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ਜਿੰਦ ਕੌਰ, ਮਹਾਰਾਣੀ 

ਜਿੰਦ ਕੌਰ, ਮਹਾਰਾਣੀ (1817-1863 ਈ.) : ਮਹਾਰਾਜਾ 
ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ ਦੀ ਸਭ ਤੋਂ' ਛੋਟੀ ਪਤਨੀ ਅਤੇ ਮਹਾਰਾਜਾ 
ਦਲੀਪ ਸਿੰਘ ਦੀ ਮਾਤਾ ਮਹਾਰਾਣੀ ਜਿੰਦ ਕੌਰ (ਨਾਮਾਂਤਰ 
ਜਿੰਦਾਂ, ਰਾਜੇਂਦ ਮਤਿ) ਦਾ ਜਨਮ ਸ. ਮੰਨਾ ਸਿੰਘ ਅਲਖ 
ਜੱਟ ਦੇ ਘਰ ਪੱਛਮੀ ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ ਗੁਜਰਾਂਵਾਲੇ ਦੇ 
ਪਿੰਡ ਚਾੜ ਵਿਚ ਸੰਨ 1817 ਈ. ਵਿਚ ਹੋਇਆ। 
ਸ. ਮੰਨਾ ਸਿੰਘ ਲਾਹੌਰ ਦਰਬਾਰ ਵਿਚ ਇਕ ਸਾਧਾਰਣ ਜਿਹਾ 
ਅਹਿਲਕਾਰ ਸੀ। 4 ਸਤੰਬਰ 1838 ਈ. ਨੂੰ ਜਿੰਦ ਕੌਰ ਨੇ 
ਦਲੀਪ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਜਨਮ ਦਿੱਤਾ। ਮਹਾਰਾਜਾ ਸ਼ੇਰ ਸਿੰਘ ਅਤੇ 
ਕੰਵਰ ਪ੍ਰਤਾਪ ਸਿੰਘ ਦੇ ਕਤਲ ਹੋ ਜਾਣ ਤੋਂ ਬਾਦ 16 
ਸਤੰਬਰ 1843 ਈ. ਨੂੰ ਪੰਜ ਸਾਲ ਦੀ ਉਮਰ ਵਿਚ ਦਲੀਪ 
ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਮਹਾਰਾਜਾ ਘੋਸ਼ਿਤ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਅਤੇ ਮਹਾਰਾਣੀ 
ਜਿੰਦ ਕੌਰ ਉਸ ਦੀ ਸਰਪ੍ਰਸਤ ਬਣੀ ਅਤੇ ਹੀਰਾ ਸਿੰਘ 
ਡੋਗਰਾ ਵਜ਼ੀਰ ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ। ਪਰ ਹੀਰਾ ਸਿੰਘ ਅਤੇ 
ਉਸ ਦਾ ਸਲਾਹਕਾਰ ਪੰਡਿਤ ਜੱਲਾ ਆਪ-ਹੁਦਰੀਆਂ ਕਰਨ 
ਲਗ ਗਏ ਅਤੇ ਮਹਾਰਾਣੀ ਨੂੰ ਵੀ ਬਦਤਮੀਜ਼ੀ ਨਾਲ ਪੇਸ਼ 
ਆਉਣ ਲਗੇ। ਇਕ ਵਾਰ ਹੀਰਾ ਸਿੰਘ ਨੇ ਰਾਣੀ ਜਿੰਦਾਂ ਨੂੰ 
ਜ਼ਹਿਰ ਦੇ ਕੇ ਮਰਵਾ ਦੇਣਾ ਚਾਹਿਆ। ਪਰ ਭੇਦ ਖੁਲ੍ਹਣ ਤੇ 
ਪੰਡਿਤ ਜੱਲੇਂ ਸਮੇਤ ਜੌਮੁ ਨੂੰ ਖਿਸਕ ਤੁਰਿਆ। ਲਾਹੌਰ 
ਦਰਬਾਰ ਦੀ ਫ਼ੌਜ ਨੇ ਉਨ੍ਹਾਂ 21 ਦਸੈਬਰ 1844 ਈ. ਨੂੰ 
ਰਸਤੇ ਵਿਚ ਹੀ ਮਾਰ ਮੁਕਾਇਆ। ਇਸ ਤੋਂ ਬਾਦ ਰਾਣੀ ਦੇ 
ਭਰਾ ਜਵਾਹਰ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਵਜ਼ੀਰ ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ। ਰਾਣੀ 
ਜਿੰਦਾਂ ਨੇ ਪਰਦਾ ਤਿਆਗ ਕੇ ਰਾਜਸੀ ਅਧਿਕਾਰਾਂ ਦੀ 
ਵਰਤੋਂ ਸ਼ੁਰੂ ਕਰ ਦਿੱਤੀ। ਇਹ ਖ਼ੁਦ ਜਾ ਕੇ ਫ਼ੌਜ ਦਾ ਨਿਰੀਖਣ 
ਵੀ ਕਰਨ ਲਗੀ। 

30 ਅਗਸਤ 1845 ਈ. ਨੂੰ ਰਾਤ ਵੇਲੇ ਕੰਵਰ 
ਪਿਸ਼ੌਰਾ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਕਤਲ ਕਰਵਾ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। ਇਸ ਕਤਲ 
ਦਾ ਇਲਜ਼ਾਮ ਜਵਾਹਰ ਸਿੰਘ ਦੇ ਸਿਰ ਲਗਾਇਆ ਗਿਆ 
ਅਤੇ ਭੜਕੀ ਹੋਈ ਫ਼ੌਜ ਨੇ ਜਵਾਹਰ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਕਤਲ ਕਰ 
ਦਿੱਤਾ। ਨਵੰਬਰ 1845 ਈ. ਦੇ ਸ਼ੁਰੂ ਵਿਚ 'ਖ਼ਾਲਸਾ ਕੌਂਸਲ” 
ਦੀ ਪ੍ਵਾਨਗੀ ਨਾਲ ਮਿਸ਼ਰ ਲਾਲ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਵਜ਼ੀਰ 
ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ। ਪਰ ਫ਼ੌਜ ਬਹੁਤ ਸਰਕਸ਼ ਹੋ ਗਈ। 
ਸ਼ਾਹ ਮੁਹੰਮਦ ਅਨੁਸਾਰ /ਨੈਠ.ਫੱਲ ਦੇ /ਨਹਾ ਨ ਕੋਈ ਕੰਡਾ, 
ਹੋਏ ਸ਼ਤਰ /ਜਿਉਂ' ਝਾਝ ਮੁਹਾਰ ਆਆ/ ਸ਼ਾਹ ਮੁਹੰਮਦ ਨੇ 
ਅੰਗੇਜ਼ਾਂ ਨਾਲ ਹੋਈ ਸਿੱਖਾਂ ਦੀ ਲੜਾਈ ਦਾ ਕਾਰਣ ਰਾਣੀ 
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ਜਿੰਦ ਕੌਰ, ਮਹਾਰਾਣੀ 
ਜਿੰਦਾਂ ਦਾ ਆਪਣੇ ਭਰਾ ਦੇ ਕਤਲ ਦੇ ਬਦਲੇ ਨਾਲ ਸੈਬਧਿਤ 
ਕੀਤਾ ਹੈ- ਜੱਟਾ ਹੋਵਾਂ ਤੇ ਕਰਾਂ ਪੰਜਾਬ ਰੰਡ?, ਸ਼ਾਠੇ ਦੇਸ਼ 
ਦੇ ਵਿਚ ਚਾ ਤੁਰਨ ਵਾਰਾਂ / ਛੱਡਾਂ ਨਹ ਲਾਹੌਰ /ਵਚ ਵੜਨ 
ਜੋਗੇ, ਸਣੇ ਵੱਡਿਆਂ ਅਫਸ਼ਰਾਂ ਜਮਾਦਾਰਾਂ /... /ਜਨ੍ਹਾਂ 
ਮਾ7ਰੇਆ ਕੋਹ ਕੇ ਵਨ ਮਰਾ, ੭' ਖੌਹਾਂਗੀ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀਆਂ 
ਲੁੰਡਾੀਆਂ ਨ7/ ਧਾਕਾਂ ਜਾਣ ਵਲਮਇਤਾ ਟੇਸ਼ ਸ਼ਾਠੇ, ਪਾਵਾਂ 
ਝਕਗੇ ਵਾਂਗ ਚਾ ਵੰਡਆਂ ਨ7 / 
ਦਸੈਬਰ 1846 ਈ. ਵਿਚ ਅੰਗ੍ਜ਼ਾਂ ਨੇ ਰਾਣੀ 
ਜਿੰਦਾਂ ਦੀ ਰਾਜ-ਕਾਜ ਵਿਚ ਦਖ਼ਲ-ਅੰਦਾਜ਼ੀ ਬਦ ਕਰਵਾ 
ਦਿੱਤੀ ਅਤੇ ਇਸ ਨੂੰ ਡੇਢ ਲੱਖ ਸਾਲਾਨਾ ਭੱਤਾ ਦੇ ਕੇ ਸੈਮਨ 
ਬੁਰਜ ਵਿਚ ਨਜ਼ਰਬੰਦ ਕਰ ਦਿੱਤਾ। ਇਸ ਉਪਰ ਸਾਜ਼ਿਸ਼ 
ਦੇ ਕਈ ਦੋਸ਼ ਲਗਾ ਕੇ 19 ਅਗਸਤ 1847 ਈ. ਨੂੰ ਸ਼ੇਖੂਪੁਰੇ 
ਦੇ ਕਿਲ੍ਹੰ ਵਿਚ ਭੇਜ ਦਿੱਤਾ ਅਤੇ ਭੱਤਾ ਵੀ ਘਟਾ ਕੇ 48 
ਹਜ਼ਾਰ ਕਰ ਦਿੱਤਾ। ਰਾਣੀ ਉਤੇ ਸਾਜ਼ਿਸ਼ ਦੇ ਕਈ ਹੋਰ 
ਇਲਜ਼ਾਮ ਲਗਾ ਕੇ ਇਸ ਨੂੰ 15 ਮਈ 1848 ਈ. ਵਿਚ 
ਪਹਿਲਾਂ ਬਨਾਰਸ ਭੇਜਿਆ ਅਤੇ ਫਿਰ ਚੁਨਾਰ (ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ 
ਮਿਰਜ਼ਾਪੁਰ) ਦੇ ਕਿਲ੍ਹ ਵਿਚ ਬੈਦ ਕਰ ਦਿੱਤਾ। ਉਥੋਂ ਇਹ 
ਫ਼ਕੀਰਨ ਦਾ ਭੇਸ ਬਣਾ ਕੇ 15 ਅਪ੍ਰੈਲ 1849 ਈ. ਨੂੰ 
ਨਿਕਲੀ ਅਤੇ 29 ਅਪ੍ਰੈਲ 1849 ਈ. ਕਠਮੰਡੂ ਪਹੁੰਚ 
ਗਈ। ਉਥੇ ਇਸ ਨੂੰ ਨੇਪਾਲ ਸਰਕਾਰ ਵਲੋਂ ਪਨਾਹ ਦਿੱਤੀ 
ਗਈ, ਪਰ ਇਸ ਦੀ ਗਤਿਵਿਧੀ `ਤੇ ਅੰਗ੍ਰੇਜ਼ਾਂ ਵਲੋਂ ਪੂਰੀ 
ਚੌਕਸੀ ਨਾਲ ਨਜ਼ਰ ਰਖੀ ਜਾ ਰਹੀ ਸੀ। 
ਦਸੈਬਰ 1860 ਈ. ਵਿਚ ਮਹਾਰਾਜਾ ਦਲੀਪ 
ਸਿੰਘ ਹਿੰਦੁਸਤਾਨ (ਕਲਕਤਾ) ਆਇਆ। ਨੋਪਾਲ ਸਰਕਾਰ 
ਨੇ ਰਾਣੀ ਜਿੰਦਾਂ ਨੂੰ ਕਲਕਤੇ ਭੇਜ ਦਿੱਤਾ। ਲਗਭਗ 12 
ਸਾਲਾਂ ਬਾਦ ਦੋਵੇਂ ਮਾਂ-ਪੁੱਤਰ ਮਿਲੇ । ਦਲੀਪ ਸਿੰਘ ਆਪਣੀ 
ਮਾਤਾ ਨੂੰ ਇੰਗਲੈਂਡ ਨਾਲ ਲੈ ਗਿਆ। ਬਿ੍‌ਟਿਸ਼ ਸਰਕਾਰ ਨੇ 
ਦਲੀਪ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਤਾਂ ਲੈਡਨ ਰਹਿਣ ਦਿੱਤਾ, ਪਰ ਰਾਣੀ 
ਰਖਿਆ। 1 ਅਗਸਤ 1863 ਈ. ਨੂੰ ਰਾਣੀ ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ ਹੋ 
ਗਿਆ। ਇਸ ਨੇ ਮਰਨ ਲਗਿਆਂ ਤਾਕੀਦ ਕੀਤੀ ਸੀ ਕਿ 
ਮੇਰਾ ਸਸਕਾਰ ਇਸ ਨਿਰਦਈ ਧਰਤੀ ਦੀ ਥਾਂ ਪੰਜਾਬ ਵਿਚ 
ਕੀਤਾ ਜਾਏ। ਦਲੀਪ ਸਿੰਘ ਮਾਂ ਦੀ ਦੇਹ ਲੈ ਕੇ ਹਿੰਦੁਸਤਾਨ 
ਆਇਆ, ਪਰ ਉਸ ਨੂੰ ਬੈਬਈ ਤੋਂ ਬਾਹਰ ਨ ਜਾਣ ਦਿੱਤਾ 
ਗਿਆ। ਆਖ਼ਿਰ ਉਸ ਨੂੰ ਨਾਸਿਕ ਵਿਚ ਮਾਂ ਦਾ ਸਸਕਾਰ 
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ਜ਼ਿੰਦਗੀਨਾਮਹ 

ਕਰਨਾ ਪਿਆ ਅਤੇ ਫਿਰ ਲੈਡਨ ਪਰਤ ਗਿਆ। ਬਾਦ ਵਿਚ 
ਸਹਿਜ਼ਾਦੀ ਬੈਬਾ ਨੇ ਨਾਸਿਕ ਤੋ ਰਾਣੀ ਦੀ ਚਿਖਾ ਦੀ ਭਸਮ 
ਲਿਆ ਕੇ ਲਾਹੌਰ ਵਿਚ ਮਹਾਰਾਜਾ ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ ਦੀ 
ਸਮਾਧ ਕੋਲ ਦਬਾ ਦਿੱਤੀ। 


ਜ਼ਿੰਦਗੀਨਾਮਹ : ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਪ੍ਰੇਮ ਨੂੰ ਪ੍ਗਟਾਉਣ 
ਵਾਲੇ 510 ਸੇਅਰਾਂ ਦਾ ਸੈਕਲਨ ਜੋ ਭਾਈ ਨੰਦ ਲਾਲੋਂ 
'ਗੋਯਾ” ਨੇ ਫ਼ਾਰਸੀ ਵਿਚ ਲਿਖਿਆ ਸੀ। ਵੇਖੋ “ਨੰਦ ਲਾਲ 
ਗੋਯਾ, ਭਾਈ”। 


ਜਿੰਦਵੜੀ (ਪਿੰਡ) : ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਰੋਪੜ ਜ਼ਿਲ੍ਹੈ ਦਾ ਇਕ 
ਪਿੰਡ ਜੋ ਆਨੰਦਪੁਰ ਤੋਂ 14 ਕਿ ਮੀ. ਪੱਛਮ ਵਾਲੇ ਪਾਸੇ 
ਹੈ। ਇਕ ਵਾਰ ਬਾਬਾ ਗੁਰਦਿੱਤਾ ਜੀ ਨੇ ਇਥੇ ਇਕ ਮੋਈ 


ਹੋਈ ਗਊ ਨੂੰ ਜਿਵਾਇਆ। ਜਦੋ' ਇਸ ਗੱਲ ਦਾ ਪਤਾ ਗੁਰੂ . 


ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਜੀ ਨੂੰ ਲਗਾ, ਤਾਂ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਬਾਬਾ ਗੁਰਦੱਤਾ 
ਜੀ ਦੀ ਇਸ ਚਮਤਕਾਰੀ ਘਟਨਾ ਉਤੇ ਨਾਰਾਜ਼ਗੀ ਪ੍ਰਗਟ 
ਕੀਤੀ। ਫਲਸਰੂਪ ਬਾਬਾ ਜੀ ਨੇ ਸਥਾਈ ਸਮਾਧੀ ਲੈ ਲਈ। 
ਇਸ ਘਟਨਾ ਵਾਲੀ ਥਾਂ ਉਤੇ ਜੋ ਸਮਾਰਕ ਬਣਵਾਇਆ 
ਗਿਆ, ਉਸ ਦਾ ਪਹਿਲਾਂ “ਗੁਰੂਆਣਾ” ਨਾਂ ਪ੍ਰਚਲਿਤ 
ਹੋਇਆ, ਪਰ ਬਾਦ ਵਿਚ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਜਿੰਦਵੜੀ ਸਾਹਿਬ” 
ਕਿਹਾ ਜਾਣ ਲਗਾ। ਇਸ ਪਾਸ ਵਸੇ ਪਿੰਡ ਦਾ ਨਾਂ ਵੀ 
“ਜਿੰਦਵੜੀ” ਪੈ ਗਿਆ। ਸਥਾਨਕ ਰਵਾਇਤ ਅਨੁਸਾਰ ਇਸ 
ਸਥਾਨ ਉਤੇ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਵੀ ਪਧਾਰੇ ਸਨ। ਇਸ 
ਦੀ ਵਰਤਮਾਨ ਇਮਾਰਤ ਸੈਨ 1940 ਈ. ਵਿਚ ਬਣਵਾਈ 
ਗਈ ਸੀ। ਇਹ ਗੁਰੁ-ਧਾਮ ਸ਼੍ਰੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਬੈਧਕ 
ਕਮੇਟੀ ਨਾਲ ਸੈਬੈਧਿਤ ਹੈ ਅਤੇ ਹਰ ਸਾਲ ਫਰਵਰੀ ਦੇ ਮਹੀਨੇ 
ਵਿਚ ਸਾਲਾਨਾ ਦੀਵਾਨ ਸਜਦਾ ਹੈ। 


ਜਿੰਦਾਂ, ਮਹਾਰਾਣੀ : ਵੇਖੋ “ਜਿੰਦ ਕੌਰ, ਮਹਾਰਾਣੀ”। 


ਜਿਨਵਾਡਾ/ਜਿਨਵਾੜਾ (ਨਗਰ) : ਕਰਨਾਟਕ ਪ੍ਰਾਂਤ ਦੇ 
ਬਿਦਰ ਜ਼ਿਲ੍ਹੋ ਦਾ ਇਕ ਨਗਰ ਜੋ ਬਿਦਰ ਨਗਰ ਤੋਂ 11 
ਕਿ.ਮੀ. ਦੀ ਵਿਥ ਉਤੇ ਵਸਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਸਿੱਖ 
ਇਤਿਹਾਸ ਅਨੁਸਾਰ ਚਾਲੀ ਮੁਕਤਿਆਂ ਨੂੰ ਗੁਰੂ-ਚਰਣਾਂ 
ਨਾਲ ਜੋੜਨ ਵਾਲੀ ਮਾਈ ਭਾਗੋ ਮੁਕਤਸਰ ਦੇ ਯੁੱਧ ਵਿਚ 
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ਜੀਤੋਂ ਜੀ, ਮਾਤਾ 
ਘਾਇਲ ਹੋ ਗਈ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੁਆਰਾ ਇਲਾਜ ਕਰਵਾਉਣ 
'ਤੇ ਜਦੋਂ ਉਹ ਠੀਕ ਹੋ ਗਈ, ਤਾਂ ਮਰਦਾਵੇ' ਭੇਸ ਵਿਚ 
ਸਦਾ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਹਜ਼ੂਰੀ ਵਿਚ ਹੀ ਰਹਿਣ ਲਗੀ। ਨਾਂਦੇੜ 
ਵਿਚ ਗੁਰੁ ਜੀ ਦੇ ਮਹਾਪ੍ਰਸਥਾਨ ਤੋ' ਬਾਦ ਉਹ ਬਿਦਰ ਵਲ 
ਆ ਗਈ। ਫਿਰ ਉਥੋਂ ਜਿਨਵਾਡਾ ਦੀ ਗੜ੍ਹੀ ਤੋਂ ਬਾਹਰ 
ਕੁਟੀਆ ਬਣਾ ਕੇ ਨਾਮ-ਸਿਮਰਨ ਵਿਚ ਲੀਨ ਰਹਿਣ ਲਗੀ। 
ਕਾਫ਼ੀ ਲੈਬੀ ਉਮਰ ਭੋਗ ਕੇ ਮਾਈ ਜੀ ਨੇ ਉਸ ਕੁਟੀਆ 
ਵਿਚ ਹੀ ਚਲਾਣਾ ਕੀਤਾ। ਸੈਨ 1948 ਈ. ਵਿਚ ਸਿੱਖਾਂ 
ਵਲੋਂ ਕੁਟੀਆ ਵਾਲੀ ਥਾਂ ਇਕ ਗੁਲਾਬ ਰਾਉ ਨਾਂ ਦੇ 
ਵਿਅਕਤੀ ਤੋਂ ਲੈ ਕੇ ਮਾਈ ਜੀ ਦਾ ਸਮਾਰਕ ਬਣਵਾਇਆ। 
ਇਸ ਦੀ ਨਵੀ' ਇਮਾਰਤ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸੀ ਨਾਨਕ ਝੀਰਾ” 
ਦੀ ਪ੍ਰਬੰਧਕ ਕਮੇਟੀ ਵਲੋ ਬਣਵਾਈ ਗਈ ਹੈ ਅਤੇ ਉਹੀ 
ਇਸ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਕਰਦੀ ਹੈ। 


ਜੀਤ ਮੱਲ : ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਦੀ ਭੂਆ ਬੀਬੀ 
ਵੀਰੋ ਦਾ ਪੁੱਤਰ ਜੋ ਭੈਗਾਣੀ ਦੇ ਯੁੱਧ ਵਿਚ ਲੜਿਆ ਅਤੇ 
ਵੀਰਗਤੀ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕੀਤੀ। ਵੇਖੋ “ਸੈਗੀ ਸ਼ਾਹ”। 


ਜੀਤੋ ਜੀ, ਮਾਤਾ (ਮ. 1700 ਈ.) : ਮਾਤਾ ਜੀਤੋ ਜੀ 
ਗੁਰੁ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਦੀ ਪਹਿਲੀ ਪਤਨੀ ਸਨ ਜਿਨ੍ਹਾਂ 
ਦਾ ਜਨਮ ਲਾਹੌਰ ਦੇ ਭਾਈ ਹਰਿਜਸ ਸੁਭਿਖੀ ਖੜ੍ਹੀ ਦੇ ਘਰ 
ਹੋਇਆ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨਾਲ ਮੰਗਣੀ ਸੈਨ 1673 
ਈ. ਵਿਚ ਹੋਈ। ਭਾਈ ਹਰਿਜਸ ਦੀ ਇੱਛਾ ਸੀ ਕਿ ਜੀਤੋ 
ਜੀ ਦਾ ਵਿਆਹ ਲਾਹੌਰ ਵਿਚ ਠਾਠ ਨਾਲ ਕੀਤਾ ਜਾਏ। 
ਪਰ ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਦੀ ਸ਼ਹਾਦਤ ਤੋਂ ਬਾਦ ਹਾਲਾਤ 
ਬਦਲ ਗਏ ਅਤੇ ਗੁਰੁ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਦਾ ਵਿਆਹ 
ਲਈ ਲਾਹੌਰ ਜਾਣਾ ਸੈਭਵ ਨ ਹੋਇਆ। ਭਾਈ ਹਰਿਜਸ 
ਦੀ ਇੱਛਾ ਦੀ ਕਦਰ ਕਰਦਿਆਂ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਆਨੰਦਪੁਰ 
ਤੋਂ 10 ਕਿ.ਮੀ. ਦੀ ਵਿਥ ਤੇ ਬਸੈਂਤਗੜ੍ਹ ਪਿੰਡ ਦੇ ਨੇੜੇ 
ਇਕ ਆਰਜ਼ੀ 'ਗੁਰੂ ਕਾ ਲਾਹੌਰ” ਬਣਵਾਇਆ ਜਿਥੇ 23 
ਹਾੜ 1734 ਬਿ. (21 ਜੂਨ 1677 ਈ.) ਨੂੰ ਵਿਆਹ 
ਸੈਪੰਨ ਹੋਇਆ। ਆਪ ਜੀ ਨੇ ਤਿੰਨ ਸਾਹਿਬਜ਼ਾਦਿਆਂ- 
ਬਾਬਾ ਜੁਝਾਰ ਸਿੰਘ, ਜ਼ੋਰਾਵਰ ਸਿੰਘ ਅਤੇ ਫਤਹਿ ਸਿੰਘ- 
ਨੂੰ ਜਨਮ ਦਿੱਤਾ, ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਇਕ ਨੇ ਚਮਕੌਰ ਸਾਹਿਬ 
ਵਿਚ ਅਤੇ ਦੋ ਨੇ ਫਤਹਿਗੜ੍ਹ ਵਿਚ ਸ਼ਹਾਦਤ ਦੇ ਜਾਮ 
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ਪੀਤੇ। ਮਾਤਾ ਜੀੜੋ ਜੀ ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ 11 ਅਸੂ, 1757 ਬਿ. 
(5 ਦਸੈਬਰ 1700 ਈ.) ਵਿਚ ਆਨੰਦਪੁਰ ਵਿਚ ਹੋਇਆ। 
ਆਪ ਦਾ ਸਸਕਾਰ ਹੋਲਗੜ੍ਹ ਦੇ ਨੇੜੇ ਅਗੈਮਪੁਰ ਵਾਲੀ ਥਾਂ 
`ਤੇ ਕੀਤਾ ਗਿਆ। 


_ਜੀਂਦ (ਨਗਰ) : ਇਕ ਪ੍ਰਾਚੀਨ ਨਗਰ ਜੋ ਕਦੇ ਇਸੇ ਨਾਂ 
ਦੀ ਸਿੱਖ ਰਿਆਸਤ ਦੀ ਰਾਜਧਾਨੀ ਰਿਹਾ ਹੈ ਅਤੇ ਹੁਣ 
ਹਰਿਆਣਾ ਪਾਂਤ ਦੇ ਇਸੇ ਨਾਂ ਦੇ ਜ਼ਿਲ੍ਹੈ ਦਾ ਸਦਰ ਮੁਕਾਮ 
ਹੈ। ਇਸ ਨਗਰ ਵਿਚ ਜਯੈਤਿ ਦੇਵੀ ਦਾ ਮੰਦਿਰ ਹੋਣ ਕਾਰਣ 
ਇਸ ਦਾ ਨਾਂ “ਜਯੈਤਿਪੁਰ” ਪ੍ਰਚਲਿਤ ਹੋਇਆ। ਹੁਣ ਇਸੇ 
ਦਾ ਨਾਂ “ਜੀਂਦ” ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚ “ਫਤਹਿਗੜ੍ਹ” ਨਾਂ ਦਾ ਇਕ 
ਕਿਲ੍ਹਾ ਰਾਜਾ ਗਜਪਤਿ ਸਿੰਘ ਨੇ ਬਣਵਾਇਆ ਸੀ। 

ਮਾਲਵੇ ਦੀ ਧਰਮ-ਪ੍ਰਚਾਰ ਯਾਤ੍ਹਾ ਵੇਲੇ ਗੁਰੂ ਤੇਗ 
ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਇਥੇ ਕੁਝ ਸਮੇਂ ਲਈ ਬਿਰਾਜੇ ਸਨ। ਰਿਆਸਤ 
ਜੀਂਦ ਦੇ ਸੈਸਥਾਪਕ ਰਾਜਾ ਗਜਪਤਿ ਸਿੰਘ ਨੇ ਨੌਵੇਂ ਗੁਰੂ 
ਜੀ ਦੀ ਆਮਦ ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਮੰਜੀ ਸਾਹਿਬ 
ਸੀ ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਸਾਹਿਬ” ਦੀ ਉਸਾਰੀ ਕਰਵਾਈ 
ਸੀ। ਹੁਣ ਪੁਰਾਣੀ ਇਮਾਰਤ ਦੀ ਥਾਂ ਬੜੀ ਸੁੰਦਰ ਨਵੀਂ 
ਇਮਾਰਤ ਉਸਾਰ ਦਿੱਤੀ ਗਈ ਹੈ। ਦੀਵਾਨ-ਸਥਾਨ ਦੇ 
ਪੂਰਬ ਵਲ ਸਰੋਵਰ ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਇਹ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ 
ਸ਼੍ਰੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਬੰਧਕ ਕਮੇਟੀ ਨਾਲ ਸੰਬੈਧਿਤ ਹੈ, 
ਪਰ ਇਸ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਸਥਾਨਕ ਕਮੇਟੀ ਕਰਦੀ ਹੈ। 
ਮਹਾਨਕੋਸ਼ਕਾਰ ਅਨੁਸਾਰ ਇਸ ਨਗਰ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ 
ਦੇਵ ਜੀ ਵੀ ਆਏ ਸਨ। 


ਜੀਂਦ ਰਿਆਸਤ : ਪੰਜਾਬ ਦੀਆਂ ਸਿੱਖ ਰਿਆਸਤਾਂ ਵਿਚੋਂ 
ਇਕ ਜੋ ਆਜ਼ਾਦੀ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਤੌ ਬਾਦ ਪਹਿਲਾਂ “ਪੈਪਸੂ” 
ਵਿਚ ਸਮੋਈ ਗਈ ਅਤੇ ਬਾਦ ਵਿਚ ਪੰਜਾਬ ਦਾ ਅੰਗ ਬਣ 
ਗਈ। ਪੰਜਾਬ ਵਿਚ ਇਸ ਰਿਆਸਤ ਦਾ ਤੀਜਾ ਦਰਜਾ 
ਮੰਨਿਆ ਜਾਂਦਾ ਸੀ। ਇਸ ਵਿਚ ਕੁਲ 442 ਪਿੰਡ ਸਨ 
ਅਤੇ ਚਾਰ ਪ੍ਰਮੁਖ ਨਗਰ ਸਨ, ਜਿਵੇਂ ਜੀਂਦ, ਸੈਗਰੂਰ, 
ਦਾਦਰੀ ਅਤੇ ਸਫ਼ੀਦੋਂ। ਇਸ ਦੀ ਰਾਜਧਾਨੀ ਸੈਗਰੂਰ ਵਿਚ 
ਸੀ। ਇਸ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਸੈਨ 1764 ਈ. ਵਿਚ ਹੋਈ ਦਸੀ 
ਜਾਂਦੀ ਹੈ ਅਤੇ ਇਸ ਨੂੰ ਫੂਲਕੀਆਂ ਰਿਆਸਤਾਂ ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ 
ਕੀਤਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 


"੧0੬ 8 


ਜੀਂਦ ਰਿਆਸਤ 

ਬਾਬਾ ਫੂਲ ਦੇ ਵੱਡੇ ਪੁੱਤਰ ਚੌਧਰੀ ਤਿਲੋਕ ਸਿੰਘ 

ਦੇ ਛੋਟੇ ਪੁੱਤਰ ਸੁਖਚੈਨ ਸਿੰਘ ਤੋ ਜੀਂਦ ਦੀ ਸ਼ਾਖ ਚਲਦੀ 
ਹੈ। ਸ. ਸੁਖਚੈਨ ਸਿੰਘ ਦੇ ਘਰ ਮਾਈ ਆਗਾਂ ਦੀ ਕੁੱਖੋਂ ਸੈਨ 
1738 ਈ. ਵਿਚ ਗਜਪਤਿ ਸਿੰਘ ਦਾ ਜਨਮ ਹੋਇਆ। 
ਸੈਨ 1751 ਈ. ਵਿਚ ਪਿਤਾ ਦੀ ਮਿ੍‌ਤੂ ਤੋਂ ਬਾਦ ਭਰਾਵਾਂ 
ਨਾਲ ਹੋਈ ਜਾਇਦਾਦ ਦੀ ਵੰਡ ਕਰਕੇ ਗਜਪਤਿ ਸਿੰਘ ਨੂੰ 
ਬਡਰੁਖਾਂ ਦਾ ਇਲਾਕਾ ਮਿਲਿਆ। ਇਸ ਨੇ ਆਪਣੇ ਬਲ 
ਨਾਲ ਜੀਂਦ, ਸਫ਼ੀਦੋਂ ਅਤੇ ਕਰਨਾਲ ਦੇ ਇਲਾਕੇ ਜਿਤੇ। 
ਸੈਨ 1764 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਨੇ ਦਲ ਖ਼ਾਲਸਾ ਨਾਲ ਮਿਲ 
ਕੇ ਸਰਹਿੰਦ ਉਤੇ ਹਮਲਾ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਜਿਤ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕੀਤੀ, 
ਜਿਸ ਦੇ ਬਦਲੋ ਇਸ ਨੂੰ ਕੁਝ ਇਲਾਕੇ ਹੋਰ ਮਿਲੋਂ। ਇਸ ਨੇ 
ਦਿੱਲੀ ਸਲਤਨਤ ਨਾਲ ਸੈਬੈਧ ਬਣਾਈ ਰਖੇ ਅਤੇ ਉਸ ਨੂੰ 
ਖ਼ਿਰਾਜ ਦਿੰਦਾ ਰਿਹਾ। ਸੈਨ 1772 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਨੇ 
ਸ਼ਾਹ ਆਲਮ ਤੋਂ 'ਰਾਜਾ” ਦਾ ਖ਼ਿਤਾਬ ਹਾਸਲ ਕੀਤਾ। ਸੈਨ 
1773 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਨੇ ਅਮਲੋਹ, ਭਾਦਸੋ' ਅਤੇ ਸੈਗਰੂਰ 
ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਅਧੀਨ ਕਰ ਲਿਆ, ਜਦਕਿ ਇਹ ਨਾਭਾ 
ਰਿਆਸਤ ਦੇ ਅਧੀਨ ਸਨ। ਪਟਿਆਲਾ ਰਿਆਸਤ ਅਤੇ 
ਭੋਗੀ ਮਿਸਲ ਵਾਲੇ ਸਰਦਾਰ ਦੇ ਜ਼ੋਰ ਪਾਉਣ 'ਤੇ ਇਸ ਨੇ 
ਅਮਲੋਹ ਅਤੇ ਭਾਦਸੋਂ ਉਪਰ ਅਧਿਕਾਰ ਛਡ ਦਿੱਤਾ, ਪਰ _ 
ਸੰਗਰੂਰ ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਪਾਸ ਹੀ ਰਖਿਆ। ਸੈਨ 1744 ਈ. 
ਵਿਚ ਦਿੱਲੀ ਦੇ ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਨੇ ਇਸ ਤੋਂ ਜੀਂਦ ਨੂੰ ਫਿਰ ਤੋਂ 
ਹਾਸਲ ਕਰਨ ਲਈ ਹਮਲਾ ਕੀਤਾ, ਪਰ ਇਸ ਨੇ ਗਵਾਂਢੀ 
ਰਾਜਿਆਂ ਦੀ ਮਦਦ ਲੈ ਕੇ ਹਮਲਾ ਪਛਾੜ ਦਿੱਤਾ। ਸੈਨ 
1774 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਨੇ ਆਪਣੀ ਪੁੱਤਰੀ ਰਾਜ ਕੌਰ ਦਾ 
ਵਿਆਹ ਸੁਕਰਚਕੀਆ ਸਰਦਾਰ ਮਹਾਂ ਸਿੰਘ ਨਾਲ ਕੀਤਾ 
ਜਿਸ ਦੀ ਕੁੱਖੋਂ ਮਹਾਰਾਜਾ ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ ਨੇ ਜਨਮ ਲਿਆ। 
ਸੈਨ 1789 ਈ. ਵਿਚ ਰਾਜਾ ਗਜਪਤਿ ਸਿੰਘ 

ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ ਹੋ ਗਿਆ। ਉਸ ਤੋਂ ਬਾਦ 21 ਵਰ੍ਹਿਆਂ ਦੇ ਇਸ 
ਦੇ ਵੱਡੇ ਪੁੱਤਰ ਭਾਗ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਰਾਜ-ਗੱਦੀ ਮਿਲੀ ਅਤੇ 
ਜੀਂਦ ਤੇ ਸਫ਼ੀਦੋ' ਦੇ ਇਲਾਕੇ ਇਸ ਅਧੀਨ ਆਏ। ਬਡਰੁੱਖਾਂ 
ਦਾ ਇਲਾਕਾ ਛੋਟੇ ਭਰਾ ਭੂਪ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਮਿਲਿਆ। ਜਦੋਂ 
ਲਾਰਡ ਲੇਕ ਜਸਵੰਤ ਰਾਓ ਹੁਲਕਰ ਦਾ ਪਿਛਾ ਕਰ ਰਿਹਾ 
ਸੀ ਤਾਂ ਉਸ ਨੂੰ ਬਿਆਸ-ਤਕ ਖਦੇੜਨ ਲਈ ਇਸ ਨੇ ਲਾਰਡ 
ਲੇਕ ਦਾ ਸਾਥ ਦਿੱਤਾ ਅਤੇ ਫੂਲਕੀਆਂ ਰਿਆਸਤਾਂ ਦੇ ਝਗੜੇ 
ਨੂੰ ਨਿਪਟਾਉਣ ਲਈ ਮਹਾਰਾਜਾ ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ ਨੂੰ 


ਭ///0/.51120065100.2011) 


ਜੀਂਦ ਰਿਆਸਤ 
ਨਿਮੰਤਰਿਤ ਕੀਤਾ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੋਹਾਂ ਤੋਂ ਕਈ ਪਿੰਡ ਪਾਪਤ 
ਕਰਕੇ ਆਪਣੀ ਰਿਆਸਤ ਦਾ ਵਿਸਤਾਰ ਕੀਤਾ। 

ਸੈਨ 1819 ਈ. ਵਿਚ ਰਾਜਾ ਭਾਗ ਸਿੰਘ ਦੀ 
ਮਿ੍‌ਤੂ ਹੋ ਗਈ ਅਤੇ ਉਸ ਤੋਂ ਬਾਦ ਉਸ ਦਾ ਪੁੱਤਰ ਫਤਹ 
ਸਿੰਘ ਗੱਦੀ ਉਤੇ ਬੈਠਾ, ਪਰੈਤੂ ਤਿੰਨ ਸਾਲਾਂ ਵਿਚ ਉਸ ਦਾ 
ਦੇਹਾਂਤ ਹੋ ਗਿਆ। ਫਿਰ ਰਾਜਾ ਫਤਹ ਸਿੰਘ ਦਾ ਲੜਕਾ 
ਸੈਗਤ ਸਿੰਘ ਰਾਜ-ਗੱਦੀ ਉਤੇ ਬੈਠਾ, ਪਰ ਸੈਨ 1834 
ਈ. ਵਿਚ ਉਸ ਦੀ ਮ੍ਰਿਤੂ ਹੋ ਗਈ। ਉਸ ਦੀ ਕੋਈ ਸੈਤਾਨ 
ਨ ਹੋਣ ਕਾਰਣ ਜਾਨਸ਼ੀਨੀ ਬਾਰੇ ਝਗੜਾ ਚਲ ਪਿਆ। 
ਆਖ਼ਿਰ ਮਾਮਲਾ ਇਥੇ ਮੁਕਿਆ ਕਿ ਵਜੀਦਪੁਰ ਦੇ ਸਰਦਾਰ 
ਸਰੂਪ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਪੜਦਾਦੇ ਦੇ ਵੇਲੇ ਦੇ ਸਾਰੇ ਇਲਾਕੇ 
ਦਾ ਸਰਦਾਰ ਮੰਨ ਲਿਆ ਜਾਏ ਅਤੇ ਬਾਦ ਦੇ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕੀਤੇ 
ਇਲਾਕੇ ਅੰਗ੍ਰੇਜ਼ਾਂ ਅਤੇ ਮਹਾਰਾਜਾ ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ ਪਾਸ 
ਰਹਿਣ ਦਿੱਤੇ ਜਾਣ। ਸਰੂਪ ਸਿੰਘ ਦਾ ਪਹਿਲਾਂ ਤਾਂ ਅੰਗੇਜ਼ਾਂ 
ਨਾਲ ਸੈਬੋਧ ਕੋਈ ਬਹੁਤਾ ਸੁਖਾਵਾਂ ਨਹੀਂ ਸੀ, ਪਰ ਜਦੋਂ ਉਸ 
ਨੇ ਪਹਿਲੇ ਅੰਗ੍ਰੇਜ਼-ਸਿੱਖ ਯੁੱਧ ਵਿਚ ਅੰਗ੍ਰੇਜ਼ਾਂ ਦੀ ਸਹਾਇਤਾ 
ਕੀਤੀ, ਇਸ ਦੇ ਬਦਲੇ ਵਿਚ ਉਸ ਨੂੰ ਤਿਨ ਹਜ਼ਾਰ ਰੁਪਏ 
ਸਾਲਾਨਾ ਆਮਦਨ ਵਾਲੀ ਜਾਗੀਰ ਮਿਲੀ ਅਤੇ ਪਿਛਲਾ 
ਜੁਰਮਾਨਾ ਵੀ ਮਾਫ਼ ਹੋ ਗਿਆ। ਸੈਨ 1857 ਈ. ਦੇ ਗ਼ਦਰ 
ਵੇਲੇ ਵੀ ਇਸ ਨੇ ਅੰਗ੍ੇਜ਼ਾਂ ਦੀ ਖ਼ੂਬ ਮਦਦ ਕੀਤੀ। ਖ਼ੁਦ 
ਦਿੱਲੀ ਗਿਆ ਅਤੇ ਫ਼ੌਜ ਦੀ ਅਗਵਾਈ ਕੀਤੀ। ਫਲਸਰੂਪ 
ਇਸ ਨੂੰ ਦਾਦਰੀ ਦਾ ਅਤੇ ਸੈਗਰੂਰ ਦੇ ਨੇੜੇ ਦਾ ਕੁਝ ਇਲਾਕਾ 
(13 ਪਿੰਡ) ਪ੍ਰਦਾਨ ਕੀਤਾ ਗਿਆ। ਦੂਜੇ ਫੂਲਕੀਆਂ 
ਰਾਜਿਆਂ ਵਾਂਗ ਇਸ ਨੂੰ ਵੀ 11 ਤੋਪਾਂ ਦੀ ਸਲਾਮੀ ਮਿਲਣ 
ਲਗੀ। ਜੀ.ਸੀ.ਐਸ.ਆਈ. ਦਾ ਖ਼ਿਤਾਬ ਵੀ ਮਿਲਿਆ। 
ਰ੍ ਸੈਨ 1864 ਈ. ਵਿਚ ਰਾਜਾ ਸਰੂਪ ਸਿੰਘ ਦੇ 
ਦੇਹਾਂਤ ਤੋਂ ਬਾਦ ਉਸ ਦਾ ਲੜਕਾ ਰਘਬੀਰ ਸਿੰਘ ਰਾਜ- 
ਗੱਦੀ ਉਤੇ ਬੈਠਾ। ਇਸ ਨੇ ਦਾਦਰੀ ਦੇ ਇਲਾਕੇ ਵਿਚ ਹੋਈ 
ਸਰਗਰਮੀਆਂ ਨੂੰ ਦਬਾਉਣ ਲਈ ਵੀ ਪੰਜਾਬ ਸਰਕਾਰ ਦੀ 
ਮਦਦ ਕੀਤੀ। ਸੈਨ 1878 ਈ. ਵਿਚ ਅਫ਼ਗ਼ਾਨਾਂ ਨਾਲ 
ਹੋਏ ਯੁੱਧ ਵਿਚ ਇਸ ਨੇ ਅੰਗ੍ਰੇਜ਼ਾਂ ਦੀ ਬਹੁਤ ਸਹਾਇਤਾ 
ਕੀਤੀ। ਇਨਾਮ ਵਜੋ ਇਸ ਨੂੰ ਰਾਜਾ-ਇ-ਰਾਜਗਾਨ ਦਾ 
ਖ਼ਿਤਾਬ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। 

ਸੈਨ 1887 ਈ. ਵਿਚ ਰਘਬੀਰ ਸਿੰਘ ਗੁਜ਼ਰ 
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ਗਿਆ। ਇਸ ਦਾ 8 ਸਾਲਾਂ ਦਾ ਪੋਤਾ ਰਨਬੀਰ ਸਿੰਘ ਰਾਜ- 
ਗੱਦੀ ਦਾ ਵਾਰਸ ਬਣਿਆ। ਨਾਬਾਲਗ਼ੀ ਦੌਰਾਨ ਰਿਆਸਤ 
ਦਾ ਪ੍ਬੈਧ ਚਲਾਉਣ ਲਈ ਕੌੱਸਲ ਆਫ਼ ਰੀਜੈਂਸੀ ਬਣਾਈ 
ਗਈ। ਨਵੰਬਰ 1899 ਈ. ਵਿਚ ਇਕ ਦਰਬਾਰ ਕਰਕੇ 
ਇਸ ਨੂੰ ਵਿਧੀਵਤ ਰਾਜ-ਅਧਿਕਾਰ ਸੌਂਪਿਆ ਗਿਆ। ਸੈਨ 
1911 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਨੂੰ ਮਹਾਰਾਜਾ ਪਦਵੀ ਪ੍ਰ ਦਾਨ ਕੀਤੀ 
ਗਈ। ਆਜ਼ਾਦੀ ਮਿਲਣ ਤੋ ਬਾਦ ਸੈਨ 1948 ਈ. ਦੇ 
ਸ਼ੁਰੂ ਵਿਚ ਇਸ ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ ਹੋ ਗਿਆ। ਇਸ ਦਾ ਲੜਕਾ 
ਰਾਜਬੀਰ ਸਿੰਘ ਗੱਦੀ ਉਪਰ ਬੈਠਾ। ਸੈਨ 1948 ਈ. ਵਿਚ 
ਹੀ ਇਸ ਰਿਆਸਤ ਨੂੰ ਪੈਪਸੂ ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਕਰ ਲਿਆ 
ਗਿਆ। ਸੈਨ 1931 ਈ. ਦੀ ਮਰਦਮ-ਸ਼ੁਮਾਰੀ ਵੇਲੇ ਇਸ 
ਰਿਆਸਤ ਵਿਚ 10 ਪ੍ਤਿਸ਼ਤ ਸਿੱਖ ਆਬਾਦੀ ਸੀ, 14 
ਪ੍ਤਿਸ਼ਤ ਮੁਸਲਮਾਨ ਸਨ ਅਤੇ 75 ਪ੍ਰਤਿਸ਼ਤ ਹਿੰਦੂ ਸਨ। 


ਜੀਂਦੋਵਾਲ (ਪਿੰਡ) : ਪੰਜਾਬ ਪ੍ਰਾਂਤ ਦੇ ਨਵਾਂ ਸ਼ਹਿਰ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ 
ਦੇ ਬੰਗਾ ਨਗਰ ਤੋ ਇਕ ਕਿ.ਮੀ. ਦੱਖਣ-ਪੂਰਬ ਦਿਸ਼ਾ 
ਵਲ ਸਥਿਤ ਇਕ ਪੁਰਾਣਾ ਪਿੰਡ ਜਿਸ ਨੂੰ 'ਜਿੰਦਵਾਲ” ਵੀ 
ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ। ਸੈਨ 1635 ਈ. ਵਿਚ ਕਰਤਾਰਪੁਰ ਤੋ 
ਕੀਰਤਪੁਰ ਨੂੰ ਜਾਂਦਿਆਂ ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਸਾਹਿਬ ਦਾ 
“ਸੁਹੇਲਾ” ਨਾਂ ਦਾ ਘੋੜਾ ਬੀਮਾਰ ਹੋ ਗਿਆ। ਉਸ ਦੇ ਇਲਾਜ 
ਲਈ ਗੁਰੂ ਜੀ ਇਸ ਪਿੰਡ ਪਾਸ ਇਕ ਦਿਨ ਲਈ ਰੁਕੇ ਸਨ। 
ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਆਮਦ ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ ਮਹਾਰਾਜਾ ਰਣਜੀਤ 
ਸਿੰਘ ਨੇ ਜੋ ਸਮਾਰਕ ਬਣਵਾਇਆ, ਉਹ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ 
ਚਰਨਕੰਵਲ ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ ਛੇਵੀਂ” ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ ਪੁਸਿੱਧ 
ਹੋਇਆ। ਇਸ ਦੀ ਨਵੀਂ ਇਮਾਰਤ ਸਨ 1947 ਈ. ਵਿਚ 
ਬਣੀ ਦਸੀ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਇਸ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਵਿਚਲੇ ਸਰੋਵਰ 
ਦੀ ਸੇਵਾ ਸ. ਧੰਨਾ ਸਿੰਘ ਦੀ ਲੜਕੀ ਨੇ ਕਰਵਾਈ ਸੀ। 
ਹਰ ਸਾਲ 21 ਹਾੜ ਨੂੰ ਇਥੇ ਭਾਰਾ ਮੇਲਾ ਲਗਦਾ ਹੈ। ਇਹ 
ਧਰਮ-ਧਾਮ ਸ਼ਰੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਬੈਧਕ ਕਮੇਟੀ ਨਾਲ 
ਸਬੰਧਿਤ ਹੈ, ਪਰ ਇਸ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਸਥਾਨਕ ਕਮੇਟੀ 
ਕਰਦੀ ਹੈ। 


ਜੀ.ਬੀ.ਸਿੰਘ, ਸਰਦਾਰ (1877-1950 ਈ.) ਗੁਰੁ ਗ੍ਰੰਥ 
ਸਾਹਿਬ ਦੀਆਂ ਪੁਰਾਤਨ ਬੀੜਾਂ ਅਤੇ ਗੁਰਮੁਖੀ ਲਿਪੀ ਬਾਰੇ 
ਖੋਜ ਕਰਨ ਵਾਲਾ ਇਕ ਵਿਦਵਾਨ, ਜਿਸ ਦਾ ਜਨਮ 18 
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ਫਰਵਰੀ 1877 ਈ. (ਦੂਜਾ ਸਰੋਤ-2 ਸਤੌਬਰ 1877 
ਈ.) ਵਿਚ ਪੱਛਮੀ ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਗੁਜਰਾਂਵਾਲਾ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ ਪਿੰਡ 
ਗਜਿਆਣ ਵਿਚ ਸ. ਤੇਜਾ ਸਿੰਘ ਦੇ ਘਰ ਹੋਇਆ। ਇਸ 
ਦਾ ਪੂਰਾ ਨਾਂ “ਗੁਰਬਖ਼ਸ਼ ਸਿੰਘ” ਸੀ। ਬੀ.ਏ.ਪਾਸ ਕਰਨ 
ਉਪਰੈਤ ਇਸ ਨੇ ਥਾਂਪਸਨ ਇੰਜੀਨੀਅਰਿੰਗ ਕਾਲਜ ਰੁੜਕੀ 
ਤੋਂ ਇੰਜੀਨੀਅਰਿੰਗ ਦੀ ਪੜ੍ਹਾਈ ਕਰਕੇ ਤਾਰ ਦੇ ਮਹਿਕਮੇ 
ਵਿਚ ਨੌਕਰੀ ਕਰ ਲਈ। ਨੌਕਰੀ ਦੌਰਾਨ ਇਸ ਨੂੰ ਅਨੇਕ 
ਥਾਂਵਾਂ 'ਤੇ ਜਾਣਾ ਪਿਆ ਅਤੇ ਜਿਥੇ ਵੀ ਇਸ ਨੂੰ ਪੁਰਾਤਨ 
ਬੀੜਾਂ ਬਾਰੇ ਪਤਾ ਲਗਾ, ਉਨ੍ਹਾਂ ਬਾਰੇ ਵਿਗਿਆਨਿਕ 
ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਤੋਂ ਅਧਿਐਨ ਕਰਨਾ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤਾ। ਇਸ ਨੇ ਇਸ 
_ ਪਰਥਾਇ ਇਕੱਠੀ ਕੀਤੀ ਸਾਮਗੀ ਨੂੰ 'ਸੀ ਗੁਰੁ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ 
ਦੀਆਂ ਪ੍ਰਾਚੀਨ ਬੀੜਾਂ” (ਸੈਨ 1945 ਈ.) ਨਾਂ ਦੀ ਪੁਸਤਕ 
ਵਿਚ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਿਤ ਕੀਤਾ। ਇਹ ਪੁਸਤਕ ਆਪਣੇ ਸੈਖਿਪਤ 
ਨਾਂ “ਪ੍ਰਾਚੀਨ ਬੀੜਾਂ” ਕਰਕੇ ਅਧਿਕ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਹੋਈ। ਲੇਖਕ 
ਦੀ ਸਪੱਸ਼ਟ-ਵਾਦਿਤਾ ਅਤੇ ਪਰੋਪਰਾ ਤੋ ਹਟਵੀ' ਖੋਜ- 
ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਕਰਕੇ ਇਸ ਪੁਸਤਕ ਬਾਰੇ ਕਾਫ਼ੀ ਵਾਦ-ਵਿਵਾਦ 
__ਚਲਿਆ। ਭਾਈ ਜੋਧ ਸਿੰਘ ਨੇ ਇਸ ਦੀ ਖੋਜ ਦੇ ਪ੍ਤਿਉਤਰ 
ਵਜੋਂ “ਪ੍ਰਾਚੀਨ ਬੀੜਾਂ ਬਾਰੇ” ਪੁਸਤਕ ਲਿਖੀ ਅਤੇ ਹੋਰ ਵੀ 
ਕਈ ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਨੇ ਲੋਖਾਂ ਦੇ ਰੂਪ ਵਿਚ ਇਸ ਦੀਆਂ 
ਸਥਾਪਨਾਵਾਂ ਦਾ ਖੰਡਨ ਕੀਤਾ। ਰ੍ 

ਇਸ ਨੇ “ਗੁਰਮੁਖੀ ਦੇ ਜਨਮ ਪੁਰ ਵਿਚਾਰ” 
(1919 ਈ.) ਅਤੇ “ਗੁਰਮੁਖੀ ਲਿਪੀ ਦਾ ਜਨਮ ਤੇ ਵਿਕਾਸ” 
(1949 ਈ.) ਪੁਸਤਕਾਂ ਲਿਖ ਕੇ ਗੁਰਮੁਖੀ ਦੀ ਪ੍ਾਚੀਨਤਾ 
ਨੂੰ ਪ੍ਰਮਾਣ-ਪੁਸ਼ਟ ਢੰਗ ਨਾਲ ਸਿਧ ਕੀਤਾ। ਇਸ ਨੇ ਗੁਰੁ 
ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚਲੇ ਭਗਤਾਂ ਦੀ ਬਾਣੀ ਬਾਰੇ ਵੀ ਪੁਸਤਕ 
ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਿਤ ਕੀਤੀ। ਇਸ ਨੋ ਭਗਤ ਨਾਮ ਦੇਵ ਬਾਰੇ ਪੰਜਾਬੀ 
ਅਤੇ ਅੰਗੇਜ਼ੀ ਵਿਚ ਪੁਸਤਕਾਂ ਦੀ ਰਚਨਾ ਕੀਤੀ। ਇਸ ਨੇ 
ਜੋ ਲਿਖਿਆ, ਲਕੀਰ ਤੋ ਹਟ ਕੇ ਲਿਖਿਆ, ਜਿਸ ਨੂੰ 
ਸਨਾਤਨੀ ਵਿਚਾਰਾਂ ਵਾਲਿਆਂ ਨੇ ਉਚਿਤ ਨ ਸਮਝਿਆ। 
ਇਸ ਕਰਕੇ ਇਸ ਦੇ ਕੰਮ ਅਤੇ ਮਿਹਨਤ ਦੀ ਕਦਰ ਨ ਪਈ। 

ਸੈਨ 1932 ਈ. ਵਿਚ ਪੋਸਟ ਮਾਸਟਰ ਜਨਰਲ 
ਦੇ ਅੰਹਦੇ ਤੋਂ ਸੇਵਾ ਮੁਕਤ ਹੋ ਕੇ ਮਾਡਲ ਟਾਊਨ ਲਾਹੌਰ 
ਰਹਿਣ ਲਗ ਗਿਆ ਅਤੇ ਦੇਸ਼ ਵੰਡ ਤੋ ਬਾਦ ਆਪਣੇ ਪੁੱਤਰ 
ਸ. ਹਰਬੰਸ ਸਿੰਘ ਪਾਸ ਨੌਰਿਚ (ਇੰਗਲੈਂਡ) ਚਲਾ ਗਿਆ, 
ਜਿਥੇ 30 ਜਨਵਰੀ 1950 ਈ. ਨੂੰ ਇਸ ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ ਹੋ 
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ਗਿਆ। ਇਸ ਦੇ ਕੁਝ ਲੇਖ ਅਤੇ ਟਿੱਪਣੀਆਂ ਅਣਛਪੀਆਂ 
ਹੀ ਪਈਆਂ ਹਨ। ਇਸ ਦੀ ਇਕ ਪੁਸਤਕ “ਜਨਮਸਾਖੀਆਂ 
ਦੀ ਹਕੀਕਤ ਦਾ ਖਰੜਾ ਇਸ ਦੇ ਜਵਾਈ ਸੀ ਗੁਰਦਿਆਲ 
ਸਿੰਘ ਖੋਸਲਾ (ਨਾਟਕਕਾਰ) ਪਾਸ ਪਿਆ ਸੀ, ਜਿਸ ਨੂੰ ਪੜ੍ਹਨ 
ਲਈ ਪ੍ਰਸਤੁਤ ਲੇਖਕ ਦੀ ਖੋਸਲਾ ਹੋਰਾਂ ਨਾਲ ਗੱਲ ਚਲ 
ਰਹੀ ਸੀ ਕਿ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ ਹੋ ਗਿਆ। ਇਸ ਦੇ ਲਿਖੇ 
ਹੋਏ ਭਗਤ ਨਾਮ ਦੇਵ ਜਾ ਦਾ ਜੀਵਨ (1906 ਈ.), ਸ਼ੋਖ 
ਫਨੰਦ ਦਾ ਜੀਵਨ (ਦੋ ਭਾਗ) ਆਦਿ ਨਾਂ ਦੇ ਕਈ ਹੋਰ 
ਕਿਤਾਬਚੇ ਅਤੇ ਟੈਕਟ ਲਿਖੇ ਹੋਏ ਵੀ ਮਿਲਦੇ ਹਨ। 
ਜੀਵ : ਵੇਖੋ “ਜੀਵਾਤਮਾ”। 
ਜੀਵ-ਉਤਪੱਤੀ : ਜੀਵ ਦੀ ਉਤਪੱਤੀ ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ 
ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਹੁਕਮ ਨਾਲ ਮੰਨੀ ਗਈ ਹੈ ਅਤੇ ਉਸੇ ਦੁਆਰਾ 
ਉਸ ਨੂੰ ਪ੍ਤਿਸ਼ਠਾ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੁੰਦੀ ਹੈ-- ਹਕਾਨ ਹੋਵਨ ਜੀਆ 
ਹਕਨ/ ਨਲ ਵੱਡਆਈ /(ਗੁ .ਰੀ੍‌ .1)। ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਹੁਕਮ 
ਨਾਲ ਹੀ ਜੀਵ ਇਸ ਸੈਸਾਰ ਵਿਚ ਆਉਂਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਹੁਕਮ 
ਅਨੁਸਾਰ ਹੀ ਜਾਂਦਾ ਹੈ-ਹਕਮੇ ਆਵੈ ਹਕਮ ਜਾਇ/ ਆਨੀ 
੫ਛੰ ਹੁਕਮ ਸ਼ਮ/ਇ/(ਗੁ.ਰੀ.151)। 

ਇਹ ਸ਼ਰੀਰ ਪੰਜ ਤੱਤ੍ਰਾਂ (ਜਲ, ਪ੍ਰਿਥਵੀ, 
ਆਕਾਸ਼, ਵਾਯੂ ਅਤੇ ਅਗਨੀ) ਦੇ ਸੈਯੋਗ ਨਾਲ ਬਣਦਾ ਹੈ 
ਅਤੇ ਇਸ ਵਿਚ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦਾ ਅੰਸ਼ (ਰਤਨ) ਰਖਿਆ 
ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਤੱਥ ਦਾ ਬੋਧ ਸ਼ਬਦ ਦੇ ਵਿਚਾਰ ਦੁਆਰਾ 
ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ- ਪੰਚ ਤਤ ਆਲ ਕਾਇਆ ਕੀਨਾ //ਤਿਸ਼ 
ਆਹ ਰਾਮ ਰਤਨ ਲੰ ਚੀਨ?/ ਆਤਮ ਰਾਮ ਰਾਮ ਹੈ ਆਤਮ 
ਹਰ ਪਈਆ ਸ਼ਬਦ ਵੀਚਾਰਾ ਹੈਂ / (ਗੁ ਰੰ .1030)। 

ਸ਼ਰੀਰ ਦੀ ਸਿਰਜਨਾ ਮਾਤਾ ਦੇ ਰਕਤ ਅਤੇ ਪਿਤਾ 
ਦੇ ਬਿੰਦੂ ਦੁਆਰਾ ਮੰਨੀ ਗਈ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ 
ਅਨੁਸਾਰ - ਰਕਤ /ਬੈਂਦ ਕਾ /ਏਹ` ਤਨੋਂ ਅਗਨ? ਪਾਨ 
/ਪਰਾਣੁ / (ਗੁ .ਗੁੰ.63)। “ਸਿਧ-ਗੋਸਟਿ” ਵਿਚ ਲਿਖਿਆ 
ਹੈ- ਰਕਤ /ਬੈਂਦੁ ਕੀ ਅੜਾ ਨ ਹੋਤੀ ਮੰਤ ਕੰਨਿਮੰਤ ਨਹਾ 
ਪਾਈ / (ਗੁ ਗੰ .੭45)। 


ਜੀਵ-ਅਲਪੱਗਤਾ : ਗੁਰਬਾਣੀ ਅਨੁਸਾਰ ਜੀਵ ਬ੍ਰਹਮਾਂਸ਼ 
ਹੈ। ਇਸ ਦਾ ਮਹੱਤਵ ਤਦ ਤਕ ਹੀ ਹੈ, ਜਦ ਤਕ ਇਹ 
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ਮਾਇਆ ਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਭਾਵਿਤ ਹੋ ਕੇ ਵੀ ਆਪਣੇ ਮੂਲ ਰੂਪ 
ਨੂੰ ਨਹੀਂ ਭੁਲਦਾ। ਪਰ ਹਉਮੈ ਦੇ ਵਸ ਵਿਚ ਹੋ ਕੇ ਇਹ ਮੂਲ 
ਤੋਂ ਵਖ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਆਪਣੀ ਸੁਤੰਤਰ ਹੋਂਦ ਮੰਨਣ 
ਲਗਦਾ ਹੈ। ਇਹ ਉਸ ਦੀ ਅਲਪੱਗਤਾ ਹੈ।ਉਸ ਦੀ ਸਥਿਤੀ 
ਜਲ ਤੋਂ ਨਿਕਲੀ ਮੱਛੀ ਵਾਂਗ ਹੈ- ਤੁ ਦਗੰਆਉਓਂ ਦਾਨਾ 
ਬਨਾ ਮੈ ਮਛਲੀ ਕੈਸੇ ਅੰਤ ਲਹਾ/ ਜਹ ਜਹ ਦੌਖਾ ਤਹ 
ਤਹ ਤੂ ਹੈ ਤੁਝ ਤੋਂ ਨਿਕਾਸੀ ਫਾਂਟ ਮਰਾ/ (ਗੁ .ਗੰ.25)। 
ਕਰਦਿਆਂ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਕਿਹਾ ਹੈ ਕਿ ਪਰਿਪੂਰਣ 
ਅਤੇ ਰੀਭੀਰ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦਾ ਅੰਸ਼ (ਆਤਮਾ) ਜਦ ਮਾਇਆ 
ਦੇ ਪ੍ਭਾਵ ਅਧੀਨ ਜੀਵ ਰੂਪ ਧਾਰ ਲੈਦਾ ਹੈ , ਤਾਂ ਉਹ ਸਖਣਾ 
ਅਤੇ ਹੀਨ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਉਹ ਆਪਣੇ ਮੂਲ ਤੱਤ੍ਰ ਦੇ ਮੁਕਾਬਲੇ 
ਬਹੁਤ ਤੁਛ ਜਾਂ ਅਲਪੱਗ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ- ਤੂ ਪਰਾ ਹਮ ਊਂਠੇ 
ਹੋਂਛੇ ਤੂ ਗਉਰਾ ਹਮ' ਹਉੰਨੇ / (ਗੁ ਰੀ .597)। 

ਜਦੋਂ ਜੀਵ ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਵਾਸਤਵਿਕ ਰੂਪ ਦਾ 
ਗਿਆਨ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ, ਤਾਂ ਉਹ ਮਾਇਆ ਅਤੇ ਹਉਮੈ ਨੂੰ 
ਤਿਆਗ ਕੇ ਪਰਮਾਤਮਾ ਨਾਲ ਅਭਿੰਨ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਅਤੇ 
ਆਤਮਿਕ ਆਨੰਦ ਦੀ ਪ੍ਾਪਤੀ ਕਰਦਾ ਹੈ। ਪਰ ਧਿਆਨ 
ਰਹੇ ਕਿ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਉਸਤਤ ਉਹੀ ਕਰ ਸਕਦਾ ਹੈ, ਸੋ 
ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਤਿਸ਼ਠਿਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ-# ਗੁਣ ਗਾਵ/ਹ 
ਸ਼ਾਚੋ ਭਾਵ/ਹਿ/ ਤੁਝ ਤੇ ਓਉਪਜ/ਹਿ ਤੁਝ ਆਹ ਸਮਾਵਾ/ਹਿ/ 
ਨਾਨਕ ਸ਼ਾਚ ਕਹੈ ਬੇਨੰਤੀ #ਨੱਲ ਸ਼ਾਚੇ ਸ਼੪ ਪਾਇਦਾ / 
(ਗੁ.ਰੀ.1035)। 


ਜੀਵ-ਸੈਖਿਆ : ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਸਥੂਲ ਤੌਰ 'ਤੇ ਜੀਵਾਂ 
ਦੀ ਗਿਣਤੀ ਚੌਰਾਸੀ ਲੱਖ ਮੰਨੀ ਗਈ ਹੈ-- ਲਖ ਚਉਰਾਸੀਹ 
ਜੰਤ ਉਪਾਏ / (ਗੁ.ਗੰ.190)। ਇਹ ਗਿਣਤੀ ਪ੍ਰਚਲਿਤ 
ਮੁਹਾਵਰੇ ਅਨੁਸਾਰ ਹੈ, ਉੱਜ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ 
ਜੀਵਾਂ ਦੀ ਗਿਣਤੀ ਅਸੰਖ ਮੰਨੀ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀਆਂ ਅਨੰਤ 
ਜਾਤੀਆਂ ਅਤੇ ਅਨੰਤ ਰੈਗ ਅਤੇ ਅਨੰਤ ਨਾਮ ਹਨ- 
/ਤਸ਼ /ਵਿ/ਓਚਿ ਜ% ਜੁਗਤਿ ਕੇ ਰੰਗ / /ਤਿਨ ਕੇ ਨਾਮ ਅਨੰਕ 
%ਨੰਤ / (ਗੁ ਗੰ 7)। 

ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਅਨੰਤਤਾ ਤੋਂ ਭਾਵ ਜੀਵਾਂ ਦੇ 
ਆਪਣੇ ਆਪਣੇ ਸੈਸਕਾਰਾਂ ਦੇ ਭੇਦ ਦੇ ਫਲਸਰੂਪ ਭਿੰਨ ਭਿੰਨ 
ਸ਼ਰੀਰ ਧਾਰਣ ਕਰਨ ਤੋਂ ਹੈ। ਦੇਹ-ਭੇਦ ਕਰਕੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ 
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ਭੇਦ ਪ੍ਰਤੀਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਇਹੀ ਕਾਰਣ ਹੈ ਕਿ ਜੀਵ ਅਨੰਤ 
ਮੰਨੇ ਗਏ ਹਨ। ਉੱਜ ਬ੍ਹਮ ਅਤੇ ਜੀਵ ਦੀ ਅਭੇਦਤਾ 
ਕਾਰਣ ਜੀਵ ਦੀ ਸੁਤੰਤਰ ਸੱਤਾ ਸਿਧ ਹੀ ਨਹੀਂ ਹੁੰਦੀ। 
ਇਸ ਲਈ ਗੁਰਬਾਣੀ ਜੀਵਾਂ ਵਿਚ ਕਿਸੇ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀ ` 
ਤਾਤਵਿਕ ਅਨੌਕਤਾ ਨੂੰ ਸਵੀਕਾਰ ਨਹੀਂ ਕਰਦੀ। ਆਤਮਾ 
ਹੀ ਕਰਮਾਂ ਦੇ ਫਲਸਰੂਪ ਸੈਸਕਾਰਾਂ ਦੇ ਆਧਾਰ 'ਤੇ ਵਖ 
ਵਖ ਜੂਨਾਂ ਧਾਰਦੀ ਹੈ। ਪਰ ਉੱਜ ਜਿਸ ਵੀ ਜੀਵ ਵਿਚ 
ਵੇਖਿਆ ਜਾਏ, ਉਸ ਵਿਚ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਜੋਤਿ ਵਿਦਮਾਨ 
ਲਗਦੀ ਹੈ ਅਤੇ ਮਜ਼ੇਦਾਰ ਗੱਲ ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਇਕ ਬ੍ਰਹਮ ਹੀ 
ਸਾਰਿਆਂ ਵਿਚ ਸਮਾਇਆ ਹੋਣ ਦੇ ਬਾਵਜੂਦ ਕਿਸੇ ਇਕ 
ਜੀਵ ਦਾ ਦੂਜੇ ਨਾਲ ਮੇਲ ਨਹੀਂ ਬੈਠਦਾ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ 
ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਸੋਰਠ ਰਾਗ ਵਿਚ ਕਿਹਾ ਹੈ -- ਜਹ ਲਹ ਦੇਖਾ 
ਤਹ ਜੀਤਿ ਤਮਆਾਗੀ ਤੇਰਾ ਰ੫ /ਨੈਨੰਹਾ //ਇਕਤ ਨਾਪ /ਫਗ/ਹਾ 
ਪਰਛੰਨਾ ਕੀਇ ਨ /ਕੈਸ਼ ਹੀ ਲੇਹਾ/ (ਗੁ ਰੂੰ .596)। 

ਬੜੀ ਸਥੂਲ ਹੈ। ਉੱਜ ਸਾਰੇ ਜੀਵ ਬ੍ਹਮਮਈ ਹਨ, ਸਭ ਵਿਚ 
ਬ੍ਹਮ ਹੀ ਪ੍ਰਤਿਬਿਬਿਤ ਹੋ ਰਿਹਾ ਹੈ- ਅੰਡਜ ਜੌਰਜ ਉਤਭੁਜ 
ਸ਼ੋਤਲ ਤੋਰੇ ਕੀਤੇ ਜੰਤਾ/ ਏਕਾ ਪਰਝ' ਨ ਤੇਰਾ ਦੇਖਿਆ ਤੂ 
ਸਭਨਾ ਮਹ ਰਵੰਤਾ/ (ਗੁ.ਰ.596)। ਇਹ ਸਾਰਾ ਅੰਤਰ 
ਕਰਮ-ਫਲਾਂ ਕਰਕੇ ਹੈ। ਜਦੋਂ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਕ੍ਰਿਪਾ ਨਾਲ 
ਮਨੁੱਖ ਦੇ ਅੰਦਰ ਬ੍ਰਹਮ-ਜੋਤਿ ਵਿਕਸਿਤ ਹੁੰਦੀ ਹੈ, ਤਾਂ 
ਭੇਦ-ਬੁੱਧੀ ਖ਼ਤਮ ਹੋ ਜਾਂਦੀ ਹੈ- ਘਟ ਘਟ ਅੰਤਾਡੈ ਲ੍ਰਹਮਾ 
ਲਕਾ/ਇਆ ਘਟ ਘਟ ਜੋਤਾਂ ਸ਼ਝਾਈ/ (ਗੁ.ਰੀ.597)। 


ਜੀਵਨ ਸਿੰਘ ਕਾਰਸੇਵਾ ਵਾਲੇ (1894-1974 ਈ.) : 
ਕਾਰ-ਸੇਵਾ ਵਾਲੇ ਬਾਬਾ ਜੀਵਨ ਸਿੰਘ ਦਾ ਜਨਮ 
ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ “ਰਾਹਲ ਚਾਹਲ” ਨਾਮ ਪਿੰਡ ਵਿਚ 
ਸ. ਫਤਹਿ ਸਿੰਘ ਦੇ ਘਰ ਬੀਬੀ ਖੇਮ ਕੌਰ ਦੀ ਕੁੱਖੋਂ ਸੈਨ 
1894 ਈ. ਵਿਚ ਹੋਇਆ। ਸ਼ੁਰੂ ਵਿਚ ਇਸ ਦਾ ਰੁਝਾਨ 
ਕੁਸ਼ਤੀ ਅਤੇ ਪੇਂਡੂ ਖੇਡਾਂ ਵਿਚ ਸੀ, ਇਸ ਲਈ ਪੜ੍ਹਨ 
ਲਿਖਣ ਤੋ ਮਹਿਰੂਮ ਰਿਹਾ। ਇਸ ਨੇ ਆਪਣੇ ਪਰਿਵਾਰ ਦੇ 
ਗੁਜ਼ਾਰੇ ਲਈ ਖੇਤੀ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਕਈ ਹੋਰ ਕੰਮ ਵੀ ਸ਼ੁਰੂ 
ਕੀਤੇ, ਪਰ ਮਨ ਨ ਲਗਿਆ। ਮਲਾਇਆ ਵੀ ਗਿਆ, ਪਰ 
ਜਲਦੀ ਦੇਸ਼ ਪਰਤ ਆਇਆ। ਇਸ ਦੇ ਜੀਵਨ ਵਿਚ 
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ਜੀਵਨ ਸਿੰਘ, ਭਾਈ 
ਸਿੰਘ ਕਾਰਸੇਵਾ ਵਾਲੇ ਦੀ ਨਿਗਰਾਨੀ ਵਿਚ ਆਪਣੇ ਪਿੰਡ 
ਦੇ ਇਕ ਨੌੜਲੇ ਪਿੰਡ ਜਾਮਾਰਾਏ ਵਿਚ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਡੇਰਾ 
ਸਾਹਿਬ” ਦੀ ਕਾਰ-ਸੇਵਾ ਹੁੰਦੀ ਵੇਖੀ। ਇਸ ਨੇ ਉਦੋ' ਮਨ 
ਵਿਚ ਦ੍ੜ੍ਰਿਕਰ ਲਿਆ ਕਿ ਸਾਰਾ ਜੀਵਨ ਕਾਰ-ਸੇਵਾ 
ਵਾਲੇ ਪਵਿੱਤਰ ਕੰਮ ਵਿਚ ਬਿਤਾਉਣਾ ਹੈ। ਬਸ ਸੈਤ ਗੁਰਮੁਖ 
ਸਿੰਘ ਦੇ ਲੜ ਲਗ ਗਿਆ। ਸੈਤ ਜੀ ਨੇ ਪਹਿਲਾਂ ਇਸ ਨੂੰ 
ਜਾਮਾਰਾਏ, ਨਨਕਾਣਾ ਸਾਹਿਬ ਅਤੇ ਖਡੂਰ ਸਾਹਿਬ ਦੇ 
ਸਰੋਵਰਾਂ ਲਈ ਹੈਸਲੀਆਂ ਬਣਾਉਣ ਦੀ ਸੇਵਾ ਸੌਂਪੀ। ਇਨ੍ਹਾਂ 
ਦੀ ਪੂਰਤੀ ਤੋ ਬਾਦ ਇਸ ਨੇ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪੱਟੀ ਸਾਹਿਬ” 
ਅਤੇ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਕਿਆਰਾ ਸਾਹਿਬ” ਦੀਆਂ ਨਵੀਆਂ 
ਇਮਾਰਤਾਂ ਉਸਰਵਾਈਆਂ। ਇਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ ਮੁਕਤਸਰ ਗੁਰੂ- 
ਧਾਮ ਦੀ ਮੁਰੰਮਤ ਅਤੇ ਵਿਸਤਾਰ ਕਰਨ ਲਈ ਸੈਤ ਗੁਰਮੁਖ 
ਸਿੰਘ ਜੀ ਨੂੰ ਪੂਰਾ ਸਹਿਯੋਗ ਦਿੱਤਾ। 

ਨਵੈਬਰ 1947 ਈ. ਵਿਚ ਸੈਤ ਗੁਰਮੁਖ ਸਿੰਘ 
ਦੇ ਦੇਹਾਂਤ ਤੋਂ ਬਾਦ ਇਸ ਨੇ ਹਰਿਆਣਾ ਪਾਤ ਵਿਚ ਪਹੋਵਾ 
ਨੂੰ ਆਪਣੀ ਗਤਿਵਿਧੀ ਦਾ ਕੇਂਦਰ ਬਣਾ ਲਿਆ। ਇਸ ਨੇ 
ਉਸ ਇਲਾਕੇ ਦੇ ਪਹੋਵਾ, ਥਾਨੋਸਰ, ਕੈਥਲ, ਸਿਆਣਾ 
ਸੱਯਦਾਂ, ਕਰਹਾ, ਗੜ੍ਹੀ ਨਜ਼ੀਰ ਦੇ ਗੁਰੂ-ਧਾਮਾਂ ਅਤੇ ਸਰੋਵਰਾਂ 
ਦੇ ਨਵੀਨੀਕਰਣ ਵਿਚ ਆਪਣਾ ਯੋਗਦਾਨ ਪਾਇਆ। ਇਸ 
ਨੇ ਬਾਬਾ ਦਲੀਪ ਸਿੰਘ ਨਾਲ ਮਿਲ ਕੇ ਜੈਤੋ ਦੇ ਗੁਰਦੁਆਰਾ 
ਸ਼ਿਕਾਰਘਾਟ ਦੀ ਉਸਾਰੀ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਗੋਦਾਵਰੀ ਦਰਿਆ 
ਉਪਰ ਪੁਲ ਬਣਾਇਆ, ਜੋ ਕਾਰ-ਸੇਵਾ ਦੇ ਇਤਿਹਾਸ ਵਿਚ 
ਇਕ ਸ਼ਲਾਘਾਯੋਗ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਹੈ। ਇਸ ਨੇ ਸੈਨ 1971 ਈ. 
ਵਿਚ ਤਰਨਤਾਰਨ ਅਤੇ 1973 ਈ. ਵਿਚ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਦੇ 
ਪਵਿੱਤਰ ਸਰੋਵਰਾਂ ਦੀ ਗਾਰ ਕੱਢਣ ਲਈ ਹਿੱਸਾ ਲਿਆ। 
ਅਜਿਹੀ ਨਿਸ਼ਕਾਮ ਸੇਵਾ ਕਰਦੇ ਹੋਇਆਂ ਇਸ ਨੇ 29 
ਅਕਤੂਬਰ 1974 ਈ . ਨੂੰ 80 ਸਾਲ ਦੀ ਉਮਰ ਭੋਗ ਕੇ 
ਸ਼ਰੀਰ ਤਿਆਗਿਆ। 


ਜੀਵਨ ਸਿੰਘ, ਭਾਈ : ਸਿੰਘ ਸਜਣ ਤੋਂ ਬਾਦ ਭਾਈ 
ਜੈਤਾ ਦਾ ਰਖਿਆ ਗਿਆ ਨਵਾਂ ਨਾਂ। ਵੇਖੋਂ “ਜੈਤਾ, ਭਾਈ'। 


ਜੀਵਨਸਿੰਘ ਵਾਲਾ (ਪਿੰਡ) : ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਬਠਿੰਡਾ ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ 
ਵਿਚ ਬਠਿੰਡਾ ਨਗਰ ਤੋ' ਦੱਖਣ-ਪੂਰਬ ਵਾਲੇ ਪਾਸੇ ਨੂੰ 18 
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ਕਿ.ਮੀ. ਦੀ ਵਿਥ ਉਤੇ ਸਥਿਤ ਇਕ ਪੁਰਾਤਨ ਪਿੰਡ, ਜਿਸ 
ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਕੋਟ ਸ਼ਮੀਰ ਤੋਂ ਤਲਵੰਡੀ ਸਾਬੋ 
ਨੂੰ ਜਾਂਦਿਆਂ ਕੁਝ ਸਮੇਂ ਲਈ ਰੁਕੇ ਸਨ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਯਾਦ 
ਵਿਚ ਇਸ ਪਿੰਡ ਵਿਚ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਗੁਰੂਸਰ ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ 
ਦਸਵੀਂ” ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਇਸ ਦੀ ਵਰਤਮਾਨ ਇਮਾਰਤ 
ਦੀ ਉਸਾਰੀ ਸੈਨ 1974 ਈ. ਵਿਚ ਹੋਈ ਸੀ। ਇਸ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ 
ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਸਥਾਨਕ ਸੈਗਤ ਕਰਦੀ ਹੈ। 


ਜੀਵਨ, ਕਾਜ਼ੀ : ਮੱਕੇ ਦੇ ਇਕ ਕਾਜ਼ੀ ਦਾ ਨਾਂ। ਗੁਰੂ 
ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਜਦੋਂ ਉਦਾਸੀਆਂ ਦੌਰਾਨ ਮੱਕੇ ਗਏ ਤਾਂ 
ਰਾਤ ਵੇਲੇ ਕਾਅਬੇ ਵਲ ਲੱਤਾਂ ਪਸਾਰ ਕੇ ਸੱ ਗਏ। ਜਦ 
ਸਵੇਰੇ “ਜੀਵਨ” ਨਾਂ ਦਾ ਕਾਜ਼ੀ ਆਇਆ ਤਾਂ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੂੰ 
ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਸੁਤਿਆ ਵੇਖ ਕੇ ਉਸ ਨੂੰ ਬਹੁਤ ਗੁੱਸਾ ਚੜ੍ਹਿਆ। 
ਉਸ ਨੇ ਲੱਤ ਮਾਰ ਕੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੂੰ ਜਗਾਇਆ ਅਤੇ ਖ਼ੁਦਾ 
ਦੇ ਘਰ ਵਲ ਟੰਗਾਂ ਕਰਕੇ ਸੌਣ ਦਾ ਕਾਰਣ ਪੁਛਿਆ। ਉਸ 
ਨੋ, ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਅਨੁਸਾਰ, ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੂੰ “ਕਾਫ਼ਿਰ” ਤਕ 
ਕਿਹਾ- ਜੀਵ/ਣੇ ਆਗ ਲਤ ਦਾ ਕੇਹੜਾ ਸਤਾ ਕੁਫਰ 
ਕੁਫਾਗੀ (1,/32)। 

ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਬੜੇ ਠਹਿਰੈਮੇ ਨਾਲ ਉੱਤਰ ਦਿੱਤਾ 
ਕਿ ਜਿਧਰ ਖ਼ੁਦਾ ਦਾ ਘਰ ਨਹੀਂ, ਉਧਰ ਵਲ ਟੈਗਾਂ ਕਰ 
ਦਿਓ। ਇਹ ਉੱਤਰ ਪਾਪਤ ਕਰਕੇ ਖਿਝੇ ਹੋਏ ਕਾਜ਼ੀ ਨੇ 
ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀਆਂ ਟੇਗਾਂ ਘਸੀਟ ਕੇ ਦੂਜੇ ਪਾਸੇ ਵਲ ਮੋੜ 
ਦਿੱਤੀਆਂ ਤਾਂ ਕਾਅਬਾ ਵੀ ਉਧਰ ਵਲ ਘੁੰਮ ਗਿਆ। ਇਹ 
ਕੌਤਕ ਵੇਖ ਕੇ ਸਾਰੇ ਹੈਰਾਨ ਹੋ ਗਏ। ਰ 

ਭਾਈ ਕਾਨੂਹ ਸਿੰਘ ਨੇ “ਜੀਵਣ” ਸ਼ਬਦ ਵਿਅਕਤੀ 
ਵਾਚਕ ਨ ਮੰਨ ਕੇ ਇਸ ਨੂੰ ਸੈਸਕ੍ਰਿਤ ਦੇ 'ਜਿੰਭਣ' ਸ਼ਬਦ 
ਤੋਂ ਵਿਉਪੰਨ ਮੰਨਿਆ ਹੈ ਅਤੇ ਇਸ ਦਾ ਅਰਥ “ਠੋਕਰ” 
ਕੀਤਾ ਹੈ। ਰ੍ 


ਜੀਵਨ-ਜੁਗਤ : ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਮਨੁੱਖ ਦੇ ਅਧਿਆਤਮਿਕ 
ਜੀਵਨ ਨੂੰ ਸਫਲ ਬਣਾਉਣ ਲਈ ਉਪਦੇਸ਼ ਦਾ ਸੈਚਾਰ 
ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। “ਆਸਾ ਕੀ ਵਾਰ” ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ 
ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਜਿਗਿਆਸੂ ਨੂੰ ਸਪੱਸ਼ਟ ਕਿਹਾ ਹੈ ਕਿ ਅਜਿਹਾ 


_ਜੀਵਨ-ਢੰਗ ਨਹੀਂ ਅਪਣਾਉਣਾ ਚਾਹੀਦਾ ਜਿਸ ਦੇ 


ਫਲਸਰੂਪ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਦਰਗਾਹ ਵਿਚ ਹਾਰਨਾ ਪਵੇ- 
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ਐਸੀ ਕਲਾ ਨ ਖੰਡੀਆਐ /ਜ੍‌ਤ ਦਰਗਹ ਗਇਆ ਹਾਲੀਆ / 
(ਗੁ.ਗੰ.469)। ਇਸ ਵਾਰ ਵਿਚ ਇਕ ਹੋਰ ਥਾਂ 'ਤੇ ਗੁਰੂ 
ਜੀ ਨੇ ਮੰਦੇ ਕੰਮਾਂ ਨੂੰ ਛਡ ਕੇ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਭਗਤੀ ਵਿਚ 
ਕਿਹਾ ਹੈ-- /ਜੈਤ ਸ਼ੋਵੀਆੰ ਸੁਖ ਪਾਈ% ਸੋਂ ਸ਼ਹਿਲੁ ਸ਼ਦਾ 
ਸ਼ਮਾਲੀਆ / ਜਿਤ ਕੀਤਾ ਪਾਈਆ ਅਪਣਾ ਸ਼ਾ ਘਾਲ ਝਗੀ 
ਕਉ ਘਲਆ / ਮੰਦਾ ਆਲੇ ਨ ਕੰਚਈ ਦੇ ਲੰਆੰ ਨਦਰ 
ਨਿਹਾਲੀਐ / ਜਿਉਂ ਸਾਹਿਲ ਨਲ ਨ ਹਾਲ ਤੇਵੈਹਾ 
ਪਾਸ਼ਾ ਢਾਲੀਆ/ /ਕੇਛੁ ਲਾਹੇ ਓਪਨ ਘਾਲ?ਆੰ / (ਗੁ .ਰੀ . 
474)। 'ਗੁਜਰੀ ਕੀ ਵਾਰ” ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ 
ਨੇ ਜੀਵਨ-ਜੁਗਤ ਦੀ ਸੋਪੰਨਤਾ ਸਤਿਗੁਰੂ ਦੀ ਸ਼ਰਣ ਵਿਚ 
ਜਾਣ ਨਾਲ ਹੀ ਸੈਭਵ ਦਸੀ ਹੈ- ਨਾਨਕ ਸ਼ਤਿਗੁ/ਨਿ ਭੇਟ 
ਪੁਗੀ ਹੋਵੈ ਜੁਗਤਿ / ਹਸੀਦਿਆ ਥੋਲੀਦਿਆ ਪੰਨੰ/ਦਿਆ 
ਖਾਵੀਦਿਆ /ਵਿਚੇ ਹੋਵੈ ਮਕਾਤਿ / (ਗੁ ਰੀ .522)। 


_ਜੀਵਨ-ਮੁਕਤ : ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਇਸ ਤੋਂ ਭਾਵ ਹੈ 
ਜੀਉਦੇ-ਜੀ ਜਾਂ ਜੀਵਿਤ ਅਵਸਥਾ ਵਿਚ ਹੀ ਮੁਕਤ ਹੋਣਾ। 
ਇਸ ਦਾ ਆਸ਼ਾ ਹੈ ਕਿ ਸੈਸਾਰ ਵਿਚ ਜੀਉਂਦੇ ਹੋਇਆਂ ਹੀ 
ਸੈਸਾਰਿਕ ਪ੍ਰਪੰਚ ਤੋਂ ਅਪ੍ਰਭਾਵਿਤ ਹੋਣਾ। ਇਸ ਦੀ ਪਾਪਤੀ 
ਗੁਰੂ ਦੁਆਰਾ ਸੈਭਵ ਹੈ ਕਿਉਂਕਿ ਗੁਰੂ ਦੇ ਉਪਦੇਸ਼ ਪਾਪਤ 
ਕੀਤੇ ਬਿਨਾ ਕੋਈ ਵੀ ਵਿਅਕਤੀ ਮੁਕਤੀ ਪਾਪਤ ਕਰਨ 
ਵਿਚ ਸਮਰਥ ਨਹੀਂ' ਹੋ ਸਕਦਾ। ਗੁਰੂ ਦੇ ਉਪਦੇਸ਼ ਰਾਹੀ' 
ਮਨੁੱਖ ਆਪਣੇ ਵਾਸਤਵਿਕ ਸਰੂਪ ਨੂੰ ਪਛਾਣਦਾ ਹੋਇਆ 
ਠੀਕ ਮਾਰਗ ਉਤੇ ਅਗੇ ਵਧਦਾ ਹੈ। 

ਮੁਕਤੀ ਜਾਂ ਮੋਖ ਭਾਰਤੀ ਅਧਿਆਤਮਿਕਤਾ ਦਾ 
` ਅੰਤਿਮ ਫਲ ਹੈ। ਇਸ ਨੂੰ ਚਾਰ ਪਦਾਰਥਾਂ (ਧਰਮ, ਅਰਥ, 
ਕਾਮ ਅਤੇ ਮੋਖ) ਵਿਚ ਆਖ਼ਰੀ ਅਤੇ ਮੁੱਖ ਸਥਾਨ ਪ੍ਰਾਪਤ 
ਹੈ। ਇਹ ਮਨੁੱਖੀ ਜੀਵਨ ਦਾ ਪਰਮ ਪੁਰਸ਼ਾਰਥ ਸਮਝਿਆ 
ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਵਖ ਵਖ ਭਾਰਤੀ ਦਾਰਸ਼ਨਿਕ ਪਰੈਪਰਾਵਾਂ ਵਿਚ 
ਇਸ ਦੇ ਸਰੂਪ ਅਤੇ ਸਥਿਤੀ ਵਿਚ ਕਾਫ਼ੀ ਮਤਭੇਦ ਰਿਹਾ 
ਹੈ, ਪਰ ਇਕ ਗੱਲ ਬਾਰੇ ਸਾਰੇ ਸਹਿਮਤ ਹਨ ਕਿ ਮੋਖ 
(ਮੁਕਤੀ) ਉਸ ਸਥਿਤੀ ਦਾ ਸੂਚਕ ਹੈ ਜਦ ਮਨੁੱਖ ਤਿੰਨ 
ਪ੍ਕਾਰ ਦੇ ਦੁਖਾਂ (ਦੈਹਿਕ, ਭੌਤਿਕ ਅਤੇ ਦੈਵਿਕ) ਤੋ” 
ਛੁਟਕਾਰਾ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰ ਲੈਂਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਮੋਖ ਤੋਂ ਭਾਵ 
ਮਨੁੱਖ ਦੇ ਸੈਸਾਰਿਕ ਦੁਖਾਂ ਦਾ ਪੂਰਣ ਅਭਾਵ ਹੈ। ਵਖ ਵਖ 
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ਦਾਰਸ਼ਨਿਕਾਂ ਨੇ ਇਸ ਅਵਸਥਾ ਨੂੰ ਮੋਖ, ਮੁਕਤੀ, 
ਨਿਰਵਾਣ, ਕੈਵਲ੍ਯ, ਅਪਵਰਗ, ਪਰਮਪਦ, ਪਰਮਗਤਿ, 
ਪਰਮਸੁਖ, ਤੁਰੀਆਵਸਥਾ ਆਦਿ ਨਾਂ ਦਿੱਤੇ ਹਨ। 

ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਮੁਕਤੀ ਦੇ ਸਰੂਪ ਸੈਬੈਧੀ ਕੋਈ 
ਵਿਵਸਥਿਤ ਚਰਚਾ ਨਹੀਂ ਹੋਈ। ਕੁਝ ਕੁ ਉਕਤੀਆਂ ਦੇ 
ਆਧਾਰ `ਤੇ ਕਿਹਾ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ ਕਿ ਸੈਸਾਰਿਕ ਬੈਧਨਾਂ ਤੋੱ 
ਛੁਟਕਾਰਾ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰਨਾ ਹੀ “ਮੁਕਤੀ” ਹੈ। ਅਧਿਆਤਮਿਕ 
ਸਾਧਨਾ ਦੁਆਰਾ ਸੈਸਾਰਿਕ ਬੈਧਨਾਂ ਨੂੰ ਕਟ ਕੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਤੋੱ 
ਨਿਰਬੰਧ ਹੋਣਾ ਹੀ ਮੁਕਤੀ ਦੀ ਅਵਸਥਾ ਹੈ। ਗੁਰਮਤਿ 
ਅਨੁਸਾਰ ਸਾਰਾ ਸੈਸਾਰ ਤਿਗੁਣਾਤਮਕ ਮਾਇਆ ਦਾ ਸਾਕਾਰ 
ਰੂਪ ਹੈ। ਅਸਲ ਵਿਚ, ਇਹ ਸਭ ਕੁਝ ਮਾਇਆ ਦੇ ਮਿਠੇ ਮੋਹ 
ਦਾ ਪਾਸਾਰ ਹੈ। ਮਾਇਆ ਅਤੇ ਉਸ ਦੇ ਉਪਕਰਣਾਂ ਦੇ 
ਫਲਸਰੂਪ ਮਨੁੱਖ ਭਰਮ-ਗ੍ਰਸਤ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਉਹ 
ਆਪਣੇ ਵਾਸਤਵਿਕ ਸਰੂਪ ਨੂੰ ਭੁਲ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਹ ਭੁਲਣਾ 
ਹੀ ਸੈਸਾਰਿਕ ਦੁਖ-ਸੁਖ ਦਾ ਕਾਰਣ ਬਣਦਾ ਹੈ। ਇਹੀ 
ਅਗਿਆਨ ਹੈ। ਇਸੇ ਦੇ ਵਸ ਹੋ ਕੇ ਮਨੁੱਖ ਨਾਮ-ਰੁਪਾਤਮਕ 
ਸੈਸਾਰ ਦੇ ਮਾਇਆ-ਜਾਲ ਵਿਚ ਫਸ ਜਾਂਦਾ ਹੈ, ਬੈਧਨ 
ਵਿਚ ਗ੍ਰਸਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਅਨੁਸਾਰ 
ਇਨ੍ਹਾਂ ਬਹੁ-ਪ੍ਰਕਾਰੀ ਬੈਧਨਾਂ ਵਿਚੋਂ ਕੋਈ ਵਿਰਲਾ ਵਿਅਕਤੀ 
ਹੀ ਮੁਕਤੀ ਪਾਪਤ ਕਰ ਸਕਦਾ ਹੈ-- ਕੇਤੇ ਝੰਧਨ ਜੀਅ ਕੇ 
ਗੁਰਮ/ਖ' ਮੌਖ' ਦੁਆਰ / (ਗੁ ਗੰ .62)। 

ਸੈਸਾਰਿਕ ਬੰਧਨਾਂ ਦਾ ਮੂਲ ਕਾਰਣ “ਹਉਮੈ” ਹੈ। 
ਹਉਮੈ ਅਧੀਨ ਕੀਤੇ ਗਏ ਸਾਰੇ ਕਰਮ-ਧਰਮ ਬੈਧਨ ਹਨ। 
ਹਉਮੈ ਮਨੁੱਖ ਨੂੰ ਸੈਸਾਰਿਕ ਯਾਤ੍ਾ ਲਈ ਮਜਬੂਰ ਕਰਦੀ ਹੈ। 
ਇਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ ਮਾਇਆ ਦੇ ਹੋਰ ਤੱਤ੍ਰ ਵੀ ਬੈਧਨ-ਗ੍ਰਸਤ ਕਰਨ 
ਵਾਲੇ ਹਨ। ਗੁਰੂ ਦੀ ਕਿਰਪਾ ਦੁਆਰਾ ਮਾਇਆ ਦੇ ਪ੍ਰਭਾਵ 
ਦੇ ਹਟਣ ਨਾਲ ਮਨੁੱਖ ਵਾਸਤਵਿਕਤਾ ਨੂੰ ਪਛਾਣਨ ਦੇ 
ਸਮਰਥ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਇਹ ਇਕ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦਾ ਆਤਮਾ ਪਰਮਾਤਮਾ 
ਦਾ ਸਾਖਿਆਤਕਾਰ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਬੈਕੁੰਠ-ਧਾਮ 
ਪਹੁੰਚਣ ਵਾਲੀ ਮੁਕਤੀ ਨੂੰ ਆਤਮ- ਸਾਖਿਆਤਕਾਰ ਵਾਲੀ 
ਮੁਕਤੀ ਨਾਲੋਂ ਤੁਛ ਸਮਝਦੇ ਹਨ--ਗਰ ਕੀ ਸਾਥੀ ਆਮਤਾ 
ਬਾਣਾ ੫ਵਤ ਹੀ ਪਰਵਾਣ ਭ/ਏਆ/ ਦਰ ਦਰਸ਼ਨ ਕਾ 
ਪ੍ਰੀਤਮ ਹੋਵੈ ਮਕਾਤਿ ਝੰਕੁੰਠੰ ਕਰੈ /ਕਨਿਆ/ (ਗੁ ਰੀ .360)। 
ਇਸ ਤੱਥ ਦੀ ਪੁਸ਼ਟੀ ਗੁਰੁ ਰਾਮਦਾਸ ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ ਤੋਂ ਵੀ ਹੋ 
ਜਾਂਦੀ ਹੈ-ਸ਼ਰਗ ਮਕ/ਤਿ ਬੈਕੰਠ ਅੰਤ ਬਾਂਛਾਨਿ /ਨਿਤਿ ਆਸ਼ਾ ` 
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ਆਸ਼ ਕਠੀਜੈ/ ਹਠ ਟਠਸ਼ਨ ਕੇ ਲਨ #ਕਾਤਿ ਨ ਮਾਂਗ/ਹ 
/ਮਲੈ ਵਰਸ਼ਨ /ਤਿਆਤ ਮਨੁ ਯੰਜੰ/(ਗੁ ਰੰ.1324)। 

ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਵੀ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ 
ਚਰਣ-ਕਮਲਾਂ ਨਾਲ ਆਪਣੀ ਪ੍ਰੀਤ ਨੂੰ ਰਾਜ ਅਤੇ ਮੁਕਤੀ 
ਦੀ ਚਾਹਨਾ ਤੋਂ ਉੱਚਾ ਸਮਝਿਆ ਹੈ- ਰਾਜ਼ ਨ ਚਾਹਇਂਮਕ/ਤਿ 
ਨ ਚਾਹਉਂ ਆਨੇ ਪ੍ਰਤਿ ਚਰਨ ਕਮਲਾਠੋ/(ਗੁ.ਰੰ. 534)। 

ਇਥੇ ਇਕ ਗੱਲ ਹੋਰ ਸਪੱਸ਼ਟ ਕਰ ਦੇਣੀ ਠੀਕ 
ਪ੍ਰਤੀਤ ਹੁੰਦੀ ਹੈ ਕਿ ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਮੁਕਤੀ-ਪ੍ਾਪਤੀ ਸੈਬੋਧੀ 
ਬੈਧਨਾਂ ਤੋਂ ਨਿਰਬੰਧ ਹੋਣ ਦੀ ਜੋ ਗੱਲ ਕਹੀ ਗਈ ਹੈ, ਉਸ 
ਤੋਂ ਭਾਵ ਮ੍ਰਿਤੂ ਨਹੀਂ, ਸਗੋ ਜੀਵਿਤ ਅਵਸਥਾ ਵਿਚ ਹੀ 
ਆਪਣੇ-ਪਨ ਦੀ ਭਾਵਨਾ ਨੂੰ ਮਾਰਨਾ ਹੈ। ਜਦੋਂ ਆਪਣੇ-ਪਨ 
ਜਾਂ ਮਾਇਆ ਦੇ ਪ੍ਰਪੰਚ ਦਾ ਪ੍ਰਭਾਵ ਨਸ਼ਟ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਤਾਂ 
ਜੀਵਾਤਮਾ ਅਤੇ ਪਰਮਾਤਮਾ ਵਿਚ ਏਕਤਾ ਹੋ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। 
ਜੀਵ ਤਾਂ ਸੁਭਾ ਤੋਂ ਹੀ ਮੁਕਤ ਹੈ। ਮੁਕਤੀ ਨ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕੀਤੀ 
ਜਾ ਸਕਦੀ ਹੈ, ਨ ਹੀ ਇਸ ਨੂੰ ਉਤਪੰਨ ਕੀਤਾ ਜਾ ਸਕਦਾ 
ਹੈ। ਇਸ ਲਈ ਮੁਕਤੀ ਤਾਂ ਜੀਵ ਪਾਸ ਸਦਾ ਮੌਜੂਦ ਰਹਿੰਦੀ 
ਹੈ, ਪਰ ਜੀਵ ਭਰਮ-ਵਸ ਉਸ ਨੂੰ ਕਿਤੋਂ ਬਾਹਰੋ' ਖੋਜਣ ਦਾ 
ਯਤਨ ਕਰਦਾ ਹੈ। ਜਦੋਂ ਗੁਰੂ ਦੇ ਗਿਆਨ ਨਾਲ ਅਗਿਆਨ 
ਅਤੇ ਭਰਮ ਹਟ ਜਾਂਦੇ ਹਨ, ਬਿਬੇਕ ਉਤਪੰਨ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਤਾਂ 
ਵਿਅਕਤੀ ਸਹਿਜ-ਸੁਭਾ ਮੁਕਤੀ ਨੂੰ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰਕੇ ਪ੍ਰਸੈਨ 
ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਅਸਲ ਵਿਚ, ਇਹ ਮੁਕਤੀ ਗਲ ਦੀ ਮਾਲਾ ਵਾਂਗ 
ਉਸ ਪਾਸ ਪਹਿਲਾਂ ਹੀ ਮੌਜੂਦ ਹੈ, ਜੋ ਬਸਤ੍ਰਾਂ ਦੇ ਹੇਠਾਂ ਲੁਕ 
ਜਾਣ ਕਰਕੇ ਸਪੱਸ਼ਟ ਨਹੀਂ ਹੋ ਰਹੀ ਹੁੰਦੀ, ਪਰ ਕਪੜਿਆਂ ਦੇ 
ਹਟਣ ਨਾਲ ਮਾਲਾ ਸਾਫ਼ ਦਿਸ ਪੈਂਦੀ ਹੈ। ਇਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ ਭਰਮਾਂ 
ਦੇ ਕਟਣ ਨਾਲ ਆਤਮ-ਬੋਧ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਹੀ ਮੁਕਤੀ 
ਹੈ। ਇਹ ਕੋਈ ਨਵੀਂ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਨਹੀਂ, ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਦੀ ਹੀ ਪੁਨਰ 
-ਪਾਪਤੀ ਹੈ ਅਤੇ ਇਸ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਜੀਵਿਤ ਅਵਸਥਾ 
ਵਿਚ ਹੀ ਸੈਭਵ ਹੈ। 

ਮੁਕਤੀ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰਨ ਵਾਲੇ ਸਾਧਕਾਂ ਨੂੰ “ਮੁਕਤ” 
ਕਿਹਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਇਹ ਆਮ ਤੌਰ 'ਤੇ ਤਿੰਨ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦੇ ਹੁੰਦੇ 
ਹਨ-- ਜੀਵਨ-ਮੁਕਤ, ਵਿਦੇਹ-ਮੁਕਤ ਅਤੇ ਨਿੱਤ-ਮੁਕਤ। 
ਜੋ ਸ਼ਰੀਰ ਨੂੰ ਧਾਰਣ ਕਰਦੇ ਹੋਇਆਂ ਆਤਮ-ਗਿਆਨ 
ਰਾਹੀਂ ਸੋਸਾਰਿਕ ਬੈਧਨਾਂ ਤੋ ਮੁਕਤ ਹੋ ਜਾਂਦੇ ਹਨ, ਉਹ 
ਜੀਵਨ-ਮੁਕਤ ਅਖਵਾਉਂਦੇ ਹਨ। ਜੋ ਜੀਵ ਦੇਹ ਦੇ ਨਸ਼ਟ 
ਹੋਣ "ਤੇ ਮੁਕਤੀ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰਦੇ ਹਨ, ਉਹ ਵਿਦੇਹ-ਮੁਕਤ 
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ਜੀਵਨ-ਮੁਕਤ 
ਹਨ ਅਤੇ ਜੋ ਆਪਣੇ ਕਰਮਾਂ ਦੇ ਵਸ ਵਿਚ ਹੋ ਕੇ ਜਨਮ- 
ਜਾਂ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਇੱਛਾ ਅਨੁਸਾਰ ਵਖ ਵਖ ਲੋਕਾਂ ਵਿਚ 
ਵਿਚਰਣ ਕਰਦੇ ਰਹਿੰਦੇ ਹਨ, ਉਹ ਨਿੱਤ-ਮੁਕਤ ਹਨ। 
ਉਪਰੋਕਤ ਤੈਨਾਂ ਵਿਚੋਂ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ ਦੀ ਰੁਚੀ 
ਕੇਵਲ ਜੀਵਨ-ਮੁਕਤ ਪ੍ਰਤਿ ਰਹੀ ਹੈ, ਕਿਉਕਿ ਗੁਰੂ 
ਕੋਈ ਪਦਾਰਥ ਨਹੀਂ ਮੰਨਦੇ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦਾ 
ਆਦਰਸ਼-ਵਿਅਕਤੀ “ਗੁਰਮੁਖ” ਜੀਵਿਤ ਅਵਸਥਾ ਵਿਚ 
ਹੀ ਮੁਕਤ ਹੈ। ਉਹ ਜਗਤ ਤੋਂ ਭਜਦਾ ਨਹੀਂ, ਸਗੋਂ ਸੈਸਾਰ 
ਵਿਚ ਰਹਿੰਦਾ ਹੋਇਆ ਲੋਕ-ਕਲਿਆਣ ਵਿਚ ਲੀਨ 
ਰਹਿੰਦਾ ਹੈ। ਉਹ ਪੰਜ-ਭੌਤਿਕ ਸ਼ਰੀਰ ਧਾਰਣ ਕਰਦੇ ਹੋਏ _ 
ਵੀ ਆਪਣੇ ਆਪ ਨੂੰ ਦੇਹ ਜਾਂ ਹੱਡ-ਚੰਮ ਅਤੇ ਇੰਦੀਆਂ 
ਦਾ ਢਾਂਚਾ ਨਹੀਂ ਸਮਝਦਾ। ਸਾਰੇ ਜਗਤ ਦਾ ਖੇਲ-ਪਸਾਰਾ 
ਉਸ ਸਾਹਮਣੇ ਮੌਜੂਦ ਰਹਿੰਦਾ ਹੈ, ਪਰ ਉਹ ਆਪਣੇ ਸੈਜਮ 
ਕਰਕੇ ਨਾਮ-ਰੁਪਾਤਮਕ ਵਿਸ਼ਿਆਂ ਵਿਚ ਨਹੀਂ ਫਸਦਾ, 
ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਪਾਪਤ ਕਰਨ ਵਿਚ ਉਸ ਦੇ ਮਨ ਵਿਚ ਕੋਈ 
ਇੱਛਾ ਨਹੀਂ ਰਹਿ ਜਾਂਦੀ। ਉਸ ਨੂੰ ਜੀਉਂਦੇ-ਜੀ ਹੀ ਮੁਕਤੀ 
ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੋ ਚੁਕੀ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਇਸੇ ਵਿਅਕਤੀ ਨੂੰ ਸੀ` ਗੁਰੂ 
ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ “ਜੀਵਨ-ਮੁਕਤ” ਆਖਿਆ ਹੈ। ਉਸ 
ਦੀ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ਤਾ ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਉਹ ਆਪਣੇ ਮਨ ਤੋਂ ਹਉਮੈ ਦੀ 
ਭਾਵਨਾ ਨੂੰ ਮਿਟਾ ਦਿੰਦਾ ਹੈ, ਸੱਚੀ ਰਹਿਣੀ ਰਹਿੰਦਾ ਹੈ ਅਤੇ 
ਮਨ ਵਿਚ ਹਰਿ-ਨਾਮ ਨੂੰ ਵਸਾਉਂਦਾ ਹੈ-ਜੀੰਵਨ ਮਕਤਾ ਸੌ, 
ਆਧੀਆ /ਜਿਸ਼ /ਵਿਚਹ ਹਉਮੈ ਜਾ/ਇ/ (ਗੁ .ਗੂੰ .1010); 
ਜੀਵਨ ਮੁਕਤ ਜਾ ਸ਼ਬਦ ਸ਼ਣਾਏ / ਸਚੀ ਰਹਤ ਸਚਾ ਸੁਖ 
ਪਾਏ / (ਗੁ.ਰੀ.1343)। 
“ਸਿਧ-ਗੋਸਟਿ” ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ 
ਸਿੱਧਾਂ ਦੇ ਇਸ ਪ੍ਰਸ਼ਨ-ਦੁਸਤਰ ਸੈਸਾਰ ਸਾਗਰ ਨੂੰ ਕਿਵੇਂ 
ਤਰਿਆ ਜਾਏ ? -.ਦਾ ਉੱਤਰ ਦਿੰਦਿਆਂ ਜੀਵਨ-ਮੁਕਤ 
ਵਾਲੀ ਗੱਲ ਪ੍ਰਕਾਰਾਂਤਰ ਨਾਲ ਕਮਲ ਅਤੇ ਮੁਰਗ਼ਾਬੀ ਦੇ 
ਉਪਮਾਨਾਂ ਰਾਹੀਂ ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਕਹੀ ਹੈ- ਜੰਸ਼ੇ ਜਲ ਅਹਿ 
ਕਮਲ /ਨਿਰਾਲਮੁ' ਮਰਗਾਈ ਨੰਸ਼ਾਣੇ / ਸੁਗੰਤਿ ਸ਼ਯਾੰਦ ਭਵ 
ਸਾਗਰ ਤਗੀਆ_ਨਾਨਕਾ ਨਾ ਵਖਾਣ / (ਗੁ ਗੰ .938)। 
ਸਾਰਾਂਸ਼ ਇਹ ਕਿ ਸੱਚਾ ਸਾਧਕ ਜੀਵਿਤ ਅਵਸਥਾ ਵਿਚ 
ਹੀ ਮਨ ਨੂੰ ਵਸ ਵਿਚ ਕਰਕੇ ਮੁਕਤ-ਅਵਸਥਾ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰ 
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ਜੀਵ-ਪਰਵਸ਼ਤਾ 


ਸਕਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਅਜਿਹੇ ਸਾਧਕ ਹੀ ਮਨੁੱਖਤਾ ਦਾ ਸੱਚੇ 
ਅਰਥਾਂ ਵਿਚ ਸੁਧਾਰ ਕਰ ਸਕਦੇ ਹਨ। ਇਸ ਲਈ ਗੁਰੂ 
ਤੋਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਨੇ ਜਿਗਿਆਸੂ ਨੂੰ ਸੈਬੋਧਨ ਕਰਦਿਆਂ 
ਕਿਹਾ ਹੈ- ਆਨ ਮੋਹ ਦੋਨੋਂ ਕਉ ਪਰਹ/ਰ ਗਬੰਦ ਕੰ ਗੁਨ 
ਗਾਵੈ / ਕਹੁ ਨਾਨਕ /ਏਹ /ਬਹਿ ਕੰ ਪ੍ਰਾਨੀ ਜੀਵਨ ਮੁਕਤਾ 
ਕਹਾਵੈ / (ਗੁ.ਰ੍‌ੰ.੪31) 


ਜੀਵ-ਪਰਵਸ਼ਤਾ : ਸਿੱਧਾਂਤਿਕ ਰੂਪ ਵਿਚ ਜੀਵ ਪਰਮਾਤਮਾ 
ਨਾਲ ਅਭਿੰਨ ਹੋਣ ਦੇ ਬਾਵਜੂਦ ਵੀ ਗੁਰਬਾਣੀ ਅਨੁਸਾਰ 
ਵਿਵਹਾਰਿਕ ਰੂਪ ਵਿਚ ਪਰ-ਵਸ਼ ਹੈ। ਇਹ ਪਰਵਸ਼ਤਾ ਪਰਮ 
-ਸੱਤਾ ਪਤਿ ਹੈ- ਏਨਾ ਲੰਤਾ ਕੰ ਵਨ /ਕੈਛੁ ਨਾਗ ਤੁਧ 
ਵੇਕਾੰ ਜ਼ਗਤ ਓਪ/ਇਆ//ਇਕਨਾ ਨੇ ਤੂ ਐਲ ਲੀਹ ਇਕਾ 
ਆਪਹ ਤਹ ਖੁਆ/ਇਆ। (ਗੁ.ਰੀ੍‌. 469)। ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ 
ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ 'ਸੁਖਮਨੀ” ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਇਸ ਗੱਲ ਨੂੰ ਹੋਰ 
ਸਪੱਸ਼ਟ ਕਰਦਿਆਂ ਕਿਹਾ ਹੈ- /ਏਸ਼ ਕਾ ਛਲ ਨਾਗੀ /ਇਸ਼ 
ਹਾਲ / ਕਰਨ ਕਰਾਵਨ ਸ਼ਰਝ ਕੇਂ ਨਾਥ/ ਆ/ਗਿਆਕਾਗੀ ਝਪੁਰਾ 
ਲੀਓ / ਜੋ /ਤਿਸ਼ ਭਾਵੈ ਸ਼ੀ ਫਨਿ ਛੰਓਉ/ (ਗੁਰੀ .277)। 

ਇਹ ਪਰਵਸ਼ਤਾ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਕ੍ਰਿਪਾ ਨਾਲ ਦੂਰ 
ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਕ੍ਰਿਪਾ ਅਤੇ ਆਤਮ-ਸਮਰਪਣ ਦੀ ਭਾਵਨਾ ਇਸ 
ਪਰਥਾਇ ਬੜਾ ਉਪਯੋਗੀ ਸਾਧਨ ਹੈ। ਇਦੀਆਂ ਦੀਆਂ 
ਨਿਰਲਿਪਤ ਰਖਣ ਜਾਂ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਈਸ਼ਵਰ ਨਾਲ ਮੋੜਨ ਨਾਲ 
ਜੀਵ ਉਸ ਵੇਲੇ ਸਫਲ ਹੁੰਦਾ ਹੈ, ਜਦੋ' ਉਹ ਆਪਣੇ ਆਪ ਨੂੰ 
ਪੂਰੀ ਤਰ੍ਹਾਂ ਸਮਰਪਿਤ ਕਰ ਦਿੰਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਉਹ ਬ੍ਰਹਮ 
ਰੂਪ ਹੋ ਕੇ “ਪਰਵਸ਼” ਦੀ ਥਾਂ “ਸਮਰਥ” ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 


ਜੀਵਾਤਮਾ : “ਜੀਵਾਤਮਾ” ਤੋਂ ਭਾਵ ਹੈ ਸ਼ਰੀਰ ਵਿਚ ਸਥਿਤ 
ਚੈਤਨ੍ਯ ਸਰੂਪ ਆਤਮਾ । ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਨੇ ਕਿਹਾ ਹੈ 
ਕਿ ਜਦੋਂ ਪਰਮਸੱਤਾ ਆਪਣੀ ਜੋਤਿ ਨੂੰ ਸ਼ਰੀਰ-ਬੱਧ ਕਰਦੀ 
ਹੈ, ਤਾਂ ਜੀਵ ਹੋਂਦ ਵਿਚ ਆਉਂਦਾ ਹੈ--ਏਂ ਸ਼ਗੰਰਾ ਆਰਿਆ 
ਹਨ ਤੁਮ ਅਹਿ ਜੋਤਿ ਰਖੀ ਤਾ ਤੂ ਜਗ ਆਹ ਅਹੱਇਆ/ 
(ਗੁ.ਗੰ.921)। ਇਸ ਲਈ ਆਤਮਾ ਅਤੇ ਜੀਵ ਵਿਚ ਕਿਸੇ 
ਪ੍ਰਕਾਰ ਦਾ ਕੋਈ ਤਾਤਵਿਕ ਅੰਤਰ ਨਹੀਂ ਹੈ। ਜੋ ਅੰਤਰ 
ਪ੍ਤੀਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ, ਉਹ ਮਾਇਆ ਦੇ ਪ੍ਰਭਾਵ ਦਾ ਫਲ ਹੈ। 
ਸਤਿ-ਸਰੂਪ, ਸ਼ੁੱਧ-ਬੁੱਧ ਅਤੇ ਮੁਕਤ-ਸਰੂਪ ਆਤਮਾ ਹੀ 


੮੩0੬ 15 


ਜੀਵਾਤਮਾ 


ਮਾਇਆ ਦੇ ਪ੍ਰਭਾਵ ਕਾਰਣ ਜਦੋਂ ਆਪਣੇ ਮੂਲ ਰੂਪ ਨੂੰ ਭੁਲ 
ਜਾਂਦੀ ਹੈ, ਉਦੋਂ ਉਹ “ਜੀਵ” ਅਖਵਾਉਂਦੀ ਹੈ। ਆਪਣੇ ਮੂਲ 
ਰੂਪ ਨੂੰ ਵਿਸਾਰਨ 'ਤੇ ਹੀ ਆਤਮਾ ਆਪਣੇ ਆਪ ਨੂੰ ਨਾਮ- 
ਰੁਪਾਤਮਕ ਸਿ੍‌ਿਸ਼ਟੀ-ਪਰਿਵਾਰ ਦਾ ਅੰਗ ਮੰਨਣ ਲਗ ਜਾਂਦੀ 
ਹੈ।ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ ਜਦ ਤਕ ਪ੍ਰਾਣੀਆਂ ਵਿਚ ਸਥਿਤ ਪਰਮਾਤਮ 
-ਤੱਤੁ ਆਪਣੇ ਵਾਸਤਵਿਕ ਜਾਂ ਸਦੀਵੀ ਸਰੂਪ ਵਿਚ ਰਹਿੰਦਾ 
ਹੈ ਤਦ ਤਕ ਉਹ ਆਤਮਾ ਹੈ ਅਤੇ ਜਦ ਮਾਇਆ ਦੇ ਪ੍ਰਭਾਵ- 
ਸਰੂਪ ਜੀਵ ਆਪਣੀ ਸੁਤੰਤਰ ਹੋਂਦ ਸਮਝਣ ਲਗ ਜਾਂਦਾ ਹੈ, 
ਤਦ ਉਹ “ਜੀਵ” ਅਖਵਾਉਂਦਾ ਹੈ। 

ਜੀਵ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦਾ ਅੰਸ਼ ਹੈ ਅਤੇ ਚੈਤਨ੍ਯ ਸਰੂਪ 
ਹੈ। ਜੜ ਦੇਹ ਤੋਂ ਇਹ ਭਿੰਨ ਹੈ ਅਤੇ ਅਜੜ ਹੈ।“ਅਜੜ” ਤੋਂ 
ਭਾਵ ਹੈ ਆਪਣੇ ਆਪ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਮਾਨ। ਉਸ ਦਾ ਜਨਮ-ਮਰਨ 
ਅਸਲ ਵਿਚ ਉਸ ਦੇ ਦੇਹ-ਸੈਬੈਧ ਅਤੇ ਦੇਹ-ਤਿਆਗ ਦਾ 
ਹੀ ਸੂਚਕ ਹੈ। ਉੱਜ ਜੀਵ ਅਵਿਨਾਸ਼ੀ ਹੈ ਅਤੇ ਦੇਹ ਦੇ ਨਸ਼ਟ 
ਹੋਣ 'ਤੇ ਵੀ ਨਸ਼ਟ ਨਹੀਂ ਹੁੰਦਾ। ਜੀਵ ਪਰਮਾਤਮਾ ਤੋਂ ਵਖ 
ਹੋਣ 'ਤੇ ਅਵਿਦਿਆ ਜਾਂ ਮਾਇਆ ਦੇ ਪ੍ਰਭਾਵ ਕਾਰਣ ਆਤਮ 
-ਸਰੂਪ ਨੂੰ ਭੁਲ ਕੇ ਸੈਸਾਰੀ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਅਨੌਕ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ 
ਕਸ਼ਟ ਸਹਿੰਦਾ ਹੈ, ਪਾਪੀ ਬਣਦਾ ਹੈ। ਪਰ ਜਿਵੇਂ ਮਦਿਰਾ 
ਨਾਲ ਮਿਲ ਕੇ ਅਪਵਿੱਤਰ ਹੋਇਆ ਰੀਗਾ ਜਲ, ਰੀਗਾ ਵਿਚ 
ਮਿਲਣ ਨਾਲ ਫਿਰ ਪਵਿੱਤਰ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ, ਉਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ 
ਪਰਮਾਤਮਾ ਤੋਂ ਵਿਛੜਿਆ ਹੋਇਆ ਜੀਵ ਮਾਇਆ ਦੇ 
ਪ੍ਭਾਵ ਕਰਕੇ ਮੋਹ-ਗ੍ਰਸਤ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਪਰ ਜਿਉਂ ਹੀ 
ਮਾਇਆ ਦਾ ਪਰਦਾ ਹਟਦਾ ਹੈ, ਤਾਂ ਉਹ ਪਰਮਾਤਮਾ ਵਿਚ 
ਮਿਲ ਕੇ ਫਿਰ ਆਪਣਾ ਮੂਲ ਰੂਪ ਗ੍ਰਹਿਣ ਕਰ ਲੈਂਦਾ ਹੈ। 

ਕਰਮ-ਫਲ ਤੋ ਉਤਪੰਨ ਹੋਣ ਵਾਲੇ ਦੁਖਾਂ-ਸੁਖਾਂ 
ਨੂੰ ਜੀਵ ਭੋਗਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਲਈ 'ਸੋਸਾਰੀ” ਅਖਵਾਉਂਦਾ ਹੈ। 
ਜਨਮ ਲੈਂਦਾ ਹੈ। ਉਤਪੱਤੀ ਦੀ ਦਿ੍‌ਸ਼ਟੀ ਤੋ ਜੀਵ ਚਾਰ 
ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ ਹਨ--ਅੰਡਜ, ਜੇਰਜ, ਸਰੇਤਜ ਅਤੇ ਉਦਭਿਜ। 
ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ “ਚਾਰ ਖਾਣੀਆਂ” ਵੀ ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀ 
ਗਿਣਤੀ ਚੌਰਾਸੀ ਲੱਖ ਮੰਨੀ ਗਈ ਹੈ। 

ਜੀਵ ਸੰਬੈਧੀ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਅਨੇਕ 
ਪ੍ਕਾਰ ਦੀ ਜਿਗਿਆਸਾ ਪ੍ਰਗਟ ਕੀਤੀ ਗਈ ਹੈ। ਗਉੜੀ 
ਰਾਗ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਜਿਗਿਆਸੂ ਵਲੋਂ 
ਕੁਝ ਸੁਭਾਵਿਕ ਪ੍ਰਸ਼ਨ ਉਠਾਏ ਹਨ, ਜਿਵੇਂ ਇਹ ਮਰਣਸ਼ੀਲ - 
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ਜੀਵਾਤਮਾ 
ਜੀਵ ਕਿਥੋਂ ਆਉਂਦਾ ਹੈ? ਕਿਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਪੈਦਾ ਹੁੰਦਾ ਹੈ 7 
ਕਿਸ ਵਿਚ ਜਾ ਕੇ ਸਮਾਉਂਦਾ ਹੈ? ਇਹ ਕਿਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਸੈਸਾਰਿਕ 
ਬੈਧਨਾਂ ਵਿਚ ਬੰਨ੍ਹਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ? ਉਨ੍ਹਾਂ ਬੈਧਨਾਂ ਤੋਂ ਕਿਵੇਂ 
ਮੁਕਤੀ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰਦਾ ਹੈ? ਅੰਤ ਵਿਚ ਕਿਵੇਂ ਅਵਿਨਾਸ਼ੀ 
ਪਰਮਾਤਮਾ ਵਿਚ ਸਹਿਜ ਭਾਵ ਨਾਲ ਸਮਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ?- 
ਲਾੜੇ ਜਾ/ਇ ਕਹਾ ਤੇ ਆਵੈ / ਕਹ ਉਪਜੈ ਕਹ ਜਾਇ ਸ਼ਮਾਵੈ/ 
/ਨਾਉਂ ਬਾਹਿਓ ਕਿਓਂ ਮੁਕਤਾ ਪਾਵੈ //ਕੇਓਂ ਅਬਿਨਾਸੀ ਸ਼ਹਲਿ 
ਸਮਾਵੈ /(ਗੁ.ਰੌ.152)। ਰ੍ 

ਉਪਰੋਕਤ ਪ੍ਰਸ਼ਨਾਂ ਦਾ ਖ਼ੁਦ ਹੀ ਉੱਤਰ ਦਿੰਦਿਆਂ 
ਗੁਰੂ ਜੀ ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ ਕਿ ਜੀਵ ਸਹਿਜ ਹੀ ਆਉਂਦਾ ਹੈ ਅਤੇ 
ਸਹਿਜ ਹੀ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਹ ਮਨ ਦੇ ਸੈਕਲਪ-ਵਿਕਲਪ ਤੋਂ 
ਉਤਪੰਨ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਅੰਤ ਵਿਚ ਆਤਮ-ਸਰੂਪ ਦਾ 
ਗਿਆਨ ਹੋਣ 'ਤੇ ਮਨ ਵਿਚ ਹੀ ਸਮਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਅਰਥਾਤ 
ਦਾ ਗਿਆਨ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੋ ਜਾਣ “ਤੇ ਉਹ ਸਤਿ-ਸਰੂਪ 
ਪਰਮਾਤਮਾ ਵਿਚ ਹੀ ਸਮਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਦੇ ਉਪਦੇਸ਼ 
ਦੁਆਰਾ ਜੀਵ ਮੁਕਤ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਸ਼ਬਦ ਦੇ ਵਿਚਾਰ 
ਦੁਆਰਾ ਉਹ ਫਿਰ ਬੰਧਨ ਵਿਚ ਨਹੀਂ ਪੈਂਦਾ। ਹਰਿ-ਨਾਮ 
ਦੇ ਜਪ ਦੁਆਰਾ ਸੈਸਾਰਿਕ ਪ੍ਪੰਚ ਤੋ' ਮੁਕਤੀ ਪਾਪਤ ਕਰ 
ਲੈਂਦਾ ਹੈ--ਸ਼ਹਲੇ ਆਵੈ ਸਹਜੇ ਲਾਇ /ਮਨ ਤੋਂ ਓੰਪਜੰ ਆਨ 
ਮਨਹਿ ਸਮਾਇ/ ਗੁਰਨਾਮ ਮਕੜ ਬੰਧ ਨ ੫7ਇ/ ਸ਼ਝਦੁ 
ਬੀਚਾਰ ਛੁਟੈ ਹਰੈ ਨਇ/ (ਗੁ ਗੰ .152)। 

ਗੁਰਬਾਣੀ ਅਨੁਸਾਰ ਜੀਵ ਅਮਰ ਹੈ, ਨ ਇਹ 
ਡੁਬਦਾ ਹੈ, ਨ ਤਰਦਾ ਹੈ--ਨਾ ਜਉ ਮਰੈ ਨ ਡੂਝੈ ਤਰੇ/ 
ਕਾਰਣ ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਜੀਵ ਸਤਿ-ਸਰੂਪ ਅਮਰ ਪਰਮਾਤਮਾ 
ਤੋਂ ਉਤਪੰਨ ਹੁੰਦਾ ਹੈ, ਇਸ ਲਈ ਉਹ ਵੀ ਅਮਰ ਹੈ । ਸ਼ਰੀਰ 
ਵਿਚ ਨਾਮ ਰੂਪ ਵਿਚ ਨਾਮੀ (ਪਰਮਾਤਮਾ) ਨਿਵਾਸ ਕਰਦਾ 
ਹੈ ਅਤੇ ਅਵਿਨਾਸ਼ੀ ਪਰਮਾਤਮਾ ਖ਼ੁਦ ਹੀ ਉਸ ਦਾ ਰਚੈਤਾ 
ਹੈ। ਪਰਮਾਤਮਾ ਦਾ ਰਚਿਆ ਜੀਵ ਨ ਮਰਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਨ 
__ ਹੀ ਮਾਰਿਆ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ-- ਦੇਗ ਅੰਦ/ਨੇ ਨਾਮ ਨਿਵਾਗੀ/ 
ਆਪ ਕਰਤਾ ਹੈ ਅਝਨਾਸੀ/ ਨਾਂ ਜੀਉ ਮਰੈ ਨ ਮੱਠੇਆ 
ਜਾਈ ਕਾਰ ਦੇਖੈ ਸਲਾਦ ਰਜਾਈ ਹੈ / (ਗੁ .ਗੰ.1026)। 

ਸ਼ਰੀਰ ਵਿਚ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਨਿਵਾਸ ਤੋ ਮਤਲਬ 
ਹੈ ਸ਼ਰੀਰ ਵਿਚ ਸਥਿਤ ਆਤਮਾ। ਕਿਉਂਕਿ ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੀ 
ਇਹ ਧਾਰਣਾ ਹੈ ਕਿ ਜੋ ਬ੍ਹਮੰਡ ਵਿਚ ਹੈ, ਉਹੀ ਖੰਡ (ਸ਼ਰੀਰ) 
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ਜੁਗਾਵਲੀ 


ਵਿਚ ਹੈ। ਦੋਹਾਂ ਵਿਚ ਕਿਸੇ ਪ੍ਕਾਰ ਦਾ ਕੋਈ ਭੇਦ ਨਹੀਂ' 
ਹੈ- ਲੋ ਬਰਾਹਆੰਡ ਥੀਡਾ ਸੋ ਜਾਣਹ /(ਗੁ.ਗੁੰ.1041); ਲੋਂ 
ਬ੍ਹਮੰਡੇ ਸੌਈੀ /ਪੰਡੇ ਲੇਂ ਪੰਜ ਸੰ ਪਾਵੈ /(ਗੁ.ਗੀ.695)। ਇਕ 
ਹੋਰ ਪ੍ਰਸੈਗ ਵਿਚ ਲਿਖਿਆ ਹੈ- ਕਹਇਆ ਅੰਦਰੇ ਆਪੇ 
ਵਸੋਂ ਅਲਸ਼ ਨੇ ਲੱਖਿਆ ਜਾਈ/ (ਗੁ.ਗੁੰ.754)। ਸਾਰਿਆਂ 
ਜੀਵਾਂ ਵਿਚ ਆਪ ਪਰਮਾਤਮਾ ਰਮਣ ਕਰਦਾ ਹੈ--੫/ਟ ਘਟ 
ਗਾੰਵ ਗੰਹਿਆ ਅਲਥ' ਅਪਾਰੇ ਰਾਮ/(ਗੁ .ਰ੍‌.843)। ਹਰ ਇਕ 
ਪਾਣੀ ਅੰਦਰ ਜਗਤ ਨੂੰ ਜੀਵਨ ਪ੍ਦਾਨ ਕਰਨ ਵਾਲੇ 
ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਜੋਤਿ ਚੰਗੀ ਤਰ੍ਹਾਂ ਵਿਆਪਤ ਹੈ। ਪਰਮਾਤਮਾ 
ਹੀ ਸਾਰਿਆਂ ਸ਼ਰੀਰਾਂ ਨੂੰ ਭੋਗਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ 
ਰਸਾਸੁਆਦਨ ਕਰਦਾ ਹੈ। ਉਹੀ ਪਾਣ ਲੈਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਉਹੀ 
ਤਿੰਨ ਲੋਕਾਂ ਦੀ ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਦਾ ਜਨਕ ਅਤੇ ਦਾਤਾ ਹੈ--ਅੰਤ/ਨ 
ਜੀਤਾ ਭਲੀ ਜਗਾ ਜੀਵਨ / ਗੱਡੇ ਘਟ ਭੋਗੇ ਹ/ਨ ਰਸ਼ 
ਪਵਨ / ਆਪੇ ਲਵੈ ਆਪ ਦੇਵੈ /ਤਹ ਲੋਈ ਜਗਤਾ /ਮਤ 
ਦਾਤਾ ਹੈ/(ਗੁ.ਗ੍ੰ.1031)। 

ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਪਰਮਾਤਮਾ ਅਤੇ ਜੀਵਾਤਮਾ 
ਦਾ ਸੰਬੰਧ ਸਮੁੰਦਰ ਅਤੇ ਬੂੰਦ ਵਾਲਾ ਦਸਿਆ ਗਿਆ ਹੈ- 
#਼ਾਗਰ “ਆਹ ਝੂੰਦ ਝੰਦ ਮਹ ਸਾਗਰ ਕਵਣ ਝੁੜੈ /ਲ/ਹਿ 
ਜਾਣੈ /(ਗੁ.ਗੌੰ.੪78)। ਇਸ ਨੂੰ ਬਿੰਬ-ਪ੍ਤਿਬਿੰਬ ਸੰਬੰਧ ਵੀ 
ਕਿਹਾ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ-- ਸਭ ਆਹੇ ਲੰਡ ਜੰਤ ਹੈ ਆਇ) 
/ਤਿਸ਼ ਕੈ ਚਾਨ/ਣਿ ਸਭ ਆਹ ਚਾਨਣੁ ਨਇ/ ਗਰ ਸ਼ਾਖ ਜੇਤਿ 
ਪਰਗਟੁ ਹੋਇ / (ਗੁ .ਗੰ.ਠ63)1 ਰ੍ 

ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ ਗੁਰਬਾਣੀ ਅਨੁਸਾਰ ਪਰਮਾਤਮਾ 
ਅਤੇ ਜੀਵਾਤਮਾ ਵਿਚ ਕੋਈ ਤਾਤਵਿਕ ਅੰਤਰ ਨਹੀਂ ਹੈ। 
ਉਹ ਆਪ ਹੀ ਸ਼ਰੀਰ ਵਿਚ ਵਸ ਰਿਹਾ ਹੈ। ਪਰ ਮੂਰਖ ਮਨਮੁਖ 
ਵਿਅਕਤੀ ਤੋਂ ਉਹ ਅਲੱਖ ਵੇਖਿਆ ਨਹੀ' ਜਾ ਸਕਦਾ, ਇਸ 
ਲਈ ਉਸ ਦੀ ਤਾਲਾਸ਼ ਲਈ ਬਾਹਰ ਭਟਕਦਾ ਹੈ-- ਕਾਇਆ 
ਅੰਦਰਿ ਆਪੇ ਵਸੈ ਅਲਖ ਨ ਲਾੱਖਿਆ ਜਾਈ /ਅਨਮਖ ਮਗਗ਼ 
ਕਾਝੈ ਨਾਹੀਂ ਝਾਗੰਨ ਭਾਲਣ ਜਾਈਂ /(ਗੁ .ਰੰ.754)। 


ਜੁਗਾਵਲੀ (ਰਚਨਾ) : ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ 
ਸੰਬੰਧਿਤ ਇਕ ਰਚਨਾ ਜਿਸ ਨੂੰ ਅਪ੍ਰਮਾਣਿਕ ਮੰਨ ਕੇ ਗੁਰੂ 
ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਗੁਰੂ ਗੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਸੈਕਲਿਤ 
ਕਰਨੋਂ ਸੈਕੋਚ ਕੀਤਾ ਸੀ। ਮਹਾਨ ਕੋਸ਼ਕਾਰ ਭਾਈ ਕਾਨ ਸਿੰਘ 
ਦੇ ਕਥਨ ਅਨੁਸਾਰ ਰਾਵਲਪਿੰਡੀ ਵਿਚ ਭਾਈ ਬੂਟਾ ਸਿੰਘ 
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ਹਕੀਮ ਦੀ ਧਰਮਸ਼ਾਲਾ ਵਿਚ ਪਈ ਗੁਰੂ ਗੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੀ 
ਇਕ ਪੁਰਾਤਨ ਬੀੜ ਵਿਚ ਇਹ ਦਰਜ ਹੈ ਜੋ ਪੰਨਾ 1341 
ਤੋਂ ਆਰੰਭ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਸੈਤ ਸੈਪੂਰਨ ਸਿੰਘ ਦੁਆਰਾ ਸੈਪਾਦਿਤ 
'ਪਾਣਸੈਗਲੀ' ਦੇ 79ਵੇਂ ਅਧਿਆਇ ਦੇ ਰੂਪ ਵਿਚ ਵੀ ਦਰਜ 
ਹੈ। ਸੈਪਾਦਕ ਦੇ ਮਤ ਅਨੁਸਾਰ ਸੈਨ 1512 ਈ. ਵਿਚ ਗੁਰੂ 
ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਛੁਟਘਾਟ ਨਾਂ ਦੇ ਸਥਾਨ ਉਤੇ ਝੰਡਾ 
ਕੀਤਾ ਕਿ ਕਿਵੇਂ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਲਗਾਤਾਰ “ਵਾਹਿਗੁਰੂ” ਸ਼ਬਦ 
ਉਪਰ ਆਪਣਾ ਧਿਆਨ ਟਿਕਾਈ ਰਖਿਆ ਸੀ। ਸੈਨ 1518 
ਈ. ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਇਹੀ ਰਚਨਾ ਸੈਗਲਾਦੀਪ ਵਿਚ ਰਾਜਾ 
ਸ਼ਿਵਨਾਭ ਪ੍ਰਤਿ ਵੀ ਉਚਾਰੀ ਸੀ। ਪੁਰਾਤਨ ਜਨਮਸਾਖੀ” 
ਵਿਚ ਸੰਪਾਦਕ ਭਾਈ ਵੀਰ ਸਿੰਘ ਨੇ ਇਸ ਨੂੰ ਕਿਸੇ ਯੋਗੀ 
ਦੀ ਰਚਨਾ ਦਸਿਆ ਹੈ। 

ਇਸ ਰਚਨਾ ਵਿਚ ਵਰਣਿਤ 40 ਯੁਗਾਂ ਵਿਚ 
ਪਹਿਲੇ 36 ਯੁਗ ਹਨੇਰੇ ਹਨ ਅਤੇ ਅਗਲੇ ਚਾਰ ਯੁਗ 
ਚਾਨਣੇ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਚਾਰ ਯੁਗਾਂ ਦਾ ਨਾਂ ਹੈ ਸਤਿਯੁਗ, ਤੋਤਾ 
ਯੁਗ, ਦੁਆਪਰ ਯੁਗ ਅਤੇ ਕਲਿਯੁਗ। ਪਹਿਲੇ 36 ਯੁਗਾਂ 
ਵਿਚੋਂ ਕੁਮਵਾਰ ਨੌਂ ਨੌਂ ਯੁਗਾਂ ਵਿਚ “ਵਾਹਿਗੁਰੂ” ਸ਼ਬਦ ਦੇ 
ਚਾਰ ਵਰਣਾਂ (ਵ,ਹ,ਗ ਅਤੇ ਰ) ਵਿਚੋਂ ਇਕ ਇਕ ਉਤੇ 
ਧਿਆਨ ਕੇਂਦਰਿਤ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਅਤੇ ਆਖੀਰਲੈ ਚਾਰ 
ਗਈ। ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ ਧਿਆਨ ਨਾਲ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ 
ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਸਾਧਨਾ ਵਿਚ ਵਿਕਾਸ ਹੋਇਆ। ਅੰਤ 
ਵਿਚ ਉਹ ਪ੍ਰਭੂ ਦੇ ਸਾਹਮਣੇ ਪ੍ਰਸਤੁਤ ਹੋਏ। ਪ੍ਰਭੂ ਨੇ ਉਨ੍ਹਾਂ 
ਨੂੰ ਕਲਿਯੁਗ ਵਿਚ ਧਰਮ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਦੀ ਜ਼ਿੰਮੇਵਾਰੀ 
ਸੋਂਪ ਕੇ ਸੈਸਾਰ ਵਿਚ ਭੇਜਿਆ। 


ਜੁਝਾਰ ਸਿੰਘ, ਬਾਬਾ : ਗੁਰੁ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਦਾ ਦੂਜਾ 
ਸਾਹਿਬਜ਼ਾਦਾ ਜਿਸ ਦੀ ਸ਼ਹਾਦਤ ਚਮਕੌਰ ਸਾਹਿਬ (ਵੇਖੋ) 
ਵਿਚ ਹੋਈ ਸੀ। ਵੇਖੋ 'ਸਾਹਿਬਜ਼ਾਦੇ”। 


ਜੇਠਾ, ਭਾਈ (ਮ. 1631 ਈ.) : ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ 
ਦਾ ਇਕ ਜਾਨ-ਨਿਸਾਰ ਸਿੱਖ ਜੋ ਜਾਤਿ ਦਾ ਸੇਠੀ ਖੜ੍ਹੀ 
ਸੀ। ਜਦੋਂ' ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਸ਼ਹਾਦਤ ਦੇਣ ਲਈ ਲਾਹੌਰ ਗਏਂ 
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ਜੈ ਸਿੰਘ, ਡਾਕਟਰ 
ਤਾਂ ਇਹ ਵੀ ਆਪਣੇ ਚਾਰ ਹੋਰ ਸਾਥੀਆਂ ਭਾਈ ਬਿਧੀ 
ਚੋਦ, ਭਾਈ ਲੰਗਾਹ, ਭਾਈ ਪੈੜਾ ਅਤੇ ਭਾਈ ਪਿਰਾਣਾ-- 
ਸਹਿਤ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਅੰਗ-ਸੈਗ ਰਿਹਾ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਸ਼ਹਾਦਤ 
ਤੋਂ ਬਾਦ ਉਨਾਂ ਦੀ ਦੇਹ ਦਾ ਸਸਕਾਰ ਕਰਕੇ ਬਾਕੀ ਚੌਹਾਂ 
ਸਾਹਿਬ ਨੂੰਸਾਰਾ ਦੁਖਦਾਈ ਸਮਾਚਾਰ ਸੁਣਾਇਆ। 
ਕਾਲਾਂਤਰ ਵਿਚ ਛੇਵੇਂ ਗੁਰੂ ਨੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਪੰਜਾਂ ਨੂੰ ਸੈਨਿਕ 
ਕਰਮ ਵਿਚ ਨਿਪੁਣ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਇਕ ਇਕ ਸੌ ਘੋੜ- 
ਸਵਾਰਾਂ ਦੀ ਸਰਦਾਰੀ ਸੌਂਪੀ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਗਵਾਲੀਅਰ ਦੇ 
ਕਿਲ੍ਹੇ ਵਿਚ ਕੈਦ ਰਹਿਣ ਦੇ ਸਮੇਂ' ਦੌਰਾਨ ਇਹ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ 
ਹਜ਼ੂਰੀ ਵਿਚ ਰਿਹਾ। ਸੈਨ 1631 ਈ. ਵਿਚ ਮੋਹਰਾਜ ਪਿੰਡ 
ਨੇੜੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਕਰਮਬੇਗ ਨਾਲ ਹੋਈ ਲੜਾਈ ਵਿਚ 
ਇਹ ਮਾਰਿਆ ਗਿਆ। 


ਜੈ ਸਿੰਘ ਕਨ੍ੀਆ (ਸੈਨ 1712-1793 ਈ.) : ਕਨੀਆ 
ਮਿਸਲ ਦਾ ਸੈਸਥਾਪਕ। ਵੇਖੋ “ਕਨ੍ਹੀਆ ਮਿਸਲ'। 


ਜੈ ਸਿੰਘ, ਡਾਕਟਰ (1856-1898 ਈ.) : ਪੱਛਮੀ 
ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਜੇਹਲਮ ਜ਼ਿਲ੍ਹੋ ਦੇ “ਪਿੰਡ ਦਾਦਨ ਖ਼ਾਨ” ਵਿਚ 
ਸ. ਸੈਤ ਸਿੰਘ ਦੇ ਘਰ 11 ਫਰਵਰੀ 1856 ਈ. ਨੂੰ ਪੈਦਾ 
ਹੋਇਆ ਸਿੱਖ ਭਾਵਨਾਵਾਂ ਨਾਲ ਭਰਪੂਰ ਇਕ ਡਾਕਟਰ, 
ਜਿਸ ਦਾ ਰੁਝਾਨ ਸ਼ੁਰੂ ਤੋਂ ਹੀ ਸਿੱਖ ਸਾਹਿਤ ਅਤੇ ਧਰਮ ਦੇ 
ਅਧਿਐਨ ਵਲ ਸੀ। ਸੈਨ 1874 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਨੇ ਲਾਹੌਰ 
ਦੇ ਮੈਡੀਕਲ ਕਾਲਜ ਵਿਚ ਦਾਖ਼ਲਾ ਲਿਆ ਅਤੇ ਡਾਕਟਰੀ 
ਦਾ ਇਮਤਿਹਾਨ ਪਾਸ ਕਰਨ ਉਪਰੈਤ ਇਹ ਆਪਣੇ ਹੀ 
ਨਗਰ ਵਿਚ ਸਰਕਾਰੀ ਡਾਕਟਰ ਲਗ ਗਿਆ। ਡਾਕਟਰੀ 
ਦੀ ਪੜ੍ਹਾਈ ਦੌਰਾਨ ਇਹ ਬ੍ਹਮੋ ਸਮਾਜ ਦੇ ਅਨੁਯਾਈਆਂ 
ਦੇ ਸੈਪਰਕ ਵਿਚ ਆਇਆ ਅਤੇ ਉਧਰ ਵਲ ਝੁਕ ਗਿਆ। 

ਸੈਨ 1893 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਨੇ ਸਰਕਾਰੀ ਨੌਕਰੀ 
ਤੋਂ ਅਸਤੀਫ਼ਾ ਦੇ ਕੇ ਲਾਹੌਰ ਵਿਚ ਦਵਾਈਆਂ ਦੀ ਦੁਕਾਨ 
ਖੋਲ੍ਹ ਲਈ। ਉਥੇ ਇਹ ਸਿੰਘ ਸਭਾ ਦੇ ਪ੍ਰਭਾਵ ਅਧੀਨ ਬਾਬਾ 
ਖੇਮ ਸਿੰਘ ਬੇਦੀ ਤੋਂ ਅੰਮ੍ਰਿਤ ਛਕ ਕੇ ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਦੇ ਪ੍ਚਾਰ 
ਵਿਚ ਲਗ ਗਿਆ। ਇਸ ਨੇ 11 ਅਪ੍ਰੈਲ 1893 ਈ. ਨੂੰ -- 
'ਸ਼ੁੱਧੀ ਸਭਾ” ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਕੀਤੀ ਅਤੇ ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਤੋ 
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ਜੈ ਸਿੰਘ ਰਾਜਾ, ਮਿਰਜ਼ਾ 


ਦੀ ਪ੍ਰੋਰਣਾ ਦਿੱਤੀ। ਇਸ ਨੇ ਅਪੈਲ 1896 ਈ. ਵਿਚ 
“ਖਾਲਸਾ ਧਰਮ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਕ ਸ਼ੁੱਧੀ ਪੱਤਰ” ਨਾਂ ਦੀ ਮਾਸਿਕ 
ਪ੍ਰਚਾਰ ਕੀਤਾ। 14 ਜਨਵਰੀ 1897 ਈ. ਨੂੰ ਇਸ ਨੇ 
“ਗੁਰਮਤਿ ਗ੍ਰੰਥ ਸੁਧਾਰਕ ਕਮੇਟੀ” ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਕੀਤੀ ਤਾਂ 
ਜੋ ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਗ੍ੰਥਾਂ ਨੂੰ ਰਲਿਆਂ ਤੋਂ ਮੁਕਤ ਕੀਤਾ ਜਾ ਸਕੇ। 
ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ ਹੋਰ ਵੀ ਕਈ ਉਦਮ ਇਸ ਨੇ ਕੀਤੇ , ਪਰ 
ਉਮਰ ਨੇ ਸਾਥ ਨ ਦਿੱਤਾ ਅਤੇ 9 ਜੂਨ .898 ਈ. ਨੂੰ ਇਸ 
ਦਾ ਲਾਹੌਰ ਵਿਚ ਦੇਹਾਂਤ ਹੋ ਗਿਆ। ਸ਼ੁੱਧੀ ਸੈਬਧੀ ਇਸ 
ਦੁਆਰਾ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤੀਆਂ ਕਈ ਯੋਜਨਾਵਾਂ ਵਿਚੇ ਰਹਿ 
ਗਈਆਂ। 


ਜੈ ਸਿੰਘ ਰਾਜਾ, ਮਿਰਜ਼ਾ (1605-1667 ਈ.) : 
ਰਾਜਸਥਾਨ ਦੇ ਕਛਵਾਹਾ ਰਾਜਪੂਤ ਵੰਸ਼ ਦਾ ਇਕ 
ਰਾਜਕੁਮਾਰ ਜਿਸ ਦੀ ਰਾਜਧਾਨੀ ਅੰਬੇਰ (ਆਮੇਰ) ਸੀ। ਸੈਨ 
1617 ਈ. ਵਿਚ ਇਹ ਆਪਣੀ ਰਿਆਸਤ ਦਾ ਅਧਿਕਾਰੀ 
ਬਣਿਆ। ਉਸ ਤੋਂ ਬਾਦ ਇਹ ਮੁਗ਼ਲ ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਸ਼ਾਹਜਹਾਨ 
ਦੀ ਸੇਵਾ ਵਿਚ ਆ ਗਿਆ ਅਤੇ ਹੌਲੀ ਹੌਲੀ ਮੁੱਖ ਜਰਨੈਲਾਂ 
ਵਿਚ ਗਿਣਿਆ ਜਾਣ ਲਗਿਆ। ਇਸ ਨੇ ਮੁਗ਼ਲ ਸਲਤਨਤ 
ਨੂੰ ਪੱਕੇ ਪੈਰਾਂ ਉਤੇ ਖੜਾ ਕਰਨ ਲਈ ਅਨੋਕ ਯੁੱਧਾਂ ਵਿਚ 
ਹਿੱਸਾ ਲਿਆ ਅਤੇ ਆਪਣੀ ਬਹਾਦਰੀ ਦੀ ਧਾਕ ਜਮਾਈ। 

ਸੋਨ 1658 ਈ. ਵਿਚ ਦਿੱਲੀ ਦਾ ਤਾਜ ਹਾਸਲ 
ਕਰਨ ਲਈ ਔਰੈਗਜ਼ੇਬ ਨੇ ਇਸ ਤੋ ਸਹਾਇਤਾ ਲਈ ਅਤੇ 
ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਬਣਨ 'ਤੇ ਇਸ ਨੂੰ ਦਿੱਲੀ ਦਾ ਪ੍ਰਸ਼ਾਸਕ ਨਿਯੁਕਤ 
ਕੀਤਾ। ਇਸ ਨੇ ਦਿੱਲੀ ਵਿਚ ਆਪਣਾ ਰਿਹਾਇਸ਼ੀ ਬੋਗਲਾ 
ਉਸ ਥਾਂ ਬਣਵਾਇਆ ਜਿਥੇ ਹੁਣ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਬੰਗਲਾ 
ਸਾਹਿਬ ਹੈ। ਇਸ ਦੀ ਸਿੱਖ ਗੁਰੂਆਂ ਪ੍ਤਿ ਅਪਾਰ ਸ਼ਰਧਾ 
ਸੀ। ਇਸ ਲਈ ਜਦੋ ਮੁਗ਼ਲ ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਔਰੰਗਜ਼ੇਬ ਨੇ 
ਅੱਠਵੇਂ ਗੁਰੂ ਹਰਿਕ੍ਰਿਸ਼ਨ ਜੀ ਨੂੰ ਦਿੱਲੀ ਬੁਲਾਇਆ ਤਾਂ 
ਆਪ ਨੂੰ ਇਸ ਨੇ ਆਪਣੇ ਬੈਗਲੇ ਵਿਚ ਹੀ ਠਹਿਰਾਇਆ 
ਜਿਥੇ ਚੇਚਕ ਦੇ ਹਮਲੇ ਕਾਰਣ ਗੁਰੁ ਜੀ 30 ਮਾਰਚ 1664 
ਈ. ਨੂੰ ਜੋਤੀ ਜੋਤਿ ਸਮਾ ਗਏ। 

ਸੈਨ 1664 ਈ. ਦੇ ਆਖੀਰ ਵਿਚ ਸ਼ਿਵਾ ਜੀ ਨੂੰ 
ਦਬਾਉਣ ਲਈ ਇਕ ਵੱਡੇ ਸੈਨਿਕ ਦਲ ਸਹਿਤ ਔਰੰਗਜ਼ੇਬ 
ਵਲੋਂ ਇਸ ਨੂੰ ਦੱਖਣ ਵਲ ਭੇਜਿਆ ਗਿਆ ਅਤੇ ਉਥੋਂ ਦਾ 
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ਜੈਤਸਰੀ ਕੀ ਵਾਰ ਮਹਲਾ ੫ 


ਗਵਰਨਰ ਵੀ ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ। ਇਸ ਨੇ ਸ਼ਿਵਾ ਜੀ ਦੇ 
ਕਈ ਕਿਲ੍ਹੇ ਜਿਤ ਲਏ ਅਤੇ ਉਸ ਨੂੰ ਮੁਗ਼ਲ ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਦੇ 
ਦਰਬਾਰ ਵਿਚ ਹਾਜ਼ਰ ਹੋਣ ਲਈ ਰਜ਼ਾਮੰਦ ਕਰ ਲਿਆ। 
ਸ਼ਿਵਾ ਜੀ ਦੇ ਆਉਣ 'ਤੇ ਉਸ ਨੂੰ ਇਸ ਦੇ ਬੰਗਲੇ ਵਿਚ 
ਨਜ਼ਰਬੰਦ ਰਖਿਆ ਗਿਆ ਅਤੇ ਉਸ ਉਪਰ ਨਿਗਰਾਨੀ 
ਰਖਣ ਦਾ ਕੈਮ ਇਸ ਦੇ ਪੁੱਤਰ ਕੰਵਰ ਰਾਮ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਸੋਂਪਿਆ 
ਗਿਆ। 19 ਅਗਸਤ 1666 ਈ. ਨੂੰ ਸ਼ਿਵਾ ਜੀ ਗੁਪਤ 
ਢੌਗ ਨਾਲ ਉਥੋਂ ਖਿਸਕ ਗਿਆ। ਔਰੈਗਜ਼ੇਬ ਨੇ ਦੋਹਾਂ ਪਿਉ- 
ਪੁੱਤਰਾਂ ਉਤੇ ਸ਼ਕ ਕਰਨਾ ਸ਼ੁਰੂ ਕਰ ਦਿੱਤਾ। ਮਿਰਜ਼ਾ ਜੈ 
ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਨੇ ਦੱਖਣ ਤੋਂ ਆਪਣੇ ਦਰਬਾਰ ਵਿਚ 
ਤਲਬ ਕੀਤਾ। ਪਰ ਆਉਂਦੇ ਹੋਏ ਇਹ 2 ਜੁਲਾਈ 1667 
ਈ. ਨੂੰ ਬੁਰਹਾਨਪੁਰ ਵਿਚ ਗੁਜ਼ਰ ਗਿਆ। ਇਹ ਇਕ ਬਹੁਤ 
ਪ੍ਤਾਪੀ ਸ਼ੂਰਵੀਰ ਸੀ। ਭਾਵੇਂ ਇਹ ਮੁਗ਼ਲ ਸੈਨਾ ਦਾ ਉਘਾ 
ਜਰਨੈਲ ਸੀ, ਪਰ ਦਿਲੋਂ' ਪੱਕਾ ਹਿੰਦੂ ਸੀ ਅਤੇ ਹਿੰਦੂ ਧਰਮ 
ਦੇ ਆਗੂਆਂ ਪ੍ਰਤਿ ਸ਼ਰਧਾ ਰਖਦਾ ਸੀ। 


ਜੈਕਾਰਾ : ਵੇਖੋ “ਸਤਿ ਸੀ ਅਕਾਲ”। 


ਜੈਜਾਵੈਤੀ ਰਾਗ (ਬਾਣੀ) : ਗੁਰੂ ਰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ 
ਹੋਏਂ ਇਸ ਰਾਗ ਵਿਚ ਕੇਵਲ ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਦੇ 
ਚਾਰ ਚਉਪਦੇ ਜਾਂ ਸ਼ਬਦ ਸੈਕਲਿਤ ਹਨ। 
ਇਨ੍ਹਾਂ ਚਾਰ ਸ਼ਬਦਾਂ ਨੂੰ ਚਓਪਦੇ ਉਪ-ਸਿਰਲੇਖ 
ਨਹੀਂ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। ਇਹ ਚਾਰੇ ਦੋ ਦੋ ਪਦਿਆਂ ਦੇ ਸਮੁੱਚ 
ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਮਾਇਆ ਦੇ ਰਸ-ਭੋਂਗਾਂ ਨੂੰ 
ਛੱਡ ਦੇ ਹਰਿ-ਨਾਮ ਵਿਚ ਲੀਨ ਹੋਣ ਲਈ ਜਿਗਿਆਸੂ ਨੂੰ 
ਪ੍੍‌ਰਣਾ ਦਿੱਤੀ ਹੈ- ਰਾ# ਆਹੇ ਰਾ# /ਨੈਮੰਨੇ /ਏਹੈ ਤੇਰੈ 
ਕਾਗਜ ਹੈ/ ਆਇਆ ਕੌ ਸੰਗ /ਤਿਆਗ ਪ੍ਰਭਾ ਨੂ ਕੇ ਸ਼ਗਨਿ 
ਲਾਗੁ / ਜਗਤ ਸ਼ਖ ਮਾਨੁ ਮਥਆ ਝੂਠੇਂ ਸ਼ਭ ਸ਼ਾ ਹੈ/(ਗੁ. 
ਰ੍੍‌.352)। 


ਜੈਤਸਰੀ ਕੀ ਵਾਰ ਮਹਲਾ ਪ : ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ 
ਦੀ ਰਚੀ ਇਸ ਵਾਰ ਵਿਚ ਕੁਲ 20 ਪਉੜੀਆਂ ਹਨ। ਹਰ 
ਪਉੜੀ ਵਿਚ ਪੰਜ ਪੰਜ ਤੁਕਾਂ ਹਨ। ਹਰ ਪਉੜੀ ਨਾਲ ਦੋ 
ਦੋ ਸ਼ਲੋਕ ਹਨ। ਸਲੋਕਾਂ ਦਾ ਰਚੈਤਾ ਹੋਰਨਾਂ ਵਾਰਾਂ ਵਾਂਗ 
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ਜੈਤਸਰੀ ਰਾਗ 
ਗਿਆ ਹੈ ਕਿ ਇਹ ਵਾਰ 'ਸਲੋਕਾਂ ਨਾਲਿ” ਲਿਖੀ ਗਈ ਹੈ, 
ਅਰਥਾਤ ਸ਼ਲੋਕ ਵੀ ਮਹਲੇ ਪੰਜਵੇਂ ਦੇ ਲਿਖੋ ਹਨ। 

ਇਹ ਸਾਰੇ ਸ਼ਲੋਕ ਦੋ ਦੋ ਤੁਕਾਂ ਦੇ ਦੋਹਿਰਾ-ਸੋਰਠਾ 
ਤੋਲ ਵਿਚ ਲਿਖੇ ਹਨ, ਸਿਵਾਏ 12ਵੀਂ ਪਉੜੀ ਨਾਲ ਦਰਜ 
ਪਹਿਲੇ ਸ਼ਲੋਕ ਦੇ, ਜੋ ਤਿੰਨ ਤੁਕਾਂ ਵਾਲਾ ਹੈ। ਸ਼ਲੋਕਾਂ ਅਤੇ 
ਪਉੜੀਆਂ ਵਿਚ ਭਾਵ-ਗਤ ਇਕ-ਸੁਰਤਾ ਹੈ। ਪਹਿਲਾਂ 
ਇਕ ਭਾਵ ਨੂੰ ਗਾਥਾ ਵਿਚ ਲਿਖੋ ਪਹਿਲੇ ਸ਼ਲੋਕ ਵਿਚ 
ਚਿਤਰਿਆ ਗਿਆ ਹੈ, ਫਿਰ ਲਹਿੰਦੀ ਉਪਭਾਸ਼ਾ ਵਿਚ ਉਸੇ 
ਭਾਵ ਨੂੰ ਪੇਸ਼ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ ਅਤੇ ਉਸ ਦੇ ਨਾਲ ਲਗਦੀ 
ਗਿਆ ਹੈ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਇਕੋ ਭਾਵ ਨੂੰ ਤਿੰਨ ਭਾਸ਼ਾਵਾਂ ਰਾਹੀਂ 
ਪ੍ਗਟਾਉਣਾ ਇਸ ਵਾਰ ਦੀ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ਤਾ ਹੈ। ਇਹ ਵਾਰ 
ਸਲੋਕਾਂ ਸਹਿਤ ਇਕੋ ਸਮੇਂ ਲਿਖੀ ਗਈ ਪ੍ਰਤੀਤ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। 
ਇਸ ਵਿਚ ਅਰਬੀ ਫ਼ਾਰਸੀ ਦੇ ਸ਼ਬਦਾਂ ਦੀ ਘਟ ਵਰਤੋ 
ਹੋਈ ਹੈ। 

ਇਸ ਵਾਰ ਵਿਚ ਭਾਵੇ ਗੁਰਮਤਿ ਦੇ ਅਨੇਕ 
ਵਿਸ਼ਿਆਂ ਉਤੇ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਪਾਇਆ ਗਿਆ ਹੈ, ਪਰ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ 
ਤੌਰ 'ਤੇ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਨਾਮ ਦੇ ਸਿਮਰਨ, ਮਾਇਆ ਦੇ 
ਪ੍ਪੰਚ ਤੋਂ ਮੁਕਤ ਹੋਣ ਅਤੇ ਚੰਗੇ ਕਰਮ ਕਰਨ ਦੀ ਪ੍ਰੇਰਣਾ 
ਦਿੱਤੀ ਗਈ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚ ਤੁਲਨਾਤਮਕ ਸ਼ੈਲੀ ਰਾਹੀ 
ਇਹ ਸਿਖਿਆ ਵੀ ਦਿੱਤੀ ਗਈ ਹੈ ਕਿ ਸੁਪਨੇ ਵਰਗੀ 
ਥਾਂ ਪ੍ਭੂ ਵਲ ਧਿਆਨ ਮੋੜਨਾ ਚਾਹੀਦਾ ਹੈ। 


ਜੈਤਸਰੀ ਰਾਗ (ਬਾਣੀ) : ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਇਸ 
ਰਾਗ ਵਿਚ ਕੁਲ 27 ਚਉਪਦੇ , ਤਿੰਨ ਛੰਤ ਅਤੇ ਇਕ 
ਵਾਰ ਮਹਲਾ ੫ ਦੀ ਹੈ। ਭਗਤ-ਬਾਣੀ ਪ੍ਕਰਣ ਵਿਚ ਇਕ 
ਸ਼ਬਦ ਭਗਤ ਰਵਿਦਾਸ ਦਾ ਹੈ। 

ਚਉਪਦੇ ਪ੍ਕਰਣ ਦੇ ਗੁਰੂ ਰਾਮ ਦਾਸ ਜੀ ਦੇ 
ਲਿਖੇ ਯਾਰ੍ਹਾਂ ਚਉਪਦਿਆਂ ਵਿਚ ਸਪੱਸ਼ਟ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ 
ਕਿ ਹਰਿ-ਨਾਮ ਵਰਗੀ ਅਮੋਲਕ ਵਸਤੂ ਸਾਡੇ ਅੰਦਰ ਵਸਦੀ 
ਹੈ, ਪਰ ਬ੍ਰਹਮ-ਗਿਆਨ ਤੋਂ ਬਿਨਾ ਲਭਦੀ ਨਹੀਂ। ਗੁਰੂ 
ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ 13 ਚਉਪਦਿਆਂ ਵਿਚੋਂ` ਦੋ ਦਾਰ 
ਚਾਰ ਪਦਿਆਂ ਵਾਲੇ ਅਤੇ 11 ਦੋ ਦੋ ਪਦਿਆਂ ਵਾਲੇ ਲਿਖੇ 
ਹਨ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਦਾ ਮਤ ਹੈ ਕਿ ਸਿਵਾਏ ਹਰਿ-ਨਾਮ ਦੇ ਹੋਰ 
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ਜੈਤਾ, ਭਾਈ 

ਕੋਈ ਵਸਤੂ ਨਾਲ ਜਾਣ ਵਾਲੀ ਨਹੀਂ । ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ 
ਦੇ ਤਿੰਨ ਚਉਪਦਿਆਂ ਵਿਚੋਂ ਇਕ ਤ੍ਰਿਪਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਦੋ 
ਦੁਪਦੇ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਸ਼ਰਣ 
ਵਿਚ ਜਾਣ ਦੀ ਗੱਲ ਉਤੇ ਬਹੁਤ ਬਲ ਦਿੱਤਾ ਹੈ। 

ਛੰਤ ਪ੍ਰਕਰਣ ਵਿਚ ਪੰਜਵੇਂ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਲਿਖੇ 
ਤਿੰਨ ਛੰਤ ਚਾਰ ਚਾਰ ਪਦਿਆਂ ਦੇ ਸਮੁੱਚ ਹਨ। ਪਹਿਲੇ 
ਛੰਦ ਦੇ ਆਰੈਭ ਵਿਚ ਇਕ ਸ਼ਲੋਕ ਹੈ ਅਤੇ ਦੂਜੇ ਦੇ ਹਰ 
ਪਦੇ ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ ਇਕ ਇਕ ਸ਼ਲੋਕ ਹੈ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਇਨ੍ਹਾਂ 
ਛੰਤਾਂ ਨਾਲ ਪੰਜ ਸ਼ਲੋਕ ਵੀ ਦਰਜ ਹਨ। ਛੌਤਾਂ ਦੇ ਮੂਲ 
ਭਾਵ ਸ਼ਲੋਕਾਂ ਵਿਚ ਸਮੋਏ ਹੋਏ ਹਨ। ਇਲ ਤੋਂ ਬਾਦ 
“ਜੈਤਸਰੀ ਕੀ ਵਾਰ ਮ.ਪ” ਹੈ ਜਿਸ ਬਾਰੇ ਸੁਤੇਤਰ ਇੰਦਰਾਜ 
ਦਿੱਤਾ ਹੈ। 

ਭਾਗਤ-ਬਾਣਨ ਪ੍ਰਕਰਣ ਵਿਚ ਭਗਤਿ ਰਵਿਦਾਸ 
ਨੇ ਆਪਣੇ ਇਸ ਸ਼ਬਦ ਰਾਹੀ' ਕਮਜ਼ੋਰ ਮਨੁੱਖ ਨੂੰ ਮਾਇਆ 
ਦੇ ਪ੍ਰਭਾਵ ਤੋਂ ਬਚਾਉਣ ਲਈ ਪ੍ਰਭੂ ਅਗੇ ਪ੍ਰਾਰਥਨਾ ਕੀਤੀ 
ਹੈ। 


ਜੈਤਾ, ਭਾਈ (1663-1705 ਈ.) : ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ 
ਜੀ ਦਾ ਇਕ ਯੁੱਧ-ਵੀਰ ਸਿੱਖ, ਜਿਸ ਨੇ ਵੱਡਾ ਸੈਕਟ ਝਲਦੇ 
ਹੋਇਆਂ ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਦਾ ਸੀਸ ਦਿਲੀਓਂ 
ਆਨੰਦਪੁਰ ਲਿਆਇਆ ਸੀ। 

ਭਾਈ ਜੈਤਾ ਬਾਰੇ ਕੋਈ ਵਿਵਸਥਿਤ ਜੀਵਨ- 
ਸਾਮਗ੍ੀ ਨਹੀਂ ਮਿਲਦੀ, ਫਿਰ ਵੀ ਸੈਨ 1994 ਈ. ਵਿਚ 
ਡਾ. ਗੁਰਮੁਖ ਸਿੰਘ ਨੇ ਇਕ ਪੁਸਤਕ ਭਾਈ ਜੰਤਾ ਜਨ? 
ਜੀਵਨ ਤੇ ਰਚਨਾ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਿਤ ਕਰਕੇ ਇਸ ਘਾਟ ਦੀ ਕੁਝ 
ਪੂਰਤੀ ਕੀਤੀ ਹੈ। ਉਸ ਤੋਂ ਬਾਦ ਨਰੈਜਨ ਸਿੰਘ ਆਰਿਵੀ 
ਨੇ ਵੀ ਭਾਈ ਜੰਤਾ ਜੀ ਨਾਂ ਦੀ ਇਕ ਪੁਸਤਕ ਛਾਪੀ ਹੈ। 
ਭਾਈ ਜੈਤੇ ਸੈਬੈਧੀ ਸੇਕੇਤਾਂ ਦੇ ਆਧਾਰ 'ਤੇ ਜੋ ਜੀਵਨ- 
ਬਿੱਤਾਂਤ ਪੇਸ਼ ਕੀਤਾ ਹੈ, ਉਸ ਅਨੁਸਾਰ ਭਾਈ ਜੈਤੋ ਦੇ 
ਪੁਰਖੇ ਬਾਬਾ ਬੁੱਢਾ ਦੇ ਪ੍ਰਭਾਵ ਅਧੀਨ ਗੁਰੂ-ਘਰ ਦੇ ਸੇਵਕ 
ਬਣੇ। ਉਹ ਪਹਿਲਾਂ ਕੀਰਤਪੁਰ ਰਹਿੰਦੇ ਸਨ, ਪਰ ਬਾਦ 
ਵਿਚ 'ਝੰਡਾ ਰਮਦਾਸ” ਨਾਂ ਦੇ ਪਿੰਡ ਚਲੇ ਗਏ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ 
ਭਾਈ ਸਦਾਨੰਦ ਗੁਰੁ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਦਾ ਬਹੁਤ ਸਿਦਕੀ 
ਸੇਵਕ ਸੀ। ਉਸ ਦੇ ਘਰ ਬੀਬੀ ਪੇੱਮੋ ਦੀ ਕੁੱਖੋਂ 2 ਸਤੰਬਰ 
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ਜੇਤੇਵਾਲ 
1661 ਈ. (5 ਅੱਸੂ 1718 ਬਿ.) ਜਾਂ 5 ਸੌਣ ਸੈਮਤ 1714 
ਬਿ. ਨੂੰ ਭਾਈ ਜੈਤੇ ਦਾ ਜਨਮ ਹੋਇਆ। ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ 
ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਸੇਵਕਾਂ ਬਾਰੇ ਸਮਾਚਾਰ ਜਾਣਨ ਲਈ ਇਸ 
ਨੂੰ ਦਿੱਲੀ ਭੇਜਿਆ ਗਿਆ। ਸ਼ਹਾਦਤ ਵਾਲੇ ਦਿਨ ਇਹ 
ਦਿੱਲੀ ਵਿਚ ਹੀ ਸੀ। ਜਦੋਂ ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਦਿੱਲੀ 
ਦੇ ਚਾਂਦਨੀ ਚੌਂਕ ਵਿਚ ਸ਼ਹੀਦ ਕਰ ਦਿੱਤੇ ਗਏ , ਤਾਂ ਭਾਈ 
ਜੈਤਾ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦਾ ਸੀਸ ਲੈ ਕੇ ਆਨੰਦਪੁਰ ਪਹੁੰਚਿਆ ਅਤੇ 
'ਰੈਗਰੇਹਟਾ, ਗੁਰੂ ਕਾ ਬੇਟਾ” ਦਾ ਵਰਦਾਨ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕੀਤਾ। 
ਇਸ ਨੇ ਸਾਰਾ ਜੀਵਨ ਗੁਰੂ-ਚਰਨਾਂ ਵਿਚ ਬਤੀਤ ਕਰ 
ਦਿੱਤਾ। ਗੁਰੂ-ਘਰ ਦੇ ਬਹੁਤ ਨੇੜੇ ਵਿਚਰਣ ਕਰਕੇ ਭਾਈ 
ਜੈਤੇ ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਦਾ ਨਿਕਟ ਸੈਪਰਕ ਪ੍ਰਾਪਤ 
ਅਤੇ ਸ਼ਾਸਤੁ ਵਿਚ ਨਿਪੁਣਤਾ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕੀਤੀ। ਅੰਮ੍ਰਿਤ-ਪਾਨ 
ਕਰਨ ਤੋਂ ਬਾਦ ਇਸ ਦਾ ਨਾਂ ਭਾਈ ਜੀਵਨ ਸਿੰਘ ਰਖਿਆ 
ਗਿਆ। ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਵਲੋਂ ਕੀਤੀਆਂ ਲਗਭਗ ਸਾਰੀਆਂ 
ਜੰਗਾਂ ਵਿਚ ਇਹ ਸ਼ਾਮਲ ਹੋਇਆ। ਜਦੋਂ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ 
ਆਨੰਦਪੁਰ ਦਾ ਕਿਲ੍ਹਾ ਛਡਿਆ ਤਾਂ ਇਹ ਵੀ ਨਾਲ ਸੀ। 
ਇਸ ਨੇ ਸਾਹਿਬਜ਼ਾਦਾ ਅਜੀਤ ਸਿੰਘ ਨਾਲ ਮਿਲ ਕੇ ਯੁੱਧ 
ਕਰਦਿਆਂ 7/8 ਦਸੰਬਰ 1705 ਈ. ਨੂੰ ਚਮਕੌਰ ਵਿਚ 
ਸ਼ਹਾਦਤ ਪਾਪਤ ਕੀਤੀ। ਇਸ ਦਾ ਚਮਕੌਰ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ 
ਸ਼ਹੀਦਰੀਜ ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। 

ਇਸ ਨੇ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਬਾਰੇ ਇਕ ਚਰਿਤ 
-ਕਾਵਿ ਲਿਖਿਆ ਜਿਸ ਦਾ ਨਾਂ 'ਸੀ ਗੁਰਕਥਾ” (ਵੇਖੋ) 
ਰਖਿਆ। 


ਜੈਤੇਵਾਲ (ਪਿੰਡ) : ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਨੂਰਪੁਰ ਬੇਦੀ ਨਗਰ ਦੇ 
ਨੌੜੇ ਵਸਿਆ ਇਕ ਪੁਰਾਤਨ ਪਿੰਡ, ਜਿਸ ਦਾ ਮੂਲ ਨਾਂ 
“ਸਿੰਬਲਮਾਜਰਾ” ਸੀ, ਪਰ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਦੀ ਚਰਣ- 
ਛੋਹ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰਨ ਤੋਂ ਬਾਦ ਇਸ ਦਾ ਨਾਂ “ਜੈਤੇਵਾਲ” 
ਪ੍ਰਚਲਿਤ ਹੋ ਗਿਆ। ਇਸ ਵਿਚ ਮੌਜੂਦ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ 
ਬਾਣਗੜ” ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਉਸ ਕੌਤਕ ਦੀ ਯਾਦ ਦਿਵਾਉਂਦਾ 
ਹੈ ਜਦੋਂ ਸੈਨ 1702 ਈ. ਵਿਚ ਪਹਾੜੀ ਰਾਜੇ ਅਤੇ ਸ਼ਾਹੀ 
ਸੈਨਾ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨਾਲ ਯੁੱਧ ਕਰਨ ਲਈ ਆਨੰਦਪੁਰ ਦੇ ਨੇੜੇ 
ਡਟੀ ਹੋਈ ਸੀ। ਗੁਰੁ ਜੀ ਨੇ ਇਕ ਦਿਨ ਆਨੰਦਪੁਰ ਤੋ 
ਵੈਰੀ ਦਲ ਦੇ ਸ਼ਤਰੈਜ ਖੇਡ ਰਹੇਂ ਕੁਝ ਸੈਨਾ-ਨਾਇਕਾਂ ਪਾਸ 
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ਜੈਤੋ 
ਆਪਣਾ ਬਾਣ ਛਡਿਆ। ਉਹ ਤਿੰਨ ਕੌਹ ਦੀ ਦੂਰੀ ਤੋਂ 
ਆਏ ਤੀਰ ਨੂੰ ਵੇਖ ਕੇਂ ਹੈਰਾਨ ਹੋਏ ਅਤੇ ਸੋਚਣ ਲਗੇ ਕਿ 
ਇਸ ਨੂੰ ਚਲਾਉਣ ਵਾਲਾ ਯੋਧਾ ਨਹੀਂ, ਕੋਈ ਜਾਦੂਗਰ ਹੈ। 
ਇਤਨੇ ਤਕ ਇਕ ਹੋਰ ਤੀਰ ਉਥੇ ਆ ਵਜਿਆ ਜਿਸ ਨਾਲ 
ਇਕ ਪੱਤਰ ਵੀ ਬੰਨ੍ਹਿਆ ਹੋਇਆ ਸੀ, ਜਿਸ ਉਤੇ ਲਿਖਿਆ 
ਸੀ ਕਿ ਇਹ ਜਾਦੂ ਨਹੀਂ, ਤੀਰ-ਅੰਦਾਜ਼ੀ ਦਾ ਕਮਾਲ ਹੈ। 
ਉਸ ਘਟਨਾ ਦੀ ਯਾਦ ਵਜੋਂ ਉਥੇ ਪਹਿਲਾਂ ਮੰਜੀ ਸਾਹਿਬ 
ਉਸਾਰਿਆ ਗਿਆ। ਹੁਣ ਬਾਬਾ ਹਰਬੈਸ ਸਿੰਘ ਦਿੱਲੀ ਵਾਲੇ 
ਉਸ ਦੀ.ਨਵੀ' ਇਮਾਰਤ ਬਣਵਾ ਰਹੇ ਹਨ। 
ਕੁਝ ਇਤਿਹਾਸਕਾਰ ਮੰਨਦੇ ਹਨ ਕਿ ਸ਼ਤਰੈਜ 
ਖੇਡਣ ਵਾਲੇ ਵੈਰੀ ਦਲ ਦੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਸਰਦਾਰਾਂ ਵਿਚ ਸੈਦ 
ਖ਼ਾਨ ਵੀ ਸ਼ਾਮਲ ਸੀ, ਜੋ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਧਨਸ਼-ਸਾਧਨਾ ਤੋਂ 
ਬਹੁਤ ਪ੍ਰਭਾਵਿਤ ਹੋਇਆ। ਉਦੋਂ ਹੋਏ ਘਮਸਾਨ ਯੁੱਧ ਵੇਲੇ 
ਵੈਰੀ ਦਲ ਨੂੰ ਚੀਰਦੇ ਹੋਏ ਗੁਰੁ ਜੀ ਪੂਰੇ ਜਲਾਲ ਵਿਚ ਸੈਦ 
ਖ਼ਾਨ ਦੇ ਸਾਹਮਣੇ ਜਾ ਡਟੇ ਅਤੇ ਉਸ ਨੂੰ ਵੈਗਾਰਿਆ, ਤਾਂ 
ਉਹ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ` ਜੁਰਤ ਅਤੇ ਬਹਾਦਰੀ ਤੋਂ ਬਹੁਤ ਹੈਰਾਨ 
ਹੋਇਆ ਅਤੇ ਆਤਮ-ਸਮਰਪਣ ਕਰਕੇ ਰੱਬ ਦੀ ਬੈਦਗੀ 
ਵਲ ਰੁਚਿਤ ਹੋ ਗਿਆ। ਵੇਖੋ 'ਸੈਦ ਖ਼ਾਨ”। 


ਜੈਤੋ (ਨਗਰ) : ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਫ਼ਰੀਦਕੋਟ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦਾ ਇਕ 
ਨਗਰ ਜੋ ਮੰਡੀ ਕਰਕੇ ਬਹੁਤ ਪ੍ਸਿੱਧ ਹੈ। ਇਥੇ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ 
ਸਿੰਘ ਜੀ ਕੋਟਕਪੂਰੇ 'ਤੋਂ ਆ ਕੇ ਕੁਝ ਸਮੇਂ ਲਈ ਠਹਿਰੇ 
ਸਨ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਠਹਿਰ ਵਾਲੀ ਥਾਂ ਉਤੇ ਪਹਿਲਾਂ ਇਕ 
ਛੋਟਾ ਜਿਹਾ ਸਮਾਰਕ ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ ਸੀ। ਬਾਦ ਵਿਚ 
ਨਾਭਾ-ਪਤਿ ਮਹਾਰਾਜਾ ਹੀਰਾ ਸਿੰਘ ਨੇ ਸੁੰਦਰ ਇਮਾਰਤ 
ਬਣਵਾਈ ਜੋ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਗੰਗਸਰ ਸਾਹਿਬ ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ 
ਦਸਵੀਂ” ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਹੋਈ। ਕਾਰਸੇਵਾ ਵਾਲੇ ਸੇਤ 
ਗੁਰਮੁਖ ਸਿੰਘ ਦੇ ਸੇਵਕਾਂ ਨੇ ਇਸ ਇਮਾਰਤ ਦਾ ਰੂਪ ਹੌਰ 
ਸੁਧਾਰਿਆ। ਇਸ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਦਾ ਇਹ ਨਾਂ ਸਮੀਪ ਸਥਿਤ 
ਸਰੋਵਰ “ਰੈਗਸਰ” ਕਰਕੇ ਪਿਆ। ਇਥੇ ਹੀ 14 ਸਤੰਬਰ 
1923 ਈ. ਨੂੰ ਸ਼ਰੋਮਣੀ ਅਕਾਲੀ ਦਲ ਨੇ ਮੋਰਚਾ ਲਗਾਇਆ 
ਜੋ 6 ਅਗਸਤ 1925 ਈ. ਤਕ ਚਲਦਾ ਰਿਹਾ। (ਵਿਸਤਾਰ 
ਲਈ ਵੇਖੋ “ਜੈਤੋ ਦਾ ਮੋਰਚਾ”)। ਇਸ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਉਤੇ 
ਪਹਿਲਾਂ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਦੇ 
ਜਨਮ-ਦਿਨਾਂ ਉਤੇ ਖ਼ੂਬ ਸੈਗਤ ਜੁੜਦੀ ਸੀ। ਹੁਣ ਹਰ ਸਾਲ 
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21 ਫਰਵਰੀ ਨੂੰ ਵੀ ਇਥੇ ਭਾਰੀ ਦੀਵਾਨ ਸਜਦਾ ਹੈ 
ਕਿਉਂਕਿ 21 ਫਰਵਰੀ 1924 ਈ. ਨੂੰ ਹੀ ਮੋਰਚੇ ਵਿਚ 


ਭਾਗ ਲੈਣ ਲਈ ਜਾ ਰਹੇ ਪੰਜ ਸੌ ਸਿੰਘਾਂ ਦੇ ਪਹਿਲੇ ਜੱਥੇ 


ਉਤੇ ਸਰਕਾਰ ਵਲੋਂ ਗੋਲੀ ਚਲਾ ਕੇ ਅਨੌਕਾਂ ਨੂੰ ਸ਼ਹੀਦ 
ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਸੀ। 

ਦੂਜਾ ਗੁਰੁ-ਧਾਮ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਟਿੱਥੀ ਸਾਹਿਬ” 
ਹੈ ਜੋ ਜੈਤੋ ਤੋਂ ਲਗਭਗ 2 ਕਿ.ਮੀ. ਉੱਤਰ ਵਲ ਹੈ ਅਤੇ 
ਜਿਥੇ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਰਹਿਰਾਸ ਦਾ ਦੀਵਾਨ 
ਸਜਾਉਂਦੇ ਹੁੰਦੇ ਸਨ। ਜੈਤੋਂ ਦੇ ਮੋਰਚੇ ਵੇਲੇ ਇਥੇ ਹੀ 500 
ਸਿੰਘਾਂ ਦੇ ਸ਼ਹੀਦੀ ਜੱਥੇ ਉਤੇ ਗੋਲੀ ਚਲਾਈ ਗਈ ਸੀ। 
ਇਸ ਗੋਲੀ-ਕਾਂਡ ਵਿਚ ਸ਼ਹੀਦ ਹੋਏ ਸਿੰਘਾਂ ਦਾ ਸਸਕਾਰ 
“ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਰੀਗਸਰ ਸਾਹਿਬ” ਤੋ' ਅੱਧੇ ਕਿਮੀ. ਦੀ ਵਿਥ 
ਉਤੇ ਕੀਤਾ ਗਿਆ। ਇਸ ਸੰਬੰਧੀ ਬਣੇ ਸਮਾਰਕ ਦਾ ਨਾਂ 
“ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਅੰਗੀਠਾ ਸਾਹਿਬ” ਹੈ। ਇਹ ਤਿੰਨੋਂ ਗੁਰਦੁਆਰੇ 
ਅਤੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਸਥਾਨਕ ਕਮੇਟੀ ਕਰਦੀ ਹੈ। 


ਜੈਤੋ ਦਾ ਮੋਰਚਾ : ਫ਼ਰੀਦਕੋਟ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ 'ਜੈੜੋ” ਨਾਂ ਦੇ 
ਨਗਰ ਦੀ ਸਿੱਖ ਇਤਿਹਾਸ ਵਿਚ ਬੜੀ ਮਹੱਤਵਪੂਰਣ ਥਾਂ 
ਹੈ ਕਿਉਂਕਿ ਇਥੇ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਆਏ ਸਨ। 
ਆਜ਼ਾਦੀ ਤੋ' ਪਹਿਲਾਂ ਜੈਤੋ ਨਾਂ ਦਾ ਕਸਬਾ ਰਿਆਸਤ ਨਾਭਾ 
ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਸੀ। ਇਹ ਬਠਿੰਡਾ ਨਗਰ ਤੋਂ ਲਗਭਗ 27 
ਕਿ.ਮੀ. ਦੀ ਵਿਥ ਉਤੇ ਬਠਿੰਡਾ-ਫ਼ਰੀਦਕੋਟ ਸੜਕ ਉਤੇ 
ਸਥਿਤ ਹੈ। 9 ਜੁਲਾਈ 1923 ਈ. ਨੂੰ ਨਾਭਾ ਦੇ ਮਹਾਰਾਜਾ 
ਰਿਪੁਦਮਨ ਸਿੰਘ ਨੂੰ, ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸੁਧਾਰ ਲਹਿਰ ਦਾ ਪੱਖੀ 
ਹੋਣ ਕਰਕੇ ਅਤੇ ਮਹਾਰਾਜਾ ਪਟਿਆਲਾ ਨਾਲ ਚਲੇ ਵਿਵਾਦ 
ਕਾਰਣ, ਗੱਦੀ ਛੱਡਣ ਲਈ ਮਜ਼ਬੂਰ ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। 
ਸ਼ੋੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਬੰਧਕ ਕਮੇਟੀ ਨੇ ਮਹਾਰਾਜੇ ਦੇ ਹੱਕ 
ਵਿਚ ਆਵਾਜ਼ ਉਠਾਈ; ਜਲਸੇ ਹੋਏ ਅਤੇ ਜਲੂਸ ਕਢੇ 
ਗਏ। ਸਰਕਾਰ ਨੇ ਸ਼ੋੋਮਣੀ ਕਮੇਟੀ ਅਤੇ ਸ਼ੋਮਣੀ ਅਕਾਲੀ 
ਦਲ ਦੇ ਲਗਭਗ 60 ਮੈਂਬਰ 13-14 ਅਕਤੂਬਰ 1923 
ਈ. ਦੀ ਰਾਤ ਨੂੰ ਫੜ ਲਏ। 

ਉਧਰ ਜੈਤੋ ਦੇ ਸਥਾਨਕ ਸਿੰਘਾਂ ਨੇ 14 ਸਤੌਬਰ 
1923 ਈ. ਨੂੰ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਗੈਗਸਰ ਵਿਖੇ ਅਖੰਡ-ਪਾਠ 
ਰਖ ਦਿੱਤਾ। ਸਰਕਾਰ ਨੇ ਉਥੋਂ' ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਬੀੜ 
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ਅਤੇ ਪਾਠੀ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਚੁਕਵਾ ਦਿੱਤਾ ਅਤੇ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਵਿਚ 
ਦਾਖ਼ਲ ਹੋਣ `ਤੇ ਪਾਬਦੀ ਲਗਾ ਦਿੱਤੀ। ਅਖੰਡ-ਪਾਠ ਵਿਚ 
ਵਿਘਨ ਪੈਣ ਅਤੇ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਵਿਚ ਦਾਖ਼ਲ ਨ ਹੋ ਸਕਣ 
ਦੇ ਵਿਰੋਧ ਵਿਚ ਸਿੱਖਾਂ ਨੇ ਮੋਰਚਾ ਲਗਾ ਦਿੱਤਾ। ਇਸ ਮੋਰਚੇ 
ਦਾ ਉਦੇਸ਼ ਸੀ ਕਿ ਅਖੰਡ-ਪਾਠ ਫਿਰ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤਾ ਜਾਏ। 
25 ਸਤੋਬਰ 1923 ਈ. ਤੋ ਅਖੰਡ-ਪਾਠ ਆਰੋਭ ਕਰਨ 
ਲਈ ਹਰ ਰੋਜ਼ ਅਕਾਲ-ਤਖ਼ਤ ਤੋ 25, 25 ਸਿੰਘਾਂ ਦੇ ਜੱਥੇ 
ਜਾਣੇ ਸ਼ੁਰੂ ਹੋਏ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਸਿੰਘਾਂ ਨੂੰ ਪਕੜ ਕੇ ਰਾਜਸਥਾਨ 
ਵਿਚ ਜਾਂ ਦੂਰ ਦੁਰਾਡੇ ਜੈਗਲਾਂ ਵਿਚ ਛੱਡ ਦਿੱਤਾ ਜਾਂਦਾ। 
ਇਸ ਮੋਰਚੇ ਦਾ ਤਸਲੀਬਖ਼ਸ਼ ਸਿੱਟਾ ਨ ਨਿਕਲਦਾ ਵੇਖ ਕੇ 
ਪ੍ਰਬੰਧਕਾਂ ਨੇ 9 ਫਰਵਰੀ 1924 ਈ. ਨੂੰ ਬਸੈਤ-ਪੰਚਮੀ ਵਾਲੇ 
ਦਿਨ 25 ਦੀ ਥਾਂ 500 ਸਿੰਘਾਂ ਦਾ ਜੱਥਾ ਜੱਥੇਦਾਰ ਊਧਮ 
ਸਿੰਘ ਗੋਲੂਵੜ ਦੀ ਜੱਥੇਦਾਰੀ ਅਧੀਨ ਅਕਾਲ-ਤਖ਼ਤ ਤੋ 
ਤੋਰਿਆ ਜੋ 21 ਫਰਵਰੀ 1924 ਈ. ਨੂੰ ਜੈਤੋ (ਗੁਰਦੁਆਰਾ 
ਟਿੱਥੀ ਸਾਹਿਬ) ਪਹੁੰਚਿਆ। ਸਰਕਾਰ ਵਲੋਂ ਜੱਥੇ ਨੂੰ ਰੋਕਣ 
ਦੀ ਕੋਸ਼ਿਸ਼ ਕੀਤੀ ਗਈ, ਪਰ ਜਦੋਂ ਜੱਥਾ ਨ ਰੁਕਿਆ ਤਾਂ 
ਗੋਲੀ ਚਲਾ ਦਿੱਤੀ ਗਈ। ਫਲਸਰੂਪ, ਸ਼੍ਰੋਮਣੀ ਕਮੇਟੀ ਦੇ 
ਕਥਨ ਅਨੁਸਾਰ ਇਕ ਸੌ ਸਿੰਘ ਅਤੇ ਹੋਰਨਾਂ ਅਨੁਸਾਰ 
ਪੰਜਾਹ ਸਿੰਘ ਸ਼ਹੀਦ ਹੋਏ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਸਿੰਘਾਂ ਦਾ ਇਕਠਿਆਂ 
ਸਸਕਾਰ ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀਆਂ ਅਸਥੀਆਂ 
ਨੂੰ ਇਕ ਘੜੇ ਵਿਚ ਪਾ ਕੇ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਅੰਗੀਠਾ ਸਾਹਿਬ” 
ਵਾਲੀ ਥਾਂ ਹੇਠ ਰਖ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। ਜ਼ਖ਼ਮੀਆਂ ਦੀ ਵੀ 
ਕਾਫ਼ੀ ਗਿਣਤੀ ਸੀ। ਬਾਕੀ ਦੇ ਸਿੰਘ ਫੜ ਲਏ ਗਏ। ਇਸ 
ਗੋਲੀ-ਕਾਂਡ ਪਤਿ ਸਾਰੇ ਦੇਸ਼ ਵਿਚ ਰੋਸ ਮੰਨਾਇਆ ਗਿਆ 
ਅਤੇ ਸਿੱਖਾਂ ਦੀਆਂ ਕੁਰਬਾਨੀਆਂ ਨੂੰ ਸਲਾਹਿਆ ਗਿਆ। 
ਇਸ ਤੋ ਬਾਦ ਵੀ ਜੱਥੇ ਜਾਂਦੇ ਰਹੇ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਕੇਵਲ 
ਗਿ੍‌ਫ਼ਤਾਰ ਕੀਤਾ ਜਾਂਦਾ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਜੱਥਿਆਂ ਵਿਚ ਕੈਨੇਡਾ, 
ਹਾਂਗ ਕਾਂਗ, ਸ਼ਿੰਘਾਈ ਆਦਿ ਦੇਸ਼ਾਂ ਤੋਂ ਵੀ ਆ ਕੇ ਸਿੰਘ 
ਸ਼ਾਮਲ ਹੁੰਦੇ ਰਹੇ। ਸਰਕਾਰ ਨੇ ਸਮਝੌਤੇ ਦਾ ਯਤਨ ਕੀਤਾ, 
ਪਰ ਅਕਾਲੀ ਦਲ ਨੇ ਸਹਿਯੋਗ ਨ ਦਿੱਤਾ। ਆਖ਼ਿਰ 7 
ਜੁਲਾਈ 1925 ਈ. ਨੂੰ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਐਕਟ ਪਾਸ ਹੋਇਆ 
ਅਤੇ 1 ਨਵੰਬਰ 1925 ਈ. ਨੂੰ ਲਾਗੂ ਕੀਤਾ ਗਿਆ। 9 
ਜੁਲਾਈ 1925 ਈ. ਨੂੰ ਜੈਤੋ ਵਿਖੇ ਅਖੰਡ-ਪਾਠ ਦੀ ਖੁਲ੍ਹ 
ਦੇ ਦਿੱਤੀ ਗਈ। 21 ਜੁਲਾਈ ੧925 ਈ. ਨੂੰ ਇਕ ਸੌ ਇਕ 
ਅਖੰਡ-ਪਾਠਾਂ ਦੀ ਲੜੀ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤੀ ਗਈ ਜਿਸ ਦਾ ਭੋਗ 6 
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ਅਗਸਤ 1925 ਈ. ਨੂੰ ਪਿਆ। ਭੋਗ ਉਪਰੈਤ ਸਾਰੇ ਜੱਥੇ 
ਜੈਤੋ ਤੋਂ ਚਲ ਕੇ 9 ਅਗਸਤ 1925 ਈ. ਨੂੰ ਤਰਨਤਾਰਨ 
ਇਕੱਠੇ ਹੋਏ ਅਤੇ ਉਥੋਂ ਮੋਰਚੇ ਦੀ ਕਾਮਯਾਬੀ ਵਜੋ ਜਲੂਸ 
ਦੀ ਸ਼ਕਲ ਵਿਚ ਦਰਬਾਰ ਸਾਹਿਬ, ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਪਹੁੰਚੇ ਜਿਥੇ 
ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਸਨਮਾਨਿਤ ਕੀਤਾ ਗਿਆ। ਇਸ ਦੌਰਾਨ 
ਗ੍ਰਿਫ਼ਤਾਰ ਕੀਤੇ ਸਿੰਘਾਂ ਨੂੰ ਰਿਹਾ ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। 


ਜੈਦੇਵ, ਭਗਤ : ਇਕ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਭਗਤ ਜਿਸ ਦੇ ਦੋ ਪਦ 
ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਸੈਕਲਿਤ ਹਨ, ਇਕ ਗੁਜਰੀ ਰਾਗ 
ਵਿਚ ਅਤੇ ਦੂਜਾ ਮਾਰੂ ਰਾਗ ਵਿਚ। ਇਹ ਦੋਵੇ' ਸ਼ਬਦ ਬਾਬੇ 
ਮੋਹਨ ਵਾਲੀਆ ਪੋਥੀਆਂ ਵਿਚ ਵੀ ਦਰਜ ਹਨ। ਇਸ ਤੋ 
ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ ਇਹ ਸ਼ਬਦ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਹੀ 
ਆਪਣੀਆਂ ਉਦਾਸੀਆਂ ਦੌਰਾਨ ਇਕੱਤਰ ਕੀਤੇ ਸਨ। 
ਇਨ੍ਹਾਂ ਪਦਿਆਂ ਦਾ ਰਚੈਤਾ ਭਗਤ ਜੈਦੇਵ ਕੌਣ 
ਸੀ ? ਇਸ ਬਾਰੇ ਵਿਦਵਾਨ ਇਕ-ਮਤ ਨਹੀਂ ਹਨ। ਕੁਝ 
ਇਸ ਨੂੰ “ਗ਼ੀਤ-ਗੋਬਿਦ” ਦਾ ਰਚੈਤਾ ਕਵੀ ਮੰਨਦੇ ਹਨ ਅਤੇ 
ਕੁਝ ਉਸ ਤੋਂ ਭਿੰਨ ਕੋਈ ਹੋਰ ਭਗਤ ਜਾਂ ਸਾਧ ਦਸਦੇ ਹਨ। 
ਪਰ ਨਾਭਾਦਾਸ ਨੇ ਆਪਣੀ “ਭਗਤਮਾਲ” ਵਿਚ ਜਿਸ ਜੈਦੇਵ 
ਦਾ ਪ੍ਰਸੰਗ ਦਿੱਤਾ ਹੈ, ਉਸ ਦਾ ਵਿਅਕਤਿਤਵ “ਗੀਤ- 
ਗੋਬਿੰਦ” ਦੇ ਰਚੈਤਾ ਨਾਲ ਮੇਲ ਖਾਂਦਾ ਹੈ। ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਸੰਬੈਧੀ 
ਪ੍ਰਾਚੀਨ ਰਚਨਾਵਾਂ ਵਿਚ ਜਿਸ ਭਗਤ ਜੈਦੇਵ ਦੀ ਗੱਲ 
ਤੁਰਦੀ ਹੈ, ਉਹ ਵੀ “ਗੀਤ-ਗੋਬਿੰਦ” ਦਾ ਹੀ ਕਵੀ ਸਿੱਧ 
ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਨੋ ਆਪਣੀ ਦਸਵੀ' ਵਾਰ ਦੀ 
ਦਸਵੀਂ ਪਉੜੀ ਵਿਚ ਜੈਦੇਵ ਭਗਤ ਦਾ ਚਰਿਤ ਵਰਣਿਤ 
ਕਰਦਿਆਂ ਲਿਖਿਆ ਹੈ- ਪ੍ਰੰਮ ਭਗਤ ਜੰਦੇਓ ਕਾਨਿ ਗੀੰਤ 
ਗਾ/ਝੈਦ' ਸ਼ਹਜ ਧ/ਨੇ ਗਾਵੈ/ ਲੀਲਾ ਚਾੱਲਿਤ ਵਖਾਣਦਾ 
ਅੰਤਾਰਜਾਆੰ ਠਾਕੁਰ ਭਾਵੈ /(10/10)। ਇਸ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ 
ਸੈਨ 1693 ਈ.ਵਿਚ ਭਾਈ ਕੇਵਲ ਦਾਸ ਦੀ ਰਚੀ “ਪੇਮ 
ਅੰਬੋਧ” ਨਾਂ ਦੀ ਪੋਥੀ ਵਿਚ ਜੋ ਪਰਚੀ ਭਗਤ ਜੈਦੇਵ ਬਾਰੇ 
ਦਰਜ ਹੈ, ਉਸ ਦਾ ਸੈਬੈਧ “ਗੀਤ-ਗੋਬਿੰਦ” ਵਾਲੇ ਜੈਦੇਵ 
ਨਾਲ ਹੀ ਜੁੜਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਲਈ ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ ਜਿਸ 
ਭਗਤ ਜੈਦੇਵ ਦੇ ਦੋ ਸ਼ਬਦ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਦਰਜ 
ਹਨ, ਉਹ “ਗੀਤ-ਗੋਬਿੰਦ” ਦਾ ਰਚੈਤਾ ਹੀ ਹੈ, ਕੋਈ ਹੋਰ 
ਨਹੀਂ'। ਗੁਰੂ ਗੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਅਨੇਕ ਥਾਂਵਾਂ ਉਤੇ ਜੈਦੇਵ 
ਦਾ ਪੂਰਣ ਭਗਤ ਦੇ ਰੂਪ ਵਿਚ ਉੱਲੇਖ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਸੈਤ 
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ਕਬੀਰ ਨੇ ਵੀ ਗਉੜੀ ਰਾਗ ਵਿਚ ਮਨ ਨੂੰ ਖੋਜਣ ਦੀ ਗੱਲ 
ਕਰਦਿਆਂ ਇਸ ਕਰਮ ਵਿਚ ਜੈਦੇਵ ਨੂੰ ਨਿਪੁਣ ਦਸਿਆ 
ਹੈ- ਸ਼ ਮਨ ਕਉ ਕੋਈ ਖੋਜ੍ਹ ਭਾਲ/ ਤਨ ਛੁਟੇ ਮਨ 
ਕਹਾ ਸ਼ਆਈਂ/ ਗੁਰ ਪਰਸਾਦੀ ਜੰਦੇਉ ਨਾਆਂ/ ਭਗਤ ਕੇ 
ਪੰਮਿ /ਇਨ 2 ਹੈ ਜਾਨਾਂ/ (ਗੁ.ਗੰ.330)। ਸਾਫ਼ ਹੈ ਕਿ 
ਜੈਦੇਵ ਇਕ ਪੂਰਣ ਅਤੇ ਰੱਬ ਨਾਲ ਇਕਮਿਕ ਹੋਏ ਭਗਤ 
ਸਨ ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਹੀ “ਗੀਤ-ਗੋਬਿੰਦ” ਦੀ ਰਚਨਾ ਕਰਨ 
ਦਾ ਗੌਰਵ ਪ੍ਰਾਪਤ ਸੀ। __ 

ਜੈਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਜਨਮ ਦੇ ਸਹੀ ਸਮੇਂ ਬਾਰੇ ਹੁਣ 
ਜਾਣਕਾਰੀ ਉਪਲਬਧ ਨਹੀਂ' ਹੈ, ਪਰ ਇਤਨਾ ਜ਼ਰੂਰ ਪਤਾ 
ਲਗਦਾ ਹੈ ਕਿ ਉਹ ਬੈਗਾਲ ਦੇ ਸੇਨ-ਵੌਸ਼ੀ ਰਾਜਾ ਲਕਸ਼ਮਣ 
ਸੇਨ ਦੇ ਦਰਬਾਰੀ ਕਵੀ ਸਨ। ਇਸ ਗੱਲ ਦੀ ਪੁਸ਼ਟੀ 'ਸ਼ੀਮਦ 
ਭਾਗਵਤ-ਪੁਰਾਣ” ਦੀ “ਭਾਵਾਰਥ ਦੀਪਿਕਾ” ਉਤੇ ਲਿਖੇ 
ਗਏ “ਵੈਸ਼ਣਵ ਤੋਸ਼ਿਣੀ” ਟੀਕੇ ਤੋਂ ਵੀ ਹੋ ਜਾਂਦੀ ਹੈ ਕਿ ਉਹ 
ਉਮਾਪਤਿ ਧਰ ਨਾਂ ਵਾਲੇ ਵਿਦਵਾਨ ਦੇ ਨਾਲ ਰਾਜਾ 
ਲਕਸ਼ਮਣ ਸੇਨ ਦੇ ਦਰਬਾਰ ਵਿਚ ਰਹਿੰਦੇ ਸਨ। 

ਇਸ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਰਾਜਾ ਲਕਸ਼ਮਣ ਸੇਨ ਦੇ ਸਭਾ 
-ਮੰਡਪ ਦੇ ਦੁਆਰ ਉਤੇ ਪੱਥਰ ਦੀਆਂ ਪੱਟੀਆਂ ਵਿਚ ਖੁਦੇ 
ਹੋਏ ਇਕ ਲੇਖ ਤੋਂ ਵੀ ਪਤਾ ਚਲਦਾ ਹੈ ਕਿ ਜੈਦੇਵ ਉਸ 
ਰਾਜਾ ਦੀ ਸਭਾ ਦੇ ਸਦਸ੍ਯ ਸਨ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਆਪਣੀ ਰਚਨਾ 
“ਗੀਤ-ਗੋਬਿੰਦ" ਵਿਚ ਆਚਾਰਯ ਗੋਵਰਧਨ, ਉਮਾਪਤਿ 
ਧਰ, ਸ਼ਰਣ ਦੇਵ ਆਦਿ ਦਾ ਨਾਂ ਲਿਖਿਆ ਹੈ ਜਿਸ ਤੋ 
ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਸੈਬੰਧ ਸੇਨ ਵੇਸ਼ ਦੇ ਰਾਜ-ਕਾਲ ਨਾਲ ਜੁੜਦਾ 
ਹੈ। ਰਾਜਾ ਲਕਸ਼ਮਣ ਸੇਨ ਦਾ ਰਾਜ-ਕਾਲ ਸੈਨ 1੧79 ਤੋਂ 
1205 ਈ. ਤਕ ਮੰਨਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਪਰ ਇਹ ਪਤਾ ਨਹੀ 
ਲਗਦਾ ਕਿ ਭਗਤ ਜੈਦੇਵ ਰਾਜਾ ਲਕਸ਼ਮਣ ਸਿੰਘ ਦੇ 
ਦਰਬਾਰ ਵਿਚ ਕਦ ਆਏ ਅਤੇ ਕਦ ਤਕ ਟਿਕੇ। ਹਾਂ, 
ਪਿ੍‌ਥੀਰਾਜ ਰਾਸੋ ਦੇ ਕਰਤਾ ਚੰਦ ਬਰਦਾਈ ਦੀ ਇਸ ਪੰਕਤੀ- 
ਜ਼ਯਦੇਵ ਆਹੰ ਕਾਵਾੰ ਕਵਾੰ ਹਾਲੰ //ਜਿਨੰ ਕੇਲ /ਨੈੱਤਾੰ ਨ/ਵਿੰਦ 
ਗਾਲੰ-ਦੇ ਆਧਾਰ `ਤੇ ਜੈਦੇਵ ਚੰਦ ਬਰਦਾਈ ਦਾ ਪੂਰਬ- 
ਵਰਤੀ ਮੰਨਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਚੈਦ ਬਰਦਾਈ ਦਾ ਸਮਾਂ ਤੇਰ੍ਹਵੀਂ 
ਸਦੀ ਵਿਚ ਸਿੱਧ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। 

ਭਗਤ ਜੈਦੇਵ ਦਾ ਜਨਮ ਬੈਗਾਲ ਦੇ ਵੀਰ-ਭੂਮੀ 
ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ ਕਿੰਦੂ ਵਿਲਵ ਨਾਂ ਦੇ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਹੋਇਆ ਦਸਿਆ 
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ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਪਿੰਡ ਦਾ ਉੱਲੇਖ “ਗੀਤ-ਗੋਬਿਦ” ਵਿਚ ਵੀ 
ਹੋਇਆ ਹੈ। ਇਥੇ ਜੈਦੇਵ ਜੀ ਦੀ ਸਮਾਧੀ ਉਤੇ ਹਰ ਸਾਲ 
ਮਾਘੀ ਦੇ ਮੌਕੇ ਵੈਸ਼ਣਵਾਂ ਦਾ ਬਹੁਤ ਤਕੜਾ ਇਕੱਠ ਹੁੰਦਾ ਹੈ 
ਅਤੇ “ਗੀਤ-ਗੋਬਿਦ” ਦੇ ਪਦਿਆਂ ਦਾ ਗਾਇਨ ਕੀਤਾ ਜਾਂਦਾ 
ਹੈ। ਕੁਝ ਵਿਦਵਾਨ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਉੜੀਸਾ ਪ੍ਰਾਂਤ ਵਿਚ ਪੁਰੀ ਦੇ 
ਨੇੜੇ ਕਿਸੇ ਪਿੰਡ ਦਾ ਨਿਵਾਸੀ ਮੰਨਦੇ ਹਨ ਅਤੇ ਉਸ ਪ੍ਰਾਂਤ 
ਵਿਚ ਵੀ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਬੜੀ ਮਾਨਤਾ ਦਸਦੇ ਹਨ। ਸੈਭਵ ਹੈ ਕਿ 
ਉਹ ਬੰਗਾਲ ਤੋਂ ਉੜੀਸਾ ਵਲ ਆਏ ਹੋਣ ਜਾਂ ਫਿਰ ਉੜੀਸਾ 
ਤੋਂ ਬੰਗਾਲ ਵਲ ਚਲੇ ਗਏ ਹੋਣ। ਇਸ ਸਾਰੇ ਵਿਵਰਣ ਤੋਂ 
ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ ਭਗਤ ਜੈਦੇਵ ਦਾ ਜਨਮ 12ਵੀਂ ਸਦੀ ਦੇ 
ਉਤਰਾਰਧ ਵਿਚ ਹੋਇਆ ਪ੍ਤੀਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। 

ਜੈਦੇਵ ਨੇ ਆਪਣੀ ਰਚਨਾ “ਗੀਤ-ਗੋਬਿੰਦ' ਦੇ 
ਅੰਤ 'ਤੇ ਆਪਣੇ ਪਿਤਾ ਦਾ ਨਾਂ ਭੋਜਦੇਵ ਅਤੇ ਮਾਤਾ ਦਾ 
ਨਾਂ ਰਾਧਾਦੇਵੀ ਅੰਕਿਤ ਕੀਤਾ ਹੈ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਜੀਵਨ ਨਾਲ 
ਸਬੰਧਿਤ ਬਹੁਤ ਸਾਰੀਆਂ ਚਮਤਕਾਰ-ਪੂਰਣ ਘਟਨਾਵਾਂ ਦਾ 
ਉੱਲੇਖ ਪਿ੍‌ਯਾਦਾਸ ਦੁਆਰਾ ਕੀਤੇ “ਭਗਤਮਾਲ” ਦੇ ਟੀਕੇ 
ਵਿਚ ਮਿਲਦਾ ਹੈ। ਉਹ ਪਿੰਡ ਤੋਂ ਬਾਹਰ ਕੱਖਾਂ ਦੀ ਕੁਲੀ 
ਵਿਚ ਰਹਿੰਦੇ ਸਨ। ਉਥੇ ਹੀ ਜਗਨ-ਨਾਥ ਜੀ ਦੀ ਪ੍ਰੇਰਣਾ 
ਆਇਆ, ਪਰ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਸੈਕੋਚ ਨੂੰ ਵੇਖ ਕੇ ਉਥੇ ਹੀ ਛਡ 
ਗਿਆ। ਬਾਦ ਵਿਚ ਉਸ ਕੰਨਿਆ ਨਾਲ ਜੈਦੇਵ ਨੇ ਵਿਆਹ 
ਕਰ ਲਿਆ। ਆਪਣੇ ਸੁਖ-ਪੂਰਣ ਵਿਵਾਹਿਕ ਜੀਵਨ ਦੌਰਾਨ 
ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ “ਗੀਤ-ਗੋਬਿੰਦ' ਦੀ ਰਚਨਾ ਕੀਤੀ। ਇਸ ਗੰਥ ਦੀ 
ਰਚਨਾ ਨਾਲ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਦੂਰ ਦੂਰ ਤਕ ਪ੍ਰਸਿੱਧੀ ਹੋ ਗਈ। 
ਉਹ ਬਿਰਧ ਅਵਸਥਾ ਤਕ ਜੀਉਂਦੇ ਰਹੇ ਅਤੇ ਸਦਾ ਭਗਤੀ 
-ਭਾਵ ਵਿਚ ਮਗਨ ਰਹੇ। 

ਭਗਤ ਜੈਦੇਵ ਦੀ ਰਚਨਾ “ਗੀਤ-ਗੋਬਿੰਦ” 
ਸੈਸਕ੍ਿਤ ਕਾਵਿ ਵਿਚ ਆਪਣਾ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਸਥਾਨ ਰਖਦੀ ਹੈ। 
ਉਸ ਵਿਚ ਸ਼ਬਦਾਂ ਦੀ ਚੋਣ, ਅਲੈਕਾਰਾਂ ਦੀ ਸਜਾਵਟ, 
ਸੈਗੀਤ ਦੀ ਮਧੁਰਤਾ ਅਤੇ ਭਾਵਾਂ ਦੀ ਤੀਬਰਤਾ ਅਦੁੱਤੀ 
ਹੈ। ਇਸ ਗੰਥ ਵਿਚ ਸ਼ਿੰਗਾਰ ਦੇ ਨਾਲ ਨਾਲ ਭਗਤੀ ਭਾਵ 
ਦੀ ਸੁੰਦਰ ਅਭਿਵਿਅਕਤੀ ਹੋਈ ਹੈ ਜਿਸ ਕਰਕੇ ਗੌੜੀਯ 
ਸੰਪ੍ਦਾਇ ਵਾਲੇ ਇਸ ਨੂੰ ਆਪਣੀ ਭਗਤੀ ਭਾਵਨਾ ਦਾ 
ਪ੍ਬਲ ਸਰੋਤ ਮੰਨਦੇ ਹਨ। ਇਸ ਦਾ ਪ੍ਚਾਰ ਇਤਨਾ ਅਧਿਕ 
ਹੋਇਆ ਕਿ ਪੰਦਰ੍ਹਵੀਂ ਸਦੀ ਦੇ ਅੰਤ ਵਿਚ ਉੜੀਸਾ ਦੇ 
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ਇਕ ਰਾਜੇ ਨੇ ਆਦੇਸ਼ ਜਾਰੀ ਕੀਤਾ ਸੀ ਕਿ ਹਰ ਰੋਜ਼ ਸ਼ਾਮ 
ਵੇਲੇ ਜਗਨਨਾਥ ਜੀ ਦੇ ਮੰਦਿਰ ਵਿਚ “ਗੀਤ-ਗੋਬਿੰਦ” ਦੇ 
ਪਦਿਆਂ ਨੂੰ ਗਾਇਆ ਜਾਏ। 
ਆਨੰਦ-ਕੌਦ ਭਗਵਾਨ ਕ੍ਰਿਸ਼ਣ ਅਤੇ ਭਗਵਤੀ 
ਰਾਧਿਕਾ ਦੀ ਪ੍ਰੇਮ-ਲੀਲਾ ਦਾ ਜਿਤਨਾ ਸੁੰਦਰ ਅਤੇ ਮਰਮ- 
ਸਪਰਸ਼ੀ ਵਰਣਨ ਇਸ ਰਚਨਾ ਵਿਚ ਹੋਇਆ ਹੈ, ਹੋਰ ਕਿਤੇ 
ਲਭਣਾ ਮੁਸ਼ਕਿਲ ਹੈ। ਇਸ ਕਾਵਿ ਦੀ ਮਧੁਰ ਪਦ-ਯੋਜਨਾ 
ਮਹਾਕਵੀ ਕਾਲੀਦਾਸ ਤੋਂ ਵੀ ਬਹੁਤ ਅਗੇ ਲੈਘ ਗਈ ਹੈ। 
ਇਸ ਗੰਥ ਦਾ ਪ੍ਰਭਾਵ ਮਹਾਰਾਸ਼ਟਰ, ਗੁਜਰਾਤ ਅਤੇ ਕੈਨੜ 
ਪ੍ਰਾਂਤਾਂ ਦੇ ਸਾਹਿਤ ਉਤੇ ਵੀ ਪਿਆ ਅਤੇ ਇਸ ਦੀ ਵਿਆਖਿਆ 
ਕਰਨ ਦੇ ਵੀ ਕਈ ਯਤਨ ਹੋਏ। ਚੈਤਨ੍ਯ ਮਹਾਪ੍ਭੁ ਵਰਗੇ 
ਮਹਾਪੁਰਸ਼ ਵੀ ਇਸ ਰਚਨਾ ਤੋਂ ਪ੍ਭਾਵਿਤ ਹੋਏ ਦਸੇ ਜਾਂਦੇ 
ਹਨ। 
“ਗੀਤ-ਗੋਬਿੰਦ' ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ, ਜੈਦੇਵ ਦੇ ਦੋ ਪਦੇ 
“ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ” ਵਿਚ ਦਰਜ ਮਿਲਦੇ ਹਨ। ਪਹਿਲਾ 
ਪਦਾ ਗੂਜਰੀ ਰਾਗ ਦੇ ਅੰਤ ਵਿਚ ਆਉੱਦਾਹੈ। ਇਸ ਵਿਚ 
ਜੈਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਨਾਮ ਸਿਮਰਨ ਉਤੇ ਬਲ 
ਦਿੱਤਾ ਹੈ ਕਿਉਂਕਿ ਉਸ ਅੰਮ੍ਿਤਮਈ ਨਾਮ ਦੇ ਸਿਮਰਨ 
ਨਾਲ ਜਨਮ ਅਤੇ ਮਰਨ, ਬੁਢੇਪੇ ਅਤੇ ਮੌਤ ਦਾ ਭੈ ਦੁਖੀ 
ਨਹੀਂ ਕਰ ਸਕਦਾ। ਪਰਮਾਤਮਾ ਸਰਬ ਸੇ੍‌ਸ਼ਠ, ਸਭ ਦਾ ਮੂਲ 
ਅਤੇ ਸਰਬ ਵਿਆਪਕ ਹੈ, ਉਹ ਅਦੁੱਤੀ ਅਤੇ ਸਦੀਵੀ ਹੈ, 
ਉਹ ਅਸਚਰਜ, ਮਾਇਆ ਦੇ ਪ੍ਰਭਾਵ ਤੋਂ` ਪਰੇ ਅਤੇ ਬੁੱਧੀ 
ਦੇ ਬਲ ਨਾਲ ਨ ਸਮਝਿਆ ਜਾ ਸਕਣ ਵਾਲਾ ਪਰਮ-ਤੱਤ੍ਰ 
ਹੈ। ਜੋ ਪ੍ਰਾਣੀ ਜਮ ਨੂੰ ਜਿਤਣਾ ਚਾਹੇ ਅਤੇ ਸ਼ੋਭਾ ਅਤੇ ਸੁਖ 
ਦੀ ਇੱਛਾ ਰਖਦਾ ਹੋਏ ਤਾਂ ਉਹ ਲੋਭ ਆਦਿ ਵਿਕਾਰਾਂ ਨੂੰ 
ਮਰਯਾਦਾ ਦੇ ਉਲਟ ਚਲਣਾ ਆਦਿ ਮਾੜੀਆਂ ਵਿੱਤੀਆਂ 
ਨੂੰ ਤਿਆਗ ਕੇ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਸ਼ਰਣ ਵਿਚ ਜਾਵੇ ਕਿਉਂਕਿ 
ਪਰਮਾਤਮਾ ਸਭ ਵਿਕਾਰਾਂ ਨੂੰ ਨਾਸ਼ ਕਰਨ ਵਾਲਾ ਹੈ। 
ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਭਗਤ ਮਨ, ਬਚਨ ਅਤੇ ਕਰਮ ਤੋਂ ਸਦਾ 
ਪਵਿੱਤਰ ਹੁੰਦੇ ਹਨ, ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਜੋਗ, ਯੱਗ, ਦਾਨ ਅਤੇ ਤਪ 
ਨਾਲ ਕੋਈ ਸਰੋਕਾਰ ਨਹੀਂ ਹੁੰਦਾ। ਪਰਮਾਤਮਾ ਦਾ ਭਜਨ, 
ਗੁਣਗਾਨ ਅਤੇ ਜਪ ਸਾਰੀਆਂ ਸਿੱਧੀਆਂ ਦਾ ਖ਼ਜ਼ਾਨਾ ਹੈ 
ਅਤੇ ਇਸੇ ਕਰਕੇ ਜੈਦੇਵ ਵੀ ਉਸ ਦੀ ਸ਼ਰਣ ਵਿਚ ਆਇਆ 
ਹੈ--ਗੰ/ਬੰਦ ਨੌਝਿੰਦੰ/ਤਿ ਜਪਿ ਨਰ ਸ਼ਕਲ ਨਿਧਿ ਪਦ / 
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ਜੈਦੇਵ, ਭਗਤ 


ਜੰਦੇਵ ਆਇਓ ਤਸ ਸ਼ਫਟੰ ਭਾਵੜੂਤਾ ਸ਼ਰਬ ਗਤੀ / (ਗੁ . 
ਰੰ.526)। 

ਦੂਜਾ ਪਦਾ ਮਾਰੂ ਰਾਗ ਦੇ ਅੰਤ ਵਿਚ ਦਰਜ ਹੈ। 
ਇਸ ਵਿਚ ਯੋਗ-ਸਾਧਨਾ ਦੀ ਪਰਿਭਾਸ਼ਿਕ ਸ਼ਬਦਾਵਲੀ 
ਰਾਹੀਂ ਜਿਗਿਆਸੂ ਨੂੰ ਹਠ-ਸਾਧਨਾ ਵਲੋ ਹਟਾ ਕੇ ਸਹਿਜ 
ਭਗਤੀ ਸਾਧਨਾ ਵਲ ਪੋਰਿਤ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਆਪਣੇ 
ਮਨ ਨੂੰ ਸੰਬੋਧਨ ਕਰਦਿਆਂ ਉਹ ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ ਕਿ ਹੇ ਮੇਰੇ 
ਮਨ ! ਪਰਮਾਤਮਾ ਦਾ ਜਸ ਗਾਉਣ ਨਾਲ ਤੇਰੀ ਦ੍ਰੰਤਵਾਦੀ 
ਭਾਵਨਾ ਸੰਤੁਲਿਤ ਹੋਂ ਗਈ ਹੈ। ਹਠ-ਸਾਧਨਾ ਦੀ ਨਾੜੀ- 
ਦੇ ਜਸ-ਗਾਨ ਵਿਚ ਹੀ ਸਮਾ ਜਾਂਦੀਆਂ ਹਨ। ਇਸ ਜਸ 
-ਗਾਨ ਨਾਲ ਵਿਕਾਰਾਂ ਵਿਚ ਗ੍ਸੇ ਹੋਏ ਮਨ ਦੀ ਕਮਜ਼ੋਰੀ 
ਖ਼ਤਮ ਹੋ ਜਾਂਦੀ ਹੈ ਅਤੇ ਚੰਚਲ ਮਨ ਸਥਿਰ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 
ਅਜਿਹੀ ਸਥਿਤੀ ਵਿਚ ਮਨ ਦਾ ਸਰੂਪ ਬਦਲ ਜਾਂਦਾ ਹੈ 
ਅਤੇ ਉਹ ਨਾਮ ਰੂਪੀ ਅੰਮ੍ਰਿਤ ਦਾ ਪਾਨ ਕਰਦਾ ਹੈ। ਇਸ 
ਲਈ ਜੈਦੇਵ ਨੇ ਤਾਕੀਦ ਕੀਤੀ ਹੈ ਕਿ ਜੇ ਆਰਾਧਣਯੋਗ 
ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਸ਼ੁੱਧ ਮਨ ਨਾਲ ਆਰਾਧਨਾ ਕਰੀਏ, ਉਸ 
ਪ੍ਰਤਿ ਪੂਰਾ ਸਿਦਕ ਰਖੀਏ ਤਾਂ ਉਸ ਨਾਲ ਇਕ-ਰੂਪਤਾ 
ਪਾਪਤ ਹੋ ਜਾਂਦੀ ਹੈ, ਆਤਮਾ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦਾ ਪਰਸਪਰ 
ਅੰਤਰ ਮਿਟ ਜਾਂਦਾ ਹੈ , ਜਿਵੇਂ ਪਾਣੀ ਦੇ ਪਾਣੀ ਵਿਚ ਮਿਲਣ 
ਨਾਲ ਇਕ-ਰੂਪਤਾ ਹੋ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਪਰਮਾਤਮਾ ਦਾ ਸਿਮਰਨ 
ਕਰਨ ਨਾਲ ਉਹ ਬੇਪਰਵਾਹ ਅਤੇ ਵਾਸਨਾਵਾਂ ਤੋਂ ਉੱਚਾ 
ਪਰਮਾਤਮਾ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ-- ਅਗਹਿ ਕਈਂ ਅਗਧਿਆ 
ਸ਼ਰ/ਿ ਕਉਂ ਸ਼ਰਾਧਿਆ ਸ਼ਲਲ ਕਉ ਸ਼ਲ/ੱਲ ਸੰਮਨ 
ਆਇਆ / ਝਦਾਤਿ ਜੰਦੇਉ ਜੰਦੇਵ ਕਉ ਭੰ#ਆ ਬ੍ਹਮ 
/ਨਿਰਬਾਣੁ /ਲਵਲਾੀਣੁ ਪਇਆ / (ਗੁ ਰੀ ..106)। ਇਸ 
ਤਰ੍ਹਾਂ ਜੈਦੇਵ ਨੇ ਆਪਣੇ ਪਹਿਲੇ ਪਦੇ ਵਿਚ ਰਾਮ-ਨਾਮ ਦੇ 
ਸਿਮਰਨ ਅਤੇ ਸਦਾਚਾਰ ਦੇ ਨਾਲ ਨਾਲ ਮਨਸਾ, ਬਾਚਾ 
ਅਤੇ ਕਰਮਣਾ ਨਾਲ ਕੀਤੀ ਜਾਣ ਵਾਲੀ ਅਦੁੱਤੀ ਭਗਤੀ 
ਦਾ ਮਹੱਤਵ ਦਸਦੇ ਹੋਇਆਂ ਉਸ ਨੂੰ ਯੋਗ, ਯੱਗ, ਤਪ 
ਅਤੇ ਦਾਨ ਆਦਿ ਤੋਂ' ਸ੍ਰੇਸ਼ਠ ਦਸਿਆ ਹੈ। ਇਸ ਦੀ ਭਾਸ਼ਾ 
ਸੈਸਕ੍ਰਿਤ ਪ੍ਰਭਾਵਿਤ ਹੈ। ਦੂਜੇ ਪਦੇ ਵਿਚ ਨਾਥ ਪੰਥ ਅਤੇ 
ਸਿੱਧਾਂ ਦੀ ਪਰਿਭਾਸ਼ਿਕ ਸ਼ਬਦਾਵਲੀ ਦੇ ਸੈਦਰਭ ਵਿਚ ਨਾਂਮ 
-ਸਿਮਰਨ ਰਾਹੀਂ ਮਨ ਨੂੰ ਸਥਿਰ ਕਰਨ ਦੀ ਗੱਲ ਕਹੀ ਹੈ 
ਕਿਉਂਕਿ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਮਨ ਦੀ ਟਿਕਾਉ ਦੀ 
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ਜਨ ਖ਼ਾਨ 
ਅਵਸਥਾ ਵਿਚ ਸੋਭਵ ਹੋ ਸਕਦੀ ਹੈ। 
ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ “ਗੀਤ-ਗੋਬਿੰਦ” ਵਿਚ ਭਗਤ 
ਜੈਦੇਵ ਦੀ ਭਗਤੀ-ਭਾਵਨਾ ਭਾਵੇਂ ਵੈਸ਼ਣਵ ਨੁਹਾਰ ਵਾਲੀ 
ਸੀ, ਪਰ ਸਹਿਜੇ ਸਹਿਜੇ ਉਸ ਦਾ ਵਿਕਾਸ ਹੁੰਦਾ ਗਿਆ 
ਅਤੇ ਸਾਰੀ ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਵਿਚ ਵਿਆਪਕ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ 
ਭਗਤੀ ਵਿਚ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਮਨ ਲੀਨ ਹੁੰਦਾ ਗਿਆ। ਉਹ, 
ਭਾਰਤ ਵਿਚ ਭਗਤੀ-ਭਾਵਨਾ ਦਾ ਬੀਜ ਬੀਜਿਆ ਜਾ 
ਰਿਹਾ ਸੀ ਅਤੇ ਜੈਦੇਵ ਦੀ ਭਗਤੀ ਉਸ ਬੀਜ ਨੂੰ ਪ੍ਰਫੁਲਿਤ 
ਹੋਣ ਵਿਚ ਸਹਾਇਤਾ ਕਰ ਰਹੀ ਸੀ। ਸਚ ਪੁਛੋਂ ਤਾਂ ਜੈਦੇਵ 
ਦੇ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਸੰਕਲਿਤ ਦੋਵੇਂ ਪਦੇ ਸੈਤ ਕਬੀਰ 
ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਦੁਆਰਾ ਚਲਾਈ ਭਗਤੀ ਲਹਿਰ 
ਦੀ ਭੂਮਿਕਾ ਨਿਭਾਉੱਦੇ ਹਨ। ਇਸ ਲਈ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਮੱਧ- 
ਯੁਗ ਦੀ ਭਗਤੀ ਲਹਿਰ ਦਾ ਆਦਿ ਸਰੋਤ ਹੋਣ ਕਾਰਣ 
ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਮਹੱਤਵ ਹੈ। 


ਜ਼ੈਨ ਖ਼ਾਨ (ਮ. 1764 ਈ.) : ਸੈਨ 1759 ਈ. ਵਿਚ ਜਦੋਂ 
ਦਾ ਸੂਬੇਦਾਰ ਬਣਾਇਆ ਤਾਂ ਜੈਨ ਖ਼ਾਨ ਨੂੰ ਚਾਰ ਖੇਤਰਾਂ- 
ਸਿਆਲਕੋਟ, ਗੁਜਰਾਤ, ਪਸਰੂਤ ਅਤੇ ਔਰੈਗਾਬਾਦ-ਦਾ 
ਫ਼ੌਜਦਾਰ ਥਾਪਿਆ। ਮਾਰਚ 1761 ਈ. ਵਿਚ ਦੁਰਾਨੀ ਨੇ 
ਇਸ ਨੂੰ ਸਰਹਿੰਦ ਦਾ ਸੂਬੇਦਾਰ ਲਗਾਇਆ। ਇਸ ਨੇ ਸਿੱਖਾਂ 
ਨੂੰ ਖ਼ਤਮ ਕਰਨ ਦੀ ਤਕੜੀ ਮੁਹਿੰਮ ਚਲਾਈ ਅਤੇ 5 
ਫਰਵਰੀ 1762 ਈ. ਵਿਚ ਕੁਪ-ਰਹੀੜਾ ਦੇ ਮੁਕਾਮ ਉਤੇ 
ਹੋਏ ਵੱਡੇ ਘੱਲੂਘਾਰੇ ਵਿਚ ਇਸ ਨੇ ਵਧ-ਚੜ੍ਹ ਕੇ ਹਿੱਸਾ 
ਲਿਆ। ਘੱਲੂਘਾਰੇ ਤੋਂ ਚਾਰ ਮਹੀਨਿਆਂ ਬਾਦ ਸਿੱਖਾਂ ਨੇ ਇਸ 
ਅਤੇ ਇਸ ਨੂੰ ਪਰਾਜਿਤ ਕਰਕੇ ਖ਼ਿਰਾਜ ਵਸੂਲ ਕੀਤਾ। 14 
ਜਨਵਰੀ 1764 ਈ. ਨੂੰ ਸ. ਜੱਸਾ ਸਿੰਘ ਆਹਲੁਵਾਲੀਆਂ 
ਦੀ ਕਮਾਨ ਅਧੀਨ ਸੱਤ ਮਿਸਲਾਂ ਦੀ ਸੈਨਿਕ ਸ਼ਕਤੀ ਨੇ 
ਸਰਹਿੰਦ ਉਤੇ ਹਮਲਾ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਸਰਹਿੰਦ ਤੋ 10 ਕਿ.ਮੀ. 
ਦੀ ਵਿਥ ਉਤੇ ਪੀਰ-ਜੈਨ ਦੇ ਮੁਕਾਮ ਉਤੇ ਲੜੀ ਗਈ 
ਲੜਾਈ ਵਿਚ ਜੈਨ ਖ਼ਾਨ ਘਾਇਲ ਹੋ ਗਿਆ। ਉਥੋਂ ਖਿਸਕ 
ਕੇ ਇਹ ਅੰਬਾਂ ਦੇ ਇਕ ਬਾਗ਼ ਵਿਚ ਜਾ ਲੁਕਿਆ। ਮਾੜੀ 
ਦੇ ਸ. ਤਾਰਾ ਸਿੰਘ ਨੋ ਇਸ ਦਾ ਪਿਛਾ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਇਸ 
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ਜੈਨਾਪੁਰ 
ਦਾ ਸਿਰ ਵੱਢ ਦਿੱਤਾ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਸਰਹਿੰਦੇ ਦੇ ਸੂਬੇ ਦਾ 
ਸਾਰਾ ਇਲਾਕਾ ਸਿੱਖ ਮਿਸਲਾਂ ਦੇ ਅਧੀਨ ਹੋ ਗਿਆ। 


ਜੈਨਾਪੁਰ (ਪਿੰਡ) : ਵੇਖੋ 'ਬੁਰਹਾਨਪੁਰ”। 


ਜੈਮਲ ਸਿੰਘ ਭੂਰੀਵਾਲੇ, ਸੈਤ (ਮ. 1976 ਈ.) : 
ਕਾਰਸੇਵਾ ਵਾਲੇ ਇਕ ਸੈਤ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਜਨਮ ਪੱਛਮੀ ਪੰਜਾਬ 
ਦੇ ਜੇਹਲਮ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਵਿਚ ਚਕਵਾਲ ਨਗਰ ਵਿਚ ਹੋਇਆ 
ਸੀ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਚਕਵਾਲ ਦੇ ਸੈਤ ਗੋਪਾਲ ਸਿੰਘ ਤੋ ਗੁਰਮੁਖੀ 
ਪੜ੍ਹੀ ਅਤੇ ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਗ੍ਰੰਥਾਂ ਦਾ ਅਧਿਐਨ ਕੀਤਾ। ਸੈਨ 
1930 ਈ. ਦੇ ਨੋੜੇ-ਤੇੜੇ ਇਹ ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ ਆ ਗਏ ਅਤੇ 
ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਰਾਮਸਰ ਦੇ ਨੇੜੇ ਇਕ ਝੁਗੀ ਵਿਚ ਰਹਿ ਕੇ 
ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਦੀ ਸੇਵਾ ਵਿਚ ਮਗਨ ਰਹਿਣ ਲਗੇ। ਉਸ ਤੋਂ 
ਬਾਦ ਆਪ ਗਿਆਨੀ ਅਮੀਰ ਸਿੰਘ ਦੇ ਡੇਰੇ ਵਿਚ ਚਲੇ 
ਗਏ ਅਤੇ ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਗ੍ਰੰਥਾਂ ਦਾ ਫ਼ਿਰ ਤੋਂ ਅਧਿਐਨ ਕਰਨ 
ਲਗ ਗਏ। ਵੇਹਲ ਦੌਰਾਨ ਭੂਰੀ ਧਾਰਣ ਕਰਕੇ ਇਹ ਦਰਬਾਰ 
ਸਾਹਿਬ ਆ ਜਾਂਦੇ ਅਤੇ ਪਰਿਕਰਮਾ ਦੀ ਸਫ਼ਾਈ ਕਰਦੇ । 
ਨਿਸ਼ਕਾਮ ਅਤੇ ਨਿਸ਼ਠਾਵਾਨ ਸੇਵਾ ਕਾਰਣ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਬਹੁਤ 
ਆਦਰ ਹੋਣ ਲਗ ਗਿਆ। ਸੈਨ 1940 ਈ. ਵਿਚ ਦਰਬਾਰ 
ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਪਰਿਕਰਮਾ ਨੂੰ ਖੁਲ੍ਹਾ ਕਰਨ ਦੀ ਕਾਰ ਸੇਵਾ ਵੇਲੇ 
ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਦਖਣੀ ਬਾਹੀ ਦੀ ਕਾਰਸੇਵਾ ਦਾ ਕੰਮ ਸੌਂਪਿਆ 
ਗਿਆ। ਉਸ ਤੋਂ ਬਾਦ ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਵੱਲਾ ਪਿੰਡ ਦੇ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ 
ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ ਨੌਵੀਂ”, “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਦਸਮਾ ਸਾਹਿਬ”, 
“ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਭਾਈ ਮੰਝ”, “ਦਰਬਾਰ ਸਾਹਿਬ” (ਡੇਰਾ ਬਾਬਾ 
ਨਾਨਕ), “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਫਤਹਿਗੜ੍ਹ ਸਾਹਿਬ” (ਸਰਹਿੰਦ), 
“ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ ਨੌਵੀਂ” (ਕਰਹਾਲੀ) ਦੀ ਕਾਰ- 
ਸੇਵਾ ਕਰਵਾਈ। ਆਪ ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ ਸੈਨ 1976 ਈ. ਦੇ 
ਅਕਤੂਬਰ ਮਹੀਨੇ ਵਿਚ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਵਿਚ ਹੋਇਆ। 


ਜੈਰਾਮ ਪਲਤਾ : (ਮ. 1518 ਈ.): ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਕਪੂਰਥਲਾ 
ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਨਗਰ ਸੁਲਤਾਨਪੁਰ ਲੋਧੀ ਦਾ ਇਕ 
ਨਿਵਾਸੀ ਜੋ ਪਲਤਾ (ਖੜੀ) ਜਾਤਿ ਦੇ ਭਾਈ ਪਰਮਾਨੰਦ 
ਦਾ ਪੁੱਤਰ ਸੀ ਅਤੇ ਉਥੋਂ ਦੇ ਹਾਕਮ ਨਵਾਬ ਦੌਲਤ ਖ਼ਾਨ 
ਲੋਧੀ ਦਾ ਵਿਸ਼ਵਸਤ ਅਹਿਲਕਾਰ ਸੀ। ਇਸ ਦਾ ਵਿਆਹ 
ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੀ ਵੱਡੀ ਭੈਣ ਬੇਬੇ ਨਾਨਕੀ ਜੀ 
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ਨਾਲ ਸੈਨ 1475 ਈ. ਵਿਚ ਹੋਇਆ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ 
ਜੀ ਨੂੰ ਕੋਈ ਰੋਜ਼ਗਾਰ ਦਿਵਾਉਣ ਲਈ ਜੈਰਾਮ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ 
ਆਪਣੇ ਘਰ ਲੈ ਆਇਆ ਅਤੇ ਜਲਦੀ ਹੀ ਨਵਾਬ ਦੇ 
ਮੋਦੀ ਵਜੋਂ ਨਿਯੁਕਤ ਕਰਵਾਇਆ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਸੁਲਤਾਨਪੁਰ 
ਵਿਚ ਕਈ ਵਰ੍ਹੇ ਰਹੇ। ਇਥੋਂ ਹੀ “ਵੇਈਂ ਪ੍ਰਵੇਸ਼” ਦੀ ਘਟਨਾ 
ਤੋਂ ਬਾਦ ਉਦਾਸੀਆਂ ਲਈ ਨਿਕਲੇ ਸਨ। ਭਾਈਆ ਜੈ 
ਰਾਮ ਭਾਵੇਂ ਉਮਰ ਅਤੇ ਰਿਸ਼ਤੇ ਵਿਚ ਵੱਡਾ ਸੀ, ਪਰ ਗੁਰੂ 
ਜੀ ਪ੍ਰਤਿ ਇਸ ਦੇ ਮਨ ਵਿਚ ਬਹੁਤ ਆਦਰ ਅਤੇ ਸ਼ਰਧਾ 
ਸੀ। ਸੈਨ 1518 ਈ. ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਜੀ ਸੁਲਤਾਨਪੁਰ ਲੋਧੀ 
ਵਿਚ ਹੀ ਸਨ ਜਦੋਂ ਬੇਬੇ ਨਾਨਕੀ ਜੀ ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ ਹੋਇਆ 
ਅਤੇ ਉਸ ਤੋਂ ਤਿੰਨ ਦਿਨਾਂ ਬਾਦ ਭਾਈਆ ਜੈਰਾਮ ਵੀ ਚਲ 
ਵਸਿਆ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਘਰ ਕੋਈ ਸੈਤਾਨ ਨਹੀਂ ਸੀ। 


ਜ਼ੈਲ ਸਿੰਘ, ਗਿਆਨੀ (1916-1994 ਈ.) : ਭਾਰਤੀ 
ਗਣਰਾਜ ਦਾ ਪਹਿਲਾ ਸਿੱਖ ਰਾਸ਼ਟਰਪਤਿ, ਜਿਸ ਦਾ ਜਨਮ 
5 ਮਈ 1916 ਈ. ਨੂੰ ਇਕ ਰਾਮਗੜ੍ਹੀਆ ਪਰਿਵਾਰ ਦੇ 
ਗੁਰਸਿੱਖ ਭਾਈ ਕਿਸ਼ਨ ਸਿੰਘ ਦੇ ਘਰ ਮਾਈ ਇੰਦ ਕੌਰ ਦੀ 
ਕੁੱਖੋਂ 'ਸੈਧਵਾਂ” ਨਾਂ ਦੇ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਹੋਇਆ। ਇਹ ਪਿੰਡ 
ਉਦੋ ਫ਼ਰੀਦਕੋਟ ਰਿਆਸਤ ਵਿਚ ਕੋਟਕਪੂਰਾ ਨਗਰ ਦੇ 
ਨੇੜੇ ਸੀ। ਇਸ ਦੇ ਸਿਰ ਤੋਂ ਮਾਤਾ ਦਾ ਸਾਇਆ ਬਚਪਨ 
ਵਿਚ ਹੀ ਉਠ ਜਾਣ ਕਾਰਣ ਇਸ ਨੂੰ ਮਾਸੀ ਦਇਆ ਕੌਰ 
ਨੇ ਪਾਲਿਆ। ਛੋਟੇ ਹੁੰਦਿਆਂ ਇਸ ਨੇ ਆਪਣੇ ਘਰੋਂ ਅਤੇ 
ਪਿੰਡ ਦੇ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਤੋਂ' ਗੁਰਮੁਖੀ ਅੱਖਰ ਪੜ੍ਹ ਕੇ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ 
ਸਾਹਿਬ ਦਾ ਪਾਠ ਕਰਨਾ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਸਿੱਖ ਇਤਿਹਾਸ 
ਅਤੇ ਧਰਮ ਬਾਰੇ ਭਰਪੂਰ ਜਾਣਕਾਰੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਕੀਤੀ। 
ਧਾਰਮਿਕ ਦੀਵਾਨਾਂ ਵਿਚ ਇਸ ਦੇ ਬੋਲਣ ਦਾ ਝਾਕਾ 
ਬਚਪਨ ਵਿਚ ਪੱ ਹਟ ਗਿਆ। ਇਸ ਨੂੰ ਭਾਸ਼ਣ ਦੇ ਵਿਸ਼ੇ 
ਦੀ ਸਹੀ ਦਿਸ਼ਾ ਵਿਚ ਗੱਲ ਕਰਨ ਅਤੇ ਲੋੜ ਅਨੁਸਾਰ 
ਉਰਦੂ ਅਤੇ ਪੰਜਾਬੀ ਦੇ ਕਾਵਿ ਅੰਸ਼ਾਂ ਨਾਲ ਪ੍ਰਮਾਣ ਪੁਸ਼ਟ 
ਕਰਨ ਦਾ ਅਭਿਆਸ ਸ਼ੁਰੂ ਵਿਚ ਹੀ ਹੋ ਗਿਆ। 

ਇਸ ਦੀ ਪ੍ਰਚਾਰਕ ਬਿਰਤੀ ਨੂੰ ਵੇਖਦੇ ਹੋਏਆਂ 
ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਾ ਵਿਚ ਦਾਖ਼ਲਾ ਦੇ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। ਇਸ ਦੀ 
ਯੋਗਤਾ ਕਾਰਣ ਕਾਲਜ ਦੀ ਪੜ੍ਹਾਈ ਦੇ ਦਿਨਾਂ ਵਿਚ ਹੀ 
ਇਸ ਨੂੰ “ਗਿਆਨੀ” ਕਿਹਾ ਜਾਣ ਲਗਿਆ ਅਤੇ ਇਹ 
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ਵਿਸ਼ੇਸ਼ਣ ਜੀਵਨ ਭਰ ਲਈ ਇਸ ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ ਜੁੜ ਗਿਆ। 
ਕਾਲਜ ਦੀ ਪੜ੍ਹਾਈ ਖ਼ਤਮ ਕਰਨ ਤੋ ਬਾਦ ਇਸ ਨੇ ਸਿੱਖ 
ਧਰਮ ਦੇ ਪ੍ਰਚਾਰ ਲਈ ਲੈਕਚਰ ਦੇਣੇ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤੇ ਅਤੇ ਕੁਝ 
ਸਮੇਂ ਬਾਦ ਇਹ ਉੜਮੁੜ ਟਾਂਡਾ ਨੇੜੇ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਗਰਨਾ 
ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਪ੍ਰਚਾਰਕ ਲਗ ਗਿਆ। 

ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਦੇ ਪ੍ਰਚਾਰ ਦੇ ਨਾਲ ਨਾਲ ਇਸ ਦੇ 
ਮਨ ਵਿਚ ਤੀਬਰ ਇੱਛਾ ਸੀ ਕਿ ਇਹ ਆਪਣੀ ਰਿਆਸਤ 
ਵਿਚ ਵਸਦੇ ਲੋਕਾਂ ਦਾ ਉੱਧਾਰ ਕਰੇ। ਇਸ ਲਈ ਇਸ ਨੇ 
ਰਿਆਸਤੀ ਰਾਜਨੀਤੀ ਵਿਚ ਹਿੱਸਾ ਲੈਣਾ ਸ਼ੁਰੂ ਕਰ ਦਿੱਤਾ। 
ਦਾ ਰਾਜਾ ਕਿਸੇ ਸਮਾਗਮ ਵਿਚ ਭਾਗ ਲੈਣ ਲਈ ਮਲੇਰਕੋਟਲਾ 
ਗਿਆ ਹੋਇਆ ਸੀ, ਤਾਂ ਪਿਛੋ ਬਾਗ਼ੀ ਲੋਕਾਂ ਨੇ ਸਮਾਨਾਂਤਰ 
ਹਕੂਮਤ ਕਾਇਮ ਕਰ ਲਈ। ਰਾਜੇ ਨੇ ਪਰਤ' ਕੇ ਬਾਗ਼ੀਆਂ 
ਦੀ ਖ਼ੂਬ ਖੜਕਾਈ ਕਰਵਾਈ। ਇਸ ਜਦੋ-ਜਹਿਦ ਨੂੰ ਜਾਰੀ 
ਰਖਣ ਲਈ ਜੈਲ ਸਿੰਘ ਪ੍ਰਚਾਰਕ ਦੀ ਨੌਕਰੀ ਛਡ ਕੇ ਆਪਣੇ 
ਲੋਕਾਂ ਨਾਲ ਆ ਰਲਿਆ ਅਤੇ ਰਿਆਸਤ ਦੀ ਪ੍ਰਜਾ ਦੇ ਹੱਕਾਂ 
ਦੀ ਰਖਿਆ ਲਈ ਝੰਡਾ ਚੁਕ ਲਿਆ। ਇਸ ਨੇ ਆਪਣੀ 
ਯੋਗਤਾ ਨਾਲ ਸ਼ਹਿਰੀ ਲੀਡਰਾਂ ਨੂੰ ਵੀ ਨਾਲ ਮਿਲਾ ਲਿਆ। 

ਆਜ਼ਾਦੀ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਤੋਂ ਬਾਦ ਇਸ ਨੇ ਪ੍ਜਾ- 
ਮੰਡਲ ਦੇ ਹੱਕ ਵਿਚ ਭਰਪੂਰ ਪ੍ਰਚਾਰ ਕੀਤਾ। ਇਸ ਨੇ ਸੈਂਕੜੇ 
ਮੀਲ ਪੈਦਲ ਚਲ ਕੇ ਲੋਕਾਂ ਅੰਦਰ ਜਾਗਿ੍‌ਤੀ ਦੀ ਚਿਣਗ 
ਮਚਾਈ। ਸੈਨ 1949 ਈ. ਵਿਚ ਜਦੋਂ ਪਟਿਆਲਾ, ਜੀਂਦ, 
ਨਾਭਾ, ਕਪੂਰਥਲਾ, ਫ਼ਰੀਦਕੋਟ, ਕਲਸੀਆ, ਮਲੇਰਕੋਟਲਾ 
ਅਤੇ ਨਾਲਾਗੜ੍ਹ ਦੀਆਂ ਰਿਆਸਤਾਂ ਨੂੰ ਮਿਲਾ ਕੇ ਪੈਪਸੂ 
(ਪਟਿਆਲਾ ਐਂਡ ਈਸਟ ਪੰਜਾਬ ਸਟੇਟਸ ਯੂਨੀਅਨ) ਦੀ 
ਸਥਾਪਨਾ ਹੋਈ ਅਤੇ ਪਹਿਲੀ ਗ਼ੈਰ-ਪਾਰਟੀ ਸਰਕਾਰ ਦਾ 
ਮੁੱਖ-ਮੰਤਰੀ ਸ. ਗਿਆਨ ਸਿੰਘ ਰਾੜੇ ਵਾਲਾ ਬਣਿਆ, ਤਾਂ 
ਕੀਤਾ ਗਿਆ। 23 ਮਈ 1953 ਈ. ਵਿਚ ਬਣਾਈ ਗਈ 
ਕਾਂਗਰਸ ਸਰਕਾਰ ਵਿਚ ਇਹ ਖੇਤੀ-ਬਾੜੀ ਦਾ ਮੰਤਰੀ 
ਬਣਿਆ। ਸੈਨ 1956 ਤੋ 1962 ਈ. ਤਕ ਇਹ ਰਾਜ ਸਭਾ 
ਦਾ ਮੈਂਬਰ ਰਿਹਾ ਅਤੇ ਸੈਨ 1972 ਈ. ਦੀਆਂ ਆਮ ਚੋਣਾਂ 
ਵਿਚ ਇਹ ਪੰਜਾਬ ਦਾ ਮੁੱਖ ਮੰਤਰੀ ਸਥਾਪਿਤ ਹੋਇਆ। ਸੈਨ 
1980 ਈ. ਦੀਆਂ ਚੋਣਾਂ ਵਿਚ ਇਹ ਲੋਕ ਸਭਾ ਦਾ ਮੈਂਬਰ 
ਨਿਰਵਾਚਿਤ ਹੋਇਆ ਅਤੇ 14 ਜਨਵਰੀ 1980 ਈ. ਨੂੰ 
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ਇੰਦਰਾ ਗਾਂਧੀ ਨੇ ਇਸ ਨੂੰ ਕੇਂਦਰੀ ਮੰਤਰੀ-ਮੰਡਲ ਵਿਚ 
ਗਿਹ ਮੰਤਰੀ ਵਜੋਂ ਸ਼ਾਮਲ ਕਰ ਲਿਆ। ਸੈਨ 1982 ਈ. 
ਵਿਚ ਜਦੋਂ ਰਾਜਸ਼ਟਰਪਤਿ ਸੈਜੀਵਾ ਰੇਡੀ ਦਾ ਕਾਰਜ-ਕਾਲ 
ਪੂਰਾ ਹੋ ਗਿਆ ਤਾਂ ਇਸ ਨੂੰ ਭਾਰਤ ਦਾ ਰਾਸ਼ਟਰਪਤਿ 
ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ। ਇਸ ਦੇ ਰਾਸ਼ਟਰਪਤਿ ਕਾਰਜ-ਕਾਲ 
ਵਿਚ ਸਭ ਤੋਂ ਦੁਖਦਾਇਕ ਘਟਨਾ “ਨੀਲਾ ਤਾਰਾ ਸਾਕਾ” 
ਹੋਈ। ਇਸ ਨੂੰ ਤਨਖ਼ਾਹੀਆ ਕਰਾਰ ਦਿੱਤੇ ਜਾਣ ਤੇ 
ਸੁਣਵਾਈ ਤੋਂ ਬਾਦ ਦੋਸ਼-ਮੁਕਤ ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। 

ਇੰਦਰਾ ਗਾਂਧੀ ਦੇ ਮਾਰੇ ਜਾਣ ਤੋਂ ਬਾਦ ਇਸ ਨੇ 
ਪ੍ਧਾਨਮੰਤਰੀ ਲਈ ਰਾਜੀਵ ਗਾਂਧੀ ਦਾ ਨਾਂ ਸੁਝਾਇਆ। 
ਭਾਵੇਂ ਰਾਜੀਵ ਗਾਂਧੀ ਨਾਲ ਇਸ ਦੇ ਸੰਬੋਧ ਸੁਖਾਵੇਂ ਨ ਰਹੇ 
ਅਤੇ ਉਸ ਨੇ ਵੀ ਰਾਸ਼ਟਰਪਤਿ ਪ੍ਰਤਿ ਬਣਦੀ ਮਰਯਾਦਾ 
ਦੀ ਪਰਵਾਹ ਨ ਕੀਤੀ, ਪਰ ਨਹਿਰੂ-ਗਾਂਧੀ ਪਰਿਵਾਰ ਨਾਲ 
ਇਸ ਦੇ ਪੁਰਾਣੇ ਸਬੰਧਾਂ ਨੇ ਇਸ ਨੂੰ ਕੋਈ ਸਖ਼ਤ ਕਦਮ 
ਉਨਠਾਣੋ ਰੋਕੀ ਰਖਿਆ। ਰਾਸ਼ਟਰਪਤਿ ਦੇ ਕਾਰਜ-ਕਾਲ ਤੋ 
ਬਾਦ ਇਹ ਦਿੱਲੀ ਹੀ ਰਿਹਾ। 29 ਨਵੰਬਰ 1994 ਈ. ਨੂੰ 
ਆਨੰਦਪੁਰ ਦੇ ਦਰਸ਼ਨਾਂ ਲਈ ਜਾਂਦਿਆਂ ਇਸ ਦੀ ਕਾਰ ਨੂੰ 
ਹਾਦਸਾ ਪੇਸ਼ ਆਇਆ ਜਿਸ ਵਿਚ ਇਹ ਬਹੁਤ ਘਾਇਲ 
ਹੋ ਗਿਆ। ਪੀ.ਜੀ.ਆਈ. ਚੰਡੀਗੜ੍ਹ ਵਿਚ ਇਸ ਦਾ 
ਇਲਾਜ ਚਲ ਰਿਹਾ ਸੀ ਕਿ 25 ਦਸੈਬਰ 1994 ਈ. ਨੂੰ 
ਇਸ ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ ਹੋ ਗਿਆ। 
-ਦਿਲੀ ਅਤੇ ਸੁਤੰਤਰਤਾ ਦੀ ਭਾਵਨਾ ਕਾਰਣ ਇਕ ਪਿੰਡ 
ਦੇ ਸਾਧਾਰਣ ਘਰ ਤੋ ਰਾਸ਼ਟਰਪਤਿ ਭਵਨ ਤਕ ਪਹੁੰਚਿਆ। 
ਅਸਲ ਵਿਚ, ਇਸ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਦੀ ਕਹਾਣੀ ਲੋਕਾਂ ਲਈ 
ਚਾਨਣ ਮੁਨਾਰਾ ਹੈ। ਹਰ ਪੱਖੋਂ ਸੁਵਛ ਆਚਾਰ ਵਾਲੇ ਇਸ 
ਬੰਦੇ ਨੇ ਅਮੀਰਾਂ ਅਤੇ ਪੜ੍ਹੋ ਲਿਖਿਆਂ ਨਾਲ ਲੈਬੀ ਦੌੜ 
ਲਗਾ ਕੇ ਸਭ ਨੂੰ ਪਛਾੜਿਆ ਅਤੇ ਸਭ ਤੋ ਉੱਚੀ ਪਦਵੀ 
ਨੂੰ ਸੁਸ਼ੋਭਿਤ ਕੀਤਾ। 


ਜੋਗਾ (ਪਿੰਡ) : ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਮਾਨਸਾ ਜ਼ਿਲ੍ਹ ਵਿਚ ਇਕ 
ਪਿੰਡ, ਜੋ ਮਾਨਸਾ ਨਗਰ ਤੋਂ' ਉਤਰ ਵਾਲੇ ਪਾਸੇ 19 ਕਿ .ਮੀ. 
ਦੀ ਵਿਥ ਉਤੇ ਵਸਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਸਥਾਨਕ ਰਵਾਇਤ 
ਅਨੁਸਾਰ ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਮਾਲਵੇ ਦੇ ਸਫ਼ਰ ਵੇਲੇ 
ਜਿਸ ਖੁਲ੍ਹ ਸਥਾਨ 'ਤੇ ਰੁਕੇ ਸਨ, ਉਥੇ ਹੁਣ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ 
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ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ ਨੌਵੀਂ” ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ' ਹੈ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਆਮਦ 
ਦਾ ਪਤਾ ਲਗਣ ਉਤੇ ਇਲਾਕੇ ਦਾ ਮੁਖੀਆ ਜੁਗਰਾਜ ਗੁਰੂ 
ਜੀ ਦੀ ਸੇਵਾ ਵਿਚ ਹਾਜ਼ਰ ਹੋਇਆ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਉਸ ਨੂੰ 
ਅਸੀਸ ਦਿੱਤੀ ਅਤੇ ਨੇੜਲੇ ਟਿੱਥੇ ਉਪਰ ਪਿੰਡ ਵਸਾਉਣ 
ਲਈ ਆਦੇਸ਼ ਦਿੱਤਾ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਇੱਛਾ ਅਨੁਸਾਰ ਜੁਗਰਾਜ 
ਨੇ ਜੋ ਪਿੰਡ ਵਸਾਇਆ, ਉਸ ਦਾ ਨਾਂ ਆਪਣੇ ਪੁੱਤਰ ਦੇ ਨਾਂ 
ਉਤੇ “ਜੋਗਾ” ਰਖਿਆ। ਇਹ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਸ਼੍ਰੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ 
ਪ੍ਬੈਧਕ ਕਮੇਟੀ ਨਾਲ ਸੈਬੈਧਿਤ ਹੈ, ਪਰ ਇਸ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ 
ਸਥਾਨਕ ਕਮੇਟੀ ਕਰਦੀ ਹੈ। 


ਜੋਗਾ ਸਿੰਘ, ਭਾਈ : ਪਿਸ਼ਾਵਰ ਦੇ ਆਸੀਆ ਮਹੱਲੇ ਦੇ 
ਨਿਵਾਸੀ ਭਾਈ ਗੁਰਮੁਖ ਦਾ ਪੁੱਤਰ ਜੋਗਾ, ਜੋ ਇਕ ਵਾਰ 
ਪਿਸ਼ਾਵਰ ਦੀ ਸੈਗਤ ਨਾਲ ਆਨੰਦਪੁਰ ਆਇਆ ਅਤੇ 
ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਤੋ' ਅੰਮ੍ਰਿਤ ਛਕ ਕੇ ਜੋਗਾ ਸਿੰਘ ਬਣਿਆ 
ਸੀ। ਇਹ ਸਦਾ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਸੇਵਾ ਵਿਚ ਰਹਿੰਦਾ ਸੀ ਅਤੇ 
ਗੁਰੂ ਜੀ ਵੀ ਅਪਾਰ ਕ੍ਰਿਪਾ ਕਰਕੇ ਇਸ ਨੂੰ ਕੋਲ ਹੀ ਰਖਦੇ 
ਸਨ। ਇਕ ਵਾਰ ਇਸ ਦੇ ਪਿਤਾ ਭਾਈ ਗੁਰਮੁਖ ਨੇ ਗੁਰੂ 
ਦਰਬਾਰ ਵਿਚ ਹਾਜ਼ਰ ਹੋ ਕੇ ਬੇਨਤੀ ਕੀਤੀ ਕਿ ਜੋਗਾ ਸਿੰਘ 
ਨੂੰ ਵਿਆਹ ਕਰਨ ਲਈ ਪਿਸ਼ਾਵਰ ਜਾਣ ਦੀ ਆਗਿਆ 
ਦਿੱਤੀ ਜਾਏ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਉਸ ਨੂੰ ਆਗਿਆ ਪ੍ਰਦਾਨ 
ਕਰਦਿਆਂ ਇਹ ਵੀ ਕਹਿ ਦਿੱਤਾ ਕਿ ਜਦੋਂ ਸਾਡਾ ਹੁਕਮਨਾਮਾ 
ਮਿਲੇ, ਸਭ ਕੁਝ ਉਥੇ ਹੀ ਛਡ ਕੇ ਆਂਨੰਦਪੁਰ ਵਲ ਚਲ 
ਪਈਂ। 9 

ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਇਸ ਦੀ ਪਰੀਖਿਆ ਵਾਸਤੇ ਇਕ 
ਸਿੱਖ ਹੱਥੀ' ਹੁਕਮਨਾਮਾ ਭੇਜ ਦਿੱਤਾ ਕਿ ਇਕ ਫੇਰੇ ਤੋਂ ਬਾਦ 
ਇਹ ਹੁਕਮਨਾਮਾ ਜੋਗਾ ਸਿੰਘ ਦੇ ਹੱਥ ਵਿਚ ਦੇ ਦੇਣਾ। 
ਉਸ ਸਿੰਘ ਨੇ ਇੰਜ ਹੀ ਕੀਤਾ। ਭਾਈ ਜੋਗਾ ਸਿੰਘ ਨੇ 
ਪਹਿਲੇ ਫੇਰੇ ਤੋਂ ਬਾਦ ਵਿਆਹ ਵਿਚੇ ਛਡ ਦਿੱਤਾ ਅਤੇ 
ਆਨੰਦਪੁਰ ਦੇ ਰਾਹ ਪੈ ਗਿਆ। ਪਰ ਮਨ ਵਿਚ ਆਗਿਆ 
ਪਾਲਨ ਕਰਨ ਦਾ ਹੈਕਾਰ ਉਗਮ ਪਿਆ। ਬੁੱਧੀ ਵਿਕਾਰੀ 
ਹੋ ਗਈ। ਜਦੋਂ ਹੁਸ਼ਿਆਰਪੁਰ ਪਹੁੰਚਿਆ ਤਾਂ ਕਿਸੇ ਵੇਸਵਾ 
ਦੇ ਰੂਪ ਨੂੰ ਵੇਖ ਕੇ ਕਾਮੁਕ ਹੋ ਗਿਆ। ਰਾਤ ਪੈਣ ਤੇ ਉਹ 
ਵੇਸਵਾ ਦੇ ਅੱਡੇ ਉਤੇ ਗਿਆ। ਉਥੇ ਕਿਸੇ ਚੋਬਦਾਰ ਨੂੰ ਵੇਖ 
ਕੇ ਪਰਤ ਆਇਆ। ਦੂਜੀ ਅਤੇ ਤੀਜੀ ਵਾਰ ਜਾਣ 'ਤੇ ਵੀ 
ਚੋਬਦਾਰ ਉਥੇ ਮੌਜੂਦ ਮਿਲਿਆ। ਫਲਸਰੂਪ, ਇਸ ਦੀ ਹੋਸ਼ 
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ਜੋਗਿੰਦਾ ਸਿੰਘ, ਸਰ 
ਠਿਕਾਣੇ ਆਈ ਅਤੇ ਕਾਮ ਦਾ ਉਨਮਾਦ ਘਟਿਆ। ਆਪਣੇ 
ਆਪ ਨੂੰ ਫਟਕਾਰਦੇ ਹੋਇਆਂ ਆਨੰਦਪੁਰ ਸਾਹਿਬ ਪਹੁੰਚਿਆ। 
ਗੁਰੂ ਜੀ ਤੋ ਭੁਲ ਬਖ਼ਸ਼ਵਾ ਕੇ ਇਸ ਨੇ ਹੋਰ ਸਿੱਖਾਂ ਨੂੰ ਦਸਿਆ 
ਕਿ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਇਸ ਨੂੰ ਨਰਕ ਵਿਚ ਡਿਗਣੇ ਕਿਵੇ 
ਬਚਾਇਆ ਹੈ। ਇਸ ਤੋ ਬਾਦ ਭਾਈ ਜੋਗਾ ਸਿੰਘ ਗੁਰੂ 
ਦਰਬਾਰ ਵਿਚ ਰਿਹਾ, ਪਰ ਇਸ ਦੇ ਆਗਾਮੀ ਜੀਵਨ ਬਾਰੇ 
ਇਤਿਹਾਸ ਚੁਪ ਹੈ। 
ਪਿਸ਼ਾਵਰ ਵਿਚ ਭਾਈ ਜੋਗਾ ਸਿੰਘ ਦੀ ਧਰਮ- 
ਸ਼ਾਲਾ ਬਹੁਤ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਹੈ। ਲੋਕੀਂ ਬੜੀ ਸ਼ਰਧਾ ਨਾਲ ਉਥੇ 
ਜਾਂਦੇ ਸਨ। ਦੇਸ਼ ਦੀ ਆਜ਼ਾਦੀ ਤੋਂ ਬਾਦ ਇਹ ਧਰਮਸ਼ਾਲਾ 
ਪਾਕਿਸਤਾਨ ਵਿਚ ਰਹਿ ਗਈ ਹੈ। ਪਿਸ਼ਾਵਰ ਦੇ ਜੋ ਸਿੱਖ 
ਦਿੱਲੀ ਦੇ ਈਸਟ ਪਟੇਲ ਨਗਰ ਆ ਵਸੇ, ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਉਥੇ 
ਭਾਈ ਜੋਗਾ ਸਿੰਘ ਦੇ ਨਾਂ ਤੇ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਬਣਾ ਲਿਆ ਹੈ। 


ਜੋਰਿੰਦਾ ਸਿੰਘ, ਸਰ (1877-1946 ਈ.) : ਪੰਜਾਬ ਦੇ 
ਇਕ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਵਿਦਵਾਨ, ਸਿਆਸਤਦਾਨ ਅਤੇ ਸੁਘੜ 
ਪ੍ਸ਼ਾਸਕ ਸ. ਜੋਰਿੰਦ੍ਾ ਸਿੰਘ ਦਾ ਜਨਮ ਸ. ਜਵਾਲਾ ਸਿੰਘ 
ਦੇ ਘਰ 25 ਮਈ 1877 ਈ. ਵਿਚ ਉਤਰ ਪ੍ਰਦੇਸ਼ ਦੇ ਖੇੜੀ 
ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਵਿਚ ਆਪਣੀ ਜਾਗੀਰ ਅੰਦਰ ਹੋਇਆ। ਇਸ ਦੇ 
ਪੁਰਖੇ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਦੇ ਰਸੂਲਪੁਰ ਪਿੰਡ ਨਾਲ ਸੈਬੈਧ ਰਖਦੇ 
ਸਨ। ਇਸ ਦਾ ਦਾਦਾ ਸ. ਪੰਜਾਬ ਸਿੰਘ ਮਹਾਰਾਜਾ ਰਣਜੀਤ 
ਸਿੰਘ ਦੇ ਘੋੜਚੜ੍ਹਿਆਂ ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਸੀ। ਪੰਜਾਬ ਉਤੇ 
ਅੰਗੇਜ਼ਾਂ ਦੇ ਕਬਜ਼ੇ ਤੋਂ ਬਾਦ ਉਸ ਨੇ ਅੰਗੇਜ਼ ਸਰਕਾਰ ਨੂੰ ਜੋ 
ਫ਼ੌਜੀ ਮਦਦ ਦਿੱਤੀ, ਉਸ ਦੇ ਸ਼ੁਕਰਾਨੇ ਵਜੋ' ਅੰਗ੍ਰੇਜ਼ ਸਰਕਾਰ 
ਨੇ ਪੰਜਾਬ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਉਤਰ ਪ੍ਰਦੇਸ਼ ਵਿਚ 12 ਹਜ਼ਾਰ ਏਕੜ 
ਦੀ ਜਾਗੀਰ ਪ੍ਰ ਦਾਨ ਕੀਤੀ। ਉਹੀ ਜਾਗੀਰ ਜੋਰਗਿੰਦਾ ਸਿੰਘ 
ਨੂੰ ਵਿਰਸੇ ਵਿਚ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੋਈ। 

ਇਸ ਨੇ ਕਿਸੇ ਸਕੂਲ ਜਾਂ ਕਾਲਜ ਵਿਚ ਪੜ੍ਹਾਈ 
ਨਹੀਂ ਕੀਤੀ, ਸਗੋਂ ਇਸ ਦੇ ਪਿਤਾ ਨੇ ਇਸ ਨੂੰ ਹਰ ਪ੍ਰਕਾਰ 
ਦੀ ਉਚੇਰੀ ਸਿਖਿਆ ਘਰ ਹੀ ਦਿਵਾਈ। ਤੀਖਣ ਬੁੱਧੀ 
ਵਾਲਾ ਹੋਣ ਕਾਰਣ ਇਸ ਨੇ ਹਰ ਖੇਤਰ ਵਿਚ ਆਪਣਾ 
ਪ੍ਭਾਵ ਛਡਿਆ। ਸੈਨ 1908 ਈ. ਵਿਚ ਹੋਈ ਸਿੱਖ 
ਐਜੂਕੇਸ਼ਨਲ ਕਾਨਫਰੰਸ ਵਿਚ ਜਦੋ' ਇਹ ਪਹਿਲੀ ਵਾਰ ਮੰਚ 
ਉਤੇ ਆਇਆ, ਤਾਂ ਜਿਸ ਗੰਭੀਰਤਾ ਨਾਲ ਇਸ ਨੇ ਮਾਂ 
ਬੋਲੀ ਪੰਜਾਬੀ ਦੀ ਵਕਾਲਤ ਕੀਤੀ, ਉਸ ਨੇ ਸਰੋਤਿਆਂ 


ਭ///0/.51612006000.201) 


ਜੋਗਿੰਦਾ ਸਿੰਘ, ਸਰ 
ਦਾ ਮਨ ਮੋਹ ਲਿਆ। ਬਾਦ ਵਿਚ ਇਸ ਨੇ ਸੈਨ 1909, 
1912, 1927 ਅਤੇ 1933 ਵਿਚ ਚਾਰ ਵਾਰ ਇਸ 
ਕਾਨਫਰੰਸ ਦੀ ਪ੍ਰਧਾਨਗੀ ਕੀਤੀ। 

ਇਸ ਨੇ ਸਿੱਖਾਂ ਦੀ ਉਨਤੀ ਨਾਲ ਸੈਬੋਧਿਤ ਹਰ 
ਇਕ ਮਾਮਲੇ ਵਿਚ ਹਿੱਸਾ ਲਿਆ। ਚੀਫ਼ ਖ਼ਾਲਸਾ ਦੀਵਾਨ 
ਅਤੇ ਖ਼ਾਲਸਾ ਕਾਲਜ ਦੀ ਪ੍ਬੈਧਕੀ ਕਮੇਟੀ ਨਾਲ ਇਹ ਕਿਸੇ 
ਨ ਕਿਸੇ ਰੂਪ ਵਿਚ ਸਬੰਧਿਤ ਰਿਹਾ। ਇਸ ਦੀ ਵਿਦਵੱਤਾ ਤੋਂ 
ਪ੍ਭਾਵਿਤ ਹੋ ਕੇ ਮਹਾਰਾਜਾ ਪਟਿਆਲਾ ਨੇ ਸੈਨ 1911 ਈ. 
ਇਸ ਨੂੰ ਆਪਣੀ ਰਿਆਸਤ ਦਾ ਹੋਮ ਮਨਿਸਟਰ ਨਿਯੁਕਤ 
ਕੀਤਾ। ਸੰਨ 1926 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਨੂੰ ਪੰਜਾਬ 
ਲੈਜਿਸਲੇਟਿਵ ਕੌਂਸਲ ਦਾ ਮੈਂਬਰ ਨਾਮਜ਼ਦ ਕੀਤਾ ਗਿਆ 
ਅਤੇ ਪੰਜਾਬ ਸਰਕਾਰ ਵਿਚ ਖੇਤੀ-ਬਾੜੀ ਅਤੇ ਪੀ.ਡਬਲਿਯੂ. 
ਡੀ. ਦੇ ਮਹਿਕਮਆਂ ਦਾ ਮੰਤਰੀ ਬਣਿਆ। ਇਹ ਨਾਮਜ਼ਦਗੀ 
ਰਿਹਾ। ਇਸ ਨੇ ਮਸ਼ੀਨੀ ਢੰਗ ਨਾਲ ਖੇਤੀ ਕਰਾਉਣ ਲਈ 
ਲੌਕਾਂ ਨੂੰ ਉਤਸਾਹਿਤ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਲੁਧਿਆਣਾ ਨਗਰ ਵਿਚ 
ਹੋਜ਼ਰੀ ਦੀ ਸੈਨਤ ਨੂੰ ਸਥਾਪਿਤ ਕਰਨ ਵਿਚ ਆਪਣਾ 
ਯੋਗਦਾਨ ਪਾਇਆ। ਇਸ ਨੇ ਮੰਡੀ ਹਾਈਡਰੋ ਇਲੈਕਟ੍ਰਿਕ 
ਪ੍ਰਾਜੈਕਟ ਨੂੰ ਮੁਕੈਮਲ ਕਰਵਾਇਆ' ਜਿਸ ਦੀ ਮਾਨਤਾ ਵਜੋਂ 
ਸਮੀਪਵਰਤੀ ਬਸਤੀ ਦਾ ਨਾਂ “ਜੋਗਿੰਦੁ ਨਗਰ” ਰਖਿਆ 
ਗਿਆ। ਇਸ ਦੀਆਂ ਖ਼ਿਦਮਤਾਂ ਨੂੰ ਮੁਖ ਰਖਦੇ ਹੋਇਆਂ 
ਅੰਗ੍ਰੇਜ਼ ਸਰਕਾਰ ਨੇ 1 ਮਾਰਚ 1929 ਈ. ਨੂੰ “ਸਰ' ਦੇ ਖ਼ਿਤਾਬ 
ਨਾਲ ਨਿਵਾਜਿਆ। 

ਸੈਨ 1936 ਈ. ਵਿਚ ਸ. ਸਦਰ ਸਿੰਘ ਮਜੀਠੀਆ 
ਨਾਲ ਮਿਲ ਕੋ ਇਸ ਨੇ ਖ਼ਾਲਸਾ ਨੈਸ਼ਨਲ ਪਾਰਟੀ ਦੀ 
ਸਥਾਪਨਾ ਕੀਤੀ ਅਤੇ ਸੈਨ 1937 ਈ. ਵਿਚ ਹੋਈਆਂ ਚੋਣਾਂ 
ਵਿਚ ਅਧਿਕਾਂਸ਼ ਸੀਟਾਂ ਉਤੇ ਜਿਤ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕੀਤੀ। ਸੈਨ 
1937 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਨੂੰ ਪਟਿਆਲਾ ਰਿਆਸਤ ਦੇ 
ਮਹਾਰਾਜੇ ਵਲੋਂ ਪ੍ਧਾਨ ਮੰਤਰੀ ਦਾ ਔਹਦਾ ਸੌਂਪਿਆ ਗਿਆ। 
ਜੁਲਾਈ 1942 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਨੂੰ ਕਾਈਸਰਾਏ ਦੀ 
ਕਾਰਜਸਾਧਕ ਕੌਂਸਲ ਲਈ ਨਾਮਜ਼ਦ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਅਤੇ 
`_ਲਗਭਗ ਪੰਜ ਸਾਲ ਹੈਲਥ, ਲੈਂਡਜ਼ ਅਤੇ ਐਜੂਕੇਸ਼ਨ ਦਾ 
ਮੰਤਰੀ ਰਿਹਾ। ਇਸ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਸਰਕਾਰ ਵਲੋਂ ਬਣਾਈਆਂ 
ਅਨੇਕ ਕਮੇਟੀਆਂ ਜਾਂ ਕਮਿਸ਼ਨਾਂ ਦਾ ਮੈਂਬਰ ਰਿਹਾ ਅਤੇ 
ਆਪਣੀ ਸ਼ੋਭਾਸ਼ਾਲੀ ਭੂਮਿਕਾ ਨਿਭਾਈ। ਇਸ ਨੂੰ ਅਨੇਕ 
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ਅਕਾਦਮਿਕ ਅਦਾਇਰਿਆਂ ਨਾਲ ਸੈਬੈਧਿਤ ਹੋਣ ਦੇ ਵੀ 
ਅਨੈਕ ਅਵਸਰ ਮਿਲੇ। 
ਇਹ ਇਕ ਸਥਾਪਿਤ ਪੱਤਰਕਾਰ ਅਤੇ ਲੇਖਕ 
ਵੀ ਸੀ। ਦੇਸ਼ ਅਤੇ ਵਿਦੇਸ਼ ਦੀਆਂ ਪਤ੍ਰਿਕਾਵਾਂ ਵਿਚ ਅਕਸਰ 
ਇਸ ਦੇ ਲੇਖ ਛਪਦੇ ਰਹਿੰਦੇ ਸਨ। ਇਸ ਨੇ ਬਹਿਰਾਮਜੀ 
ਮਾਲਾਬਾਰੀ ਦੀ ਮਿ੍‌ਤੂ ਤੋਂ ਬਾਦ “ਈਸਟ ਐੱਡ ਵੈਸਟ” 
ਪਤ੍ਰਿਕਾ ਦਾ ਸੰਪਾਦਨ ਕੀਤਾ ਅਤੇ 'ਦਾ ਖ਼ਾਲਸਾ ਰਿਵੀਊ' 
ਨਾਂ ਦਾ ਆਪਣਾ ਮਾਸਿਕ ਪੱਤਰ ਜਾਰੀ ਕੀਤਾ। ਸਿੱਖ ਧਰਮ 
ਨਾਲ ਸੈਬੈਧਿਤ “ਦਸ ਸਪੇਕ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ” (1934) ਅਤੇ 
“ਸਿੱਖ ਸੈਰਿਮਨੀਜ਼” (1940) ਨਾਂ ਦੀਆਂ ਦੋ ਪੁਸਤਕਾਂ ਦਾ _ 
ਪ੍ਕਾਸ਼ਨ ਕੀਤਾ। ਇਸ ਨੇ 'ਨੂਰਜਹਾਨ”, “ਨਸਰੀਨ” ਅਤੇ 
“ਕਮਲਾ” ਨਾਂ ਦੇ ਤਿੰਨ ਨਾਵਲ ਅੰਗੇਜ਼ੀ ਵਿਚ ਛਾਪੇ। 
ਆਪਣੀ ਵਿਦਵੱਤਾ ਅਤੇ ਸੂਝ ਕਾਰਣ ਹਰ ਵਰਗ 
ਨੇ ਇਸ ਦਾ ਆਦਰ ਕੀਤਾ। ਅਧਰੈਗ ਹੋ ਜਾਣ ਕਾਰਣ 3 
ਦਸੰਬਰ 1946 ਈ. ਨੂੰ ਇਸ ਦੀ ਪੱਛਮੀ ਪੰਜਾਬ ਦੇ 
ਮਿੰਟਗੁਮਰੀ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ ਇਕਬਾਲ ਨਗਰ ਵਿਚ ਮ੍ਰਿਤੂ ਹੋ ਗਈ। 


ਜੋਤਿ-ਸਰੂਪ : ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ “ਆਰਤੀ” ਨਾਂ 
ਦੀ ਨਿੱਕੀ ਜਿਹੀ ਰਚਨਾ ਵਿਚ ਕਿਹਾ ਹੈ ਕਿ ਜੋਤਿ-ਸਰੂਪ 
ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਜੋਤਿ ਸਭ ਵਿਚ ਵਿਆਪਤ ਹੈ ਅਤੇ ਇਹ 
ਵੀ ਮੰਨਿਆ ਹੈ ਕਿ ਉਸ ਦੇ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਨਾਲ ਹੀ ਸਾਰਾ ਜੜ- 
ਚੇਤਨ ਪ੍ਕਾਸ਼ਿਤ ਹੈ। ਇਹ ਜੋਤਿ ਗੁਰੂ ਦੇ ਉਪਦੇਸ਼ ਦੁਆਰਾ 
ਮਨ-ਅੰਤਰ ਵਿਚ ਪ੍ਗਟ ਹੁੰਦੀ ਹੈ-ਸ਼ਭਾ ਆਹ ਜੰਤਿ ਜੋਤਿ 
ਹੈ ਸੋਇ / ਤਿਸ਼ ਕੰ ਚਾਨ/ਟਿ ਸ਼ਭ ਆਹਿ ਚਾਨਣੁ ਨੋਇ/ ਗੁਰ 
ਸ਼ਾਖਾ ਜੀਤਿ ਪਰਗਟ ਹੀਇ/(ਗੁ ਗੰ .663)। ਪਰਮਾਤਮਾ ਨੇ 
ਸਾਰਾ ਜਗਤ ਸਹਿਜ-ਸੁਭਾ ਪੈਦਾ ਕਰਕੇ ਤਿੰਨਾਂ ਲੋਕਾਂ ਵਿਚ 
ਆਪਣੀ ਜੋਤਿ ਨੂੰ ਸਥਾਪਿਤ ਕੀਤਾ ਹੈ-ਸ਼ਸੈ ਸਭੇ ਜਗ 
ਸ਼ਹਜਿ ਉਪਾਇਆ ਤੀਨਿ ਭਵਨ ਇਕ ਜੌਤਾ / (ਗੁਰੀ. 
930)। ਇਕ ਹੌਰ ਥਾਂ “ਤੇ ਵੀ ਕਿਹਾ ਗਿਆ ਹੈ- ਜੀਤਾ 
ਸ਼ਬਾਇੜਾੀਏ /ਤਿ੍‌ਭਵਣ ਸ਼ਾਰੇ ਰਾਮ/ਘ/ਟੇ ਘਟ ਗਾਵਾ ਰੱਹਿਆ 
ਅਲਖ ਅਪਾਨੋਂ ਰਾ / (ਗੁ .ਰ੍੍‌.343)। 

ਪਰਮਾਤਮਾ ਨੂੰ ਜੋਤਿ-ਸਰੂਪ ਮੰਨਣ ਦਾ ਬਹੁਤ 
ਪੁਰਾਤਨ ਸਿੱਧਾਂਤ ਹੈ। ਪੂਰਬੀ ਦੇਸ਼ਾਂ ਦੇ ਧਰਮਾਂ ਅਤੇ ਯੂਨਾਨੀ 
ਦਰਸ਼ਨ ਵਿਚ ਇਸ ਸਿੱਧਾਂਤ ਦਾ ਬਹੁਤ ਪ੍ਚਲਨ ਰਿਹਾ ਹੈ। 
“ਕੁਰਾਨ” ਵਿਚ ਵੀ ਅੱਲ੍ਹਾ ਨੂੰ ਆਕਾਸ਼ ਅਤੇ ਧਰਤੀ ਵਿਚ 
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ਪਸਰਿਆ “ਨੂਰ” ਦਸਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਸੂਫ਼ੀਆਂ ਵਿਚ ਵੀ 
“ਨੂਰਵਾਦ” ਦਾ ਪ੍ਚਲਨ ਰਿਹਾ ਹੈ। 

ਭਾਰਤੀ ਦਾਰਸ਼ਨਿਕ ਪਰੰਪਰਾਵਾਂ ਵਿਚ ਵੀ 
ਪਰਮਾਤਮਾ ਨੂੰ ਜੋਤਿ-ਸਰੂਪ ਅਤੇ ਅਨੰਤ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਵਾਲਾ 
ਮੰਨਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। “ਕਠ-ਉਪਨਿਸ਼ਦ” (2/24/15) ਵਿਚ 
ਬ੍ਹਮ ਦੇ ਅਨੰਤ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਦਾ ਵਰਣਨ ਕੀਤਾ ਹੋਇਆ ਮਿਲਦਾ 
ਹੈ ਅਤੇ ਲਿਖਿਆ ਹੈ ਕਿ ਉਥੇ ਨ ਤਾਂ ਸੂਰਜ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਿਤ ਹੁੰਦਾ 
ਹੈ, ਨ ਚੰਦ੍ਮਾ ਅਤੇ ਨ ਹੀ ਤਾਰੇ ਚਮਕਦੇ ਹਨ। ਉਥੇ ਬਿਜਲੀ 
ਦੀ ਚਮਕ ਵੀ ਨਹੀਂ ਪੈਂਦੀ। ਲੌਕਿਕ ਅਗਨੀ ਉਸ ਦੇ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ 
ਨਾਲ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਿਤ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਉਸ ਦੇ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਿਤ ਹੋਣ ਨਾਲ 
ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਨਾਲ ਸਾਰਾ ਜਗਤ ਆਲੋਕਿਤ ਹੈ। 

ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਵੀ ਪਰਮਾਤਮਾ ਨੂੰ 
ਜੋਤਿ-ਸਰੂਪ ਮੰਨਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ 
ਮਨੁੱਖ ਸ਼ਰੀਰ ਵਿਚ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਕਲਪਿਤ ਨਿਵਾਸ- 
ਸਥਾਨ “ਦਸ਼ਮ-ਦਵਾਰ” ਨੂੰ ਇਲਾਹੀ ਚਮਕ-ਦਮਕ ਨਾਲ 
ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਮਾਨ ਦਸਿਆ ਹੈ। ਇਥੇ ਨ ਚੰਦ੍ਮਾ ਹੈ, ਨ ਤਾਰੇ ਹਨ 
ਅਤੇ ਨ ਹੀ ਸੂਰਜ ਦੀਆਂ ਕਿਰਣਾਂ। ਨ ਬਿਜਲੀ ਹੈ ਅਤੇ ਨ 
ਹੀ ਆਕਾਸ਼। ਫਿਰ ਵੀ ਉਸ ਦੀ ਜੋਤਿ ਦੀਆਂ ਕਿਰਣਾਂ ਹਰ 
ਪਾਸੇ ਪਸਰੀਆਂ ਹੋਈਆਂ ਹਨ। ਫਲਸਰੂਪ ਉਸ ਦੀ ਜੋਤਿ 
ਦਾ ਸਰਬਤ੍ਰ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਹੈ- /ਨ/ਲਿਨੰਨਲਿ /ਠੈਲਕੈ ਚੰਦੁ ਨ 
ਤਾਰ” /ਸ਼ਰਜ /ਨੈਰ/ਟੇ ਨ /ਝਲੁ/ਲਿ ਗੌਣਾਰਾ/ ਅਕਥ ਕਥਓਂ 
/ਚਹਨ ਨਹੀਂ ਕੋਈ /ਨੈ ਗੰਹਿਆ ਮਨ ਭਹਇਦਾ/ ੫ਸ਼ਗੀ 
/ਕਾਗਣ ਲੰ/ਤਿ ਇਜਿਆਲਾ/ ਕਾਠ ਕ/ਠ ਦੇਥੰ ਆਪਿ 
ਦਾਇਆਲਾ/ ਅਨਹਦ ਰਡਝਣਕਾਰ ਸ਼ਦਾ ਨੈ /ਨਿਰਭਓਂ 
ਕੰ ਘਰ ਵਾਹਇਦਾ/ (ਗੁ ਗੰ .1033)। 

ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੀ ਉਕਤ ਸਥਾਪਨਾ 
ਉਪਨਿਸ਼ਦਕ ਸਥਾਪਨਾ ਨਾਲ ਦੂਰ ਤਕ ਸਮਾਨਤਾ ਰਖਦੀ 
ਹੋਈ ਵੀ ਆਪਣੀ ਨਵੇਕਲੀ ਨੁਹਾਰ ਦਰਸਾਉਂਦੀ ਹੈ। ਗੁਰੂ 
ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਬੜੀ ਭਾਵਨਾਤਮਕ ਅਭਿਵਿਅਕਤੀ 
ਰਾਹੀਂ ਦਸਮ-ਦਵਾਰ ਸਥਿਤੀ ਬ੍ਰਹਮ-ਜੋਤਿ ਨੂੰ ਸਭ ਵਿਚ 
ਵਿਆਪਤ ਮੰਨਿਆ ਹੈ ਅਤੇ ਘਟ ਘਟ ਵਿਚ ਉਸੇ ਦੀ 
ਜੋਤਿ ਨੂੰ ਸਮਾਇਆ ਹੋਇਆ ਦਸਿਆ ਹੈ। ਨਾਲ ਹੀ ਭਰਮ 
ਰੂਪ ਅੰਧਕਾਰ ਦੇ ਵਿਨਾਸ਼ ਅਤੇ ਜੋਤਿ-ਸਰੂਪ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ 
ਗੁਰੂ ਦੁਆਰਾ ਦਸ ਕੇ ਸਤਿ-ਸਰੂਪ ਦੇ ਨਾਮ ਦਾ ਗੌਰਵ 
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ਸਥਾਪਿਤ ਕੀਤਾ ਹੈ- ਅਗਮ ਅਗੇਂਚਰ ਅਲਖ ਅਪਾਰਾ /ਚੰਤਾ 
ਕਰਹ ਹਆਾਨਾੀਂ / ਜਾਲੇ ਥੱਲੇ ਮਹੀਆਲਿ ਭਾਰਿਪ/ਰ ਲਣਾ ਘਟਿ 
ਘਟ ਜੋਤਿ ਤਮੂਾਗੰਂ / (ਗੁ.ਗੰ.7੪5); /ਨੈਰਡਓਂ /ਨੈਰੰਕਾਰ 
/ਨੈਰਵੈਰ ਪੂਰਨ ਜੋਤਿ ਸਮਾਈ / ਨਾਨਕ ਗੁਰ /ਵੇਣੁ ਭਰਮ ਨ 
ਭਾਗੀ ਸੰਦ ਨਾ ਵੰਡਿਆਈ/(ਗੁ.ਰੀ੍‌.596)। _ 
ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਨੇ ਸ਼ਰੀਰ ਨੂੰ ਸੈਥਬੋਧਨ ਕਰਦੇ 
ਹੋਇਆਂ ਕਿਹਾ ਹੈ- ਏ ਸਨੀਰਾ ਆਨਿਆ ਹਠ ਤੁਮ ਆਹ 
ਜੀਤਾ ਰਲੀ ਤਾ ਤੂ ਜਗ ਆਹ ਆਇਆ / (ਗੁਰੀ .921)। 
ਇਹ ਜੋਤਿ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਵਿਚ ਮੌਜੂਦ 
ਸੀ। ਇਹ ਜੋਤਿ ਉਨ੍ਹਾਂ ਤੋਂ ਬਾਦ ਅਗਲੇ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ 
ਵਿਚ ਸ਼ਰੀਰਾਂਤਰਿਤ ਹੁੰਦੀ ਰਹੀ ਅਤੇ ਅੰਤ ਵਿਚ ਇਹ ਜੋਤਿ 
ਸ਼ਬਦ ਵਿਚ ਸਮਾ ਗਈ। ਫਲਸਰੂਪ ਦਸਮ ਗੁਰੂ ਦੁਆਰਾ 
ਗੁਰੂ ਗਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਨੂੰ ਗੁਰੂ-ਪਦ ਪ੍ਰ ਦਾਨ ਕੀਤਾ ਗਿਆ। 
ਵੇਖੋ “ਦਸ ਗੁਰੂ-ਇਕਾ ਜੋਤਿ”। 


ਜੋਤਿ-ਮੰੜ੍ : ਉਹ ਮੰਤ੍ਰ ਜਿਸ ਦਾ ਸੈਬੈਧ ਜੋਤਿ-ਸਰੂਪ 
ਪਾਰਬ੍ਰਹਮ ਨਾਲ ਹੋਵੇ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਪਾਰਬ੍ਹਮ ਦਾ ਕੋਈ ਵੀ 
ਨਾਮ 'ਜੋਤਿ-ਮੰੜ੍` ਅਖਵਾ ਸਕਦਾ ਹੈ। ਸੈਤ ਕਬੀਰ ਨੇ 
ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ ਮੰਤ ਵਲ ਸੈਕੇਤ ਕਰਦਿਆਂ ਕਿਹਾ ਹੈ-- 
ਸਾਤ ਮੱਤ ਆਨੇ ਅਸ਼ਲ੍ਰ ਕਰੈ/ ਕਹਿ ਕਲੀਨ ਸੋ ਪਾਨ 
ਤਗੰ/(ਗੁ ਗੰ .1162)। 


ਜੋਧ ਸਿੰਘ, ਭਾਈ (1882-1981 ਏਈ.) : ਵੀਹਵੀਂ ਸਦੀ 


ਵਿਚ ਧਰਮ, ਵਿਦਿਆ ਅਤੇ ਰਾਜਨੀਤੀ ਦੇ ਖੇਤਰ ਵਿਚ 
ਹੋਈ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਸ਼ਖ਼ਸੀਅਤ ਭਾਈ ਜੋਧ ਸਿੰਘ ਦਾ ਜਨਮ 31 
ਮਈ 1882 ਈ. ਵਿਚ ਬਖ਼ਸ਼ੀ ਰਾਮ ਸਿੰਘ (ਲਾਂਬਾ ਖੜ੍ਹੀ) 
ਦੇ ਘਰ ਮਾਈ ਗੁਲਾਬ ਦੇਵੀ ਦੀ ਕੁੱਖੋਂ ਪਿੰਡ ਘੁੰਗਰੀਲਾ, 
ਤਹਿਸੀਲ ਗੁਜਰਖ਼ਾਨ, ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ ਰਾਵਲਪਿੰਡੀ ਵਿਚ ਹੋਇਆ। 
ਇਸ ਦੇ ਸ਼ੁਰੂ ਵਿਚ ਕਈ ਨਾਂ ਰਖੇ ਗਏ, ਪਰ ਸੈਤ/ਸੈਤਾ 
ਸਿੰਘ ਨਾਂ ਅੰਮ੍ਰਿਤ ਪਾਨ ਕਰਨ ਤਕ ਨਾਲ ਚਲਿਆ। ਜਨਮ 
ਤੋਂ ਦੋ ਵਰ੍ਹਿਆਂ ਬਾਦ ਪਿਤਾ ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ ਹੋ ਗਿਆ। ਬਾਦ 
ਵਿਚ ਇਸ ਦੀ ਪਾਲਣਾ ਦਾਦਾ ਤੇਜਾ ਸਿੰਘ ਨੇ ਕੀਤੀ। 
ਮੁਢਲੀ ਤਾਲੀਮ ਪਿੰਡ ਦੇ ਸਕੂਲ ਵਿਚ ਹਾਸਲ ਕੀਤੀ। 
ਦਸਵੀਂ ਕਰਨ ਲਈ ਰਾਵਲਪਿੰਡੀ ਦੇ ਮਿਸ਼ਨ ਹਾਈ ਸਕੂਲ 
ਵਿਚ ਦਾਖ਼ਲਾ ਲਿਆ। ਸੈਨ 1898 ਈ. ਵਿਚ ਪੰਜਾਬ 
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ਲਿਆ। ਇਸ ਪੜ੍ਹਾਈ ਦੌਰਾਨ 30 ਦਸੈਬਰ 1897 ਈ. ਨੂੰ 
ਗਿਆਨੀ ਠਾਕੁਰ ਸਿੰਘ ਤੋਂ ਅੰਮ੍ਰਿਤ ਪਾਨ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਸੈਤ 
ਸਿੰਘ ਦੀ ਥਾਂ ਜੋਧ ਸਿੰਘ ਨਾਂ ਧਰਾਇਆ। ਸਿੰਘ ਸਭਾ ਲਹਿਰ 
ਦੇ ਪ੍ਭਾਵ ਅਧੀਨ ਇਸ ਨੇ ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਗੌ੍‌ਰ੍‌ਥਾਂ ਅਤੇ ਇਤਿਹਾਸ 
ਦਾ ਅਧਿਐਨ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਧਾਰਮਿਕ ਦੀਵਾਨਾਂ ਵਿਚ 
ਭਾਸ਼ਣ ਦੇਣੇ ਆਰੈਭ ਕੀਤੇ। ਫਿਰ ਮਿਸ਼ਨ ਕਾਲਜ, ਰਾਵਲਪਿੰਡੀ 
ਤੋਂ ਐਫ਼.ਏ. ਦੀ ਪਰੀਖਿਆ ਪਾਸ ਕੀਤੀ। 

ਸੈਨ 1900 ਈ. ਵਿਚ ਕੋਹਾਟ ਦੇ ਡਾਕਖ਼ਾਨੇ 
ਕੌਮ ਕੀਤਾ। ਸੈਨ 1902 ਈ. ਵਿਚ ਸ. ਸੁੰਦਰ ਸਿੰਘ 
ਮਜੀਠੀਆ ਨੇ ਇਸ ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਪੁੱਤਰਾਂ ਦਾ ਉਸਤਾਦ 
ਲਗਾਇਆ। ਇਸ ਨੇ ਸੈਨ 1904 ਈ. ਵਿਚ ਖ਼ਾਲਸਾ 
ਕਾਲਜ ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ ਤੋਂ ਬੀ.ਏ. ਅਤੇ ਸੈਨ 1906 ਈ. ਵਿਚ 
ਫਾਰਮਨ ਕਿ੍‌ਸਚੀਅਨ ਕਾਲਜ ਲਾਹੌਰ ਤੋਂ ਐਮ.ਏ . (ਗਣਿਤ) 
ਦੇ ਇਮਤਿਹਾਨ ਪਾਸ ਕੀਤੇ ਅਤੇ ਦੋਹਾਂ ਇਮਤਿਹਾਨਾਂ ਵਿਚ 
ਪੰਜਾਬ ਯੂਨੀਵਰਸਿਟੀ ਵਿਚ ਅਵਲ ਰਿਹਾ ਤੇ ਮੈਡਲ ਅਤੇ 
ਇਨਾਮ ਲਏ। ਸੈਨ 1906 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਨੂੰ ਖ਼ਾਲਸਾ 
ਦਾ ਲੈਕਚਰਾਰ ਨਿਯੁਕਤ ਕੀਤਾ ਗਿਆ। ਖ਼ਾਲਸਾ ਕਾਲਜ 
ਵਧ ਚੜ੍ਹ ਕੇ ਹਿੱਸਾ ਲਿਆ ਅਤੇ ਸੈਨ 1913 ਈ. ਵਿਚ 
ਤਿਆਗ-ਪੱਤਰ ਦੇ ਕੇ ਕਾਲਜ ਤੋਂ ਮੁਕਤ ਹੋ ਗਿਆ। ਇਧਰ 
-ਉਧਰ ਖ਼ਾਲਸਾ ਸਕੂਲਾਂ ਅਤੇ ਕਾਲਜਾਂ ਵਿਚ ਨੌਕਰੀ ਕਰਨ 
ਉਪਰੈਤ ਜਦੋ ਸੈਨ 1924 ਈ. ਵਿਚ ਅੰਗੇਜ਼ਾਂ ਦੀ ਕਾਲਜ 


“ਪ੍ਰਬੰਧ ਵਿਚ ਦਖ਼ਲ-ਅੰਦਾਜ਼ੀ ਖ਼ਤਮ ਹੋ ਗਈ, ਤਾਂ ਇਸ 


ਨੂੰ ਫਿਰ ਕਾਲਜ ਵਿਚ ਲੈਕਚਰਾਰ ਨਿਯੁਕਤ ਕਰ ਦਿੱਤਾ 
ਗਿਆ। ਆਪਣੀ ਯੋਗਤਾ ਅਤੇ ਸਿਆਣਪ ਦੇ ਬਲ ਉਤੇ 
ਸੋਨ 1936 ਈ. ਵਿਚ ਇਹ ਖ਼ਾਲਸਾ ਕਾਲਜ ਦਾ ਪਿਰਿਸੀਪਲ 
ਬਣਿਆ ਅਤੇ ਇਸੇ ਹੈਸੀਅਤ ਵਿਚ 1952 ਈ. ਵਿਚ 
ਸੇਵਾ ਮੁਕਤ ਹੋਇਆ। ਪੰਜਾਬ ਯੂਨੀਵਰਸਿਟੀ ਦੇ ਸਿੰਡੀਕੇਟ, 
ਸੈਨਿਟ ਅਤੇ ਹੋਰ ਅਨੇਕ ਕਮੇਟੀਆਂ ਵਿਚ ਇਸ ਦੀ ਮੌਜੂਦਗੀ 
ਨੇ ਪੰਜਾਬੀ ਦੇ ਹਿੱਤਾਂ ਦੀ ਰਾਖੀ ਕੀਤੀ। 

ਇਸ ਨੇ ਚੀਫ਼ ਖ਼ਾਲਸਾ ਦੀਵਾਨ ਅਤੇ ਸਿੱਖ ਐਜੂਕੇਸ਼ਨਲ 
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ਜੋਧ ਸਿੰਘ, ਭਾਈ 
ਨਾਲ ਸਿਰੇ ਚੜ੍ਹਾਇਆ। ਪੰਜਾਬ ਲੈਜਿਸਲੇਟਿਵ ਕੌਂਸਲ ਦਾ 
ਮੈਂਬਰ ਰਹਿ ਕੇ ਇਸ ਨੇ ਪੰਜਾਬੀ ਭਾਸ਼ਾ ਦੀ ਉਨਤੀ ਲਈ 
ਯਾਦਗਾਰੀ ਭੂਮਿਕਾ ਨਿਭਾਈ। ਇਹ ਭਾਰਤੀ ਸਾਹਿਤ 
ਅਕਾਦਮੀ ਦਾ ਮੈਂਬਰ ਰਿਹਾ। ਡਾ. ਸ਼ੇਰ ਸਿੰਘ ਅਤੇ ਕਈ ਹੋਰ 
ਸਿੱਖ ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਦੇ ਸਹਿਯੋਗ ਨਾਲ ਇਸ ਨੇ ਲੁਧਿਆਣੇ 
ਵਿਚ ਪੰਜਾਬੀ ਸਾਹਿਤ ਅਕਾਦਮੀ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਕੀਤੀ ਅਤੇ 
ਬੜੇ ਲੈਮੇ ਸਮੇਂ ਤਕ ਉਸ ਦਾ ਪਹਿਲਾ ਪ੍ਰਧਾਨ ਬਣਿਆ 
ਰਿਹਾ। ਪੰਡਿਤ ਨਹਿਰੂ ਵਲੋਂ ਬਣਾਈ ਕੌਂਸਲ ਆਫ਼ ਨੈਸ਼ਨਲ 
ਇਨਟੈਗੇਸ਼ਨ ਵਿਚ ਇਸ ਨੇ ਪੰਜਾਬ ਦੀ ਪ੍ਤਿਨਿਧਤਾ 
ਕੀਤੀ। ਸੈਨ 1962 ਈ. ਵਿਚ 80 ਵਰ੍ਹਿਆਂ ਦੀ ਉਮਰ 
ਵਿਚ ਇਸ ਨੂੰ ਪੰਜਾਬੀ ਯੂਨੀਵਰਸਿਟੀ ਪਟਿਆਲਾ ਦਾ 
ਵਈਸ ਚਾਂਸਲਰ ਲਗਾਇਆ ਗਿਆ। ਇਸ ਨੂੰ ਸੈਨ 1943 
ਈ. ਵਿਚ “ਸਰਦਾਰ ਬਹਾਦਰ” ਦਾ ਅਤੇ ਸੈਨ 1966 ਈ. 
ਵਿਚ ਪਦਮ-ਭੂਸ਼ਣ ਦਾ ਸਨਮਾਨ ਪਾਪਤ ਹੋਇਆ। ਇਸ 
ਵਲੋਂ ਵਿਦਿਅਕ ਖੇਤਰ ਵਿਚ ਪਾਏ ਅਦੁੱਤੀ ਯੋਗਦਾਨ ਦੀ 
ਮਾਨਤਾ ਵਜੋਂ ਸੈਨ 1961 ਈ. ਵਿਚ ਪੰਜਾਬ ਯੂਨੀਵਰਸਿਟੀ, 
ਚੰਡੀਗੜ੍ਹ ਵਲੋਂ ਅਤੇ ਸੈਨ 1979 ਈ. ਵਿਚ ਪੰਜਾਬੀ 
ਯੂਨੀਵਰਸਿਟੀ ਪਟਿਆਲਾ ਵਲੋ ਡੀ.ਲਿਟ. ਦੀਆਂ ਮਾਨ- 
ਅਰਥ ਡਿਗਰੀਆਂ ਪ੍ਦਾਨ ਕੀਤੀਆਂ ਗਈਆਂ। 
ਸਿੱਖ ਜਗਤ ਨੂੰ ਭਾਈ ਜੋਧ ਸਿੰਘ ਦੀ ਪ੍ਰਮੁਖ ਦੇਣ 
ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੀ ਆਧੁਨਿਕ ਢੰਗ ਨਾਲ ਵਿਆਖਿਆ ਕਰਨੀ 
ਹੈ। ਇਸ ਨੇ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਵਿਚ ਰਹਿ ਕੇ ਸਿੱਖ ਵਿਦਵਾਨਾਂ 
ਅਤੇ ਵਿਆਖਿਆਕਾਰਾਂ ਦਾ ਸੈਪਰਕ ਮਾਣਿਆ ਅਤੇ 
ਗੁਰਮਤਿ ਦੀ ਵਿਆਖਿਆ ਨੂੰ ਆਪਣਾ ਜੀਵਨ ਮਨੋਰਥ 
ਬਣਾਇਆ। ਇਸ ਨੇ ਗੁਰਮਤਿ ਦੇ ਪ੍ਰਚਾਰ ਲਈ ਸੈਂਕੜੇ 
ਲੇਖ ਛਾਪੇ, ਸੈਮੀਨਾਰਾਂ/ਗੋਸ਼ਟੀਆਂ ਵਿਚ ਖੋਜ-ਪੱਤਰ ਪੜ੍ਹੇ 
ਅਤੇ ਪ੍ਧਾਨਗੀਆਂ ਕੀਤੀਆਂ। ਪੰਜਾਬੀ ਵਿਚ ਇਸ ਨੇ 
“ਸਿੱਖੀ ਕੀ ਹੈ” (1931), “ਟੀਕਾ ਜਪੁਜੀ ਸਾਹਿਬ” ਅਤੇ 
“ਭਗਤ ਬਾਣੀ ਸਟੀਕ” (1913), “ਗੁਰਮਤ ਨਿਰਣਯ” 
(1932), “ਪਾਚੀਨ ਬੀੜਾਂ ਬਾਰੇ ਭੁੱਲਾਂ ਦੀ ਸੋਧ” (1947), 
“ਸੀ ਕਰਤਾਰਪੁਰੀ ਬੀੜ ਦੇ ਦਰਸ਼ਨ” (1968) ਆਦਿ 
ਪੁਸਤਕਾਂ ਦਾ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਨ ਕੀਤਾ। ਅੰਗ੍ਰੇਜ਼ੀ ਵਿਚ “ਜਪੁਜੀ? 


(1918), “ਲਾਈਫ਼ ਆਫ਼ ਸੀ ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ”. 


(1921), 33 ਸਵੈਯੇ (1953), “ਸਮ ਸਟਡੀਜ਼ ਇਨ 
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ਜੋਧ ਸਿੰਘ ਰਾਮਗੜ੍ਹੀਆ 
ਸਿਖਇਜ਼ਮ” (1953), 'ਗੋਸਪਲ ਆਫ਼ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਇਨ 
ਹਿਜ਼ ਓਨ ਵਰਡਜ਼” (1969) ਅਤੇ “ਕਬੀਰ” (1971) 
ਆਦਿ ਪੁਸਤਕਾਂ ਦੀ ਰਚਨਾ ਕੀਤੀ ਹੈ। ਇਸ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ 
ਕਈ ਵਿਸ਼ਵਕੋਸ਼ਾਂ ਅਤੇ ਪੁਸਤਕਾਂ ਵਿਚ ਇਸ ਦੇ ਲਿਖੇ 
ਇੰਦਰਾਜ ਅਤੇ ਅਧਿਆਇ ਸ਼ਾਮਲ ਹਨ। 

ਭਾਈ ਜੋਧ ਸਿੰਘ ਨੇ ਅੰਤਿਮ ਜੀਵਨ ਲੁਧਿਆਣੇ 
ਆਪਣੇ ਘਰ ਵਿਚ ਹੀ ਬਿਤਾਇਆ। ਇਸ ਦੌਰਾਨ ਇਸ ਨੇ 
ਪ੍ਰ. ਗੁਰਬਚਨ ਸਿੰਘ ਤਾਲਬ ਵਲੋਂ ਤਿਆਰ ਕੀਤੇ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ 
ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਅੰਗੇਜ਼ੀ ਅਨੁਵਾਦ ਦੀ ਸੁਧਾਈ ਕੀਤੀ। ਲਗਭਗ 
ਸੌ ਸਾਲਾਂ ਦੀ ਲੈਬੀ ਆਯੂ ਬਤੀਤ ਕਰਕੇ 4 ਦਸੈਬਰ 1981 
ਈ. ਨੂੰ ਭਾਈ ਜੀ ਨੇ ਆਪਣੇ ਪ੍ਰਾਣ ਲੁਧਿਆਣੇ ਵਿਚ 
ਤਿਆਗੇ। 


ਜੋਧ ਸਿੰਘ ਰਾਮਗੜ੍ਹੀਆ (ਮ. 1815 ਈ.) : ਇਹ 
ਸੁਪ੍ਸਿੱਧ ਰਾਮਗੜ੍ਹੀਆਂ ਮਿਸਲ ਦੇ ਸਰਦਾਰ ਜੱਸਾ ਸਿੰਘ 
ਰਾਮਗੜ੍ਹੀਆਂ ਦਾ ਵੱਡਾ ਸੁਪੁੱਤਰ ਸੀ। ਮਹਾਰਾਜਾ ਰਣਜੀਤ 
ਸਿੰਘ ਨਾਲ ਇਸ ਦਾ ਨਿਕਟ ਸੈਪਰਕ ਸੀ। ਮਹਾਰਾਜਾ ਇਸ 
ਨੂੰ ਬੜੇ ਆਦਰ ਨਾਲ ਪੇਸ਼ ਆਉਂਦਾ। ਸ਼ਾਹੀ ਦਰਬਾਰ ਵਿਚ 
ਇਸ ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਬਰਾਬਰ ਹੀ ਬਿਠਾਉਂਦਾ। ਇਸ ਨੇ ਸੈਨ 
1802 ਈ. ਵਿਚ ਮਹਾਰਾਜੇ ਦੇ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਉਤੇ ਅਧਿਕਾਰ 
ਜਮਾਉਣ ਵਿਚ ਬਹੁਤ ਮਦਦ ਕੀਤੀ। ਸੈਨ 1807 ਈ. ਵਿਚ 
ਕਸੂਰ ਦੇ ਨਵਾਬ ਨੂੰ ਅਧੀਨ ਕਰਨ ਵੇਲੋਂ ਇਹ ਆਪਣੇ ਪੂਰੇ 
ਦਲ-ਬਲ ਸਹਿਤ ਸ਼ਾਮਲ ਹੋਇਆ। ਫ਼ੈਜ਼ੁਲਪੁਰੀਆ ਮਿਸਲ 
ਦੇ ਇਲਾਕਿਆਂ ਨੂੰ ਲਾਹੌਰ ਸਰਕਾਰ ਅਧੀਨ ਲਿਆਉਣ ਵੇਲੇ 
ਇਸ ਨੇ ਦੀਵਾਨ ਮੋਹਕਮ ਚੰਦ ਨਾਲ ਰਲ ਕੇ ਬੜੀ ਉਸਾਰੂ 
ਭੂਮਿਕਾ ਨਿਭਾਈ। 

ਦਰਬਾਰ ਸਾਹਿਬ ਪਰਿਸਰ ਵਿਚ ਇਸ ਨੇ 
ਰਾਮਗੜ੍ਹੀਆ ਬੁੰਗੇ ਦਾ ਨਿਰਮਾਣ ਕਰਵਾਇਆ। ਹਰਿਮੰਦਿਰ 
ਸਾਹਿਬ ਨੂੰ ਜਾਣ ਵਾਲੀ ਪੁਲ ਦੇ ਕਿੰਗਰਿਆਂ ਲਈ ਇਸ ਨੇ 
ਛੇਕਦਾਰ ਸੈਗਮਰ ਦੀ ਉਪਲਬਧੀ ਕੀਤੀ ਅਤੇ ਦਿੱਲੀ ਤੇ 
ਆਗਰੇ ਤੋਂ' ਪੱਚੀਕਾਰੀ ਵਾਲੇ ਪੱਥਰ ਮੰਗਵਾ ਕੇ ਦਿੱਤੇ। ਇਸ 
ਨੇ ਬਾਬਾ ਅਟਲ ਦੀਆਂ ਪਹਿਲੀਆਂ ਦੋ ਮੰਜ਼ਿਲਾਂ ਦੀ ਉਸਾਰੀ 
ਕਰਵਾਈ। ਪੂਰੀ ਤਰ੍ਹਾਂ ਧਰਮੀ ਅਤੇ ਸਿਦਗੀ ਸਿੱਖ ਬਾਬਾ 
ਜੋਧ ਸਿੰਘ ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ ਅਗਸਤ 1815 ਈ. ਵਿਚ 
ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਵਿਚ ਹੋਇਆ। 
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ਜੋਧਾਂ (ਪਿੰਡ) : ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਲੁਧਿਆਣਾ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦਾ ਇਕ 
ਪੁਰਾਤਨ ਪਿੰਡ ਜੋ ਲੁਧਿਆਣਾ ਨਗਰ ਤੋ 16 ਕਿ.ਮੀ. ਦੀ 
ਵਿਥ ਉਤੇ ਸਥਿਤ ਹੈ। ਆਲਮਗੀਰ ਤੋਂ ਚਲ ਕੇ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿਦ 
ਸਿੰਘ ਜੀ ਨੇ ਅਗਲਾ ਪੜਾ ਇਸ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਕੀਤਾ ਸੀ 
ਅਤੇ ਇਥੋਂ ਹੇਰਾਂ ਨੂੰ ਗਏ ਸਨ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਆਮਦ ਦੀ 
ਯਾਦ ਵਿਚ ਇਥੇ 'ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਦਮਦਮਾ ਸਾਹਿਬ ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ 
ਦਸਵੀਂ” ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਸੈਨ 1954 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ 
ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਦੀ ਨਵੀਂ ਇਮਾਰਤ ਉਸਾਰੀ ਗਈ। ਇਸ 
ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਸਥਾਨਕ ਸੈਗਤ ਕਰਦੀ ਹੈ। 
ਇਸ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਬਾਬਾ ਸਾਹਿਬ ਸਿੰਘ ਬੇਦੀ ਵੀ 
ਆਏ ਸਨ। ਇਕ ਵਾਰ ਮਲੇਰਕੋਟਲਾ ਉਤੇ ਕੀਤੀ ਮੁਹਿੰਮ 
ਤੋਂ ਬਾਦ ਜਗਰਾਉਂ ਨੂੰ ਜਾਂਦੇ ਹੋਇਆਂ ਅਤੇ ਦੂਜੀ ਵਾਰ 
ਰਾਏਕੋਟ ਦੇ ਮੁਸਲਮਾਨ ਪ੍ਰਸ਼ਾਸਕ ਨਾਲ ਯੁੱਧ ਕਰਨ ਵੇਲੇ। 
ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪਰਿਸਰ ਵਿਚ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਯਾਦ ਨਿਮਿਤ ਸੈਨ 
1966 ਈ. ਵਿਚ ਇਕ ਹਾਲ ਬਣਵਾਇਆ ਗਿਆ। 


ਜ਼ੋਰਾਵਰ ਸਿੰਘ, ਜਨਰਲ (1786-1841 ਈ.) : ਲਾਹੌਰ 
ਦਰਬਾਰ ਦਾ ਇਕ ਜਨਰਲ ਜਿਸ ਦਾ ਜਨਮ ਕਾਂਗੜਾ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ 
ਦੇ ਅਨਸੋਰਾ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਸੈਨ 3786 ਈ. ਵਿਚ ਹੋਇਆ 
ਸੀ। ਸੌਲ੍ਹਾਂ ਵਰ੍ਹਿਆਂ ਦੀ ਉਮਰ ਵਿਚ ਜਾਇਦਾਦ ਦੇ ਕਿਸੇ 
ਝਗੜੇ ਕਾਰਣ ਇਸ ਨੇ ਆਪਣੇ ਭਰਾ ਨੂੰ ਮਾਰ ਦਿੱਤਾ ਅਤੇ 
ਆਪ ਹਰਿਦੁਆਰ ਨੂੰ ਭਜ ਗਿਆ। ਉਥੇ ਇਹ ਰਾਣਾ 
ਜਸਵੰਤ ਸਿੰਘ ਦੇ ਸੈਪਰਕ ਵਿਚ ਆਇਆ ਜੋ ਇਸ ਨੂੰ 
ਜੰਮੂ ਵਲ ਵਾਪਸ ਲੈ ਆਇਆ। ਇਸ ਨੂੰ ਸੈਨਿਕ ਵਜੋਂ 
ਸਿਖਲਾਈ ਕਰਾਈ ਅਤੇ ਰਾਜਾ ਗੁਲਾਂਬ ਸਿੰਘ ਡੋਗਰਾ ਪਾਸ 
ਨੌਕਰ ਕਰਾਇਆ। ਇਸ ਨੇ ਸੈਨਿਕ ਅਤੇ ਸਿਵਲ ਦੀਆਂ 
ਕਈ ਪਦਵੀਆਂ ਉਪਰ ਕੰਮ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਆਪਣੀ ਯੋਗਤਾ 
ਦਾ ਪਰਿਚੈ ਦਿੱਤਾ। ਇਸ ਦੀ ਬੜੀ ਇੱਛਾ ਸੀ ਕਿ ਇਹ 
ਤਿਬਤ ਉਤੇ ਹਮਲਾ ਕਰਕੇ ਉਸ ਨੂੰ ਸਿੱਖ ਰਾਜ ਵਿਚ 
ਮਿਲਾਏ, ਪਰ ਮਹਾਰਾਜਾ ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ ਨੇ ਇਸ ਔਖੇ 
ਕੋਮ ਲਈ ਹੁੰਗਾਰਾ ਨ ਭਰਿਆ। ਇਸ ਨੇ ਪਹਿਲਾਂ ਲੱਦਾਖ 
ਉਤੇ ਹਮਲਾ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਫਿਰ ਕਾਰਗਿਲ ਦੇ ਉਤਰ-ਪੱਛਮ 
ਵਲ ਬਾਲਤਿਸਤਾਨ ਉਤੇ ਕਬਜ਼ਾ ਕੀਤਾ। ਮਹਾਰਾਜਾ ਸ਼ੇਰ 
ਸਿੰਘ ਦੇ ਰਾਜ-ਕਾਲ ਦੌਰਾਨ ਸੈਨ 1841 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ 
ਨੇ ਇਕ ਵੱਡੇ ਸੈਨਾ ਦਲ ਨਾਲ ਤਿਬਤ ਉਤੇ ਹਮਲਾ ਕੀਤਾ। 
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ਕਈ ਥਾਂਵਾਂ ਉਤੇ ਜਮ ਕੇ ਲੜਾਈ ਹੋਈ। ਇਹ ਤਿਥਤ ਦੇ 
ਅੰਦਰ਼ ਦੂਰ ਤਕ ਧਸ ਗਿਆ, ਪਰ 12 ਦਸੈਬਰ 1841 ਈ. 
ਨੂੰ ਇਹ ਮਾਰਿਆ ਗਿਆ। ਇਸ ਨੇ ਲੱਦਾਖ ਅਤੇ 
ਬਾਲਤਿਸਤਾਨ ਨੂੰ ਖ਼ਾਲਸਾ ਰਾਜ ਦੇ ਅਧੀਨ ਕਰਕੇ ਸ਼ਲਾਘਾ- 
ਯੋਗ ਕੌਮ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਤਿਬਤ ਤਕ ਆਪਣੀ ਧਾਕ ਜਮਾਈ। 


ਜ਼ੋਰਾਵਰ ਸਿੰਘ, ਪਾਲਿਤ (ਮ. 1708 ਈ.) : ਸਰਹਿੰਦ 
ਨੌੜੇ ਬਸੀ ਪਠਾਣਾਂ ਦੇ ਇਕ ਤਰਖਾਣ ਭਾਈ ਨਾਥੂ ਰਾਮ 
ਲੋਟੇ ਦਾ ਛੋਟਾ ਪੁੱਤਰ ਜਿਸ ਦੀ ਮਾਤਾ ਭਿਖੀ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿਦ 
ਸਿੰਘ ਜੀ ਦੇ ਮਹੱਲ ਵਿਚ ਸੇਵਾ ਕਰਦੀ ਸੀ ਅਤੇ ਜੋ ਉਥੇ 
ਹੀ ਆਪਣੀ ਮਾਤਾ ਪਾਸ ਰਹਿੰਦਾ ਸੀ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਤੀਜੇ 
ਸਾਹਿਬਜ਼ਾਦੇ ਬਾਬਾ ਜ਼ੋਰਾਵਰ ਸਿੰਘ ਨਾਲ ਇਸ ਦੀ ਸ਼ਕਲ 
ਮਿਲਦੀ ਸੀ। ਇਸ ਲਈ ਇਸ ਨੂੰ ਪਾਲਿਤ ਜ਼ੋਰਾਵਰ ਸਿੰਘ 
ਸਮਝਿਆ ਜਾਂਣ ਲਗਾ, ਉੱਜ ਇਹ ਬਾਬਾ ਅਜੀਤ ਸਿੰਘ 
ਦਾ ਹਾਣੀ ਸੀ ਅਤੇ ਉਸ ਦੇ ਨਾਲ ਰਲ ਕੇ ਸ਼ਸਤਾਂ ਦੀ 
ਸਿਖਲਾਈ ਹਾਸਲ ਕਰਦਾ ਸੀ। ਆਨੰਦਪੁਰ ਛਡਣ ਤੱ ਬਾਦ 
ਭਾਵੇਂ ਇਹ ਸਰਸਾ ਨਦੀ ਤਰ ਗਿਆ, ਪਰ ਉੱਥੋਂ ਨੇੜੇ 
ਹੋ ਗਿਆ। ਇਸ ਨੇ ਕੋਟਲਾ ਨਿਹੰਗਖ਼ਾਨ ਵਿਚ ਸ਼ਰਣ ਲਈ। 
ਉਥੋਂ ਗੋਬਿੰਦਗੜ੍ਹ ਦੇ ਨੇੜੇ ਡਡਹੇੜੀ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਪਹੁੰਚਿਆ 
ਅਤੇ ਮਾਈ ਪੂਪਾ ਤੋਂ ਫਟ ਬੈਨ੍ਹਵਾਏ। ਠੀਕ ਹੋਣ 'ਤੇ ਗੁਰੂ 
ਜੀ ਨੂੰ ਤਲਵੰਡੀ ਸਾਬੋ (ਦਮਦਮਾ ਸਾਹਿਬ) ਵਿਚ ਜਾ 
ਮਿਲਿਆ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਦੱਖਣ ਨੂੰ ਪ੍ਸਥਾਨ ਵੇਲੇ ਇਹ ਉਥੋਂ 
ਬਸੀ ਨਾਂ ਦੇ ਪਿੰਡਾਂ ਵਿਚ ਕੁਝ ਸਮਾਂ ਬਤੀਤ ਕਰਦਾ ਹੋਇਆ 
ਆਸ਼ਿਰ ਸ਼ਿਜ਼ਰਾਬਾਦ (ਤਹਿਸੀਲ ਖਰੜ) ਆ ਟਿਕਿਆ। 

ਕੁਝ ਸਮੇਂ ਬਾਦ ਨਵੰਬਰ 1707 ਈ. ਵਿਚ ਇਹ 
ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੂੰ ਆਗਰੇ ਦੇ ਨੇੜੇ ਏਤਮਾਦਪੁਰ ਜਾ ਮਿਲਿਆ, 
ਪਰ ਚਤੌੜਗੜ੍ਹ ਦੇ ਕਿਲ੍ਹੇ ਨੇੜੇ ਸਥਾਨਕ ਲੋਕਾਂ ਨਾਲ ਹੋਈ 
ਇਕ ਮੁਠ-ਭੇੜ ਵਿਚ ਇਹ 3 ਅਪੈਲ 1708 ਈ. ਨੂੰ 
ਮਾਰਿਆ ਗਿਆ। ਇਸ ਦੇ ਸਮਾਰਕ ਕੋਟਲਾ ਨਿਹੰਗਖ਼ਾਨ, 
ਡਡਹੇੜੀ, ਉਗਾਣੀ ਅਤੇ ਖ਼ਿਜ਼ਰਾਬਾਦ ਵਿਚ ਮੌਜੂਦ ਹਨ। 


ਜ਼ੋਰਾਵਰ ਸਿੰਘ, ਬਾਬਾ : ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਦਾ 


ਤੀਜਾ ਸਾਹਿਬਜ਼ਾਦਾ ਜਿਸ ਦੀ ਸ਼ਹਾਦਤ ਫਤਹਿਗੜ੍ 
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ਜੰਗ ਸਿੰਘਾਂ ਤੇ ਫ਼ਰੋਗੀਆਂ ਦਾ 
ਸਾਹਿਬ (ਵੇਖੋ) ਵਿਚ ਹੋਈ ਸੀ। ਵੇਖੋ 'ਸਾਹਿਬਜ਼ਾਦੇ”। 


ਜੰਨਪੁਰ (ਨਗਰ) : ਉਤਰ ਪ੍ਰਦੇਸ਼ ਦਾ ਇਕ ਨਗਰ ਜੋ ਗੋਮਤੀ 
ਨਦੀ ਦੇ ਕੰਢੇ ਉਤੇ ਵਸਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ 
ਜੀ ਦੇ ਇਥੇ ਠਹਿਰਨ ਤੋ ਪਹਿਲਾਂ ਹੀ ਇਸ ਨਗਰ ਵਿਚ 
ਇਕ ਸਿੱਖ ਸੈਗਤ (ਧਰਮਸ਼ਾਲਾ) ਬਣੀ ਹੋਈ ਸੀ। ਜਦੋ ਸੈਨ 
1665 ਈ. ਵਿਚ ਗੁਰੁ ਜੀ ਬਨਾਰਸ ਪਹੁੰਚੇ ਤਾਂ ਭਾਈ 
ਗੁਰਬਖ਼ਸ਼ ਨਾਂ ਦੇ ਰਾਗੀ ਦੀ ਅਗਵਾਈ ਵਿਚ ਜੌਨਪੁਰ ਦੀ 
ਸੈਗਤ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਦਰਸ਼ਨਾਂ ਲਈ ਆਈ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੰ 
ਦਿਨ ਤੋ' ਬਾਦ ਜੌਨਪੁਰ ਵਾਲੀ ਸੈਗਤ “ਮ੍ਦੰਗਵਾਲੀ 
ਸੈਗਤ? ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਹੋ ਗਈ। ਪਟਨੇ ਤੋਂ ਪੰਜਾਬ 
ਪਰਤਦਿਆਂ ਗੁਰੂ ਜੀ ਭਾਈ ਗੁਰਬਖ਼ਸ਼ ਪਾਸ ਜੌਨਪੁਰ ਵਿਚ 
ਰੁਕੇ । ਜਿਸ ਸਥਾਨ ਉਤੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਬੈਠ ਕੇ ਧਿਆਨ ਮਗਨ 
ਹੋਏ ਸਨ, ਉਥੇ ਪਹਿਲਾਂ ਇਕ ਥੜਾ ਉਸਾਰਿਆ ਗਿਆ। 
ਬਾਦ ਵਿਚ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਤਪ ਅਸਥਾਨ ਸੀ ਗੁਰੂ ਤੇਗ 
ਬਹਾਦਰ ਜੀ” ਦੀ ਇਮਾਰਤ ਬਣਵਾਈ ਗਈ। ਇਸ ਨੂੰ ਆਮ 
ਤੌਰ 'ਤੇ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਬੜੀ ਸੈਗਤ? ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਸ 
ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਵਿਚ ਆਪਣੀਆਂ ਮਨੌ-ਕਾਮਨਾਵਾਂ ਦੀ ਪੂਰਤੀ 
ਲਈ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਤੌਰ 'ਤੇ ਇਸਤਰੀਆਂ ਚਾਲ੍ਹੀਏ ਸੁਖਦੀਆਂ ਹਨ। 
ਇਸ ਨਗਰ ਵਿਚ ਕਿਸੇ ਸਿੱਖ ਦੇ ਘਰ ਵਿਚ ਇਕ ਹੋਰ 
ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਵੀ ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਸੀ, ਜਿਸ ਨੂੰ ਬੜੀ ਸੈਗਤ 
ਤੋਂ ਨਿਖੇੜਨ ਲਈ ਛੋਟੀ ਸੈਗਤ ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਸੀ, ਪਰ 
ਪਿਛਲੇ ਕਈ ਸਾਲਾਂ ਤੋਂ ਉਹ ਬੰਦ ਹੋ ਗਿਆ ਹੈ। ਉਸ ਵਿਚ 
ਸੁਰਖਿਅਤ ਇਕ ਹੱਥ-ਲਿਖਿਤ ਬੀੜ ਅਤੇ ਇਕ ਤੀਰ ਹੁਣ 
ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਬੜੀ ਸੈਗਤ ਵਿਚ ਸੁਰਖਿਅਤ ਹਨ। ਇਸ ਵੇਲੇਂ 
ਬੜੀ ਸੈਗਤ ਵਿਚ ਸੈਮਤ 1742 ਬਿ. ਅਤੇ ਸੈਮਤ 1801 
ਬਿ. ਦੀਆਂ ਲਿਖੀਆਂ ਦੋ ਬੀੜਾਂ ਸੈਭਾਲੀਆਂ ਹੋਈਆਂ ਹਨ। 


ਜੰਗ ਸਿੰਘਾਂ ਤੇ ਫ਼ਰੈਗੀਆਂ ਦਾ (ਕਾਵਿ) : ਇਹ ਕਵੀ 
ਮਟਕ ਰਾਇ ਦੀ ਰਚਨਾ ਹੈ। ਜੋ, ਅਨੁਮਾਨ ਹੈ, ਸਿੰਘਾਂ ਤੇ 
ਫ਼ਰੈਗੀਆਂ ਦੀ ਪਹਿਲੀ ਲੜਾਈ ਤੋ ਤੁਰਤ ਬਾਦ ਲਿਖੀ 
ਗਈ ਹੋਵੇਗੀ। ਕਵੀ ਬਾਰੇ ਕੋਈ ਜਾਣਕਾਰੀ ਨਹੀਂ ਮਿਲਦੀ, 
ਪਰ ਜੰਗਨਾਮੇ ਦੀ ਬੋਲੀ ਅਤੇ ਬਿਆਨ ਤੋ ਕਵੀ ਕੱਦਰੀ 
ਪੰਜਾਬ ਦਾ ਰਹਿਣ ਵਾਲਾ ਕੋਈ ਹਿੰਦੂ ਪ੍ਰਤੀਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। 
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ਜੰਗ ਸਿੰਘਾਂ ਤੇ ਫ਼ਰੰਗੀਆਂ ਦਾ 
ਇਹ ਰਚਨਾ ਅਜੇ ਅਪੁਰਣ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੋਈ ਹੈ। ਇਸ ਦੇ 35ਵੇ' 
ਬੋਦ ਤੋ' ਬਾਦ ਦਾ ਪਾਠ ਗੁੰਮ ਹੈ ਅਤੇ ਪਹਿਲੇ ਦੋ ਬੈਦ ਵੀ 
ਨਹੀਂ ਮਿਲਦੇ। ਇਸ ਵਿਚ ਕਵੀ ਨੇ ਯੁੱਧ-ਪ੍ਰਸੰਗ ਨੂੰ ਚਿਤ੍ਣ 
ਲਈ ਡਿਉਢ ਛੰਦ ਦੀ ਵਰਤ ਕੀਤੀ ਹੈ। ਹਰ ਇਕ ਬੰਦ 
ਚਾਰ ਚਾਰ ਡਿਉਢਾਂ ਦਾ ਹੈ। 31ਵੇਂ ਤੋਂ ਲੈ ਕੇ 33ਵੇਂ ਛੰਦ 
ਤਕ ਸਵੈਯੇ ਅਤੇ ਕੁੰਡਲੀਏ ਛੰਦਾਂ ਦੇ ਪ੍ਯੋਗਾਂ ਨੂੰ ਵੀ 
ਵੇਖਿਆ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਜੈਗਨਾਮੇ ਦੀ ਮੂਲ ਭਾਸ਼ਾ 
ਤਾਂ ਭਾਵੇਂ ਪੰਜਾਬੀ ਹੈ, ਪਰ ਕਿਤੇ ਕਿਤੇ ਬ੍ਜ ਭਾਸ਼ਾ ਦੀ 
ਮਿਸ ਵੀ ਮਿਲ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। 
ਕਵੀ ਨੇ ਬੜੇ ਪ੍ਰਭਾਵਸ਼ਾਲੀ ਢੰਗ ਨਾਲ ਯੁੱਧ ਦਾ 
ਸਾਰਾ ਹਾਲ ਚਿਤਰਿਆ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚ ਕਵੀ ਨੇ ਮੁਦਕੀ, 
ਫੇਰੂ ਸ਼ਹਿਰ, ਅਲੀਵਾਲ ਅਤੇ ਸਭਰਾਵਾਂ ਵਿਚ ਹੋਈਆਂ 
ਲੜਾਈਆਂ ਦਾ ਬੜਾ ਯਥਾਰਥ ਚਿਤ੍ਣ ਕੀਤਾ ਹੈ। ਲਾਲ 
ਉਪਰ ਕਵੀ ਨੇ ਬਹੁਤ ਲਾਅਨਤ ਪਾਈ ਹੈ। ਜੇ ਉਹ ਦੇਸ਼ 
ਨਾਲ ਧੋਖਾ ਨ ਕਰਦੇ ਤਾਂ ਅਜ ਸਥਿਤੀ ਬਿਲਕੁਲ ਹੋਰ 
ਹੋਣੀ ਸੀ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਕਪਟੀ ਸਰੂਪ ਦਾ ਚਿਤ੍ਣ ਕਰਦਿਆਂ 
ਕਵੀ ਲਿਖਦਾ ਹੈ : 
ਦੋਂ ਮਗੀਨੇ ਰਹੇ ਉਤੇ, ਸ਼ਤਲਦੁ ਦੇ /ਨਿਰਾਣੰ, 
ਵਡ ਨਿਆਣੇ / 
ਤੰਜ ਸੰਘ ਆ ਲਾਲ /#ਘ ਹੈਨ ਮੁਸਾ/ਇਲ ਪੁਰਾਣ, 
ਕਰਦੇ ਭਾਣ / 
ਬਾਹਰੋ ਗੱਲਾਂ ਕਰਨ /ਠਆਂ, ਅੰਦਰੋ' ਖੋਟ ਕਮਾਣੰ, 
ਕਰਦੇ ਭਾਣੰ / 
ਮਟਕ ਨੇ ਸਭ ਨਾਲੋ ਜ਼ਿਆਦਾ ਸਰਦਾਰ ਸ਼ਾਮ 
ਸਿੰਘ ਅਟਾਰੀਵਾਲੇ ਦੀ ਸਿਫ਼ਤ ਕੀਤੀ ਹੈ ਕਿਉਂਕਿ ਜਦੋ 
ਲਾਲ ਸਿੰਘ ਅਤੇ ਤੇਜ ਸਿੰਘ ਨੇ ਧੋਖੇ ਨਾਲ ਸਿੱਖ ਫ਼ੌਜ ਨੂੰ 
ਅੰਗੇਜ਼ਾਂ ਪਾਸੋਂ ਬਿਲਕੁਲ ਖ਼ਤਮ ਕਰਵਾਉਣ ਦੀ ਸੋਚੀ ਅਤੇ 
ਉਸ ਨੂੰ ਪੂਰੀ ਤਰ੍ਹਾਂ ਘਿਰਵਾ ਦਿੱਤਾ, ਤਾਂ ਉਦੋ ਸਰਦਾਰ 
ਸ਼ਾਮ ਸਿੰਘ ਨੇ ਦੇਸ਼ ਅਤੇ ਕੌਮ ਉਤੋਂ ਆਪਾ ਨਿਛਾਵਰ ਕਰਨ 
ਲਈ ਅਰਦਾਸ ਸੋਧੀ ਅਤੇ ਭਿਆਨਕ ਧਰਮ-ਯੁੱਧ ਕਰਕੇ 
ਸੂਰਮਗਤੀ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕੀਤੀ : 
ਪਹਿਰ ਰਾਤ ਸ਼ਮੇੱ' ਇਸ਼ਨਾਨ ਸ਼ਾਮ /ਨੰਘ /ਵਿਚ ਨਦਾੰਂ ਦੇ 
ਵੜਿਆ, ਜਪਜਾ ੫ੜਿ/ 
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ਜੰਗਨਾਮਾ ਸਰਦਾਰ ਹਰੀ ਸਿੰਘ 
ਪੁੰਨ ਦਾਨ ਝਹੁ ਕ7ਏ ਮਰਦ ਨੰ, /ਿਆਨ ਗਠਾਂ ਕਾ ਧੱਨਿਆ, 
ਭੰਜਲ਼ ਤਡਿਆ/ _ 
/ਨੋਮਸਕਾਰ ਕਾਠ ਸ਼ਸ਼ਤਰ ਪਹਿਨੇ, ਤੌੜਾ ਬੰਦੂਕਾਂ ਜੜਿਆ, 
ਜਰਾ ਨਾਂ ਛ/ਨਿਆ/ 
ਰਹਿਤ #ਟਕ ਅਬ ਜੁਧ ਧਰਮ ਕਾ, ਨਿਆਮ /ਨਿੰਘ ਰਣ 
ਚੜਿਆ, ਖੰਡਾ ਫੜਿਆ / 
ਕਵੀ ਨੇ ਆਪਣੀ ਦੇਸ਼-ਭਗਤੀ ਦਾ ਪਰਿਚਯ 
ਜ਼ਰੂਰ ਦਿੱਤਾ ਹੈ ਪਰ ਜਿਸ ਉਚਾਈ ਨੂੰ ਸ਼ਾਹ ਮੁਹੰਮਦ ਨੇ 
ਛੋਹਿਆ ਹੈ, ਉਸ ਤਕ ਕੋਈ ਹੋਰ ਕਵੀ ਪਹੁੰਚਣ ਵਿਚ 
ਸਫਲ ਨਹੀਂ ਹੋ ਸਕਿਆ। ਹਾਂ, ਮਟਕ ਨੇ ਇਤਿਹਾਸਿਕ 
ਸਤਿਅਤਾ ਨੂੰ ਕਾਇਮ ਰਖਿਆ ਹੈ ਅਤੇ ਵਿਅਰਥ ਦੇ ਉਲਾਰ 
ਵਿਚ ਨਹੀਂ ਪਿਆ। 


ਜੰਗਨਾਮਾ ਸਰਦਾਰ ਹਰੀ ਸਿੰਘ (ਕਾਵਿ) : ਇਹ ਕਵੀ 
ਰਾਮ ਦਿਆਲ ਦੀ ਰਚਨਾ ਹੈ ਜੋ ਜਾਤ ਦਾ ਅਣਦ ਖਤ੍ਰੀ ਸੀ 
ਅਤੇ ਨਵੇਂ` ਸ਼ਹਿਰ ਦਾ ਵਸਨੀਕ ਸੀ। ਆਪਣੇ ਆਪ ਨੂੰ 
ਇਹ ਸੀ ਕ੍ਰਿਸ਼ਣ ਦਾ ਉਪਾਸਕ ਮੰਨਦਾ ਹੈ। ਇਹ ਸਰਦਾਰ 
ਹਰੀ ਸਿੰਘ ਨਲਵੇ ਦੀ ਜਾਗੀਰ ਵਿਚ ਕਾਰਦਾਰ ਸੀ ਅਤੇ 
ਨਲਵੇ ਸਰਦਾਰ ਪ੍ਰਤਿ ਅਗਾਧ ਸ਼ਰਧਾ ਰਖਦਾ ਸੀ। ਇਸ ਨੇ 
ਨਲਵੇ ਸਰਦਾਰ ਦੀ ਸੂਰਮਗਤੀ ਤੋਂ ਤੁਰੈਤ ਬਾਦ ਇਹ ਰਚਨਾ 
ਕੀਤੀ ਜਾਪਦੀ ਹੈ ਕਿਉਂਕਿ ਇਸ ਵਿਚ ਸਰਦਾਰ ਦੀ ਮਿ੍‌ਤੂ 
ਦਾ ਉਲੇਖ ਤਾਂ ਹੈ ਪਰ ਮਹਾਰਾਜਾ ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ ਦੀ ਮਿ੍‌ਤੂ 
(ਸੈਨ 1839 ਈ.) ਵਲ ਕੋਈ ਸੈਕੇਤ ਨਹੀਂ। 

ਇਸ ਰਚਨਾ ਵਿਚ ਕਵੀ ਨੇ ਸਰਦਾਰ ਨਲਵੇ ਦੀ 
ਜਮਰੌਧ ਵਾਲੀ ਲੜਾਈ, ਉਸ ਦੀ ਮਿ੍‌ਤੂ, ਮਹਾਰਾਜੇ 'ਤੇ 
ਉਸ ਦਾ ਅਸਰ, ਸਰਦਾਰ ਮਹਾਂ ਸਿੰਘ ਦੀ ਬਹਾਦਰੀ ਅਤੇ 
ਰਾਜ-ਪ੍ਬੈਧ ਦੀ ਪ੍ਰਸ਼ੋਸਾ ਕੀਤੀ ਹੈ। ਇਹ ਜੈਗਨਾਮਾ ਬੈਂਤ 
ਛੰਦ ਵਿਚ ਲਿਖਿਆ ਗਿਆ ਹੈ, ਪਰ ਨਿਭਾ ਬਹੁਤ ਸਫਲ 
ਨਹੀਂ ਹੋਇਆ। ਇਸ ਵਿਚ ਕੁਲ 89 ਛੰਦ ਹਨ ਅਤੇ ਹਰ 
ਬਦ ਦੀਆਂ ਚਾਰ ਚਾਰ ਤੁਕਾਂ ਹਨ। ਕਿਤੇ ਕਿਤੇ ਦੋਹਰੇ ਅਤੇ 
ਕਬਿੱਤ ਦਾ ਰੂਪ ਵੀ ਮਿਲਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਸੀਹਰਫ਼ੀ ਕਾਵਿ-ਰੂਪ 
ਵੀ ਵਰਤਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਬੋਲੀ ਸਰਲ ਅਤੇ ਠੇਠ ਹੈ, ਫ਼ਾਰਸੀ 
ਅਤੇ ਦੁਆਬੀ ਦਾ ਪ੍ਰਭਾਵ ਵੀ ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀਗੋਚਰ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। 
ਸਰਦਾਰ ਨਲਵੇ ਦੀ ਯੁੱਧ-ਪ੍ਬੀਨਤਾ ਨੂੰ ਕਵੀ ਨੇ ਬਹੁਤ 
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ਜੰਗਨਾਮਾ ਸਿੰਘਾਂ ਤੇ ਫ਼ਰੰਗੀਆਂ 

_ ਸਲਾਹਿਆ ਹੈ : 

ਹਾੰ /ਨੈਘ ਸਰਦਾਰ ਨੇ ਲੱਧ ਕੀਤਾ, 
/ਜਿਓਂ' ਕਰ ਪਾਂਡਵਾਂ ਕੰਰਵਾਂ ਅੰਤ ਕਨਤਾ/ 
ਦੌਥ ਜੁਧ ਸ਼ਰਦਾਰ ਦਾ ਖਸਾੰ ਹੰਦੇਂ, 

/ਇਸ਼ ਵਾਰ ਬੰਕੰਠ ਤੱ ਆਇ ਲੀਤਾ / 


ਜੰਗਨਾਮਾ ਸਿੰਘਾਂ ਅਤੇ ਫਰੈਗੀਆਂ (ਕਾਵਿ) : ਇਹ ਕਵੀ 
ਸ਼ਾਹ ਮੁਹੰਮਦ ਦੀ ਰਚਨਾ ਹੈ ਜਿਸ ਦੀ ਸਾਹਿਤਿਕ ਮਹਾਨਤਾ 
ਦਾ ਅਧਿਕਾਰੀ ਹੈ, ਪਰ ਖੇਦ ਹੈ ਕਿ ਇਸ ਦੇ ਜੀਵਨ, ਜਨਮ- 
ਤਿਥੀ, ਜਨਮ-ਸਥਾਨ ਬਾਰੇ ਕੋਈ ਅਧਿਕਾਰੀ ਜਾਣਕਾਰੀ 
ਉਪਲਬਧ ਨਹੀ ਹੈ। ਮੌਲਾ ਬਖ਼ਸ਼ ਕੁਸ਼ਤਾ ਨੇ ਆਪਣੀ 
ਪੁਸਤਕ 'ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਹੀਰੇ” ਵਿਚ ਕਵੀ ਦਾ ਜਨਮ 1780-82. 
ਈ. ਵਿਚ ਮੰਨਿਆ ਹੈ, ਪਰ ਆਪਣੀ ਇਕ ਹੋਰ ਪੁਸਤਕ 
“ਪੰਜਾਬੀ ਸ਼ਾਇਰਾਂ ਦਾ ਤਜ਼ਕਰਾ” ਵਿਚ ਸੈਨ 1789 ਈ. 
ਲਿਖਿਆ ਹੈ। ਆਮ ਤੌਰ 'ਤੇ ਕਵੀ ਦਾ ਜਨਮ ਸੈਨ 1780- 
1782 ਈ. ਦੇ ਵਿਚਾਲੇ ਮੰਨਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 

ਕਵੀ ਸ਼ਾਹ ਮੁਹੰਮਦ ਦਾ ਜਨਮ ਕਿਹੜੀ ਥਾਂ 'ਤੇ 
ਹੋਇਆ ? ਇਸ ਦਾ ਸੈਕੇਤ ਉਸ ਦੀ ਰਚਨਾ ਦੀ ਅੰਦਲੀ 
ਗਵਾਹੀ ਤੋ ਮਿਲਦਾ ਹੈ : 
/ਇਕਾ ਰੋਜ਼ ਵਡਾਲੇ ਦੇ /ਵਚਾ ਸ਼ੈਠੇ, 

ਚਲੀ ਆਣ /ਫਰੰਗ ਦੀ ਝਾਤ ਆਈ/ 
ਸਾਨੂੰ ਆੱਆ ਹੀਠੇ ਤੇ ਨੂਰ ਥਾਂ ਲੇ 

ਜਨਾਂ ਨਾਲ ਸ਼ਾਡਾੀ ਆਲਾਕਾਤ ਆਈਂ /3। 

ਉਕਤ ਟੂਕ ਵਿਚਲੇ “ਵਡਾਲੇ” ਸ਼ਬਦ ਦੇ ਹੋਰ 
ਪਾਠਾਂਤਰ ਹਨ-- ਵਟਾਲੇ , ਬਡਾਲੇ। ਇਸ ਟੂਕ ਦੇ ਆਧਾਰ 
'ਤੇ ਅਨੁਮਾਨ ਵਜੋ ਸ਼ਾਹ ਮੁਹੰਮਦ ਨੂੰ ਬਟਾਲਾ (ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ 
__ ਗੁਰਦਾਸਪੁਰ) ਦਾ ਵਸਨੀਕ ਮੰਨਿਆ ਜਾਣ ਲਗਿਆ। ਪਰ 
ਮੌਲਾ ਬਖ਼ਸ਼ ਕੁਸ਼ਤਾ ਨੇ “ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਹੀਰੇ” ਨਾਂ ਦੀ ਪੁਸਤਕ 
ਵਿਚ “ਵਡਾਲਾ” ਨੂੰ “ਵਡਾਲਾ ਵੀਰਮ” ਲਿਖ ਕੇ ਇਸ ਨੂੰ 
ਤਹਿਸੀਲ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਦਾ ਇਕ ਪਿੰਡ ਸਿਧ ਕੀਤਾ ਹੈ। 
ਨੂੰ ਹੀ ਕਵੀ ਦਾ ਜਨਮ ਸਥਾਨ ਮੰਨਿਆ ਹੈ। 

ਕੁਸ਼ਤਾ ਨੇ ਇਹ ਵੀ ਦਸਿਆ ਹੈ ਕਿ ਸ਼ਾਹ ਮੁਹੰਮਦ 
ਕੁਰੈਸ਼ੀ ਖ਼ਾਨਦਾਨ ਵਿਚੋਂ ਸੀ। ਇਸ ਦੇ ਦੋ ਪੁੱਤਰ ਸਨ-- 
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ਮੁਹੰਮਦ ਬਖ਼ਸ਼ ਅਤੇ ਹਾਸ਼ਮ ਸ਼ਾਹ ਮੁਖ਼ਲਸ। ਕਵੀ ਦੀ ਮਿ੍‌੍‌ਤੂ 
ਕੁਸ਼ਤਾ ਨੇ “ਪੰਜਾਬੀ ਸ਼ਾਇਰਾਂ ਦਾ ਤਜ਼ਕਰਾ” ਵਿਚ ਸੈਨ 
1862 ਈ. ਵਿਚ ਮੰਨੀ ਹੈ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਉਹ ਲਗਭਗ 80 
ਵਰ੍ਹੇ ਜੀਵਿਆ ਸੀ ਅਤੇ ਉਸ ਨੇ ਜੰਗਨਾਮੇ ਦੀ ਰਚਨਾ 
ਆਪਣੀ ਪਿਛਲੀ ਉਮਰ ਵਿਚ ਕੀਤੀ ਹੋਵੇਗੀ (/ਨਿਕੇਂ ਪੰਚ 
ਹਣ ਬੈਠ ਕੇ ਕਰਨ ਗੱਲਾ)। 
ਸਕਣ ਵਾਲਾ ਦ੍੍ਰਿਅਤੇ ਨਿਝਕ ਕਵੀ ਸੀ ਅਤੇ ਸਾਹਿਤਿਕ 
ਪਰੈਪਰਾਵਾਂ ਤੋ ਵੀ ਜਾਣੂ ਸੀ। ਕਵਿਤਾ ਵਿਚ ਮੁਹਾਵਰੇਬਾਜ਼ੀ 
ਦਾ ਰੈਗ ਭਰਨ ਵਾਲਾ, ਸਾਧਾਰਣ ਪੰਕਤੀਆਂ ਨੂੰ ਸੁਭਾਸ਼ਿਤਾਂ 
ਦੀ ਪੱਧਰ ਤਕ ਪਹੁੰਚਾਣ ਵਾਲਾ, ਪਾਤਰ-ਪ੍ਰਸੈਗ ਅਨੁਕੂਲ 
ਸਮਰਥ ਭਾਸ਼ਾ ਵਰਤਣ ਵਾਲਾ ਅਤੇ ਕਾਵਿ-ਸਤਿ ਦੀ 
ਕਵੀ ਸੀ। ਉਹ ਧਰਮ-ਨਿਰਪੇਖ ਭਾਵਨਾ ਨਾਲ ਲਿਖਣ 
ਵਾਲਾ ਅਤੇ ਹੋਣੀ ਵਿਚ ਵਿਸ਼ਵਾਸ ਰਖਣ ਵਾਲਾ ਸੀ। 

ਇਸ ਰਚਨਾ ਦੇ ਲਿਖੇ ਜਾਣ ਬਾਰੇ ਠੀਕ ਤਿਥੀ 
ਦਿੱਤੀ ਨਹੀਂ ਮਿਲਦੀ। ਕਾਂਗੜੇ ਉਤੇ ਕਬਜ਼ਾ ਕਰਨ (ਸ਼ਾਹ 
/ਹੰਮਦਾ ਕਾਂਗੜਾ ਆਰ ਲਤਾ) ਦੀ ਘਟਨਾ 18 ਮਈ 1846 
ਈ. ਦੀ ਹੋਣ ਕਾਰਣ ਇਸ ਦੀ ਰਚਨਾ ਇਸ ਤੋ ਬਾਦ ਹੋਈ 
ਮੰਨੀ ਜਾ ਸਕਦੀ ਹੈ, ਪਰ ਇਸ ਵਿਚ ਸੈਨ 1846 ਈ. ਦੇ 
ਅੰਤ ਵਿਚ ਵਾਪਰੀਆਂ ਘਟਨਾਵਾਂ ਦਾ ਉਲੇਖ ਨਹੀਂ ਹੈ, 
ਇਸ ਲਈ ਇਹ ਸੈਨ 1846 ਈ. ਦੀ ਸਮਾਪਤੀ ਤੋ ਪਹਿਲਾਂ 
ਲਿਖੀ ਜਾ ਚੁਕੀ ਹੋਵੇਗੀ। ਸ਼ਾਹ ਮੁਹੈਮਦ ਨੇ ਲਾਹੌਰ ਦਰਬਾਰ 
ਦੀ ਬਰਬਾਦੀ ਦਾ ਵਰਣਨ ਜਿਸ ਹਾਰਦਿਕ ਪੀੜ ਨਾਲ 
ਕੀਤਾ ਹੈ, ਅਜਿਹਾ ਹੋਰ ਕੋਈ ਸਮਕਾਲੀ ਕਵੀ ਨਹੀਂ ਕਰ 
ਸਕਿਆ। ਇਸ ਦਾ ਕਾਰਣ ਸ਼ਾਹ ਮੁਹੰਮਦ ਦੀ ਵਿਸ਼ੇ ਨਾਲ 
ਇਕ-ਸੁਰਤਾ ਅਤੇ ਸੈਵੇਦਨਸ਼ੀਲਤਾ ਹੈ। 

ਇਹ “ਜੈਗਨਾਮਾ” ਇਤਿਹਾਸਿਕ ਘਟਨਾਵਾਂ 'ਤੇ 
ਆਧਾਰਿਤ ਇਕ ਮਹੱਤਵਪੂਰਣ ਰਚਨਾ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚ 
ਦਿੱਤੀ ਇਤਿਹਾਸਿਕ ਸੂਚਨਾ ਭਾਵੇਂ ਸੈਖਿਪਤ ਹੈ, ਪਰ ਉਹ 
ਵਾਸਤਵਿਕਤਾ ਦੀ ਕਸੌਟੀ ਉਤੇ ਪੂਰੀ ਉਤਰਦੀ ਹੈ। ਇਸ 
ਦਾ ਸੈਬੈਧ ਇਕ ਅਜਿਹੇ ਸਾਕੇ ਨਾਲ ਹੈ ਜਿਸ ਦੇ ਫਲਸਰੂਪ 
ਪੰਜਾਬ ਦੀ ਸੁਤੰਤਰਤਾ ਖੁਸਦੀ ਹੈ। ਬੜੀ ਘਾਲਣਾ ਅਤੇ 
ਕੁਰਬਾਨੀ ਨਾਲ ਸਥਾਪਿਤ ਕੀਤੀ ਗਈ ਪੰਜਾਬ ਦੀ 
ਬਾਦਸ਼ਾਹੀ ਨੂੰ ਵਿਦੇਸ਼ੀ ਹੁਕਮਰਾਨ ਲਤਾੜਦੇ ਹਨ, ਇਥੋਂ 
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ਜੋਗਨਾਮਾ ਸਿੰਘਾਂ ਤੇ ਫ਼ਰੈਗੀਆਂ 
ਦੀ ਅਣਖ ਅਤੇ ਗੌਰਵ ਨੂੰ ਖ਼ਤਮ ਕਰਦੇ ਹਨ ਅਤੇ ਇਥੋਂ ਦੇ 
ਸ਼ਾਂਤ ਤੇ ਧਰਮ-ਨਿਰਪੇਖ ਵਾਤਾਵਰਣ ਨੂੰ ਦੂਸ਼ਿਤ ਕਰਦੇ 
ਹਨ : 

ਸਿਰ ਦੋਹਾਂ ਦੇ ਉੱਤੇ ਅਫ਼ਾਤ ਆਈ / 
ਸ਼ਾਹ ਮੁਹੰਮਦਾ /ਵਿਚ ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਜੀ, 

ਕਦੇ ਨਗੀੱ' ਸੰ ਤੀਸਗੰ ਜ਼ਾਤ ਆਈ /3 / 

ਇਸ ਰਚਨਾ ਵਿਚ ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਲਗਭਗ ਸੱਤ 
ਵਰ੍ਹਿਆਂ ਦੀ ਦਰਦਨਾਕ ਇਤਿਹਾਸਿਕ ਗਤਿਵਿਧੀ ਦਾ 
ਚਿਤ੍ਣ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ, ਜਿਸ ਦਾ ਵਿਸਤਾਰ ਖੇਤਰ 
ਮਹਾਰਾਜਾ ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ ਦੀ ਮਿ੍‌੍‌ਤੂ ਤੋਂ ਲੈ ਕੇ ਸਭਰਾਵਾਂ ਦੀ 
ਲੜਾਈ ਉਪਰੈਤ ਲਾਹੌਰ ਉਤੇ ਅੰਗੌਂਜ਼ਾਂ ਦੇ ਕਬਜ਼ੇ ਤਕ 
ਵਿਆਪਤ ਹੈ। ਇਸ ਇਤਿਹਾਸਿਕ ਦਸਤਾਵੇਜ਼ ਦੇ ਮੁੱਖ ਰੂਪ 
ਵਿਚ ਦੋ ਪੱਖ ਹਨ। ਇਕ ਹੈ ਯੁੱਧ ਸ਼ੁਰੂ ਹੋਣ ਤੋ ਪਹਿਲਾਂ ਦੀ 
ਖ਼ਾਨਾਜੰਗੀ ਬਾਰੇ ਅਤੇ ਦੂਜਾ ਹੈ ਲੜਾਈਆਂ ਦੇ ਕ੍ਰਮ, 
ਪਲਟਨਾਂ ਅਤੇ ਫ਼ੌਜ ਦੇ ਅਧਿਕਾਰੀਆਂ ਅਤੇ ਗ਼ਦਾਰਾਂ ਬਾਰੇ। 
ਇਹ ਸੂਚਨਾ ਕਾਫ਼ੀ ਵਾਸਤਵਿਕ ਹੈ ਸਿਵਾਏ ਕੁਝ ਕੁ 
ਉਕਾਈਆਂ ਦੇ, ਪਰ ਸ਼ਾਹ ਮੁਹੰਮਦ ਦੁਆਰਾ ਯੁੱਧ ਦੇ ਪ੍ਰਸੰਗਾਂ 
ਨੂੰ ਚਿੜ੍ਣ ਵਾਲੇ ਪੱਖ ਤੋਂ ਉਸ ਦਾ ਵਿਵਰਣ ਕਾਵਿਕ ਹੋ 
ਗਿਆ ਹੈ। 

ਇਸ ਜੈਗਨਾਮੇ ਦੀ ਮੁਲ ਭਾਵਨਾ ਦੇਸ਼ ਪਿਆਰ 
`ਤੇ ਆਧਾਰਿਤ ਹੈ। ਸ਼ਾਹ ਮੁਹੈਮਦ ਪੰਜਾਬੀ ਦਾ ਅਜਿਹਾ 
ਪਹਿਲਾ ਕਵੀ ਹੈ ਜਿਸ ਨੇ ਯਥਾਰਥ ਦੀ ਭੂਮੀ ਉਤੇ ਟਿਕ ਕੇ 
ਦੇਸ਼ ਪਿਆਰ ਦੀ ਅਤੇ ਉਤਸਾਹ ਵਰਧਕ ਸ੍ਰੇਸ਼ਠ ਕਵਿਤਾ 
ਦੀ ਰਚਨਾ ਕੀਤੀ ਹੈ। ਉਹ ਕਿਸੇ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਜਾਤੀ, ਫ਼ਿਰਕੇ 
ਜਾਂ ਧਰਮ ਦਾ ਕਵੀ ਨਹੀਂ, ਉਹ ਸਹੀ ਭਾਂਤ ਦਾ ਇਕ ਦੇਸ਼- 
ਭਗਤ ਕਵੀ ਹੈ। ਉਸ ਨੇ ਧਾਰਮਿਕਤਾ ਦੀ ਵਲਗਣ ਤੋੱ 
ਬਹੁਤ ਉੱਚਾ ਉਠ ਕੇ ਕੌਮੀ ਜਜ਼ਬੇ ਅਧੀਨ ਆਪਣੇ ਦੇਸ਼ 
ਦੇਸ਼ ਦੀ ਮਰਯਾਦਾ ਦੇ ਨਸ਼ਟ ਹੋਣ ਦਾ ਪ੍ਰਤੀਕ ਤਸਵਰ ਕੀਤਾ 
ਹੈ। ਉਸ ਨੇ ਪਹਿਲੀ ਵਾਰ ਪੰਜਾਬ ਉਤੇ ਕਬਜ਼ਾ ਕਰਨ ਦੀ 
ਅੰਗੇਜ਼ਾਂ ਦੀ ਕੂਟਨੀਤੀ ਉਤੋਂ ਪਰਦਾ ਹਟਾਇਆ ਹੈ ਅਤੇ 
ਉਸ ਦੀ ਭੂਗੋਲਿਕ ਵਿਸਤਾਰ ਦੀ ਰੁਚੀ ਨੂੰ ਉਘਾੜਿਆ ਹੈ। 

ਅੰਗੇਜ਼ ਸਰਕਾਰ ਤੋ' ਲਾਹੌਰ ਦੀ ਬਾਦਸ਼ਾਹੀ ਅਸਹਿ 
ਸੀ। ਮਹਾਰਾਜਾ ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ ਦੇ ਜੀਵਨ-ਕਾਲ ਵਿਚ 
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ਉਹ ਆਪਣੇ ਕਿਸੇ ਮਨਸੂਬੇ ਵਿਚ ਕਾਮਯਾਬ ਨ ਹੋ ਸਕੀ, 
ਪਰ ਮਹਾਰਾਜਾ ਸਾਹਿਬ ਤੋ ਬਾਦ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਆਪਣੀਆਂ ਚਾਲਾਂ 
ਚਲਣੀਆਂ ਸ਼ੁਰੂ ਕਰ ਦਿੱਤੀਆਂ ਅਤੇ ਕੁਝ ਵਰ੍ਹਿਆਂ ਵਿਚ ਹੀ 
ਲਾਹੌਰ ਦਰਬਾਰ ਦੀ ਖ਼ਾਨਾਜੈਗੀ ਰਾਹੀਂ ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਸੁਦ੍੍‌ੜੜ੍ਹ 
ਸਾਧਨਾਂ ਰਾਹੀਂ ਲਾਹੌਰ ਦਰਬਾਰ ਦੀ ਅਰਾਜਕਤਾ ਨੂੰ ਖ਼ਤਮ 
ਪਾਪਤ ਕਰਨ ਲਈ ਪ੍ਰੇਰਿਆ। ਅੰਤ ਵਿਚ ਦੋਹਾਂ ਰਾਜਾਂ ਦੀਆਂ 
ਫ਼ੌਜਾਂ ਵਿਚ ਯੁੱਧ ਹੋਇਆ। ਨਤੀਜਾ ਉਹੀ ਨਿਕਲਿਆ ਜਿਸ 
ਲਈ ਅੰਗੇਜ਼ਾਂ ਨੇ ਪ੍ਪੰਚ ਰਚਿਆ ਸੀ। ਇਸ ਸੈਬੈਧ ਵਿਚ 
ਕੂਟਨੀਤਗਤਾ ਤੋਂ ਸੁੰਨੀ ਰਾਣੀ ਜਿੰਦਾਂ ਦੀ ਭਰਾ ਦੇ ਕਤਲ 
ਦੇ ਬਦਲੇ ਦੀ ਅੱਗ ਵਲ ਵੀ ਸੈਕੇਤ ਮਿਲਦਾ ਹੈ। ਫ਼ੌਜ ਦੀ 
ਬੁਰਛਾਗਰਦੀ ਵੀ ਕਵੀ ਨੂੰ ਦੁਖ ਪਹੁੰਚਾਉਂਦੀ ਹੈ। ਕਵੀ 
ਸੈਨਿਕਾਂ ਦੀ ਮਾਨਸਿਕਤਾ ਨੂੰ ਉਘਾੜਨ ਵਿਚ ਬਹੁਤ ਸਫਲ 


ਹੋਇਆ ਹੈ : 


ਪਿਛੋ ਇਕ ਸਰਕਾਰ ਦੋ ਥੰਡ` ਚਲਨ, 

ਪਈ ਨਿਤ ਹੁੰਦਾ ਆਗੋਂ ਮਾਰ ਆੰਆਂ/ 
ਸਿੰਘਾਂ ਆਰ ਸ਼ਰਦਾਰਾੰ ਦਾ ਨਾਸ਼ ਕੰਤਾ, 

ਸਭ ਕਤਲ ਹੋਏ ਵਾਰੋ ਵਾਰ ਆੰਆਂ/ 
ਸਿਰ ਫ਼ੌਜ ਦੇ /ਨਿਹਾ ਨ ਕੇਈ ਕੰਡਾ, 

ਹੋਏ ਸ਼ਤਰ /ਜਿਓਂ' ਬਾਝ ਹਾਰ ਆੰਆਂ/ 

ਭੁਤਾ ਮੰਡਲ ਹੋਈ /ਤਾਆਰ ਅਆਂ/“ / 
ਦੀ ਬਹਾਦਰੀ ਅਤੇ ਸਰਬ ਸਾਂਝੀਵਾਲਤਾ ਦੀ ਭਾਵਨਾ ਨੂੰ 
ਸ਼ਰਧਾਂਜਲੀ ਅਰਪਣ ਕਰਨਾ ਵੀ ਉਸ ਦੇ ਦੇਸ਼ ਪਿਆਰ ਦਾ 
ਇਕ ਪੱਖ ਪੇਸ਼ ਕਰਦੀ ਹੈ ਕਿਉਂਕਿ ਉਸ ਅੰਦਰ ਆਪਣੇ 
ਦੇਸ਼ ਦੇ ਰਾਜੇ ਪ੍ਰਤਿ ਸਨੇਹ ਅਥਵਾ ਮਮਤਾ ਦੀ ਭਾਵਨਾ 
ਬਹੁਤ ਪ੍ਰਬਲ ਹੈ। ਇਸ ਦੇ ਨਾਲ ਹੀ ਯੁੱਧ ਵਿਚ ਸਿੱਖ ਫ਼ੌਜੀਆਂ 
ਦੀ ਬਹਾਦਰੀ ਦਾ ਵੀ ਉਸ ਨੇ ਬੜੇ ਭਾਵਨਾਮਈ ਢੰਗ 
ਨਾਲ ਚਿਤ੍ਣ ਕੀਤਾ ਹੈ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਅੰਗ੍ਰੇਜ਼ ਸੈਨਾ ਦੇ ਜੋ 
ਛੱਕੇ ਛੁੜਾਏ, ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਜੋ ਤਬਾਹੀ ਹੋਈ, ਉਸ ਦਾ ਬੜਾ 
ਸਜੀਵ ਚਿਤ੍ਣ ਕਵੀ ਨੇ ਕੀਤਾ ਹੈ। ਇਹ ਤਾਰੀਫ਼ ਸੱਚੀ ਹੈ 
ਕਿਉਂਕਿ ਪਿੱਠ ਪਿਛੇ ਕੀਤੀ ਗਈ ਹੈ ਅਤੇ ਬੇਲਾਗ ਢੋਗ ਨੂੰ 
ਅਪਣਾਇਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਪਰ ਇਸ ਦੇ ਨਾਲ ਇਹ ਵੀ ਨਹੀਂ 
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ਜੰਗਨਾਮਾ ਸਿੰਘਾਂ ਤੇ ਫ਼ਰੰਗੀਆਂ 
ਭੁਲਣਾ ਚਾਹੀਦਾ ਕਿ ਸਿੱਖ ਫ਼ੌਜਾਂ ਦੀ ਬੇਮੁਹਾਰਤਾ, ਅਧਿਕ 
ਤਨਖ਼ਾਹ ਪਾਪਤ ਕਰਨ ਦਾ ਲਾਲਚ ਅਤੇ ਹੋਰ ਅਨੇਕ ਕੋਝੇ 
ਪੱਖਾਂ ਉਤੇ ਵਿਅੰਗ ਕਸਣੇ ਵੀ ਕਵੀ ਨੇ ਸੈਕੋਚ ਨਹੀਂ ਕੀਤਾ, 
ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਕਰਕੇ ਦੇਸ਼ ਦੀ ਆਜ਼ਾਦੀ ਖੁਸੀ ਸੀ ਅਤੇ ਦੇਸ਼ ਵਿਚ 
ਗ਼ੈਰ ਕੌਮ ਦਾਖ਼ਲ ਹੋਈ ਸੀ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਅੰਗ ਉਕਤੀਆਂ 
ਦੀ ਚੋਭ ਬਹੁਤ ਤੀਬਰ ਹੈ, ਜਿਵੇਂ : 

ਲੰਡ ਤ੫ਾਂ ਦੇ ਸ਼ਤਾ ੪ਹਾਇ ਆਏ /... 
ਸ਼ਾਹ ਮੁਹੰਮਦਾ ਕਾਹਦੇ ਨੇ ਲੱਕ ਨਘ ਲਾ, 

ਤੁਸੀ ਚੰਗੀਆਂ 0ਗੀਆਂ ਪਾਇ ਆਏ /7੭/ 

ਅਸਲ ਵਿਚ, ਸ਼ਾਹ ਮੁਹੈਮਦ ਸਾਡੀ ਉਸ ਵੇਲੇ ਦੀ 
ਪੰਜਾਬੀਅਤ ਦਾ ਸਾਖੀ ਹੈ ਅਤੇ ਆਣ ਵਾਲੀ ਪੰਜਾਬੀਅਤ 
ਦੇ ਸਰੂਪ ਦਾ ਦ੍ਰਸ਼ਟਾ ਹੈ। ਉਸ ਦੇ ਬੇਲਾਗ ਅਤੇ ਤਟਸਥ 
ਵਰਣਨ ਨੂੰ ਵੇਖ ਕੇ ਹੀ ਰਾਏ ਬਣਦੀ ਹੈ ਕਿ ਦੇਸ਼ ਭਗਤੀ 
ਅਥਵਾ ਦੇਸ਼ ਪਿਆਰ ਉਸ ਦੇ ਜੈਗਨਾਮੇ ਦੀ ਮੂਲ ਭਾਵਨਾ 
ਹੈ। 

ਇਸ ਜੈਗਨਾਮੇ ਦੀ ਭਾਸ਼ਾ ਬੜੀ ਸਮਿ੍‌ਧ, ਸ਼ੁੱਧ 
ਅਤੇ ਸਸ਼ਕਤ ਹੈ। ਇਸ ਕਰਕੇ ਕਵੀ ਦਾ ਭਾਵ-ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਨ 
ਸੁੰਦਰ ਅਤੇ ਪ੍ਭਾਵਸ਼ਾਲੀ ਬਣ ਗਿਆ ਹੈ। ਇਸ ਨੇ ਲੋੜ 
ਅਨੁਸਾਰ ਅਰਬੀ-ਫ਼ਾਰਸੀ ਦੀ ਸ਼ਬਦਾਵਲੀ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ 
ਅੰਗੇਜ਼ਾਂ ਦੀ ਭਾਸ਼ਾ ਦੇ ਕਈ ਸ਼ਬਦ ਵੀ ਵਰਤ ਲਏ ਹਨ। 
ਉਸ ਦਾ ਮੁਹਾਵਰਾ ਪੁਖ਼ਤਾ ਹੈ। ਇਸੇ ਲਈ ਉਸ ਦੀਆਂ ਕਈ 
ਉਕਤੀਆਂ ਸਤਿ-ਕਥਨਾਂ ਦਾ ਰੂਪ ਧਾਰਣ ਕਰ ਗਈਆਂ 
ਹਨ। ਪਾਤਰ, ਪ੍ਰਸੈਗ ਅਤੇ ਭਾਵ ਅਨੁਕੂਲਤਾ ਕਵੀ ਦੀ ਭਾਸ਼ਾ 
ਦਾ ਮੀਰੀ ਗੁਣ ਹੈ। ਸ਼ਾਹ ਮੁਹੰਮਦ ਵਿਅੰਗ ਕਸਣ ਵੇਲੇ ਵੀ 
ਕਮਾਲ ਕਰਦਾ ਹੈ। ਸਿੱਖ ਫ਼ੌਜਾਂ ਦੀ ਲਾਲਚੀ ਮਾਨਸਕਿਤਾ 
ਨੂੰ ਉਸ ਨੇ ਬੜੀ ਚੋਭ ਨਾਲ ਦਰਸਾਇਆ ਹੈ। ਸਿੱਖ ਸੈਨਿਕਾਂ 
ਦੀ ਬਹਾਦਰੀ ਨੂੰ ਚਿਤ੍ਣ ਵੇਲੇ ਵੀ ਉਸ ਨੇ ਬਹੁਤ ਸੁੰਦਰ 
ਬਿੰਬ-ਵਿਧਾਨ ਅਤੇ ਉਪਮਾਨ-ਸੈਯੋਜਨ ਕੀਤਾ ਹੈ-(13) 
ਵੌਖ' ਚਲਾਂਵਦੇ ਨ7/(2) ਸ਼ਾਹ #ਹੰਮਦਾ /ਸੰਘਾਂ ਨੇ ਗਂਠੇਆਂ 
ਦੋ, ਵਾਂਗ /ਨੰਝੂਆਂ ਲਹੁ ਨਿਚੋੜ ਸ਼ਟੈ/ ਕਵੀ ਨੇ ਬੈਂਤ ਦੀ 
ਵਰਤੋ' ਕਰਕੇ ਵੀਰ-ਰਸ ਵਾਲੀ ਰਚਨਾ ਨੂੰ ਲਲਿਤ ਛੰਦ 
ਦੁਆਰਾ ਚਿਤਰਿਆ ਹੈ, ਪਰ ਪ੍ਰਭਾਵਸ਼ਾਲਤਾ ਵਿਚ ਕਿਤੇ 
ਫ਼ਰਕ ਨਹੀਂ ਪੈਣ ਦਿੱਤਾ। ._ 
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ਜੈਗੀਰ ਸਿੰਘ ਜੋਗਾ, ਕਾਮਰੇਡ 
ਜੰਗਨਾਮਾ ਗੁਰੁ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ : ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ 
ਜੀ ਦੇ ਦਰਬਾਰੀ ਕਵੀ ਅਣੀ ਰਾਇ ਦੀ ਰਚਨਾ ਜਿਸ ਵਿਚ 
ਆਨੰਦਪੁਰ ਦੀ ਆਖਰੀ ਲੜਾਈ ਦਾ ਵਰਣਨ ਹੈ। ਵੇਖੋ 
'ਅਣੀ ਰਾਇ, ਕਵੀ”। ਰ੍ 


ਜੰਗਨਾਮਾ ਭੈਗਾਣੀ : ਵੇਖੋ 'ਵਾਰ ਭੰਗਾਣੀ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ 
ਸਿੰਘ ਜੀ”। 


ਜੰਗੀਰ ਸਿੰਘ ਜੋਗਾ, ਕਾਮਰੇਡ (1508-2002 ਈ .) : 
ਦੇਸ਼ ਦੀ ਆਜ਼ਾਦੀ ਅਤੇ ਕਿਸਾਨਾਂ ਦੀ ਉਨਤੀ ਲਈ 
ਪ੍ਤਿਬਧ ਜੈਗੀਰ ਸਿੰਘ ਦਾ ਜਨਮ 11 ਅਕਤੂਬਰ 1908 
ਈ. ਨੂੰ ਸ. ਉਤਮ ਸਿੰਘ ਨੰਬਰਦਾਰ ਦੇ ਘਰ ਮਾਈ ਨਿਹਾਲ 
ਕੌਰ ਦੀ ਕੁੱਖੋਂ ਪਿੰਡ ਜੋਗਾ, ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ ਬਠਿੰਡਾ ਵਿਚ ਹੋਇਆ। 
ਮੁੱਢਲੀ ਪੜ੍ਹਾਈ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਹੀ ਕੀਤੀ ਅਤੇ ਅਗੋਂ ਬਠਿੰਡੇ 
ਪੜ੍ਹਨ ਲਗ ਗਿਆ। ਪਰ ਦਸਵੀਂ ਦੇ ਪੜ੍ਹਾਈ ਵਿਚੇ ਛਡ 
ਕੇ ਆਜ਼ਾਦੀ ਦੇ ਸੈਗ੍ਰਾਮ ਵਿਚ ਕੁਦ ਪਿਆ। ਇਸ ਦੀ ਪ੍ਰਰਣਾ 
ਦੇ ਸਰੋਤ ਸਨ ਗੁਰੂ-ਸਾਹਿਬਾਨ ਦੇ ਜੀਵਨ-ਆਦਰਸ਼ ਅਤੇ 
ਜੋਗਾ ਪਿੰਡ ਦੇ ਕੂਕਿਆਂ ਦੀਆਂ ਕੁਰਬਾਨੀਆਂ। ਸੈਨ 1923 
ਦਈ. ਵਿਚ ਗਾਂਧੀ ਜੀ ਵਲੋਂ ਸ਼ਰਾਬ ਅਤੇ ਵਿਦੇਸ਼ੀ ਸਾਮਾਨ 
ਦੇ ਵਿਰੋਧ ਵਿਚ ਚਲਾਈ ਮੁਹਿੰਮ ਵਿਚ ਇਸ ਨੇ ਹਿੱਸਾ 
ਲਿਆ ਅਤੇ ਛੋਟੀ ਉਮਰ ਵਿਚ ਹੀ ਤਿੰਨ ਮਹੀਨਿਆਂ ਦੀ 
ਪਿਆ। ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸੁਧਾਰ ਅੰਦੋਲਨ ਦੇ ਆਸ਼ੇ ਅਧੀਨ 
ਚਲਾਏ ਜਾ ਰਹੇਂ ਭਾਈ ਫੇਰੂ ਦੇ ਮੋਰਚੇ ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਹੋਇਆ 
ਅਤੇ ਛੇ ਮਹੀਨਿਆਂ ਦੀ ਕੈਦ ਕਟੀ। ਸਾਈਮਨ ਕਮਿਸ਼ਨ 
ਦਾ ਵਿਰੋਧ ਕਰਨ ਕਰਕੇ ਇਸ ਨੂੰ ਇਕ ਸਾਲ ਜੇਲੂ ਜਾਣਾ 
ਪਿਆ। 





ਸੈਨ 1929 ਈ. ਵਿਚ ਹੋਏ ਕਾਂਗਰਸ ਦੇ ਇਜਲਾਸ 
ਵਿਚ ਰਿਆਸਤੀ ਕਾਂਗਰਸੀ ਆਗੂਆਂ ਨੇ ਮਿਲ ਕੇ ਰਿਆਸਤੀ 
ਪ੍ਜਾ-ਮੰਡਲ ਬਣਾਉਣ ਦੀ ਜੁਗਤ ਸੋਚੀ। ਉਥੋਂ ਆ ਕੇ 
ਇਸ ਨੇ ਪਟਿਆਲਾ ਰਿਆਸਤ ਦੇ ਪ੍ਜਾ-ਮੰਡਲ ਦੀ ਨੀਂਹ 
ਰਖੀ। ਉਸ ਦਾ ਪ੍ਰਧਾਨ ਸ. ਸੇਵਾ ਸਿੰਘ ਠੀਕਰੀਵਾਲੇ ਨੂੰ 
ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ। ਜੈਗੀਰ ਸਿੰਘ ਜੋਗਾ ਇਸ ਪ੍ਜਾ-ਮੰਡਲ 
ਦੇ ਮੁੱਖ ਆਗੂਆਂ ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਸੀ। ਇਹ ਲਾਹੌਰ ਦੇ ਕਾਂਗਰਸ 


੮ ਉਆ 


ਸੈਸ਼ਨ ਵਿਚ ਇਕ ਵੱਡੇ ਜੱਥੇ ਨਾਲ ਸ਼ਾਮਲ ਹੋਇਆ। ਪਰ 
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ਜੱਥੇ ਸਮੇਤ ਪਕੜ ਲਿਆ ਗਿਆ ਅਤੇ ਇਕ ਸਾਲ ਕੈਦ 
ਦੀ ਸਜ਼ਾ ਕਟਣੀ ਪਈ। 

ਕਾਮਰੇਡ ਜੋਗਾ ਨੇ ਲਾਹੌਰ ਤੋ' “ਰਿਆਸਤੀ 
ਦੁਨੀਆ” ਨਾਂ ਦੀ ਸਪਤਾਹਿਕ ਪਤ੍ਰਿਕਾ ਕਢਣੀ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤੀ। 
ਪਰ ਸ਼ੇਖ ਅਬਦੁੱਲਾ ਵਲੋਂ ਕਸ਼ਮੀਰ ਰਿਆਸਤ ਵਿਰੁੱਧ ਚਲਾਏ 
ਜਾ ਰਹੇ ਅੰਦੋਲਨ ਦੇ ਹੱਕ ਵਿਚ ਲਿਖਣ ਕਾਰਣ ਤਿੰਨ 
ਮਹੀਨੇ ਕੈਦ ਦੀ ਸਜ਼ਾ ਭੁਗਤਣੀ ਪਈ ਅਤੇ ਪਤ੍ਰਿਕਾ ਵੀ 
ਜ਼ਬਤ ਹੋ ਗਈ। ਫਿਰ ਸੈਨ 1935 ਈ. ਵਿਚ 'ਦੇਸ਼ ਦਰਦੀ” 
ਹਫ਼ਤਾਵਾਰ ਪਤ੍ਰਕਾ ਜਾਰੀ ਕੀਤੀ।ਉਸ ਵਿਚ ਕਾਲੇ ਪਾਣੀ 
ਦੇ ਇਕ ਕੈਦੀ ਦੇ ਚਲਾਣੇ ਸੰਬਧੀ ਲਿਖੇ ਲੇਖ ਕਰਕੇ ਛੇ 
ਮਹੀਨਿਆਂ ਦੀ ਸਜ਼ਾ ਕਟਣੀ ਪਈ ਅਤੇ ਪਤ੍ਰਿਕਾ ਵੀ ਜ਼ਬਤ 
ਕਰ ਲਈ ਗਈ। ਸੈਨ 1937 ਈ. ਵਿਚ ਕਿਰਤੀ ਪੈ੍‌ਸ 
ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਤੋ ਰਿਆਸਤ ਪਟਿਆਲਾ ਦੇ ਪਰਜਾ ਮੰਡਲ ਦਾ 
ਪੋ ਗਰਾਮ ਛਪਵਾਇਆ। ਸਰਕਾਰ ਨੇ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਕ ਵਿਰੁੱਧ 
ਕਾਰਵਾਈ ਕਰਕੇ ਪ੍ਰੈਸ ਦੀ ਜ਼ਮਾਨਤ ਜ਼ਬਤ ਕਰ ਲਈ। 
ਫਿਰ ਪੈਸ ਨੂੰ ਮੇਰਠ ਲੈ ਜਾਇਆ ਗਿਆ। 

ਸੈਨ 1928 ਤੋਂ 1939 ਈ. ਤਕ ਇਹ ਪਟਿਆਲਾ 
ਰਿਆਸਤ ਪ੍ਜਾ ਮੰਡਲ ਦਾ ਜਨਰਲ ਸਕਤਰ ਰਿਹਾ। ਸੈਨ 
1939 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਨੂੰ ਪਰਜਾ ਮੰਡਲ ਦਾ ਪ੍ਰਧਾਨ 
ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ। ਫਿਰ ਇਕ ਗਰਮਜੋਸ਼ੀ ਵਾਲੀ ਤਕਰੀਰ 
ਕਾਰਣ ਡੇਢ ਸਾਲ ਲਈ ਕੈਦ ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਅਤੇ 
ਦੂਜੀ ਵੱਡੀ ਜੋਗ ਦੌਰਾਨ ਲਾਹੌਰ ਅਤੇ ਮੀਆਂਵਾਲੀ ਜੇਲ੍ਹ 
ਵਿਚ ਬੰਦ ਰਖਿਆ ਗਿਆ। ਆਜ਼ਾਦੀ ਮਿਲਣ ਤੋ' ਬਾਦ 
ਕੁਝ ਮਹੀਨੇ ਇਹ ਕੈਦ ਵਿਚ ਹੀ ਰਿਹਾ, ਪਰ ਫਿਰ ਛਡ ਦਿੱਤਾ 
ਗਿਆ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਿਨਾਂ ਵਿਚ ਰਿਆਸਤੀ ਪ੍ਰਜਾ-ਮੰਡਲ ਕਾਫ਼ੀ 
ਮਜ਼ਬੂਤ ਹੋ ਗਿਆ। ਇਸ ਨੇ ਆਪਣੇ ਕਈ ਸਾਥੀਆਂ ਸਮੇਤ 
ਕਾਂਗਰਸ ਪਾਰਟੀ ਤੋ ਅਸਤੀਫ਼ਾ ਦੇ ਕੇ ਕਮਿਊਨਿਸਟ ਪਾਰਟੀ 
ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਹੋ ਗਿਆ। ਤੇਜਾ ਸਿੰਘ ਸੁਤੰਤਰ ਦੇ ਪ੍ਰਭਾਵ 
ਕਾਰਣ ਇਹ ਲਾਲ ਕਮਿਊਨਿਸਟ ਪਾਰਟੀ ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਹੋ 
ਖੜਾ ਕੀੜਾ। 

ਸੈਨ 1954 ਈ. ਦੀਆਂ ਜ਼ਿੰਮਨੀ ਚੋਣਾਂ ਵੇਲੇ 
ਇਹ ਭਾਵੇਂ ਜੇਲ੍ਹ ਵਿਚ ਹੀ ਸੀ, ਪਰ ਲੋਕਾਂ ਨੇ ਵੋਟਾਂ ਪਾ ਕੇ 
ਇਸ ਨੂੰ ਜਿਤਾ ਦਿੱਤਾ। ਇਸ ਤੋਂ ਬਾਦ ਸੈਨ 1962, 1967 
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ਜੰਡ ਸਾਹਿਬ, ਗੁਰਦੁਆਰੇ 
ਅਤੇ 1972 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਨੇ ਭਾਰਤੀ ਕਮਿਊਨਿਸਟ 
ਪਾਰਟੀ ਵਲੋਂ ਚੋਣਾਂ ਲੜ ਕੇ ਜਿਤਾਂ ਪਾਪਤ ਕੀਤੀਆਂ। 
ਇਹ ਪੰਜਾਬ ਕਿਸਾਨ ਸਭਾ ਦਾ ਬੜੇ ਲੈਮੇ ਸਮੇਂ ਤਕ ਪ੍ਧਾਨ 
ਰਿਹਾ। ਲੋਕ-ਸੈਘਰਸ਼ਾਂ ਦੀ ਰੂਹ ਕਾਮਰੇਡ ਜੈਗੀਰ ਸਿੰਘ ਜੋਗਾ 
ਨੇ ਜਨ-ਹਿਤ ਲਈ ਜਵਾਨੀ ਦੀ ਉਮਰ ਜੇਲ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਹੀ 
ਕਟ ਦਿੱਤੀ। ਇਸ ਨੇ ਪਿੰਡਾਂ ਵਿਚ ਵਿਦਿਆ ਪ੍ਰਸਾਰ ਲਈ 
ਵੀ ਕੋਸ਼ਿਸ਼ ਕੀਤੀ। 24 ਅਗਸਤ 2002 ਈ. ਨੂੰ ਇਸ 
ਕਾਂਤੀਕਾਰੀ ਸੂਰਮੇ ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ ਹੋ ਗਿਆ। 


ਤੋਂ ਭਾਵ ਹੈ, ਉਹ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਜੋ ਉਨ੍ਹਾਂ ਜੋਡ ਬਿ੍‌ਛਾਂ ਦੇ 

ਸਮੀਪ ਉਸਾਰੇ ਗਏ, ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਹੇਠਾਂ ਕਿਸੇ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਨੇ 

ਆਰਾਮ ਕੀਤਾ ਸੀ ਜਾਂ ਆਪਣਾ ਘੋੜਾ ਬੰਨ੍ਹਿਆ ਸੀ। ਇਸ 
ਨਾਂ ਦੇ ਕਈ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਹਨ, ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ ਕੁਝ 
ਦਾ ਵਿਉਰਾ ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਹੈ : 

(1) ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਜੌਡ ਸਾਹਿਬ ਜੋ ਬਠਿੰਡਾ ਜ਼ਿਲੂੰ ਦੇ 
ਗੁੰਮਟੀ ਕਲਾਂ ਪਿੰਡ ਤੋਂ 3 ਕਿ.ਮੀ. ਉਤਰ-ਪੱਛਮ 
ਦਿਸ਼ਾ ਵਿਚ ਸਥਿਤ ਹੈ। ਸਿੱਖ ਇਤਿਹਾਸ ਅਨੁਸਾਰ 
ਇਥੇ ਤੁਕਲਾਣੀ ਪਿੰਡ ਦੇ ਨਿਵਾਸੀ ਭਾਈ ਰੂਪਾ ਨੇ 
ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਸਾਹਿਬ ਨੂੰ ਜੈਡ ਦੇ ਬ੍ਰਿਛ ਨਾਲ 
ਲਟਕੀ ਮਸ਼ਕ ਤੋਂ ਠੰਡਾ ਜਲ ਪਿਲਾਇਆ ਸੀ ਅਤੇ 
ਗੁਰੂ ਜੀ ਤੋਂ ਅਸੀਸ ਲਈ ਸੀ। ਭਾਈ ਰੂਪਾ ਦੁਆਰਾ 
ਵਸਾਇਆ ਪਿੰਡ “ਭਾਈ ਰੁਪਾ” ਇਸ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਤੋਂ 
8 ਕਿਮੀ. ਪੱਛਮ ਵਲ ਹੈ। ਇਸ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਦੀ 
ਉਸਾਰੀ ਨਾਭਾਪਤਿ ਮਹਾਰਾਜਾ ਹੀਰਾ ਸਿੰਘ ਨੇ 
ਕਰਵਾਈ ਸੀ। ਇਸ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਨਿਹੰਗ ਸਿੰਘ 
ਕਰਦੇ ਹਨ। ਇਥੇ ਹਰ ਵਿਸਾਖੀ, ਜੇਠ ਦੀ ਸੈਗਾਾਂਦ 
ਅਤੇ ਲੋਹੜੀ ਉਤੇ ਵੱਡੇ ਦੀਵਾਨ ਸਜਦੇ ਹਨ। 

(2) ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਜੰਡ ਸਾਹਿਬ ਜੋ ਰੋਪੜ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ ਚਮਕੌਰ 
ਸਾਹਿਬ ਨਗਰ ਤੋਂ 5 ਕਿ.ਮੀ. ਪੱਛਮ ਵਲ ਸਥਿਤ 
ਹੈ। ਚਮਕੌਰ ਦੀ ਗੜ੍ਹੀ ਤੋਂ ਨਿਕਲ ਕੇ ਦਸਮ ਗੁਰੂ ਜੀ 
ਨੇ ਇਸ ਸਥਾਨ ਉਤੇ ਇਕ ਜੰਡ ਬਿ੍‌ਛ ਹੇਠਾਂ ਕੁਝ 
ਦੇਰ ਲਈ ਆਰਾਮ ਕੀਤਾ ਸੀ। ਪਹਿਲਾਂ ਇਥੇ ਇਕ 
ਸਾਧਾਰਣ ਜਿਹਾ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ ਸੀ, 
ਪਰ ਸਮੇ' ਸਮੇਂ ਇਮਾਰਤ ਵਿਚ ਕੁਝ ਨ ਕੁਝ ਵਾਧਾ 
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ਜੌਡਾਲੀ 
ਕੀਤਾ ਜਾਂਦਾ ਰਿਹਾ। ਇਸ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਦੇ ਨੋੜੇ ਵਸੇ 
ਪਿੰਡ ਦਾ ਨਾਂ ਵੀ ਜੈਡ ਸਾਹਿਬ ਪ੍ਰਚਲਿਤ ਹੋ ਗਿਆ 
ਹੈ। ਇਸ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਸਥਾਨਕ ਗੀ੍‌ਥੀ ਕਰਦਾ ਹੈ। 

(3) ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਜੈਡ ਸਾਹਿਬ ਜੋ ਹੁਸ਼ਿਆਰਪੁਰ ਜ਼ਿਲੂੰ 
ਦੇ ਪਿੰਡ ਲਹਿਲੀ ਕਲਾਂ ਤੋਂ ਪੂਰਬ ਵਲ ਸਥਿਤ ਹੈ। 
ਇਥੇ ਇਕ ਜੋਡ ਦੇ ਬ੍ਰਿਛ ਨਾਲ ਸੱਤਵੇਂ' ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ 
ਆਪਣਾ ਘੋੜਾ ਬੰਨ੍ਹਿਆ ਸੀ। ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਦੀ ਇਮਾਰਤ 
ਵਿਚ ਸਮੇਂ ਸਮੇਂ ਵਾਧਾ ਹੁੰਦਾ ਰਿਹਾ ਹੈ। 

(4) ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਜੰਡ ਸਾਹਿਬ ਜੋ ਫ਼ਰੀਦਕੋਟ ਜ਼ਿਲੂੰ ਦੇ 
ਗਿਦੜਬਾਹਾ ਨਗਰ ਤੋਂ 9 ਕਿ.ਮੀ. ਪੱਛਮ ਵਲ ਥੇਹੜੀ 
ਪਿੰਡ ਦੇ ਬਾਹਰ ਹੈ। ਮੁਕਤਸਰ ਤੋਂ ਤਲਵੰਡੀ ਸਾਬੋ ਨੂੰ 
ਜਾਂਦੇ ਹੋਇਆਂ ਦਸਮ ਗੁਰੂ ਜੀ ਇਥੇ ਰੁਕੇ ਸਨ ਅਤੇ 
ਤਿਨ ਜੈਡ ਬਿ੍‌ਛਾਂ ਨਾਲ ਆਪਣੇ ਸ਼ਸਤ੍੍‌ ਲਟਕਾਏ ਸਨ। 
ਇਥੇ ਹੀ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਇਕ ਯੋਗੀ ਨੂੰ ਉਪਦੇਸ਼ ਦੇ ਕੇ 
ਉਸ ਦਾ ਮਨ ਸ਼ਾਂਤ ਕੀਤਾ ਸੀ। ਇਸ ਨੂੰ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ 
ਥੇਹੜੀ ਸਾਹਿਬ” ਵੀ ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ 
ਦੀ ਵਰਤਮਾਨ ਇਮਾਰਤ ਸੈਨ 913 ਈ. ਵਿਚ 
ਉਸਾਰੀ ਗਈ ਸੀ। ਇਹ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸ਼੍ਰੋਮਣੀ ਕਮੇਟੀ 
ਨਾਲ ਸੈਬੈਧਿਤ ਹੈ। 

(5) ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਜੰਡ ਸਾਹਿਬ ਜੋ ਫ਼ਰੀਦਕੋਟ ਜ਼ਿਲ੍ਹੰ ਵਿਚ 
ਫ਼ਰੀਦਕੋਟ ਨਗਰ ਤੋ 25 ਕਿ .ਮੀ. ਪੱਛਮ ਵਿਚ ਵਸੇ 
ਪਿੰਡ ਵੀਰੇਵਾਲਾ ਕਲਾਂ ਦੇ ਪਰਿਸਰ ਵਿਚ ਹੈ। ਸਿੱਖ 


ਇਤਿਹਾਸ ਅਨੁਸਾਰ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਮਾਲਵੇ 


ਪ੍ਰਦੇਸ਼ ਵਿਚ ਘੁੰਮਦਿਆਂ ਇਥੇ ਇਕ ਜੰਡ ਦੇ ਹੇਠਾਂ 
ਕੁਝ ਦੇਰ ਲਈ ਸੁਸਤਾਏ ਸਨ। ਇਸ ਸਥਾਨ ਉਤੇ 
ਸੈਨ ੧970 ਈ. ਵਿਚ ਸੁੰਦਰ ਇਮਾਰਤ ਬਣਾਈ 
ਜਾ ਚੁਕੀ ਹੈ। ਇਸ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਸਥਾਨਕ ਸੈਗਤ 
ਕਰਦੀ ਹੈ। 
ਉਪਰੋਕਤ ਤੋ ਇਲਾਵਾ ਵੀ “ਜੌਡ” ਬਿਛ ਨਾਲ 
ਸੈਬਧਿਤ ਕੁਝ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਹਨ, ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਵਿਵਰਣ ਉਨ੍ਹਾਂ 
ਦੇ ਪਿੰਡਾਂ ਦੇ ਇਦਰਾਜਾਂ ਵਿਚ ਦਿੱਤਾ ਹੈ। 


. ਜੰਡਾਲੀ (ਪਿੰਡ) : ਲੁਧਿਆਣਾ ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ ਦੇ ਧਮੋਟ ਕਸਬੇ ਤੋਂ 
3 ਕਿ.ਮੀ. ਦੱਖਣ ਦਿਸ਼ਾ ਵਲ ਵਸਿਆ ਇਕ ਪੁਰਾਤਨ 
ਪਿੰਡ, ਜਿਸ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਸਾਹਿਬ ਬਿਰਾਜੇ ਸਨ। 
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ਜੋਕਰ ਕਲਾਂ 


ਬਾਦ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਆਮਦ ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ ਜੋ ਸਮਾਰਕ 


ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ, ਉਹ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸੀ ਗੁਰੁ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ 
ਸਾਹਿਬ ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ ਛੇਵੀਂ” ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਹੋਇਆ। 
ਇਸ ਦੀ ਵਰਤਮਾਨ ਇਮਾਰਤ ਸੈਨ 1967 ਈ. ਵਿਚ 
ਉਸਾਰੀ ਗਈ ਸੀ। ਇਸ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਸਥਾਨਕ ਸੈਗਤ 
ਕਰਦੀ ਹੈ। 


ਜੰਡੂ ਸਿੰਘਾ (ਪਿੰਡ) : ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਜਲੰਧਰ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਵਿਚ 
ਉਤੇ 9 ਕਿ.ਮੀ. ਦੀ ਵਿਥ 'ਤੇ ਸਥਿਤ ਇਕ ਪਿੰਡ ਜਿਥੇ 
ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਸਾਹਿਬ ਇਕ ਵਾਰ ਠਹਿਰੇ ਸਨ। ਕਹਿੰਦੇ 
ਹਨ ਕਿ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਇਥੇ ਬੈਠ ਕੇ ਫਿੰਨ ਭਿੰਨ ਦਿਸ਼ਾਵਾਂ 
ਵਲ ਪੰਜ ਤੀਰ ਛਡੇ ਸਨ। ਇਸ ਲਈ ਇਸ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਦਾ 
ਨਾਂ ਪਹਿਲਾਂ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪੰਜ ਤੀਰ” ਪ੍ਚਲਿਤ ਹੋਇਆ, 
ਜੋ ਕਾਲਾਂਤਰ ਵਿਚ 'ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪੰਜ ਤੀਰਥ” ਕਿਹਾ ਜਾਣ 
ਲਗਿਆ। ਇਸ ਦੀ ਵਰਤਮਾਨ ਇਮਾਰਤ ਸੈਨ 1968 ਈ. 
ਵਿਚ ਉਸਾਰੀ ਗਈ। ਸ਼ੋੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਬੈਧਕ ਕਮੇਟੀ 
ਨਾਲ ਸੈਬੰਧਿਤ ਇਸ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਸਥਾਨਕ 
ਕਮੇਟੀ ਕਰਦੀ ਹੈ। ਇਸ ਧਰਮ-ਧਾਮ ਵਿਚ ਇਕ ਸਰੋਵਰ 
ਵੀ ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। 


ਜੰਬਰ ਕਲਾਂ (ਪਿੰਡ) : ਪੱਛਮੀ ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਲਾਹੌਰ ਜ਼ਿਲੂਹੈ 
ਦਾ ਇਕ ਪੁਰਾਤਨ ਪਿੰਡ ਜੋ ਛਾਂਗਾ-ਮਾਂਗਾ ਰੇਲਵੇ ਸਟੇਸ਼ਨ 
ਤੋਂ 8 ਕਿਮੀ. ਦੀ ਵਿਥ ਉਤੇ ਸਥਿਤ ਹੈ। ਸਥਾਨਕ ਰਵਾਇਤ 
ਅਨੁਸਾਰ ਪ੍ਰੇਮਾ ਨਾਂ ਦੇ ਇਕ ਸਿੱਖ ਦੇ ਸਿਦਕ ਨੂੰ ਵੇਖ ਕੇ ਗੁਰੂ 
ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਇਸ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਆਏ ਸਨ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ 
ਆਮਦ ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ ਇਥੇ ਜਿਸ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਦਾ ਨਿਰਮਾਣ 
ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਸੀ, ਉਹ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਦੂਖ ਨਿਵਾਰਨ” ਨਾਂ 
ਨਾਲ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਹੋਇਆ। ਮਹਾਨ ਕੋਸ਼ਕਾਰ ਭਾਈ ਕਾਨ੍ਹ ਸਿੰਘ 
ਅਨੁਸਾਰ ਪਹਿਲਾਂ ਇਥੇ ਦੋ ਖੰਭ ਹੋਇਆ ਕਰਦੇ ਸਨ ਜਿਨ੍ਹਾਂ 
ਦੇ ਸਪਰਸ਼ ਨਾਲ ਰੋਗੀਆਂ ਦੇ ਰੋਗ ਦੂਰ ਹੋ ਜਾਂਦੇ ਸਨ। ਇਸੇ 
ਕਾਰਣ ਇਸ ਸਮਾਰਕ ਦਾ ਨਾਂ “ਦੂਖ ਨਿਵਾਰਨ” ਪ੍ਰਚਲਿਤ 
ਹੋਇਆ। ਇਹ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਸ਼੍ਰੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਬੈਧਕ 
ਕਮੇਟੀ ਨਾਲ ਸੈਬੈਧਿਤ ਸੀ, ਪਰ ਆਜ਼ਾਦੀ ਤੋਂ ਬਾਦ ਇਹ 
ਪਾਕਿਸਤਾਨ ਵਿਚ ਰਹਿ ਗਿਆ ਹੈ। 
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ਜੰਮੂ ਰਿਆਸਤ: ਇਕ ਪਹਾੜੀ ਰਿਆਸਤ ਜੋ ਅਜ ਕਲ 
“ਜੋਮੂ ਅਤੇ ਕਸ਼ਮੀਰ” ਨਾਂ ਦੇ ਪ੍ਰਾਂਤ ਦਾ ਇਕ ਪ੍ਰਮੁਖ ਭਾਗ 
ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚ ਜੰਮੂ, ਕਠੂਆ, ਉਧਮਪੁਰ, ਦੋਦਾ, ਪੁੰਛ 
ਆਦਿ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਸ਼ਾਮਲ ਹਨ। ਦੇਸ਼ ਦੀ ਵੰਡ ਤਕ ਇਸ ਉਤੇ 
ਡੋਗਰੇ ਰਾਜਪੂਤਾਂ ਦਾ ਰਾਜ ਕਿਹਾ ਹੈ। ਮਹਾਰਾਜਾ ਰਣਜੀਤ 
ਸਿੰਘ ਨੇ ਇਸ ਨੂੰ ਜਿਤ ਕੇ ਆਪਣੇ ਰਾਜ ਦੇ ਕਸ਼ਮੀਰ ਸੂਬੇ 
ਦਾ ਅੰਗ ਬਣਾਇਆ। ਇਥੋਂ ਦਾ ਡੋਗਰਾ ਰਾਜਪੂਤ ਧਿਆਨ 
ਸਿੰਘ, ਮਹਾਰਾਜਾ ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ ਦਾ ਪ੍ਰਧਾਨ ਮੰਤਰੀ ਰਿਹਾ 
ਹੈ। ਉਸ ਦੇ ਦੋ ਹੋਰ ਭਰਾ, ਗੁਲਾਬ ਸਿੰਘ ਅਤੇ ਸਚੇਤ ਸਿੰਘ, 
ਵੀ ਲਾਹੌਰ ਦਰਬਾਰ ਵਿਚ ਉੱਚੇ ਔਹਦਿਆਂ ਉਤੇ ਲਗੇ 
ਹੋਏ ਸਨ। ਪੰਜਾਬ ਉਤੇ ਕਬਜ਼ਾ ਕਰਨ ਉਪਰੰਤ ਅੰਗੇਜ਼ਾਂ ਨੇ 
ਕਸ਼ਮੀਰ ਦਾ ਸੂਬਾ ਰਾਜਾ ਗੁਲਾਬ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਜੈਮੂ ਸਮੇਤ 75 
ਲੱਖ ਰੁਪਏ ਵਿਚ ਵੇਚ ਦਿੱਤਾ। ਉਸੇ ਦੀ ਸੈਤਾਨ ਇਸ ਉਤੇ 
ਕਾਬਜ਼ ਰਹੀ। ਖ਼ਾਲਸਾ ਰਾਜ ਦੀ ਤਬਾਹੀ ਵਿਚ ਇਨ੍ਹਾਂ ਤਿੰਨਾਂ 
ਭਰਾਵਾਂ ਨੇ ਬੜੀ ਨਕਾਰਾਤਮਕ ਭੂਮਿਕਾ ਨਿਭਾਈ। 

ਸੈਨ 1947 ਈ. ਵਿਚ ਜਦੋਂ ਦੇਸ਼ ਦੀ ਵੰਡ ਹੋਈ 
ਤਾਂ ਉਦੋਂ ਦੇ ਮਹਾਰਾਜਾ ਹਰੀ ਸਿੰਘ ਨੇ ਕਸ਼ਮੀਰ ਨੂੰ ਸੁਤੇਤਰ 
ਰਖਣ ਦਾ ਯਤਨ ਕੀਤਾ, ਪਰ ਕਬਾਇਲੀਆਂ ਵਲੋਂ ਹਮਲਾ 
ਕੀਤੇ ਜਾਣ ਕਾਰਣ ਮਹਾਰਾਜਾ ਹਰੀ ਸਿੰਘ ਨੇ ਭਾਰਤ ਨਾਲ 
ਰਲਣ ਦਾ ਫ਼ੈਸਲਾ ਕੀਤਾ। ਸੈਨ 1952 ਈ. ਵਿਚ ਕਸ਼ਮੀਰ 
ਵਿਚ ਰਾਜ-ਸੱਤਾ ਖ਼ਤਮ ਕਰ ਦਿੱਤੀ ਗਈ ਅਤੇ ਸੈਨ 1957 
` ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਨੂੰ ਭਾਰਤੀ ਸੈਵਿਧਾਨ ਅਧੀਨ ਲਿਆ ਕੇ 
ਇਸ ਰਾਜ ਦਾ ਨਾਂ “ਜੰਮੂ ਅਤੇ ਕਸ਼ਮੀਰ” ਰਖਿਆ ਗਿਆ 
ਅਤੇ ਇਸ ਨੂੰ ਹੋਰਨਾਂ ਪ੍ਰਾਂਤਾਂ ਨਾਲੋਂ ਕੁਝ ਵਖਰਾ ਦਰਜਾ ਵੀ 
ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। 

ਜੰਮੂ ਖੇਤਰ ਦਾ ਮੁੱਖ ਨਗਰ ਜੈਮੂ ਹੈ ਜੋ ਤਵੀ 
ਨਦੀ ਦੇ ਸੱਜੇ ਕੰਢੇ ਉਤੇ ਵਸਿਆ ਹੈ। ਪਹਿਲਾਂ ਇਹ ਨਦੀ 
ਦੇ ਕੇਵਲ ਸੱਜੇ ਕੌਢੇ ਉਤੇ ਵਸਿਆ ਸੀ ਪਰ ਬਾਦ ਵਿਚ 
ਦੋਹਾਂ ਪਾਸੇ ਇਹ ਨਗਰ ਪਸਰ ਗਿਆ ਹੈ। ਰਵਾਇਤ 
ਅਨੁਸਾਰ ਇਹ ਨਗਰ ਰਾਜਾ ਜਾਂਮੂ ਲੋਚਨ ਨੇ ਵਸਾਇਆ ਸੀ 
ਜੋ ਰਘੂ ਕੁਲ ਦਾ ਸੂਰਜਵੈਸ਼ੀ ਰਾਜਾ ਸੀ। ਤਵੀ ਨਦੀ ਦੇ ਸੱਜੇ 
ਕੰਢੇ ਤੇ ਵਸਣ ਵਾਲੇ ਰਾਜਪੂਤ “ਜਮਵਾਲ” ਅਖਵਾਉਂਦੇ 
ਸਨ ਅਤੇ ਖੱਥੇ ਕੰਢੇ ਵਾਲੇ “'ਬਾਹਵਾਲ'। 

“ਰਾਜਤਰੈਗਣੀ” ਅਨੁਸਾਰ ਦਸਵੀਂ-ਯਾਰ੍ਹਵੀ' 
ਸਦੀਆਂ ਤੋਂ ਜੋਮੂ ਨਗਰ ਰਿਆਸਤ ਦਾ ਸਦਰ-ਮੁਕਾਮ 
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ਝਟਕਾ 
ਚਲਿਆ ਆ ਰਿਹਾ ਹੈ। ਦਰਵਾਜ਼ਿਆਂ ਦੇ ਖੰਡਰਾਂ ਤੋਂ ਪਤਾ 
ਚਲਦਾ ਹੈ ਕਿ ਕਦੇ ਇਸ ਨਗਰ ਦੇ ਇਰਦ-ਗਿਰਦ ਪ੍ਰਕੋਟਾ 
ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਸੀ। ਹੁਣ ਇਹ ਜੈਮੂ ਅਤੇ ਕਸ਼ਮੀਰ ਪ੍ਰਾਂਤ 
ਦੀ ਸਰਦੀਆਂ ਦੀ ਰਾਜਧਾਨੀ ਵੀ ਹੈ। ਨਗਰ ਵਿਚ ਥਾਂ ਥਾਂ 
ਖਿਲਰੇ ਪਏ ਖੰਡਰ ਇਸ ਗੱਲ ਦੀ ਗਵਾਹੀ ਦਿੰਦੇ ਹਨ ਕਿ 
ਇਹ ਨਗਰ ਬਹੁਤ ਪੁਰਾਤਨ ਹੈ। ਤਵੀ ਨਦੀ ਦੇ ਖੱਬੇ ਕੰਢੇ 
`ਤੇ ਪੁਰਾਣਾ ਕਿਲ੍ਹਾ ਹੈ ਜੋ ਨਦੀ ਦੇ ਜਲ ਤੋਂ ਲਗਭਗ 15 
ਫੁਟ ਉੱਚਾ ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। 
ਭਾਈ ਸੈਤੋਖ ਸਿੰਘ ਨੇ “ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਪ੍ਰਕਾਸ਼” 
ਵਿਚ ਲਿਖਿਆ ਹੈ ਕਿ ਇਥੇ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਪਧਾਰੇ 
ਸਨ, ਪਰ ਇਸ ਨਗਰ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਆਮਦ ਸੋਬੈਧੀ 
ਹੁਣ ਕੋਈ ਸਮਾਰਕ ਮੌਜੂਦ ਨਹੀਂ ਹੈ। ਜੰਮੂ ਨਗਰ ਵਿਚ 
ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਸੇਵਾਪੰਥੀ ਸਾਧਕ ਭਾਈ ਅੱਡਣਸ਼ਾਹ ਨੇ ਆਪਣਾ 
ਡੇਰਾ ਸਥਾਪਿਤ ਕੀਤਾ ਸੀ ਜਿਸ ਵਿਚ ਅਨੌਕ ਧਰਮ-ਸਾਧਕ 
ਹਰਿ-ਭਗਤੀ ਵਿਚ ਲੀਨ ਰਹਿੰਦੇ ਸਨ ਅਤੇ ਧਰਮ ਗ੍ੰਥਾਂ 
ਦੀ ਵਿਆਖਿਆ ਹੁੰਦੀ ਸੀ। ਇਸ ਨਗਰ ਵਿਚ ਹੀ ਭਾਈ 
ਅੱਡਣਸ਼ਾਹ ਦਾ ਸੈਨ 1757 ਈ. ਵਿਚ ਦੇਹਾਂਤ ਹੋਇਆ। 
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ਝਟਕਾ : ਇਸ ਤੋਂ ਭਾਵ ਹੈ ਕਿਸੇ ਖਾਏ ਜਾਣ ਯੋਗ ਪਸ਼ੂ ਜਾਂ 
ਪੰਛੀ ਦਾ ਝਟਪਟ ਸਿਰ ਗਰਦਨ ਨਾਲੋਂ ਜੁਦਾ ਕਰਨਾ। ਮੁਲ 
ਰੂਪ ਵਿਚ ਤਲਵਾਰ ਦੇ ਇਕੋ ਵਾਰ ਨਾਲ ਪਸ਼ੂ ਦਾ ਸਿਰ 
ਕਟਿਆ ਜਾਂਦਾ ਸੀ, ਪਰ ਬਾਦ ਵਿਚ ਬੰਦੂਕ ਜਾਂ ਕਿਸੇ ਹੇਰ 
ਸ਼ਸਤ੍ਰ ਨਾਲ ਪਸ਼ੂ ਨੂੰ ਮਾਰਨਾ ਵੀ ਝਟਕੇ ਦੇ ਅੰਤਰਗਤ ਹੋਂ 
ਗਿਆ, ਬਸ ਸ਼ਰਤ ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਪਸ਼ੂ ਜਾਂ ਪੰਛੀ ਨੂੰ ਇਕਦਮ 
ਮਾਰ ਦਿੱਤਾ ਜਾਏ, ਨ ਕਿ ਉਸ ਨੂੰ ਹੌਲੀ ਹੌਲੀ ਦੁਖ ਦੇ ਕੇ 
ਕੋਹਿਆ ਜਾਏ। ਆਮ ਤੌਰ 'ਤੇ ਝਟਕਾਉਣ ਵੇਲੇ “ਸਤਿ ਸੀ 
ਅਕਾਲ” ਉਕਤੀ ਉਚਾਰੀ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਵਿਚ ਮਾਸ 
ਖਾਣ ਬਾਰੇ ਨ ਸਪੱਸ਼ਟ ਮਨਾਹੀ ਹੈ ਅਤੇ ਨ ਹੀ ਮਨਜ਼ੂਰੀ। 
ਮਾਸ ਦੇ ਸੇਵਨ ਤੋਂ ਸੈਕੋਚ ਕਰਦੀਆਂ ਹਨ। ਚੌਕੇ, ਰਸੋਈ 
ਜਾਂ ਕਿਸੇ ਪਵਿੱਤਰ ਸਥਾਨ ਦੇ ਨੇੜੇ ਝਟਕਾ ਕਰਨਾ ਰਵਾਇਤ 
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ਬਾਲ ਕਲਾ 
ਦੇ ਵਿਰੁੱਧ ਹੈ। 

ਰਹਿਤਨਾਮਿਆਂ ਵਿਚ ਕੁਠਾ ਮਾਸ ਖਾਣ ਨੂੰ ਬਜ੍‌ 
ਕੁਰਹਿਤ ਮੰਨਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। “ਕੁਠਾ” ਤੋਂ ਭਾਵ ਹੈ ਕਿਸੇ 
ਪਸ਼ੂ ਜਾਂ ਪੰਛੀ ਨੂੰ ਹੌਲੀ ਹੌਲੀ ਕੋਹ ਕੇ ਮਾਰਨਾ। ਮੁਸਲਮਾਨ 
ਲੌਗ ਕਲਮਾ ਪੜ੍ਹਦੇ ਹੋਇਆਂ ਛੁਰੀ ਨਾਲ ਜਦੋਂ' ਕਿਸੇ ਪਸ਼ੂ 
ਜਾਂ ਪੰਛੀ ਨੂੰ ਮਾਰਦੇ ਹਨ, ਤਾਂ ਉਸ ਨੂੰ “ਕੁਠਾ” ਮਾਸ ਕਿਹਾ 
ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਨੂੰ ਮੁਸਲਮਾਨਾਂ ਦੀ ਸ਼ਬਦਾਵਲੀ ਵਿਚ 
“ਹਲਾਲ” ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ। ਅਜਿਹੇ ਮਾਸ ਦਾ ਸੇਵਨ ਸਿੱਖਾਂ 
ਲਈ ਵਰਜਿਤ ਹੈ। 

ਸਿੱਖ ਰਾਜ ਦੇ #ਤਮ ਹੋਣ ਤੋਂ ਬਾਦ ਮੁਸਲਮਾਨਾਂ 
ਨੋ ਝਟਕੇ ਦੇ ਵਿਰੋਧ ਵਿਚ ਆਵਾਜ਼ ਉਠਾਉਣੀ ਸ਼ੁਰੂ ਕਰ 
ਦਿੱਤੀ। ਅੰਗ੍ਰੇਜ਼ ਸਰਕਾਰ ਵਲੋਂ ਜੇਲ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਇਸ ਦੀ ਵਰਤੋ 
ਰੋਕ ਦਿੱਤੀ ਗਈ। ਪੰਜਾਬ ਦੀ ਯੂਨੀਅਨਿਸਟ ਸਰਕਰ ਨੇ 
ਅਕਾਲੀਆਂ ਦੀ ਮੰਗ ਨੂੰ ਪ੍ਰਵਾਨ ਕਰਦੇ ਹੋਇਆਂ ਸੈਨ 1942 
ਈ. ਵਿਚ ਪਬਲਿਕ ਅਦਾਰਿਆਂ ਵਿਚ ਝਟਕੇ ਦੀ ਵਰਤ 
ਦੀ ਖੁਲ੍ਹ ਕਰ ਦਿੱਤੀ। 


ਝਬਾਲ ਕਲਾਂ (ਪਿੰਡ) : ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦਾ 
ਇਕ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਪੁਰਾਤਨ ਪਿੰਡ ਜੋ ਤਰਨਤਾਰਨ ਤੋਂ` 13 
ਕਿ.ਮੀ. ਪੱਛਮ ਦਿਸ਼ਾ ਵਲ ਸਥਿਤ ਹੈ। ਪਹਿਲਾਂ ਇਹ ਪਿੰਡ 
ਲਾਹੌਰ ਤੋਂ ਦਿੱਲੀ ਜਾਣ ਵਾਲੀ ਸੜਕ ਉਤੇ ਪੈਂਦਾ ਸੀ ਅਤੇ 
ਸਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਸੜਕਾਂ ਦੇ ਸੈਗਮ ਵਾਲੀ ਥਾਂ ਨੂੰ 'ਮਾਣਕ ਚੌਕ” 
ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਸੀ। ਸਿੱਖ ਇਤਿਹਾਸ ਅਨੁਸਾਰ ਗੁਰੂ 
ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਸਾਹਿਬ ਨੇ ਇਸ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਆਪਣੀ ਪੁੱਤਰੀ 
ਬੀਬੀ ਵੀਰੇ ਦਾ ਵਿਆਹ 24 ਮਈ 1629 ਈ. (26 ਜੇਠ 
1686 ਬਿ.) ਨੂੰ ਕੀਤਾ ਸੀ। ਜਿਥੇ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਠਹਿਰੇ ਸਨ, 
ਉਥੇ ਜੋ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਉਸਾਰਿਆ ਗਿਆ, ਉਹ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ 
ਮਾਣਕ ਚੌਕ” ਕਰਕੇ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਹੋਇਆ। ਹੁਣ ਉੱਸ ਨੂੰ ਹੀ 
“ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਬੀਬੀ ਵੀਰੋ ਸਾਹਿਬ” ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਹ 
ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਸ਼੍ਰੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਬੰਧਕ ਕਮੇਟੀ ਨਾਲ 
ਸੈਬਧਿਤ ਹੈ, ਪਰ ਇਸ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਸਥਾਨਕ ਕਮੇਟੀ 
ਕਰਦੀ ਹੈ। ਇਸ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਦੇ ਪਰਿਸਰ ਵਿਚ ਮਾਈ ਭਾਗੋ 
ਦਾ ਸਮਾਰਕ ਵੀ ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। 

ਉਪਰੋਕਤ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ, ਸਿੱਖ ਇਤਿਹਾਸ ਵਿਚ 
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ਇਸ ਪਿੰਡ ਦੀ ਹੋਰ ਵੀ ਕੁਝ ਕਾਰਣਾਂ ਕਰਕੇ ਮਾਨਤਾ ਹੈ। 
ਇਕ, ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਦਾ ਇਕ ਸਿਦਕੀ ਸਿੱਖ ਭਾਈ 
ਲੈਗਾਹ ਇਸ ਪਿੰਡ ਦਾ ਸੀ। ਦੂਜਾ, ਚਾਲੀ ਮੁਕਤਿਆਂ ਨੂੰ 


_ ਦਸਮ ਗੁਰੂ ਤੋਂ ਬਖ਼ਸ਼ਾਉਣ ਵਾਲੀ ਮਾਈ ਭਾਗੋ ਦਾ ਜਨਮ 


ਇਸੇ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਹੋਇਆ ਸੀ ਅਤੇ ਉਹ ਭਾਈ ਲੈਂਗਾਹ ਦੀ 
ਦੂਰੋਂ ਪੋਤਰੀ ਲਗਦੀ ਸੀ। ਤੀਜਾ, ਕਰੋੜਸਿੰਘੀਆ ਮਿਸਲ 
ਦੇ ਸਰਦਾਰ ਬਘੇਲ ਸਿੰਘ ਦਾ ਸੋਬੋਧ ਇਸ ਪਿੰਡ ਨਾਲ ਸੀ। 
ਚੌਥਾ, ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸੁਧਾਰ ਲਹਿਰ ਵਿਚ ਪੂਰੀ ਗਰਮਜ਼ੌਸੀ 
ਨਾਲ ਹਿੱਸਾ ਲੈਣ ਵਾਲੇ ਤਿੰਨ ਭਰਾ-- ਅਮਰ ਸਿੰਘ, ਸਰਮੁਖ 
ਸਿੰਘ ਅਤੇ ਜਸਵੰਤ ਸਿੰਘ-ਇਸੇ ਪਿੰਡ ਦੇ ਜੈਮ-ਪਲ ਸਨ। 


ਝੱਲੀ/ਝੱਲੀਆਂ (ਪਿੰਡ) : ਪੱਛਮੀ ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਲਾਹੌਰ ਨਗਰ 
ਤੋਂ ਪੂਰਬ ਵਾਲੇ ਪਾਸੇ 25 ਕਿ.ਮੀ. ਦੀ ਦੂਰੀ ਉਤੇ ਸਥਿਤ 
ਇਕ ਪਿੰਡ ਜਿਥੇ ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿਦ ਸਾਹਿਬ ਧਰਮ-ਪ੍ਰਚਾਰ 
ਵੇਲੇ ਮਾਂਗਟ ਤੋਂ' ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ ਨੂੰ ਆਉਂਦੇ ਕੁਝ ਸਮੇਂ ਲਈ 
ਰੁਕੇ ਸਨ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਆਮਦ ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ ਉੱਥੇ ਗੁਰੂ 
-ਧਾਮ ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਸੀ, ਜੋ ਦੇਸ਼-ਵੰਡ ਵੇਲੇ ਪਾਕਿਸਤਾਨ 
ਵਲ ਚਲਾ ਗਿਆ ਹੈ। 


ਝਾੜ ਸਾਹਿਬ, ਗੁਰਦੁਆਰਾ : ਚੁਹੜਵਾਲ ਵਿਚ ਸਥਿਤ 
ਇਕ ਇਤਿਹਾਸਿਕ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਜਿਸ ਦਾ ਸੈਬੰਧ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ 
ਸਿੰਘ ਜੀ ਨਾਲ ਹੈ। ਵੇਖੋ “ਚੂਹੜਵਾਲ”। 


ਝੀਵਰਹੇੜੀ (ਪਿੰਡ) : ਹਰਿਆਣਾ ਪਾਂਤ ਦੇ ਯਮਨਾਨਗਰ 
ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦਾ ਇਕ ਪਿੰਡ ਜੋ ਜਗਾਧਰੀ ਨਗਰ ਤੋ' ਦੱਖਣ-ਪੱਛਮ 
ਵਾਲੇ ਪਾਸੇ ਲਗਭਗ 23 ਕਿ.ਮੀ. ਦੀ ਵਿਥ ਉਤੇ ਸਥਿਤ 
ਹੈ। ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ ਕਿ ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਇਕ ਵਾਰ 
ਇਸ ਪਿੰਡ ਪਾਸੋਂ ਲੈਘੇ ਸਨ ਅਤੇ ਭਿਖਾਰੀ ਦਾਸ ਨਾਂ ਦੇ 
ਸਾਧੂ ਨੂੰ ਸਿੱਖੀ ਪ੍ਰਦਾਨ ਕੀਤੀ ਸੀ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਆਮਦ ਦੀ 
ਯਾਦ ਵਿਚ ਭਾਈ ਲਖੀ ਸ਼ਾਹ ਵਣਜਾਰਾ ਨੇ ਇਕ ਥੜਾ 
ਬਣਵਾਇਆ ਅਤੇ ਸੈਨ 1764 ਈ. ਵਿਚ, ਜਦੋਂ ਡਲੇਵਾਲੀ 
ਮਿਸਲ ਦੇ ਸ. ਦੇਸੂ ਸਿੰਘ ਨੇ ਮੁਸਤਫ਼ਾਬਾਦ ਉਤੇ ਕਬਜ਼ਾ 
ਕੀਤਾ ਤਾਂ ਥੜਾ ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਸੇਵਾ ਕਰਾਈ। ਲਾਡਵਾ ਵਾਲੇ 
ਸ. ਅਜੀਤ ਸਿੰਘ ਨੇ ਵੀ ਇਸ ਧਾਮ ਨਾਲ ਕੁਝ ਜ਼ਮੀਨ 
ਲਗਵਾਈ। ਇਹ ਸਥਾਨ ਪਹਿਲਾਂ ਕਿਸੇ ਸਿੱਖ ਪਰਿਵਾਰ 
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ਦੇ ਨਿਜੀ ਕਬਜ਼ੇ ਵਿਚ ਸੀ, ਪਰ ਮੁਕੱਦਮਾ ਕਰਕੇ ਸ਼੍ਰੋਮਣੀ 
ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਬੈਧਕ ਕਮੇਟੀ ਨੇ ਸੈਨ 1937 ਈ. ਵਿਚ 
ਇਸ ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਅਧਿਕਾਰ ਵਿਚ ਲੈ ਲਿਆ। ਇਸ ਗੁਰੂ- 
ਧਾਮ ਦੀ ਨਵੀਂ ਇਮਾਰਤ ਦੀ ਉਸਾਰੀ ਸੈਨ 1954 ਈ. 
ਵਿਚ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤੀ ਗਈ ਸੀ। ਹਰ ਮਸਿਆ ਨੂੰ ਇਥੇ ਉਚੇਚੇ 
ਦੀਵਾਨ ਸਜਦੇ ਹਨ। 9 ਅਤੇ ੧0 ਫਗਣ ਨੂੰ ਹਰ ਸਾਲ 
ਬਹੁਤ ਵੱਡਾ ਮੇਲਾ ਲਗਦਾ ਹੈ। ਦੂਰੋਂ ਦੂਰੋਂ ਸੈਗਤਾਂ ਆ ਕੇ 
ਸ਼ਾਮਲ ਹੁੰਦੀਆਂ ਹਨ। 


ਝੋਰੜ (ਪਿੰਡ) : ਹਰਿਆਣਾ ਪ੍ਰਾਂਤ ਦੇ ਸਿਰਸਾ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦਾ 
ਇਕ ਪਿੰਡ ਜਿਥੇ ਦੱਖਣ ਨੂੰ ਜਾਂਦਿਆਂ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ 
ਜੀ ਕੁਝ ਦੇਰ ਲਈ ਰੁਕੇ ਸਨ। ਇਹ ਪਿੰਡ “ਬੜਾ ਗੁੜਹ” 
ਰੇਲਵੇ ਸਟੇਸ਼ਨ ਤੋਂ ਲਗਭਗ 6 ਕਿ.ਮੀ. ਦੀ ਵਿਥ ਉਤੇ 
ਸਥਿਤ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਆਮਦ ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ ਸਥਾਨਕ 
ਸੈਗਤ ਦੇ ਉਦਮ ਨਾਲ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਦੀ ਉਸਾਰੀ ਸੈਨ 1950 
ਈ. ਵਿਚ ਸ਼ੁਰੂ ਹੋਈ ਸੀ। 

ਇਸ ਸਮਾਰਕ ਦਾ ਨਾਂ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ 
ਦਸਵੀਂ” ਪ੍ਚਲਿਤ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਪਹਿਲਾਂ ਇਥੇ ਜੰਡ ਦਾ 
ਉਹ ਬਿ੍‌ਛ ਮੌਜੂਦ ਸੀ, ਜਿਸ ਨਾਲ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਆਪਣਾ 
ਘੋੜਾ ਬੰਨ੍ਹਿਆ ਸੀ। ਇਸ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਦੀ ਸਾਂਭ-ਸੈਭਾਲ 
ਸਥਾਨਕ ਸੈਗਤ ਕਰਦੀ ਹੈ। 


ਝੋਲਨਾ (ਛੰਦ) : ਗੁਰੂ ਗਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਦਰਜ ਭੱਟ-ਬਾਣੀ 
ਦੇ “ਸਵਈਏ ਮ.੫" ਪ੍ਰਕਰਣ ਵਿਚ ਇਕ ਥਾਂ (ਅੰਕ 13) 
“ਝੋਲਨਾ” ਉਪ-ਸਿਰਲੇਖ ਦਿੱਤਾ ਹੈ। ਇਸ ਦਾ ਪਾਠ ਇਸ 
ਪ੍ਰਕਾਰ ਹੈ-- ਗੁਰ ਗਰ ਗਰ ਗਰ ਗੁਰ ਜਪ' ਪ੍ਰਾਨਨੈਅਹਾ / 
ਸ਼ਬਦ ਹ/ਓਰ ਹਨ ਲਪੰ ਨਾਮੁ ਨਵ/ਨਿ/ਧਿ ਅਪੰ ਰਸਨ 
ਆਹ/ਨੋਸ ਰਸ ਗੱਤਿ ਕਾਟੈ ਜਾਨਆਹ / ਫਨਿ ਪੁੰਮ ਰੰਗ 
ਪਾਈਆ ਗੁਗਮਥਾ/ਹ /ਹਆਈਆੰ ਅਨ ਮਾਰਗ ਤਜਹੁ ਭਜਹੁ 
ਹਾਰ ਗ੍ਰਯਾਨਆਹ / ਝਚਨ ਗੁਰ /ਗਿੰਦ ਧਰਹੁ ਪੰਚ ਤੂ ਬਨਿ 
ਕਰਹੁ ਜਨਮੁ ਕਲ ਉਧਰ ਦੂੰਡ ਹਨ ਆਨੀਆਹ / ਜਓਂ 
ਤਾ ਸਭਾ ਸ਼ਖ /ਏਤਾ ਉਤਾ ਤੁਮ ਝੰਛਾਵਹਾ ਗਨ ਗਾਰ ਗੁਰੂ ਗੁਰ 
ਗੁਰੂ ਜਪ ਪ੍ਰਾਨੀਅਹ / (ਗੁ ਰੀ .1400)। 

ਇਸ ਦੇ ਮੂਲ ਰੂਪ ਵਿਚ ਚਾਰ ਚਰਣ ਹਨ, ਪਰ 
ਅੰਤਿਮ ਚਰਣ ਦਾ ਉੱਤਰਾਰਧ ਟੇਕ ਵਜੋਂ ਸ਼ੁਰੂ ਵਿਚ ਵੀ 
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ਰ੍ ਝੰਡਾ ਬੁੰਗਾ 
ਲਿਖਿਆ ਹੈ। ਚਰਣਾਂ ਵਿਚ ਕੁਮਵਾਰ ਮਾਤਾਵਾਂ ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ 
ਹਨ-- 41, 46, 41 ਅਤੇ 41। 
ਭਾਈ ਕਾਨ੍ਹ ਸਿੰਘ ਨੇ 'ਗੁਰਛੰਦ ਦਿਵਾਕਰ” ਵਿਚ 
ਇਸ ਨੂੰ 'ਝੂਲਨਾ ਛੰਦ” ਦੇ ਤੀਜੇ ਰੂਪ ਨਾਲ ਸੈਬੋਧਿਤ ਕੀਤਾ 
ਹੈ ਜਿਸ ਵਿਚ ਪ੍ਰਤਿ-ਚਰਣ 37 ਮਾਤਾਵਾਂ, ਤਿੰਨ ਵਿਸ਼ਾਮ 
ਦਸ ਦਸ ਪਰ, ਚੌਥਾ ਸੱਤ ਮਾੜਾ ਪਰ, ਅੰਤ ਯਗਣ (155) 
ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਪਰ ਵਿਚਾਰਾਧੀਨ ਝੋਲਨਾ ਭਾਈ ਕਾਨ੍ਹ ਸਿੰਘ ਦੇ 
ਦਸੇ ਲੱਛਣ ਅਨੁਸਾਰ ਸਿੱਧ ਨਹੀਂ ਹੁੰਦਾ। ਭਾਈ ਸਾਹਿਬ 
ਵਲੋ' ਇਸ ਉਤੇ ਝੂਲਨਾ ਛੰਦ ਦੇ ਲੱਛਣ ਦਾ ਹਠੈਤ ਆਰੋਪ 
ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਪ੍ਰਤੀਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। 


ਝੰਡਾ ਕਲਾਂ (ਪਿੰਡ) : ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਮਾਨਸਾ ਜ਼ਿਲ੍ਹੋ ਦਾ ਇਕ 
ਪੁਰਾਣਾ ਪਿੰਡ ਜੋ ਸਰਦੂਲਗੜ੍ਹ ਨਗਰ ਤੋਂ ਦੱਖਣ ਦਿਸ਼ਾ 
ਵਲ 6 ਕਿ.ਮੀ. ਦੀ ਵਿਥ ਉਤੇ ਸਥਿਤ ਹੈ। ਸਿੱਖ ਇਤਿਹਾਸ 
ਅਨੁਸਾਰ ਦੱਖਣ ਵਲ ਜਾਂਦਿਆਂ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ . 
ਇਸ ਪਿੰਡ ਦੇ ਬਾਹਰ ਕੁਝ ਸਮੇਂ ਲਈ ਠਹਿਰੇ ਸਨ। ਸਥਾਨਕ 
ਰਵਾਇਤ ਅਨੁਸਾਰ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਪੀਰ ਵਲੈਤ ਸ਼ਾਹ ਨੂੰ ਇਕ 
ਖੂਹੀ ਪੁਟਣ ਲਈ ਕਿਹਾ ਕਿਉਂਕਿ ਉਥੋਂ ਦੇ ਖੂਹਾਂ ਦਾ ਜਲ 
ਖਾਰਾ ਸੀ। ਪੀਰ ਦੁਆਰਾ ਪੁਟੀ ਖੂਹੀ ਦਾ ਜਲ ਮਿਠਾ 
ਨਿਕਲਿਆ। ਬਾਦ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਆਮਦ ਦੀ ਯਾਦ ` 
ਵਿਚ ਇਕ ਸਮਾਰਕ ਉਸਾਰਿਆ ਗਿਆ। 

ਇਹ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਪਹਿਲਾਂ ਉਦਾਸੀ ਸਾਧਾਂ ਪਾਸ 
ਸੀ, ਪਰ ਸੈਨ 1925 ਈ. ਵਿਚ ਸਿੱਖ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਐਕਟ 
ਦੇ ਪਾਸ ਹੋ ਜਾਣ ਤੋਂ ਬਾਦ ਇਸ ਦੀ ਸ਼ਰੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ 
ਪ੍ਬੈਧਕ ਕਮੇਟੀ ਨਾਲ ਸੈਬਧਤਾ ਹੋ ਗਈ। ਬੁੱਢਾ ਦਲ ਦੇ 
ਨਿਹੈਗ ਸਿੰਘਾਂ ਨੇ ਪੁਰਾਣੀ ਇਮਾਰਤ ਦੀ ਥਾਂ ਨਵੀਂ ਇਮਾਰਤ 
ਉਸਾਰ ਲਈ ਹੋ। ਹੁਣ ਇਸ ਧਾਮ ਦਾ ਨਾਂ 'ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਝੰਡਾ 
ਸਾਹਿਬ” ਪ੍ਰਚਲਿਤ ਹੈ ਅਤੇ ਇਸ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਨਿਹੰਗ 
ਸਿੰਘ ਹੀ ਕਰਦੇ ਹਨ। ਨਵੰਬਰ ਦੇ ਮਹੀਨੇ ਵਿਚ ਸਾਲਾਨਾ 
ਜੋੜ-ਮੇਲਾ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਦੂਰੋਂ' ਦੂਰੇਂ ਸੈਗਤਾਂ ਆਉਂਦੀਆਂ ਹਨ। 
ਝੰਡਾ ਬੁੰਗਾ : ਅਕਾਲ ਤਖ਼ਤ ਦੇ ਨੇੜੇ ਨਿਸ਼ਾਨਾਂ (ਝੰਡਿਆਂ) 


ਦੇ ਨਾਲ ਲਗਦੀ ਇਮਾਰਤ ਦਾ ਨਾਂ ਝੰਡਾ. ਬੁੰਗਾ” ਵਜੋਂ 
ਪ੍ਚਲਿਤ ਹੋ ਗਿਆ। ਵੇਖੋ “ਨਿਸ਼ਾਨ ਸਾਹਿਬ'। 
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ਝੰਡਾ, ਭਾਈ (1580-1661 ਈ.) : ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ 
ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਗੁਰੂ-ਕਾਲ ਵਿਚ ਹੋਇਆ ਇਕ ਪ੍ਰਤਿਸ਼ਠਿਤ 
ਸਿਦਕੀ ਸਿੱਖ ਜੋ ਬਾਬਾ ਬੁੱਢਾ ਦਾ ਪੜਪੋਤਾ ਅਤੇ ਭਾਈ 
ਭਾਨੇ ਦਾ ਪੋਤਰਾ ਸੀ। ਇਸ ਦਾ ਜਨਮ ਸੈਨ 1580 ਈ. 
ਵਿਚ ਭਾਈ ਸਰਵਣ ਦੇ ਘਰ ਰਮਦਾਸ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਹੋਇਆ। 
ਇਸ ਨੇ ਬੜੀ ਸੂਝ ਸਮਝ ਨਾਲ ਆਪਣੀ ਜਾਗੀਰ ਵਿਚ 
ਵਾਧਾ ਕੀਤਾ। ਇਸ ਨੂੰ ਸ਼ਾਹਜਹਾਨ ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਨੇ ਵੀ 
ਜਾਗੀਰ ਪ੍ਰਦਾਨ ਕੀਤੀ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਇਹ 25 ਪਿੰਡਾਂ ਦਾ 
ਮਾਲਕ ਇਕ ਮਾਲਦਾਰ ਜ਼ਿਮੀਨਦਾਰ ਸੀ। ਇਸ ਦਾ ਇਲਾਕੇ 
ਵਿਚ ਕਾਫ਼ੀ ਪ੍ਭਾਵ ਸੀ। ਪਰ ਇਸ ਸਭ ਦੇ ਬਾਵਜੂਦ ਇਹ 
ਬੜਾ ਹਲੀਮ ਅਤੇ ਨੋਕ ਚਲਨ ਵਾਲਾ ਸਿੱਖ ਸੀ। ਇਸ ਨੇ 
ਕੀਰਤਪੁਰ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਦਰਸ਼ਨਾਂ ਨੂੰ 
ਆਉਣ ਵਾਲੀਆਂ ਸੈਗਤਾਂ ਦੇ ਲੰਗਰ ਲਈ ਅਦੁੱਤੀ ਸੇਵਾ 
ਕੀਤੀ। ਜੈਗਲ ਤੋਂ ਲਕੜਾਂ ਲਿਆਉਣ ਦਾ ਕੌਮ ਇਸ ਨੇ 
ਆਪਣੇ ਜ਼ਿੰਮੇ ਲਿਆ ਹੋਇਆ ਸੀ। ਇਹ ਗੁਰੂ ਦੇ ਆਦੇਸ਼ 
ਵਿਚ ਇਸ ਹਦ ਤਕ ਪੂਰਾ ਉਤਰਦਾ ਸੀ ਕਿ ਇਕ ਵਾਰ 
ਬਾਗ਼ ਵਿਚ ਸੈਰ ਕਰਨ ਗਏ ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਸਾਹਿਬ ਨੇ 
ਇਸ ਨੂੰ ਬਾਗ਼ ਦੇ ਦੁਆਰ ਉਤੇ ਇੰਤਜ਼ਾਰ ਕਰਨ ਲਈ ਖੜੇ 
ਹੋਣ ਦਾ ਆਦੇਸ਼ ਦਿੱਤਾ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਉਸ ਰਸਤੇ ਦੀ ਥਾਂ ਕਿਸੇ 
ਦੂਜੇ ਰਸਤੇ ਤੋਂ ਪਰਤ ਗਏ। ਸਪੱਸ਼ਟ ਆਦੇਸ਼ ਦੇ ਅਭਾਵ 
ਵਿਚ ਇਹ ਚਾਰ ਦਿਨ ਉੱਥੇ ਹੀ ਖੜੋਤਾ ਰਿਹਾ। ਗੁਰੁ ਜੀ ਨੂੰ 
ਪਤਾ ਲਗਣ ਤੇ ਇਸ ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਪਾਸ ਬੁਲਾਇਆ ਅਤੇ 
ਅਸੀਸ ਦਿੱਤੀ। ਸੈਨ 1651 ਈ. ਵਿਚ ਆਪਣੇ ਪਿਤਾ 
ਭਾਈ ਸਰਵਣ ਦੀ ਮਿ੍‌ਤੂ ਤੋ ਬਾਦ ਇਹ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਨਿਜੀ 
ਸੇਵਕਾਂ ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਹੋ ਗਿਆ। ਸੈਨ 1663 ਈ. ਵਿਚ 
ਇਸ ਦਾ ਆਪਣੇ ਪਿੰਡ ਰਮਦਾਸ ਵਿਚ ਦੇਹਾਂਤ ਹੋਇਆ। 
ਇਸ ਦੀ ਪ੍ਰਤਿਸ਼ਠਾ ਅਤੇ ਅਦੁੱਤੀ ਸਿੱਖੀ ਕਾਰਣ ਇਸ ਦੇ 
ਪਿੰਡ ਦਾ ਨਾਂ 'ਝੰਡਾ ਰਮਦਾਸ” ਪ੍ਚਲਿਤ ਹੋ ਗਿਆ। 


ਰਵਾਇਤ ਅਨੁਸਾਰ ਗੁਰੂ ਹਰਿ ਰਾਇ ਸਾਹਿਬ ਇਸ ਦੇ , 


ਸਸਕਾਰ ਵੇਲੋਂ ਮੌਜੂਦ ਸਨ। 
ਝੰਡਾ ਰਮਦਾਸ (ਪਿੰਡ) : ਵੇਖੋ “ਰਮਦਾਸ (ਪਿੰਡ) '। 


ਝੰਡੇਆਣਾ (ਪਿੰਡ) : ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਫ਼ਰੀਦਕੋਟ ਜ਼ਿਲ੍ਹੋ ਦਾ ਇਕ 
ਪਿੰਡ ਜੋ ਮੋਗਾ ਨਗਰ ਤੋੱ' ਪੱਛਮ ਵਾਲੋਂ ਪਾਸੇ 26 ਕਿ.ਮੀ. 
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ਟਕਸਾਲ 


ਦੀ ਵਿਥ ਉਤੇ ਵਸਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਇਕ ਵਾਰ ਗੁਰੂ 
ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਸਾਹਿਬ ਜਦੋਂ ਡਰੌਲੀ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਆਪਣੇ 
ਸਾਂਢੂ, ਭਾਈ ਸਾਈ' ਦਾਸ ਪਾਸ ਆਏ ਹੋਏ ਸਨ, ਤਾਂ ਕੁਝ 
ਸਮੇਂ ਲਈ ਇਸ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਵੀ ਪਧਾਰੇ ਸਨ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ 
ਆਮਦ ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ ਉਸ ਘਰ ਵਾਲੀ ਥਾਂ ਉਤੇ ਜਿਥੇ 
ਗੁਰੂ ਜੀ ਠਹਿਰੇ ਸਨ, “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ ਛੇਵੀਂ” 
ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਇਸ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਦੀ ਸੇਵਾ-ਸੈਭਾਲ 
ਪਿੰਡ ਦੀ ਸੈਗਤ ਕਰਦੀ ਹੈ। 


ਨ 


ਟਹਿਲਪੁਰਾ (ਪਿੰਡ) : ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਫਤਹਿਗੜ੍ਹ ਸਾਹਿਬ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ 
ਦਾ ਇਕ ਪਿੰਡ ਜੋ ਭਾਈ ਕਾਨ੍ਹ ਸਿੰਘ ਅਨੁਸਾਰ ਸੈਨ 1830 
ਦਈ. (1887 ਬਿ.) ਵਿਚ ਵਸਿਆ ਸੀ। ਇਸ ਪਿੰਡ ਦੀ 
ਨੌੜਲੀ ਧਰਤੀ ਉਤੇ ਗੁਰੁ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਆਪਣੀ ਮਾਲਵੇ 
ਦੀ ਧਰਮ-ਪ੍ਰਚਾਰ ਯਾਤ੍ਾ ਵੇਲੇ ਇਕ ਪਿਪਲ ਦੇ ਬਿ੍‌ਛ ਹੇਠਾਂ 
ਰੁਕੇ ਸਨ। ਇਹ ਬਿਿਛ ਹੁਣ ਵੀ ਮੌਜੂਦ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ 
ਆਮਦ ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ ਪਹਿਲਾਂ ਇਕ ਥੰੜਾ ਬਣਾਇਆ 
ਗਿਆ। ਪਰ ਬਾਦ ਵਿਚ ਨਿਰਮਲੇ ਸਾਧਾਂ ਨੇ ਇਥੇ ਆਪਣਾ 
ਡੇਰਾ ਬਣਾਇਆ। “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਮੰਜੀ ਸਾਹਿਬ” ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ 
ਜਾਣੇ ਜਾਂਦੇ ਇਸ ਧਰਮ-ਧਾਮ ਦੀ ਵਰਤਮਾਨ ਇਮਾਰਤ 
ਪਟਿਆਲਾ-ਪਤਿ ਮਹਾਰਾਜਾ ਕਰਮ ਸਿੰਘ ਨੇ ਬਣਵਾਈ ਸੀ। 
ਇਸ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਸਥਾਨਕ ਸੈਗਤ ਕਰਦੀ ਹੈ। 


ਟਕਸਾਲ : ਸੈਸਕ੍ਿਤ ਦੇ “ਟੈਕਕਸ਼ਾਲਾ” ਸ਼ਬਦ ਤੋ ਬਣੇ 
ਇਸ ਸ਼ਬਦ ਦਾ ਅਰਥ ਹੈ ਉਹ ਥਾਂ ਜਿਥੇ ਟੱਕੇ ਅਥਵਾ ਸਿੱਕੇ 
ਘੜੇ ਜਾਂ ਬਣਾਏ ਜਾਂਦੇ ਹੋਣ। “ਜਪੁ ਜੀ” ਵਿਚ ਘੜੀਆਂ 
ਸਬਦੁ ਸਚਾ ਟਕਾਸ਼ਾਲ ਦੇ ਕਥਨ ਦੁਆਰਾ ਸ਼ਬਦ ਰੂਪੀ ਸਿੱਕੇ 
ਦੇ ਘੜਨ ਲਈ ਸੱਚੀ ਟਕਸਾਲ ਦੀ ਰੁੂਪਕਾਤਮਕ ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ 
ਕੀਤੀ ਗਈ ਹੈ। ਇਹ ਟਕਸਾਲ ਉਸ ਮਨੌਸਥਿਤੀ ਦੀ ਸੂਚਕ 
ਹੈ ਜਿਸ ਵਿਚੋਂ ਧਰ ਕ7 ਬਾਣ? ਉਤਰੀ ਸੀ। ਭਾਵਾਰਥਕ 
ਤੌਰ 'ਤੇ ਇਸ ਦੀ ਵਰਤੋ “ਸਤਿਸੈਗਤ” ਲਈ ਵੀ ਕਰ ਲਈ 
ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ' 
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ਸਿੱਖ ਜਗਤ ਵਿਚ ਗੁਰਬਾਣੀ ਸੋਬੈਧੀ ਉਤਮ 
ਸਿਖਿਆ ਦੇਣ ਵਾਲੀ ਪਾਠਸ਼ਾਲਾ ਲਈ ਇਸ ਸ਼ਬਦ ਦੀ 
ਵਰਤੋਂ ਪ੍ਚਲਿਤ ਹੈ। ਰਵਾਇਤ ਅਨੁਸਾਰ ਜਦੋਂ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ 
ਸਿੰਘ ਜੀ “ਤਲਵੰਡੀ ਸਾਬੋਂ ਕੀ” ਪਹੁੰਚੇ ਤਾਂ ਆਪ ਨੇ ਗੰਥ 
ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਬੀੜ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ 
ਸ਼ਾਮਲ ਕਰਕੇ ਉਸ ਨੂੰ ਅੰਤਿਮ ਰੂਪ ਦਿੱਤਾ। ਸਿੱਖਾਂ ਨੂੰ ਬਾਣੀ 
ਦਾ.ਸਹੀ ਅਰਥ ਬੋਧ ਕਰਾਉਣ ਲਈ ਖ਼ੁਦ ਕਥਾ ਕਰਨ ਦਾ 
ਆਰੈਭ ਕੀਤਾ। ਉਸ ਵਕਤ ਉਸ ਕਥਾ ਨੂੰ ਸੁਣਨ ਵਾਲੇ 
48 ਪ੍ਰੰਮੀ ਜਿਗਿਆਸੂਆਂ ਵਿਚ ਬਾਬਾ ਦੀਪ ਸਿੰਘ ਅਤੇ 
ਭਾਈ ਮਨੀ ਸਿੰਘ ਵੀ ਸ਼ਾਮਲ ਸਨ। 

ਗੁਰੁ ਜੀ ਦੇ ਦੱਖਣ ਨੂੰ ਪ੍ਸਥਾਨ ਕਰਨ ਤੋ' ਪਹਿਲਾਂ 
ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਅਰਥ-ਪ੍ਣਾਲੀ ਨੂੰ ਜਾਰੀ ਰਖਣ 
ਲਈ ਬਾਬਾ ਦੀਪ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਦਮਦਮਾ ਸਾਹਿਬ (ਤਲਵੰਡੀ 
ਸਾਬੋ ਕੀ) ਵਿਚ ਅਤੇ ਭਾਈ ਮਨੀ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ 
ਵਿਚ ਟਕਸਾਲਾਂ ਕਾਇਮ ਕਰਨ ਦੀ ਹਦਾਇਤ ਕੀਤੀ। 
ਬਾਬਾ ਦੀਪ ਸਿੰਘ ਨੇ ਗੁਰੂ ਰੱਥ ਸਾਹਿਬ ਦੀਆਂ ਚਾਰ ਬੀੜਾਂ 
ਲਿਖ ਕੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਚੌਹਾਂ ਤਖ਼ਤਾਂ ਉਤੇ ਸਥਾਪਿਤ ਕੀਤਾ। 
ਉਹ ਬੀੜਾਂ “ਦਮਦਮੀ ਬੀੜਾਂ” ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ ਪੰਥ ਵਿਚ ਪ੍ਰਸਿੱਧ 
` ਹੋਈਆਂ। ਇਸ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਜਿਗਿਆਸੂਆਂ ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ 
- ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਅਰਥ-ਬੋਧ ਕਰਾਉਣ ਲਈ ਬਾਬਾ ਦੀਪ ਸਿੰਘ 
ਨੈ ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੇ ਅਰਥ ਕਰਨੇ ਵੀ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤੇ । ਇਹੀ ਉਦਮ 
“ਦਮਦਮੀ ਟਕਸਾਲ” ਦੇ ਰੂਪ ਵਿਚ ਸਾਹਮਣੇ ਆਇਆ। 

ਭਾਈ ਮਨੀ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ 
. ਭੇਜਿਆ। ਉੱਥੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਹਰਿਮੰਦਿਰ ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਸੇਵਾ 
ਸੈਭਾਲ ਕੀਤੀਆਂ ਅਤੇ ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੇ ਅਰਥ ਕਰਨੇ ਵੀ 
ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤੇ। ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ ਕਿ ਭਾਈ ਸਾਹਿਬ ਹਰ ਸਾਲ ਇਕ 
ਵਾਰ ਪੂਰੇ ਗੁਰੂ ਰੱਥ ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਕਥਾ ਕਰਦੇ ਸਨ। ਇਸ ਨੂੰ 
ਭਾਈ ਮਨੀ ਸਿੰਘ ਟਕਸਾਲ, ਸੈਪ੍ਦਾਈ ਟਕਸਾਲ ਜਾਂ 
ਗਿਆਨੀ ਟਕਸਾਲ ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ ਯਾਦ ਕੀਤਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 

ਉਪਰੋਕਤ ਦੋਵੇਂ ਟਕਸਾਲਾਂ ਬਾਦ ਵਿਚ ਹੋਏ 
ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਦੁਆਰਾ ਜਾਰੀ ਰਖੀਆਂ ਗਈਆਂ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ 
ਪੜ੍ਹੇ ਹੋਏ ਕਈ ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਨੇ ਆਪਣੇ ਆਪਣੇ ਡੇਰਿਆਂ 
ਵਿਚ ਅਰਥ ਕਰਨੇ ਸ਼ੁਰੂ ਕਰ ਦਿੱਤੇ । ਉਨ੍ਹਾਂ ਨਾਲ ਸੈਬੈਧਿਤ 
ਡੇਰਿਆਂ ਨੂੰ ਵੀ ਕਈ ਵਾਰ ਟਕਸਾਲਾਂ ਦਾ ਨਾਂ` ਦੇ ਦਿੱਤਾ 
ਜਾਂਦਾ ਹੈ, ਪਰ ਅਧਿਕਾਰੀ ਤੌਰ ਉਤੇ ਦੋ ਹੀ ਟਕਸਾਲਾਂ 
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ਟਾਹਲੀ ਸਾਹਿਬ, ਗੁਰਦੁਆਰਾ 
ਹਨ-- ਦਮਦਮੀ ਟਕਸਾਲ ਅਤੇ ਸੈਪ੍ਦਾਈ ਟਕਸਾਲ । 
“ਟਕਸਾਲੀ ਵਿਦਵਾਨ” ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ 
ਕੀਤੇ ਗਏ ਅਰਥਾਂ ਨੂੰ “ਟਕਸਾਲੀ ਅਰਥ” ਮੰਨਿਆ ਜਾਂਦਾ 
ਹੈ। ਪੰਥ ਵਿਚ ਟਕਸਾਲੀ ਅਰਥਾਂ ਨੂੰ ਹੀ ਪ੍ਰਮਾਣਿਕ ਅਰਥਾਂ 
ਵਜੋਂ ਸਵੀਕਾਰ ਕੀਤਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 


ਟਾਹਲਾ ਸਾਹਿਬ, ਗੁਰਦੁਆਰਾ : ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਬਠਿੰਡਾ 
ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ ਮੌੜ ਕਲਾਂ ਕਸਬੇ ਦੇ ਨੇੜਲੇ ਖੇਤਰ ਵਿਚ ਸਥਿਤ 
ਇਕ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ, ਜਿਥੇ ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਮਾਲਵੇ ਦੀ 
ਧਰਮ-ਪ੍ਰਚਾਰ ਯਾੜ੍ਾ ਵੇਲੇ ਇਕ ਟੋਭੇ ਦੇ ਕੌਢੇ ਟਾਹਲੀਆਂ 
ਦੀ ਇਕ ਝਿੜੀ ਵਿਚ ਅਕਸਰ ਰੁਕਦੇ ਸਨ। ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ ਕਿ 
ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਵੀ ਇਕ ਵਾਰ ਤਲਵੰਡੀ ਸਾਬੋ ਤੋਂ 
ਸ਼ਿਕਾਰ ਖੇਡਦੇ ਹੋਏ ਇਥੇ ਕੁਝ ਦੇਰ ਲਈ ਠਹਿਰੇ ਸਨ। ਗੁਰੂ 
ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਚਰਣ-ਛੋਹ ਪਾਪਤ ਇਸ ਸਥਾਨ ਉਤੇ ਜੋ 
ਪਹਿਲਾਂ ਸਮਾਰਕ ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ, ਉਸ ਦਾ “ਮੰਜੀ 
ਸਾਹਿਬ? ਨਾਂ ਪ੍ਚਲਿਤ ਹੋਇਆ। ਹੁਣ ਇਹ ਮੰਜੀ ਸਾਹਿਬ 
ਮੁੱਖ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਦੇ ਪਰਿਸਰ ਦੇ ਅੰਤਰਗਤ ਹੈ ਅਤੇ ਕੁਝ 
ਪੁਰਾਤਨ ਸ਼ਸਤ੍ ਇਸ ਵਿਚ ਸੁਰਖਿਅਤ ਹਨ। ਟਾਹਲੀਆਂ 
ਦੀ ਝਿੜੀ ਵਾਲੀ ਥਾਂ ਉਤੇ ਉਸਰੇ ਹੋਣ ਕਾਰਣ ਇਸ ਗੁਰੂ- 
ਧਾਮ ਦਾ ਨਾਂ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਟਾਹਲਾ ਸਾਹਿਬ” ਪ੍ਚਲਿਤ 
ਹੋਇਆ ਪ੍ਰਤੀਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। 


ਟਾਹਲੀ ਸਾਹਿਬ, ਗੁਰਦੁਆਰਾ : ਇਹ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਜਲੈਧਰ 
ਨਗਰ ਤੋ 10 ਕਿ.ਮੀ. ਦੀ ਵਿਥ ਉਤੇ ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ 
ਹੈ। ਰਵਾਇਤ ਅਨੁਸਾਰ ਦੁਆਬੇ ਵਿਚ ਧਰਮ-ਪ੍ਰਚਾਰ ਦੀ 
ਕਿਸੇ ਯਾਤ੍ਾ ਵੇਲੇ ਪਰਿਵਾਰ ਸਹਿਤ ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ 
ਸਾਹਿਬ ਕੁਹਾਲਾ ਨਾਂ ਦੇ ਪਿੰਡ ਪਾਸ ਪਹੁੰਚੇ ਅਤੇ ਇਕ ਵੱਡੀ 
ਢਾਬ ਦੇ ਕੰਢੇ ਡੇਰਾ ਲਗਾਇਆ। ਉਥੇ ਹੀ ਇਕ ਟਾਹਲੀ 
ਦੇ ਬ੍ਿਛਿ ਨਾਲ ਆਪਣਾ ਘੋੜਾ ਬੈਨ੍ਹਿਆ। ਉਥੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ 
ਉਪਦੇਸ਼ ਸੁਣਨ ਲਈ ਕਾਫ਼ੀ ਸੈਗਤ ਜੁੜੀ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ 
ਆਮਦ ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ ਪਹਿਲਾਂ ਉਥੇ ਮਾਮੂਲੀ ਜਿਹਾ 
ਸਮਾਰਕ ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਸੀ। ਪਰ 22 ਜੁਲਾਈ 1979 
ਈ. ਨੂੰ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਟਾਹਲੀ ਸਾਹਿਬ” ਦੀ ਨਵੀਂ ਇਮਾਰਤ 
ਦੀ ਨੀਂਹ ਰਖੀ ਗਈ ਅਤੇ ਹੁਣ ਬਾਬਾ ਜੋਗਾ ਸਿੰਘ ਨੇ 


ਭ/0/0/.5100001002.5011) 


ਸਥਾਨਕ ਸੈਗਤ ਦੇ ਸਹਿਯੋਗ ਨਾਲ ਸੁੰਦਰ ਇਮਾਰਤ ਬਣਾ 
ਦਿੱਤੀ ਹੈ। ਨਾਲ ਹੀ ਸੁੰਦਰ ਸਰੋਵਰ ਵੀ ਬਣਵਾਇਆ ਗਿਆ 
ਹੈ। ਇਸ ਸਥਾਨ 'ਤੇ ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਜਨਮ- 
ਦਿਨ ਦੇ ਮੌਕੇ ਬਹੁਤ ਵੱਡੀ ਸੈਗਤ ਜੁੜਦੀ ਹੈ। ਇਸ ਦੀ 
ਸੇਵਾ ਬਾਬਾ ਦਇਆ ਸਿੰਘ ਦੇ ਸੇਵਕ ਕਰਦੇ ਹਨ। 


ਟਾਵੀਂ ਸਾਹਿਬ, ਗੁਰਦੁਆਰਾ : ਇਹ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਗੁਰੂ 
ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਆਮਦ ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ ਕਪੂਰਥਲਾ 
ਰਿਆਸਤ ਵਿਚ ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ ਸੀ।ਸਥਾਨਕ ਰਵਾਇਤ 
ਅਨੁਸਾਰ ਇਸ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਦੇ ਨੇੜੇ ਪਹਿਲਾਂ ਇਕ ਸੈਘਣਾ 
ਜੈਗਲ ਹੁੰਦਾ ਸੀ ਅਤੇ ਉਸ ਜੈਗਲ ਵਿਚ ਇਕ ਆਦਮਖੇਰ 
ਸ਼ੇਰ ਰਹਿੰਦਾ ਸੀ। ਇਸ ਇਲਾਕੇ ਦੀ ਸੈਗਤ ਨੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ 
ਸੇਵਾ ਵਿਚ ਕਰਤਾਰਪੁਰ ਜਾ ਕੇ ਬੇਨਤੀ ਕੀਤੀ ਕਿ ਉਸ 
ਸ਼ੇਰ ਦਾ ਸ਼ਿਕਾਰ ਕਰਕੇ ਲੋਕਾਂ ਨੂੰ ਡਰ ਤੋਂ ਰਾਹਤ ਦਿਵਾਈ 
ਜਾਏ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਸੈਗਤ ਨੂੰ ਬਚਨ ਦਿੱਤਾ ਅਤੇ ਇਕ 
ਵਾਰ ਬਲੇਰ ਖ਼ਾਨਪੁਰ ਪਿੰਡ ਤੋਂ ਚਲ ਕੇ ਉਸ ਸੈਘੜੇ ਬਨ ਦੇ 
ਨੇੜੇ ਪਹੁੰਚੇ ਅਤੇ ਇਕ ਖੇਤ ਵਿਚ ਬੇਰ ਦੇ ਬ੍ਿਛ ਨਾਲ 
ਘੋੜਾ ਬੈਨ੍ਹਿਆ। ਉਸ ਖੇਤ ਦੇ ਮਾਲਕ ਕੇਸਰ ਨੇ ਸਿੱਖੀ ਧਾਰਣ 
ਕੀਤੀ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਮਿਹਰ ਨਾਲ ਉਥੇ ਇਕ ਪਿੰਡ 
ਵਸਾਉਣ ਲਈ ਮੋੜ੍ਹੀ ਗਡੀ। ਹੁਣ ਉਥੇ ਕੇਸਰਪੁਰ ਨਾਂ ਦਾ 
ਪਿੰਡ ਵਸਦਾ ਹੈ। 

ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਸ਼ੇਰ ਦਾ ਸ਼ਿਕਾਰ ਕਰਨ ਉਪਰੰਤ 
ਇਕ ਦੀਵਾਨ ਸਜਾਇਆ ਜਿਸ ਵਿਚ 'ਕਾਲਾ' ਨਾਂ ਦੇ ਇਕ 
ਗ਼ਰੀਬ ਸਿੱਖ ਨੇ ਕੁਝ ਪੱਕੇ ਹੋਏ ਬੇਰ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਭੇਂਟ ਕੀਤੇ। 
ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਬੇਰ ਛਕ ਕੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀਆਂ ਗਿਟਕਾਂ ਇਧਰ 
ਉਧਰ ਖਿਲਾਰਦੇ ਹੋਇਆਂ ਬਚਨ ਕੀਤਾ ਕਿ ਇਥੇ ਟਾਂਵੀ 
ਟਾਂਵੀ ਬੇਰੀ ਜੰਮੇਗੀ। ਕਾਲਾਂਤਰ ਵਿਚ ਉਥੇ ਕਈ ਵਿਰਲੀਆਂ 
ਵਿਰਲੀਆਂ ਬੇਰੀਆਂ ਉਗ ਪਈਆਂ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ ਦੋ ਹੁਣ 
ਵੀ ਮੌਜੂਦ ਹਨ। ਸਭ ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ ਉਥੇ ਕਪੂਰਥਲਾ-ਪਤਿ 
ਮਹਾਰਾਜਾ ਜਗਤਜੀਤ ਸਿੰਘ ਨੇ ਸੈਨ 1888 ਈ. ਵਿਚ 
ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਦੀ ਇਮਾਰਤ ਬਣਵਾਈ ਜੋ ਹੁਣ ਵੀ ਮੌਜੂਦ ਹੈ 
ਅਤੇ ਉਸ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਦਾ ਲੰਗਰ ਚਲਦਾ ਹੈ। ਹੁਣ ਉਥੇ 
ਨਵੀਂ ਸੁੰਦਰ ਇਮਾਰਤ ਬਣਾਈ ਜਾ ਚੁਕੀ ਹੈ ਅਤੇ 1976 
ਈ. ਵਿਚ ਸੈਤ ਮਿਲਖਾ ਸਿੰਘ ਨੇ ਇਕ ਸਰੋਵਰ ਬਣਾਉਣ 
ਦਾ ਵੀ ਉਦਮ ਕੀਤਾ ਹੈ। 
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ਟੀਕਾਕਾਰੀ: ਉਦਾਸੀ ਸ਼ਾਖਾ 
ਟਿੱਕੇ ਦੀ ਵਾਰ : ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਵਿਚ ਸੈਕਲਿਤ ਇਹ ਵਾਰ 


ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਦਰਬਾਰ ਵਿਚ ਕੀਰਤਨ ਕਰਦੇ 
ਸਨ। ਇਸ ਵਾਰ ਨੂੰ “ਟਿੱਕੇ ਦੀ ਵਾਰ” ਇਸ ਲਈ ਕਿਹਾ 
ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਕਿਉਂਕਿ ਇਸ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਂ ਨੂੰ ਟਿਕੇ ਜਾਣ 
(ਤਿਲਕ ਦੇਣ) ਦਾ ਬਿੱਤਾਂਤ ਦਰਜ ਹੈ। ਇਹ ਨਾਂ ਵਿਆਖਿਆ 
-ਕਾਰਾਂ ਜਾਂ ਪ੍ਰਚਾਰਕਾਂ ਦਾ ਦਿੱਤਾ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਮੂਲ ਵਾਰ 
ਵਿਚ ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦਾ ਕੋਈ ਨਾਂ ਦਿੱਤਾ ਹੋਇਆ ਨਹੀਂ 
ਮਿਲਦਾ। ਵੇਖੋ “ਸਤਾ ਡੂੰਮ”। 


ਟਿੱਬਾ (ਪਿੰਡ) : ਵੇਖੋ 'ਸੋਮਾਸਰ ਸਾਹਿਬ, ਗੁਰਦੁਆਰਾ”। 


ਟੀਕਾ : ਸੂਤ੍ਰਿਕ ਜਾਂ ਕਲਿਸ਼ਟ ਰਚਨਾਵਾਂ ਨੂੰ ਸਰਲ ਅਤੇ 
ਸੈਖੇਪ ਰੂਪ ਵਿਚ ਅਰਥ ਕਰਨ ਵਾਲੀ ਵਿਧਾ ਨੂੰ “ਟੀਕਾ” 
ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਵਿਸਤਾਰ ਲਈ ਵੇਖੋ “ਟੀਕਾਕਾਰੀ-ਸਰੂਪ 
ਅਤੇ ਪਰੋਪਰਾ”। 


ਟੀਕਾ ਸਿਰੀ ਰਾਗ : ਪੰਡਿਤ ਤਾਰਾ ਸਿੰਘ ਨਰੋਤਮ ਰਚਿਤ 
ਸਿਰੀ ਰਾਗ ਦਾ ਟੀਕਾ ਨਤੋਤਮ ਹੋਰਾਂ ਨੇ ਸਾਰੇ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ 
ਸਾਹਿਬ ਦਾ ਟੀਕਾ ਲਿਖਣ ਦਾ ਮਨ ਬਣਾਇਆ ਸੀ, ਪਰ 
ਜ਼ਿੰਦਗੀ ਨੇ ਸਾਥ ਨ ਦਿੱਤਾ। ਵੇਖੋ “ਤਾਰਾ ਸਿੰਘ ਨਰੋਤਮ 
ਪੰਡਿਤ'। 


ਟੀਕਾਕਾਰੀ : ਉਦਾਸੀ ਸ਼ਾਖਾ : ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੀ ਟੀਕਾਕਾਰੀ 
ਦੀ ਇਸ ਸ਼ਾਖਾ ਦਾ ਸੈਬੰਧ ਉਦਾਸੀ ਸੈਪ੍ਦਾਇ (ਵੇਖੋ) ਨਾਲ 
ਹੈ। ਇਸ ਸੰਪ੍ਦਾਇ ਦੇ ਅਨੌਕ ਵਿਦਵਾਨ ਸਾਧੂਆਂ ਨੇ 
ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੇ ਸ਼ੁਰੂ ਵਿਚ ਮੌਖਿਕ ਟੀਕੇ ਕੀਤੇ ਅਤੇ 
ਜਿਗਿਆਸੂਆਂ ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਪ੍ਰਵਚਨਾਂ ਰਾਹੀਂ ਗੁਰਮਤਿ ਦੀ 
ਭਾਵ-ਵਿਭੂਤੀ ਤੋ" ਜਾਣੂ ਕਰਵਾਇਆ। ਚੂੰਕਿ ਇਹ 
ਅਧਿਕਤਰ ਵਿਹੰਗਮ ਸਾਧੂ ਸਨ, ਇਸ ਲਈ ਨਿਠ ਕੇ ਟੀਕਾ 
ਕਰਨ ਅਤੇ ਉਸ ਨੂੰ ਲਿਖਿਤ ਰੂਪ ਦੇਣ ਦੀ ਰੁਚੀ ਇਨ੍ਹਾਂ 
ਵਿਚ ਪੈਦਾ ਹੀ ਨ ਹੋਈ। ਅਠਾਰ੍ਹਵੀਂ ਸਦੀ ਦੇ ਪਿਛਲੇ ਅੱਧ 
ਵਿਚ ਸੁਆਮੀ ਆਨੰਦਘਨ ਨੇ ਜਪੁਜੀ, ਆਰਤੀ, ਓਅੰਕਾਰ, 
ਆਸਾ ਦੀ ਵਾਰ, ਸਿਧ ਗੋਸਟਿ ਅਤੇ ਅਨੰਦੁ ਨਾਂ ਦੀਆਂ 
ਬਾਣੀਆਂ ਦੇ ਟੀਕੇ ਕਰਕੇ ਫਿਰ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਸੈਨ 1800 ਈ. 
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ਟੀਕਾਕਾਰੀ: ਅਨ੍ਹਯ-ਵਿਧੀ 


ਦੇ ਆਸ-ਪਾਸ ਲਿਖਿਤ ਰੁਪ ਪ੍ਰਦਾਨ ਕੀਤਾ। ਉਦਾਸੀ 
ਸੁਆਮੀ ਹੋਰਾਂ ਦੇ ਟੀਕਿਆਂ ਵਿਚੋਂ ਮਿਲ ਜਾਂਦੀਆਂ ਹਨ। 
ਇਹ ਇਕ ਪ੍ਰਕਾਰ ਨਾਲ ਉਦਾਸੀ ਸੈਪ੍ਰਦਾਇ ਦਾ ਪ੍ਤਿਨਿਧ 
ਟੀਕਾਕਾਰ ਹੈ। ਵੇਖੋ “ਆਨੰਦਘਨ, ਸੁਆਮੀ”। 

ਇਸ.ਟੀਕਾਕਾਰੀ ਬਾਰੇ ਵਿਚਾਰਨਯੋਗ ਗੱਲ ਇਹ 
ਹੈ ਕਿ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ-ਮਤ ਵਿਚ ਵਿਸ਼ਵਾਸ ਰਖਣ ਵਾਲੇ 
ਉਦਾਸੀ ਸੈਤ ਆਪਣੀਆਂ ਪਰਿਵਾਜਕ ਰੁਚੀਆਂ ਅਤੇ 
ਦੀ ਵਿਆਖਿਆ ਵਸਤੂ-ਨਿਸ਼ਠ ਦਿ੍‌ਸ਼ਟੀ ਤੋ ਨ ਕਰ ਸਕੇ। 
ਇਸ ਲਈ ਇਹ ਟੀਕਾਕਾਰੀ ਪੂਰਵ ਨਿਸਚਿਤ ਧਾਰਣਾ ਤੋਂ 
ਆਕਾਂਤ ਕਹੀ ਜਾਏਗੀ। 


ਵਿਧੀ” ਦੀ ਵਰਤੋ' ਕਰਨਾ ਬਹੁਤ ਜ਼ਰੂਰੀ ਹੈ, ਤਾਂ ਜੋ ਸ਼ਬਦਾਂ 
ਦਾ ਵਾਕ ਵਿਚ ਪਹਿਲਾਂ ਸਹੀ ਸਥਾਨ-ਕ੍ਮ ਨਿਸਚਿਤ 
ਕੀਤਾ ਜਾ ਸਕੇ ਅਤੇ ਫਿਰ ਅਰਥ ਕਰਨ ਦੀ ਪ੍ਰਕ੍ਰਿਆ ਸ਼ੁਰੂ 
ਕੀਤੀ ਜਾਏ। ਇਸ ਸੈਬੈਧ ਵਿਚ ਭਾਈ ਕਾਨ੍ਹ ਸਿੰਘ ਨੇ 
“ਮਹਾਨਕੋਸ਼” ਵਿਚ ਅੰਕਿਤ ਕੀਤਾ ਹੈ--ਵਾਕ ਦੇ ਪਦਾਂ ਨੂੰ 
ਸਪੱਸ਼ਟ ਕਰਨ ਲਈ ਯੋਗਯ ਅਸਥਾਨ ਤੇ ਲੈ ਜਾਣ ਦੀ 
ਕ੍ਿਯਾ, ਜਿਵੇਂ- ਝੰ ਬੋਹਿਥ ਸ਼ਾਗਨ ਪਭ ਚਰਣਾ (ਵਡ .ਛੰਤ 
ਮ.ਪ) ਡੰ ਸ਼ਾਗਰ ਬੇ/ਹਿਥ ਪ੍ਰਭੁ ਚਰਣਾ/ 
ਅਨੂਯ-ਵਿਧੀ ਤੋਂ ਬੇਖ਼ਬਰ ਵਿਦਵਾਨ ਕਈ ਪ੍ਰਕਾਰ 
ਦੀਆਂ ਅਟਕਲਾਂ ਨਾਲ ਅਰਥ ਕਰਨ ਦੇ ਚਮਤਕਾਰ 
ਵਿਖਾਉਂਦੇ ਹਨ, ਪਰ ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੋਣ ਦੀ ਥਾਂ ਹੋਰ ਉਲਝ ਜਾਂਦੇ 
ਹਨ। ਇਸ ਸੈਬੈਧ ਵਿਚ ਪੰਜਾਬੀ ਯੂਨੀਵਰਸਿਟੀ ਵਿਚ 8-9 
ਦਸੈਬਰ 1984 ਈ. ਨੂੰ ਹੋਈ ਤੀਜੀ ਪੰਜਾਬੀ ਵਿਕਾਸ 
ਕਾਨਫਰੈਸ ਵਿਚ ਡਾ. ਪਿਆਰ ਸਿੰਘ ਵਲੋਂ “ਟੀਕਾਕਾਰੀ : 
ਸਿੱਧਾਂਤਕ ਵਿਸ਼ਲੇਸ਼ਣ” ਵਿਸ਼ੇ ਉਤੇ ਪੜ੍ਹੋ ਗਏ ਖੋਜ-ਪੱਤਰ 
(ਪੰਨੇ :5-16) ਤੋੱ' ਇਕ ਵੈਨਗੀ ਦੇਣੀ ਉਚਿਤ ਹੋਵੇਗੀ। 
. _ ਫੱਨਗਾ-- ਟੀਕਾਕਾਰੀ ਵਿਚ ਭਾਸ਼ਾ ਦੇ ਮੁਹਾਵਰੇ 
ਤੇ ਸਾਹਿਤ ਦੇ ਵਿਹਾਰ ਵਲ ਧਿਆਨ ਦੇ ਕੇ ਅਰਥ ਕਰਨ 
ਦਾ ਸਿੱਧਾਂਤ ਕਿਸੇ ਉਚੇਚੀ ਸਿਫ਼ਾਰਿਸ਼ ਦੀ ਮੰਗ ਨਹੀਂ 
ਕਰਦਾ। ਸ਼ਬਦਾਂ ਦੀ ਲੜੀ ਵਿਚ ਬੱਝਾ ਕੋਈ ਵੀ ਸ਼ਬਦ, 
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ਕੋਈ ਵੀ ਵਾਕਾਂਸ਼, ਅਗਲੇ ਪਿਛਲੇ ਸੈਦਰਭ ਨੂੰ ਤਕ ਦੇ 
ਅਰਥ ਨਿਰਧਾਰਿਤ ਕਰਨ ਦੀ ਮੰਗ ਕਰਦਾ ਹੈ। ਇਹ ਸਿੱਧਾਂਤ 
ਵੀ ਬਹੁਤ ਮਹੱਤਵਪੂਰਣ ਹੈ। ਆਪਣੀ ਗੱਲ ਅਸੀਂ ਇਕ 
ਉਦਾਹਰਣ ਨਾਲ ਸਮਝਾਉਂਦੇ ਹਾਂ। ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਦੇ ਰਾਗ 
ਭੈਰਉ ਦੇ ਇਕ ਸ਼ਬਦ ਵਿਚ ਇਹ ਤੁਕ ਆਈ ਹੈ--ਦਾਸ਼ 
ਕਾਲੰਰ ਤੰਗੀ ਨਹ ਸ਼ਮਾਨਾ//ਡਸ਼ਤ ਨਜਨੈਂਕ ਰਾ ਰਹਮਾਨਾ/ 
ਇਸ ਦੇ ਅਰਥ ਅਨਾੜੀ ਵਿਆਖਿਅਕਾਰ ਤਾਂ ਇਹ ਕਰ 
ਦਿੰਦੇ ਹਨ ਕਿ 'ਹੇ ਪ੍ਰਭੁ ਮੈਂ ਤੇਰੀ ਪਨਾਹ ਵਿਚ ਆ ਗਇਆ 
ਹਾਂ, ਮੈਨੂੰ ਬਹਿਸ਼ਤ (ਸਵਰਗ) ਦੇ ਨੇੜੇ ਰਖ। ਪਰ ਸੋਚਵਾਨ 
ਟੀਕਾਕਾਰ “ਬਹਿਸ਼ਤ ਦੇ ਨੇੜੇ” ਰਖਣ ਦੇ ਅਰਥਾਂ ਨੂੰ ਕਬੂਲ 
ਨ ਕਰਦੇ ਇਸ ਤੁਕ ਦੇ ਅਰਥ ਇੰਜ ਕਰਦੇ ਹਨ-- (1) ਹੇ 
ਰਹਿਮ ਵਾਲੇ ਹਰੀ ! ਮੈਨੂੰ ਆਪਣੀ ਪਨਾਹ ਵਿਚ ਰਖ; ਇਹੀ 
ਮੇਰੇ ਲਈ ਬਹਿਸ਼ਤ ਹੈ (ਪ੍ਰੋ. ਤੇਜਾ ਸਿੰਘ-ਸ਼ਬਦਾਰਥ); (2) 
ਮੈਂ ਤੇਰਾ ਦਾਸ ਕਬੀਰ ਤੇਰੀ ਸ਼ਰਨ ਆਇਆ ਹਾਂ। ਹੇ ਰਹਿਮ 
ਕਰਨ ਵਾਲੇ ਮੈਨੂੰ ਆਪਣੇ ਚਰਨਾਂ ਦੇ ਨੇੜੇ ਰਖ (ਇਹੀ ਮੇਰੇ 
ਲਈ) ਬਹਿਸ਼ਤ ਹੈ (ਪ੍ਰੋ. ਸਾਹਿਬ ਸਿੰਘ-'ਸੀ ਗੁਰੂ ਗੰਥ 
ਦਰਪਣ”); (3) (ਮੈਂ) ਕਬੀਰ ਦਾਸ ਆਪ ਜੀ ਦੀ ਪਨਹ 
ਸ਼ਰਨ ਵਿਚ ਸਮਾਇਆ ਭਾਵ ਪਿਆ ਹਾਂ। ਹੇ ਰਹਿਮ ਦਿਲ 
ਵਾਲੇ ਅਕਾਲ ਪੁਰਖ ! ਮੈਨੂੰ ਆਪਣੇ ਪਾਸ ਰਖ, ਮੇਰੇ ਵਾਸਤੇ 
ਇਹੀ ਭਿਸ਼ਤੁ-ਸੂਰਗ ਹੈ (ਸੈਤ ਕਿਰਪਾਲ ਸਿੰਘ-'ਸੈਪਰਦਾਈ 
ਟੀਕਾ ਆਦਿ ਸੀ ਗੁਰੂ ਗਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਜੀ?)। 
ਤਿੰਨੇ ਵਿਆਖਿਆਵਾਂ ਕਬੀਰ ਜੀ ਦੀ ਇਸ 
ਅਰਜ਼ੋਈ ਦੇ ਸੂਰ 'ਤੇ ਮੁਕਦੀਆਂ ਹਨ ਕਿ “ਹੇ ਰਹਿਮ ਕਰਨ 
ਵਾਲੇ, ਮੈਂ ਤੇਰੇ ਕੋਲ ਜਾਂ ਤੇਰੀ ਪਨਾਹ ਵਿਚ ਆ ਗਇਆ 
ਹਾਂ, ਤੂੰ ਹੁਣ ਮੈਨੂੰ ਆਪਣੇ ਕੋਲ ਰਖ; ਇਹੀ ਮੇਰੇ ਲਈ 
ਸੁਰਗ ਹੈ। ਪਰ ਇਹ ਅਰਥ ਸ਼ਬਦ ਵਿਚ ਆਏ ਹੋਰਨਾਂ 
ਪਦਾਂ ਦੇ ਪ੍ਰਸੰਗ ਵਿਚ ਵਾਚਿਆਂ ਮੇਲ ਨਹੀਂ ਖਾਂਦੇ । ਪਹਿਲਾਂ 
ਤਾਂ 'ਸਮਾਣਾ” ਅਤੇ “ਕੋਲ (ਜਾਂ ਪਨਾਹ ਵਿਚ) ਰਖਣ” ਦਾ 
ਅਜੋੜ ਰੜਕਦਾ ਹੈ। ਜਿਹੜੀ ਚੀਜ਼ ਕਿਸੇ ਥਾਂ ਵਿਚ ਸਮਾ 
ਚੁਕੀ ਹੈ , ਉਸ ਦੇ ਮੁੜ ਕੌਲ ਜਾਂ ਪਨਹ ਵਿਚ ਰਖਣ ਦਾ ਕੀ 
ਅਰਥ ? 
ਦੂਜੇ ਸਮੁੱਚੇ ਸ਼ਬਦ ਦਾ ਲਹਿਜਾ ਤੇ ਭਾਵ ਕਿ 
“ਜਿਸ ਸ਼ੂਰਗ ਵਿਚ ਸੱਤਰ ਹਜ਼ਾਰ ਸਾਲਾਰ, ਸਵਾ ਲਖ 
ਪੈਸ਼ੀਬਰ, ਅਠਾਸੀ ਕਰੋੜ ਸ਼ੇਖ ਤੇ ਛਿਪੰਜਾ ਕਰੋੜ ਹੋਰ 
ਕਬੀਲੇ ਆਪਣਾ ਘਰ ਪਾਈ ਬੈਠੇ ਹਨ, ਜਿਥੇ ਸਭਾ ਦੂਰ 
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ਦੂਰ ਤਕ ਲਗੀ ਹੋਵੇਗੀ ਤੇ ਦਮ ਘੁਟੇਗਾ, ਉੱਥੇ ਕਬੀਰ ਜਾ 
ਕੇ ਕੀ ਕਰੇਗਾ? 

ਦੋਵੇਂ ਅਜੋੜ ਗੱਲਾਂ ਸਪੱਸ਼ਟ ਰੂਪ ਵਿਚ ਇਹ 
ਸੈਕੇਤ ਕਰਦੀਆਂ ਹਨ ਕਿ “ਭਿਸਤ ਨਜੀਕ ਰਾਖੁ ਰਹਮਾਨਾ” 
ਦੇ ਅਰਥ ਇਹ ਨਹੀਂ ਹਨ ਜੋ ਸਾਡੇ ਮਿਤ ਟੀਕਾਕਾਰ ਕਰਦੇ 
ਸਨ। ਤਾਂ ਫਿਰ, ਅਰਥ ਕੀ ਹੋ ਸਕਦੇ ਹਨ ? ਸਾਡੀ ਜਾਚੇ 
“ਭਿਸਤੁ ਨਜੀਕ ਰਾਖੁ” ਪੰਜਾਬੀ ਵਿਚ ਬੋਲੇ ਜਾਂਦੇ ਮੁਹਾਵਰੇ, 
“ਕੋਲ ਹੀ ਰਖ (ਉਰਦੂ, ਪਾਸ ਹੀ ਰਖੀਏ), ਮੈਨੂੰ ਲੋੜ ਨਹੀਂ? 


ਦ੯੫੩੭ 


ਦਾ ਫ਼ਾਰਸੀ ਸ਼ਬਦ, “ਨਜੀਕ” ਨਾਲ ਭੁਗਤਾਇਆ ਭਾਵ 
ਹੈ। ਕਬੀਰ ਜੀ ਇਹ ਕਹਿਣਾ ਚਾਹ ਰਹੇ ਹਨ-- ਹੇ ਰਹਮ 
ਕਰਨ ਵਾਲੇ ਸਾਈਂ ! ਹੁਣ ਮੈਂ ਜਦੋਂ ਤੇਰੇ ਚਰਨਾ ਵਿਚ ਸਮਾ 
ਗਇਆ ਹਾਂ, ਮੈਨੂੰ ਇਸ ਬਹਿਸ਼ਤ ਦੀ ਲੌੜ ਨਹੀਂ, ਇਹ ਤੂੰ 
ਆਪਣੇ ਕੋਲ ਹੀ ਰਖ। ਇਹ ਅਰਥ ਜੋ ਬਾਕੀ ਸ਼ਬਦਾਂ ਦੇ 
ਪ੍ਸੈਗ ਤੋਂ ਸੁਝਦੇ ਹਨ, ਕਬੀਰ ਜੀ ਦੇ ਅੱਖੜ ਅੰਦਾਜ਼ ਤੇ 
ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਬੇ-ਨਿਆਜ਼ੀ ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਇਸ ਤੁਕ ਦੇ ਅਨੁਕੂਲ 
ਹਨ-- ਕਥੀਰ ਸ਼ਰਗ ਨਰਕ ਤੇ ਮੱ ਗੰਹਿਓ ਸਤਿਗੁਰ ਕੇ 
ਪਰਸ਼ਾਹੰਦ / 

/ਟੱਪਣਾਂ - ਡਾ. ਪਿਆਰ ਸਿੰਘ ਦੇ ਉਪਰੋਕਤ 
ਵਿਸ਼ਲੇਸ਼ਣ ਨੂੰ ਧਿਆਨ ਨਾਲ ਵਾਚਣ `ਤੇ ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੋ ਜਾਂਦਾ 
ਹੈ ਕਿ ਜੇ ਅਨੂਯ-ਵਿਧੀ ਨਾਲ ਅਰਥ ਕਰਨ ਦਾ ਯਤਨ 
ਕੀਤਾ ਜਾਂਦਾ ਤਾਂ ਗੱਲ ਕਿਸੇ ਸਿਰੇ ਲਗ ਜਾਣੀ ਸੀ। ਮੁਲ 
ਵਾਕ-- ਦਾਸ਼ ਕਥਾੀਰ ਤੰਗੀ ਨਹ ਸਮਾਨਾ //ਡਸ਼ਤ ਨਜਨਂਕਾ 
ਰਾਖ ਰਹਮਾਨਾ ਦਾ ਅਨ੍ਹਯ-ਵਿਧੀ ਅਨੁਸਾਰ ਸਰੂਪ ਇਸ 
ਤਰ੍ਹਾਂ ਹੋਏਗਾ-- ਭਹਮਾਨਾ ਦਾਸ਼ ਕਘੀਰ ਤੇਗੀ ਪਨਹ /ਭੋਸ਼ਤਾ 
ਸ਼ਮਾਨਾ ਨਜੀਂਕੇ ਰਾਖ਼। 

ਹੁਣ ਇਸ ਦੇ ਉਚਿਤ ਅਰਥ ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਹੋਣਗੇ 
- ਹੇ ਰਹਿਮਾਨ '! (ਤੁਹਾਡਾ) ਦਾਸ ਕਬੀਰ ਤੁਹਾਡੀ ਸ਼ਰਣ 
ਵਿਚ ਹੈ। (ਇਹ ਸ਼ਰਨਾਗਤ ਸਥਿਤੀ) ਬਹਿਸ਼ਤ ਦੇ ਸਮਾਨ 
ਹੈ। (ਕ੍ਰਿਪਾ-ਪੂਰਵਕ) ਮੈਨੂੰ ਆਪਣੇ ਚਰਨਾਂ ਰੂਪੀ ਬਹਿਸ਼ਤ 
ਦੇ ਨੌੜੇ ਹੀ ਰਖ। 

ਇਸ ਲਈ ਕਿਸੇ ਬਾਣੀ ਦਾ ਟੀਕਾ ਕਰਨ ਵੇਲੇ 
ਉਚਿਤ ਟੀਕਾਕਾਰੀ-ਸੈਦਾਂ ਦੀ ਵਰਤੋਂ ਕਰਨੀ ਚਾਹੀਦੀ ਹੈ। 


ਟੀਕਾਕਾਰੀ : ਸੇਵਾਪੰਥੀ ਸ਼ਾਖਾ : ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੀ 
ਟੀਕਾਕਾਰੀ ਦੀ ਇਹ ਸ਼ਾਖਾ ਸੇਵਾਪੰਥੀ ਸੰਪ੍ਰਦਾਇ ਦੀ ਹੈ। 
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ਇਹ ਸ਼ਾਖਾ ਵੀ ਸ਼ੁਰੂ ਵਿਚ ਉਦਾਸੀ ਸ਼ਾਖਾ ਵਾਂਗ ਮੌਖਿਕ 
ਹੀ ਰਹੀ ਹੈ। ਆਧੁਨਿਕ ਕਾਲ ਵਿਚ ਕੁਝ ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਨੇ 
ਆਪਣੇ ਟੀਕਿਆਂ ਨੂੰ ਲਿਖਤੀ ਰੂਪ ਦਿੱਤਾ ਹੈ। 

ਪੁਰਾਤਨ ਟੀਕਿਆਂ ਵਿਚੋਂ ਕੇਵਲ “ਜਪੁਜੀ” 
ਸੈਬੋਧੀ ਲਿਖਿਤ ਰੂਪ ਵਿਚ ਇਕ ਟੀਕਾ ਜ਼ਰੂਰ ਮਿਲਦਾ ਹੈ। 
“ਜਪੁ ਪਰਮਾਰਥ” ਨਾਂ ਦੇ ਇਸ ਟੀਕੇ ਦੀ ਇਕ ਪੋਥੀ ਸਿੱਖ 
ਰੈਫੈਂਸ ਲਾਇਬ੍ਰੇਰੀ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ (3399) ਵਿਚ ਉਪਲਬਧ 
ਸੀ। ਉਹ ਭਾਈ ਰਾਮ ਕ੍ਰਿਸ਼ਨ ਦੀ ਰਚਨਾ ਸੀ- ਸ਼ੀ ਗਰ 
ਸ਼ੋਵਾ ਦਾਸ਼ /ਨੈੱਖ ਰਾਮ /ਿਸ਼ਨ ਉਠ ਧਰੇ / ਜਪ ਪਰਆਾਰਥ' 
ਯਹ ਕਾਹਲੋਂ ਯਥਾ ਛੁਧ ਅਨੁਸ਼ਾਰ/ ਇਸ ਦੀ ਰਚਨਾ ਸੋਮਤ 
1853 ਬਿ. ਵਿਚ ਹੋਈ ਸੀ। ਟੀਕੇ ਦੀ ਵਿਧੀ ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ 
ਹੈ- ਪਹਿਲਾ ਜਪੁ ਬਾਣੀ ਦੀ ਟੂਕ ਦਿੱਤੀ ਹੈ ਅਤੇ ਫਿਰ 
ਉਸ ਦਾ ਟੀਕਾ ਲਿਖਿਆ ਹੈ। ਨਮੂਨੇ ਵਜੋਂ - 

ਸਤਨਾਮ ਕਰਤਾ ਪਰਖ-- ਯਹ ਨਾਮ ਪੁਆਾਤਮਾ 
ਕਾ ਹੈ/ ਸ਼ਤ' ਕਹਯੋ ਜਾਗੂਤ ਸੂਪਨ ਸ਼ਥੰਘਤਿ ਯਹ ਤਨ 
ਅਵਸ਼ਲਾ ਕੇ ਪ੍ਨਾਣ /ਝੈਧੋ ਲੋ ਸ਼ਤ ਮਾੜ੍ ਜਿਉਂ ਕਾ /ਤਿਓਂ 
ਤਨੀਨੇਂ ਕਾਲ /ਬਥੇਂ ਸ਼ਾਖਾ ਸਰੂਪ ਆਬਨਾਸੀ ਹੈ / ਅਰ ਕਰਤਾ 
ਕਾਹਲੇ / ਆਲਾ ਕਾ ਆਸੂੰ ਸ਼ਥਾਪਨਾ/ ਆਰ ਜੋ ਅਪਨਾ 
ਚੌਤੰਨ ਸ਼ਤਾ ਕਾਠ ਕੰ ਆਯਾ ਦਵਾਠੇ ਵਾਰੰਵਾਰ ਜਗਤ ਰਚੇ 
ਹੈ/(ਪਤਰਾ 2) 
ਨਨੂ-ਉਤਰ ਪੱਧਤੀ ਦਾ ਪ੍ਰਯੋਗ ਵੀ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਇਸ 
ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਕੁਝ ਪਉੜੀਆਂ ਦੀਆਂ ਉਥਾਨਿਕਾਵਾਂ ਵੀ 
ਲਿਖੀਆਂ ਗਈਆਂ ਹਨ। ਇਸ ਦੀ ਸਾਧ ਭਾਸ਼ਾ ਪੰਜਾਬੀ ਤੋੱ' 
ਕਾਫ਼ੀ ਪ੍ਰਭਾਵਿਤ ਹੈ। ਸਿੱਧਾਂਤਿਕ ਵਿਸ਼ਲੇਸ਼ਣ ਵੇਲੇ ਕਿਤੇ 
ਕਿਤੇ ਭਾਸ਼ਾ ਔਖੀ ਵੀ ਹੋ ਗਈ ਹੈ। ਪਰ ਪ੍ਰਸ਼ਨੋਤਰੀ ਸ਼ੈਲੀ 
ਕਾਰਣ ਅਰਥ ਸਮਝਣ ਵਿਚ ਸੁਗਮਤਾ ਹੀ ਰਹੀ ਹੈ। 

ਸੇਵਾਪੰਥੀ ਸਾਧਕਾਂ ਦੀ ਮੌਖਿਕ ਪਰੈਪਰਾ ਵਾਲੀ 
ਵਿਆਖਿਆ-ਪੱਧਤੀ ਆਧੁਨਿਕ ਯੁਗ ਵਿਚ ਵੀ ਜਾਰੀ ਰਹੀ। 
ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਦੇ ਸੇਵਾਪੰਥੀ ਡੇਰੇ ਵਿਚ ਕੁਝ ਲਿਖਿਤ 
ਵਿਆਖਿਆ ਹੋਈ ਵੀ ਮਿਲ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਇਹ ਸਾਰਾ ਅਧਿਐਨ 
ਸਾਧਾਰਣ ਪੱਧਰ ਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੀ ਵਿਆਖਿਆ 
-ਪੱਧਤੀ ਵਿਚ ਕੋਈ ਉਚੇਚੀ ਦੇਣ ਨਹੀਂ ਦਿੰਦਾ। ਸੈਨ 
1961 ਈ. ਤੋਂ ਗਿਆਨੀ ਕ੍ਰਿਪਾਲ ਸਿੰਘ (ਸਤੋ ਵਾਲੀ 
ਗਲੀ, ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ) ਨੇ ਗੁਰੂ ਰਥ ਸਾਹਿਬ ਦਾ ਟੀਕਾ ਕਰਨਾ 
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ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤਾ ਹੈ, ਜੋ ਹੁਣ 'ਸੈਪ੍ਦਾਈ ਟੀਕਾ ਸੀ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ 
ਸਾਹਿਬ ਜੀ ਕੀ” ਨਾਂ ਅਧੀਨ ਦਸ ਜਿਲਦਾਂ ਵਿਚ ਛਪ 
ਚੁਕਿਆ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚ ਗੁਰਬਾਣੀ ਨੂੰ ਸਮਝਾਉਣ ਲਈ 
ਪੰਰਾਣਿਕ ਕਥਾ-ਵਾਰਤਾਵਾਂ ਨੂੰ ਬਹੁਤਾਤ ਨਾਲ ਵਰਤਿਆ 
ਗਿਆ ਹੈ। 


ਟੀਕਾਕਾਰੀ : ਗਿਆਨੀ ਸ਼ਾਖਾ : ਗੁਰੂ ਗੰਥ ਸਾਹਿਬ 
ਵਿਚਲੀ ਬਾਣੀ ਦੀ ਵਿਆਖਿਆ ਕਰਨ ਵਾਲੇ ਸਿੱਖ 
ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਦੀ ਇਕ ਸ਼ਾਖਾ, ਜਿਸ ਦਾ ਆਰੈਭ ਕਈ ਭਾਈ 
ਵਾਰਾਂ (ਅਤੇ ਕਬਿੱਤਾਂ) ਵਿਚ ਬਾਣੀ ਦੇ ਅਨੇਕ ਸਿੱਧਾਂਤਾਂ/ 
ਸੈਕਲਪਾਂ ਦੀ ਵਿਆਖਿਆ ਕੀਤੀ ਹੈ। ਇਸ ਕਰਕੇ ਉਨ੍ਹਾਂ 
ਦੀਆਂ ਰਚੀਆਂ ਵਾਰਾਂ ਨੂੰ “ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੀ ਕੁੰਜੀ” (ਵੇਖੋ) 
ਕਿਹਾ ਗਿਆ ਹੈ। 

ਪਰ ਕੁਝ ਵਿਦਵਾਨ ਇਸ ਸ਼ਾਖਾ ਦਾ ਆਰੈਭ 
ਭਾਈ ਮਨੀ ਸਿੰਘ (ਵੇਖੋ) ਤੋਂ ਮੰਨਦੇ ਹਨ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਦਸਵੇਂ 
ਗੁਰੂ ਨੇ ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੀ ਵਿਆਖਿਆ ਦਾ ਕੌਮ ਸੌਂਪਿਆ ਸੀ। 
ਭਾਈ ਸਾਹਿਬ ਨੇ ਬੜੇ ਲੰਬੇ ਸਮੇਂ ਤਕ ਹਰਿਮੰਦਿਰ ਸਾਹਿਬ, 
ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਵਿਚ ਬਾਣੀ ਦੀ ਵਿਆਖਿਆ ਅਤੇ ਕਥਾ 
ਵਿਚ ਭਾਈ ਸੂਰਤ ਸਿੰਘ ਨੇ ਨਿਆਨ ਰਤਨਾਵਲਾਂ (ਭਾਈ 
ਮਨੀ ਸਿੰਘ ਵਾਲੀ ਜਨਮਸਾਖੀ) ਅਤੇ ਭਗਤਾ ਭਤਨਾਵਲਾ 
(ਸਿੱਖਾਂ ਦੀ ਭਗਤਮਾਲਾ) ਦੇ ਰੂਪ ਵਿਚ ਲਿਪੀਬੱਧ ਕੀਤਾ। 

ਗਿਆਨੀ ਸੈਪ੍ਦਾਇ ਦਾ ਵਿਕਾਸ-ਕ੍ਰਮ ਅਤੇ 
ਇਸ ਸੰਪ੍ਰਦਾਇ ਦੇ ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਦੇ ਨਾਂ ਕਈ ਪੁਸਤਕਾਂ ਵਿਚ 


ਲਿਖੇ ਮਿਲਦੇ ਹਨ। ਭਾਈ ਕਾਨੂਹ ਸਿੰਘ ਨੇ ਇਸ ਸੈਪ੍ਦਾਇ ਦੇ 


ਵਿਆਖਿਆਕਾਰਾਂ ਦੀ ਸੂਚੀ ਇਉਂ ਦਿੱਤੀ ਹੈ- ਕਲਗੀਧਰ 
ਤੋਂ ਭਾਈ ਮਨੀ ਸਿੰਘ ਅਤੇ ਕਰਮ ਸਿੰਘ ਨੇ ਅਰਥ ਪੜ੍ਹੇ । 
ਉਨ੍ਹਾਂ ਤੋਂ ਦੀਵਾਨ ਸਿੰਘ ਨੇ, ਉਨ੍ਹਾਂ ਤੋਂ ਖਜ਼ਾਨ ਸਿੰਘ ਨੇ, 
ਉਸ ਤੋ ਗੁਰਦਿਆਲ ਸਿੰਘ ਨੇ, ਉਸ ਤੋਂ' ਗੁਰਬਖ਼ਸ਼ ਸਿੰਘ 
ਨੇ, ਉਸ ਤੋ ਅਮਰ ਸਿੰਘ, ਕੌਰ ਸਿੰਘ, ਅਤੇ ਸੁਰਤ ਸਿੰਘ ਨੇ 
ਪੜ੍ਹੇ। ਅਮਰ ਸਿੰਘ ਤੋਂ` ਰਾਮ ਸਿੰਘ ਨੇ, ਉਸ ਤੋਂ ਬਿਅੰਤ 
ਸਿੰਘ ਨੇ, ਉਸ ਤੋਂ ਚੈਦਾ ਸਿੰਘ ਨੇ ਸੈਥਾ ਲਈ। ਸੂਰਤ ਸਿੰਘ 
ਤੋਂ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਪੁੱਤਰ ਭਾਈ ਸੈਤ ਸਿੰਘ, ਹਰਿਮੰਦਿਰ ਦੇ 
ਗਿਆਨੀ ਨੇ ਅਰਥ ਪੜ੍ਹੋ! ਭਾਈ ਚੰਦਾ ਸਿੰਘ ਆਦਿਕ 
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ਗਿਆਨੀਆਂ ਦੀ ਸ਼ਾਖਾ ਇਸ ਵੇਲੇ ਚਲ ਰਹੀ ਹੈ। 

“ਐਨਸਾਈਕਲੋਪੀਡੀਆ ਆਫ਼ ਸਿਖਿਜ਼ਮ” ਵਿਚ 
ਦਿੱਤੀ ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਦੀ ਸੂਚੀ ਨਾਲ ਕਿਤੇ ਕਿਤੇ ਇਸ ਸੂਚੀ 
ਦਾ ਫ਼ਰਕ ਹੈ। ਕਾਲਾਂਤਰ ਵਿਚ ਸੇਵਾਪੰਥੀ, ਨਿਰਮਲੇ ਅਤੇ 
ਗਿਆਨੀ ਸੈਪ੍ਦਾਇ ਦੇ ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਵਿਚ ਪਰਸਪਰ ਆਦਾਨ 
-ਪ੍ਰਦਾਨ ਹੋਣ ਕਾਰਣ ਨਿਖੇੜ ਘਟਦਾ ਗਿਆ ਅਤੇ ਇਨ੍ਹਾਂ 
ਸੈਪ੍ਦਾਵਾਂ ਦੀਆਂ ਅਰਥ-ਪੁਣਾਲੀਆਂ ਵਿਚ ਵੀ ਪਛਾਣ 
ਘਟਦੀ ਗਈ। ਹੁਣ ਇਨ੍ਹਾਂ ਸੈਪ੍ਰਦਾਵਾਂ ਦੇ ਡੇਰਿਆਂ ਉਤੇ ਕੁਝ 
ਕੁ ਵਿਦਿਆਰਥੀ ਪਰੰਪਰਿਕ ਢੰਗ ਨਾਲ ਬਾਣੀ ਦੇ ਅਰਥ 
ਪੜ੍ਹਦੇ ਹਨ। ਪਰ ਆਧੁਨਿਕ ਚੇਤਨਾ ਨੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਸੈਪ੍ਦਾਈ 
ਵਿਆਖਿਆ-ਪ੍ਣਾਲੀਆਂ ਵਿਚ ਵਿਦਿਆਰਥੀਆਂ ਦੀ ਰੁਚੀ 
ਘਟਾ ਦਿੱਤੀ ਹੈ। 


ਟੀਕਾਕਾਰੀ: ਗੁਰਬਾਣੀ : ਗੁਰੁ ਗਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਇਤਿਹਾਸ 
ਵਿਚ ਟੀਕਾਕਾਰੀ ਦਾ ਇਕ ਮਹੱਤਵਪੂਰਣ ਸਥਾਨ ਹੈ। ਇਸ 
ਨਾਲ ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੇ ਭਾਵ-ਸੈਚਾਰ ਵਿਚ ਵਿਸਥਾਰ ਹੁੰਦਾ 
ਆਇਆ ਹੈ। ਇਸ ਲਈ ਇਸ ਦੇ ਸਰੂਪ ਅਤੇ ਵਿਕਾਸ 
ਬਾਰੇ ਵਿਚਾਰ ਕਰਨਾ ਬਹੁਤ ਜ਼ਰੂਰੀ ਹੈ। 

ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਟੀਕਿਆਂ ਦਾ ਮੁੱਢ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ 
ਦੇਵ ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ ਦੀ ਵਿਆਖਿਆ ਨਾਲ ਬਝਿਆ। ਗੁਰੂ 
ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਆਗਮਨ ਨਾਲ ਪੰਜਾਬ ਵਾਸੀਆਂ ਦੇ 
ਚਿੰਤਨ ਨੇ ਇਕ ਨਵੀਂ ਕਰਵਟ ਲਈ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਮਨ ਵਿਚ 
ਪਰੰਪਰਾ ਦਾ ਜੂਲਾ ਮੋਢਿਆਂ ਤੋਂ ਲਾਹ ਸੁਟਣ ਦੀ ਰੀਝ ਪੈਦਾ 
ਹੋਈ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਜੋਤੀ-ਜੋਤਿ ਸਮਾਉਣ ਉਪਰੈਤ ਉਨ੍ਹਾਂ 
ਦੇ ਸ਼ਰਧਾਲੂਆਂ ਅਤੇ ਅਨੁਯਾਈਆਂ ਵਿਚ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਬਾਣੀ 
ਦੇ ਪਰਮਾਰਥਾਂ ਦੀਆਂ ਗੱਲਾਂ ਆਮ ਚਲ ਪਈਆਂ । ਸ਼ਬਦਾਂ 
ਦੇ ਉਚਰੇ ਜਾਣ ਸੈਬੈਧੀ ਅਨੇਕ ਪਰਕਾਰ ਦੀਆਂ ਅਤੇ ਕਈ 
ਵਾਰ ਪਰਸਪਰ ਭਿੰਨ ਉਥਾਨਿਕਾਵਾਂ ਪ੍ਚਲਿਤ ਹੋ ਗਈਆਂ। 
ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਉਪਕਾਰਾਂ ਦੀਆਂ ਵਿਸਤ੍ਰਿਤ ਭੁਮਿਕਾਵਾਂ 
ਕਲਪੀਆਂ ਗਈਆਂ । ਇਨ੍ਹਾਂ ਸਭ ਦਾ ਵਿਵਸਥਿਤ ਰੂਪ ਜਨਮ 
-ਸਾਖੀਆਂ ਦੁਆਰਾ ਸਾਡੇ ਸਾਹਮਣੇ ਆਇਆ। 

ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਦੁਆਰਾ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ 
ਵਿਚ ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਦੇ ਪ੍ਚਾਰ ਸੈਬੈਧੀ ਨਿਸਚਿਤ ਕੇਂਦਰ 
ਸਥਾਪਿਤ ਕਰ ਦਿੱਤੇ ਜਾਣ ਅਤੇ 22 ਮੰਜੀਆਂ ਨੂੰ ਮਸੈਦਾਂ 
ਦੀ ਨਿਯੁਕਤੀ ਦੁਆਰਾ ਸੈਗਠਿਤ ਕਰ ਲਏ ਜਾਣ ਨਾਲ 
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ਸਿੱਖ-ਅਨੁਯਾਈਆਂ ਦੀਆਂ ਗੋਸ਼ਟਾਂ, ਸਮਾਗਮ, ਦੀਵਾਨ 
ਹੋਣ ਲਗ ਪਏ। ਅਜਿਹੇ ਅਵਸਰਾਂ ਉਤੇ ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੇ ਕਿਸੇ 
ਨ ਕਿਸੇ ਸ਼ਬਦ ਸੈਬੈਧੀ ਵਿਚਾਰ-ਵਟਾਂਦਰੇ ਹੁੰਦੇ। ਕਈ ਵਾਰ 
ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੀਆਂ ਸੂਤ੍ਾਤਮਕ, ਗੂਹੜ ਅਰਥ ਭਰਪੂਰ 
ਬਾਣੀਆਂ ਦੇ ਅਰਥ ਸਮਝਾਉਣ ਦੀ ਲੌੜ ਵੀ ਪੈਂਦੀ। 
ਕਥਾ-ਵਾਰਤਾ ਵੀ ਚਲਦੀ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੇ ਟੀਕੇ 
ਰਚਣ ਦੀ ਪਿਰਤ ਪਈ। ਇਸ ਦੀਆਂ ਵੀ ਅਗੋਂ ਕਈ 
ਸ਼ਾਖਾਵਾਂ ਹੋ ਗਈਆਂ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ ਸਭ ਤੋਂ ਮਹੱਤਵਪੂਰਣ 
ਅਤੇ ਆਦਿ-ਸ਼ਾਖਾ ਪਰਵਰਤੀ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ ਦੁਆਰਾ 
ਰਚੀ ਬਾਣੀ ਹੈ ਜਿਸ ਵਿਚ ਅਸਲੋਂ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਬਾਣੀ ਦੀ 
ਵਿਆਖਿਆ ਹੀ ਪ੍ਸਤੁਤ ਹੋਈ ਹੈ। 

ਗੁਰੂ-ਦਰਬਾਰ ਨਾਲ ਸੰਬੰਧਿਤ ਇਸੇ ਪੱਧਤੀ ਦੇ 
ਨੇੜੇ-ਤੇੜੇ ਇਕ ਹੋਰ ਸ਼ਾਖਾ ਦੇ ਪ੍ਵਰਤਕ ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ 
ਸਨ। ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਉਸ ਸਮੇਂ ਸਿੱਖ-ਮਤ ਦੇ ਅਧਿਕਾਰੀ 
ਪ੍ਚਾਰਕ ਅਤੇ ਪ੍ਰਮੁਖ ਪ੍ਰ ਵਕਤਾ ਸਨ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਪ੍ਚਾਰ ਲਈ 
ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਤੋਂ ਦੂਰ ਦੁਰਾਡੇ ਵੀ ਜਾਣਾ ਪੈਂਦਾ। ਕਾਬੁਲ ਅਤੇ 
ਆਗਰੇ ਵਿਚ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਕਾਫ਼ੀ ਸਮੇ ਤਕ ਟਿਕਣਾ ਪਿਆ। 
ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੀ ਵਿਆਖਿਆ ਇਕ ਇਕ ਬਾਣੀ 
ਜਾਂ ਸ਼ਬਦ ਲੈ ਕੇ ਨਹੀਂ ਕੀਤੀ, ਸਗੋਂ ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੇ ਕੁਝ ਕੁ 
ਬੁਨਿਆਦੀ ਵਿਚਾਰਾਂ ਅਥਵਾ ਸਿੱਧਾਂਤਾਂ ਦਾ ਕਵਿਤਾ ਵਿਚ 
ਵਿਸ਼ਲੇਸ਼ਣ ਕੀਤਾ। ਇਸੇ ਲਈ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਬਾਣੀ ਨੂੰ “ਗੁਰਬਾਣੀ 
ਦੀ ਕੁੰਜੀ” (ਵੇਖੋ) ਕਹਿ ਕੇ ਸਨਮਾਨਿਆ ਗਿਆ। ਉਦਾਹਰਣ 
ਵਜੋਂ ਮੁਲ-ਮੰਤ੍ੁ ਦੀ ਵਿਆਖਿਆ ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਹੈ--ਏਕਾ 
ਏੱਕਾਰ ਲਿਖ ਦੇਖਾਲਿਆ / ਉੜਾ ਓਅੰਕਾਰ ਪਾਸ਼ ਝਹਾ/ਲਿਆ/ 
ਸ਼ਤਿਨਾਮ ਕਰਤਾਰ /ਨਿਰਭਓ ਭਾ/ਲਿਆ / /ਨੇਰਵੈਨਹੁ ਜੰਕਾਰ 
ਅਜੁਨੈ ਅਕਾਨਿਆ /ਸ਼ਚ ਨੰਸਿਣ ਅਪਾਰ ਜੋਤ ਓਜਾੀਆ/ 
ਪੰਚ ਅਖਰ ਉਪਕਾਰ ਨਾਮ ਸ਼ਮਾਲਿਆ/ (ਵਾਰ 3/16)। 
ਵਿਆਖਿਆ ਦੀ ਇਸ ਸ਼ਾਖਾ ਨੂੰ ਗੁਰੂ-ਘਰ ਦੀ ਪ੍ਵਾਨਗੀ 
ਪਾਪਤ ਸੀ। 

ਗਾਰਬਾਣ? ਦੇ ਵਾਰਤਕ ਪਠਮਾਰਥ/ਟੀਕੰ. 
ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਵਾਰਤਕ ਟੀਕਾਕਾਰੀ ਦਾ ਆਰਭ 'ਪੁਰਾਤਨ 
-ਜਨਮਸਾਖੀ” (ਰਚਨਾ-ਕਾਲ 1588 ਈ.) ਤੋਂ' ਹੁੰਦਾ ਹੈ। 
ਇਹ ਠੀਕ ਹੈ ਕਿ ਇਸ ਜਨਮਸਾਖੀ ਵਿਚ ਕਿਸੇ ਬਾਣੀ ਦਾ 
ਵਿਵਸਥਿਤ ਟੀਕਾ ਨਹੀਂ ਮਿਲਦਾ, ਪਰ ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੇ ਕੁਝ 
ਕੁ ਸ਼ਬਦਾਂ ਦੇ ਟੀਕੇ/ਪਰਮਾਰਥ ਲਿਖਣ ਦੀ ਸ਼ੁਰੂਆਤ ਇਸ 
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ਜਨਮਸਾਖੀ ਤੋਂ ਹੀ ਹੋਈ ਹੈ। ਇਸ ਸੈਬਧ ਵਿਚ ਤੁਰਤ ਜਾਣਕਾਰੀ 
ਲਈ 'ਪਟੀ-ਪਾਂਧਾ” ਵਾਲੀ ਸਾਖੀ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਉੱਲੇਖ-ਯੋਗ ਹੈ। 
ਉਥੇ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਸੈਸਾਰਿਕ ਪੜ੍ਹਾਈ ਨੂੰ ਵਿਅਰਥ 
ਦਸਦੇ ਹੋਇਆਂ ਕਿਹਾ ਹੈ-- ਜਲੇ ਮੰਹ ਘਸਿ ਮਸ਼ ਕੱ ਆਤਿ 
ਕਾਗਦ ਕਾਨ ਸ਼ਾਰ / ਭਾਏ ਕਲਮ ਕਾਨ /ਚਤ /ਲਿਖਾਨੰ ਗੁਰ 
ਪਛਿ /ਲਿਖੁ' ਯੰਚਾਟ / /ਿਯ ਨ ਸ਼ਲਾਹ /ਲਸ਼ ਅੰਤੁ ਨ 
ਪਾਰਾਵਾਰ / ਬਾਲਾ ਏਹ ਲੇਖਾ /ਲਿਖ' ਜਾਣੁ / ਜਿਥੈ ਲੱਖਾ 
ਮੰਗਲ ਤਿਥੈ ਹੋਇ ਸ਼ਚਾ ਨੰਸਾਣੁ /... ਤਾਂਝ ਗੁਨੂ ਨਾਨਕਾ 
ਕਹਿਆ ਸ਼ਣਿ ਹੋ ਸ਼ਆਈੰ, ਏਹ ਲੋ ਸੰਸਾਰ ਕਾ ਪੜਣਾ ਹੈ 
ਸੇ ਐਸਾ ਹੈ, ਲੇ ਮਸ਼ ਦੀਵੇ ਕੀ ਅਰ ਕਾਗਦੁ ਸ਼ਣ ਕਾ ਘਰ 
ਕਲਮ ਕਾਨ ਕ/ ਅਰ ਮਨ /ਲਿਖਣਹਾਰ ਹੈ / ਅਰ /ਲਿਮਆ 
ਸਕਿਆ /ਲਿਖੈਆ/ਮ7ਇਆ ਕਾ ਜੰਜਾਲ ਲਿਖਿਆ, ਜਿਤ 
ਸਿਧ ਸਭ /ਵਿਕਾਰ ਹੋਇ/ ਅਰ ਓਹ ਜੇ /ਲਖਣਾ ਹੈ ਸੋ ਸ਼ਚ 
ਕਾ ਹੈ/ ਸੋ ਐਸ਼ਾ ਹੰ- 
ਜੇ ਮਇਆ ਕਾ ਮੋਹ ਜਗੱਲ ਕੱਠੇ ਮਸ਼ ਕਠੀਅ 
ਅਰੁ ਤਪਾਸਿਆ ਕਾ ਕਾਗਦੁ` ਕਗੀਆੰ / ਅਰੁ ਜੋ /ਕੇਛੁ 
ਇਛਿਆ ਅੰਤਾਰੇ ਕਿਛੁ ਭਾਓ ਹੈ /ਤਿਸ਼ ਕੀ ਕਲਮ ਕਰੀਆ 
ਅਰ /ਚਿਤ /ਲਿਖਣਿਹਾਰ ਕਰਹ` ਅਰ ਲਿਖੀਆ ਸੇ ਕਿਆ 
ਲਿਖੀਆ / ਪਰਮੋਸ਼ਰ ਕਾ ਨਾਉਂ /ਲਿਆੀਅੰ, ਸ਼ਲਾਹ /ਲਿਲਆੰ,. 
ਜਿਤ ,ਲਿਖੋਂ ਗਤਿ /ਵਕਾਰ 7ਟਿ ਜਾਹੰਹ / ਬੋਅੰਤ ਸ਼ੌਭਾ /ਲਿਥ 
ਜਿਤ ਥੇ ਤਨ ਸਨ 2ਇ/ /ਤਿਸ਼ ਕਾ ਅੰਤ ਘਾਰਾਵਾਰ 
ਕੁਛ ਪਾਇਆ ਨਾਗਾ ਜਾਤਾ/ ਹੋਂ ਪੰਡਿਤ, ਜੇ ਏਹੁ ਲੰਥਾ 
ਪੜਿਆ ਹੈ ਤਾਂ ਪੜ ਅਰ #ਝ ਕਉ ਭਾ ਪੜਾ/ਏ, ਨਾਹੀ 
ਤਾ ਨਾਂ ਪੜਾ/ਇ/ ਸ਼ਣਿ ਹੋ ਪੰਡਿਤ, ਜਹਾ ਏਹ ਤੇਰਾ ਜਾਓ 
ਜਾਵੰਗਾ ਤਹਾ ਤੰਠੇ ਹ/# ਏਹ ਪੜਣਾ ਨਨੈਾਣੁ ਹੋਂਵੰਗਾ, 
ਤਹਾ ਤੌਰ ਨਜਨੈਂਕ ਜਮ ਕਾਲ ਨ ਆਵੰਗਾ/... /ਇਕ 
ਆਵਹਿ ਇਕਿ ਜਾਹਿ ਓਨਿ ਰਖੀਆਹ ਨਾਵ ਸ਼ਲਾਰ //ਇਕਿ 
ਉਪਾਏ ਮੰਗਤੇ /ਏਕਨਾ ਵਡੇ ਦਰਸ਼ਾਰ/ ਅਗੇ ਗਇਆ 
ਜਾਣੀਐ /ਵਣੁ ਨਾਵੈ ਵੈਕਾਨ/ 
ਤਾਝੈ' ਗੁਣੂ ਬਾਝ ਨਾਨਕ ਕ/ਹਆ- ਸਣ ਹੋਂ 
ਇਕ ਪਾਤਸ਼ਾਹ ਹੈੰ//ਇਕ ਉਨਾ ਕੰ ਆਗੰ /ਨਿ/ਖਆ ਮੰਗ 
ਖ਼ੀਗਿ ਖਾਤੇ ਹੈ/ ਪਰ ਸ਼ਾਣਿ ਹੋ ਪੰਡਤ, ਜੌ ਊਹਾ ਆਗ 
ਜਾਵਾ/ਹਿਗੇ, ਜੇ ਈਹਾ ਸੁਖ ਕਰਤੇ ਹੈ ਅਰ ਪਰਮੇਸ਼ਰ ਨਾਗ 
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ਕਾਉ ਧੌਬ ਦੌਤਾ ਹੈ ਅਰ /ਤਿਲਾ ਕਉਂ ਤੇਲ ਦੇਤਾ ਹੈ ਘਰ 
ਚਕਾ ਦਾ/ਣਆ ਕਓਂ ਦੇਤ ਹੈ / ਐਸੀ ਸਜਾਇ ਪਾਵ/ਹਿਗਾਂ / 
ਅਰ ਨਰਕਾ ਕੰਡੇ 7/ਲ/ਹਿਨ / ਅਠ ਜੋ ਪਰਮੇਸ਼ਰ ਕਉਂ /ਸਿਮਰਤੇ 
ਹੈ ਅਰ ਭਿ/ਖਆ ਮੰਗ ਮੰਗ ਖਾਤੇ ਹੈ, ਉਨ ਕਉ ਦਰਗਹ 
ਵ/ਡਿਆਈ?ਆ ਲਹ ਗਸ/... ਡੇ ਦੇੇ ਡਰ ਅਗਲਾ 
ਧ/ਪਿ ਥਾਪ /ਛਿਜੰ ਦੇਹ / ਨਾਵ /ਜਿਨਾ ਸ਼ਲਤਾਨ ਖਾਨ ਹੌਂਦੇ 
/ਡਠੰ ਖੰਹ/ ਨਾਨਕ ਉਠਾ ਚਲਿਆ ਆਭ ਕੁੜੇ ਡਟੇ ਨੰਹ/ 
/ਤਿਸ਼ ਕਾ. ਪਰਮਾਰਲੁ / ਗਰ ਬਾੜੇ ਨਾਨਕ ਕ/ਹਿਆ-ਸ਼ਣ 
ਪੀਡਤ, ਉਸ ਸਾਹਿਬ ਕਾ ਔੰਸ਼ਾ ਡਰ ਹੈ ਜੇ ਮੇਨ ਦੇਹ ਭੈਆਨ 
ਹੋਇ ਗਈ / ਜੇ ਏਹਾ ਖਾਨ ਸ਼ਲਤਾਨ ਕਹਾ/ਇਦੇ ਥੋਂ ਸੋ ਸਭਾ 
//ਓ ਖਾਨ ਹਇ ਗਏ / ਸਨ ਕਾ ਅਮ੍ਰ ਮੰਨਦਾ ਥਾ, ਉਨ 
ਕੰ. ਡਰ /ਪਰਿਥਆੰ ਭੰਮਾਨ ਹੋਤਾ ਲ, ਸਭ ਉਨਿ ਗਏ / 
ਸਣੇ ਹੋਂ ਪੀਂਡਾਤਾ, ਮੈ ਕੂੜਾ ਸ਼ਨੰਹੁ /ਕੈਸ ਕਾ ਕਰਉ, ਹਮ 
ਭਾ ਉਠਿ ਲਾਹਿਨੇ, ਖਾਕਾ ਦੈ ਖਾਕ ਹੋਇ ਲਾਹਹਿਗੇ / ਹਮ 
'ਤਿਸ਼ ਕਾਂ ਝੰਦਗਾੰ ਕਗ/ਹਿਨ ਨੇਂ ਕੋਈ ਜੀਅ ਲੀਇਗਾ //ਫੋ7ਓ 
ਸੰਸ਼ਾਰ ਸਿਉ ਕੜਾ ਨੰਹ /ਕਿਆ ਕਰਹੁ / 

ਇਸ ਸੈਦਰਭ ਤੋ` ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ “ਪੁਰਾਤਨ- 
ਜਨਮਸਾਖੀ” ਵਿਚ ਕਿਸੇ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਸਾਖੀ ਦੇ ਸੈਦਰਭ ਵਿਚ 
ਆਈਆਂ ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੀਆਂ ਟੂਕਾਂ ਦੀ ਸਾਖੀਕਾਰ ਨੇ ਕਥਾ- 
ਹੈ। ਇਹ ਵਿਆਖਿਆ ਟੀਕਾ/ਪਰਮਾਰਥ ਦੀ ਹੀ ਮੁਢਲੀ 
ਅਵਸਥਾ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚ ਲੇਖਕ ਨੇ ਅਧਿਕ ਤੋ ਅਧਿਕ 
ਸਪੱਸ਼ਟਤਾ ਲਿਆਉਣ ਦਾ ਯਤਨ ਕੀਤਾ ਹੈ ਅਤੇ ਗੁਰਬਾਣੀ 
ਦੀ ਟੂਕ ਦੇ ਮੂਲ ਆਸ਼ੇ ਤੋ' ਬਹੁਤ ਹਟਿਆ ਨਹੀਂ ਹੈ। 

ਇਸ ਤੋ ਉਪਰੰਤ ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੀ ਵਾਰਤਕ 
ਟੀਕਾਕਾਰੀ ਦਾ ਵਿਕਾਸ ਭਿੰਨ ਭਿੰਨ ਸਿੱਖ-ਸੈਪ੍ਰਦਾਵਾਂ ਦੇ 
ਭਾਵਨਾ ਅਨੁਸਾਰ ਹੋਇਆ, ਜਿਸ ਨੂੰ ਅਧਿਐਨ ਦੀ ਸੁਵਿਧਾ 
_ਲਈ ਪੰਜ ਸੈਪ੍ਦਾਈ ਸ਼ਾਖਾਵਾਂ ਵਿਚ ਵੰਡਿਆ ਜਾ ਸਕਦਾ 
ਹੈ-- (1) ਟੀਕਾਕਾਰੀ ਦੀ ਮਿਹਰਬਾਨ ਸ਼ਾਖਾ, (2) ਟੀਕਾਕਾਰੀ 
ਦੀ ਗਿਆਨੀ ਸ਼ਾਖਾ, (3) ਟੀਕਾਕਾਰੀ ਦੀ ਸੇਵਾਪੰਥੀ ਸ਼ਾਖਾ, 
(4) ਟੀਕਾਕਾਰੀ ਦੀ ਉਦਾਸੀ ਸ਼ਾਖਾ ਅਤੇ (5) ਟੀਕਾਕਾਰੀ 
ਦੀ ਨਿਰਮਲਾ ਸ਼ਾਖਾ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਸ਼ਾਖਾਵਾਂ ਬਾਰੇ ਸੁਤੰਤਰ 
ਇੰਦਰਾਜ ਵੇਖੋ। 

ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੀ ਟੀਕਾਕਾਰੀ ਇਕ ਨਿਰੈਤਰ ਅਤੇ 
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ਵਿਕਾਸਸ਼ੀਲ ਵਿਆਖਿਆਤਮਕ ਕਲਾ ਹੈ। ਇਸ ਦੀ 
ਨਿਰੈਤਰਤਾ ਦੇ ਕਈ ਕਾਰਣ ਹੋ ਸਕਦੇ ਹਨ। ਇਕ ਇਸ 
ਵਿਚ ਭਾਸ਼ਾ ਅਤੇ ਪਰਿਭਾਸ਼ਿਕ ਸ਼ਬਦ'ਵਲੀ ਦੇ ਅਰਥਾਂ ਵਿਚ 
ਵਿਕਾਸ ਹੈਦਾ ਰਹਿੰਦਾ ਹੈ। ਉਸ ਦੀ ਗਹਿਰਾਈ ਤਕ ਪਹੁੰਚਣ 
ਦੇ ਸਦਾ ਉਦਮ ਬਣੇ ਰਹਿੰਦੇ ਹਨ। ਦੂਜਾ ਕਾਰਣ ਇਹ ਹੈ 
ਕਿ ਲੋਕਾਂ ਦੀ ਭਾਸ਼ਾ ਦਾ ਸਰੂਪ ਸਦਾ ਬਦਲਦਾ ਰਹਿੰਦਾ ਹੈ। 
ਪਿਛਲੀ ਭਾਸ਼ਾ ਓਪਰੀ ਜਿਹੀ ਲਗਣ ਲਗ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਇਸ 
ਲਈ ਯੁਗ-ਅਨੁਰੂਪ ਭਾਸ਼ਾ ਸ਼ੈਲੀ ਵਿਚ ਟੀਕੇ ਲਿਖਣ ਦੀ 
ਲੋੜ ਪੈਂਦੀ ਰਹਿੰਦੀ ਹੈ। ਤੀਜਾ ਨਵੀਂ ਸੂਝ ਅਤੇ ਉਚੇਰੀ 
ਸਿਖਿਆ ਵਾਲੀ ਨਵੀਂ ਪੀੜ੍ਹੀ ਸਦਾ ਪਹਿਲੀ ਪੀੜ੍ਹੀ ਤੋਂ ਅਗੇ 
ਹੋ ਕੇ ਚਲਦੀ ਹੈ, ਇਸ ਲਈ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਸਮਝ ਅਤੇ ਸੋਚ 
ਅਨੁਸਾਰ ਟੀਕੇ ਰਚਣੇ ਪੈਂਦੇ ਹਨ। 

ਸਿੰਘ-ਸਭਾ (ਵੇਖੋ) ਦੇ ਪ੍ਰਚਾਰ ਨੇ ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਵਿਚ 
ਜਿਸ ਪੁਨਰ-ਜਾਗਿਰ੍‌ਤੀ ਦੀ ਲਹਿਰ ਨੂੰ ਜਨਮ ਦਿੱਤਾ, ਉਸ 
ਦੇ ਪ੍ਰਚਾਰ-ਪ੍ਰਸਾਰ ਲਈ ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੀ ਨਵੇਂ ਢੰਗ ਨਾਲ 
ਵਿਆਖਿਆ ਹੋਣ ਲਗੀ। ਸਿੰਘ-ਸਭਾ ਦੀ ਸੋਚ ਦੀ ਪ੍ਰਤਿਨਿਧ 
ਟੀਕਾਕਾਰੀ ਸੰਥ੍ਯਾ ਸ੍ਰ ਗ੍ਰ ਗੁੰਥ ਸਾਹਿਲ (ਕ੍ਰਿਤ ਭਾਈ 
ਵੀਰ ਸਿੰਘ) ਵਿਚ ਵੇਖੀ ਜਾ ਸਕਦੀ ਹੈ। ਆਧੁਨਿਕ ਯੁਗ 
ਦਾ ਟੀਕਾ, ਗਿਆਨੀ ਬਿਸ਼ਨ ਸਿੰਘ ਦਾ ਟੀਕਾਂ, ਨਿਹਾਲ 
ਸਿੰਘ ਸੂਰੀ ਦਾ ਟੀਕਾ, ਪ੍ਰ. ਸਾਹਿਬ ਸਿੰਘ ਦਾ ਟੀਕਾ, 
ਗਿਆਨੀ ਕ੍ਰਿਪਾਲ ਸਿੰਘ ਦਾ ਟੀਕਾ, ਗਿਆਨੀ ਮਨੀ ਸਿੰਘ 
ਦਾ ਟੀਕਾ, ਗਿ. ਹਰਬੈਸ ਸਿੰਘ ਦਾ ਟੀਕਾ ਆਦਿ ਹੋਂਦ ਵਿਚ 
ਆਏ ਹਨ। ਵੇਖੋ “ਟੀਕਾਕਾਰੀ ਦਾ ਪਰੈਪਰਾਗਤ ਸਰੂਪ'। 


ਟੀਕਾਕਾਰੀ : ਨਿਰਮਲ ਸ਼ਾਖਾ : ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੀ 
ਟੀਕਾਕਾਰੀ ਦੀ ਇਹ ਸ਼ਾਖਾ ਨਿਰਮਲ ਸੈਪ੍ਦਾਇ ਦੀ ਹੈ। 
ਸ਼ੁਰੂ ਵਿਚ ਇਸ ਸੰਪ੍ਰਦਾਇ ਵਾਲਿਆਂ ਦੇ ਟੀਕੇ ਵੀ ਮੌਖਿਕ 
ਸਨ, ਪਰ ਬਾਦ ਵਿਚ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਲਿਖਿਤ ਰੂਪ ਵੀ ਉਪਲਬਧ 
ਹੋਣ ਲਗ ਗਿਆ। ਭਾਈ ਸੈਤੋਖ ਸਿੰਘ, ਪੰਡਿਤ ਤਾਰਾ ਸਿੰਘ 
ਪਾਇਆ ਹੈ। ਇਸ ਸ਼ਾਖਾ ਦੇ ਪਹਿਲੇ ਮਹੱਤਵਪੂਰਣ ਲੇਖਕ 
ਭਾਈ ਸੈਤੋਖ ਸਿੰਘ ਨੇ ਕੈਥਲ-ਨਰੇਸ਼ ਭਾਈ ਉਦੈ ਸਿੰਘ ਦੀ 
ਪ੍ਰਣਾ ਦੇ ਫਲਸਰੂਪ ਸੁਆਮੀ ਆਨੰਦਘਨ ਉਦਾਸੀ ਦੇ ਲਿਖੇ 
ਜਪੁ ਜੀ ਦੇ ਟੀਕੇ ਦੀ ਪ੍ਰਤਿਕ੍ਰਿਆ ਵਜੋਂ “ਗਰਬ ਰਜਨੀ 
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ਟੀਕਾ” (ਵੇਖੋ) ਲਿਖਿਆ। ਟੀਕਾਕਾਰ ਨੇ ਆਨੰਦਘਨ ਦਾ 
ਗਰਬ (ਅਹੈਕਾਰ) ਤੋੜਨ ਲਈ ਆਪਣੇ ਟੀਕੇ ਦਾ ਇਹ ਨਾਂ 
ਰਖਿਆ। ਪੰਡਿਤ ਤਾਰਾ ਸਿੰਘ ਨਰੋਤਮ (ਵੇਖੋ) ਨੇ “ਟੀਕਾ 
ਸਿਰੀ ਰਾਗ” ਦੀ ਰਚਨਾ ਕੀਤੀ। ਉਸ ਦੀ ਅਭਿਲਾਸ਼ਾ ਸੀ 
ਕਿ ਉਹ ਪੂਰੇ ਗੁਰੂ ਗੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦਾ ਟੀਕਾ ਤਿਆਰ ਕਰਦਾ 
ਪਰ ਜ਼ਿੰਦਗੀ ਨੇ ਸਾਥ ਨ ਦਿੱਤਾ। 'ਸਿਰੀ ਰਾਗ” ਦੀ ਬਾਣੀ 
ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਉਸ ਨੇ ਜਪੁ, ਰਹਿਰਾਸ, ਸੋਹਿਲਾ ਅਤੇ ਭਗਤਾਂ 
ਦੀ ਬਾਣੀ ਦੇ ਟੀਕੇ ਵੀ ਲਿਖੇ ਹਨ ਅਤੇ “ਗੁਰਮਤ ਨਿਰਣਯ 
ਸਾਗਰ” ਅਤੇ “ਗੁਰ ਗਿਰਾਰਥ ਕੋਸ਼” ਦੀ ਰਚਨਾ ਕਰਕੇ 
ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੇ ਦਾਰਸ਼ਨਿਕ ਅਤੇ ਧਾਰਮਿਕ ਅਧਿਐਨ ਨੂੰ 
ਅਗੇ ਤੋਰਿਆ ਹੈ। 

___ ਨਿਰਮਲੇ ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਨੂੰ ਚੂੰਕਿ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ 
ਸਿੰਘ ਨੇ ਉਚੇਚੇ ਤੌਰ `ਤੇ ਸੈਸਕ੍ਿਤ ਭਾਸ਼ਾ ਅਤੇ ਉਸ ਵਿਚ 
ਲਿਖੀ ਗਿਆਨ-ਰਾਸ਼ੀ ਤੋਂ ਜਾਣਕਾਰ ਹੋਣ ਲਈ ਬਨਾਰਸ 
ਭੇਜਿਆ ਸੀ, ਇਸ ਲਈ ਸ਼ਾਸੜ੍-ਗਿਆਨ ਵਿਚ ਉਹ 
ਹੋਰਨਾਂ ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਤੋਂ ਬਹੁਤ ਅਗੇ ਸਨ। ਪਰ ਜਿਸ ਸ਼ਾਸੜੀ 
ਅਤੇ ਵੈਦਾਂਤਿਕ ਸ਼ਿਕ੍ਸਾ-ਪ੍ਣਾਲੀ ਤੋਂ ਉਹ ਪੜ੍ਹੇ ਸਨ, ਉਸ 
ਦੇ ਪ੍ਭਾਵ ਤੋਂ ਉਹ ਬਚ ਨ ਸਕੇ ਅਤੇ ਸਪੱਸ਼ਟ ਜਾਂ ਅਸਪੱਸ਼ਟ 
ਰੂਪ ਵਿਚ ਉਹ ਪ੍ਰਭਾਵ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਗੁਰਮਤਿ-ਵਿਆਖਿਆ 
ਵਿਚੋਂ ਪ੍ਰਗਟ ਹੁੰਦਾ ਰਿਹਾ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਛੇ ਸ਼ਾਸਤਾਂ ਵਿਚੋਂ 
ਸਾਂਖ੍ਯ, ਯੋਗ ਅਤੇ ਵੇਦਾਂਤ ਦਾ ਅਸਰ ਅਧਿਕ ਗ੍ਰਹਿਣ 
ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੀ ਵਿਆਖਿਆ ਇਨ੍ਹਾਂ ਸ਼ਾਸਤਾਂ 
ਦੇ ਸੰਦਰਭ ਵਿਚ ਕੀਤੀ। ਇਸ ਵਿਚ ਸ਼ਕ ਨਹੀਂ ਕਿ ਉਨ੍ਹਾਂ 
ਨੇ ਗੁਰਮਤਿ ਦਾ ਹੀ ਵਿਸ਼ਲੇਸ਼ਣ ਕੀਤਾ, ਪਰ ਵਿਸ਼ਲੇਸ਼ਣ 
ਸੁਤੰਤਰ ਨ ਰਹਿ ਸਕਿਆ ਅਤੇ ਕਿਸੇ ਨ ਕਿਸੇ ਰੂਪ ਵਿਚ 
ਇਸ ਵਿਸ਼ਲੇਸ਼ਣ ਉਤੇ ਸ਼ਾਸਤ੍ੀ ਗਿਆਨ ਦੀ ਛਾਪ ਲਗੀ 
ਰਹੀ। ਇਸ਼ ਤਰ੍ਹਾਂ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਵਿਆਖਿਆ ਵਸਤੂ-ਨਿਸ਼ਠ ਨ 
ਹੋਂ ਸਕੀ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਧਾਰਮਿਕ ਪ੍ਰਸੰਗਾਂ ਦੇ ਵਿਸ਼ਲੇਸ਼ਣ ਵੇਲੇ 
ਪੌਰਾਣਿਕ ਸੈਦਰਭ ਪੇਸ਼ ਕਰਕੇ ਨਿਰਗੁਣ ਭਾਵਨਾ ਵਿਚ 
ਸਗੁਣ ਭਾਵਨਾ ਨੂੰ ਵੀ ਮਿਲਾ ਦਿੱਤਾ ਹੈ। ਫ਼ਰੀਦਕੋਟੀ ਟੀਕੇ 
ਦੇ ਗਿਆਨੀ ਬਦਨ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਵੀ ਨਿਰਮਲ ਸੈਪ੍ਦਾਇ ਨਾਲ 
ਸੰਬੰਧਿਤ ਕੀਤਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਉਸ ਦੇ ਟੀਕੇ ਵਿਚ ਵੀ. 
ਪੌਰਾਣਿਕਤਾ ਸੰਬੰਧੀ ਮੋਹ ਸਪੱਸ਼ਟ ਦਿਖਦਾ ਹੈ। 
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ਦੀ ਇਕ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਸਾਹਿਤਿਕ ਪਰੰਪਰਾ ਹੈ। ਸੂਤ੍ਰਿਕ ਅਤੇ 
ਰਹੱਸਮਈ ਰਚਨਾਵਾਂ ਨੂੰ ਭਲੀ-ਭਾਂਤ ਸਪੱਸ਼ਟ ਕਰਨ ਲਈ 
ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਟੀਕਾ ਕਰਨਾ ਪਰਮ ਆਵੱਸ਼ਕ ਹੈ। “ਟੀਕਾ” ਸ਼ਬਦ 
ਸੈਸਕ੍ਿਤ ਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਇਸ ਦਾ ਵਿਉਤਪੱਤੀ ਮੁਲਕ ਅਰਥ 
ਹੈ ਕਿਸੇ ਵਸਤੂ ਜਾਂ ਤੱਥ ਦਾ ਬੋਧ ਅਥਵਾ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਨ ਕਰਾਉਣ 
ਵਾਲਾ ਵਾਕ-ਸਾਧਨ -ਟੀਕ੍ਯਤੇ ਗਮ੍ਯਤੇ ਝੁਧ੍ਰਯਤੇ ਵਾ 
ਆਨ੍ਯਾ। ਫਲਸਰੂਪ, ਕਿਸੇ ਵਾਕ ਜਾਂ ਪਦ ਦਾ ਅਰਥ ਸਪੱਸ਼ਟ 
ਕਰਨ ਵਾਲਾ ਵਾਕ “ਟੀਕਾ” ਅਖਵਾਉਂਦਾ ਹੈ। 

ਸੂਤ੍ਕਿ ਜਾਂ ਕਲਿਸ਼ਟ ਰਚਨਾਵਾਂ ਦੇ ਅਰਥ ਸਪੱਸ਼ਟ 
ਕਰਨ ਦੀਆਂ ਭਾਰਤੀ ਸਾਹਿਤ ਵਿਚ ਅਨੇਕ ਵਿਧੀਆਂ ਹਨ, 
ਜਿਵੇਂ- ਟੀਕਾ, ਵਿਆਖਿਆ, ਭਾਸ਼੍ਯ, ਪਰਮਾਰਥ ਆਦਿ। 
ਇਨ੍ਹਾਂ ਸਭ ਵਿਚ ਅੰਤਰ ਹੈ। ਸੈਖੇਪ ਵਿਚ ਅਰਥ ਸਮਝਾਉਣ 
ਵਾਲੇ ਵਾਕ ਨੂੰ “ਟੀਕਾ” ਆਖਦੇ ਹਨ, ਜਿਵੇਂ ਸੈਸਕ੍ਰਿਤ ਗ੍ਰੰਥਾਂ 
ਦੇ ਸਾਰ-ਪ੍ਰਬੋਧਿਨੀ ਟੀਕੇ, “ਤਰਕ ਸੈਗ੍ਰਹਿ” ਗ੍ਰੰਥ ਦਾ ਅਨੰਮ 
ਭੱਟ ਰਚਿਤ “ਤਰਕ ਸੈਗ੍ਰਹਿ ਦੀਪਿਕਾ ਟੀਕਾ” ਆਦਿ। ਵਿਸਥਾਰ 
ਦਾ ਨਾਂ ਦਿੱਤਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ, ਜਿਵੇ' ਸੈਸਕ੍ਿਤ ਦੇ ਕਾਵਿ-ਗੰਥਾਂ 
ਦੀਆਂ ਮੱਲੀ ਨਾਥ ਕ੍ਰਿਤ ਵਿਆਖਿਆਵਾਂ। 'ਭਾਸ਼” (ਭਾਸ਼੍ਯ) 
ਵਿਚ ਮੂਲ ਰਚਨਾ ਦੀਆਂ ਅਸਪੱਸ਼ਟ ਗੱਲਾਂ ਨੂੰ ਸਪੱਸ਼ਟ 
ਕੀਤਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਉਸ ਸੰਬੰਧੀ ਕੁਝ ਸਾਮਗ੍ੀ ਭਾਸ਼ਾਕਾਰ 
ਆਪਣੇ ਵਲੋਂ ਵੀ ਸ਼ਾਮਲ ਕਰ ਦਿੰਦਾ ਹੈ , ਜਿਵੇਂ “ਪਾਣਿਨੀ 
ਸ਼ੋਕਰ ਦੇ ਉਪਨਿਸ਼ਦਾਂ ਉਤੇ ਲਿਖੇ ਭਾਸ਼੍ਯ। “ਪਰਮਾਰਥ” 
ਵਿਚ ਮੁਲ ਰਚਨਾ ਵਿਚਲੇ ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਤੱਥਾਂ ਦਾ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ 
ਵਿਸ਼ਲੇਸ਼ਣ ਕੀਤਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਪਰਮਾਰਥਾਂ ਦਾ ਵਾਸਤਵਿਕ 
ਵਿਕਾਸ ਪੁਰਾਣ-ਸਾਹਿਤ ਵਿਚ ਮਿਲਦਾ ਹੈ। 

ਪੁਰਾਤਨ ਪੰਜਾਬੀ ਸਾਹਿਤ ਵਿਚ ਟੀਕਾ, 
ਵਿਆਖਿਆ, ਭਾਸ਼ਾ, ਪਰਮਾਰਥ ਆਦਿ ਦੀਆਂ ਵਿਭਿੰਨਤਾਵਾਂ 
ਵਲ ਬਹੁਤ ਧਿਆਨ ਨ ਦੇ ਕੇ ਸਭ ਲਈ ਆਮ ਤੌਰ 'ਤੇ 
ਪਰਮਾਰਥ ਜਾਂ ਟੀਕਾ ਸ਼ਬਦ ਹੀ ਵਰਤ ਲਿਆ ਜਾਂਦਾ ਰਿਹਾ 
ਹੈ। ਟੀਕੇ ਅਤੇ ਅਨੁਵਾਦ ਵਿਚ ਵੀ ਅੰਤਰ ਹੈ। ਟੀਕਾ ਮੂਲ 
ਰਚਨਾ ਦੀ ਸਮਾਨ ਭਾਸ਼ਾ ਜਾਂ ਕਿਸੇ ਵੀ ਹੋਰ ਭਾਸ਼ਾ ਵਿਚ ਹੋ 
ਸਕਦਾ ਹੈ, ਪਰ ਅਨੁਵਾਦ ਮੂਲ ਰਚਨਾ ਵਾਲੀ ਭਾਸ਼ਾ ਵਿਚ 
ਨ ਹੋ ਕੇ ਕਿਸੇ ਵੀ ਭਿੰਨ ਭਾਸ਼ਾ ਵਿਚ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਟੀਕੇ ਅਤੇ 
ਅਨੁਵਾਦ ਵਾਰਤਕ ਅਤੇ ਕਵਿਤਾ ਦੋਹਾਂ ਵਿਚ ਹੋ ਸਕਦੇ 
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ਹਨ, ਪਰ ਗੁਰਮਤਿ-ਕਾਵਿ ਬਾਰੇ ਪ੍ਧਾਨਤਾ ਵਾਰਤਕ ਵਿਚ 
ਲਿਖੇ ਟੀਕਿਆਂ ਦੀ ਹੈ। 

ਟੀਕਾਕਾਰੀ ਕੋਈ ਸਰਲ ਕੰਮ ਨਹੀਂ, ਬੜੀ ਕਠੋਰ 
ਅਤੇ ਅਕਾ ਦੇਣ ਵਾਲੀ ਸਾਧਨਾ ਹੈ। ਇਹ ਕੇਵਲ ਮੂਲ 
ਕਰਿਤੀ ਦਾ ਕੋਸ਼ ਦੇ ਆਧਾਰ 'ਤੇ ਸਰਲ ਅਰਥ ਜਾਂ ਵਿਸ਼ਲੇਸ਼ਣ 
ਕਰਨਾ ਨਹੀਂ, ਇਹ ਵਿਧੀ ਤਾਂ ਉਸ ਦਾ ਇਕ ਸਾਧਾਰਣ 
ਰੂਪ ਹੈ। ਟੀਕਾਕਾਰ ਦੀ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ਤਾ ਤਾਂ ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਉਹ 
ਸ਼ਬਦ ਦੇ ਮਰਮ ਨੂੰ ਸਮਝਦਾ ਹੋਵੇ ਅਤੇ ਟੀਕੇ ਦੇ ਮਾਧਿਅਮ 
ਦੁਆਰਾ ਮੂਲ ਲੇਖਕ ਦੀ ਭਾਵ-ਧਾਰਾ ਦਾ ਗਿਆਨ ਪਾਠਕ 
ਨੂੰ ਕਰਾਏ। ਇਕ ਸ਼ਬਦ ਦਾ ਇਕ ਨਹੀਂ ਅਨੌਕ ਅਰਥ ਹੋ 
ਸਕਦੇ ਹਨ ਅਤੇ ਸ਼ਬਦ-ਸ਼ਕਤੀਆਂ ਦੁਆਰਾ ਉਸ ਦੇ ਅਰਥਾਂ 
ਦਾ ਘੇਰਾ ਬੜੀ ਅਸੀਮ ਬਣਿਆ ਰਹਿੰਦਾ ਹੈ। ਮੂਲ ਰਚੈਤਾ 
ਦੇ ਮਨ ਵਿਚ ਰਚਨਾ ਕਰਨ ਵੇਲੇ ਕਿਸੇ ਸ਼ਬਦ ਦੇ ਪ੍ਰਯੋਗ 
ਪਿਛੇ ਕਿਹੜੀ ਭਾਵ-ਧਾਰਾ ਅਥਵਾ ਅਰਥ ਪ੍ਰੇਰਣਾ ਦੇ ਰਿਹਾ 
ਹੈ, ਇਹ ਅਨੁਮਾਨ ਲਗਾ ਸਕਣਾ ਸਰਲ ਨਹੀਂ। ਟੀਕਾਕਾਰ 
ਨੂੰ ਨ ਕੇਵਲ ਵਿਸ਼ੇ ਅਤੇ ਭਾਸ਼ਾ ਦਾ ਗੈਭੀਰ ਗਿਆਨ ਹੋਣਾ 
ਚਾਹੀਦਾ ਹੈ, ਸਗੋਂ' ਉਸ ਨੂੰ ਵਿਆਕਰਣ ਦੀ ਵੀ ਆਵੱਸ਼ਕ 
_ਸੋਝੀ ਹੋਣੀ ਚਾਹੀਦੀ ਹੈ। ਨਾਲੇ, ਉਸ ਨੂੰ ਸ਼ਬਦਾਂ ਦਾ ਅਰਥਗਤ 
ਅਤੇ ਭਾਸ਼ਾ-ਵਿਗਿਆਨਗਤ ਇਤਿਹਾਸ ਪਤਾ ਹੋਣਾ ਚਾਹੀਦਾ 
ਹੈ। ਅਰਥ ਦੀ ਸਪੱਸ਼ਟ ਪ੍ਰਸੈਗਿਕਤਾ ਨਿਰਧਾਰਿਤ ਕਰਨ ਲਈ 
“ਅਨੂੂਯ ਵਿਧੀ” (ਵੇਖੋ) ਦੀ ਵਰਤੋ' ਕਰਨੀ ਚਾਹੀਦੀ ਹੈ, ਤਾਂ ਜੋ 
ਸ਼ਬਦਾਂ ਦਾ ਵਾਕ ਵਿਚ ਪਹਿਲਾਂ ਸਹੀ ਸਥਾਨ ਨਿਸਚਿਤ 
ਕੀਤਾ ਜਾ ਸਕੇ ਅਤੇ ਫਿਰ ਅਰਥ ਕਰਨ ਦੀ ਪ੍ਰਕ੍ਰਿਆ ਸ਼ੁਰੂ 
ਕੀਤੀ ਜਾਏ। ਲੇਖਕ ਦੀਆਂ ਹੋਰ ਰਚਨਾਵਾਂ ਅਤੇ ਉਸ ਵਿਚ 
ਹੋਏ ਸ਼ਬਦਾਂ ਦੇ ਵਿਸ਼ਿਸ਼ਟ ਪ੍ਯੋਗਾਂ ਦੀ ਵੀ ਪੂਰੀ ਜਾਣਕਾਰੀ 
ਹੋਣੀ ਚਾਹੀਦੀ ਹੈ। ਇਸ ਨਾਲ ਕਈ ਵਾਰ ਅਰਥ 
ਅਨਰਥ ਹੋਣੌ ਬਚ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 

ਟੀਕਾਕਾਰੀ ਵਿਚ ਪੂਰਵ ਮਿਥੀਆਂ ਧਾਰਣਾਵਾਂ 
ਵੀ ਅਰਥ ਦਾ ਅਨਰਥ ਕਰਦੀਆਂ ਰਹਿੰਦੀਆਂ ਹਨ। 
ਆਪਣੀ ਨਿੱਜੀ ਰੁਚੀ ਅਨੁਸਾਰ ਅਰਥ ਘੜਨਾ ਟੀਕਾਕਾਰ 
ਲਈ ਨ ਕੇਵਲ ਅਨੁਚਿਤ ਹੈ ਸਗੋਂ ਇਸ ਦੁਆਰਾ ਪਾਠਕ 
ਨੂੰ ਗ਼ਲਤ ਰਾਹ ਉਤੇ ਪਾਣਾ ਹੈ। ਇਸ ਲਈ, ਆਵੱਸ਼ਕ 
ਈਮਾਨਦਾਰੀ ਅਤੇ ਤਟਸਥਤਾ ਇਕ ਚੰਗੇ ਟੀਕਾਕਾਰ ਦੇ 
ਗੁਣ ਮੰਨੇ ਗਏ ਹਨ। ਇਕ ਰਚਨਾ ਦੇ ਇਕ ਨਹੀਂ ਅਨੇਕ 
ਟੀਕੇ ਹੋ ਸਕਦੇ ਹਨ, ਪਰ ਪਰਵਰਤੀ ਟੀਕਾਕਾਰਾਂ ਦਾ ਮਨੋਰਥ 
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ਸਦਾ ਇਹ ਹੋਣਾ ਚਾਹੀਦਾ ਹੈ ਕਿ ਉਹ ਆਪਣੇ ਟੀਕੇ ਦੁਆਰਾ 
ਪੁਰਬ-ਵਰਤੀ ਟੀਕਾਕਾਰ ਨਾਲੋਂ ਹੋਰ ਸਪੱਸ਼ਟਤਾ ਲਿਆਉਣ 
ਅਤੇ ਵਧ ਤੋ ਵਧ ਮੂਲ ਰਚੈਤਾ ਦੀ ਅੰਤਰ-ਭਾਵਨਾ ਨੂੰ 
ਜਾਣਨ ਦਾ ਯਤਨ ਕਰਨ। ਇਹ ਨਹੀਂ ਕਿ ਪਹਿਲੇ ਟੀਕਾਕਾਰ 
ਸ਼ਬਦਾਂ ਦੇ ਬੜੇ ਵਿਲੱਖਣ ਜਿਹੇ ਅਰਥ ਕਰਕੇ ਵਾਸਤਵਿਕਤਾ 
ਤੋਂ ਪਾਠਕਾਂ ਨੂੰ ਹੋਰ ਵੀ ਦੂਰ ਲੈ ਜਾਇਆ ਜਾਵੇ। 


ਟੀਕਾਕਾਰੀ : ਮਿਹਰਬਾਨ ਸ਼ਾਖਾ : ਇਸ ਟੀਕਾ-ਸ਼ਾਖਾ 
ਦਾ ਆਰੈਭ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਗੁਰੂ ਗੱਦੀ-ਕਾਲ 
ਵਿਚ ਹੀ ਹੋ ਗਿਆ ਸੀ, ਜਦੋਂ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਭਤੀਜੇ ਸੋਢੀ 
ਮਿਹਰਬਾਨ ਨੇ ਸਮਾਨਾਂਤਰ ਗੁਰੂ-ਗੱਦੀ ਕਾਇਮ ਕਰਕੇ ਸਿੱਖ 
ਜਨਮਸਾਖੀ-ਰਚਨਾ ਦੇ ਸੈਦਰਭ ਵਿਚ ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੇ ਟੀਕੇ 
ਲਿਖਣੇ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤੇ। ਇਸ ਪਿਛੋਂ ਇਸ ਦੇ ਪੁੱਤਰਾਂ/ ਅਨੁਯਾਈਆਂ 
-ਹਰਿਜੀ, ਚਤੁਭੁਜ, ਹਰੀਆ ਆਦਿ-- ਨੇ ਵੀ ਟੀਕੇ/ 
ਪਰਮਾਰਥ ਲਿਖਣ ਦਾ ਕੰਮ ਜਾਰੀ ਰਖਿਆ ਅਤੇ ਗੁਰਬਾਣੀ 
ਤੋਂ ਭਿੰਨ ਸੋਢੀ ਮਿਹਰਬਾਨ ਦੀ ਰਚਨਾ ਸ਼ਖਮਨਾਂ ਸ਼ਹੰਸੂਨਾਆ 
ਦਾ ਪਰਮਾਰਥ ਵੀ ਲਿਖਿਆ। ਪਰ ਪ੍ਰਮਾਣਿਕ ਗੁਰੂ-ਪਰੈਪਰਾ 
ਨਾਲ ਵਿਰੋਧ ਹੋਣ ਕਾਰਣ ਇਸ ਸ਼ਾਖਾ ਦੇ ਟੀਕੇਂ/ਪਰਮਾਰਥ 
ਸਿੱਖ ਜਗਤ ਵਿਚ ਕੋਈ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਸਨਮਾਨ ਪ੍ਰਾਪਤ ਨ ਕਰ 
ਸਕੇ, ਪਰ ਉੱਜ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਅਧਿਆਤਮਿਕ, ਧਾਰਮਿਕ ਅਤੇ 
ਸਾਹਿਤਿਕ ਮਹੱਤਵ ਬਹੁਤ ਅਧਿਕ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਸਾਰੇ ਟੀਕਿਆਂ 
/ਪਰਮਾਰਥਾਂ ਦੀ ਨੁਹਾਰ ਅਦ੍ੂੰਤਵਾਦੀ ਹੈ। 

ਸੋਢੀ ਮਿਹਰਬਾਨ ਨੇ ਜਨਮਸਾਖੀ ਦੀ “ਸਚਖੰਡ 
ਪੋਥੀ” (ਰਚਨਾ-ਕਾਲ-1696 ਬਿ. ਤੋ ਪਹਿਲਾਂ) ਵਿਚ ਗੁਰੂ ` 
ਨਾਨਕ ਬਾਣੀ ਦੇ ਲਗਭਗ ਸਵਾ ਦੋ ਸੌ ਪਦਿਆਂ, 
ਅਸ਼ਟਪਦੀਆਂ, ਛੰਤਾਂ, ਸ਼ਲੋਂਕਾਂ ਅਤੇ ਪਉੜੀਆਂ ਦੇ 
ਪਰਮਾਰਥ ਲਿਖੇ ਹਨ। ਇਹ ਪਰਮਾਰਥ ਵਰਤਮਾਨ ਬੌਧਿਕਤਾ 
ਦੀ ਗੈਭੀਰ ਜਾਣਕਾਰੀ ਅਤੇ ਡੂੰਘੀ ਨੀਝ ਦਾ ਪਰਿਚਯ 
ਦਿੰਦੇ ਹਨ। ਇਸ ਦੇ ਟੀਕਿਆਂ ਦੀਆਂ ਕੁਝ ਕੁ ਪ੍ਮੁਖ 
ਵਿਸ਼ੇਸ਼ਤਾਵਾਂ ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਹਨ। 

ਪਹਿਲੀ ਇਹ ਕਿ ਮਿਹਰਬਾਨ ਨੇ ਸ਼ਬਦ ਜਾਂ 
ਬਾਣੀ ਦੇ ਪ੍ਰਕਰਣ ਉਤੇ ਪਹਿਲਾਂ ਉਥਾਨਿਕਾ ਰਾਹੀਂ ਚਾਨਣਾ 
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ਟੀਕਾਕਾਰੀ : ਮਿਹਰਬਾਨ ਸ਼ਾਖਾ 


ਪਾਇਆ ਹੈ ਅਤੇ ਅੰਤ ਉਤੇ ਸਾਰੀ ਵਾਰਤਕ ਵਿਆਖਿਆ 
ਤੋਂ ਬਾਦ ਉਸ ਦਾ ਸਾਰਾਂਸ਼ ਸੂਚਕ ਇਕ ਸ਼ਲੋਕ ਦਿੱਤਾ ਹੈ। 
ਦੂਜੀ ਇਹ ਕਿ ਇਸ ਨੇ ਪਰਮਾਰਥ ਲਿਖਣ ਵੇਲੇ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ 
ਜਾਂ ਪਰਿਭਾਸ਼ਿਕ ਸ਼ਬਦਾਂ ਦਾ ਬੜੀ ਬਾਰੀਕੀ ਨਾਲ ਅਰਥ 
ਦਰਸਾ ਕੇ ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੀ ਟੂਕ ਨੂੰ ਸਪੱਸ਼ਟ ਕੀਤਾ ਹੈ। 

ਤੀਜੀ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ਤਾ ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਸੁਬੁੱਧ ਵਿਅਕਤੀ 
ਹੋਣ ਨਾਤੇ ਮਿਹਰਬਾਨ ਦੇ ਟੀਕਿਆਂ/ਪਰਮਾਰਥਾਂ ਵਿਚ 
ਭਾਰਤੀ ਇਤਿਹਾਸ, ਮਿਥਿਹਾਸ, ਧਾਰਮਿਕ ਪਰੋਪਰਾਵਾਂ 
ਜਾਣਕਾਰੀ ਉਪਲਬਧ ਹੈ ਜੋ ਇਸ ਨੇ ਬੜੀ ਵਿਦਵੱਤਾ 
ਨਾਲ ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੇ ਅਰਥਾਂ ਵੇਲੇ ਯਥਾ ਪ੍ਰਸੈਗ ਸੈਯੋਜਿਤ 
ਕੀਤੀ ਹੈ। 62ਵੀਂ ਸਾਖੀ ਵਿਚ 'ਸਹੰਸ੍ਦਾਨ ਦੇ ਇੰਦ 
ਰੋਆਇਆ” ਵਾਲਾ ਪ੍ਰਸੈਗ ਇਸ ਦੀ ਪੁਸ਼ਟੀ ਲਈ ਵੇਖਿਆ 
ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ। 

ਚੌਥੀ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ਤਾ ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਅਧਿਕਾਂਸ਼ ਪਰਮਾਰਥ 
ਗੋਸ਼ਟਿ ਦੇ ਰੂਪ ਵਿਚ ਲਿਖ ਕੇ ਜ਼ਿਆਦਾ ਰੋਚਕ ਅਤੇ 
ਸਾਰੀਆਂ ਸਾਖੀਆਂ ਗੋਸ਼ਟਾਂ ਹੀ ਬਣ ਕੇ ਰਹਿ ਗਈਆਂ ਹਨ। 

ਸਮੁੱਚੇ ਤੌਰ `ਤੇ ਇਹ ਟੀਕੇ ਜਾਂ ਪਰਮਾਰਥ 

ਵਿਆਖਿਆਤਮਕ ਸ਼ੈਲੀ ਵਿਚ ਲਿਖੇ ਗਏ ਹਨ। ਪਰ 
ਵਿਆਖਿਆ ਵੇਲੇ ਟੀਕਾਕਾਰ ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੇ ਮੂਲ ਆਸ਼ੇ ਤੋਂ 
ਨਹੀਂ ਹਟਿਆ ਅਤੇ ਨ ਹੀ ਗ਼ੈਰ-ਜ਼ਰੂਰੀ ਤੋੜ-ਮੋੜ ਕੀਤੀ 
ਹੈ। ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਪਰੇਪਰਾ ਨਾਲ ਸੈਬੈਧਿਤ ਹੋਣ ਕਰਕੇ 
ਭਾਸ਼ਾ ਵੀ ਅਧਿਆਤਮੀ ਹੋ ਗਈ ਹੈ। ਇਹ ਭਾਸ਼ਾ ਸਾਧਾਰਣ 
ਪਾਠਕ ਉਤੇ ਸਿੱਧਾ ਅਸਰ ਨਹੀਂ ਪਾ ਸਕੀ, ਪਰ ਅਧਿਆ- 
ਤਮਿਕ ਜਿਗਿਆਸੂਆਂ ਲਈ ਇਹ ਸਾਰਾ ਵਿਵਰਣ ਬੜਾ 
ਸਰਲ ਅਤੇ ਸੁਬੋਧ ਹੈ। ਇਸ ਦਾ ਅਰਥ ਸੈਚਾਰ ਅਸਲੋਂ ਉਨ੍ਹਾਂ 
ਪਾਠਕਾਂ ਵਿਚ ਵੀ ਉਚਿਤ ਢੰਗ ਨਾਲ ਸੰਭਵ ਹੈ ਜੋ 
ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਪਿਛੋਕੜ ਤੋਂ ਭਲੀ ਭਾਂਤ ਜਾਣੂ ਹੀ ਨਹੀਂ, 
ਰੁਚੀ ਵੀ ਰਖਦੇ ਹੋਣ। 

ਹਰਿਜੀ, ਚਤੁਰਭੁਜ ਦੀ ਟੀਕਾਕਾਰੀ ਦੇ ਨਮੂਨੇ 
ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੁਆਰਾ ਸੋਧੇ/ਸੈਪਾਦਿਤ ਕੀਤੇ ਮਿਹਰਬਾਨ ਜਨਮ- 
ਸਾਖੀ ਦੇ ਦੂਜੇ ਤੇ ਤੀਜੇ ਹਿੱਸਿਆਂ ਵਿਚ ਮਿਲਦੇ ਹਨ। ਹਰਿਜੀ 
ਪੌਥੀ (ਰਚਨਾ-ਕਾਲ 1707 ਬਿ.) ਵਿਚ ਕੁਝ ਸ਼ਬਦਾਂ 
(ਚਉਪਦੇ ਆਦਿ) ਦੀ ਵਿਆਖਿਆ ਤੋ ਇਲਾਵਾ ਜਪੁਜੀ, 
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ਫਣ 
ਸਿਧ ਗੋਸਟਿ, ਬਾਰਹਮਾਹ ਤੁਖਾਰੀ, ਪਟੀ ਅਤੇ ਓਅੰਕਾਰ 
ਨਾਂ ਦੀਆਂ ਲੈਮੀਆਂ ਬਾਣੀਆਂ ਦੇ ਪਰਮਾਰਥ ਵੀ ਸ਼ਾਮਲ 
ਹਨ। ਚਤੁਰਭੁਜ ਨੇ ਵੀ ਆਪਣੀ ਪੋਥੀ (ਰਚਨਾ-ਕਾਲ 1708 
ਬਿ.) ਵਿਚ ਕੁਝ ਕੁ ਸ਼ਬਦਾਂ ਦੀ ਵਿਆਖਿਆ ਕੀਤੀ ਹੈ ਪਰ 
ਇਸ ਵਿਚ ਮੁੱਖ ਤੌਰ 'ਤੇ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਰਚਿਤ 
ਵਾਰਾਂ (ਸ਼ਲੋਕਾਂ ਅਤੇ ਪਉੜੀਆਂ) ਦੇ ਹੀ ਪਰਮਾਰਥ ਲਿਖੇ 
ਹਨ। ਲੋੜ ਅਨੁਸਾਰ ਸ਼ਬਦਾਂ/ਬਾਣੀਆਂ ਦੀਆਂ ਉਥਾਨਿਕਾਵਾਂ 
ਵੀ ਦਿੱਤੀਆਂ ਗਈਆਂ ਹਨ ਜੋ ਬੜੀਆਂ ਮਹੱਤਵਪੂਰਣ ਅਤੇ 
ਵਸਤੂ-ਸਥਿਤੀ ਦਾ ਸਹੀ ਬੋਧ ਕਰਾਉਂਦੀਆਂ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ 
ਵਿਆਖਿਆਵਾਂ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਬਾਣੀ ਦੀ ਮੁਲ ਵਸਤੂ 
ਅਤੇ ਆਸ਼ੇ ਤੋਂ ਹਟਿਆ ਨਹੀਂ ਗਿਆ ਅਤੇ ਨ ਹੀ ਅਨਾਵੱਸ਼ਕ 


_ਕਥਾ-ਵਾਰਤਾ ਜੋੜ ਕੇ ਅਰਥ-ਬੋਧ ਨੂੰ ਵਿਖੰਡਿਤ ਕੀਤਾ 


ਗਿਆ ਹੈ। ਸਾਰੇ ਪਰਮਾਰਥ ਵਿਅਰਥ ਦੇ ਰਲਿਆਂ ਤੋਂ ਮੁਕਤ 
ਅਤੇ ਨਿਜ਼ੋਲ ਹਨ। 

ਇਹ ਪਰਮਾਰਥ#ਟੀਕੇ ਲੇਖਕਾਂ ਦੇ ਭਾਸ਼ਾ ਅਧਿਕਾਰ 
ਨੂੰ ਵੀ ਸਪੱਸ਼ਟ ਕਰਦੇ ਹਨ। ਆਮ ਤੌਰ 'ਤੇ ਸ਼ਬਦਾਵਲੀ 
ਭਾਰਤੀ ਵਿਰਸੇ ਦੀ ਹੈ, ਕਿਤੇ ਕਿਤੇ ਪ੍ਰਸੰਗ ਵਸ ਕੋਈ ਕੋਈ 
ਸ਼ਬਦ ਸਾਮੀ ਪਿਛੋਕੜ ਦਾ ਵੀ ਮਿਲ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਵਾਕ ਬੜੇ 
ਨਿੱਕੇ ਅਤੇ ਚੁਸਤ ਹਨ। ਪਹਿਲਾਂ ਪ੍ਰਸ਼ਨ ਪਾ ਕੇ ਫਿਰ ਉਸ 
ਦਾ ਉਤਰ ਇਸ ਢੰਗ ਨਾਲ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਹੈ ਤਾਂ ਜੋ ਅਰਥ 
ਸੈਬੋਧੀ ਕਿਸੇ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀ ਕੋਈ ਸ਼ੈਕਾ ਨ ਰਹਿ ਜਾਏ। 

ਪੂਰੀਆਂ ਬਾਣੀਆਂ ਦੇ ਟੀਕੇ ਲਿਖਣ ਵਿਚ 
ਮਿਹਰਬਾਨੀ ਸ਼ਾਖਾ ਨੇ ਹੀ ਪਹਿਲ ਕੀਤੀ ਹੈ। ਅਸਲ ਵਿਚ, 
“ਮਿਹਰਬਾਨ ਜਨਮਸਾਖੀ” ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਜੀਵਨ 
ਵਿੱਤ ਵਿਚ ਪਰੁਚੇ ਟੀਕਿਆਂ/ਪਰਮਾਰਥਾਂ ਦਾ ਹੀ ਸੈਯੋਜਿਤ 
ਆਕਲਨ ਹੈ। 


ਟੂਣੇ : ਸਾਧਾਰਣ ਵਿਧੀ ਨਾਲ ਕਿਸੇ ਖ਼ਾਸ ਇੱਛਾ ਜਾਂ 
ਚਾਹਨਾ ਦੇ ਨ ਪੂਰੇ ਹੋ ਸਕਣ 'ਤੇ ਵਿਅਕਤੀ ਤਾਂਤ੍ਰਿਕ 
ਵਿਦਿਆ ਦਾ ਸਹਾਰਾ ਲੈਂਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਸਿਆਣਿਆਂ ਦੇ ਦਸੇ 
ਅਨੁਸਾਰ ਟਾਮਨ, ਜਾਦੂ-ਪ੍ਕ੍ਰਿਆ ਆਦਿ ਨੂੰ ਅਪਣਾਉਂਦਾ 
ਹੈ। ਇਸ ਨਾਲ “ਮਾਰਨ” ਅਤੇ “ਵਸ਼ੀਕਰਣ” ਸੈਭਵ ਹੋ ਸਕਦੇ 
ਹਨ। ਪਰ ਸਿੱਖ ਮਤ ਵਿਚ ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀ ਕਿਸੇ ਕ੍ਰਿਆ 
ਨੂੰ ਕੋਈ ਸਥਾਨ ਨਹੀਂ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਨੇ 
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ਟਕ 

ਦਾ ਖੰਡਨ ਕਰਦੇ ਹੋਇਆਂ ਗੁਰਮੁਖ ਬਣਨ ਦੀ ਪ੍ਰੇਰਣਾ 
ਦਿੱਤੀ ਹੈ ਕਿਉਂਕਿ ਇਸ ਨਾਲ ਸਹਿਜ ਸੁਖ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ 
ਹੋ ਜਾਂਦੀ ਹੈ: ੍ 

ਸ਼ਉਣ ਸ਼ਗਨ ਵੀਚਾਰਣੰ ਨਓਂ ਗਰਹ ਝਾਰਹ ਰਾਸ ਵੀਚਾਰਾ / 
ਕਾਮਣ ਟੂਣੰ ਅਉਸੀਆ ਕਣਲੋਈ ਪਾਸ਼ਾਰ ੫ਸ਼ਾਰਾ/... 
ਗੁਰਮ/ਖ ਸ਼ੁਖ ਫਲ ਪਾਰ ਉਤਾਰਾ /£ / 


ਟੇਕ : “ਰਹਾਉ” (ਵੇਖੋ) ਦਾ ਨਾਮਾਂਤਰ। ਸੈਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਦੀ 
ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਤੋ ਬਾਹਰਲੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ “ਰਹਾਉ” ਦੇ 
ਸਮਾਨਾਂਤਰ ਇਸ ਸ਼ਬਦ ਦੀ ਵਰਤ' ਹੋਈ ਮਿਲਦੀ ਹੈ। ਇਸ 
ਨੂੰ 'ਸਥਾਈ” ਵੀ ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਗਾਇਨ ਵੇਲੇ ਇਸ ਦੀ 
ਪੁਨਰਾਵਿੱਤੀ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਰ 


ਟੋਕਾ ਸਾਹਿਬ, ਗੁਰਦੁਆਰਾ : ਇਹ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਹਿਮਾਚਲ 
ਪ੍ਦੇਸ਼ ਦੇ ਸਿਰਮੂਰ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਵਿਚ ਹਰਿਆਣਾ ਪ੍ਰਦੇਸ਼ ਦੀ ਸੀਮਾ 
ਦੇ ਨੋੜੇ ਸਥਿਤ ਹੈ। ਮਹਾਨ ਕੋਸ਼ਕਾਰ ਅਨੁਸਾਰ ਭੰਗਾਣੀ ਦੇ 
ਯੁੱਧ ਤੋਂ ਬਾਦ ਦਸਮ ਗੁਰੂ ਜੀ ਇਸ ਸਥਾਨ ਉਤੇ 12 ਦਿਨ 
ਰਹੇ ਸਨ। ਇਸ ਦੇ ਸਮੀਪ 1 ਕਿ ਮੀ. ਦੀ ਵਿਥ ਉਤੇ ਅੰਬਾਲਾ 
ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦਾ ਪਿੰਡ “ਟੋਟਾ” ਵਸਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਸਾਧਾਰਣ ਜਿਹੀ 
ਇਮਾਰਤ ਵਾਲੇ ਇਸ ਗੁਰੁ-ਧਾਮ ਦੇ ਇਹਾੜੇ ਵਿਚਲੇ ਇਕ 
ਖੂਹ ਵਿਚ ਲਗੇ ਪੱਥਰ ਅਨੁਸਾਰ ਇਸ ਦੀ ਖੁਦਾਈ ਮਹਾਰਾਜਾ 
ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ ਅਤੇ ਨਵਾਬ ਫਤਹਿ ਸਿੰਘ ਆਹਲੂਵਾਲੀਆ 
ਨੇ ਸੈਨ 1823 ਈ. ਵਿਚ ਕਰਾਈ ਸੀ। ਸਥਾਨਕ ਸੂਚਨਾ 


ਅਨੁਸਾਰ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨਾਹਨ ਦੇ ਰਾਜਾ ਮੇਦਨੀ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਦੀ 


ਸਹਾਇਤਾ ਲਈ 22 ਸੌ ਘੋੜਸਵਾਰਾਂ ਸਹਿਤ 1 ਅਪੈਲ 
1685 ਈ. ਨੂੰ ਆਏ ਸਨ। ਕੁਝ ਇਤਿਹਾਸਕਾਰਾਂ ਨੇ ਇਥੇ 
ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਆਮਦ ਸੈਨ 1688 ਈ. ਵਿਚ ਦਸੀ ਹੈ ਜਦੋੱ 
ਗੁਰੂ ਜੀ ਪਾਉਂਟਾ ਸਾਹਿਬ ਤੱ ਆਨੰਦਪੁਰ ਸਾਹਿਬ ਨੂੰ ਪਰਤ 
ਰਹੇਂ ਸਨ। ਇਸ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਇਕ ਨਿਹੰਗ 
ਸਿੰਘ ਕਰਦਾ ਹੈ। 


ਟੋਡਰ ਮੱਲ, ਸੇਠ : ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਸਰਹਿੰਦ ਨਗਰ ਦਾ 
ਨਿਵਾਸੀ ਜੋ ਇਕ ਮੰਨਿਆ ਪ੍ਰਮੰਨਿਆ ਸਾਹੂਕਾਰ ਸੀ। ਇਸ 
ਸ਼ਹੀਦ ਹੋਏ ਦੋਂ ਸਾਹਿਬਜ਼ਾਦਿਆਂ ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਸ਼ਹਾਦਤ 


੮੩0੬ 53 


ਟਰੰਪ 
ਦਾ ਦੁਖ ਨ ਸਹਾਰਦੇ ਹੋਇਆਂ ਮਾਤਾ ਗੁਜਰੀ ਦੇ ਪਾਣ 
ਤਿਆਗਣ ਤੋਂ ਬਾਦ ਤਿੰਨਾਂ ਦਾ ਸਸਕਾਰ ਕਿਲ੍ਹੇ ਦੇ ਕਿਤੇ 
ਨੌੜੇ ਤੇੜੇ ਕਰਨਾ ਚਾਹਿਆ। ਪਰ ਕਿਸੇ ਨੇ ਵੀ ਸੂਬੇਦਾਰ 
ਵਜ਼ੀਰ ਖ਼ਾਨ ਤੋਂ ਡਰਦਿਆਂ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਸਸਕਾਰ ਆਪਣੇ 
ਖੇਤਾਂ ਵਿਚ ਨ ਕਰਨ ਦਿੱਤਾ। ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ ਕਿ ਆਸਖ਼ਿਰ 
ਚੌਧਰੀ ਅੱਤਾ ਸਸਕਾਰ ਲਈ ਥਾਂ ਦੇਣੀ ਇਸ ਸ਼ਰਤ 'ਤੇ 
ਮੰਨਿਆ ਕਿ ਉਤਨੀ ਧਰਤੀ ਉਤੇ ਸੋਨੇ ਦੀਆਂ ਮੋਹਰਾਂ ਵਿਛਾ 
ਦਿੱਤੀਆਂ ਜਾਣ। ਸੇਠ ਟੋਡਰ ਮੱਲ ਨੇ ਮੋਹਰਾਂ ਵਿਛਾ ਕੇ 
ਧਰਤੀ ਖ਼ਰੀਦੀ ਅਤੇ ਉਸ ਉਤੇ ਤਿੰਨਾਂ ਦਾ ਸਸਕਾਰ ਕੀਤਾ। 
ਹੁਣ ਉਹ ਥਾਂ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਜੋਤੀ ਸਰੂਪ” ਨਾ ਨਾਲ ਪ੍ਰਸਿੱਧ 
ਹੈ। ਸੇਠ ਦੇ ਇਸ ਉਦਾਰਤਾ ਭਰੇ ਕਰਮ ਦੀ ਯਾਦ ਵਜੋਂ 
“ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਫਤਹਿਗੜ੍ਹ ਸਾਹਿਬ” ਦੇ ਦੀਵਾਨ ਹਾਲ ਅਤੇ 
ਸਰਹਿੰਦ ਨਗਰ ਦੀ ਇਕ ਸੜਕ ਦੇ ਨਾਂ ਸੇਠ ਟੋਡਰ ਮੱਲ ਦੇ 
ਨਾਂ 'ਤੇ ਰਖੋ ਗਏ ਹਨ। 


ਟੋਡੀ ਰਾਗ (ਬਾਣੀ) : ਗੁਰੂ ਗੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਆਏ 
ਟੋਡੀ ਰਾਗ ਵਿਚ ਕੁਲ 32 ਚਉਪਦੇ ਹਨ ਅਤੇ ਭਗਤ- 
ਬਾਣੀ ਪ੍ਰਕਰਣ ਵਿਚ ਨਾਮਦੇਵ ਦੇ ਤਿੰਨ ਸ਼ਬਦ ਹਨ। 

ਚਉਪਦੇ ਪ੍ਰਕਰਣ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਰਾਮਦਾਸ ਜੀ ਦੇ 
ਲਿਖੇ ਇਕ ਚਉਪਦੇ ਵਿਚ ਹਰਿ-ਨਾਮ ਲਈ ਤੀਬਰ ਇੱਛਾ 
ਨੂੰ ਦਰਸਾਇਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ 30 
ਚਉਪਦਿਆਂ ਵਿਚ 24 ਵਿਚ ਦੋ ਦੋ, ਪੰਜ ਵਿਚ ਚਾਰ ਚਾਰ 
ਅਤੇ ਇਕ ਵਿਚ ਪੰਜ ਪਦਿਆ ਦਾ ਸਮੁੱਚ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ 
ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੇ ਅਨੌਕ ਪੱਖਾਂ ਉਤੇ ਪ੍ਕਾਸ਼ ਪਾਇਆ ਲਿਆ 
ਹੈ। ਨਾਮ-ਸਿਮਰਨ ਇਨ੍ਹਾਂ ਸ਼ਬਦਾਂ ਦਾ ਕੇਂਦਰ-ਬਿੰਦੂ ਹੈ 
ਕਿਉਂਕਿ ਇਸ ਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਭੂ ਨਾਲ ਪ੍ਰੇਮ ਪੈਂਦਾ ਹੈ, ਜ਼ਿੰਦਗੀ 
ਦੇ ਦੁਖ-ਕਲੇਸ਼ ਨਸ਼ਟ ਹੁੰਦੇ ਹਨ। ਨੌਵੇਂ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਆਪਣੇ 
ਅਵਸਥਾ ਦਾ ਚਿਤਰ ਖਿਚਿਆ ਹੈ। ਰ੍ 

ਭਾਗਤ-ਬਾਣਾ ਪ੍ਰਕਰਣ ਵਿਚ ਭਗਤ ਨਾਮਦੇਵ 
ਨੇ ਆਪਣੇ ਤਿੰਨ ਸ਼ਬਦਾਂ ਵਿਚ ਦਸਿਆ ਹੈ ਕਿ ਪਰਮਾਤਮਾ 
ਦੇ ਗੁਣਗਾਨ ਨਾਲ ਪਾਪ ਧੁਲ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। 


ਟਰੰਪ : ਇਸ ਦਾ ਪੂਰਾ ਨਾਂ ਅਰਨਸਟ ਟ੍ਰੰਪ (200੦੧ 1700022) 
ਹੈ। ਇਸ ਨੇ ਗੁਰੂ ਗ੍੍‌ਥ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਕੁਝ ਹਿੱਸਿਆਂ ਦਾ ਪਹਿਲੀ 
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ਦੂੰਪ 
ਵਾਰ ਅੰਗ੍ਰੇਜ਼ੀ ਵਿਚ ਅਨੁਵਾਦ ਕੀਤਾ ਜੋ ਸੈਨ 1877 ਈ. 
ਵਿਚ (10੦ &01 (08010) ਨਾਂ ਅਧੀਨ ਛੁਪਿਆ। 

13 ਮਾਰਚ 1828 ਈ. ਵਿਚ ਜਰਨਮੀ ਦੇਸ਼ ਦੇ 
ਇਕ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਪੈਦਾ ਹੋਇਆ ਡਾ. ਟੌਪ ਪੂਰਵ ਅਤੇ 
ਪੱਛਮ ਦੀਆਂ ਕਈ ਭਾਸ਼ਾਵਾਂ ਦਾ ਡੂੰਘਾ ਵਿਦਵਾਨ ਸੀ। 
ਸੈਨ 1849 ਈ. ਵਿਚ ਜਰਮਨੀ ਵਿਚ ਹੋਈ ਰਾਜਨੈਤਿਕ 
ਗੜ-ਬੜ ਕਰਕੇ ਇਹ ਲੰਡਨ ਚਲਾ ਗਿਆ ਅਤੇ ਈਸਟ 
ਇੰਡੀਆ ਹਾਊਸ (ਇੰਡੀਆ ਆਫ਼ਿਸ) ਵਿਚ ਸਹਾਇਕ 
`_ਲਾਇਬੇੇਰੀਅਨ ਜਾ ਲਗਾ। ਉਥੋਂ ਇਹ ਈਸਾਈ ਮਿਸ਼ਨਰੀਆਂ 
ਦੇ ਉਪਯੋਗ ਲਈ ਭਾਰਤੀ ਭਾਸ਼ਾਵਾਂ ਦੇ ਵਿਆਕਰਣ ਅਤੇ 
ਕੌਸ਼ ਤਿਆਰ ਕਰਨ ਲਈ 1854 ਈ. ਵਿਚ ਭਾਰਤ 
ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਕੁਝ ਅਨੁਵਾਦ ਵੀ ਕੀਤਾ। 

ਸੈਨ 1869 ਈ. ਵਿਚ ਇੰਡੀਆ ਆਫ਼ਿਸ ਵਲੋਂ 
ਇਸ ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦਾ ਅੰਗੇੇਜ਼ੀ ਅਨੁਵਾਦ ਤਿਆਰ 
ਕਰਨ ਲਈ ਭਾਰਤ ਭੇਜਿਆ ਗਿਆ। ਇਸ ਨੇ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ 
ਦੇ ਅਰਥ ਸਮਝਣ ਵਾਸਤੇ ਲਾਹੌਰ ਵਿਚ ਠਹਿਰ ਕੇ ਉਥੋਂ' ਦੇ 
ਅਤੇ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਦੇ ਰੰਥੀਆਂ ਦੀ ਸਹਾਇਤਾ ਲਈ, ਪਰ 
ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੁਆਰਾ ਦਸੇ ਅਰਥਾਂ ਤੋ' ਸੇਤੁਸ਼ਟ ਨ ਹੋਇਆ। ਫਿਰ 
ਇਸ ਨੇ ਪੁਰਾਤਨ ਪਰਿਆਇਆਂ ਦੀ ਮਦਦ ਨਾਲ ਗੰਥ 
ਸਾਹਿਬ ਦਾ ਖ਼ੁਦ ਅਧਿਐਨ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਪਹਿਲਾਂ 
ਵਿਆਕਰਣ ਅਤੇ ਕੋਸ਼ ਤਿਆਰ ਕੀਤੇ। ਫਿਰ ਸੈਨ 1872 
ਈ. ਵਿਚ ਆਪਣੇ ਦੇਸ਼ ਜਰਮਨੀ ਪਰਤ ਗਿਆ ਅਤੇ 1876 
ਦਈ. ਤਕ ਜਪੁ , ਸੋਦਰ, ਸੋਪੁਰਖੁ , ਸੋਹਿਲਾ ਅਤੇ ਸਿਰੀ, ਮਾਝ, 
ਸ਼ੇਖ ਫ਼ਰੀਦ ਦੇ ਸਲੋਕਾਂ , ਭੱਟਾਂ ਦੇ ਸਵੈਯਾਂ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਤੇਗ 
ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਦੇ ਸ਼ਲੋਕਾਂ ਦਾ ਅਨੁਵਾਦ ਤਿਆਰ ਕਰ ਲਿਆ। 
ਫਿਰ ਇੰਡੀਆ ਆਜਫ਼ਿਸ ਲਾਇਬੇ੍‌ਰੀ ਤੋਂ ਸੈਨ 1872 ਈ. 
ਵਿਚ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੋਈ ਜਨਮਸਾਖੀ (ਪੁਰਾਤਨ ਜਨਮਸਾਖੀ) ਦੇ 
ਆਧਾਰ 'ਤੇ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਜੀਵਨ ਅਤੇ ਹੋਰ 
ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ ਦੇ ਜੀਵਨ-ਚਰਿਤਾਂ ਬਾਰੇ ਲੇਖ ਲਿਖ ਕੇ 
ਅਤੇ ਸਿੱਖਾਂ ਦੇ ਧਰਮ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਸੈਪਾਦਨ, 
ਛੰਦ-ਵਿਧਾਨ ਅਤੇ ਭਾਸ਼ਾ `ਤੇ ਆਪਣੇ ਵਿਚਾਰ ਪੇਸ਼ ਕਰਕੇ 
ਅਪੂਰਣ ਰੂਪ ਵਿਚ ਹੀ 23 ਜਨਵਰੀ 1877 ਈ. ਨੂੰ ਛਪਵਾ 
ਦਿੱਤਾ। ਇਸ ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ ਸੈਨ 1885 ਈ. ਵਿਚ ਹੋਇਆ। 
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ਉਤ 


ਲਟਾ 
ਈਸਾਈ ਮਿਸ਼ਨਰੀ ਹੋਣ ਕਾਰਣ ਟਰੰਪ ਨੇ ਸਿੱਖ 
ਵਿਚਾਰਧਾਰਾ ਅਤੇ ਭਾਵਨਾ ਦਾ ਨਿਰਪਖ ਅਧਿਐਨ ਨ 
ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਨੂੰ ਹਿੰਦੂ ਧਰਮ ਦਾ ਭਾਗ ਸਮਝਦੇ 
ਹੋਇਆਂ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੂੰ ਮੌਲਿਕ ਚਿੰਤਕ ਨ 
ਮੰਨਿਆ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਨੂੰ ਹਿੰਦੂ ਧਰਮ ਵਲ 
ਜ਼ਿਆਦਾ ਝੁਕਿਆ ਹੋਇਆ ਦਸਿਆ। ਇਸ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ 
ਸੀ ਕਿ ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਖ਼ਾਤਮੇ ਵਲ ਜਾ ਰਿਹਾ ਹੈ। 
ਉਕਤ ਕਾਰਣਾਂ ਕਰਕੇ ਇਸ ਦੇ ਅੰਗੇਜ਼ੀ ਅਨੁਵਾਦ 
ਨੂੰ ਸਿੱਖ-ਜਗਤ ਵਲੋ ਕੋਈ ਪ੍ਰਵਾਨਗੀ ਨ ਮਿਲੀ। ਇਸ 
ਦੀ ਗ਼ਲਤ ਬਿਆਨਬਾਜ਼ੀ ਦੀ ਤਲਾਫ਼ੀ ਮੈਕਾਲਿਫ਼ ਨੇ 
ਆਪਣੀ ਰਚਨਾ “ਦਾ ਸਿੱਖ ਰਿਲੀਜਨ..." ਲਿਖ ਕੇ ਕੀਤੀ 
ਦਸੀ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। 


ਲ 


ਠੱਟਾ (ਪਿੰਡ) : ਇਸ ਨਾਂ ਦੇ ਦੋ ਪਿੰਡਾਂ ਦਾ ਉੱਲੇਖ ਸਿੱਖ 
ਇਤਿਹਾਸ ਵਿਚ ਮਿਲਦਾ ਹੈ, ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ 
ਬਿਰਾਜੇ ਸਨ। 

ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ ਇਕ ਪਿੰਡ ਕਪੂਰਥਲਾ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ 
ਕਪੂਰਥਲਾ ਨਗਰ ਤੋ 10 ਕਿ.ਮੀ. ਪੱਛਮ ਵਾਲੇ ਪਾਸੇ 
ਵਸਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਸਥਾਨਕ ਰਵਾਇਤ ਅਨੁਸਾਰ ਸੈਨ 
1487 ਈ. ਵਿਚ ਬਟਾਲੇ ਨੂੰ ਜਾਣ ਵੇਲੇ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ 
ਜੀ ਦੀ ਬਰਾਤ ਇਸ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਰੁਕੀ ਸੀ। ਉਸ ਠਹਿਰ ਦੀ 
ਯਾਦ ਵਿਚ ਇਥੇ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਦਮਦਮਾ ਸਾਹਿਬ” ਬਣਿਆ 
ਹੋਇਆ ਹੈ। ਪਹਿਲਾਂ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਦੀ ਸਾਧਾਰਣ ਜਿਹੀ 
ਇਮਾਰਤ ਸੀ, ਪਰ ਸੈਤ ਕਰਤਾਰ ਸਿੰਘ ਗੋ ਇੰਦਵਾਲ 
ਵਾਲਿਆਂ ਦੇ ਉਦਮ ਨਾਲ ਹੁਣ ਨਵੀਂ ਸੁੰਦਰ ਇਮਾਰਤ 
ਬਣ ਗਈ ਹੈ। ਇਸ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਸੈਤ ਜੀ ਦੇ ਸੇਵਕ ਹੀ 
ਕਰਦੇ ਹਨ। ਹਰ ਸਾਲ 27 ਵਿਸਾਖ ਨੂੰ ਇਥੇ ਬਹੁਤ ਵੱਡਾ 
ਧਾਰਮਿਕ ਮੇਲਾ ਲਗਦਾ ਹੈ। 

ਦੂਜਾ ਪਿੰਡ ਫ਼ਿਰੋਜ਼ਪੁਰ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ ਜ਼ੀਰਾ ਨਗਰ ਤੋਂ 
12 ਕਿ.ਮੀ. ਉਤਰ-ਪੱਛਮ ਵਲ ਸਥਿਤ ਹੈ। ਇਕ ਵਾਰ ਗੁਰੂ 
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ਝਰਵਾ 


ਪਿੰਡ ਦੇ ਨੇੜੇ ਠਹਿਰੇ ਸਨ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਆਮਦ ਦੀ ਯਾਦ 
ਵਿਚ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਛੇਵੀਂ ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ” ਉਸਾਰਿਆ ਗਿਆ 
ਸੀ। ਇਸ ਦੀ ਵਰਤਮਾਨ ਇਮਾਰਤ ਦਾ ਨੀਂਹ-ਪੱਥਰ ਬਾਬਾ 
ਖੜਕ ਸਿੰਘ ਤੋ 1 ਜੁਲਾਈ 1935 ਈ. ਨੂੰ ਰਖਵਾਇਆ 
ਗਿਆ ਸੀ। ਇਸ ਦੇ ਪਰਿਸਰ ਵਿਚ ਸੁੰਦਰ ਸਰੋਵਰ ਵੀ 
ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਇਸ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਸ਼੍ਰੋਮਣੀ 
ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਬੈਧਕ ਕਮੇਟੀ ਕਰਦੀ ਹੈ। 


ਠਰਵਾ (ਪਿੰਡ) : ਹਰਿਆਣਾ ਪ੍ਰਦੇਸ਼ ਦੇ ਅੰਬਾਲਾ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦਾ 
ਇਕ ਪਿੰਡ ਦੋ ਲਖਨੌਰ ਤੋਂ ਦੋ ਕਿ.ਮੀ. ਦੀ ਵਿਥ ਉਤੇ ਹੈ। 
ਸਥਾਨਕ ਰਵਾਇਤ ਅਨੁਸਾਰ ਲਖਨੌਰ ਦੀ ਠਹਿਰ ਦੌਰਾਨ 
ਬਾਲਕ (ਗੁਰੂ) ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਇਸ ਪਿੰਡ ਪਧਾਰੇ ਸਨ। 
ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਆਮਦ ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ ਇਥੇ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ 
ਗੁਰੁ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਸਾਹਿਬ” ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ ਜਿਸ ਦੀ 
ਵਿਵਸਥਾ ਸਥਾਨਕ ਸੈਗਤ ਕਰਦੀ ਹੈ। 


ਠਾਕੁਰ : ਇਹ ਸ਼ਬਦ ਸੈਸਕ੍ਿਤ ਦੇ “ਠੱਕੁਰ' ਸ਼ਬਦ ਦਾ 
ਪ੍ਾਕ੍ਹਿਤ ਰੁਪ ਹੈ। ਵੈਸ਼ਣਵ-ਧਰਮ ਵਿਚ ਇਸ ਨੂੰ ਇਸ਼ਟ- 
ਦੇਵਤਾ ਲਈ ਵਰਤਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਵੈਸ਼ਣਵ-ਭਗਤੀ ਦੀ 
ਅਨੇਕ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀ ਹੋਰ ਸ਼ਬਦਾਵਲੀ ਨਾਲ ਇਸ ਸ਼ਬਦ ਦੀ 
ਵਰਤੋਂ' ਵੀ ਨਿਰਗੁਣਵਾਦੀ ਸੈਤਾਂ ਨੇ ਪਰਮਾਤਮਾ ਲਈ ਕੀਤੀ 
ਹੈ। ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਇਸ ਨੂੰ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦਾ ਵਾਚਕ ਮੰਨਿਆ 
ਗਿਆ ਹੈ। ਜਿਵੇਂ ਠਾਕਰ ਤਮੂ ਸਰਣਾਈ ਆ/ਇਆ / ਉਤਾਰ 
ਗਇਓ ਮੇਰੇ ਮਨ ਕਾ ਸੰਸ਼ਾ ਜਬ ਤੇ ਦਰਸ਼ਨ ਇਆ /(ਗੁ. 
ਗੌ੍‌.1218); ਤੁ ਠਾਕਰ ਤਮ ਪਹਿ ਅਰਦਾਨਨਾ /(ਗੁਰੀ੍‌.268)। 


ਠਾਕੁਰ ਸਿੰਘ ਐਸ.ਜੀ., ਆਰਟਿਸਟ (1899-1976 
ਈ.) : ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਇਸ ਸੁਪ੍ਸਿੱਧ ਚਿਤਰਕਾਰ ਦਾ ਜਨਮ 
ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ ਦੇ ਵੇਰਕਾ ਕਸਬੇ ਵਿਚ ਸ. ਰੀਡਾ ਸਿੰਘ 
ਦੇ ਘਰ ਬੀਬੀ ਪ੍ਰਤਾਪ ਕੌਰ ਦੀ ਕੁੱਖੋਂ ਸੈਨ 1899 ਈ. ਵਿਚ 
ਹੋਇਆ। ਇਸ ਦੀ ਪੜ੍ਹਾਈ ਨਾਲੋ ਚਿਤਰਕਾਰੀ ਵਲ 
ਜ਼ਿਆਦਾ ਰੁਚੀ ਸੀ। ਆਪਣੀ ਚਾਚੀ ਦੁਆਰਾ ਕੌਧਾਂ ਉਤੇ 
ਬਣਾਏ ਚਿਤਰਾਂ ਨੇ ਇਸ ਨੂੰ ਚਿਤਰਕਾਰੀ ਵਲ ਰੁਚਿਤ ਕੀਤਾ। 
ਇਸ ਨੇ ਪਹਿਲਾਂ ਭਾਈ ਲਾਹੌਰਾ ਸਿੰਘ ਦੀ ਸ਼ਾਗਿਰਦੀ ਕੀਤੀ 
ਅਤੇ ਫਿਰ ਸੀ ਮੱਲਾ ਰਾਮ ਤੋਂ ਇਹ ਹੁਨਰ ਸਿਖਿਆ। ਕੁਝ 


੮੧੦੬ 55 


ਠਾਕੁਰ ਸਿੰਘ ਐਸ.ਜੀ., ਆਰਟਿਸਟ 
ਸਮੇਂ ਬਾਦ ਥੀਏਟਰ ਕੰਪਨੀਆਂ ਦੇ ਪਰਦਿਆਂ ਉਤੇ ਚਿਤਰ 
ਬਣਾਉਣ ਵਾਲਾ ਇਸ ਦੇ ਆਪਣੇ ਹੀ ਕਸਬੇ ਦਾ ਉਸਤਾਦ 
ਮੁਹੰਮਦ ਆਲਮ, ਇਸ ਨੂੰ ਬੰਬਈ ਨਾਲ ਲੈ ਗਿਆ। ਬਾਦ 
ਵਿਚ ਇਹ ਕਲਕਤੇ ਚਲਾ ਗਿਆ। ਉਥੇ ਰਹਿੰਦਿਆਂ ਇਸ ਦੇ 
ਮਨ ਵਿਚ ਪੰਜਾਬ ਵਿਚ ਚਿਤਰਕਾਰੀ ਦੀ ਕਲਾ ਨੂੰ ਵਿਕਸਿਤ 
ਕਰਨ ਦਾ ਵਿਚਾਰ ਪੈਦਾ ਹੋਇਆ ਜਿਸ ਦੇ ਫਲਸਰੂਪ ਸੈਨ 
1926 ਈ. ਵਿਚ ਪੰਜਾਬ ਫਾਈਨ ਆਰਟਸ ਐਸੋਸੀਏਸ਼ਨ” 
ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਹੋਈ। 
ਇਸ ਵਲੋ ਬਣਾਏ ਚਿਤਰ “ਆਫ਼ਟਰ ਬਾਥ” ਨੇ 
ਚਿਤਰ-ਕਲਾ ਵਿਚ ਤਹੱਲਕਾ ਮਚਾਇਆ। ਬਿਟਿਸ਼ 
ਐਮਪਾਇਰ ਐਗਜ਼ਿਬਿਸ਼ਨ ਵਿਚ ਇਸ ਨੇ ਉਸ ਚਿਤਰ ਉਤੇ 
ਅੱਠ ਹਜ਼ਾਰ ਪੌਂਡ ਦਾ ਇਨਾਮ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕੀਤਾ। ਇਸ ਨੇ ਆਪਣੇ 
ਜੀਵਨ ਵਿਚ ਲਗਭਗ ਪੰਜ ਹਜ਼ਾਰ ਚਿਤਰ ਬਣਾਏ ਜੋ ਬੜੀ 
ਸੈਜੀਦਗੀ ਵਾਲਾ ਪ੍ਰਭਾਵ ਦਿੰਦੇ ਹਨ। ਇਸ ਦੁਆਰਾ 
ਬਣਾਇਆ ਰਾਜਾ ਗੋਪਾਲ ਆਚਾਰਯ ਦਾ ਚਿਤਰ ਰਾਸ਼ਟਰਪਤੀ 
ਨਿਵਾਸ ਨਵੀਂ ਦਿੱਲੀ ਵਿਚ ਲਗਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਇਸੇ 
ਤਰ੍ਹਾਂ ਸਕਾਟਲੈਂਡ ਦੀ ਸੁਪ੍ਸਿੱਧ ਨੈਸ਼ਨਲ ਰੈਲਰੀ ਵਿਚ ਵੀ 
ਇਸ ਦਾ ਇਕ ਚਿਤਰ 'ਕੁਤਬ ਮੀਨਾਰ” ਸੁਸ਼ੋਭਿਤ ਹੈ। ਇਸ 
ਦੇ ਕੁਝ ਸਨਮਾਨਿਤ ਚਿਤਰਾਂ ਦੇ ਨਾਂ ਇਸ ਪ੍ਕਾਰ ਹਨ-- 
ਗਰੀਬਾਂ ਦਾ ਸੁਰਗ, ਲੱਦਾਖ ਦੀ ਵਾਦੀ, ਬੈਬਈ ਦੀ ਚੌਪਾਟੀ 
ਦਾ ਸਮੁੰਦਰੀ ਕੌਢਾ, ਚਿਤੌੜ ਦਾ ਵਿਜੈਸਥੰਭ, ਤਾਜ ਮਹਲ, 
ਉਸ ਦੀ ਆਖਰੀ ਇੱਛਾ, ਆਦਿ। ਇਸ ਦੇ ਮਨ ਵਿਚ ਹੁਸਨ 
ਪ੍ਰਤਿ ਅਥਾਹ ਖਿਚ ਸੀ। ਇਹ ਹੁਸਨ ਪ੍ਕ੍ਰਿਤੀ ਦਾ ਹੋਵੇ, 
ਨਾਰੀ ਦਾ ਹੋਵੇ ਜਾਂ ਕਿਸੇ ਇਮਾਰਤ ਦਾ, ਬਸ ਉਸ ਦਾ ਨਜ਼ਾਰਾ 
ਇਸ ਦੀ ਅੱਖਾਂ ਵਿਚ ਸਮਾ ਜਾਂਦਾ ਅਤੇ ਫਿਰ ਉਹ ਕਿਸੇ 
ਚਿੱਤਰ ਦਾ ਰੁਪ ਧਾਰਣ ਕਰ ਲੈਂਦਾ। 
ਇਸ ਦੀ ਚਿਤਰਕਾਰੀ ਦੀ ਸ਼ੁਹਰਤ ਦੇਸ਼ ਵਿਦੇਸ਼ 
ਵਿਚ ਦੂਰ ਦੂਰ ਤਕ ਪਸਰੀ ਹੋਈ ਸੀ। ਰੂਸ ਅਤੇ ਹੈਗਰੀ 
ਵਾਲਿਆਂ ਨੇ ਇਸ ਦੇ ਚਿਤਰਾਂ ਦੀਆਂ ਨੁਮਾਇਸ਼ਾਂ ਆਪਣੇ 
ਦੇਸ਼ਾਂ ਵਿਚ ਲਗਾ ਕੇ ਇਸ ਦੀ ਕਲਾ ਨੂੰ ਸਨਮਾਨਿਆ। 
ਪੰਜਾਬ ਸਰਕਾਰ ਨੇ ਇਸ ਨੂੰ ਵਿਧਾਨ ਕੌਂਸਲ ਦਾ ਮੈਂਬਰ 
ਨਾਮਜ਼ਦ ਕਰਕੇ ਆਦਰ ਦਿੱਤਾ। ਲਲਿਤ ਕਲਾ ਅਤੇ ਚਿਤਰ 
-ਕਲਾ ਦੀਆਂ ਕਈ ਸੈਸਥਾਵਾਂ ਦਾ ਇਹ ਮੈਂਬਰ ਰਿਹਾ। 
ਇਸ ਨੂੰ “ਇੰਡੀਅਨ ਅਕੈਡਮੀ ਆਫ਼ ਫਾਈਨ ਆਰਟਸ” 
ਦਾ ਪ੍ਧਾਨ ਵੀ ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ। 
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ਸੈਨ 1876 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਦਾ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ 
ਵਿਚ ਦੇਹਾਂਤ ਹੋਇਆ। ਇਸ ਨੇ ਪੰਜਾਬ ਅਤੇ ਸਿੱਖ ਸਮਾਜ 
ਦਾ ਚਿਤਰਕਾਰੀ ਦੇ ਖੇਤਰ ਵਿਚ ਨਾਂ ਉੱਚਾ ਕੀਤਾ। 


ਠਾਕੁਰ ਸਿੰਘ ਸੈਧਾਵਾਲੀਆ (1837-1887 ਈ.) : 
ਸਿੰਘ ਸਭਾ ਲਹਿਰ ਦੇ ਸੈਸਥਾਪਕਾਂ ਵਿਚੋਂ ਇਕ, ਜਿਸ ਦਾ 
ਜਨਮ ਮਹਾਰਾਜਾ ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ ਦੇ ਸੱਕੇ ਸੰਬੰਧੀ 
ਸ. ਲਹਿਣਾ ਸਿੰਘ ਸੈਧਾਵਾਲੀਆ ਦੇ ਘਰ ਸੈਨ 1837 
ਈ. ਵਿਚ ਹੋਇਆ। ਅਜੇ ਇਹ ਕੇਵਲ ਛੇ ਸਾਲਾਂ ਦਾ ਸੀ 
ਜਦੋਂ ਇਸ ਦੇ ਪਿਤਾ ਦਾ 16 ਸਤੰਬਰ 1843 ਈ. ਨੂੰ ਲਾਹੌਰ 
ਦੇ ਕਿਲ੍ਹੰ ਵਿਚ ਕਤਲ ਹੋਇਆ। ਇਸ ਨੇ ਬਚਪਨ ਵਿਚ 
ਭਾਰਤੀ ਧਰਮਾਂ ਅਤੇ ਇਸਲਾਮ ਦੀ ਵੀ ਜਾਣਕਾਰੀ ਪ੍ਰਾਪਤ 
ਕੀਤੀ। ਵੱਡਾ ਹੋਣ 'ਤੇ ਇਸ ਨੂੰ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਜ਼ਿਲ੍ਹੰ ਦਾ 
ਐਕਟ੍ਰਾ ਐਸਿਸਟੈਂਟ ਕਮਿਸ਼ਨਰ ਨਿਯੁਕਤ ਕੀਤਾ ਗਿਆ। 
ਇਸ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਇਸ ਨੂੰ ਦਰਬਾਰ ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਪ੍ਰਬੰਧਕੀ 
ਕਮੇਟੀ ਦਾ ਮੈਂਬਰ ਵੀ ਨਾਮਜ਼ਦ ਕੀਤਾ ਗਿਆ। ਉਸ ਦੌਰਾਨ 
ਕੀਤੀਆਂ ਜਾ ਚੁਕੀਆਂ ਰਸਮਾਂ, ਰੀਤਾਂ, ਭਰਮਾਂ ਦਾ 
ਅਹਿਸਾਸ ਹੋਇਆ। ਸੈਨ 1873 ਈ. ਵਿਚ ਜਦੋਂ ਮਿਸ਼ਨ 
ਹਾਈ ਸਕੂਲ ਦੇ ਚਾਰ ਸਿੱਖ ਵਿਦਿਆਰਥੀਆਂ ਨੇ ਈਸਾਈ 
ਮਤ ਧਾਰਣ ਕਰਨ ਦੀ ਘੋਸ਼ਣਾ ਕੀਤੀ, ਉਦੋਂ ਇਸ ਨੇ ਕੁਝ 
ਚੋਣਵੇਂ ਸਿੱਖ ਆਗੂਆਂ, ਜਿਵੇਂ ਬਾਬਾ ਖੇਮ ਸਿੰਘ ਬੇਦੀ, 
ਕੰਵਰ ਬਿਕ੍ੁਮਾ ਸਿੰਘ (ਕਪੂਰਥਲਾ), ਗਿਆਨੀ ਗਿਆਨ 
ਸਿੰਘ ਆਦਿ, ਦੀ ਇਕ ਬੈਠਕ ਬੁਲਾਈ ਅਤੇ 1 ਅਕਤੂਬਰ 
1873 ਈ. ਨੂੰ ਸੀ ਗੁਰੂ ਸਿੰਘ ਸਭਾ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਕੀਤੀ। 
ਇਸ ਨੂੰ ਉਸ ਸਭਾ ਦਾ ਪਹਿਲਾ ਪ੍ਰਧਾਨ ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ। 
ਇਸ ਦੀ ਆਜ਼ਾਦਾਨਾ ਗਤਿਵਿਧੀ ਨੂੰ ਵੇਖਦੇ ਹੋਇਆਂ ਇਸ 
ਨੂੰ ਸਰਕਾਰੀ ਪਦ ਤੋ ਹਟਾ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। 

ਸੈਨ 1883 ਈ. ਵਿਚ ਲੰਡਨ ਵਿਚ ਰਹਿ ਰਹੇ 
_ ਮਹਾਰਾਜਾ ਦਲੀਪ ਸਿੰਘ ਨੇ ਇਸ ਨੂੰ ਤਾਰ ਭੇਜ ਕੇ ਲੈਡਨ 
ਵਿਚ ਨਿਮੰਤਰਿਤ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਪੰਜਾਬ ਵਿਚਲੀ ਆਪਣੀ 
ਜਾਇਦਾਦ ਦੀ ਸੂਚੀ ਮੰਗੀ। 28 ਸਤੰਬਰ 1884 ਈ. ਨੂੰ 
ਇਹ ਆਪਣੇ ਦੋ ਪੁੱਤਰਾਂ (ਨਰਿੰਦਰ ਸਿੰਘ ਅਤੇ ਗੁਰਦਿੱਤ 


ਸਿੰਘ) ਅਤੇ ਇਕ ਗ੍ਰੰਥੀ ਭਾਈ ਪਰਤਾਬ ਸਿੰਘ ਸਹਿਤ 
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ਠਾਕੁਰ ਸਿੰਘ, ਗਿਆਨੀ 


ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ ਤੋਂ ਲੈਡਨ ਜਾਣ ਲਈ ਚਲ ਪਿਆ। ਮਹਾਰਾਜਾ 
ਨਾਲ ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਬਾਰੇ ਸੈਵਾਦ ਰਚਾ ਕੇ ਅਤੇ ਗੁਰਬਾਣੀ 
ਦਾ ਪਾਠ ਸੁਣਾ ਕੇ ਉਸ ਦਾ ਮਨ ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਵਿਚ ਪ੍ਰਵੇਸ਼ 
ਕਰਨ ਲਈ ਤਿਆਰ ਕਰ ਲਿਆ। ਅਗਸਤ 1885 ਈਂ. 
ਵਿਚ ਇਹ ਪੰਜਾਬ ਨੂੰ ਪਰਤ ਆਇਆ। 30 ਮਾਰਚ 1886 
ਈ. ਨੂੰ ਦਲੀਪ ਸਿੰਘ ਵੀ ਲੈਡਨ ਤੋਂ ਚਲ ਪਿਆ। ਉਸ ਨੇ 
ਠਾਕੁਰ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਬੈਬਈ ਬੁਲਵਾਇਆ ਕਿ ਉਸ ਨੂੰ ਸਿੰਘ 
ਸਜਾਇਆ ਜਾਏ। ਅੰਗ੍ਰੇਜ਼ ਸਰਕਾਰ ਨੇ ਦਲੀਪ ਸਿੰਘ ਨੂੰ 
ਅਦਨ ਰੋਕ ਲਿਆ ਅਤੇ ਬੈਬਈ ਆਉਣ ਦੀ ਆਗਿਆ ਨ 
ਦਿੱਤੀ। ਠਾਕੁਰ ਸਿੰਘ ਨੇ ਸਿੱਖ ਗ੍ਰੰਥੀਆਂ ਨੂੰ ਅਦਨ ਭੇਜ ਕੇ 
ਦਲੀਪ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਅੰਮ੍ਰਿਤ ਛਕਾਇਆ। ਇਸ ਨੇ ਦਲੀਪ 
ਸਿੰਘ ਵਾਸਤੇ ਮਦਦ ਹਾਸਲ ਕਰਨ ਲਈ ਗੁਰੂ-ਧਾਮਾਂ ਦੀ 
ਵਿਚ ਖ਼ੁਫ਼ੀਆ ਢੰਗ ਨਾਲ ਗਿਆ। ਰੂਸ ਤੋ ਵੀ ਫ਼ੌਜੀ 
ਸਹਾਇਤਾ ਪਾਪਤ ਕਰਨ ਲਈ ਯਤਨ ਕੀਤੇ । ਇਸ ਨੇ ਮੇਜਰ 
ਇਵਨਸ ਸੈਲ ਦੀ ਪੁਸਤਕ ?#£ .(00੬%੦007 %/` ?ਟ 
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ਪੰਜਾਬੀ ਅਨੁਵਾਦ ਕਰਾ ਕੇ ਲੋਕਾਂ ਵਿਚ ਵੰਡਿਆ। ਇਸ 
ਰੜਕਣ ਲਗ ਗਿਆ। ਸਰਕਾਰ ਦੀ ਨੀਤੀ ਨੂੰ ਭਾਂਪਦੇ 
ਹੋਇਆ 6 ਨਵੰਬਰ 1886 ਈ. ਨੂੰ ਇਹ ਪਾਂਡੀਚਰੀ 
(ਫਰਾਂਸੀਸੀ ਬਸਤੀ) ਵਲ ਖਿਸਕ ਗਿਆ। ਉਥੇ ਇਸ ਦਾ 
ਘਰ ਮਹਾਰਾਜਾ ਦਲੀਪ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਫਿਰ ਤੋਂ ਰਾਜ ਦਿਵਾਉਣ 
ਦੀ ਕਾਰਵਾਈ ਦਾ ਕੇਂਦਰ ਬਣ ਗਿਆ। ਇਸ ਨੇ ਉਥੇ 
ਡਾਕ ਵਿਵਸਥਾ ਰਾਹੀ ਆਪਣੇ ਸੈਬੈਧ ਕਾਇਮ ਕਰ ਲਏ। 
ਪਰ ਇਸ ਦੇ ਬੀਮਾਰ ਹੋ ਕੇ 18 ਅਗਸਤ 1887 ਈ. ਨੂੰ 
ਅਕਾਲ ਚਲਾਣੇ ਕਾਰਣ ਸਾਰੀ ਵਿਵਸਥਾ ਅਸਫਲ ਹੋਂ ਗਈ। 
ਇਸ ਦੀਆਂ ਅਸਥੀਆਂ ਨੂੰ ਰਾਜਾ-ਸਾਂਸੀ ਲਿਆਉਂਦਾ 
ਗਿਆ। ਇਸ ਦਾ ਵੱਡਾ ਲੜਕਾ ਗੁਰਬਚਨ ਸਿੰਘ ਪਾਂਡੀਚਰੀ 
ਵਿਚ ਰਹਿ ਕੇ ਮਹਾਰਾਜਾ ਦਲੀਪ ਸਿੰਘ ਦਾ ਪ੍ਰਧਾਨਮੰਤਰੀ 
ਅਖਵਾਉਂਦਾ ਰਿਹਾ। 


ਠਾਕੁਰ ਸਿੰਘ, ਗਿਆਨੀ (1838-1943 ਈ.): 
ਗੁਰਮਤਿ ਸਾਹਿਤ ਦਾ ਇਕ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਵਿਦਵਾਨ ਜਿਸ ਦਾ 
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ਠਾਕੁਰ ਸਿੰਘ, ਗਿਆਨੀ 


ਜਨਮ 10 ਨਵੰਬਰ 1838 ਈ. ਨੂੰ ਭਾਈ ਮਹਾਂ ਸਿੰਘ ਦੇ 


ਘਰ ਹੁਸ਼ਿਆਰਪੁਰ ਜ਼ਿਲੂੰ ਦੇ ਜੌਡਿਆਲਾ ਪਿੰਡ ਵਿਚ 
ਹੋਇਆ। ਭਾਈ ਮਹਾਂ ਸਿੰਘ ਲਾਹੌਰ ਦਰਬਾਰ ਦੀ ਫ਼ੌਜ ਵਿਚ 
ਸਿਪਾਹੀ ਸੀ ਅਤੇ ਨੌਰੈਗਾਬਾਦ ਦੇ ਭਾਈ ਮਹਾਰਾਜ ਸਿੰਘ 
ਦੇ ਸੈਪਰਕ ਵਾਲਾ ਸੀ। ਠਾਕੁਰ ਸਿੰਘ ਨੇ ਸਿੱਖ ਧਰਮ-ਗ੍ੰਥਾਂ 
ਕੀਤੀ ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਤੋਂ ਹੀ ਅੰਮ੍ਰਿਤ ਪਾਨ ਕੀਤਾ। ਦਸੈਬਰ 
1849 ਈ. ਵਿਚ ਭਾਈ ਮਹਾਰਾਜ ਸਿੰਘ ਦੇ ਅੰਗੇਜ਼ਾਂ ਦੁਆਰਾ 
ਪਕੜੇ ਜਾਣ 'ਤੇ ਦੋਵੇਂ ਪਿਉ-ਪੁੱਤਰ ਗਿ੍‌ਫ਼ਤਾਰੀ ਤੋਂ ਬਚਣ 
ਲਈ ਗੁਰੂ-ਧਾਮਾਂ ਦੀ ਯਾੜ੍ਾ ਉਤੇ ਨਿਕਲ ਗਏ। ਅਮਨ- 
ਚੈਨ ਹੋਣ 'ਤੇ ਦੋਵੇਂ ਪੰਜਾਬ ਪਰਤ ਆਏ। ਠਾਕੁਰ ਸਿੰਘ 
ਦਮਦਮਾ ਸਾਹਿਬ (ਤਲਵੈਡੀ ਸਾਬੋ) ਆ ਰਿਹਾ ਅਤੇ ਬ੍ਜ 
ਭਾਸ਼ਾ, ਉਰਦੂ ਅਤੇ ਫ਼ਾਰਸੀ ਦਾ ਗਿਆਨ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰਕੇ 
ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੇ ਅਧਿਐਨ ਵਲ ਰੁਚਿਤ ਹੋਇਆ। 

_ ਇਸ ਨੇ ਧਰਮ-ਪ੍ਰਚਾਰ ਸੰਬੰਧੀ ਲੈਕਚਰ ਅਤੇ ਕਥਾ 
ਕੇ ਗੁਰੂ ਵਾਲਾ ਬਣਾਇਆ। ਇਸ ਨੇ ਖ਼ਾਲਸਾ ਦੀਵਾਨ ਲਾਹੌਰ 
ਦੀ ਗਤਿਵਿਧੀ ਵਿਚ ਬਹੁਤ ਹਿੱਸਾ ਲਿਆ। ਇਥੇ ਹੀ ਇਸ ਨੂੰ 
“ਗਿਆਨੀ” ਸ਼ਬਦ ਨਾਲ ਵਿਸ਼ਿਸ਼ਟ ਕੀਤਾ ਜਾਣ ਲਗਿਆ। 
ਸੈਨ 1888 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਨੇ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਫਤਹਿਗੜ੍ਹ 
ਵਿਚ ਸਾਹਿਬਜ਼ਾਦਿਆਂ ਦੀ ਸ਼ਹੀਦੀ ਦੇ ਅਵਸਰ ਉਤੇ ਸਾਲਾਨਾ 
ਜੋੜ-ਮੇਲਾ ਜਾਂ ਸਭਾ ਲਗਾਉਣ ਦੀ ਪਿਰਤ ਪਾਈ। ਚੀਫ਼ 
ਖ਼ਾਲਸਾ ਦੀਵਾਨ ਦਾ ਇਹ ਮੋਢੀ ਮੈਂਬਰ ਸੀ। ਸਿੱਖ ਰਿਆਸਤਾਂ 
ਵਿਚ ਵੀ ਇਸ ਦਾ ਬਹੁਤ ਆਦਰ ਮਾਣ ਸੀ। ਇਸ ਨੇ 
ਸ਼ਹੀਦ ਆਸ਼੍ਰਮ” ਨਾਂ ਦੀ ਸੈਸਥਾ ਕਾਇਮ ਕਰਕੇ ਗੰੰਥੀ ਅਤੇ 
ਪ੍ਚਾਰਕ ਤਿਆਰ ਕਰਨੇ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤੇ। ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸੁਧਾਰ 
ਅੰਦੋਲਨ ਵਿਚ ਵੀ ਇਸ ਨੇ ਆਪਣਾ ਯੋਗਦਾਨ ਪਾਇਆ। 

ਗਿਆਨੀ ਠਾਕੁਰ ਸਿੰਘ ਨੇ ਧਰਮ-ਪ੍ਰਚਾਰ ਲਈ 
ਕਵਿਤਾ ਰਚਣ ਵਿਚ ਕਾਫ਼ੀ ਸਫਲਤਾ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕੀਤੀ। ਇਸ 
ਦੀਆਂ ਨਿੱਕੀਆਂ ਨਿੱਕੀਆਂ ਕਾਵਿ-ਰਚਨਾਵਾਂ ਦਾ ਵੇਰਵਾ 
ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਹੈ- (1) ਸਿਦਕ ਸਿੱਖੀ-ਪ੍ਰਸੈਗ ਭਾਈ ਜੋਧਾ 
ਢੇਸੀ, (2) ਸ਼ਹੀਦ ਬਿਲਾਸ-ਸੀ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਸਾਹਿਬ 
ਜੀ ਦੇ ਸੀ ਮਾਤਾ ਗੁਜਰੀ ਜੀ ਅਤੇ ਚਾਰੇ ਸਾਹਿਬਜ਼ਾਦਿਆਂ 
ਦੀ ਸ਼ਹੀਦੀ ਕਥਾ, (3) ਬਾਰਾਮਾਹਾ-ਉਸਤਤ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ 


੮੩0੬ 57 


ਡਖਣੇ ਸਲੋਕ 
ਸਿੰਘ ਜੀ, (4) ਪੋਥੀ ਗੁਰਮਤਿ ਇਤਿਹਾਸ, (5) ਸ਼ਹੀਦ 
ਬਿਲਾਸ ਬਾਬਾ ਦੀਪ ਸਿੰਘ ਜੀ ਸ਼ਹੀਦ, (6) ਸਿਦਕ ਜੀਵਨ-- 


ਮਨੀ ਸਿੰਘ ਸ਼ਹੀਦ ਦਾ ਜੀਵਨ ਬਿਰਤਾਂਤ, (7) ਵੱਡਾ ਸ਼ਹੀਦ 


ਬਿਲਾਸ, (8) ਕੁੰਜੀਆਂ ਦੀ ਦਰਦ ਭਰੀ ਕਥਾ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਅੱਠ 
ਪੁਸਤਕਾਂ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਗਿਆਨੀ ਜੀ ਨੇ 'ਸੀ ਗੁਰਦੁਆਰੇ 
ਦਰਸ਼ਨ” ਨਾਂ ਦੀ ਇਕ ਪੁਸਤਕ ਦਾ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਨ ਸੈਨ 1923 
ਈ. ਵਿਚ ਕੀਤਾ। ਇਹ ਵਾਰਤਕ ਵਿਚ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚ 
ਲੇਖਕ ਨੋ ਗੁਰਦੁਆਰਿਆਂ ਦੀ ਯਾੜਾ ਵੇਲੇ ਅਰਜਿਤ ਕੀਤੀ 
ਜਾਣਕਾਰੀ ਨੂੰ ਸਮੋਇਆ ਹੈ। 

ਗਿਆਨੀ ਠਾਕੁਰ ਸਿੰਘ ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ 5 ਜਨਵਰੀ 
1943 ਈ. ਨੂੰ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਵਿਚ ਹੋਇਆ। 


ਟੀ 


ਭਖਣਾ : ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਦੱਖਣ ਵਾਲੇ ਪਾਸੇ ਦੀ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਕਰਕੇ 
ਮੁਲਤਾਨ, ਸਾਹੀਵਾਲ ਦੇ ਇਲਾਕਿਆਂ ਦੀ ਭਾਸ਼ਾ ਵਿਚ 
ਲਿਖੇ ਸ਼ਲੋਕ ਜਾਂ ਦੋਹਰੇ ਨੂੰ “ਡਖਣਾ” ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਸ 
ਵਿਚ “ਦ” ਵਰਣ ਦੀ ਥਾਂ “ਡ” ਵਰਣ ਵਰਤਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 
ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਸਿਰੀ ਰਾਗ ਵਿਚ ਦੂਜੇ ਛੰਤ ਦੇ 
ਹਰ ਪਦੇ ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ ਇਕ ਇਕ ਡਖਣਾ ਲਿਖਿਆ ਹੈ। 
ਵੇਖੋ “ਡਖਣੇ ਸਲੌਕ”। 


ਡਖਣੇ ਸਲੋਕ (ਬਾਣੀ) : ਇਹ ਸ਼ਲੋਕ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ 
ਜੀ ਦੁਆਰਾ ਮਾਰੂ ਰਾਗ ਵਿਚ ਲਿਖੀ ਵਾਰ ਨਾਲ ਗੁਰੂ ਗੰਥ 
ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਦਰਜ ਹਨ। “ਡਖਣੇ” ਤੋਂ ਭਾਵ ਹੈ ਦੱਖਣ 
ਦੇਸ਼ ਦੀ ਭਾਸ਼ਾ ਵਿਚ। ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਦੱਖਣ ਵਿਚ ਮੁਲਤਾਨ 
ਕਮਿਸ਼ਨਰੀ ਦੇ ਕੁਝ ਜ਼ਿਲ੍ਹੰ ਆਉਦੇ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀ 
ਉਥਾਨਿਕਾ ਬਾਰੇ ਸੈਪ੍ਦਾਈ ਪ੍ਰਚਾਰਕਾਂ ਵਿਚ ਪੁਸਿੱਧ ਹੈ ਕਿ 
ਦੱਖਣ ਦੀ ਸੈਗਤ ਨੇ ਪੰਜਵੇਂ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੂੰ ਬੇਨਤੀ ਕੀਤੀ ਕਿ 


ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਕਿਵੇਂ' ਹੁੰਦੀ ਹੈ ? ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਇਸ 


ਦਾ ਉੱਤਰ ਦਿੰਦਿਆਂ ਪ੍ਰੇਮ ਅਤੇ ਸ਼ਰਧਾ ਨੂੰ ਪ੍ਰਭੂ-ਪ੍ਾਪਤੀ 
ਦੇ ਮੁੱਖ ਸਾਧਨ ਦਸੇ ਸਨ। 
ਮਾਰੂ ਰਾਗ ਦੀ ਵਾਰ ਵਿਚ ਕੁਲ 23 ਪਉੜੀਆਂ 
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ਡਖਣੇ ਸਲੋਕ 
ਹਨ। ਹਰ ਇਕ ਪਉੜੀ ਨਾਲ ਤਿੰਨ ਤਿੰਨ ਸ਼ਲੋਕ ਦਰਜ 
ਹਨ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਸ਼ਲੋਕਾਂ ਦੀ ਕੁਲ ਗਿਣਤੀ 69 ਬੇਠਦੀ 
ਹੈ। 21ਵੀਂ ਅਤੇ 22ਵੀ' ਪਉੜੀਆਂ ਨਾਲ ਅੰਕ ਤਿੰਨ ਉਤੇ 
ਬਾਕੀ ਸਾਰੇ ਦੋ ਦੋ ਤੁਕਾਂ ਦੇ ਹਨ। ਸ਼ਲੋਕ ਦੱਖਣੀ ਅਥਵਾ 
ਮੁਲਤਾਨ ਖੇਤਰ ਦੀ ਭਾਸ਼ਾ ਵਿਚ ਲਿਖੇ ਗਏ ਹਨ, ਪਰ 
ਪਉੜੀਆਂ ਪੰਜਾਬੀ ਸਧੁੱਕੜੀ ਵਿਚ ਰਚੀਆਂ ਗਈਆਂ ਹਨ। 
ਸ਼ਲੌਕਾਂ ਦੀ ਰਚਨਾ ਵਖਰੀ ਹੋਈ ਪ੍ਰਤੀਤ ਹੁੰਦੀ ਹੈ ਜੋ ਬਾਦ 
ਵਿਚ ਵਾਰ ਦੀਆਂ ਪਉੜੀਆਂ ਨਾਲ ਜੋੜ ਦਿੱਤੇ ਗਏ ਹਨ। 
ਇਨ੍ਹਾਂ ਸ਼ਲੋਕਾਂ ਵਿਚ ਭਾਵਾਤਮਕ ਸਾਂਝ, ਭਾਸ਼ਾ ਦੀ ਸਮਰੂਪਤਾ 
ਅਤੇ ਪ੍ਰੇਮ ਦੀ ਖਿਚ ਆਦਿ ਤੱਥਾਂ ਤੋਂ ਸਹਿਜ ਹੀ ਇਸ ਨਿਰਣੇ 
ਉਤੇ ਪਹੁੰਚਿਆ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ ਕਿ ਸ਼ਲੋਕ ਇਕੋ ਵੇਲੇ, ਇਕੋ 
ਅੰਤਰ-ਦ੍੍‌ਸ਼ਟੀ ਨਾਲ ਲਿਖੋ ਗਏ ਸਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ 
ਜਿਗਿਆਸੂ ਦੇ ਮਨ ਦੀਆਂ ਵਖ ਵਖ ਸਥਿਤੀਆਂ ਉਤੇ ਬੜੀ 
ਭਾਵ-ਭਿੰਨੀ ਸ਼ੈਲੀ ਵਿਚ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਪਾਇਆ ਗਿਆ ਹੈ। 

ਵਿਚਾਰਾਧੀਨ ਸ਼ਲੋਕਾਂ ਦਾ ਮੂਲ ਵਿਸ਼ਾ ਹੈ ਪ੍ਰੌਮ- 
ਭਗਤੀ। ਇਹੀ ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚਲੀ ਅਧਿਆਤਮਿਕਤਾ ਹੈ ਅਤੇ 
ਇਹੀ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਧਾਰਮਿਕ ਪਹੁੰਚ-ਵਿਧੀ ਹੈ। ਪ੍ਰੇਮ ਦੀ 
ਸਾਤਵਿਕ ਬਿਰਤੀ ਹੀ ਪ੍ਰੋਮ-ਭਗਤੀ ਹੈ। ਭਗਤੀ ਸ਼ੁਰੂ ਤੋੱ 
ਹੀ ਪ੍ਰੇਮ-ਰੂਪਾ ਰਹੀ ਹੈ। ਇਸ ਲਈ ਪ੍ਰੇਮ ਅਤੇ ਭਗਤੀ ਦੋਵੇ' 
ਸਮਾਨ-ਭਾਵ ਦੇ ਅਰਥ-ਬੋਧਿਕ ਹੁੰਦੇ ਹੋਏ ਵੀ ਵਿਕਾਸ ਦੇ 
ਪੜਾਵਾਂ ਉਤੇ ਕੁਝ ਅੰਤਰ ਦਰਸਾਉਂਦੇ ਹਨ। ਭਗਤੀ ਦਾ 
ਮਨੁੱਖ ਜੀਵਨ ਵਿਚ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਸਥਾਨ ਅਤੇ ਮਹੱਤਵ ਹੈ। ਇਹ 
ਵਖਰੀ ਗੱਲ ਹੈ ਕਿ ਇਹ ਸਭ ਵਿਚ ਸਮਾਨ ਰੂਪ ਵਿਚ 
ਵਿਕਸਿਤ ਨਹੀਂ ਹੁੰਦੀ। 

ਭਗਤੀ ਸ਼ਬਦ ਦਾ ਮੂਲ ਅਰਥ ਹੈ-- ਸੇਵਾ, 
ਆਰਾਧਨਾ, ਸ਼ਰਧਾ, ਅਨੁਰਾਗ (ਪ੍ਰੰਮ), ਪੂਜਾ ਆਦਿ। 
ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਦਾ ਮਤ ਹੈ ਕਿ ਭਗਤੀ ਦਾ ਮੂਲ ਅਰਥ ਹੈ ਸੇਵਾ, 
ਪਰ ਬਾਦ ਵਿਚ ਪ੍ਰਮ-ਭਾਵ ਦੇ ਮੇਲ ਨਾਲ ਇਸ ਦਾ ਪ੍ਰੇਮ 
ਪੂਰਵਕ ਰੱਬੀ ਸੇਵਾ ਅਰਥ ਕੀਤਾ ਜਾਣ ਲਗਿਆ। ਭਗਤੀ 
ਦੇ ਸਹੀ ਅਰਥ ਨੂੰ ਪਛਾਣਨ ਲਈ ਭਗਤੀ ਦੇ ਆਚਾਰਯਾਂ 
ਦੀਆਂ ਸਥਾਪਨਾਵਾਂ ਨੂੰ ਵਿਚਾਰਨਾ ਹੋਵੇਗਾ। ਭਗਤੀ-ਸੂਤ੍ਹਾਂ 
ਵਿਚ ਇਸ ਨੂੰ ਅਨੁਰਾਗਮਈ ਦਸਿਆ ਗਿਆ ਹੈ।“ਭਾਗਵਤ 
-ਪੁਰਾਣ” ਵਿਚ ਇਸ ਨੂੰ ਮਨੁੱਖ ਦੀ ਹਰਿ ਵਿਚ ਅਦੁੱਤੀ 
ਭਾਵ-ਪੂਰਵਕ ਸੁਭਾਵਿਕ ਪ੍ਵਿੱਤੀ ਮੰਨਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। 
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ਡਗਰੂ 


ਇਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ ਇਸ ਨੂੰ ਕਿਸੇ ਨੇ ਪ੍ੌਮ ਕਿਹਾ ਹੈ ਤਾਂ ਕਿਸੇ ਨੇ 
ਸਾਤਵਿਕ ਪ੍ਰਵਿੱਤੀ, ਧਿਆਨ, ਅਨੁਰਕਤੀ ਆਦਿ ਨਾਂਵਾਂ 
ਨਾਲ ਯਾਦ ਕੀਤਾ ਹੈ। ਸਮੁੱਚੇ ਤੌਰ 'ਤੇ ਕਿਹਾ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ 
“ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਦੇ ਮੂਲ ਵਿਚ ਨਿਵਾਸ ਕਰਨ ਵਾਲੀ ਜੋ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਮਾਨ, 
ਅਮਰ ਅਤੇ ਚੇਤਨ ਸੱਤਾ ਨਿਰਾਕਾਰ ਅਤੇ ਨਿਰਗੁਣ ਤੱਤ 
ਹੈ, ਉਸ ਦੀ ਪੂਰਣ ਨੌੜਤਾ ਦਾ ਲਾਭ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰਨ ਲਈ, 
ਉਸ ਨਾਲ ਜੋ ਵਿਅਕਤੀਗਤ, ਆਂਤਰਿਕ ਜਾਂ ਏਕਾਂਤਿਕ 
ਪਰਮ ਸੈਬੈਧ ਸਥਾਪਿਤ ਕੀਤਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ, ਉਸ ਨੂੰ ਭਗਤੀ 
ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ। ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ ਪਰਮ ਅਤੇ ਭਗਤੀ ਅਭਿੰਨ 
ਭਾਵ ਬੋਧਕ ਹਨ। ਵਿਚਾਰਾਧੀਨ ਸਲੋਕਾਂ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ 
ਪ੍ਰੇਮ-ਭਗਤੀ ਦਾ ਵਖ ਵਖ ਢੰਗਾਂ ਤੋ' ਵਿਸ਼ਲੇਸ਼ਣ ਕੀਤਾ ਹੈ। 
ਇਸ ਪ੍ਰਕਰਣ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਦੀ ਲੋੜ, ਸਤਿਸੈਗਤਿ ਦਾ ਮਹੱਤਵ 
ਹੀ ਨਹੀਂ ਦਸਿਆ ਗਿਆ, ਸਗੋਂ ਪ੍ਰਮ-ਭਗਤੀ ਦੀ ਸਫਲਤਾ 
ਲਈ ਨਾਮ-ਸਿਮਰਨ ਉਤੇ ਉਚੇਚਾ ਬਲ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। 

ਅਭਿਵਿਅਕਤੀ ਵਜੋਂ ਵੀ ਇਹ ਸ਼ਲੋਕ ਬੜੀ ਸੁੰਦਰ 
ਕਾਵਿ-ਕਲਾ ਦਾ ਨਮੂਨਾ ਪੇਸ਼ ਕਰਦੇ ਹਨ। ਬਿੰਬਾਂ ਦੀ 
ਸਿਰਜਨਾ ਰਾਹੀਂ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਆਪਣੀਆਂ ਅਧਿਆਤਮਿਕ 
ਸਥਾਪਨਾਵਾਂ ਨੂੰ ਮੰਨਣਯੋਗ ਬਣਾਇਆ ਹੈ ਅਤੇ ਪ੍ਰਤੀਕ- 
ਵਿਧਾਨ ਰਾਹੀਂ ਰਹੱਸਾਤਮਕ ਅਨੁਭਵ ਨੂੰ ਸਪੱਸ਼ਟ ਕਰਨ ਦਾ 
ਯਤਨ ਕੀਤਾ ਹੈ। ਅਲੈਕਾਰਾਂ ਵਿਚੋਂ ਉਪਮਾ, ਰੂਪਕ , 
ਉਤਪ੍੍‌ਕਸ਼ਾ, ਗੂੜ੍ਹੋਕਤੀ ਆਦਿ ਦੇ ਨਮੂਨੇ ਵੇਖੇ ਜਾ ਸਕਦੇ 
ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਸ਼ਲੋਕਾਂ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਮੂਲ ਰੂਪ ਵਿਚ ਪੰਜਾਬ 
ਦੀ ਦੱਖਣੀ ਦਿਸ਼ਾ ਦੀ ਭਾਸ਼ਾ ਨੂੰ ਮੁੱਖ ਰੂਪ ਵਿਚ ਵਰਤਿਆ 
ਹੈ। ਕੁਝ ਕੁ ਸ਼ਬਦ ਹੀ ਤਤਸਮ ਹਨ, ਬਾਕੀ ਸਾਰੇ ਤਦਭਵ 
ਜਾਂ ਦੇਸ਼ਜ ਹਨ। ਕਿਤੇ ਕਿਤੇ ਅਰਬੀ, ਫ਼ਾਰਸੀ ਅਤੇ ਸਿੰਧੀ 
ਦੇ ਸ਼ਬਦ ਵੀ ਮਿਲ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। ਪੁਰਾਤਨ ਭਾਸ਼ਾਵਾਂ ਦੇ ਬਹੁਤੇ 
ਸ਼ਬਦ ਮੂਲ ਨਾਲੋ ਆਪਣੀ ਨੁਹਾਰ ਬਦਲ ਚੁਕੇ ਹਨ ਅਤੇ 
ਹੁਣ ਸੁਤੌਤਰ ਜਿਹੇ ਪ੍ਰਤੀਤ ਹੁੰਦੇ ਹਨ। ਸ਼ਬਦਾਲੈਕਾਰ ਨੇ 
ਭਾਸ਼ਾ ਨੂੰ ਸੋਹਜਾਤਮਕਤਾ ਪ੍ਰ ਦਾਨ ਕੀਤੀ ਹੈ। ਇਸ ਰਚਨਾ 
ਦੀ ਭਾਸ਼ਾ ਦੀ ਸਭ ਤੋਂ ਵੱਡੀ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ਤਾ ਇਸ ਦੀ ਭਾਵ 
ਅਤੇ ਸਥਿਤੀ ਅਨੁਕੂਲਤਾ ਹੈ। 


ਡਗਰੂ (ਪਿੰਡ) : ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਮੋਗਾ ਨਗਰ ਤੋਂ 11 ਕਿ.ਮੀ. 
ਪੱਛਮ ਵਾਲੇ ਪਾਸੇ ਵਸਿਆ ਇਕ ਪਿੰਡ, ਜਿਸ ਵਿਚ ਗੁਰੂ 
ਹਰਿ ਰਾਇ ਸਾਹਿਬ ਨੇ ਇਕ ਤੰਬੂ ਵਿਚ ਕਾਫ਼ੀ ਸਮਾਂ ਰਹਿ 
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ਡਰੌਲੀ ਭਾਈ 

ਕੇ ਡਰੌਲੀ ਭਾਈ ਨਾਂ ਦੇ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਉਸਰ ਰਹੇ ਗੁਰੂ-ਧਾਮਾਂ 
ਸੀ। ਜਿਸ ਵਣ ਬਿਛ ਹੇਠਾਂ ਬੈਠ ਕੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਸੈਗਤ ਨੂੰ 
ਸੰਬੋਧਿਤ ਹੁੰਦੇ ਸਨ, ਉਹ ਹੁਣ ਵੀ ਮੌਜੂਦ ਹੈ ਅਤੇ ਉਸ ਦੇ 
ਨੇੜੇ -ਹੀ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਤੰਬੂ ਮੱਲ ਸਾਹਿਬ 
ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਇਸ ਦੀ ਵਰਤਮਾਨ ਇਮਾਰਤ ਸੈਨ 
1968 ਈ. ਵਿਚ ਉਸਾਰੀ ਗਈ ਸੀ। ਇਹ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ 
ਸ਼ੋੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਬੰਧਕ ਕਮੇਟੀ ਨਾਲ ਸੈਬੈਧਿਤ ਹੈ, 
ਪਰ ਇਸ ਦੀ ਦੇਖ-ਭਾਲ ਸਥਾਨਕ ਸੈਗਤ ਕਰਦੀ ਹੈ। 


ਡਰੌਲੀ ਭਾਈ (ਕਸਬਾ) : ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਮੋਗਾ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦਾ ਇਕ 
ਕਸਬਾ ਜਿਸ ਨੂੰ “ਭਾਈ ਕੀ ਡਰੌਲੀ” ਜਾਂ ਕੇਵਲ “ਡਰੌਲੀ” 
ਵੀ ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਹ ਮੋਗਾ ਨਗਰ ਤੋ 14 ਕਿ.ਮੀ. 
ਪੱਛਮ ਵਲ ਸਥਿਤ ਹੈ। ਸਿੱਖ ਇਤਿਹਾਸ ਵਿਚ ਇਸ ਦਾ 
ਮਹੱਤਵ ਇਸ ਕਰਕੇ ਹੈ ਕਿ ਇਥੇ ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਜੀ ਦਾ 
ਸਾਂਢੂ ਭਾਈ ਸਾਈ' ਦਾਸ ਰਹਿੰਦਾ ਸੀ ਜੋ ਮਾਤਾ ਦਮੋਦਰੀ 
ਜੀ ਦੀ ਵੱਡੀ ਭੈਣ ਰਾਮੋ ਨਾਲ ਵਿਆਹਿਆ ਹੋਇਆ ਸੀ। 
ਇਹ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦਾ ਇਤਨਾ ਸ਼ਰਧਾਲੂ ਸੀ ਕਿ ਇਸ ਨੇ ਆਪਣੇ 
ਨਵੇਂ ਬਣਵਾਏ ਮਕਾਨ ਵਿਚ ਉਦੋਂ ਤਕ ਪ੍ਰਵੇਸ਼ ਨਹੀਂ ਸੀ 
ਕੀਤਾ, ਜਦੋ ਤਕ ਗੁਰੁ ਜੀ ਨੇ ਉਸ ਵਿਚ ਆਪਣੇ ਚਰਣ 
ਨਹੀਂ ਪਾਏ ਸਨ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਸੈਨ 1613 ਈ. ਵਿਚ ਨਵੇਂ 
ਬਣੇ ਘਰ ਵਿਚ ਆਏ ਅਤੇ ਕਾਫ਼ੀ ਦੇਰ ਲਈ ਠਹਿਰੇ । ਇਸੇ 
ਠਹਿਰ ਦੌਰਾਨ 15 ਨਵੰਬਰ 1613 ਈ. ਨੂੰ ਬਾਬਾ ਗੁਰਦਿੱਤਾ 
ਦਾ ਜਨਮ ਹੋਇਆ। ਦੂਜੀ ਵਾਰ ਅਠਾਰ੍ਹਾਂ ਵਰ੍ਹੇ ਬਾਦ ਗੁਰੂ 
ਜੀ ਸੈਨ 1631 ਈ. ਵਿਚ ਆਏ। ਪਰ ਇਸ ਠਹਿਰ ਦੌਰਾਨ 
ਮਾਤਾ ਦਮੋਦਰੀ, ਮਾਈ ਰਾਮੋ ਅਤੇ ਭਾਈ ਸਾਈਂ ਦਾਸ ਦਾ 
ਦੇਹਾਂਤ ਹੋ ਗਿਆ। ਥੋੜੇ ਸਮੇਂ ਬਾਦ ਮਾਤਾ ਦਮੋਦਰੀ ਦੇ ਪਿਤਾ 
ਭਾਈ ਨਰੈਣ ਦਾਸ ਅਤੇ ਮਾਤਾ ਦਯਾ ਕੌਰ ਨੇ ਵੀ ਪਾਣ 
ਤਿਆਗ ਦਿੱਤੇ । ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਸਭ ਦਾ ਸਸਕਾਰ ਕੀਤਾ। ਤਦ 
ਕਰਤਾਰਪੁਰ ਭੇਜ ਕੇ ਆਪ ਭਾਈ ਰੂਪਾ ਵਲ ਚਲੇ ਗਏ। 
ਡਰੌਲੀ ਵਿਚ ਬਹੁਤ ਸਾਰੇ ਸਮਾਰਕ ਬਣੇ ਹੋਏ 
ਹਨ। ਜਿਵੇਂ ਕਿ- 
(1) ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਦ#ਦਮਾ ਸ਼ਨਹਿਝ &7ਤਸ਼ਾਹੀ ਛੇਵਾਂ 
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ਜਿਥੇ ਛੇਵੇਂ ਗੁਰੂ ਜੀ ਬੈਠ ਕੇ ਸੈਗਤਾਂ ਨੂੰ ਉਪਦੇਸ਼ 
ਕਰਦੇ ਸਨ। ਇਸ ਦੀ ਨਵੀ ਇਮਾਰਤ ਦੀ ਉਸਾਰੀ 
ਸੈਨ 1963 ਈ. ਵਿਚ ਹੋਈ ਸੀ। ਇਸ ਦੇ ਨਾਲ ਹੀ 
ਇਕ ਪੁਰਾਣਾ ਸਰੋਵਰ ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। 

(2) ਜਨਮ ਅਸ਼ਥਾਨ ਬਾਲਾ ਝੁੱਢਾ ਜੀਜੋ ਨਗਰ ਦੇ ਅੰਦਰ 
ਭਾਈ ਸਾਈ' ਦਾਸ ਦੀ ਹਵੇਲੀ ਵਾਲੀ ਥਾਂ ਉਤੋਂ 
ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਇਸ ਦੀ ਮੌਜੂਦਾ ਇਮਾਰਤ 
ਸੈਨ 1970 ਈ. ਵਿਚ ਮੁਕੰਮਲ ਹੋਈ ਸੀ। 

(3) ਗੁਰੂ ਕਾ ਖੂਹ, ਜਿਸ ਦੀ ਖੁਦਾਈ, ਰਵਾਇਤ ਅਨੁਸਾਰ 
ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਖ਼ੁਦ ਆਦੇਸ਼ ਦੇ ਕੇ ਕਰਵਾਈ ਸੀ। 
(4) _ਅੰਰਨੰਠਾ ਮਾਤਾ ਦਮੰਦਗਾਂ ਜੀ, ਜਿਥੇ ਮਾਤਾ ਦਮੋਦਰੀ 

ਜੀ, ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਵੱਡੀ ਭੈਣ ਰਾਮੋ ਅਤੇ ਬਹਿਨੋਈ ਭਾਈ 

ਸਾਈ' ਦਾਸ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਮਾਤਾ ਜੀ ਦੇ ਮਾਤਾ-ਪਿਤਾ 

ਦਾ ਵੀ ਸਸਕਾਰ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਸੀ। 

ਉਪਰੋਕਤ ਸਾਰਿਆਂ ਧਰਮ-ਧਾਮਾਂ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ 
ਸ਼੍ਰੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਬੈਧਕ ਕਮੇਟੀ ਅਧੀਨ ਹੈ। ਜਨਮ- 
ਅਸਥਾਨ ਬਾਬਾ ਗੁਰਦਿੱਤਾ ਜੀ ਦੇ ਨੇੜੇ ਇਕ ਪਰਿਵਾਰ 
ਇਕ ਮਾਲਾ, ਇਕ ਸੈਦੂਕ, ਤਿੰਨ ਪੱਤਰ ਆਦਿ ਸੁਰਖਿਅਤ 
ਹਨ। 


ਡੱਲਾ (ਪਿੰਡ) : ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਕਪੂਰਥਲਾ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦਾ ਇਕ 
ਪੁਰਾਤਨ ਪਿੰਡ, ਜੋ ਸੁਲਤਾਨਪੁਰ ਲੋਧੀ ਨਗਰ ਤੋਂ 6 ਕਿ.ਮੀ. 
ਦੱਖਣ-ਪੂਰਬ ਵਲ ਸਥਿਤ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚ ਕਦੇ ਬਹੁਤ ਵੱਡੀ 
“ਸੈਗਤ” ਹੁੰਦੀ ਸੀ। ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਨੇ ਇਸ ਦਾ ਉਲੇਖ 
ਆਪਣੀ 11ਵੀਂ ਵਾਰ ਵਿਚ ਕੀਤਾ ਹੈ। ਭਾਈ ਪਾਰੋ, ਭਾਈ 
ਲਾਲੋ ਆਦਿ ਇਥੋਂ ਦੇ ਪ੍ਰਮੁਖ ਸਿੱਖ ਹੋਏ ਹਨ। ਸੈਨ 1605 
ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਪਿੰਡ ਦੇ ਭਾਈ ਪਾਰੋ ਦੇ ਵੈਸ਼ਜ ਭਾਈ ਨਰੈਣ 
ਦਾਸ ਦੀ ਸੁਪੁੱਤਰੀ ਬੀਬੀ ਦਮੋਦਰੀ ਨਾਲ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ 
ਜੀ ਨੇ ਆਪਣੇ ਸੁਪੁੱਤਰ ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਸਾਹਿਬ ਦਾ ਵਿਆਹ 
ਸੈਪੰਨ ਕੀਤਾ। ਇਤਿਹਾਸਿਕ ਯਾਦਾਂ ਨਾਲ ਸੈਬੈਧਿਤ ਇਥੇ 
ਕਈ ਸਮਾਰਕ ਬਣੇ ਹੋਏ ਹਨ, ਜਿਵੇਂ : 

(1) ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਜੰਵ ਘਰ, ਜਿਥੇ ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ 

ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਬਰਾਤ ਠਹਿਰੀ ਸੀ। 
(2) ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪਰਕਾਸ਼ ਅਸ਼ਥਾਨ ਭਾਈ ਲਾਲੋ ਜੀ, 
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ਡੱਲਾ, ਭਾਈ 
ਜਿਥੇ ਭਾਈ ਲਾਲੋ ਦੀ ਸਮਾਧ ਬਣੀ ਹੋਈ ਹੈ। ਇਥੇ 
ਅਸੂ ਦੇ ਮਹੀਨੇ ਵਿਚ ਦੋ ਦਿਨਾਂ ਦਾ ਧਾਰਮਿਕ ਮੇਲਾ 
ਲਗਦਾ ਹੈ। 

(3) ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਆਤਾ ਦਮੰਦਗਾੀ ਜੀ, ਜਿਥੇ ਮਾਤਾ ਜੀ 
ਦਾ ਪੇਕਾ ਘਰ ਸੀ। ਇਥੇ ਭਾਈ ਪਾਰੋ ਦੁਆਰਾ 
ਬਣਵਾਈ ਇਕ ਖੂਹੀ ਵੀ ਮੌਜੂਦ ਹੈ। ਇਥੇ ਮਾਤਾ 
ਜੀ ਦੇ ਵਿਆਹ ਵਾਲੇ ਦਿਨ ਹਰ ਸਾਲ ਭਾਦੋਂ ਦੇ 
ਮਹੀਨੇ ਵਿਚ ਬਹੁਤ ਸੈਗਤ ਜੁੜਦੀ ਹੈ। 

(4) ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਬਾਉਂਲੀ ਸ਼ਹਹਿਝ, ਜੋ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ 
ਦੇਵ ਜੀ ਦੁਆਰਾ ਆਪਣੇ ਸੁਪੁੱਤਰ ਦੇ ਵਿਆਹ ਦੀ 
ਯਾਦ ਵਿਚ ਬਣਵਾਈ ਬਾਉਲੀ ਦੇ ਪਾਸ ਹੈ। ਇਥੇ 
ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਦਾ ਸ਼ਹੀਦੀ ਦਿਨ ਉਚੇਚ 
ਨਾਲ ਮੰਨਾਇਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 

ਇਹ ਸਾਰੇ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਸ਼੍ਰੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਬੰਧਕ 
ਕਮੇਟੀ ਅਧੀਨ ਹਨ, ਪਰ ਵਿਵਸਥਾ ਸਥਾਨਕ ਕਮੇਟੀ 
ਕਰਦੀ ਹੈ। 


ਡੱਲਾ, ਭਾਈ : ਤਲਵੈਡੀ ਸਾਬੋ (ਹੁਣ ਦਮਦਮਾ ਸਾਹਿਬ) 
ਦਾ ਇਕ ਵੱਡਾ ਚੌਧਰੀ ਅਤੇ ਜ਼ਮੀਨਦਾਰ ਜੋ ਸਿਧੂ ਜੱਟ 
ਸੀ। ਇਹ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਪ੍ਰਤਿ ਅਪਾਰ ਸ਼ਰਧਾ 
ਰਖਦਾ ਸੀ। ਜਦੋਂ' ਗੁਰੂ ਜੀ ਮੁਕਤਸਰ ਤੋ ਤਲਵੰਡੀ ਸਾਬੋਂ 
(ਦਮਦਮਾ ਸਾਹਿਬ) ਵਲ ਗਏ ਤਾਂ ਇਸ ਨੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦਾ 
ਆਦਰ ਅਤੇ ਸੇਵਾ ਖ਼ੂਬ ਗਰਮ-ਜੋਸ਼ੀ ਨਾਲ ਕੀਤੀ। ਇਸ 
ਨੇ ਆਪਣੇ ਪਾਸ ਬਹੁਤ ਸਾਰੇ ਸੈਨਿਕ ਰਖੇ ਹੋਏ ਸਨ ਜੋ 
ਆਪਣੇ ਇਲਾਕੇ ਦੀ ਰਖਿਆ ਲਈ ਹਰ ਸਮੇਂ ਤਤਪਰ ਰਹਿੰਦੇ 
ਸਨ। ਭਾਈ ਡੱਲਾ ਗੁਰੂ ਜੀ ਅਗੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਬਹਾਦਰੀ ਦੀਆਂ 
ਬੜੀਆਂ ਸਿਫ਼ਤਾਂ ਕਰਦਾ ਰਹਿੰਦਾ ਸੀ। ਸਿੱਖ ਇਤਿਹਾਸ 
ਅਨੁਸਾਰ ਇਕ ਵਾਰ ਲਾਹੌਰ ਦੇ ਕਿਸੇ ਕਾਰੀਗਰ ਨੇ ਗੁਰੂ 
ਜੀ ਨੂੰ ਇਕ ਬੰਦੂਕ ਪੇਸ਼ ਕੀਤੀ। ਉਸ ਦਾ ਨਿਸ਼ਾਣਾ ਪਰਖਣ 
ਲਈ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਭਾਈ ਡੱਲੋਂ ਨੂੰ ਕੋਈ ਸੈਨਿਕ ਪ੍ਰਸਤੁਤ 
ਕਰਨ ਲਈ ਕਿਹਾ। ਇਹ ਸੁਣ ਕੇ ਸਭ ਹੈਰਾਨ ਹੋ ਗਏ। 
ਕੋਈ ਵੀ ਅਗੇ ਨ ਵਧਿਆ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਆਪਣੇ ਸਿੱਖਾਂ ਨੂੰ 
ਆਵਾਜ਼ ਮਾਰੀ ਤਾਂ ਦੋ ਰੈਘਰੇਟੇ ਸਿੱਖ, ਜੋ ਪਿਉ-ਪੁੱਤਰ 
ਸਨ, ਆਵਾਜ਼ ਸੁਣ ਕੇ ਭਜੇ ਆਏ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਬੰਦੂਕ 
ਦਾ ਪਹਿਲੋ' ਨਿਸ਼ਾਨਾ ਬਣਨ ਲਈ ਆਪਸ ਵਿਚ ਸੈਘਰਸ਼ 
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ਡਲੇਵਾਲੀਆ ਮਿਸਲ 
ਕਰਨ ਲਗੇ। ਭਾਈ ਡੱਲਾ ਸਿੱਖਾਂ ਦੇ ਆਤਮ-ਉਤਸਰਗ 
ਦਾ ਇਹ ਦ੍ਰਿਸ਼ ਵੇਖ ਕੇ ਬਹੁਤ ਲਜਿਤ ਹੋਇਆ। ਇਸ ਨੇ 
ਸਿੱਖੀ ਦੇ ਸਹੀ ਰੂਪ ਨੂੰ ਸਮਝਿਆ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਤੋਂ ਅੰਮ੍ਰਿਤ 
ਪਾਨ ਕਰਕੇ ਡੱਲਾ ਤੋਂ ਡੱਲਾ ਸਿੰਘ ਬਣਿਆ। 
ਰ੍ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਭਾਈ ਡੱਲੋ ਨੂੰ ਵਰਦਾਨ ਦਿੱਤਾ ਕਿ 
ਇਸ ਇਲਾਕੇ ਦੀ ਜ਼ਮੀਨ ਬੜੀ ਜ਼ਰਖ਼ੇਜ਼ ਬਣੇਗੀ ਅਤੇ .ਲੌਕ 
ਖ਼ੁਸ਼ਹਾਲ ਹੋਣਗੇ। ਦਮਦਮਾ ਸਾਹਿਬ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਦੇ ਪਰਿਸਰ 
ਵਿਚ ਉਕਤ ਘਟਨਾ ਵਾਲੀ ਥਾਂ ਉਤੇ ਭਾਈ ਡੱਲੇਂ ਦਾ ਸਮਾਰਕ 
ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਵਲੋਂ -ਭਾਈ ਡੱਲੋਂ ਨੂੰ 
ਬਖ਼ਸ਼ੀਆਂ ਵਸਤੂਆਂ ਉਸ ਦੇ ਵੈਸ਼ਜਾਂ ਪਾਸ ਸੁਰਖਿਅਤ ਹਨ। 
ਪਰਖੀ ਜਾਣ ਵਾਲੀ ਬੈਦੂਕ ਦਮਦਮਾ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਮੁੱਖ 
ਧਰਮ-ਧਾਮ ਵਿਚ ਸੁਰਖਿਅਤ ਦਸੀ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। 


` ਡਲੇਵਾਲੀਆ ਮਿਸਲ : ਸਿੱਖਾਂ ਦੀਆਂ ਬਾਰ੍ਹਾਂ ਮਿਸਲਾਂ 


ਵਿਚੋਂ ਇਕ, ਜਿਸ ਦਾ ਸੈਸਥਾਪਕ ਸ. ਗੁਲਾਬ ਸਿੰਘ ਖੜੀ 
ਡੇਰਾ ਬਾਬਾ ਨਾਨਕ ਦੇ ਨੇੜੇ ਸਥਿਤ ਪਿੰਡ ਡਲੇਵਾਲ ਦਾ 
ਨਿਵਾਸੀ ਸੀ। ਅੰਮ੍ਰਿਤ ਛਕਣ ਤੋ' ਪਹਿਲਾਂ ਇਹ ਗੁਲਾਬਾ 
ਖਤ੍ੀ ਵਜੋਂ ਜਾਣਿਆ ਜਾਂਦਾ ਸੀ। ਇਸ ਦੇ ਪਿੰਡ ਦੇ ਨਾਂ 
ਉਤੇ ਹੀ ਇਸ ਮਿਸਲ ਦਾ ਨਾਂ ਪਿਆ। ਇਸ ਦੁਆਰਾ ਬਣਾਏ 
ਗਏ ਜੱਥੇ ਦਾ ਡੇਰਾ ਜਾਂ ਮੁੱਖ ਸਥਾਨ ਇਸ ਦਾ ਪਿੰਡ ਹੀ ਸੀ। 
ਇਸ ਨੇ ਸੈਨ 1746 ਈ. ਵਿਚ ਛੋਟੇ ਘੱਲੂਘਾਰੇ ਵਿਚ 
ਦਲੋਰਾਨਾ ਹਿੱਸਾ ਲਿਆ। ਜਦੋ 1748 ਈ. ਵਿਚ ਦਲ 
ਖ਼ਾਲਸਾ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਹੋਈ, ਤਾਂ ਇਸ ਦੇ ਜੱਥੇ ਨੂੰ ਮਿਸਲ 
ਦਾ ਨਾਂ ਦੇ ਕੇ ਇਸ ਨੂੰ ਉਸ ਦਾ ਮੁੱਖੀ ਬਣਾ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। 
ਇਹ ਮਿਸਲ ਬੁੱਢਾ ਦਲ ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਕੀਤੀ ਗਈ। ਇਸ 
ਨੇ ਅਹਿਮਦ ਸ਼ਾਹ ਦੁਰਾਨੀ ਦੇ ਦੇਸ਼ ਪਰਤਦੇ ਕਾਫ਼ਲੇ ਉਤੇ 
ਕਈ ਹਮਲੇ ਕੀਤੇ ਅਤੇ ਉਸ ਤੋ ਲੁਟ ਦਾ ਸਾਮਾਨ ਖੋਹਿਆ। 
ਸੈਨ 1759 ਈ. ਵਿਚ ਗੁਲਾਬ ਸਿੰਘ ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ ਹੋ ਗਿਆ। 

ਗੁਲਾਬ ਸਿੰਘ ਤੋਂ ਬਾਦ ਉਸ 'ਦਾ ਵਿਸ਼ਵਸਤ 
ਸਾਥੀ ਤਾਰਾ ਸਿੰਘ ਗਾਇਬਾ ਮਿਸਲਦਾਰ ਬਣਿਆ ਜੋ 
ਕਪੂਰਥਲਾ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ “ਕੰਗ” ਪਿੰਡ ਦਾ ਨਿਵਾਸੀ ਸੀ। ਇਹ 
ਬੜੀ ਜੁਰਤ ਵਾਲਾ ਨਿਡਰ ਯੋਧਾ ਸੀ। ਬੜੀ ਫੁਰਤੀ ਨਾਲ 
ਵੈਰੀ ਉਤੇ ਝਪਟਦਾ ਸੀ ਅਤੇ ਲੁਟ ਪੁਟ ਕੇ ਛਿਣਾਂ ਵਿਚ 
ਗ਼ਾਇਬ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਸੀ। ਇਸੇ ਕਰਕੇ ਇਸ ਨੂੰ “ਗ਼ਾਇਬਾ” 
ਕਿਹਾ ਜਾਣ ਲਗਾ। ਇਸ ਨੇ ਅਹਿਮਦ ਸ਼ਾਹ ਦੁਰਾਨੀ ਦੇ 
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ਡਿਖ 


ਕਾਫ਼ਲੇ ਨੂੰ ਲੁਟਣ ਤੋ ਇਲਾਵਾ ਸਤਲੁਜ ਦੇ ਦੋਹਾਂ ਪਾਸੇ 
ਬਹੁਤ ਸਾਰੇ ਇਲਾਕੇ ਅਤੇ ਨਗਰਾਂ ਉਤੇ ਕਬਜ਼ਾ ਕਰ ਲਿਆ। 
ਸੈਨ 1763 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਨੇ ਭੰਗੀ, ਰਾਮਗੜ੍ਹੀਆ ਅਤੇ 
ਕਨ੍ਹਈਆ ਮਿਸਲਾਂ ਨਾਲ ਮਿਲ ਕੇ ਕਸੂਰ ਦੇ ਨਵਾਬ ਉਤੇ 
ਹਮਲਾ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਨਗਰ ਨੂੰ ਖ਼ੂਬ ਉਜਾੜਿਆ। ਕਹਿੰਦੇ 
ਹਨ ਕਿ ਇਸ ਦੀ ਮਿਸਲ ਦੇ ਹਿੱਸੇ ਚਾਰ ਲੱਖ ਰੁਪਏ ਆਏ। 
ਇਸ ਨੇ ਹੋਰ ਮਿਸਲਾਂ ਨਾਲ ਮਿਲ ਕੇ ਜਨਵਰੀ 1764 ਈ. 
ਖ਼ਾਨ ਨੂੰ ਹਰਾ ਕੇ ਨਗਰ ਨੂੰ ਤਹਿਸ-ਨਹਿਸ ਕਰ ਦਿੱਤਾ। 
ਇਹ ਭਾਵੇ' ਮਿਸਲ ਦਾ ਮੁੱਖ ਸਰਦਾਰ ਸੀ, ਪਰ ਇਸ ਦੇ 
ਕਈ ਪ੍ਰਧਾਨ ਯੋਧਿਆਂ ਨੇ ਵਖ ਵਖ ਇਲਾਕੇ ਜਿਤ ਕੇ 
ਲਈਆਂ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਅਧੀਨ ਦੋਆਬੇ ਦਾ ਬਹੁਤ ਸਾਰਾ 
ਇਲਾਕਾ, ਲੁਧਿਆਣਾ ਅਤੇ ਰੋਪੜ ਜ਼ਿਲ੍ਹਿਆਂ ਦੇ ਕਈ ਪਿੰਡ 
ਅਤੇ ਕਸਬੇ ਹੋ ਗਏ। ਹਰਿਆਣਾ ਰਾਜ ਦੇ ਕੈਥਲ, ਪਹੋਵਾ, 
ਲਾਡਵਾ, ਇਦਰੀ, ਬਰਾੜਾ ਆਦਿ ਨਗਰ ਇਸ ਮਿਸਲ ਦੇ 
ਸਰਦਾਰਾਂ ਅਧੀਨ ਸਨ। “ਗ਼ਾਇਬਾ” ਮਹਾਰਾਜਾ ਰਣਜੀਤ 
ਸਿੰਘ ਦਾ ਨਿਕਟੀ ਮਿਤਰ ਸੀ। ਉਸ ਨੂੰ ਇਸ ਨੇ ਕਈ ਮੁਹਿੰਮਾਂ 
ਵਿਚ ਸਾਥ ਦਿੱਤਾ। ਸੈਨ 1807 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਦੇ ਦੇਹਾਂਤ 
ਤੋਂ ਬਾਦ ਮਹਾਰਾਜੇ ਨੇ ਇਸ ਮਿਸਲ ਦੀਆਂ ਸਾਰੀਆਂ 
ਜਗੀਰਾਂ ਆਪਣੇ ਅਧੀਨ ਕਰ ਲਈਆਂ। 


ਡਿਖ (ਪਿੰਡ) : ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਬਠਿੰਡਾ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ ਮੌੜ ਕਲਾਂ 
ਕਸਬੇ ਤੋ 12 ਕਿ.ਮੀ. ਉਤਰ ਵਾਲੇ ਪਾਸੇ ਵਸਿਆ ਇਕ 
ਪਿੰਡ, ਜਿਥੇ ਮਾਲਵੇ ਦੀ ਪ੍ਚਾਰ-ਯਾੜ੍ਾ ਵੇਲੇ ਗੁਰੂ ਤੇਗ 
ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਪਧਾਰੇ ਸਨ। ਇਥੇ ਹੀ ਇਕ ਨਿਰਸੈਤਾਨ ਸਿੱਖ 
ਦੀ ਅਦੁੱਤੀ ਸੇਵਾ-ਸਾਧਨਾ ਤੋਂ' ਪ੍ਸੈਨ ਹੋ ਕੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ 
ਉਸ ਨੂੰ ਸੈਤਾਨ ਹੋਣ ਦਾ ਵਰਦਾਨ ਦਿੱਤਾ ਸੀ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ 
ਆਮਦ ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ ਉਥੇ ਥੜਾ ਸਾਹਿਬ ਉਸਾਰਿਆ 
ਗਿਆ, ਪਰ ਉਹ ਕਾਲਾਂਤਰ ਵਿਚ ਰੇਤ ਹੇਠਾਂ ਦਬ ਗਿਆ। 
ਉਸ ਦੀ ਨਿਸ਼ਾਨਦੇਹੀ ਕਰਕੇ ਸੈਨ 1917 ਈ. ਵਿਚ ਫਿਰ 
ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ। ਇਹ ਸਮਾਰਕ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ 
ਸਾਹਿਬ ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ ਨੌਵੀਂ” ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਹੈ। ਸ਼ਰੋਮਣੀ 
ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਬੈਧਕ ਕਮੇਟੀ ਨਾਲ ਸੰਬੰਧਿਤ ਇਸ ਗੁਰੂ- 
ਧਾਮ ਵਿਚ ਹਰ ਪੂਰਣਮਾਸ਼ੀ ਨੂੰ ਵੱਡੇ ਦੀਵਾਨ ਸਜਦੇ ਹਨ। 
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ਡੁਮੋਲੀ 
ਡੁਘਰੀ (ਪਿੰਡ) : ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਰੋਪੜ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਵਿਚ ਚਮਕੌਰ 
ਸਾਹਿਬ ਤੋਂ 5 ਕਿ.ਮੀ. ਪੂਰਬ ਵਾਲੇ ਪਾਸੇ ਸਥਿਤ ਇਕ 
ਪੁਰਾਤਨ ਪਿੰਡ ਜਿਥੇ ਪਹਿਲਾਂ ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਸਾਹਿਬ 
ਪਧਾਰੇ ਸਨ ਅਤੇ ਫਿਰ ਸੈਨ 1705 ਈ. ਵਿਚ ਆਨੰਦਪੁਰ 
ਦਾ ਕਿਲ੍ਹਾ ਛਡ ਕੇ ਚਮਕੌਰ ਨੂੰ ਜਾਂਦੇ ਹੋਏ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ 
ਸਿੰਘ ਜੀ ਇਸ ਪਿੰਡ ਵਿਚੋਂ ਗੁਜ਼ਰੇ ਸਨ। ਦੋਹਾਂ ਗੁਰੂ 
ਸਾਹਿਬਾਨ ਦੀ ਆਮਦ ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ ਵੀਹਵੀਂ ਸਦੀ ਦੇ 
ਚੌਥੇ ਦਹਾਕੇ ਵਿਚ ਪਿੰਡ ਵਾਲਿਆਂ ਵਲੋ' “ਗੁਰਦੁਆਰਾ 
ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ ਨੌਵੀਂ ਅਤੇ ਦਸਵੀਂ” ਬਣਵਾਇਆ ਗਿਆ। 
ਹੁਣ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਦੀ ਨਵੀਂ ਇਮਾਰਤ ਬਣਾ ਦਿੱਤੀ ਗਈ 
ਹੈ। ਇਸ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਸਥਾਨਕ ਸੈਗਤ ਕਰਦੀ ਹੈ। 


ਡੁੱਢੀ (ਪਿੰਡ) : ਹਰਿਆਣਾ ਪ੍ਰਾਂਤ ਦੇ ਕੁਰੁਕਸ਼ੇਤਰ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਵਿਚ 
ਲਾਡਵਾ ਸ਼ਹਿਰ ਤੋਂ 7 ਕਿ.ਮੀ. ਦੀ ਵਿਥ ਉਤੇ ਦੱਖਣ-ਪੱਛਮ 
ਵਲ ਵਸਿਆ ਇਕ ਪੁਰਾਤਨ ਪਿੰਡ, ਜਿਥੋਂ ਦੇ ਨਿਵਾਸੀਆਂ 
ਨੇ ਉਧਰ ਨੂੰ ਧਰਮ-ਪ੍ਚਾਰ ਯਾੜਾ 'ਤੇ ਵਿਚਰ ਰਹੇ ਗੁਰੂ 
ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਪਿੰਡ ਨਿਮੰਤਰਿਤ ਕੀਤਾ। 
ਗੁਰੂ ਜੀ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਨਿਮੰਤ੍ਣ ਪ੍ਰ ਵਾਨ ਕਰਕੇ ਪਿੰਡ ਗਏ 
ਅਤੇ ਅਸੀਸ ਦਿੱਤੀ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਆਮਦ ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ 
ਸੈਨ 1923 ਈ. ਵਿਚ ਉਥੇ ਮੰਜੀ ਸਾਹਿਬ ਬਣਾਇਆ 
ਗਿਆ। ਹੁਣ ਉਥੇ ਨਵੀਂ ਇਮਾਰਤ ਬਣ ਚੁਕੀ ਹੈ। ਇਹ 
ਗੁਰੂ-ਧਾਮ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਡਿਉੜੀ ਸਾਹਿਬ” ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ 
ਪ੍ਸਿੱਧ ਹੈ। ਇਸ ਦੀ ਸੇਵਾ-ਸੈਭਾਲ ਨੇੜੇ ਦੇ ਪਿੰਡਾਂ ਦੇ ਸਿੱਖ 
ਸ਼ਰਧਾਲੂ ਕਰਦੇ ਹਨ। 20 ਮਾਘ ਨੂੰ ਸਾਲਾਨਾ ਧਾਰਮਿਕ 
ਮੇਲਾ ਲਗਦਾ ਹੈ। 


ਡੁਮੇਲੀ (ਪਿੰਡ) : ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਕਪੂਰਥਲਾ ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ ਦੇ ਫਗਵਾੜਾ 
ਨਗਰ ਤੋ 18 ਕਿ.ਮੀ. ਉੱਤਰ ਵਾਲੇ ਪਾਸੇ ਵਸਿਆ ਇਕ 
ਪੁਰਾਤਨ ਪਿੰਡ, ਜਿਥੇ ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਸਾਹਿਬ ਸੈਨ 1638 
ਈ. ਵਿਚ ਪਧਾਰੇ ਸਨ। ਸਥਾਨਕ ਰਵਾਇਤ ਅਨੁਸਾਰ ਗੁਰੂ 
ਜੀ ਨੇ ਇਥੇ ਇਕ ਲਕੜ ਦਾ ਪੰਜ ਫੁਟ ਉੱਚਾ ਚਤਰਭੁਜੀ ਥੈਮ 
ਗਡਿਆ ਸੀ ਜੋ ਹੁਣ ਵੀ ਅਦਬ ਨਾਲ ਸੈਭਾਲਿਆ ਹੋਇਆ 
ਹੈ। ਇਸ ਥੈਮ ਵਾਲੀ ਥਾਂ 'ਤੇ ਜੋ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਉਸਾਰਿਆ ਗਿਆ, 
ਉਹ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਥੰਮ ਸਾਹਿਬ ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ ਛੇਵੀਂ” ਦੇ ਨਾਂ 
ਨਾਲ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਹੋਇਆ। ਇਹ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸ਼੍ਰੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ 
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ਡੁਰਲੀ ਜੱਥਾ 

ਪ੍ਬੰਧਕ ਕਮੇਟੀ ਨਾਲ ਸਬੰਧਿਤ ਹੈ, ਪਰ ਇਸ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ 
ਸਥਾਨਕ ਕਮੇਟੀ ਕਰਦੀ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਸਾਹਿਬ ਦੇ 
ਜਨਮ-ਦਿਨ ਉਤੇ ਇਥੇ ਵੱਡਾ ਧਾਰਮਿਕ ਮੇਲਾ ਲਗਦਾ ਹੈ। 


ਡੁਰਲੀ ਜੱਥਾ : ਜੈਤੋ ਦੇ ਮੋਰਚੇ ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਹੋਣ ਲਈ 
ਜਾਣ ਵਾਲੇ ਜੱਥਿਆਂ ਦੀ ਹਰ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀ ਸਹਾਇਤਾ ਅਤੇ 
ਸੁਵਿਧਾ ਲਈ ਰੋਡੇ ਪਿੰਡ ਦੇ ਜੱਥੇਦਾਰ ਦੁੱਲਾ ਸਿੰਘ ਅਤੇ 
ਸੁੱਚਾ ਸਿੰਘ ਨੇ ਕੁਝ ਆਤਮ-ਉਤਸਰਗੀਆਂ ਨੂੰ ਨਾਲ ਲੈ 
ਕੇ ਇਕ ਜੱਥਾ ਤਿਆਰ ਕੀਤਾ, ਜਿਸ ਵਿਚ ਇਸਤਰੀਆ 
ਵੀ ਸ਼ਾਮਲ ਸਨ। ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਟਿੱਥੀ ਸਾਹਿਬ ਪਾਸ ਸ਼ਹੀਦੀ 
ਜੱਥੇ ਉਤੇ ਪੁਲਿਸ ਵਲੋਂ ਚਲਾਈ ਗੋਲੀ ਨੂੰ ਨਿਆਇ-ਸੈਗਤ 
ਸਿੱਧ ਕਰਨ ਲਈ ਸਰਕਾਰ ਨੇ ਦੋ ਮੈਜਿਸਟੇੇਟਾਂ (ਲਾਲਾ 
ਅਮਰਨਾਥ ਅਤੇ ਸ. ਬਲਵੈਤ ਸਿੰਘ ਨਲਵਾ) ਤੋ ਫ਼ੈਸਲਾ 
ਦਿਵਾਇਆ ਕਿ ਸ਼ਹੀਦੀ ਜੱਥੇ ਦੇ ਨਾਲ ਚਲ ਰਹੇ ਡੁਰਲੀ 
ਜੱਥੇ ਵਾਲਿਆਂ ਨੇ , ਜੋ ਹਥਿਆਰਬੋਦ ਸਨ, ਪਹਿਲਾਂ ਪੁਲਿਸ 
ਉਤੇ ਗੋਲੀ ਦਾਗੀ। ਉਸ ਦੇ ਜਵਾਬ ਵਿਚ ਪੁਲਿਸ ਨੂੰ ਗੋਲੀ 
ਚਲਾਣੀ ਪਈ। ਇਸ ਗੋਲੀ-ਕਾਂਡ ਵਿਚ 19 ਸਿੰਘ ਸ਼ਹੀਦ 
ਹੋਏ ਅਤੇ 30 ਜ਼ਖ਼ਮੀ ਹੋਏ। ਡੁਰਲੀ ਜੱਥੇ ਦੇ 22 ਮੈਂਬਰਾਂ 
ਉਤੇ ਮੁਕਦਮਾ ਚਲਾਇਆ ਗਿਆ, ਜਿਸ ਦੇ ਫਲਸਰੂਪ 
ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਸੱਤ ਸੱਤ ਸਾਲ ਦੀ ਕੈਦ ਹੋਈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਮੈਂਬਰਾਂ 
ਕੌਰ ਵੀ ਸ਼ਾਮਲ ਸਨ। ਜੈਤੋ ਦੇ ਮੋਰਚੇ ਦੀ ਜਿਤ ਤੋ ਬਾਦ 
ਇਹ ਜੱਥਾ ਸਮਾਪਤ ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। 


ਡੇਹਰਾ ਸਾਹਿਬ, ਗੁਰਦੁਆਰਾ : ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ 
ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਵਿਚ “ਲੋਹਾਰ” ਪਿੰਡ ਦੇ ਪਾਸ ਇਕ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਜੋ 
ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਪਿਦਰੀ ਪਿੰਡ ਪੱਠੇਵਿੰਡ ਵਾਲੇ 
ਸਥਾਨ 'ਤੇ ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਪੁਰਖੇ ਇਸੇ 
ਪਿੰਡ ਤੋਂ ਤਲਵੰਡੀ ਰਾਇ ਭੋਇ ਭੱਟੀ ਕੀਂ (ਹੁਣ ਨਨਕਾਣਾ 
ਸਾਹਿਬ) ਵਿਚ ਨੌਕਰੀ ਕਰਨ ਲਈ ਗਏ ਸਨ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ 
ਦੇਵ ਜੀ ਖ਼ੁਦ ਵੀ ਇਸ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਕਈ ਵਾਰ ਆਏ । ਜਿਸ 
ਖੂਹ ਪਾਸ ਗੁਰੂ ਜੀ ਠਹਿਰਦੇ ਸਨ ਉਹ ਹੁਣ ਗੁਰਦੁਆਰਾ 
ਪਰਿਸਰ ਦੇ ਅੰਤਰਗਤ ਹੈ । ਸਭ ਤੋ ਪਹਿਲਾਂ ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ 
ਸਾਹਿਬ ਨੇ ਇਥੇ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਬਣਵਾਇਆ ਅਤੇ ਸਮੀਪ- 


ਵਰਤੀ ਟੋਭੇ ਨੂੰ ਸਰੋਵਰ ਦਾ ਰੂਪ ਦਿੱਤਾ। ਬਾਦ ਵਿਚ ਸੈਤ ` 
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ਡੇਰਾ ਸੱਚਾ ਸੌਦਾ 
ਗੁਰਮੁਖ ਸਿੰਘ ਸੇਵਾਵਾਲੇ ਨੇ ਇਸ ਦੀ ਵਰਤਮਾਨ ਇਮਾਰਤ 
ਬਣਵਾਈ। ਇਹ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਸ਼੍ਰੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਬੰਧਕ 
ਕਮੇਟੀ ਨਾਲ ਸੈਬਧਿਤ ਹੈ, ਪਰ ਇਸ ਦੀ ਸੈਭਾਲ ਸਥਾਨਕ 
ਕਮੇਟੀ ਕਰਦੀ ਹੈ। ਮਾਘੀ ਦੇ ਮੌਕੇ ਉਤੇ ਇਥੇ ਤਿੰਨ ਦਿਨਾਂ 
ਦਾ ਵੱਡਾ ਧਾਰਮਿਕ ਮੇਲਾ ਲਗਦਾ ਹੈ। ਰ੍ 


ਡੇਹਲੋਂ (ਕਸਬਾ) : ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ ਲੁਧਿਆਣਾ ਦਾ ਇਕ 

ਪੁਰਾਣਾ ਕਸਬਾ ਜੋ “ਕਿਲ੍ਹਾ ਰਾਇਪੁਰ” ਰੇਲਵੇ ਸਟੇਸ਼ਨ ਤੋਂ 
ਪੂਰਬ ਵਾਲੇ ਪਾਸ ਲਗਭਗ ਢਾਈ ਕਿ.ਮੀ. ਦੀ ਵਿਥ ਉਤੇ 
ਸਥਿਤ ਹੈ। ਇਸ ਕਸਬੇ ਦੀ ਉਤਰੀ ਬਾਹੀ ਦੇ ਨੌੜੇ 
“ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਦਮਦਮਾ ਸਾਹਿਬ ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ ਛੇਵੀਂ” ਬਣਿਆ 
ਹੋਇਆ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਸਾਹਿਬ ਜਗੇੜਾ ਪਿੰਡ ਤੋਂ 
ਗੁਜਰਵਾਲ ਨੂੰ ਜਾਂਦੇ ਹੋਇਆਂ ਇਥੇ ਰੁਕੇ ਸਨ। ਇਹ ਗੁਰੂ- 
ਹੈ, ਪਰ ਇਸ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਸਥਾਨਕ ਕਮੇਟੀ ਕਰਦੀ ਹੈ। 


ਡੇਰਾ ਸੱਚਾ ਸੌਦਾ : ਹਰਿਆਣਾ ਪ੍ਰਾਂਤ ਦੇ ਸਿਰਸਾ ਨਗਰ 
ਪਾਸ ਇਸ ਡੇਰੇ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਸੈਨ 1948 ਈ. ਵਿਚ 
ਬੇਪ੍ਵਾਹ ਸ਼ਾਹ ਮਸਤਾਨਾ ਨੇ ਕੀਤੀ। ਆਪ ਦਾ ਜਨਮ 8 
ਨਵੈਬਰ 1891 ਈ. ਵਿਚ ਪਿੰਡ ਕੋਟਲਾ, ਤਹਿਸੀਲ ਗਛੋੜ, 
ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ ਕੁਲੇਤ (ਬਲੋਚਿਸਤਾਨ) ਦੇ ਸੀ ਪੀਲਾ ਮੱਲ ਦੇ ਘਰ 
ਮਾਤਾ ਤੁਲਸੀ ਬਾਈ ਦੀ ਕੁੱਖੋਂ ਹੋਇਆ। ਸੁਤੰਤਰਤਾ ਪ੍ਰਾਪਤੀ 
ਤੋਂ ਬਾਦ ਆਪ ਪੰਜਾਬ ਵਿਚ ਆ ਗਏ ਅਤੇ ਸਿਰਸਾ ਦੇ 
ਇਲਾਕੇ ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਪ੍ਚਾਰ ਦਾ ਕੇਂਦਰ ਬਣਾਇਆ। 
ਡੇਰਾ ਸੱਚਾ ਸੌਦਾ ਇਕ ਰੂਹਾਨੀ ਸੈਸਥਾ ਹੈ। ਇਸ 
ਦੇ ਆਪਣੇ ਹੀ ਨਿਯਮ ਅਤੇ ਸੀਮਾਵਾਂ ਹਨ। ਇਸ ਡੇਰੇ 
ਵਿਚ ਨ ਤਾਂ ਕੋਈ ਚੜ੍ਹਾਵਾ ਚੜ੍ਹਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਨ ਹੀ ਕਿਸੇ 
ਇਕ ਧਰਮ ਦੀ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਮਾਨਤਾ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਇਹ ਸਰਬ ਧਰਮ, 
ਸਰਬ ਜਾਤਿ ਅਤੇ ਸਰਬ ਵਰਗ ਲਈ ਖੁਲ੍ਹਾ ਹੈ। ਇਸ ਡੇਰੇ 
ਦੇ ਸਾਰੇ ਨਿਵਾਸੀ ਖ਼ੁਦ ਆਪਣੇ ਹੱਥੀਂ ਕੰਮ ਕਰਕੇ ਹੀ ਫ਼ਸਲਾਂ 
ਅਤੇ ਸਬਜ਼ੀਆਂ ਪੈਦਾ ਕਰਦੇ ਹਨ ਅਤੇ ਸੈਗਤਾਂ ਦੇ ਭੋਜਨ 
ਲਈ ਉਪਲਬਧ ਕਰਦੇ ਹਨ। ਇਸ ਡੇਰੇ ਵਿਚ ਹੁਣ 350 
ਸਾਧੂ ਅਤੇ 129 ਸਾਧੂ-ਭੈਣਾਂ ਰਹਿੰਦੀਆਂ ਹਨ। ___ 
ਇਸ ਡੇਰੇ ਨਾਲ ਜੁੜੇ ਸ਼ਰਧਾਲੂਆਂ ਦੀ ਗਿਣਤੀ 
25 ਲੱਖ ਤਕ ਦਸੀ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਵਖ ਵਖ ਧਰਮਾਂ, ਜਾਤੀਆਂ 
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ਡੇਰਾ ਨੰਗਾਲੀ ਸਾਹਿਬ 
ਵਿਚ ਆਪਸੀ ਭਾਈਚਾਰਾ, ਸਦਭਾਵਨਾ, ਦੇਸ਼ ਦੀ ਅਖੰਡਤਾ 
ਨੂੰ ਬਣਾਈ ਰਖਣ ਉਤੇ ਜ਼ੋਰ ਦਿੱਤਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਡੇਰੇ 


ਪ੍ਰੇਮ-ਭਾਵ ਨੂੰ ਸਦਾ ਵਿਕਸਿਤ ਕੀਤਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਪੰਜਾਬ, 


ਹਰਿਆਣਾ, ਉਤਰ ਪ੍ਰ ਦੇਸ਼, ਰਾਜਸਥਾਨ ਆਦਿ ਪ੍ਰਦੇਸ਼ਾਂ ਵਿਚ 
ਇਸ ਡੇਰੇ ਨਾਲ ਸੈਬਧਿਤ 55 ਆਸ਼ਰਮ ਬਣਾਏ ਜਾ ਚੁਕੇ ਹਨ 
ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਲੈਗਰ ਦਾ ਪ੍ਰਬਧ ਹੈ, ਪਰ 24 ਘੰਟਿਆਂ ਵਿਚ 
ਕੇਵਲ ਇਕ ਵਾਰ ਹੀ ਭੋਜਨ ਕਰਨ ਦੀ ਆਗਿਆ ਹੈ। 

ਇਸ ਡੇਰੇ ਦੀ ਪ੍ਧਾਨ ਸਾਧਨਾ-ਵਿਧੀ ਧਿਆਨ 
ਮਾਰਗ ਹੈ। ਇਸ ਮਾਰਗ ਰਾਹੀਂ ਅਨੁਯਾਈਆਂ ਨੂੰ ਨਾਮ- 
ਸਿਮਰਨ ਨਾਲ ਜੋੜਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਇਹ ਸੇਸਥਾ 
ਨਾਮ-ਸਾਧਨਾ ਦੀ ਇਹ ਕਾਰਜ-ਸ਼ਾਲਾ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚ 
ਮਨੋਵਿਕਾਰਾਂ ਤੋਂ ਬਚਣ ਅਤੇ ਮਨ ਨੂੰ ਸੈਯਮਿਤ ਕਰਨ ਉਤੇ 
ਬਹੁਤ ਬਲ ਦਿੱਤਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਤਾਮਸਿਕ ਰੁਚੀਆਂ ਵਾਲੇ 
ਸੈਬੰਧਾਂ ਅਤੇ ਖਾਧ ਪਦਾਰਥਾਂ ਤੋ' ਦੂਰ ਰਹਿਣ ਦੀ ਤਾਕੀਦ 
ਕੀਤੀ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਸ਼ਾਹ ਮਸਤਾਨਾ ਨੇ ਮਨੁੱਖਤਾ 
- ਦੀ ਸੇਵਾ: ਕਰਨ ਲਈ ਇਸ ਡੇਰੇ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਕੀਤੀ। 18 
ਅਪੈੈਲ 1960 ਈ. ਨੂੰ ਆਪ ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ ਦਿੱਲੀ ਵਿਚ ਹੋ 
ਗਿਆ। ਆਪ ਜੀਉਂਦੇ-ਜੀ ਹੀ ਸ਼ਾਹ ਸਤਿਨਾਮ ਸਿੰਘ ਨੂੰ 
_ਆਪਣਾ.ਉਤਰਾਧਿਕਾਰ ਘੋਸ਼ਿਤ ਕਰ ਗਏ, ਜਿਸ ਨੇ ਬੜੇ 
` ਵਿਵਸਥਿਤ ਢੰਗ ਨਾਲ ਕਾਰਜ-ਭਾਰ ਸੈਭਾਲਿਆ। ਉਸ 
ਦੇ ਦੇਹਾਂਤ ਤੋ ਬਾਦ ਅਜ-ਕਲ ਸੈਤ ਗੁਰਮੀਤ ਰਾਮ ਰਹੀਮ 
ਸਿੰਘ ਡੇਰੇ ਦੀ ਦੇਖ-ਭਾਲ ਕਰ ਰਹੇ ਹਨ। 


ਡੇਰਾ ਨੰਗਾਲੀ ਸਾਹਿਬ : ਜੰਮੂ-ਕਸ਼ਮੀਰ ਦੇ ਪੁਣਛ ਨਗਰ 
ਤੋਂ ਪੰਜ ਕਿ.ਮੀ. ਪੂਰਬ ਵਲ ਸਥਿਤ ਇਕ ਡੋਰਾ ਜਿਸ ਨੂੰ 
“ਸੈਤਪੁਰਾ ਨੰਗਾਲੀ ਸਾਹਿਬ” ਵੀ ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਸਿੱਖ 
ਇਤਿਹਾਸ ਅਨੁਸਾਰ ਸੀ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਨੇ ਆਪਣੇ 
ਅੰਮ੍ਰਿਤ ਛਕਾ ਕੇ ਜੰਮੂ-ਕਸ਼ਮੀਰ ਦੇ ਪਹਾੜੀ ਇਲਾਕੇ ਵਿਚ 
ਧਰਮ-ਪ੍ਰਚਾਰ ਲਈ ਭੇਜਿਆ। ਉਸ ਨੇ ਬਹੁਤ ਸਾਰੇ ਲੋਕਾਂ 
ਨੂੰ ਸਿੰਘ ਸਜਾਇਆ। ਉਸ ਦੁਆਰਾ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤੀ ਪ੍ਰਚਾਰ 
ਮੁਹਿੰਮ ਨੂੰ ਬਾਦ ਵਿਚ ਉਸ ਦੇ ਸੇਵਕਾਂ ਭਾਈ ਪੰਜਾਬ ਸਿੰਘ 
ਅਤੇ ਭਾਈ ਰੋਚਾ ਸਿੰਘ ਨੋ ਜਾਰੀ ਰਖਿਆ। ਭਾਈ ਰੋਚਾ 
ਸਿੰਘ ਨੇ ਆਪਣੇ ਬਾਦ ਭਾਈ ਮੇਲਾ ਸਿੰਘ (ਵੇਖੋ) ਨੂੰ ਆਪਣਾ 
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ਡੇਰਾ ਬਾਬਾ ਨਾਨਕ 
ਉਤਰਾਧਿਕਾਰੀ ਬਣਾਇਆ ਜਿਸ ਨੇ ਦੋ ਸੌ ਸਾਲ ਪਹਿਲਾਂ 
ਸੈਨ 1803 ਈ. ਵਿਚ “ਡੇਰਾ ਨੰਗਾਲੀ ਸਾਹਿਬ” ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ 
ਕੀਤੀ। ਉਸ ਨੇ ਜੰਮੂ-ਕਸ਼ਮੀਰ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਹਰੀਪੁਰ-ਹਜ਼ਾਰਾ 
ਤਕ ਜਾ ਕੇ ਪਿੰਡ ਪਿੰਡ ਸਿੱਖੀ ਦਾ ਪ੍ਰਚਾਰ ਕੀਤਾ। ਉਸ ਤੋਂ 
ਬਾਦ ਡੇਰੇ ਦੇ ਮੁਖੀ ਨੂੰ 'ਸੈਤ' ਅਥਵਾ “ਮਹੈਤ' ਪਦ ਨਾਲ 
ਵਿਸ਼ਿਸ਼ਟ ਕੀਤਾ ਜਾਣ ਲਗਿਆ ਅਤੇ ਸੈਤ-ਗੱਦੀ ਦੀ 
ਪਰੈਪਰਾ ਚਲ ਪਈ। ਅਜ ਕਲ ਤੇਰ੍ਹਵੇਂ ਮੁਖੀ ਮਹੈਤ ਮਨਜੀਤ 
ਸਿੰਘ ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਦਾ ਪ੍ਰਚਾਰ ਕਰ ਰਹੇ ਹਨ। 


ਡੇਰਾ ਬਾਬਾ ਨਾਨਕ (ਨਗਰ) : ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਗੁਰਦਾਸਪੁਰ 
ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦਾ ਇਕ ਨਗਰ ਜੋ ਰਾਵੀ ਨਦੀ ਦੇ ਖੱਬੇ ਕੌਢੇ ਉਤੇ 
ਸਥਿਤ ਹੈ। ਸਿੱਖ ਇਤਿਹਾਸ ਅਤੇ ਜਨਮਸਾਖੀ ਸਾਹਿਤ 
ਅਨੁਸਾਰ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਇਕ ਉਦਾਸੀ ਤੋ ਬਾਦ 
ਇਸ ਸਥਾਨ ਉਤੇ ਬਣੇ ਇਕ ਖੂਹ ਕੋਲ ਆ ਬੈਠੇ। ਇਹ ਖੂਹ 
ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਸਹੁਰੇ ਪਿੰਡ ਪੱਖੋਕੇ ਰੈਧਾਵੇ ਦੇ 
ਚੌਧਰੀ ਅਜਿਤੇ ਰੋਧਾਵੇ ਦਾ ਸੀ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੂੰ ਆਇਆ 
ਸੁਣ ਕੇ ਉਸ ਇਲਾਕੇ ਦੇ ਲੋਗ ਦਰਸ਼ਨਾਂ ਲਈ ਆਉਣੇ ਸ਼ੁਰੂ 
ਹੋ ਗਏ। ਅਜਿਤਾ ਰੈਧਾਵਾ ਵੀ ਆਇਆ ਅਤੇ ਬੇਨਤੀ 
ਕੀਤੀ ਗੁਰੂ ਜੀ! ਪੱਖੋਕੇ ਜਾਂ ਇਸ ਦੇ ਨੇੜੇ ਤੇੜੇ ਹੀ ਆਪਣਾ 
ਸਥਾਈ ਨਿਵਾਸ ਬਣਾ ਲਵੋ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਆਗਿਆ ਨਾਲ 
ਭਾਈ ਦੋਦਾ ਅਤੇ ਭਾਈ ਦੁਨੀ ਚੰਦ (ਕਰੋੜੀ ਮੱਲ) ਨੇ ਸੈਨ 
1504 ਈ. ਵਿਚ ਰਾਵੀ ਦੇ ਸੱਜੇ ਕੰਢੇ ਉਤੇ “ਕਰਤਾਰਪੁਰ” 
ਨਗਰ ਵਸਾਇਆ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਉਦਾਸੀਆਂ 
ਤੋਂ ਬਾਦ ਸੈਨ 1522 ਈ. ਵਿਚ ਉਥੇ ਪਕੀ ਰਿਹਾਇਸ਼ ਰਖ 
ਲਈ। ਇਸ ਨਗਰ ਵਿਚ ਲਗਭਗ 18 ਵਰ੍ਹੇ ਨਿਵਾਸ ਕਰਨ 
ਉਪਰੈਤ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਭਾਈ ਲਹਿਣਾ ਜੀ ਨੂੰ 
ਗੁਰਿਆਈ ਬਖ਼ਸ਼ ਕੇ ਸੈਨ 1539 ਈ. ਵਿਚ ਮਹਾ ਪ੍ਰਸਥਾਨ 
ਕੀਤਾ। ਉਥੇ ਹੀ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦਾ ਸਸਕਾਰ ਕੀਤਾ ਗਿਆ। ਪਰ 
ਕੁਝ ਸਮੇਂ ਬਾਦ ਉਸ ਨਗਰ ਨੂੰ ਰਾਵੀ ਨਦੀ ਵਿਚ ਆਉਂਦੇ 
ਹੜ੍ਹਾਂ ਨੇ ਰੋੜ੍ਹ ਲਿਆ। 

ਬਾਬਾ ਸੀ ਚੈਦ ਅਤੇ ਬਾਬਾ ਲਖਮੀ ਦਾਸ ਨੇ ਉਦਮ 
ਕਰਕੇ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦਾ ਨਵਾਂ ਦੇਹਰਾ ਰਾਵੀ ਦਰਿਆ 
ਦੇ ਉਰਲੇ ਕੌਢੇ ਅਜਿਤੇ ਰੈਧਾਵੇ ਦੇ ਖੂਹ ਕੋਲ ਬਣਵਾਇਆ। 
ਬਾਦ ਵਿਚ ਬਾਬਾ ਲਖਮੀ ਦਾਸ ਦੇ ਸੁਪੁੱਤਰ ਬਾਬਾ ਧਰਮ 
ਦਾਸ ਨੇ ਉਥੇ ਜੋ ਨਗਰ ਵਸਾਇਆ, ਉਸ ਦਾ ਨਾਂ ਡੇਰਾ 
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ਡੇਰਾ ਬਾਬਾ ਨਾਨਕ 

ਬਾਬਾ ਨਾਨਕ (ਦੇਹਰਾ ਬਾਬਾ ਨਾਨਕ) ਪ੍ਰਚਲਿਤ ਹੋਇਆ। 

ਇਸ ਨਗਰ ਵਿਚ ਦੋ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਉਲੇਖ- ਯੋਗ ਹਨ। 
ਇਕ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਦਰਬਾਰ ਸਾਹਿਬ', ਜੋ ਨਗਰ 

ਦੇ ਮੱਧ ਵਿਚ ਸਥਿਤ ਹੈ। ਇਸ ਦੇ ਪਰਿਸਰ ਵਿਚ ਤਿੰਨ 

ਸਮਾਰਕ ਹਨ। ਇਕ ਹੈ ਅਜਿਤੇ ਰੈਧਾਵੇ ਦਾ ਉਹ ਖੂਹ ਜਿਸ 

ਕੋਲ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਆ ਕੇ ਬਿਰਾਜੇ ਸਨ। ਦੂਜਾ ਹੈ 


“ਕੀਰਤਨ ਅਸਥਾਨ” ਜਿਥੇ ਬਾਬਾ ਧਰਮ ਚੋਦ ਦੇ ਦੇਹਾਂਤ - 


ਵੇਲੇ ਆਏ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਵਿਸਮਾਦੀ ਅਵਸਥਾ 
ਵਿਚ ਕੀਰਤਨ ਸੁਣਿਆ ਸੀ। ਤੀਜਾ ਥੜਾ ਸਾਹਿਬ ਜਿਸ 
ਸਥਾਨ ਉਤੇ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਬੈਠੇ ਸਨ ਅਤੇ ਬਾਦ 
ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਸੁਪੁੱਤਰਾਂ ਨੇ ਕਰਤਾਰਪੁਰ ਵਾਲੀ ਥਾਂ ਤੱ 
ਮਿੱਟੀ ਲਿਆ ਕੇ ਸਮਾਧ (ਦੇਹਰਾ) ਬਣਾਇਆ ਸੀ। ਇਸ 
ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਦੀ ਉਸਾਰੀ ਦੀ ਸੇਵਾ ਮਹਾਰਾਜਾ ਰਣਜੀਤ 
ਸਿੰਘ ਨੇ ਸੈਨ 1827 ਈ. ਵਿਚ ਕਰਵਾਈ। ਇਹ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ 
ਸ਼ਰੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਬੈਧਕ ਕਮੇਟੀ ਨਾਲ ਸੈਬੈਧਿਤ ਹੈ, 
ਪਰ ਇਸ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਸਥਾਨਕ ਕਮੇਟੀ ਕਰਦੀ ਹੈ। ਹਰ 
ਮਸਿਆ ਨੂੰ ਇਥੇ ਦੀਵਾਨ ਸਜਦੇ ਹਨ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ 
ਜੀ ਦੇ ਜੋਤੀ ਜੋਤਿ ਸਮਾਉਣ ਦਾ ਪੁਰਬ ਉਚੇਚ ਨਾਲ 
ਮੰਨਾਇਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਵਿਸਾਖੀ ਨੂੰ ਵੀ ਇਥੇ ਵੱਡਾ ਧਾਰਮਿਕ 
ਮੇਲਾ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ 
ਦੀ ਇਕ ਪੁਰਾਤਨ ਬੀੜ ਵੀ ਸੁਰਖਿਅਤ ਹੈ। 

ਦੂਜਾ, ਗੁਰੂ-ਧਾਮ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਚੋਲਾ ਸਾਹਿਬ” 
ਹੈ। ਰਵਾਇਤ ਅਨੁਸਾਰ ਇਸ ਧਰਮ-ਧਾਮ ਦਾ ਸੰਬੈਧ ਗੁਰੂ 
ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਉਸ ਚੋਲੇ ਨਾਲ ਹੈ ਜੋ ਬਗਦਾਦ ਦੀ 
ਫੇਰੀ ਵੇਲੇ ਕਿਸੇ ਮੁਸਲਮਾਨ ਨੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੂੰ ਭੇਂਟ ਕੀਤਾ ਸੀ 
ਅਤੇ ਜਿਸ ਉਤੇ ਕੁਰਾਨ ਸ਼ਰੀਫ਼ ਦੀਆਂ ਆਇਤਾਂ ਦੀ ਕਢਾਈ 
ਹੋਈ ਹੈ। ਇਹ ਚੋਲਾ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਵੈਸ਼ਜ ਬਾਬਾ ਕਾਬਲੀ ਮੱਲ 
ਨੇ ਬਗਦਾਦ ਤੋ 1 ਮਾਰਚ 1828 ਈ. ਨੂੰ ਲਿਆਉਂਦਾ। 
'ਇਸ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਵਿਚ ਸਦਾ ਲੈਗਰ ਚਲਦੇ ਰਹਿਣ ਕਾਰਣ 
ਇਸ ਦਾ ਨਾਂ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਲੈਗਰ ਮੰਦਿਰ ਚੋਲਾ ਸਾਹਿਬ” 
ਪ੍ਰਚਲਿਤ ਹੋ ਗਿਆ। ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਐਕਟ ਦੇ ਪਾਸ ਹੋ ਜਾਣ 
ਤੋਂ ਬਾਦ ਬਾਬਾ ਕਾਬਲੀ ਦਾਸ ਦੀ ਸੈਤਾਨ ਨੇ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ 
ਦੀ ਇਮਾਰਤ ਭਾਵੇਂ ਸ਼ਰੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਬਧਕ ਕਮੇਟੀ 


ਵ 


ਰ੍ ਡੰਡੌਤ ਬੈਦਨਾ 
ਬਾਕਸ ਵਿਚ ਸੈਭਾਲਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ ਅਤੇ ਲੋਕਾਂ ਨੂੰ ਦਰਸ਼ਨ 
ਕਰਾਉਂਦੇ ਹਨ। “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਚੋਲਾ ਸਾਹਿਬ” ਦਾ ਪ੍ਰਬੰਧ 
ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਦਰਬਾਰ ਸਾਹਿਬ ਵਾਲੀ ਕਮੇਟੀ ਹੀ ਕਰਦੀ ਹੈ। 
ਇਸ ਦੇ ਪਰਿਸਰ ਵਿਚ ਬਾਬਾ ਕਾਬਲੀ ਮੱਲ ਦੀ ਸਮਾਧ ਵੀ 
ਹੈ। ਇਥੇ ਹਰ ਸਾਲ 21 ਫਗਣ ਤੋਂ ਚਾਰ ਦਿਨਾਂ ਦਾ'ਮੇਲਾ 
ਲਗਦਾ ਹੈ। 


ਡੋਡੇ (ਪਿੰਡ) : ਫ਼ਰੀਦਕੋਟ ਜ਼ਿਲ੍ਹੋ ਦਾ ਇਕ ਪਿੰਡ ਜੋ ਜੈਤੋ 
ਨਗਰ ਤੋ 13 ਕਿ.ਮੀ. ਉੱਤਰ-ਪੂਰਬ ਵਲ ਸਥਿਤ ਹੈ। 
ਸਥਾਨਕ ਰਵਾਇਤ ਅਨੁਸਾਰ ਪਹਿਲਾਂ ਇਸ ਪਿੰਡ ਵਿਚ 
ਮਾਲਵੇ ਦੀ ਧਰਮ-ਪ੍ਰਚਾਰ ਫੇਰੀ ਵੇਲੇ ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ 
ਸਾਹਿਬ ਪਧਾਰੇ ਸਨ। ਫਿਰ ਦਸਮ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀਨਾ-ਕਾਂਗੜ 
ਤੋਂ ਬਾਦ ਇਸ ਪਿੰਡ ਗਏ ਸਨ। ਦੋਹਾਂ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ ਦੀ 
ਆਮਦ ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ ਪਿੰਡ ਦੀ ਉਤਰ-ਪੱਛਮ ਵਾਲੀ 
ਬਾਹੀ ਦੇ ਨੇੜੇ 'ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਧੌਲਸਰ ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ ਛੇਵੀਂ ਤੇ 
ਦਸਮੀਂ” ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਪਿੰਡ 
ਦੇ ਅੰਦਰ ਜਾ ਕੇ ਜਿਥੇ ਠਹਿਰੇ ਸਨ ਉਥੇ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ 
ਹਰਸਰ ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ ਦਸਵੀਂ” ਨਿਰਮਿਤ ਹੈ। ਇਹ ਦੋਵੇਂ ਗੁਰੂ- 
ਹਨ, ਪਰ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੋਹਾਂ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਸਥਾਨਕ ਕਮੇਟੀ ਕਰਦੀ 
ਹੈ। ਹਰ ਸਾਲ 17,18,19 ਫਗਣ ਨੂੰ ਵੱਡਾ ਧਾਰਮਿਕ ਮੇਲਾ 
ਲਗਦਾ ਹੈ। 


ਡੰਡੌਤ ਬੈਦਨਾ : 'ਡੰਡੋਤ” ਤੋਂ ਭਾਵ ਹੈ ਡੰਡੇ ਵਾਂਗ (ਦੇਡ- 
ਵਤ) ਸਿੱਧੇ ਲੇਟਦੇ ਹੋਇਆਂ ਪ੍ਰਣਾਮ (ਬੰਦਨਾ/ਵੈਦਨਾ) 
ਕਰਨਾ। ਇਸ ਨੂੰ “ਅਸ਼ਟਾਂਗ ਪ੍ਣਾਮ” ਵੀ ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ 
ਕਿਉਂਕਿ ਇਸ ਪ੍ਰਣਾਮ ਵਿਚ ਅੱਠ ਅੰਗ ਸ਼ਾਮਲ ਹੁੰਦੇ ਹਨ, 
ਅਤੇ ਦਿਸ਼ਟੀ। ਪਰ ਕਈ ਵਿਦਵਾਨ ਇਨ੍ਹਾਂ ਅੰਗਾਂ ਨੂੰ 
“ਅਸ਼ਟਾਂਗ ਪਰਿਕਰਮਾ” ਵਾਲੀ ਰੀਤੀ ਵਿਚ ਰਖਦੇ ਹਨ ਅਤੇ 
ਉਹ ਇਸ ਤੋਂ ਵਖਰੇ ਢੰਗ ਨਾਲ ਅੱਠ ਅੰਗਾਂ ਦੀ ਗਿਣਤੀ 
ਕਰਦੇ ਹਨ, ਜਿਵੇਂ ਦੋ ਹੱਥ, ਦੋ ਗੋਡੇ , ਦੇ ਪੈਰ, ਛਾਤੀ ਅਤੇ 
ਮਸਤਕ। ਦੇਵ-ਪੂਜਾ ਦੀ ਇਹ ਇਕ ਪੁਰਾਤਨ ਵਿਧੀ ਹੈ। 
ਇਸ ਨੂੰ ਪ੍ਰਣਾਮ ਕਰਤਾ ਦੇ ਆਤਮ-ਸਮਰਪਣ ਦੀ ਉਤਮ 
ਰੀਤੀ ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 
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ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਵਿਚ ਡੰਡੋਤ-ਬੇਦਨਾ ਨੂੰ ਪੁੰਨ ਦਾਇਕ 
ਕ੍ਰਿਤ ਮੰਨਿਆ ਗਿਆ ਹੈ-- ਕਾਨ ਸਾਗ ਅੰਜੁਲੀ ਪਨ ਵਡਾ 
ਹੈ/ ਕਾਨ ਡੰਡਾਉਤਾ ਪਨ ਵਡਾ 2 / (ਗੁ .ਗੰੰ.13)। “'ਬਾਵਨ 
ਅਖਰੀ? ਨਾਂ ਦੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਅਨੇਕ ਵਾਰ ਡੰਡੋਤ ਬੰਦਨਾ 
ਕਰਨ ਦਾ ਉਪਦੇਸ਼ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਹੈ--ਡੰਡਉ/ਤਿ ਬੰਦਨ 
ਆਨਨੈਕ' ਬਾਰ ਸ਼ਰਲ ਕਲਾ ਸ਼ਮਰਥ/ ਡੌਲਨ ਤੇ ਰਾਖ੍ਹ ਪ੍ਰਭੂ 
ਨਾਨਕ ਦੇ ਕਾਨ ਹਲ । (ਗੁਰ 256) 


ਦ਼ 


ਢਕੌਲੀ (ਪਿੰਡ) : ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਪਟਿਆਲਾ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦਾ ਇਕ 
ਪਿੰਡ, ਜੋ ਰੇਲਵੇ ਸਟੇਸ਼ਨ ਘੱਗਰ ਤੋ 3 ਕਿ.ਮੀ. ਦੀ ਵਿਥ 
ਉਤੇ ਹੈ ਅਤੇ ਜਿਸ ਦੇ ਨੇੜੇ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਬਾਉਲੀ ਸਾਹਿਬ” 
ਸਥਿਤ ਹੈ। ਸਥਾਨਕ ਰਵਾਇਤ ਅਨੁਸਾਰ ਨਵੈਬਰ 1688 
ਗੁਰੂ ਜੀ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਵਾਲੇ ਸਥਾਨ ਉਤੇ ਰੁਕੇ ਸਨ। ਪਿੰਡ 
ਵਾਲਿਆਂ ਨੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੂੰ ਦਸਿਆ ਕਿ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਪਾਣੀ 
ਦੀ ਸੁਵਿਧਾ ਨਹੀਂ ਹੈ, ਇਸ ਲਈ ਪਿੰਡ ਵਾਸੀਆਂ ਨੂੰ ਸੁਖਨਾ 
ਨਦੀ ਤੋ ਪਾਣੀ ਲਿਆਉਣਾ ਪੈਂਦਾ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਤੁਰਤ 
ਉਥੇ ਬਰਛਾ ਮਾਰ ਕੇ ਜਲ ਕਢਿਆ। ਬਾਦ ਵਿਚ ਉਸ ਜਲ 
ਸਰੋਤ ਨੂੰ ਬਾਉਲੀ ਦਾ ਰੂਪ ਦੇ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। ਹੁਣ ਉਸ 
ਬਾਉਲੀ ਦੇ ਨੌੜੇ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਸੈਤ 
ਬਾਬਾ ਜੀਵਨ ਸਿੰਘ ਦੇ ਉਦਮ ਨਾਲ ਨਵੀਂ ਇਮਾਰਤ ਬਣ 
ਗਈ ਹੈ। ਇਹ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਸ਼੍ਰੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਬੰਧਕ 
ਕਮੇਟੀ ਨਾਲ ਸੰਬੈਧਿਤ ਹੈ। ਹਰ ਮਸਿਆ ਵਾਲੇ ਦਿਨ ਇਥੇ 
ਲਈ ਆਉਂਦੇ ਹਨ। 


ਢਡ/ਢਢ : 'ਡੌਰੂ” ਵਾਦਿ-ਯੋਤ ਦੀ ਸ਼ਕਲ ਦਾ ਇਕ 
ਅਜਿਹਾ ਸਾਜ਼ ਜਿਸ ਨੂੰ ਖੱਥੇ ਹੱਥ ਵਿਚ ਪਕੜ ਕੇ , ਸੱਜੇ ਹੱਥ 
ਦੀਆਂ ਉੱਗਲਾਂ ਦੀ ਚੋਟ ਨਾਲ ਵਜਾਇਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ।“ਢਢ” 
ਵਜਾਉਣ ਵਾਲੇ ਨੂੰ “ਢਾਡੀ/ਢਾਢੀ” ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਵੇਖੋ 
“ਢਾਡੀ/ਢਾਢੀ”। 
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ਢਾਡੀ/ਢਾਢੀ 
ਢੱਡੇ (ਪਿੰਡ) : ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ ਬਠਿੰਡਾ ਦਾ ਇਕ ਪਿੰਡ 
ਜੋ ਰਾਮਪੁਰਾ ਫੂਲ ਨਗਰ ਤੋ 10 ਕਿ .ਮੀ. ਦੱਖਣ ਵਲ ਸਥਿਤ 
ਹੈ। ਇਸ ਪਿੰਡ ਦੇ ਬਾਹਰ ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਡਿੱਖ 
ਪਿੰਡ (ਵੇਖੋ) ਤੋਂ ਆ ਕੇ ਕੁਝ ਦੇਰ ਲਈ ਇਕ ਵੱਡੇ ਟੋਭੇ ਦੇ 
ਕੰਢੇ ਠਹਿਰੇ ਸਨ। ਉਸ ਸਥਾਨ ਉਤੇ ਪਹਿਲਾਂ ਇਕ ਥੜਾ 
ਸਾਹਿਬ ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ। ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਦੀ ਉਸਾਰੀ ਸੈਨ 
1952 ਈ. ਵਿਚ ਹੋਈ। ਇਸ ਦਾ ਪ੍ਰਬੋਧ ਸਥਾਨਕ ਕਮੇਟੀ 
ਕਰਦੀ ਹੈ। ਇਹ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਗੁਰੂਸਰ ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ 
ਨੌਵੀਂ” ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ ਪੁਸਿੱਧ ਹੈ। 


ਢਾਕਾ (ਨਗਰ) : ਇਹ ਨਗਰ ਅਜ ਕਲ ਬੈਗਲਾ ਦੇਸ਼ ਦੀ 
ਰਾਜਧਾਨੀ ਹੈ। ਇਸ ਨਗਰ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ 
ਆਪਣੀ ਉਦਾਸੀ ਦੌਰਾਨ ਪਧਾਰੇ ਸਨ, ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਆਮਦ 
ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ ਸਮਾਰਕ ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਵਿਸਤਾਰ 
ਲਈ ਵੇਖੋ “ਬੈਗਲਾ ਦੇਸ਼ ਦੇ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ`। 


ਢਾਡੀ/ਢਾਢੀ : “ਢਡ/ਢਢ” ਨਾਂ ਦੇ ਵਾਦਿ-ਯੋਤ੍‌ ਨੂੰ 
ਵਜਾਉਣ ਵਾਲੇ ਨੂੰ “ਢਾਢੀ” ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਢਢ “ਡੌਰੁ” 
ਦੀ ਸ਼ਕਲ ਦਾ ਇਕ ਅਜਿਹਾ ਵਾਜਾ ਜਾਂ ਸਾਜ਼ ਹੈ ਜਿਸ ਨੂੰ 
ਖੱਥੇ ਹੱਥ ਵਿਚ ਪਕੜ ਕੇ , ਸੱਜੇ ਹੱਥ ਦੀਆਂ ਉੱਗਲਾਂ ਦੀ ਚੋਟ 
ਨਾਲ ਵਜਾਇਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਢਾਢੀ ਲੋਕ “ਢਢ" ਨੂੰ ਵਜਾ ਕੇ 
ਯੋਧਿਆਂ ਦੀਆਂ ਵਾਰਾਂ ਗਾਉਂਦੇ ਹਨ। ਢਢ ਦੇ ਨਾਲ ਦੂਜਾ 
ਸਾਜ਼ ਸਾਰੈਗੀ ਹੈ। ਸਿੱਖ ਕੌਮ ਨੂੰ ਧੁੱਰੇ ਤੋਂ ਥਿੜਕਣੋ ਬਚਾਈ 
ਰਖਣ ਵਿਚ ਢਾਢੀ-ਸਮਾਜ ਦਾ ਬਹੁਤ ਵੱਡਾ ਸਥਾਨ ਹੈ। 
ਮੁਖੀਆਂ ਵਲੋਂ ਆਸਰੇ ਵਿਚ ਰਖਿਆ ਜਾਂਦਾ ਸੀ। ਇਹ ਆਮ 
ਤੌਰ 'ਤੇ ਆਸਰਾ-ਦਾਤੇ ਦੇ ਪਰਿਵਾਰਿਕ ਸੂਰਮਿਆਂ ਅਤੇ 
ਯੋਧਿਆਂ ਦਾ ਯਸ਼ ਗਾਉਂਦੇ ਸਨ। ਕਈ ਵਾਰ ਲੋਕ-ਨਾਇਕਾਂ 
ਦੀਆਂ ਵਾਰਾਂ ਵੀ ਗਾਉਂਦੇ ਸਨ। 

“ਢਾਢੀ” ਪਰੈਪਰਾ ਕਦ ਤੋਂ' ਸ਼ੁਰੂ ਹੋਈ ? ਇਸ ਬਾਰੇ 
ਕੁਝ ਕਿਹਾ ਨਹੀਂ ਜਾ ਸਕਦਾ। ਕੁਝ ਇਤਿਹਾਸਕਾਰਾਂ ਦਾ 
ਵਿਚਾਰ ਹੈ ਕਿ ਸਭ ਤੋ ਪਹਿਲਾਂ ਗਵਾਲੀਅਰ ਦੇ ਰਾਜਾ 
ਮਾਨ ਸਿੰਘ ਤੋਮਰ (1486-1516 ਈ.) ਨੇ ਬਖਸ਼ੂ (ਮਿ੍‌ਤੂ 
1535 ਈ.) ਨਾਂ ਦੇ ਢਾਢੀ ਨੂੰ ਸਰਪ੍ਰਸਤੀ ਦਿੱਤੀ। ਫਿਰ 
ਉਹ ਕਾਲਿੰਜਰ ਅਤੇ ਗੁਜਰਾਤ ਦੇ ਨਵਾਬਾਂ ਦੀ ਸ਼ਰਣ ਵਿਚ 
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ਵੀ ਰਿਹਾ। ਸੋਹਨ ਸਿੰਘ ਸੀਤਲ ਨੇ ਆਪਣੀ ਸ੍ਰੋ-ਜੀਵਨੀ 
ਵਿਚ ਲਿਖਿਆ ਹੈ ਕਿ ਪੰਜਾਬ ਵਿਚ ਰਾਜਸਥਾਨ ਤੋਂ ਆਏ 
ਰਾਜਪੂਤਾਂ ਨਾਲ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਖ਼ਾਨਦਾਨੀ ਭੱਟ ਵੀ ਆ ਗਏ। 
ਰਾਜਪੂਤ, ਛੱਤਰੀ ਜਾਂ ਜੱਟ ਰਾਜਸਥਾਨ ਦੀਆਂ ਜਾਤੀਆਂ 
ਦਾ ਹੀ ਬਦਲਿਆ ਹੋਇਆ ਰੂਪ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਜਸ ਗਾਉਣ 
ਵਾਲੇ “ਘੜਕਾਂ” ਦਾ ਬਦਲਿਆ ਹੋਇਆ ਰੂਪ ਹੀ “ਢਾਢੀ” 
ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੁਆਰਾ ਵਰਤੇ ਜਾਂਦੇ ਸਾਜ਼ਾਂ ਵਿਚੋਂ 'ਸਰੇਦਾ" ਦੀ 
ਥਾਂ 'ਸਾਰੈਗੀ” ਨੇ ਲੈ ਲਈ ਅਤੇ “ਮਰਦੰਗ” ਦੀ ਥਾਂ “ਢਢ” 
ਪ੍ਰਚਲਿਤ ਹੋ ਗਈ। 

ਗੁਰੁ ਰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਢਾਢੀ ਦਾ ਸਰਬ ਪੁਰਾਤਨ 
ਉੱਲੇਖ ਭਗਤ ਨਾਮਦੇਵ (1270-1350 ਈ.) ਦੀ ਬਾਣੀ 
ਵਿਚ ਹੋਇਆ ਮਿਲਦਾ ਹੈ- ਜਾਚ ਘਨ ਗਣ ਗੰਧਰਸ਼ /ਰੇਖੀੰ 
ਸਪੜੇ ਢਾਢਆ ਗਾਵੰਤ ਆਣ / (ਗੁ ਗੰ.1292)। ਸਿਧ 
ਹੈ ਕਿ ਢਾਢੀ ਪਰੰਪਰਾ ਦਾ ਆਰੈਭ ਭਗਤ ਨਾਮਦੇਵ ਤੋਂ 
ਪਹਿਲਾਂ ਹੋ ਚੁਕਿਆ ਸੀ। ਸੈਭਵ ਹੈ ਕਿ ਢਾਢੀ ਲੋਗ ਚਾਰਣਾਂ 
ਜਾਂ ਭੱਟਾਂ ਤੋਂ ਹੀ ਕਿਸੇ ਉਪ-ਸੰਪ੍ਦਾਇ ਦੇ ਰੂਪ ਵਿਚ ਵਖਰੇ 
ਹੋਏ ਹੋਣ। ਭਗਤ ਨਾਮਦੇਵ ਤੋਂ ਬਾਦ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ 
ਨੇ ਮਾਝ ਰਾਗ ਦੀ ਵਾਰ ਵਿਚ ਆਪਣੇ ਆਪ ਨੂੰ ਪਰਮਾਤਮਾ 
ਦਾ ਯਸ਼ ਗਾਉਣ ਵਾਲਾ ਢਾਢੀ ਦਸਿਆ ਹੈ- ਖਾਲਕ ਕਈਂ 
ਆਦੰਸ੍ ਢਾਢੀ ਗਾਵਣਾ/ ਨਾਨਕ ਜਗ ਜਗ ਏਕ ਮੰਨਿ 
ਵਸ਼ਾਵਣਾ/ (ਗੁ ਗੰ .148)। ਗੁਰੂ ਰਾਮਦਾਸ ਜੀ ਨੇ ਸਿਰੀ 
ਰਾਗ ਦੀ ਵਾਰ ਵਿਚ ਆਪਣੇ ਆਪ ਨੂੰ “ਢਾਢੀ” ਸ਼ਬਦ 
ਨਾਲ ਅਭਿਵਿਅਕਤ ਕੀਤਾ ਹੈ- ਹਉਂ ਢਾਢੀ ਹਠ ਪਭ 
ਖੁਸ਼ਮ ਕਾ ਗੰਨੇ ਕੰ ਟਨ ਆਇਆ / (ਗੁ. .੭1)। 

ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ “ਢਾਢੀ” ਸ਼ਬਦ ਦੀ 
ਵਰਤੋ ਵਾਰਾਂ ਦੀਆਂ ਪਉੜੀਆਂ ਵਿਚ ਹੀ ਹੋਈ ਹੈ। ਇਸ ਤੋਂ 
ਸਪੱਸ਼ਟ ਸੈਕੇਤ ਮਿਲਦਾ ਹੈ ਕਿ ਢਾਢੀਆਂ ਦਾ ਮੁੱਖ ਕਰਤੱਵ 
ਆਸਰਾ-ਦਾਤੇ ਦੇ ਯਸ਼ ਲਈ ਲਿਖੀਆਂ ਵਾਰਾਂ ਨੂੰ ਗਾਉਣਾ 
ਸੀ। ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਸੈਸਾਰਿਕ ਆਸਰਾ-ਦਾੜੇ ਦੀ ਥਾਂ 
ਪਰਮਾਤਮਾ ਰੂਪੀ ਮਹਾ-ਨਾਇਕ ਨੇ ਲੈ ਲਈ ਹੈ। ਗੁਰੂ 
ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਨੇ ਗੁਜਰੀ ਰਾਗ ਵਿਚ “ਢਾਢੀ” ਸ਼ਬਦ ਨੂੰ 
ਪਰਿਭਾਸ਼ਿਤ ਕਰਦਿਆਂ ਕਿਹਾ ਹੈ- ਢਾਢਾ,ਤਿਸ਼ ਨੇ ਆਧੀਆੰ 
ਜਿ ਖਸ਼ਸੈ ਧਠੇ ਪਿਆਰੁ / ਦਰ ਖੜਾ ਸੇਵਾ ਕਰੇ ਗੁਰਸ਼ਝਦਾ 
ਵੀਚਾਰ / (ਗੁ .ਰੰ .516)। 

ਛੇਵੇਂ ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਸਾਹਿਬ ਨੇ ਅਕਾਲ ਤਖ਼ਤ 
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ਢਿਲਵਾਂ 
ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਕਰਕੇ ਸਿੱਖ ਧਰਮ-ਅੰਦੋਲਨ ਵਿਚ ਵੀਰ- 
ਰਸੀ ਚੇਤਨਾ ਪੈਦਾ ਕਰਨ ਲਈ ਢਾਢੀਆਂ ਤੋ ਵਾਰਾਂ 
ਗਵਾਉਣ ਦੀ ਪਿਰਤ ਪਾਈ। ਸਿੱਖ ਇਤਿਹਾਸ ਅਨੁਸਾਰ 
ਉਨ੍ਹਾਂ ਪਾਸ ਦੋ ਢਾਢੀ ਰਹਿੰਦੇ ਸਨ, ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ ਇਕ ਦਾ 
ਨਾਂ ਅਬਦੁੱਲਾ ਅਤੇ ਦੂਜੇ ਦਾ ਨਾਂ ਨੱਥਾ ਸੀ। ਦਸਮ ਗੁਰੂ ਜੀ 
ਦੇ ਦਰਬਾਰ ਵਿਚ ਮੀਰ ਛਬੀਲਾ ਮੁਸ਼ਕੀ ਅਤੇ ਨੱਥ ਮੱਲ ਨਾਂ 
ਦੇ ਦੋ ਢਾਢੀ ਸਨ, ਜੋ ਵੀਰਤਾ-ਪੂਰਣ ਸਾਕਿਆਂ ਨੂੰ ਸੁਣਾ 
ਕੇ ਸਿੱਖਾਂ ਨੂੰ ਉਤਸਾਹਿਤ ਕਰਦੇ ਸਨ। ਉਦੋਂ ਤੋਂ ਢਾਢੀ 
ਲੌਗ ਗੁਰੂ-ਯਸ਼ ਤੋ ਇਲਾਵਾ ਵੀਰ-ਰਸੀ ਸਾਕਿਆਂ ਨੂੰ 
ਗਾਉਂਦੇ ਆ ਰਹੇ ਹਨ। ਸਿੱਖ ਕੌਮ ਦੀਆਂ ਅਲਸਾਈਆਂ 
ਸ਼ਕਤੀਆਂ ਨੂੰ ਮੁੜ ਜਗਾਉਣ ਵਾਲੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਗਾਇਕਾਂ ਦਾ 
ਮਹੱਤਵ ਅਜ ਵੀ ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਹੁਣ ਇਹ ਢਾਢੀ 
ਅਧਿਕਾਂਸ਼ ਸਿੱਖ ਹੀ ਹਨ। 


ਢਿਲਵਾਂ (ਪਿੰਡ) : ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ ਵਲੋ ਵਰਸਾਏ ਅਜਿਹੇ 
ਦੋ ਪਿੰਡਾਂ ਦਾ ਉੱਲੇਖ ਸਿੱਖ ਇਤਿਹਾਸ ਵਿਚ ਮਿਲਦਾ ਹੈ। 
ਇਨ੍ਹਾਂ ਬਾਰੇ ਸਖਿਪਤ ਜਾਣਕਾਰੀ ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਹੈ : 

(1) ਇਹ ਪਿੰਡ ਪੱਛਮੀ ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਲਾਹੌਰ ਜ਼ਿਲ੍ਹੰ 
ਦੇ ਬਰਕੀ ਕਸਬੇ ਤੋਂ 5 ਕਿ.ਮੀ. ਪੂਰਬ ਵਲ ਸਥਿਤ ਹੈ। 
ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਸਾਹਿਬ ਧਰਮ-ਪ੍ਚਾਰ ਕਰਦੇ ਹੋਏ ਝੱਲੀ/ 
ਪੂਰਬੀ ਬਾਹੀ ਵਲ ਇਕ ਪਿਪਲ ਦੇ ਬਿ੍‌ਛ ਹੇਠਾਂ ਰੁਕੇ ਸਨ। 
ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਆਮਦ ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ ਉਥੇ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ 
ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ ਛੇਵੀਂ ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਸੀ, ਜੇ ਦੇਸ਼ ਵੰਡ ਤੋੱ 
ਬਾਦ ਪਾਕਿਸਤਾਨ ਵਿਚ ਚਲਾ ਗਿਆ ਹੈ। 

(2) ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਬਰਨਾਲਾ ਨਗਰ ਤੋਂ 25 ਕਿ.ਮੀ., ' 
ਦੀ ਵਿਥ 'ਤੇ ਵਸਿਆ ਇਕ ਪਿੰਡ ਜਿਸ ਵਿਚ, ਮਾਲਵੇ ਦੀ 
ਪ੍ਚਾਰ-ਯਾਤਾ ਵੇਲੇ , ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਕਈ ਦਿਨ 
ਠਹਿਰੇ ਸਨ। ਉਸ ਦੌਰਾਨ ਇਸ ਇਲਾਕੇ ਦੇ ਬਹੁਤ ਸਾਰੇ 
ਲੋਕਾਂ ਨੇ ਸਿੱਖੀ ਧਾਰਣ ਕੀਤੀ। ਪਿੰਡ ਦੇ ਦੱਖਣ-ਉੱਤਰ 
ਵਾਲੇ ਪਾਸੇ ਜਿਸ ਸਥਾਨ 'ਤੇ ਬੈਠ ਕੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਧਰਮ- ਸਾਧਨਾ 
ਕਰਦੇ ਸਨ, ਉਥੇ ਹੁਣ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ ਨੌਵੀਂ” 
ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਇਥੇ ਪਹਿਲਾਂ “ਮੰਜੀ ਸਾਹਿਬ” ਹੀ ਸੀ। 
ਸੈਨ 1996 ਈ. ਵਿਚ ਨਵੀਂ ਇਮਾਰਤਾਂ ਦੀ ਉਸਾਰੀ ਮੁਕੇਮਲ 
ਹੋਈ ਹੈ। ਇਹ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸ਼ੋੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਬੰਧਕ 
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ਢਿਲਵਾਂ ਕਲਾਂ 
ਕਮੇਟੀ ਨਾਲ ਸੈਬਧਿਤ ਹੈ। ਪਰ ਇਸ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਸਥਾਨਕ 
ਕਮੇਟੀ ਕਰਦੀ ਹੈ। 


ਢਿਲਵਾਂ ਕਲਾਂ (ਪਿੰਡ) : ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਫ਼ਰੀਦਕੋਟ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ 
ਕੋਟ-ਕਪੂਰਾ ਨਗਰ ਤੋ” 5 ਕਿ.ਮੀ. ਦੱਖਣ-ਪੂਰਬ ਵਲ 
ਸਥਿਤ ਇਕ ਪਿੰਡ ਜਿਥੇ ਸੋਢੀ ਕੌਲ (ਪਿ੍‌ਥੀ ਚੋਦ ਦਾ ਵੈਸ਼ਜ) 
ਦਾ ਨਿਵਾਸ ਸੀ। ਸਿੱਖ ਇਤਿਹਾਸ ਅਨੁਸਾਰ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ 
ਸਿੰਘ ਜੀ ਚੌਧਰੀ ਕਪੂਰੇ ਤੋਂ ਸਹਾਇਤਾ ਨ ਮਿਲਣ ਉਪਰੈਤ 
ਇਸ ਪਿੰਡ ਪਹੁੰਚੇ। ਇਥੇ ਸੋਢੀ ਕੌਲ ਅਤੇ ਉਸ ਦੇ ਚਾਰ 
ਪੁੱਤਰਾਂ ਨੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦਾ ਬਹੁਤ ਸਤਿਕਾਰ ਕੀਤਾ। ਸੋਢੀ 
ਕੌਲ ਨੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੂੰ ਦੋ ਘੋੜੇ ਅਤੇ ਸਫ਼ੈਦ ਬਸਤ੍ਰ ਭੇਂਟ ਕੀਤੇ। 
ਉਸ ਦੀ ਬੇਨਤੀ `ਤੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਮਾਛੀਵਾੜੇ ਤੋਂ ਧਾਰਣ 
ਕੀਤੇ ਨੀਲੇ ਬਸਤ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਤਿਆਗ ਦਿੱਤਾ। ਜਿਥੇ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ 
ਠਹਿਰੇ ਸਨ, ਉੱਥੇਂ ਹੁਣ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਗੋਦਾਵਰੀਸਰ” 
ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਹਰ ਸੰਗ੍ਰਾਂਦ ਨੂੰ ਉਥੇ ਦੀਵਾਨ ਸਜਦੇ 
ਹਨ, ਪਰ ਵਿਸਾਖੀ ਨੂੰ ਵੱਡਾ ਧਾਰਮਿਕ ਮੇਲਾ ਲਗਦਾ ਹੈ। 


ਢੰਡ (ਪਿੰਡ) : ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦਾ ਇਕ ਪਿੰਡ 
ਜੋ ਛੇਹਰਟਾ-ਝਬਾਲ ਸੜਕ ਉਤੇ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਤੋ 11 
ਕਿ.ਮੀ. ਦੱਖਣ-ਪੱਛਮ ਦਿਸ਼ਾ ਵਿਚ ਸਥਿਤ ਹੈ। ਸਥਾਨਕ 
ਰਵਾਇਤ ਅਨੁਸਾਰ ਬਿਰਧ ਭਾਈ ਲੈਘਾਹ ਦੀ ਗੁਰੂ-ਦਰਸ਼ਨ 
ਦੀ ਇੱਛਾ ਪੂਰੀ ਕਰਨ ਲਈ ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਸਾਹਿਬ 
ਇਸ ਪਿੰਡ ਆਏ ਸਨ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਆਮਦ ਦੀ ਯਾਦ ਵਜੋਂ 
ਪਿੰਡ ਦੀ ਦੱਖਣੀ ਬਾਹੀ ਵਾਲੇ ਪਾਸੇ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ 
ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ ਛੇਵੀਂ” ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਇਸ ਦੀ 
ਇਮਾਰਤ ਸੈਤ ਗੁਰਮੁਖ ਸਿੰਘ ਸੇਵਾ ਵਾਲੇ ਨੇ ਸੈਨ 1929 
ਈ. ਵਿਚ ਬਣਵਾਈ ਸੀ। ਇਸ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ 
ਸਥਾਨਕ ਸੈਗਤ ਕਰਦੀ ਹੈ। ਭਾਦੋਂ ਦੀ ਮਸਿਆ ਨੂੰ ਵੱਡਾ 
ਧਾਰਮਿਕ ਮੇਲਾ ਲਗਦਾ ਹੈ। 


ਤ 


ਤਸਿੰਬਲੀ (ਪਿੰਡ) : ਪਟਿਆਲਾ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦਾ ਇਕ ਪੁਰਾਣਾ 


੮੩0੬ 67 


ਤਖ਼ਤ 
ਪਿੰਡ ਜੋ ਅੰਬਾਲਾ ਨਗਰ ਤੋਂ ਉਤਰ-ਪੂਰਬ ਤੋ ਲਗਭਗ 
13 ਕਿਮਮੀ. ਦੀ ਵਿਥ ਉਤੇ ਸਥਿਤ ਹੈ । ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ 
ਜੀ ਆਪਣੀ ਧਰਮ-ਪ੍ਚਾਰ ਫੇਰੀ ਦੌਰਾਨ ਇਕ ਵਾਰ ਇਸ਼ੇ 
ਰੁਕੇ ਸਨ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਆਮਦ ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ ਇਕ ਥੜਾ 
ਉਸਾਰਿਆ ਗਿਆ ਸੀ। ਸਥਾਨਕ ਰਵਾਇਤ ਅਨੁਸਾਰ ਗੁਰੂ 
ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਲਖਨੌਰ ਵਿਚ ਆਪਣੀ ਠਹਿਰ ਦੌਰਾਨ 
ਇਥੇ ਸ਼ਿਕਾਰ ਖੇਡਣ ਆਏ ਸਨ। ਥੜਾ ਸਾਹਿਬ ਤੋਂ ਬਾਦ 
ਇਥੇ ਮੰਜੀ ਸਾਹਿਬ ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ, ਪਰ ਸੈਨ 1952 
ਦਈ. ਵਿਚ ਨਵੀਂ ਇਮਾਰਤ ਸਿਰਜੀ ਗਈ ਜੋ ਹੁਣ 
“ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ ਨੌਵੀਂ” ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ ਪੁਸਿੱਧ ਹੈ। 
ਧਰਮ-ਧਾਮ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਸਥਾਨਕ ਸੈਗਤ ਕਰਦੀ ਹੈ। 


ਤਖ਼ਤ : ਫ਼ਾਰਸੀ ਭਾਸ਼ਾ ਦੇ ਇਸ ਸ਼ਬਦ ਦਾ ਅਰਥ ਹੈ 
ਸਿੰਘਾਸਨ, ਸ਼ਾਹੀ ਆਸਣ। ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਪਰਮਾਤਮਾ 
ਜਾਂ ਪਰਮ-ਸੱਤਾ ਨੂੰ ਸੱਚਾ ਪਾਤਿਸ਼ਾਹ ਕਿਹਾ ਗਿਆ ਹੈ ਅਤੇ 
ਉਸ ਦੁਆਰਾ ਵਰਤੇ ਜਾਣ ਵਾਲੇ ਤਖ਼ਤ ਦੀ “ਸੱਚਾ ਤਖ਼ਤ” 
ਵਜੋਂ ਕਲਪਨਾ ਕੀਤੀ ਗਈ ਹੈ-- ਸ਼ਚੰ ਤਖ/ਤਿ ਸ਼ਝ “ਹਲ 
ਬੰਠੰ ਨੈਰਭਓਂ ਤਾੜੀ ਲਾਈ / (ਗੁ ਗੰ.9੦7); ਸ਼ਚੈ ਤਖਤ 
ਨਿਵਾਸ਼ ਹੋਰ ਆਵਣ ਜਾ/ਣਆ/ (ਗੁ .ਗੰ .1279)। 
ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਚੁੰਕਿ ਪਰਮਾਤਮਾ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਨੂੰ ਅਭੇਦ 
ਮੰਨਿਆ ਗਿਆ ਹੈ (ਗਰ ਗੋਵਿੰਦ ਗੋਵਿੰਦੁ ਗੁਰ ਹੈ ਨਾਨਕਾ 
ਭੰਦੁ ਨ ਭਾਈ ।-ਗੁ.ਗੁੰ.442; ਪਾਰਬ੍ਹਮ ਗੁਰ ਨਾਹੀ 
ਭੇਦ--ਗੁ. ਰੰ.142)। ਇਸ ਲਈ ਗੁਰੂ ਦੇ ਸਿੰਘਾਸਨ ਨੂੰ 
“ਸੱਚਾ ਤਖ਼ਤ” ਕਿਹਾ ਜਾਣ ਲਗਿਆ ਹੈ। ਭੱਟਾਂ ਦੀ ਬਾਣੀ 
ਵਿਚ ਇਸ ਤੱਥ ਦੀ ਸਪੱਸ਼ਟ ਸਥਾਪਨਾ ਹੋਈ ਹੈ। ਗੁਰੂ 
ਰਾਮਦਾਸ ਜੀ ਬਾਰੇ ਨਲੂ ਭੱਟ ਨੇ ਕਿਹਾ ਹੈ-- ਸਭ /ਲਿ/ਧਿ 
ਮਾਨ੍ਹਊਂ ਮਨੁ ਤਝ ਗੀ ਭਯਉ ਪ੍ਰਸੰਨ ਰਾਜ਼ ਲੌਗ ਤਥਤਾ 
ਦਾੀਅਨ ਗੁਰ ਰਾਮਦਾਸ / (ਗੁ .ਗੌੰ .1399) / ਮਥੁਰਾ ਭੱਟ 
ਦਾ ਕਥਨ ਹੈ-/#ੇਦੁਮਆਾਨ ਗਨ ਆਪ ਧਪੁਓਂ /ਲਿਠ ਸ਼ਾ 
ਤਖਤ ਗੁਠੂ ਰਾਮਦਾਸ਼ੈ /(ਗੁ ਗੰ .404)। ਬਲਵੈਡ ਡੂਮ ਦੇ 
ਕਥਨ ਅਨੁਸਾਰ- ਤਧ /ਡਿਠ ਸ਼ਚੇ ਪਾਤਸ਼ਾਹ ਮਲ ਜਨਮ 
ਲਨਮ ਦਾ ਕਟਾੀ#/ (ਗੁ .ਗੰ.੭67)। 

ਗੁਰੂ-ਗਦੀ ਨੂੰ ਗੁਰੂ-ਸਿੰਘਾਸਨ ਦਾ ਮਹੱਤਵ 
ਛੇਵੇਂ ਗੁਰੂ ਜੀ ਤੋ ਦਿੱਤਾ ਜਾਣ ਲਗਾ ਜਦੋਂ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ “ਪੀਰੀ” 
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ਤਖ਼ਤ ਸਿੰਘ, ਭਾਈ 

ਦੇ ਨਾਲ 'ਮੀਰੀ” ਨੂੰ ਗੁਹਿਣ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਦਰਬਾਰ ਸਾਹਿਬ 
ਦੀ ਦਰਸ਼ਨੀ ਡਿਉੜੀ ਦੇ ਸਾਹਮਣੇ ਥੜਾ ਸਾਹਿਬ ਬਣਵਾ 
ਕੇਂ ਉਸ ਉਪਰ ਆਪਣੀ ਮਸਨਦ ਸਜਾਈ। ਇਹ ਥੜਾ ਸਾਹਿਬ 
ਹੀ ਕਾਲਾਂਤਰ ਵਿਚ “ਅਕਾਲ ਤਖ਼ਤ” ਅਖਵਾਇਆ। ਛੇਵੇਂ 
ਗੁਰੂ ਤੋਂ ਬਾਦ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਨੇ ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਵਿਚ 
ਆਤਮ ਸੁਰਖਿਆ ਦੀ ਚੇਤਨਾ ਪੈਦਾ ਕੀਤੀ। ਸੈਤ ਨੂੰ 
ਸਿਪਾਹੀ ਬਣਾਇਆ, ਭਗਤੀ ਦੇ ਪ੍ਰਤੀਕ ਮਾਲਾ ਦੇ ਨਾਲ 
ਸ਼ਕਤੀ ਦੇ ਪ੍ਰਤੀਕ ਕ੍ਰਿਪਾਣ ਨੂੰ ਸੈਯੁਕਤ ਕੀਤਾ । ਫਲਸਰੂਪ 
ਦਸਮ ਗੁਰੂ ਦੇ ਜਨਮ, ਖ਼ਾਲਸਾ ਸਿਰਜਨ ਅਤੇ ਮਹਾਪ੍ਰਸਥਾਨ 
ਨਾਲ ਸੈਬੈਧਿਤ ਸਥਾਨਾਂ ਨੂੰ ਤਖ਼ਤ ਘੋਸ਼ਿਤ ਕੀਤਾ ਗਿਆ। 
ਇਨ੍ਹਾਂ ਚਾਰ ਤਖ਼ਤਾਂ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਸ਼੍ਰੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ 
ਪ੍ਰਬੰਧਕ ਕਮੇਟੀ ਨੇ ਆਪਣੀ 18 ਨਵੰਬਰ 1966 ਈ. ਦੀ 
ਮੀਟਿੰਗ ਵਿਚ ਦਮਦਮਾ ਸਾਹਿਬ ਨੂੰ ਵੀ ਤਖ਼ਤਾਂ ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ 
ਕਰਕੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਗਿਣਤੀ ਪੰਜ ਕਰ ਦਿੱਤੀ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਪੰਜਾਂ 
ਵਿਚੋਂ “ਅਕਾਲ ਤਖ਼ਤ” ਦੀ ਸਰਦਾਰੀ ਹੈ। ਹਰ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ 
ਧਾਰਮਿਕ ਮਸਲਿਆਂ ਬਾਰੇ ਦਲ ਖ਼ਾਲਸਾ ਇਥੋਂ ਹੀ ਫ਼ੈਸਲੇ 
ਕਰਿਆ ਕਰਦਾ ਸੀ। ਆਧੁਨਿਕ ਯੁਗ ਵਿਚ ਅਧਿਕਤਰ ਸਿੱਖ 
ਮੋਰਚੇ ਇਥੋਂ ਹੀ ਪ੍ਰੇਰਣਾ ਲੈਂਦੇ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਪੰਜਾਂ ਤਖ਼ਤਾਂ ਦੇ 
ਜੱਥੇਦਾਰ ਜੱਥੇਦਾਰੀ ਦੇ ਪਦ ਕਾਰਣ ਸੋੋਮਣੀ ਕਮੇਟੀ ਦੇ ਮੈਂਬਰ 
ਹੁੰਦੇ ਹਨ। 


ਤਖ਼ਤ ਸਿੰਘ, ਭਾਈ (1870-1937 ਈ.) : ਪੰਜਾਬ 
ਵਿਚ ਇਸਤਰੀ ਵਿਦਿਆ ਦੀ ਚੋਤਨਾ-ਲਹਿਰ ਦੇ 
ਸੈਸਥਾਪਕ ਭਾਈ ਤਖ਼ਤ ਸਿੰਘ ਦਾ ਜਨਮ ਸੈਨ 1870 ਈ. 
ਵਿਚ ਭਾਈ ਦੇਵਾ ਸਿੰਘ ਨਿਹੰਗ ਦੇ ਘਰ ਫ਼ਿਰੋਜ਼ਪੁਰ ਵਿਚ 
ਹੋਇਆ। ਇਸ ਨੇ ਓਰੀਐੱਟਲ ਕਾਲਜ, ਲਾਹੌਰ ਤੋੱ` ਸੈਨ 
1887 ਈ. ਵਿਚ “ਵਿਦਵਾਨ” ਦਾ ਇਮਤਿਹਾਨ ਪਾਸ 
ਕੀਤਾ। ਕਾਲਜ ਵਿਚ ਪੜ੍ਹਾਈ ਦੌਰਾਨ ਇਹ ਪ੍ਰ. (ਭਾਈ) 
ਗੁਰਮੁਖ ਸਿੰਘ ਅਤੇ ਗਿਆਨੀ ਦਿੱਤ ਸਿੰਘ ਦੇ ਆਚਾਰ- 
ਵਿਚਾਰ ਤੋ' ਬਹੁਤ ਪ੍ਰਭਾਵਿਤ ਹੋਇਆ। ਲਾਹੌਰੋਂ ਫ਼ਿਰੋਜ਼ਪੁਰ 
ਪਰਤਣ “ਤੇ ਇਸ ਨੇ ਇਸਤਰੀਆਂ ਵਿਚ ਵਿਦਿਆ ਦਾ 
ਪ੍ਸਾਰ ਕਰਨ ਲਈ ਮਨ ਬਣਾਇਆ ਅਤੇ ਇਸੇ ਨੂੰ ਜੀਵਨ- 
ਉਦੇਸ਼ ਵਜੋਂ ਅਪਣਾ ਲਿਆ। 

ਸੈਨ 1904 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਨੇ ਸਭ ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ 
ਖੁਲ੍ਹੀ ਥਾਂ ਉਤੇ ਹੀ ਬੱਚੀਆਂ ਨੂੰ ਪੜ੍ਹਾਉਣਾ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤਾ 
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ਅਤੇ ਸਹਿਜੇ ਸਹਿਜੇ ਸਿੱਖ ਕਨਿਆ ਮਹਾਵਿਦਿਆਲਾ ਹੋਂਦ 
ਵਿਚ ਆਇਆ। ਇਸ ਉਦਮ ਵਿਚ ਇਸ ਦੀ ਪਹਿਲੀ 
ਪਤਨੀ ਬੀਬੀ ਹਰਨਾਮ ਕੌਰ ਨੇ ਬਹੁਤ ਰੁਚੀ ਲਈ। ਪਰ 
1906 ਈਂ. ਵਿਚ ਉਸ ਦੇ ਗੁਜ਼ਰ ਜਾਣ ਕਾਰਣ ਇਸ ਦੇ 
ਉਦਮ ਨੂੰ ਕੁਝ ਧੱਕਾ ਲਗਿਆ। ਇਸ ਨੇ ਰੈਗੂਨ, ਸਿੰਗਾਪੁਰ, 
ਮਲਾਇਆ ਆਦਿ ਥਾਂਵਾਂ ਤੇ ਜਾ ਕੇ ਵਿਦਿਆਲੇ ਲਈ ਚੰਦਾ 
ਇਕੱਠਾ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਸੈਨ 1907 ਈ. ਵਿਚ ਵਿਦਿਆਲੇ 
ਦੀ ਉਸਾਰੀ ਦਾ ਕੈਮ ਸ਼ੁਰੂ ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਅਤੇ “ਪੰਜਾਬੀ ਭੈਣ” 
ਨਾਂ ਦਾ ਇਕ ਮੈਗਜ਼ੀਨ ਕਢਣਾ ਵੀ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤਾ। 

17 ਸਤੰਬਰ 1910 ਈ. ਨੂੰ ਇਸ ਨੇ ਬੀਬੀ 
ਆਗਿਆ ਕੌਰ ਨਾਲ ਵਿਆਹ ਕਰ ਲਿਆ, ਜਿਸ ਨੇ ਬੀਬੀ 
ਹਰਨਾਮ ਕੌਰ ਦੇ ਅਭਾਵ ਦੀ ਸੁਚੱਜ ਨਾਲ ਪੂਰਤੀ ਕੀਤੀ । 
ਇਸ ਨੇ ਆਪਣੇ ਉਸਤਾਦ ਗਿਆਨੀ ਦਿੱਤਾ ਸਿੰਘ ਦੇ ਨਾਂ 
ਤੇ “ਭਾਈ ਦਿੱਤ ਸਿੰਘ ਲਾਇਬੇ੍‌ਰੀ” ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਕੀਤੀ 
ਲਿਖਿਤਾਂ ਨੂੰ ਇਕੱਠਾ ਕਰਨਾ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ 
ਹੌਲੀ ਹੌਲੀ ਇਕ ਮਹੱਤਵਪੂਰਣ ਸੰਗ੍ਰਹਿ ਤਿਆਰ ਹੋ ਗਿਆ। 
ਸੈਨ 1983 ਈ. ਵਿਚ ਇਹ ਲਾਇਬ੍ਰੇਰੀ ਪੰਜਾਬੀ ਯੂਨੀ- 
ਵਰਸਿਟੀ ਨੂੰ ਦੇ ਦਿੱਤੀ ਗਈ। ਭਾਈ ਤਖ਼ਤ ਸਿੰਘ ਸਿੱਖ 
ਐਜੂਕੇਸ਼ਨਲ ਕਾਨਵ੍ਰੈਸ ਨਾਲ ਸ਼ੁਰੂ ਤੋਂ ਸੈਬੈਧਿਤ ਰਿਹਾ। ਇਸ 
ਦਾ 18 ਦਸੈਬਰ 1937 ਈ. ਨੂੰ ਦੇਹਾਂਤ ਹੋ ਗਿਆ। 


ਤਖਤ ਮੱਲ (ਮਸੈਦ) : ਇਕ ਮਸੈਦ ਜੋ “ਨੱਕਾ” ਨਾਂ ਨਾਲ 
ਜਾਣੇ ਜਾਂਦੇ ਲਾਹੌਰ ਜ਼ਿਲੂੰ ਦੇ ਪੱਛਮ ਵਾਲੇ ਖੇਤਰ ਵਿਚ 
ਸਿੱਖੀ ਦਾ ਪ੍ਚਾਰ ਕਰਦਾ ਸੀ। ਜਦੋਂ ਮਸੈਦਾਂ ਦੇ ਕੁਕਰਮਾਂ 
ਕਾਰਣ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਨੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਦੰਡ ਦੇਣ ਦਾ 
ਮਨ ਬਣਾਇਆ ਤਾਂ ਇਹ ਡਰਦਾ ਮਾਰਿਆ ਇਸਤਰੀ ਦਾ 
ਭੇਖ ਧਾਰ ਕੇ ਮਾਤਾ ਗੁਜਰੀ ਜੀ ਦੀ ਸ਼ਰਣ ਵਿਚ ਆਇਆ 
ਅਤੇ ਦਸਮ ਗੁਰੁ ਤੋਂ ਖਿਮਾ ਕਰਾਉਣ ਲਈ ਅਰਜ਼ੋਈ ਕੀਤੀ। 
ਮਾਤਾ ਜੀ ਦੇ ਕਹੇ 'ਤੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਇਸ ਨੂੰ ਬਖ਼ਸ਼ ਦਿੱਤਾ 
ਅਤੇ ਅਗੋਂ ਲਈ ਸੱਚੇ ਸੁੱਚੇ ਸਿੱਖ ਵਾਲਾ ਜੀਵਨ ਬਤੀਤ 
ਕਰਨ ਦੀ ਤਾਕੀਦ ਕੀਤੀ। 


ਤਖਤੂਪੁਰਾ (ਪਿੰਡ) : ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਮੋਗਾ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦਾ ਇਕ 
ਪੁਰਾਤਨ ਪਿੰਡ ਜੋ ਨਿਹਾਲਸਿੰਘ ਵਾਲਾ ਨਗਰ ਤੋਂ 5 ਕਿ.ਮੀ. 


ਭ////.511000500.2011) 


ਤਖ਼ਤੂਪੂਰਾ 


ਪੁਰਬ ਵਲ ਵਸਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਇਸ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਤਿੰਨ 
ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ-ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ, ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ 
ਜੀ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ- ਨੇ ਚਰਣ ਪਾਏ ਸਨ। 
ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਆਮਦ ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ ਇਥੇ ਤਿੰਨ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ 
ਬਣੇ ਹੋਏ ਹਨ। ਰ੍ 

ਇਕ, “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ ਪਹਿਲੀ” ਜੋ 
ਨਾਨਕਸਰ ਦੇ ਨੇੜੇ ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਸਥਾਨਕ ਰਵਾਇਤ 
ਅਨੁਸਾਰ ਇਸ ਸਥਾਨ ਉਤੇ ਬੈਠ ਕੇ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ 
ਦੀ ਸਿੱਧ-ਜੋਗੀਆਂ ਨਾਲ ਗੋਸਟਿ ਹੋਈ ਸੀ, ਜੋ ਇਕ ਨੇੜਲੇ 
ਟਿੱਲੇ ਉਤੇ ਰਹਿੰਦੇ ਸਨ। ਇਸ ਧਰਮ-ਧਾਮ ਦੀ ਨਵੀ 
ਛੇ-ਮੌਜ਼ਲੀ ਇਮਾਰਤ ਸੈਤ ਦਰਬਾਰਾ ਸਿੰਘ ਲੋਪੋਂ ਵਾਲੇ ਨੇ 
ਸੈਨ 1975 ਈ. ਵਿਚ ਬਣਵਾਈ ਸੀ। 

ਦੋ, “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ ਛੇਵੀਂ” ਜੋ ਗੁਰੂ 
ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਸਾਹਿਬ ਨਾਲ ਸੰਬੈਧਿਤ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਦਸੈਬਰ 
1631 ਈ. ਵਿਚ ਮੇਹਰਾਜ ਦੇ ਯੁੱਧ ਤੋਂ ਬਾਦ ਇਥੇ ਆਏ 
ਸਨ। ਇਸ ਦੀ ਵਰਤਮਾਨ ਇਮਾਰਤ ਸੈਤ ਸੁੰਦਰ ਸਿੰਘ 
ਭਿੰਡਰਾਂਵਾਲੇ ਨੇ ਸੈਨ 1921 ਈ. ਵਿਚ ਬਣਵਾਈ। 
ਨਾਨਕਸਰ ਦੇ ਪੂਰਬ ਵਲ ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਦਸਮ ਗੁਰੂ 
ਦੀਨਾ-ਕਾਂਗੜ ਨੂੰ ਜਾਂਦਿਆਂ ਇਥੇ ਰੁਕੇ ਸਨ ਅਤੇ ਸਰੋਵਰ 
ਵਿਚ ਇਸ਼ਨਾਨ ਕੀਤਾ ਸੀ। ਸੈਨ 1955 ਈ. ਵਿਚ ਪੁਰਾਣੀ 
ਇਮਾਰਤ ਦੇ ਡਿਗ ਪੈਣ ਤੋਂ ਬਾਦ ਸੈਤ ਦਰਬਾਰਾ ਸਿੰਘ 
ਲੋਪੋਂ ਵਾਲੇ ਨੇ ਸੈਨ 1962 ਈ. ਵਿਚ ਨਵੀਂ ਇਮਾਰਤ 
ਉਸਰਵਾਈ। 

ਉਪਰੋਕਤ ਤਿਨੋਂ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਨਾਨਕਸਰ ਸਰੋਵਰ 
ਦੇ ਦੁਆਲੇ ਬਣੇ ਹੋਏ ਹਨ। ਇਸ ਸਰੋਵਰ ਦੀ ਸੇਵਾ ਸਭ ਤੋੰ 
ਪਹਿਲਾਂ ਮਹਾਰਾਜਾ ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ ਦੀ ਫ਼ੌਜ ਦੇ ਜਰਨੈਲ 
ਧੈਨਾ ਸਿਘ ਮਲਵਈ ਨੇ ਕਰਵਾਈ। ਬਾਦ ਵਿਚ ਸੈਤ ਸੈਦਰ 
ਸਿੰਘ ਭਿੰਡਰਾਂਵਾਲੇ ਨੇ ਸੈਨ 1921 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਨੂੰ 
ਵਰਤਮਾਨ ਰੂਪ ਦਿੱਤਾ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਗੁਰੂ-ਧਾਮਾਂ ਦਾ ਪ੍ਰਬੈਧ ਸ਼੍ਰੋਮਣੀ 
ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਬਧਕ ਕਮੇਟੀ ਕਰਦੀ ਹੈ। ਇਥੇ ਲੋਹੜੀ ਅਤੇ 
ਮਾਘੀ ਵਾਲੇ ਦਿਨਾਂ ਵਿਚ ਵੱਡਾ ਧਾਰਮਿਕ ਮੇਲਾ ਲਗਦਾ ਹੈ। 


ਤੱਤ-ਖ਼ਾਲਸਾ : ਇਥੇ “ਤੱਤ” ਤੋਂ ਭਾਵ ਹੈ ਮੂਲ, ਅਸਲ, 
ਯਥਾਰਥ, ਸ਼ੁੱਧ, ਖ਼ਲਾਸ, ਸੂੱਛ । ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ “ਤੱਤ-ਖ਼ਾਲਸਾ” 
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ਤੱਤ-ਖ਼ਾਲਸਾ 
ਤੋਂ ਭਾਵ ਹੈ “ਅਸਲ ਖ਼ਾਲਸਾ” ਜਾਂ ਸ਼ੁੱਧ ਖ਼ਾਲਸਾ, ਜੋ ਗੁਰੂ 
ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਦੁਆਰਾ ਸਥਾਪਿਤ “ਮਰਯਾਦਾ” ਅਨੁਰੂਪ 
ਆਚਰਣ ਕਰਦਾ ਹੈ। 
ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਦੁਆਰਾ ਵਰਸਾਏ ਬੈਦਾ 
ਬਹਾਦਰ ਨੇ ਜਦ ਪੰਜਾਬ ਵਿਚ ਕੁਝ ਜਿੱਤਾਂ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰ 
ਲਈਆਂ, ਤਾਂ ਉਸ ਦੇ ਮਨ ਵਿਚ ਹਉਮੈ ਦਾ ਵਰਤਾਰਾ ਹੋ 
ਗਿਆ। ਫਲਸਰੂਪ ਉਸ ਨੇ ਪਰਸਪਰ ਮਿਲਣ ਵੇਲੇ 
ਅਭਿਵਾਦਨ ਲਈ “ਵਾਹਿਗੁਰੂ ਜੀ ਕਾ ਖ਼ਾਲਸਾ, ਵਾਹਿਗੁਰੂ 
ਜੀ ਕੀ ਫਤਹਿ? ਦੀ ਥਾਂ “ਫਤਹਿ-ਦਰਸ਼ਨ” ਅਖਵਾਉਣਾ 
ਸ਼ੁਰੂ ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਅਤੇ ਆਪਣੇ ਆਪ ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿਦ ਸਿੰਘ 
ਜੀ ਤੋਂ ਬਾਦ ਅਗਲਾ ਗੁਰੁ ਮੰਨਵਾਉਣ ਲਗ ਪਿਆ। ਇਸ 
ਨਾਲ ਪਰੰਪਰਾਗਤ ਸਿੰਘ ਉਸ ਦੀ ਸਰਦਾਰੀ ਤੋਂ ਮੂੰਹ ਮੋੜ 
ਕੇ ਸੁਤੰਤਰ ਹੋਣ ਲਗ ਗਏ। ਗੁਰਦਾਸ ਨੰਗਲ ਦੇ ਕਿਲ੍ਹੇ 
ਵਿਚ ਘਿਰ ਜਾਣ ਵੇਲੇ ਇਹ ਵਿਰੋਧ ਜ਼ਿਆਦਾ ਉਭਰ ਕੇ 
ਸਾਹਮਣੇ ਆਇਆ। ਬਾਬਾ ਬਿਨੋਦ ਸਿੰਘ, ਜੋ ਦਸਮ ਗੁਰੂ 
ਨੇ ਬੈਦਾ ਬਹਾਦਰ ਨਾਲ ਨਾਂਦੇੜ ਤੋਂ ਤੋਰਿਆ ਸੀ ਅਤੇ ਉਸ 
ਦਾ ਪੁੱਤਰ ਕਾਹਨ ਸਿੰਘ ਬੰਦਾ ਬਹਾਦਰ ਨਾਲੋਂ ਤੋੜ-ਵਿਛੋੜ 
ਕਰਕੇ ਕਿਲ੍ਹਿਓ ਬਾਹਰ ਆ ਗਏ। ਜੂਨ 1716 ਈ. ਵਿਚ 
ਪਰ ਦੋਹਾਂ ਧੜਿਆਂ ਵਿਚ ਵਿਰੋਧ ਚਲਦਾ ਰਿਹਾ। ਸੈਨ 1719 
ਈ. ਵਿਚ ਮੁਗ਼ਲ ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਫ਼ਰਖ਼ਸਈਅਰ ਦੇ ਕਤਲ ਤੋਂ 
ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ ਇਕੱਠੇ ਹੋਣ ਲਗੇ । ਬੋਦਈ ਖ਼ਾਲਸੇ ਨੇ ਦਰਬਾਰ 
ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਚੜ੍ਹਤ ਵਿਚੋਂ ਆਪਣਾ ਅੱਧਾ ਹਿੱਸਾ ਮੰਗਿਆ, 
ਪਰ ਤੱਤ-ਖ਼ਾਲਸੇ ਨੇ ਦੇਣੋਂ' ਨਾਹ ਕਰ ਦਿੱਤੀ। 
ਆਖਿਰ ਮਾਮਲਾ ਮਾੜਾ ਸੁੰਦਰੀ ਜੀ ਤਕ 
ਪਹੁੰਚਿਆ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਦਰਬਾਰ ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਠੀਕ 
ਕਰਨ ਲਈ ਭਾਈ ਮਨੀ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਛੇ ਹੋਰ ਸਿੰਘਾਂ ਸਹਿਤ 
ਦਿੱਲੀ ਤੋਂ ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ ਭੇਜਿਆ ਅਤੇ ਇਹ ਵੀ ਹਦਾਇਤ 
ਕੀਤੀ ਕਿ ਚੜ੍ਹਤ ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਦੇ ਲੈਗਰ ਲਈ ਵਰਤਿਆ ਜਾਏ। 
ਸੈਨ 1721 ਈ. ਦੀ ਵਿਸਾਖੀ ਵਾਲੇ ਦਿਨ ਮਾਮਲਾ ਅਧਿਕ 
ਤਿਖਾ ਰੂਪ ਧਾਰਣ ਕਰ ਗਿਆ। ਭਾਈ ਮਨੀ ਸਿੰਘ ਦੇ ਕਹੇ 
`ਤੇ ਦੋਹਾਂ ਧੜਿਆਂ ਦੀਆਂ ਪਰਚੀਆਂ ('ਵਾਹਿਗੁਰੂ ਜੀ ਕੀ 
ਫਤਹਿ” ਅਤੇ “ਫ਼ਤਹਿ ਦਰਸ਼ਨ”) ਲਿਖ ਕੇ ਸਰੋਵਰ ਵਿਚ 
ਪਾਈਆਂ ਗਈਆਂ ਅਤੇ ਇਹ ਤਹਿ ਹੋਇਆ ਕਿ ਜੋ ਪਰਚੀ 
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ਪਹਿਲਾਂ ਜਲ ਤੋ ਬਾਹਰ ਆਏਗੀ ਉਸ ਦੀ ਸਰਦਾਰੀ ਨੂੰ 
ਗੁਰੂ-ਸੈਪੁਸ਼ਟ ਮੰਨਿਆ ਜਾਵੇਗਾ। “ਵਾਹਿਗੁਰੂ ਜੀ ਕੀ 
ਫਤਹਿ” ਵਾਲੀ ਪਰਚੀ ਪਹਿਲਾਂ ਬਾਹਰ ਆ ਗਈ। ਤੱਤ- 
ਖ਼ਾਲਸੇ ਦੀ ਸਰਦਾਰੀ ਘੋਸ਼ਿਤ ਹੋ ਗਈ ਅਤੇ ਅਧਿਕਾਂਸ਼ 
ਬੈਦਈ ਤੱਤ-ਖ਼ਾਲਸੇ ਦੇ ਧੜੇ ਵਿਚ ਮਿਲ ਗਏ। ਪਰ ਕਈ 
ਹਠੀ ਬੰਦਈਆਂ ਨੇ ਨਿਰਣੈ-ਵਿਧੀ ਨੂੰ ਉਚਿਤ ਨ ਮੰਨ ਕੇ 
ਦੋਹਾਂ ਧੜਿਆਂ ਦੇ ਇਕ ਇਕ ਬੋਦੇ ਦਾ ਪਰਸਪਰ ਮੱਲ-ਯੁੱਧ 
ਕਰਵਾ ਕੇ ਜਿਤਣ ਵਾਲੇ ਧੜੇ ਦੀ ਸਰਦਾਰੀ ਨੂੰ ਸਥਾਪਿਤ 
ਕਰਨ ਦਾ ਫ਼ੈਸਲਾ ਕੀਤਾ। ਮੱਲ-ਯੁੱਧ ਵਿਚ ਤੱਤ-ਖ਼ਾਲਸੇ 
ਵਲੋਂ ਬਾਬਾ ਕਾਹਨ ਸਿੰਘ ਦਾ ਲੜਕਾ ਮੀਰੀ ਸਿੰਘ ਅਤੇ 
ਬੋਦਈ ਖ਼ਾਲਸੇ ਵਲੋਂ ਭਾਈ ਲਹੌਰਾ ਸਿੰਘ ਦਾ ਲੜਕਾ ਸੈਗਤ 
ਸਿੰਘ ਅਖਾੜੇ ਵਿਚ ਉਤਰੇ। ਮੀਰੀ ਸਿੰਘ ਜਿਤ ਗਿਆ 
ਅਤੇ ਤੱਤ-ਖ਼ਾਲਸੇ ਦੀ ਸਰਦਾਰੀ ਕਾਇਮ ਹੋ ਗਈ। ਬਹੁਤ 
ਬੰਦਈ ਤੱਤ-ਖ਼ਾਲਸੇ ਵਿਚ ਮਿਲ ਗਏ। ਜੋ ਬੋਦਈ ਨ ਮਿਲੇ, 
ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਬਾਹਰ ਕੱਢ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਬੈਦਈ 
ਖ਼ਾਲਸੇ ਦਾ ਵਜੂਦ ਲਗਭਗ ਖ਼ਤਮ ਹੋ ਗਿਆ ਅਤੇ ਇਸ 
ਨਾਂ ਦੀ ਵਰਤੋਂ ਸਿੱਖ ਸਮਾਜ ਵਿਚ ਬੈਦ ਜਿਹੀ ਹੋ ਗਈ। 

ਸਿੰਘ ਸਭਾ ਲਹਿਰ ਅਤੇ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸੁਧਾਰ 
ਲਹਿਰ ਵੇਲੇ “ਤੱਤ-ਖ਼ਾਲਸਾ” ਨਾਂ ਦੀ ਫਿਰ ਵਰਤੋਂ ਸ਼ੁਰੂ ਹੋਈ, 
ਪਰ ਬਦਲਵੇਂ ਅਰਥ ਵਿਚ। ਹੁਣ ਇਸ ਤੋਂ ਭਾਵ ਸੀ ਹਰ 
ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀ ਕੁਰਬਾਨੀ ਦੇਣ ਲਈ ਸਦਾ ਤਤਪਰ ਤਿਆਰ 
ਬਰ ਤਿਆਰ ਖ਼ਾਲਸਾ। ਇਸ ਦੇ ਮੁਕਾਬਲੇ 'ਤੇ ਨਰਮ ਦਲੀਏ, 
ਪਿਛਾਂ`ਖਿਚੂ ਜਾਂ ਡਰੂ ਸਿੰਘਾਂ ਲਈ “ਢਿਲੜ ਖ਼ਾਲਸਾ” ਨਾਂ 
ਦੀ ਵਰਤੋਂ ਸ਼ੁਰੂ ਹੋ ਗਈ। 


ਤਨਖ਼ਾਹ (ਦੈਡ) : ਫ਼ਾਰਸੀ ਦੇ ਇਸ ਸ਼ਬਦ ਦਾ ਅਰਥ ਭਾਵੇ 
“ਵੇਤਨ” ਹੈ, ਪਰ ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਵਿਚ ਇਸ ਦੀ ਵਰਤੋ' ਉਸ 
ਸਜ਼ਾ (ਦੰਡ) ਲਈ ਹੁੰਦੀ ਹੈ ਜੋ ਕਿਸੇ ਸਿੱਖ ਨੂੰ ਧਾਰਮਿਕ 
ਮਰਯਾਦਾ ਜਾਂ ਰਹਿਤ ਦੇ ਵਿਪਰੀਤ ਕੰਮ ਕਰਨ ਕਰਕੇ ਦਿੱਤੀ 
ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਇਸ ਸ਼ਬਦ ਦੀ ਅਜਿਹੇ ਅਰਥ ਵਿਚ ਵਰਤੋਂ ਭਾਈ 
ਨੰਦਲਾਲ ਗੋਯਾ ਕ੍ਰਿਤ “ਤਨਖ਼ਾਹਨਾਮਾ” ਤੋਂ' ਸ਼ੁਰੂ ਹੋਈ ਮੰਨੀ 
ਜਾਂਦੀ ਹੈ, ਜਿਸ ਵਿਚ ਉਸ ਨੇ “ਤਨਖ਼ਾਹ” ਅਤੇ “ਤਨਖ਼ਾਹੀ” 
ਦੇ ਕਰਮਾਚਾਰ ਉਤੇ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਪਾਇਆ ਹੈ। ਭਾਈ ਦਯਾ ਸਿੰਘ 
ਨੇ ਆਪਣੇ ਰਹਿਤਨਾਮੇ ਵਿਚ ਤਨਖ਼ਾਹ ਦੇ ਸਰੂਪ ਅਤੇ ਮਾਤ੍ਹਾ 
ਦਾ ਵੇਰਵਾ ਵੀ ਦਿੱਤਾ ਹੈ। 
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ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀ ਤਨਖ਼ਾਹ ਜਾਂ ਧਰਮ-ਦੰਡ 
ਲਗਾਉਣ ਦਾ ਅਧਿਕਾਰ ਸੈਗਤ ਜਾਂ ਪੰਜ ਪਿਆਰਿਆਂ ਨੂੰ 
ਹੈ। ਪਹਿਲਾਂ, ਰਹਿਤ-ਮਰਯਾਦਾ ਦਾ ਉਲੰਘਣ ਕਰਨ ਵਾਲੇ 
ਨੂੰ ਸੁਣਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਜੇ ਉਸ ਦਾ ਦੋਸ਼ ਪ੍ਮਾਣਿਤ ਹੋ 
ਜਾਏ, ਤਾਂ ਤਨਖ਼ਾਹ ਦੀ ਘੋਸ਼ਣਾ ਕੀਤੀ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਇਸ 
ਤਨਖ਼ਾਹ ਨੂੰ ਉਹ ਪੂਰੇ ਅਦਬ ਨਾਲ ਪ੍ਰਵਾਨ ਕਰਦਾ ਹੈ ਅਤੇ 
ਉਸ ਨੂੰ ਪੂਰੀ ਤਰ੍ਹਾਂ ਭੁਗਤਦਾ ਹੈ। ਇਹ ਤਨਖ਼ਾਹ ਕਿਸੇ 
ਸੇਵਾ, ਬਾਣੀ ਦੇ ਪਠਨ-ਪਾਠਨ, ਗੋਲਕ ਵਿਚ ਧਨ ਪਾਉਣ 
ਜਾਂ ਕੜਾਹ-ਪ੍ਰਸਾਦ ਕਰਾਉਣ ਦੇ ਰੂਪ ਵਿਚ ਦਿੱਤੀ ਜਾਂਦੀ 
ਹੈ। ਇਹ ਅਸਲ ਵਿਚ ਆਤਮ-ਸ਼ੁੱਧੀ ਦਾ ਇਕ ਪ੍ਰਕਾਰਜ 
ਹੈ। ਬਜਰ-ਕੁਰਹਿਤਾਂ-ਕੇਸ ਕਟਾਣੇ, ਤੰਬਾਕੂ ਪੀਣਾ, ਪਰ 
ਇਸਤਰੀ ਜਾਂ ਮਰਦ ਦਾ ਸੈਗ ਕਰਨਾ ਅਤੇ ਕੁੱਠਾ ਖਾਣਾ- 
ਵੀ ਜ਼ਰੂਰੀ ਦਸਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਜਦੋਂ ਕਿਸੇ ਸਿੱਖ ਦੁਆਰਾ 
ਕੀਤੀ ਕੁਰਹਿਤ ਜਾਂ ਕੁਕਰਮ ਕਾਰਣ ਸਾਰੀ ਕੌਮ ਪ੍ਰਭਾਵਿਤ 
ਹੁੰਦੀ ਹੋਵੇ ਤਾਂ ਉਸ ਦਾ ਮਾਮਲਾ ਅਕਾਲ ਤਖ਼ਤ ਦੁਆਰਾ 
ਨਜਿਠਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਤਨਖ਼ਾਹ ਅਨੁਰੂਪ ਕਰਮ ਨ ਕਰਨ 
ਵਾਲੋਂ ਨੂੰ ਪੰਥ ਤੱ ਛੇਕਿਆ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ। 

ਸਿੱਖ ਇਤਿਹਾਸ ਅਨੁਸਾਰ ਜਦੋਂ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ 
ਸਿੰਘ ਜੀ ਨੇ ਨਾਰਾਇਣੇਂ ਦੇ ਦਾਦੂ ਦੁਆਰੇ ਕੋਲੋਂ ਲੈਘਦਿਆਂ 
ਸੈਤ ਦਾਦੂ ਦੀ ਸਮਾਧ ਨੂੰ ਤੀਰ ਨਾਲ ਪ੍ਰਣਾਮ ਕੀਤਾ, ਤਾਂ 
ਨਾਲ ਜਾ ਰਹੇ ਸਿੰਘਾਂ ਨੇ ਇਸ ਨੂੰ ਗੌਰ ਮੜ੍ਂ ਅਤ ਡੂਲ ਨ 
ਮਨੋਂ ਦੀ ਮਰਯਾਦਾ ਦਾ ਉਲੋਘਨ ਦਸਿਆ। ਗੁਰੁ ਜੀ ਨੇ 
ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਗੱਲ ਨੂੰ ਮੰਨ ਕੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੁਆਰਾ ਨਿਰਧਾਰਿਤ 
ਦੈਡ ਨੂੰ ਭੁਗਤਿਆ। ਤਨਖ਼ਾਹ ਲਗਾਉਣ ਦੀ ਪਿਰਤ ਸਿੱਖ 
ਮਿਸਲਾਂ ਦੇ ਵੇਲੇ ਤੋਂ ਪ੍ਚਲਿਤ ਹੋਈ ਪ੍ਰਤੀਤ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। 
ਭਾਈ ਸਬੇਗ ਸਿੰਘ, ਮਹਾਰਾਜਾ ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ, ਬਾਬਾ 
ਤੇਜਾ ਸਿਘ ਭਸੌੜ ਅਤੇ ਉਸ ਦੀ ਪਤਨੀ ਆਦਿ ਵਿਅਕਤੀਆਂ 
ਉਤੇ ਤਨਖ਼ਾਹ ਲਗਾਉਣ ਦੇ ਉਲੇਖ ਇਤਿਹਾਸ ਵਿਚ 
ਮਿਲਦੇ ਹਨ। ਸ਼੍ਰੋਮਣੀ ਅਕਾਲੀ ਦਲ ਦੇ ਕਈ ਆਗੂਆਂ ਨੂੰ 
ਵੀ ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ ਦੰਡ ਭੁਗਤਣੇ ਪਏ ਹਨ। ਬਲੂ ਸਟਾਰ 
ਓਪਰੇਸ਼ਨ ਕਾਰਣ ਗਿਆਨੀ ਜ਼ੈਲ ਸਿੰਘ, ਸ. ਬੂਟਾ ਸਿੰਘ, 
ਬੁੱਢਾ ਦਲ ਦੇ ਮੁਖੀ ਬਾਬਾ ਸੈਤਾ ਸਿੰਘ ਆਦਿ ਨੂੰ ਵੀ “ਤਨਖ਼ਾਹ” 
ਦਾ ਭਾਗੀ ਬਣਨਾ ਪਿਆ ਹੈ। ਇਹ ਤਨਖ਼ਾਹ ਅਸਲੋਂ ਇਕ 
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ਪ੍ਕਾਰ ਦਾ ਧਾਰਮਿਕ ਅਨੁਸ਼ਾਸਨ ਹੈ ਜਿਸ ਦੇ ਡਰ ਕਰਕੇ 
ਵਿਅਕਤੀ ਕੁਕਰਮ ਤੋਂ ਬਚਿਆ ਰਹਿੰਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਜੇ ਕੁਕਰਮ 
ਹੋ ਜਾਏ ਤਾਂ ਉਸ ਦਾ ਪਸ਼ਚਾਤਾਪ ਕਰਕੇ ਆਤਮ-ਸ਼ੁੱਧੀ 
ਕੀਤੀ ਜਾ ਸਕਦੀ ਹੈ। ਵੇਖੋ 'ਅੰਮ੍ਰਿਤ ਸੈਸਕਾਰ”। 


ਤਨਖ਼ਾਹਨਾਮਾ : ਭਾਈ ਨੰਦ ਲਾਲ ਗੋਯਾ ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ 
ਸਬੰਧਿਤ ਇਕ ਰਚਨਾ ਜਿਸ ਵਿਚ ਸਿੱਖ ਧਰਮ-ਮਰਯਾਦਾ 
ਦਾ ਉਲੈਘਨ ਕਰਨ ਵਾਲੇ ਵਿਅਕਤੀ ਲਈ ਧਾਰਮਿਕ ਦੇਡ 
ਦੇਣ ਦਾ ਵਿਵਰਣ ਹੈ। ਲਾਲ ਗੋਯਾ, ਭਾਈ”। 


੨੯, ੬ 


ਵਖ ਨਦ 


ਤਨਖ਼ਾਹੀ/ਤਨਖ਼ਾਹੀਆ : ਜਿਸ ਸਿੱਖ ਉਤੇ ਧਾਰਮਿਕ 
ਮਰਯਾਦਾ ਅਥਵਾ ਰਹਿਤ ਵਿਰੁੱਧ ਕੰਮ ਕਰਨ ਕਰਕੇ ਜਦੋ 
ਦੰਡ ਲਗੇ ਤਾਂ ਉਸ ਨੂੰ “ਤਨਖ਼ਾਹੀਆ” ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 
ਵੇਖੋ “ਤਨਖ਼ਾਹ”। 


ਤਪ : ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਵਿਚ “ਤਪ” ਨੂੰ ਕਿਸੇ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀ ਕੋਈ 
ਮਾਨਤਾ ਨਹੀਂ ਦਿੱਤੀ ਗਈ। ਇਸ ਦੇ ਸਰੂਪ ਨੂੰ ਸਮਝਣ 
ਲਈ ਪਿਛੋਕੜ ਨੂੰ ਵੇਖਣਾ ਹੋਵੇਗਾ। ਤਪ ਦਾ ਸ਼ਾਬਦਿਕ 
ਅਰਥ ਹੈ ਤਾਪ, ਸਾੜ, ਗਰਮੀ। ਪਰ ਹੌਲੀ ਹੌਲੀ ਇਸ ਦਾ 
ਇਕ ਰੂੜ੍ਹ ਅਰਥ ਹੋ ਗਿਆ “ਤਪਸਿਆ'। ਕਿਸੇ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਉਦੇਸ਼ 
ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਜਾਂ ਆਤਮਿਕ ਅਤੇ ਸ਼ਰੀਰਿਕ ਅਨੁਸ਼ਾਸਨ 
(ਜ਼ਬਤ) ਲਈ ਕੀਤੇ ਜਾਣ ਵਾਲੇ ਸ਼ਰੀਰਿਕ ਕਸ਼ਟ ਨੂੰ “ਤਪ” 
ਅਥਵਾ “ਤਪਸਿਆ” ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। “ਤਪ” ਸਾਧਨਾ ਦਾ 
ਦੇ ਪ੍ਚਲਿਤ ਹੋਣ ਤੋਂ ਬਾਦ ਹੋਇਆ। ਇਹ ਮੋਕ੍ਸ਼ ਪਾਪਤੀ 
ਦੀ ਉਤਰ-ਵੈਦਿਕ ਕਾਲ ਦੀ ਜੁਗਤ ਹੈ। ਬ੍ਰਾਹਮਣ ਗੌੰਥਾਂ 
ਅਤੇ ਉਪਨਿਸ਼ਦਾਂ ਵਿਚ ਤਪ ਦੀ ਗੱਲ ਚਲਦੀ ਹੈ। ਉਥੇ 
ਇਸ ਦਾ ਉਦੇਸ਼ ਬ੍ਰਹਮ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਬਣ ਗਿਆ। ਇਸ ਲਈ 
ਸਭ ਕੁਝ ਤਿਆਗਣਾ ਅਤੇ ਨੈਤਿਕ ਜੀਵਨ ਅਪਣਾਉਣਾ 
ਜ਼ਰੂਰੀ ਹੋ ਗਿਆ। ਨਾਲ ਹੀ ਸ਼ਰੀਰ ਨੂੰ ਅਨੇਕ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦਾ 
ਕਸ਼ਟ ਦੇਣਾ ਵੀ ਸ਼ੁਰੂ ਹੋ ਗਿਆ। 

ਪੁਰਾਣਾਂ ਵਿਚ ਉਦੇਸ਼ਾਂ ਦੀ ਭਿੰਨਤਾ ਨਾਲ ਕਈ 
ਪਰਕਾਰ ਦੇ ਤਪਾਂ ਦੀ ਕਲਪਨਾ ਕੀਤੀ ਜਾਣ ਲਗੀ। ਤਪ 
ਦੀ ਬਿਰਤ ਦਾ ਕੇਦਰ ਸ਼ਰੀਰਿਕ ਕਸ਼ਟ ਹੋ ਗਿਆ। ਤਪਸਵੀ 
ਲੋਕ ਆਮ ਤੌਰ 'ਤੇ ਅਲਪਾਹਾਰ ਕਰਦੇ ਹਨ, ਭੂਮੀ ਉਤੇ 
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ਤਪ 
ਸੌਂਦੇ ਹਨ, ਬਿ੍‌ਛਾਂ ਦੀਆਂ ਛਿਲਾਂ ਦੇ ਬਸਤ ਧਾਰਣ ਕਰਦੇ 
ਹਨ, ਜਟਾਵਾਂ ਅਤੇ ਨਾਖ਼ੁਨਾਂ ਨੂੰ ਵਧਾਉਂਦੇ ਹਨ। ਧਰਮ- 
ਗ੍‌ਥਾਂ ਦਾ ਉੱਚਾਰਣ ਅਤੇ ਦਯਾ ਭਾਵ ਦਾ ਵਿਕਾਸ ਕਰਦੇ 
ਹਨ। ਪਰ ਬਹੁਤ ਕਠੋਰ ਤਪਸਵੀ ਗਰਮੀ ਵਿਚ ਪੰਚ ਅਗਨੀ 
-ਉਪਰੋਂ' ਸੂਰਜ ਅਤੇ ਚੌਹਾਂ ਪਾਸੇ ਅੱਗ ਦਾ ਬਾਲਣਾ, ਮੀਂਹ 
ਵਿਚ ਖੜੋਣਾ, ਭਿਖ ਮੰਗ ਕੇ ਖਾਣਾ, ਬਸਤੀਆਂ ਤੋਂ ਦੂਰ 
ਰਹਿਣਾ, ਸ਼ਰੀਰ ਦੇ ਸਾਰੇ ਸੁਖਾਂ ਨੂੰ ਤਿਆਗਣਾ ਆਦਿ ਇਹ 
ਤਪਸਿਆ ਦੇ ਆਮ ਲੱਛਣ ਹਨ। 

“ਭਗਵਦ-ਗੀਤਾ” (17/14-19) ਵਿਚ ਤਪ 
ਅਤੇ ਸੈਨਿਆਸ ਦਾ ਸੁੰਦਰ ਵਿਸ਼ਲੇਸ਼ਣ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ 
ਅਤੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਤਿੰਨ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦਾ ਮੰਨਿਆ ਗਿਆ ਹੈ, ਜਿਵੇਂ 
-ਸ਼ਰੀਰਿਕ, ਵਾਚਿਕ ਅਤੇ ਮਾਨਸਿਕ ਜਾਂ ਗੁਣਾਂ ਦੇ ਆਧਾਰ 
`ਤੇ ਸਾਤਵਿਕ, ਰਾਜਸੀ ਅਤੇ ਤਾਮਸੀ। 

ਸ਼ਰੀਰਿਕ ਤਪ ਦੇਵਤਾ, ਦ੍ਰਿਜ (ਬ੍ਰਾਹਮਣ), ਗੁਰੂ, 
ਅਹਿੰਸਾ ਨਾਲ ਸੈਬਧਿਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਵਾਚਿਕ ਤਪ ਸਹਿਜ 
ਬੋਲਾਂ, ਸੱਚੇ ਅਤੇ ਮਿਠੇ ਬੋਲਾਂ ਅਤੇ ਧਰਮ ਪੁਸਤਕਾਂ ਦੇ 
ਅਧਿਐਨ ਨਾਲ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਮਾਨਸਿਕ ਤਪ ਮਨ ਦੀ 
ਪ੍ਸੈਨਤਾ, ਆਤਮ ਸੈਜਮ, ਭਾਵਾਂ ਦੀ ਸ਼ੁੱਧਤਾ ਨਾਲ ਸਿਧ 
ਹੁੰਦਾ ਹੈ। 

ਸਾਤਵਿਕ ਤਪ ਨੂੰ ਉਤਮ ਸਮਝਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 
ਇਸ ਵਿਚ ਸ਼ਰਧਾ ਸਹਿਤ ਫਲ ਦੀ ਇੱਛਾ ਤੋਂ ਮੁਕਤ ਹੋਣਾ 
ਜ਼ਰੂਰੀ ਹੈ। ਇਸ ਦੇ ਉਲਟ ਸਤਿਕਾਰ, ਮਾਨ ਅਤੇ ਪੂਜਾ 
ਲਈ ਦੈਭ ਪੂਰਵਕ ਕੀਤਾ ਤਪ ਰਾਜਸ ਤਪ ਅਖਾਉਂਦਾ ਹੈ। 
ਆਪਣੇ ਆਪ ਨੂੰ ਅਨੇਕ ਕਸ਼ਟ ਦੇ ਕੇ ਦੂਜੇ ਨੂੰ ਕਸ਼ਟ 
ਪਹੁੰਚਾਉਣ ਲਈ ਜੋ ਵੀ ਤਪ ਕੀਤਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ, ਉਹ 
ਤਾਮਸਿਕ ਤਪ ਹੈ। ਉੱਜ ਸਭ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦੀਆਂ ਤਪ-ਪੱਧਤੀਆਂ 
ਦਾ ਵਿਸ਼ਲੇਸ਼ਣ ਕਰਨ 'ਤੇ ਕੇਵਲ ਉਹ ਤਪ ਸਹੀ ਸਿਧ ਹੁੰਦਾ 
ਹੈ ਜੋ ਨਿਸ਼ਕਾਮ ਕਰਮ ਰਾਹੀਂ ਸੈਪੰਨ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੋਵੇ। 

ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਕਿਸੇ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ ਪਰੈਪਰਿਕ ਜਾਂ 
ਦਿਖਾਵੇ ਦੇ ਤਪ ਦਾ ਕੋਈ ਮਹੱਤਵ ਨਹੀਂ' ਹੈ। ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ 
ਦੇਵ ਜੀ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਹੈ ਕਿ ਹਉਮੈ ਯੁਕਤ ਅਨੌਕ ਪ੍ਰਕਾਰ 
ਦੀ ਕੀਤੀ ਤਪਸਿਆ ਆਵਾਗਵਣ ਅਤੇ ਨਰਕ ਸਵਰਗ 
ਦੇ ਕੁਚੱਕਰ ਵਿਚ ਹੀ ਪਾਈ ਰਖਦੀ ਹੈ-ਅ/ਨੇਕ ਤ੫/ਨਿਆ 
ਕਾਠੇ ਅਹੰਕਾਰ / ਨਰਕ ਸ਼ਰਗ' /ਫ7/ਨ /ਫ/ਨੇ ਅਵਤਾਰ / 
(ਗੁ.ਰੰ.278)। ਹਾਂ ਸਾਰਿਆਂ ਤਪਾਂ ਵਿਚੋਂ ਕੋਈ ਸੇਸ਼ਠ ਹੈ 


ਭ////.511000500.2011) 


ਤਪਾ 


ਤਾਂ ਉਹ ਹੈ ਗੁਰੂ-ਸੇਵਾ- ਗਰ ਸਵਾ ਤਪਾਂ ਨੰਗੰਰੇ ਤਪੁ ਸ਼ਾਰ / 
(ਗੁ.ਗੰ.423)। 

ਪਰਵਰਤੀ ਸਿੱਖ ਸਾਹਿਤ ਵਿਚ ਤਪ ਬਾਰੇ ਵਿਚਾਰ 
ਕਰਦਿਆਂ ਭਗਤ ਭਤਨਾਵਲਾਂ (ਸਿੱਖਾਂ ਦੀ ਭਗਤਮਾਲਾ) 
ਵਿਚ 13ਵੀਂ ਪਉੜੀ ਵਿਚ ਵਰਣਿਤ ਭਾਈ ਪਿਥੀ ਮਲ 
ਅਤੇ ਰਾਮਾ ਡਿਡੀ ਦੇ ਪ੍ਸੈਗ ਵਿਚ ਦਸਿਆ ਗਿਆ ਹੈ : 

ਤਾ ਸ਼ਾ/ਹਲ਼ ਕਹਿਆ /ਤਨ ਪਰਕਾਰ ਦਾ ਤਪ 
ਹੈ- /ਏਕ' ਤਾਮਸਾੀ ਹੈ ਲੋ ਨੰਗਾ ਗੱਹਣਾ, ਭੁਖਾ ਮਰਣਾ, 
ਜਲ /ਵਿਚ ਬੰਠਣਾ, /ਏਸ਼ ਕਰਕ ਗੰ ਜੋ ਗੰਹਿਕਾਮ ਹੈਨ, 
ਉਨਾ ਨੂੰ /ਠਿਧਾਂ /ਲੈਧਾਂ ਫਨੰਆ ਹੀਨ ਤੇ ਲੇ ਨਿਹਕਾ ਹੈਨ 
ਤਿਨ ਦਾ /ਦਾ ਸਹ ਹੁੰਦਾ ਹੰ/ ਪਥਸ਼ੰ, /ਇਹ ਤਪ ਕਰਨਾ 
ਕਠਨੁ ਹੈ / ੍ਹਰੋ #ਨ /ਵਿ/ਓਚ ਕਾਮ ਕਰੋਧ ਫੁਰ ਆਵਦਾ ਹੰ / 
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ਡਾ ਤੋਂ ਤਨ ਰਾਜਸੀ ਤੇ ਸ਼ਾਤਕਾੀ ਤ੫ ਕਰੋ ਤੋੰ ਭਗ/ਤਾ ਕਰੋ 


ਉਸਤਤ ਵਲੋ ਹਟਾਵਣਾ ਤੇ ਹਥਾਂ ਨੂੰ ਚੌਨੀ ਜਾਨੀ ਵਲੱ 
ਹਟਾਵਣਾ, ਤੇ ਅਖੀ ਨੂੰ ਸੰਤਾਂ ਦੇ ਦਰਸ਼ਨ ਤੈ ਪੰਥੀਆਂ 
/ਗਰੰਲਾਂ ਦੇ ਦਰਸਨ ਵਲ ਜੋੜਨਾ ਤੇ ਕਰਨਾਂ ਨੂੰ ਗੀਂਵਿੰਦ 
ਦੇ ਜਸ਼ ਸ਼ਣਨਿ ਫਲ ਜੰੜਨਾ ਤੇ ਰਸ਼ਨਾ ਨੂੰ ਝੂਠ ਥੀ ਮੌੜ ਕੇ 
/ਠੰ ਝੌਲਣ ਤੇ #ਫਾਤਿ ਵਲ ਜੌੜਨਾ ਤੇ ਹਥਾਂ ਨੂੰ ਸੰਤਾਂ ਦਾ 
ਸੋਫਾ ਨਾਲ਼ ਜੋੜਨਾ ਤੇ ਦਾਨ ਨਾਲ ਤੋਂ ਪੌਰਾਂ ਨੂੰ ਗੁਰਦੁਆਰੇ 
ਤੰ ਸੰਤ ਸੰਗਾਤਿ ਨੂੰ ਲੰ ਕੇ ਜਾਵਣਾ ਏਹ ਰਾਜਸੀ ਤ੫ ਹੈ / 
ਤੋੰ ਸ਼ਾਤਵਕ? ੩੫ /ਕੇਆ ਹੈ/ ਜੋਂ /ਜਿਸ਼ ਵੇਲੇ ਪਰਲ ਨਾਮ 
ਟਾ ਤੋ ਬਾਣਾ ਵ/ਲੇ ਧਿਆਨ ਕਰਦਾ ਹੈ ਤਾ ਆਨੇ /ਵਿਚੋਂ 
ਨਿਕਲ ਸਾਂਦਾ ਹੈ, ਤੰ ਮਨ ਨੂੰ ਠੌਨਨਾ ਵਾਸ਼ਨਾ ਵਲੋ 
ਬਾਰੰਬਨੰਰ ਹਟ7ਇ ਕੰ ਤੇ ਨਾ# ਵਾਲ ਜੌੜਨਾ ਤੇ ਆਪ 
ਨਹਾ ਥਕਣਾ/ ਜੋ ਅਨ ਤਾਂ ਜੁੜਤਾ ਨਹੀੰ; ਏਸੇ ਮਨ ਨੂੰ 


ਤਪਾ (ਪਿੰਡ) : ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਸੈਗਰੂਰ ਜ਼ਿਲੂੰ ਦਾ ਇਕ ਪਿੰਡ, 
ਜਿਥੇ ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਮਾਲਵੇ ਵਿਚ ਧਰਮ ਉਪਦੇਸ਼ 
ਕਰਨ ਵੇਲੇ ਪਧਾਰੇ ਸਨ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਆਮਦ ਦੀ ਯਾਦ 
ਵਿਚ ਇਥੇ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਟਿੱਥਾ ਸਾਹਿਬ ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ ਨੌਂਵੀਂ” 
ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਇਥੇ ਪਹਿਲਾਂ ਪਟਿਆਲਾ-ਪਤਿ 
ਮਹਾਰਾਜਾ ਕਰਮ ਸਿੰਘ ਨੇ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਉਸਰਵਾਇਆ। ਇਸ 
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ਦੀ ਵਰਤਮਾਨ ਇਮਾਰਤ ਬਾਬਾ ਨਰੈਣ ਸਿੰਘ ਮੋਨੀ ਨੇ 
ਬਣਵਾਈ ਅਤੇ ਉਸੇ ਦੇ ਸੇਵਕ ਇਸ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਕਰਦੇ 
ਹਨ। ਇਸ ਵਿਚ ਇਕ ਛੋਟਾ ਜਿਹਾ ਸਰੋਵਰ ਵੀ ਬਣਿਆ 
ਹੋਇਆ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚ ਹਰ ਸੰਗਰਾਂਦ ਵਾਲੇ ਦਿਨ ਬਹੁਤ 
ਸੰਗਤ ਜੁੜਦੀ ਹੈ। ਇਸ ਪਿੰਡ ਨਾਲ ਤਪਾ ਮੰਡੀ ਵੀ 
ਸਥਾਪਿਤ ਹੋ ਚੁਕੀ ਹੈ। 


ਤਰਗਾ./ਤਰਗੇ (ਪਿੰਡ) : ਪੱਛਮੀ ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਕਸੂਰ ਨਗਰ 
ਤੋਂ 6 ਕਿ ਮੀ. ਉਤਰ ਵਲ ਵਸਿਆ ਇਕ ਪਿੰਡ ਜਿਸ ਦੇ 
ਨੋੜੇ ਲਗਭਗ 1 ਕਿ.ਮੀ. ਦੀ ਦੂਰੀ 'ਤੇ ਪੱਛਮ ਵਾਲੇ ਪਾਸੇ 
“ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਤੀਸਰੀ ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ ਝਾੜੀ ਸਾਹਿਬ ਬਣਿਆ 
ਹੋਇਆ ਹੈ। ਇਕ ਵਾਰ ਇਸ ਖੇਤਰ ਵਿਚ ਧਰਮ-ਪ੍ਚਾਰ 
ਕਰ ਰਹੇ ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਨੂੰ ਕਾਦੀਵਿੰਡ ਨਾਂ ਦੇ ਪਿੰਡ 
ਦੇ ਲੋਕਾਂ ਨੇ ਉਥੇ ਠਹਿਰਨ ਲਈ ਬੇਨਤੀ ਕੀਤੀ। ਗੁਰੂ ਜੀ 
ਜਿਸ ਸਥਾਨ ਉਤੇ ਬੈਠੇ , ਉਥੇ ਕਾਲਾਂਤਰ ਵਿਚ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ 
ਪਰ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਮੌਜੂਦ ਹੈ। ਇਸ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਵਿਚ ਵਿਸਾਖੀ 
ਉਤੇ ਧਾਰਮਿਕ ਮੇਲਾ ਲਗਦਾ ਹੁੰਦਾ ਸੀ। ਪਰ ਦੇਸ਼-ਵੰਡ 
ਤੋਂ ਬਾਦ ਇਹ ਪਾਕਿਸਤਾਨ ਵਿਚ ਰਹਿ ਗਿਆ ਹੈ। 


ਤਰਨਤਾਰਨ (ਗੁਰੂ-ਧਾਮ) : ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਜ਼ਿਲ੍ੂੈ ਵਿਚ 
ਲਗਭਗ 24 ਕਿ.ਮੀ. ਦੀ ਦੂਰੀ ਉਤੇ ਵਸਿਆ ਇਕ ਗੁਰੂ- 
ਧਾਮ, ਜਿਸ ਵਿਚਲੇ ਸਰੋਵਰ ਦੀ ਖੁਦਾਈ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ 
ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ 17 ਵਿਸਾਖ 1647 ਬਿ. (ਸੈਨ 1590 ਈ.) 
ਨੂੰ ਕਰਵਾਉਣੀ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤੀ ਸੀ। ਭਾਈ ਕਾਨ੍ਹ ਸਿੰਘ ਅਨੁਸਾਰ 
ਇਸ ਸਰੋਵਰ ਦੀ ਲੈਬਾਈ 999 ਫੁਟ ਅਤੇ ਚੌੜਾਈ 990 
ਫੁਟ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚ ਕੁਲ 20 ਪੰੜੀਆਂ ਹਨ। 

ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਖਾਰਾ ਅਤੇ ਪਲਾਸੂਰ ਪਿੰਡਾਂ ਦੀ 
ਢਾਬ ਦੀ ਜ਼ਮੀਨ ਖ਼ਰੀਦ ਕੇ ਇਥੇ ਧਰਮ-ਪ੍ਰਚਾਰ ਦਾ ਕੌਮ 
ਸ਼ੁਰੂ ਕਰਨ ਦੀ ਵਿਉੱਤ ਬਣਾਈ। ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ ਕਿ ਉਸ 
ਢਾਬ ਵਿਚ ਆਜੜੀ ਮੁੰਡੇ ਤਰਦੇ ਰਹਿੰਦੇ ਸਨ, ਪਰ ਇਕ 
ਆਜੜੀ ਮੁੰਡੇ ਦੀ ਡੁਬ ਕੇ ਮਿ੍‌ਤੂ ਹੋਣ ਜਾਣ ਕਾਰਣ ਉਹ 
ਨਹਾਉਣੌ ਹਟ ਗਏ। ਜਦੋਂ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਉਥੇ ਆਸਣ ਲਗਾ 
ਦਿੱਤਾ ਤਾਂ ਮੁੰਡੇ ਕਹਿਣ ਲਗੇ ਕਿ ਗੁਰੂ ਜੀ ਇਥੇ ਡੁਬਦਿਆਂ 


ਭ////.5110006100.6011) 


ਤਰਨਤਾਰਨ 


ਨੂੰ ਤਾਰਨ ਆਏ ਹਨ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਕਾਲਾਂਤਰ ਵਿਚ ਇਸ 
ਢਾਬ ਉਤੇ ਬਣੇ ਸਰੋਵਰ ਦਾ ਨਾਂ “ਤਰਨਤਾਰਨ” ਪ੍ਰਚਲਿਤ 
ਹੋ ਗਿਆ। ਇਸ ਦਾ ਇਕ ਨਾਮਾਂਤਰ “ਦੂਖਨਿਵਾਰਨ” ਵੀ 
ਹੈ। ਕਿਉਂਕਿ ਆਮ ਵਿਸ਼ਵਾਸ ਅਨੁਸਾਰ ਇਸ ਦੇ ਜਲ ਵਿਚ 
ਇਸ਼ਨਾਨ ਕਰਨ ਨਾਲ ਕਈ ਬੀਮਾਰੀਆਂ ਦੂਰ ਹੋ ਜਾਂਦੀਆਂ 
ਹਨ, ਖ਼ਾਸ ਕਰਕੇ ਕੋੜ੍ਹ ਦੀ ਬੀਮਾਰੀ ਲਈ ਇਹ ਬਹੁਤ 
ਲਾਭਕਾਰੀ ਹੈ। 

ਇਸ ਧਰਮਧਾਮ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਦਾ ਮੂਲ ਉਦੇਸ਼ 
ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਦਾ ਪ੍ਰਚਾਰ ਅਤੇ ਪ੍ਰਸਾਰ ਕਰਨਾ ਸੀ ਕਿਉਂਕਿ 
ਲਾਹੌਰ ਤੋਂ ਗੋਇੰਦਵਾਲ ਜਾਣ ਵਾਲੇ ਪੁਰਾਣੇ ਤਜਾਰਤੀ 
ਮਾਰਗ ਉੱਤੇ ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਦਾ ਪ੍ਰਚਾਰ ਕੇਂਦਰ ਕਾਇਮ ਕਰਨਾ 
ਤਤਕਾਲੀਨ ਪਰਿਸਥਿਤੀਆਂ ਅਨੁਸਾਰ ਇਕ ਅਹਿਮ ਲੋੜ 
ਸੀ। ਇਸ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਇਸ ਖੇਤਰ ਵਿਚ ਕੀਤੇ ਜਾ ਰਹੇ 
ਸਰਵਰੀਆਂ ਦੇ ਪ੍ਰਚਾਰ ਨੂੰ ਠਲ੍ਹ ਪਾਣੀ ਸੀ। 

ਸਿੱਖ ਇਤਿਹਾਸ ਅਨੁਸਾਰ ਜਦ ਸਰੋਵਰ 
ਖੁਦਵਾਇਆ ਜਾ ਚੁਕਿਆ ਤਾਂ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਸੈਨ 1596 ਈ. 
ਵਿਚ ਦਰਬਾਰ ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਉਸਾਰੀ ਸ਼ੁਰੂ ਕਰਵਾਈ। ਗੁਰੂ 
ਜੀ ਨੇ ਸਰੋਵਰ ਨੂੰ ਪੱਕਾ ਕਰਨ ਅਤੇ ਹਰਿਮੰਦਰ ਨੂੰ ਉਸਾਰਨ 
ਲਈ ਇਟਾਂ ਦੇ ਆਵੇ ਲਗਵਾਏ, ਉਦੋ' ਢਾਬ ਤੋਂ ਲਗਭਗ 
ਪੰਜ ਕਿਲੋਮੀਟਰ ਦੀ ਵਿਥ ਉਤੇ ਨੂਰੂੱਦੀਨ ਦੇ ਪੁੱਤਰ 
ਅਮੀਰੁੱਦੀਨ ਨੇ ਆਪਣੀ ਸਰਾਂ ਅਤੇ ਮਕਾਨਾਂ ਦੀ ਉਸਾਰੀ 
ਸ਼ੁਰੂ ਕਰਵਾ ਦਿੱਤੀ ਅਤੇ ਸਰੋਵਰ ਲਈ ਤਿਆਰ ਹੋ ਰਹੀਆਂ 
ਇਟਾਂ ਨੂੰ ਜ਼ਬਰਦਸਤੀ ਚੁਕਵਾ ਕੇ ਲੈ ਗਿਆ। ਸਰੋਵਰ ਅਤੇ 
ਦਰਬਾਰ ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਉਸਾਰੀ ਦਾ ਕੰਮ ਰੁਕ ਗਿਆ। ਸਿੱਖ 
ਮਿਸਲਾਂ ਦੇ ਦੌਰ ਵੇਲੇ ਸਰਦਾਰ ਜੱਸਾ ਸਿੰਘ ਰਾਮਗੜ੍ਹੀਏ ਦੇ 
ਇਕ ਜੱਥੇਦਾਰ ਸ. ਬੁੱਧ ਸਿੰਘ ਫੈਜ਼ਲਪੁਰੀਏ ਨੂੰ ਜਦੋਂ ਇਸ 
ਘਟਨਾ ਦਾ ਪਤਾ ਲਗਾ ਤਾਂ ਉਸ ਨੇ ਨੂਰੁੱਦੀਨ ਦੀ ਸਰਾਂ 
ਅਤੇ ਮਕਾਨ ਢਵਾਹ ਕੇ ਇਟਾਂ ਮੁੜ ਤਰਨਤਾਰਨ ਵਿਚ ਲੈ 
ਆਉਂਦੀਆਂ ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨਾਲ ਸਰੋਵਰ ਦੇ ਦੋ ਪਾਸੇ ਪਕੇ 
ਕਰਵਾਏ ਅਤੇ ਬਾਦ ਵਿਚ ਰਹਿੰਦੇ ਦੋ ਪਾਸੇ ਮਹਾਰਾਜਾ 
ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ ਨੇ ਮੋਤੀ ਰਾਮ ਨਾਂ ਦੇ ਕਾਰਕੁਨ ਦੀ ਮਾਰਫ਼ਤ 
ਪੱਕੇ ਬਣਵਾਏ ਅਤੇ ਸੈਮਤ 1881 ਬਿ. (ਸੈਨ 1824 ਈ.) 
ਨੂੰ ਹਰਿਮੰਦਰ ਦੀ ਉਸਾਰੀ ਨਵੇਂ ਸਿਰਿਓਂ ਕਰਵਾਈ। ਸਰੋਵਰ 
ਦੀ ਪਰਿਕਰਮਾ ਵਿਚ ਇਕ ਮੰਜੀ ਸਾਹਿਬ ਸਥਾਨ ਹੈ ਜਿਥੇ 
ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਬੈਠ ਕੇ ਸਰੋਵਰ ਦੀ ਸੇਵਾ 
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ਤਰਾਉੜੀ/ਤ੍ਾਵੜੀ 
ਕਰਵਾਈ ਸੀ। ਇਸ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ “ਅਕਾਲ ਬੁੰਗਾ” ਅਤੇ 
“ਗੁਰੂ ਕਾ ਖੂਹ” ਦੋ ਹੋਰ ਮਹੱਤਵਪੂਰਣ ਇਤਿਹਾਸਿਕ ਸਥਾਨ 
ਹਨ। ਕੰਵਰ ਨੌਨਿਹਾਲ ਸਿੰਘ ਦਾ ਬਣਵਾਇਆ ਇਕ 
ਮੀਨਾਰ ਵੀ ਮੌਜੂਦ ਹੈ। ਇਸ ਗੁਰੁ-ਧਾਮ ਨੂੰ ਪੁਜਾਰੀਆਂ ਤੋੱ 
ਯਤਨ ਕੀਤਾ ਗਿਆ। ਉਸ ਦੌਰਾਨ ਸ਼ਹੀਦ ਹੋਏ ਭਾਈ 
ਹਜ਼ਾਰਾ ਸਿੰਘ ਅਤੇ ਭਾਈ ਹੁਕਮ ਸਿੰਘ ਦੀ ਸਮਾਧ ਮੰਜੀ 
ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਨੇੜੇ ਬਣਾਈ ਗਈ ਹੈ। 
ਹੌਲੀ ਹੌਲੀ ਤਰਨਤਾਰਨ ਨਗਰ ਵਿਕਸਿਤ ਹੁੰਦਾ 
ਗਿਆ। ਹੁਣ ਉਥੋਂ ਦੀ ਆਬਾਦੀ ਤੀਹ ਹਜ਼ਾਰ ਤੋ ਉਪਰ 
ਹੈ। ਇਸ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਉਤੇ ਹਰ ਮਸਿਆ ਵਾਲੇ ਦਿਨ ਮੇਲਾ 
ਲਗਦਾ ਹੈ, ਪਰ ਭਾਦਰੋਂ ਦੀ ਮਸਿਆ ਦਾ ਮੇਲਾ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ 
ਆਕਰਸ਼ਣ ਦਾ ਕਾਰਣ ਹੈ। ਸ਼ੋੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਬੈਧਕ 
ਕਮੇਟੀ ਨਾਲ ਸੈਬੈਧਿਤ ਹੁਣ ਇਸ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਦੇ ਸਰੂਪ ਨੂੰ 
ਕਾਰਸੇਵਾ ਵਾਲੇ ਬਾਬਿਆਂ ਨੇ ਬਹੁਤ ਨਿਖਾਰ ਦਿੱਤਾ ਹੈ। 


ਤਰਾਉੜੀ/ਤ੍ਾਵੜੀ (ਕਸਬਾ) : ਹਰਿਆਣਾ ਦੇ ਕਰਨਾਲ 
ਨਗਰ ਤੋ 12 ਕਿ.ਮੀ. ਉਤਰ ਵਾਲੋਂ ਪਾਸੇ ਜੀ.ਟੀ. ਰੋਡ 
ਉਤੇ ਵਸਿਆ ਇਕ ਪੁਰਾਤਨ ਨਗਰ, ਜੋ ਕਦੇ ਕਿਸੇ ਰਾਜੇ 
ਨਾਲ ਸੈਬੈਧਿਤ ਰਿਹਾ ਸੀ। ਇਸ ਨਗਰ ਦੇ ਪਰਕੋਟੇ (ਫ਼ਸੀਲ) 
ਦੇ ਅੰਤਰਗਤ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸੀਸਰੀਜ ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ ਨੌਵੀਂ” 
ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਸਿੱਖ ਇਤਿਹਾਸ ਅਨੁਸਾਰ 11 ਨਵੈਬਰ 
1675 ਈ. ਨੂੰ ਸ਼ਹੀਦ ਕੀਤੇ ਗਏ ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ 
ਦਾ ਸੀਸ ਜਦੋਂ ਭਾਈ ਜੈਤਾ ਆਨੰਦਪੁਰ ਲੈ ਕੇ ਜਾ ਰਿਹਾ 
ਸੀ, ਤਾਂ ਉਹ ਦੇਵਾ ਰਾਮ ਨਾਂ ਦੇ ਇਕ ਧੋਬੀ ਪਾਸ ਰੁਕਿਆ 
ਜੋ ਪਰਕੋਟੇ ਤੋਂ ਬਾਹਰ ਕਪੜੇ ਧੋ ਰਿਹ ਸੀ ਅਤੇ ਸਿੱਖ ਧਰਮ 
ਵਿਚ ਵਿਸ਼ਵਾਸ ਰਖਦਾ ਸੀ। ਭਾਈ ਜੈਤੋ ਨੂੰ ਦਿਲੀਓ' 
ਆਇਆ ਜਾਣ ਕੇ ਉਸ ਨੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਬਾਰੇ ਸਮਾਚਾਰ ਜਾਣਨ 
ਦਾ ਯਤਨ ਕੀਤਾ। ਭਾਈ ਜੈਤੇ ਨੇ ਉਸ ਨੂੰ ਘਰ ਚਲਣ ਲਈ 
ਕਿਹਾ। ਘਰ ਜਾ ਕੇ ਉਸ ਨੇ ਸਾਰੀ ਗੱਲ ਦਸੀ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਜੀ 
ਦੇ ਸੀਸ ਦੇ ਦਰਸ਼ਨ ਕਰਾਏ। ਭਾਈ ਜੈਤੇ ਨੇ ਰਾਤ ਉਥੇ ਕਟੀ 
ਅਤੇ ਸਵੇਰੇ ਮੰਜ਼ਿਲ ਵਲ ਤੁਰ ਪਿਆ। ਭਾਈ ਦੇਵਾ ਰਾਮਦੀ 
ਘਰ ਵਾਲੀ ਥਾਂ ਉਤੇ ਪਹਿਲਾਂ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਮੰਜੀ ਸਾਹਿਬ 
ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ। ਹੁਣ ਉਥੇ ਪੰਜ ਮੰਜ਼ਿਲਾ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ 
ਉਸਰ ਚੁਕਿਆ ਹੈ ਅਤੇ ਇਕ ਸਰੋਵਰ ਵੀ ਬਣਵਾਇਆ 
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ਤਰੁਣਾ ਦਲ 


ਗਿਆ ਹੈ। ਇਹ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸ਼੍ਰੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਬੈਧਕ 
ਕਮੇਟੀ ਦੇ ਅਧੀਨ ਹੈ, ਪਰ ਇਸ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਸਥਾਨਕ 
ਕਮੇਟੀ ਕਰਦੀ ਹੈ। 

ਸਥਾਨਕ ਰਵਾਇਤ ਅਨੁਸਾਰ ਤਰਾਉੜੀ ਤੋ 10 
ਕਿ.ਮੀ. ਉਤਰ ਵਾਲੇ ਪਾਸੇ ਅਮੀਨਗੜ੍ਹ ਕਸਬੇ ਪਾਸ ਮੁਗ਼ਲ 
ਸੈਨਾ ਨਾਲ ਹੋਈ ਬਾਬਾ ਬੈਦਾ ਬਹਾਦਰ ਦੀ ਲੜਾਈ ਵਿਚ 
ਮਾਰੇ ਗਏ ਸਿੰਘਾਂ ਦਾ ਸਸਕਾਰ ਵੀ ਪੁਰਾਣੇ ਮੰਜੀ ਸਾਹਿਬ 
ਦੇ ਨੇੜੇ ਹੀ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਸੀ। 


ਤਰੁਣਾ ਦਲ : ਨਵਾਬ ਕਪੂਰ ਸਿੰਘ ਦੁਆਰਾ ਸਿੱਖਾਂ ਦੇ 
ਸੈਨਿਕ ਬਲ ਨੂੰ ਵਿਵਸਥਿਤ ਰੂਪ ਦੇਣ ਲਈ ਸੈਨ 1734 
ਈ. ਵਿਚ ਦੋ ਮੁੱਖ ਦਲਾਂ ਵਿਚ ਵੰਡ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ, ਜਿਵੇਂ 
ਬੁੱਢਾ ਦਲ ਅਤੇ ਤਰੁਣਾ ਦਲ। ਪਹਿਲੇ ਦਲ ਵਿਚ 40 
ਵਰ੍ਹਿਆਂ ਤੋਂ ਉਪਰ ਉਮਰ ਵਾਲੇ ਸਿੰਘ ਸ਼ਾਮਲ ਸਨ ਜਦ ਕਿ 
ਤਰੁਣਾ ਦਲ ਵਿਚ 40 ਤੋਂ ਹੇਠਲੀ ਉਮਰ ਦੇ ਯੋਧੇ ਰਖੇ ਗਏ 
ਸਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਕੰਮ ਵੈਰੀਆਂ ਨਾਲ ਲੋਹਾ ਲੈਣਾ, ਪੰਥ ਨੂੰ 
ਚੜ੍ਹਦੀ ਕਲਾ ਵਿਚ ਰਖਣਾ ਅਤੇ ਆਪਣੀ ਹੋਂਦ ਲਈ ਸੈਘਰਸ਼ 
ਕਰਨਾ ਸੀ। ਹੋਰ ਵਿਸਤਾਰ ਲਈ ਵੇਖੋ ਬੁੱਢਾ ਦਲ'। 


ਤਲਵਾੜਾ (ਪਿੰਡ) : ਗੁਰਦਾਸਪੁਰ ਜ਼ਿਲੂੰ ਵਿਚ ਸੀ 
ਹਰਿਗੋਬਿੰਦਪੁਰ ਦੇ ਨੇੜੇ ਸਥਿਤ ਇਕ ਪਿੰਡ, ਜਿਥੇ 
“ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਦਮਦਮਾ ਸਾਹਿਬ” ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਛੇਵੇਂ 
ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਰੁਹੇਲਾ (ਹੁਣ ਸੀ ਹਰਿਗੋਬਿਦਪੁਰ) ਦੀ ਲੜਾਈ 
ਤੋਂ ਬਾਦ ਜਿਗਿਆਸੂਆਂ ਨੂੰ ਇਥੇ ਉਪਦੇਸ਼ ਦਿੱਤਾ ਸੀ। ਇਸ 
ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਦੀ ਇਮਾਰਤ ਸੈਨ 1928 ਈ. ਵਿਚ ਉਸਾਰੀ 
ਗਈ ਹੈ। ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਦੇ ਸੱਜੇ ਪਾਸੇ ਸਰੋਵਰ ਵੀ ਬਣਿਆ 
ਹੋਇਆ ਹੈ। ਇਹ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਭਾਵੇਂ ਸ਼੍ਰੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ 
ਪ੍ਰਬੰਧਕ ਕਮੋਟੀ ਨਾਲ ਸੈਬੈਧਿਤ ਹੈ, ਪਰ ਇਸ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ 
ਨਿਹੰਗ ਸਿੰਘ ਕਰਦੇ ਹਨ। ਹੋਲ ਮਹੱਲੇ ਅਤੇ ਵਿਸਾਖੀ ਵਾਲੇ 
ਦਿਨ ਇਥੇ ਸਾਲਾਨਾ ਜੋੜ-ਮੇਲੋ ਹੁੰਦੇ ਹਨ। 

ਤਲਵੰਡੀ ਸਾਬੇ ਕੀ (ਪਿੰਡ) : ਇਕ ਪਿੰਡ ਜਿਥੇ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿਦ 


ਸਿੰਘ ਜੀ ਨੇ 'ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ” ਦਾ ਪੁਨਰ-ਸੈਪਾਦਨ ਕੀਤਾ 
ਸੀ। ਵੇਖੋ “ਦਮਦਮਾ ਸਾਹਿਬ”। 
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ਤਵਾਰੀਖ਼ ਗੁਰੂ ਖ਼ਾਲਸਾ 
ਤਲਵੰਡੀ ਰਾਇ ਭੋਇ ਭੱਟੀ ਕੀ (ਪਿੰਡ) : ਇਕ ਪਿੰਡ 
ਜਿਥੇ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦਾ ਜਨਮ ਹੋਇਆ ਸੀ ਅਤੇ 
ਜੋ ਹੁਣ ਨਨਕਾਣਾ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਹੈ। ਵੇਖੋ 
“ਨਨਕਾਣਾ ਸਾਹਿਬ'। 


ਤਵਾਰੀਖ਼ ਗੁਰੂ ਖ਼ਾਲਸਾ : ਇਹ ਵਡ-ਆਕਾਰਾ ਸਿੱਖ 
ਇਤਿਹਾਸ ਗਿਆਨੀ ਗਿਆਨ ਸਿੰਘ (ਵੇਖੋ) ਦੀ ਰਚਨਾ 
ਹੈ। ਇਸ ਦੇ ਪੰਜ ਭਾਗ ਹਨ, ਜਿਵੇਂ (1) ਜਨਮਸਾਖੀ ਦਸਾਂ 
ਗੁਰੂਆਂ, (2) ਸ਼ਮਸ਼ੇਰ ਖ਼ਾਲਸਾ, (3) ਰਾਜ ਖ਼ਾਲਸਾ, (4) 
ਸਰਦਾਰ ਖ਼ਾਲਸਾ ਅਤੇ (5) ਪੰਥ ਖ਼ਾਲਸਾ। ਇਸ ਦੇ ਪਹਿਲੇ 
ਭਾਗ ਵਿਚ ਦਸ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ ਦੇ ਜੀਵਨ-ਬ੍ਰਿੱਤਾਂਤਾਂ ਤੋਂ 
ਇਲਾਵਾ ਸਿੱਖ ਕੌਮ ਦੇ ਖ਼ਾਲਸਾ ਸਾਜੇ ਜਾਣ ਤਕ ਦਾ 
ਉਤਰੋਤਰ ਵਿਵਰਣ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਦੂਜੇ ਭਾਗ ਵਿਚ 
ਬਾਬਾ ਬੈਦਾ ਬਹਾਦਰ ਦੀਆਂ ਮੁਹਿਮਾਂ ਅਤੇ ਸ਼ਹੀਦੀਆਂ ਦਾ 
ਹਾਲ ਅੰਕਿਤ ਕਰਨ ਤੋਂ ਬਾਦ ਸਿੱਖਾਂ ਉਤੇ ਢ“ਏ ਗਏ ਜ਼ੁਲਮਾਂ 
ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਪ੍ਤਿਕ੍ਿਆ ਵਜੋਂ ਸਥਾਪਿਤ ਹੋਇਆ “ਦਲ 
ਖ਼ਾਲਸਾ” ਅਤੇ ਉਸ ਦੇ ਸੈਘਰਸ਼ ਦਾ ਵਰਣਨ ਹੋਇਆ ਹੈ। 
ਤੀਜੇ ਭਾਗ ਵਿਚ ਮਿਸਲਾਂ ਦੀਆਂ ਕਾਰਵਾਈਆਂ ਦੇ ਚਿੜ੍ਣ 
ਤੋਂ ਬਾਦ ਮਹਾਰਾਜਾ ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ ਦੀ ਬਾਦਸ਼ਾਹੀ ਦੀ 
ਮਹਾਨਤਾ ਨੂੰ ਦਰਸਾਇਆ ਗਿਆ ਹੈ ਅਤੇ ਅੰਤ ਵਿਚ 
ਪੰਜਾਬ ਉਤੇ ਅੰਗੇਜ਼ਾਂ ਦੇ ਕਬਜ਼ੇ ਦੀ ਗੱਲ ਕੀਤੀ ਗਈ ਹੈ। 
ਚੌਥੇ ਭਾਗ ਵਿਚ ਉਨ੍ਹਾਂ ਸਿੱਖ ਰਿਆਸਤਾਂ ਦਾ ਵਿਵਰਣ 
ਦਰਜ ਹੈ ਜੋ ਮਹਾਰਾਜਾ ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ ਦੇ ਰਾਜ ਵਿਚ 
ਸ਼ਾਮਲ ਨਹੀਂ ਹੋਈਆਂ ਸਨ। ਪੰਜਵੇਂ ਭਾਗ ਵਿਚ ਸਿੱਖ 
ਸੰਪਰਦਾਵਾਂ, ਗੁਰਦੁਆਰਿਆਂ, ਸੰਗਤਾਂ, ਪ੍ਚਾਰ-ਕੇੱਦਰਾਂ 
ਆਦਿ ਉਤੇ ਚਾਨਣਾ ਪਾਇਆ ਗਿਆ ਹੈ। 

ਇਤਨੇ ਵਡੇ ਆਕਾਰ ਵਾਲੇ ਇਤਿਹਾਸ ਨੂੰ ਲਿਖਣ 
ਲਈ ਗਿਆਨੀ ਜੀ ਨੇ ਸਾਮਗੀ ਇਕੱਠੀ ਕਰਨ ਉਤੇ 
ਲਗਭਗ 15 ਵਰ੍ਹੇ ਲਗਾਏ ਅਤੇ ਤਿੰਨ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ ਸਾਧਨ 
ਵਰਤੇ। ਇਕ, ਪੁਰਾਤਨ ਸਿੱਖਾਂ ਨਾਲ ਸੈਪਰਕ; ਦੂਜਾ, ਸਾਰੇ 
ਦੇਸ਼ ਦੀ ਯਾਤਾ ਅਤੇ ਤੀਜਾ, ਪੁਰਾਤਨ ਸਿੱਖ ਇਤਿਹਾਸ। 
ਇਸ ਇਤਿਹਾਸ ਦੇ ਪਹਿਲੇ ਤਿੰਨ ਭਾਗ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ 


ਪ੍ਰੈਸ, ਸਿਆਲਕੋਟ ਵਲੋ ਸੈਨ 1891-92 ਈ. ਵਿਚ 


ਪ੍ਕਾਸ਼ਿਤ ਕੀਤੇ ਗਏ। ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਨ ਲਈ ਸਿਆਲਕੋਟ ਦੇ 
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ਦੇ ਸ. ਬੂਟਾ ਸਿੰਘ ਨੇ ਮਾਇਕ ਸਹਾਇਤਾ ਦਿੱਤੀ। ਬਾਕੀ ਦੋ 
ਭਾਗ ਅਜੇ ਛਪੇ ਨਹੀਂ ਸਨ ਕਿ ਗਿਆਨੀ ਜੀ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ 
ਆਏ ਅਤੇ ਸਖ਼ਤ ਬੀਮਾਰ ਹੋ ਗਏ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਚਿੰਤਾਜਨਕ 
ਸਥਿਤੀ ਵੇਖ ਕੇ ਖ਼ਾਲਸਾ ਟ੍ਰੈਕਟ ਸੁਸਾਇਟੀ ਦੇ ਮੁਖੀ ਮੈਂਬਰਾਂ 
ਨੇ ਗਿਆਨੀ ਜੀ ਨੂੰ ਪਰ ਕੇ ਛਪੀਆਂ ਅਣਛਪੀਆਂ ਪੁਸਤਕਾਂ 
ਦੇ ਖਰੜੇ ਲੈ ਕੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਨ ਦੇ ਹਕੂਕ ਸੁਸਾਇਟੀ ਦੇ 
ਨਾਂ ਲਿਖਵਾ ਲਏ ਅਤੇ ਉਸ ਦੇ ਬਦਲੇ ਵਿਚ ਗਿਆਨੀ ਜੀ 
ਨੂੰ 12 ਰੁਪਏ ਮਹੀਨਾ ਦੇਣ ਦਾ ਇਕਰਾਰਨਾਮਾ ਲਿਖ ਦਿੱਤਾ। 
ਪਰ ਸੁਸਾਇਟੀ ਨੇ ਖਰੜੇ ਨ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਿਤ ਕੀਤੇ ਅਤੇ ਨ ਹੀ 
ਗਿਆਨੀ ਜੀ ਨੂੰ ਪਰਤਾਏ। ਇਸ ਤੱਥ ਬਾਰੇ ਗਿਆਨੀ ਜੀ 
ਨੇ ਖ਼ੁਦ ਲਿਖਿਆ ਹੈ-- ਅਤਿ ਅਨਯ7ਇ ਉਨ ਜੁਲਮ ਬਡ 
ਮੱਝ ਸੱ ਕੀਨੇ ਆਪ/ ਨਹ ਖਰੜੇ ਮੁਝ ਦੇਤ ਹੈੱ' ਨਹਿ ਛਾਪ 
ਹੈ ਆਪ/ ਝਰਖ' ਸਤਾਰਾਂ ਭਟ ਹੱ ਉਨ ਕੰ ਦਏ ਬਨਾ/ਇ/ 
ਖੱਟੇ #' ਪਾ ਰਖੋ ਹੈੱ ਟਾਲਾ ਕਰਤ ਰਹਾ/ਇ/ ... ਸ਼ਾਗਰ ਸਮ 
ਮਮ ਨਿਤ ਸੈ ਟੈਕਟ ਛਾਪ ਅਨਕ / ਧਨ ਅਰ ਨਾਮ ਕਮਾ 
ਰਹੇ ਪੰਥਕ ਆਗੂ ਨੰਕ / (ਗੁਰਮਤਿ ਪ੍ਰਕਾਸ਼, 9/1992)। 

“ਤਵਾਰੀਖ਼ ਗੁਰੂ ਖ਼ਾਲਸਾ” ਦਾ ਚੌਥਾ ਭਾਗ 
(ਸਰਦਾਰ ਖ਼ਾਲਸਾ) ਅਜੇ ਤਕ ਨਹੀਂ ਛਪਿਆ ਅਤੇ ਪੰਜਵੇਂ 
ਭਾਗ (ਪੰਥ ਖ਼ਾਲਸਾ) ਦਾ ਸੈਨ 1919 ਈ. ਵਿਚ ਕੇਵਲ 
ਉਰਦੂ ਸੈਸਕਰਣ ਛਪਿਆ ਹੈ। ਪਹਿਲੇ ਤਿੰਨ ਖੰਡਾਂ ਨੂੰ 
ਇਕੱਠਿਆਂ ਅਤੇ ਵਖਰੇ ਵਖਰੇ ਰੂਪ ਵਿਚ ਕਈ ਵਾਰ ਉਰਦੂ 
ਅਤੇ ਪੰਜਾਬੀ ਵਿਚ ਛਾਪਿਆ ਜਾ ਚੁਕਾ ਹੈ। ਸੈਨ 1970 
ਈ. ਵਿਚ ਭਾਸ਼ਾ ਵਿਭਾਗ ਨੇ ਵੀ ਇਸ ਨੂੰ ਦੋ ਹਿੱਸਿਆਂ 
ਵਿਚ ਛਾਪਿਆ ਹੈ। 


ਤਾਰਨ ਸਿੰਘ, ਡਾਕਟਰ (1922-1981 ਈ.) : ਸਿੱਖ 
ਵਿਦਵਾਨ ਅਤੇ ਧਰਮ ਪ੍ਰਚਾਰਕ ਡਾ. ਤਾਰਨ ਸਿੰਘ ਦਾ ਜਨਮ 
ਪੱਛਮੀ ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਜੇਹਲਮ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ ਕੱਲਰ ਕੋਹਾੜ ਪਿੰਡ 
ਵਿਚ ਭਾਈ ਨਿਧਾਨ ਸਿੰਘ ਮਾਕਿਨ ਦੇ ਘਰ ਮਾਤਾ ਗਿਆਨ 
ਕੌਰ ਦੀ ਕੁੱਖੋਂ 18 ਫਰਵਰੀ ੧922 ਈ. (ਦੂਜਾ ਸਰੋਤ- 
8 ਫਰਵਰੀ 1923) ਨੂੰ ਹੋਇਆ। ਇਸ ਨੇ ਮੁਢਲੀ ਤਾਲੀਮ 
ਆਪਣੇ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਹਾਸਲ ਕੀਤੀ। ਦਸਵੀ' ਪਾਸ ਕਰਨ ਤੋ 
ਬਾਦ ਸੰਨ 1940 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਨੇ ਪੰਜਾਬ ਯੂਨੀਵਰਸਿਟੀ 
ਤੋਂ ਗਿਆਨੀ ਦਾ ਇਮਤਿਹਾਨ ਪਾਸ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਸੈਨ 1941 
ਈ. ਵਿਚ ਇੰਟਰਮਿਡੀਏਟ ਪਰੀਖਿਆ ਕਰਨ ਉਪਰੈਤ 


੮੧0੬ 75 


ਤਾਰਨ ਸਿੰਘ, ਡਾਕਟਰ 
ਐਮ.ਏ. ਅੰਗੇਜ਼ੀ ਤਕ ਯੋਗਤਾ ਹਾਸਲ ਕੀਤੀ। ਪੰਜਾਬ ਦੇ 
ਬਟਵਾਰੇ ਤੋਂ ਬਾਦ ਇਹ ਪੂਰਬੀ ਪੰਜਾਬ ਵਿਚ ਆ ਗਿਆ। 
ਸੈਨ 1948 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਨੂੰ ਫੂਡ ਐੱਡ ਸਪਲਾਈਜ਼ 
ਵਿਭਾਗ ਵਿਚ ਇੰਸਪੈਕਟਰ ਦੀ ਨੌਕਰੀ ਮਿਲੀ। 
ਸੰਨ 1950 ਈ. ਵਿਚ ਇਹ ਰਾਮਗੜ੍ਹੀਆ 
ਕਾਲਜ, ਫਗਵਾੜਾ ਵਿਚ ਅੰਗ੍ਰੇਜ਼ੀ ਦਾ ਲੈਕਚਰਾਰ ਲਗਿਆ। 
ਸੈਨ 1952 ਈ. ਵਿਚ ਐਮ.ਏ. ਪੰਜਾਬੀ ਪਾਸ ਕਰਨ ਉਪਰੈਤ 
ਇਸ ਨੇ ਖ਼ਾਲਸਾ ਕਾਲਜ, ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਵਿਚ ਧਰਮ- 
ਅਧਿਐਨ ਦੇ ਲੈਕਚਰਾਰ ਵਜੋਂ ਨੌਕਰੀ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤੀ। ਸੈਨ 
1955 ਈ. ਵਿਚ ਇਹ ਧਰਮ ਪ੍ਰਚਾਰ ਲਈ ਮਲਾਇਆ 
ਗਿਆ। ਸੈਨ ੧959 ਈ. ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਬਾਣੀ ਦੇ 
ਅਧਿਐਨ ਸਬੰਧੀ ਖੋਜ ਕਰਨ ਉਤੇ ਪੀ-ਐਚ.ਡੀ. ਦੀ 
ਡਿਗਰੀ ਹਾਸਲ ਕੀਤੀ। ਸੈਨ 1966 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਨੂੰ 
ਪੰਜਾਬੀ ਯੂਨੀਵਰਸਿਟੀ, ਪਟਿਆਲਾ ਵਿਚ ਨਵੇਂ' ਖੁਲ੍ਹੇ 'ਸੀ 
ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਅਧਿਐਨ ਵਿਭਾਗ” ਦਾ ਮੁਖੀ ਨਿਯੁਕਤ 
ਕੀਤਾ ਗਿਆ। ਸੈਨ 1974 ਈ. ਵਿਚ ਇਹ ਈਰਾਨ ਗਿਆ 
ਅਤੇ ਫਿਰ ਸੈਨ 1978 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਨੇ ਰੂਸ ਵਿਚ ਹੋਈ 
ਵਿਸ਼ਵ ਧਰਮ ਕਾਨਫ੍ਰੈਸ ਵਿਚ ਹਿੱਸਾ ਲਿਆ। 
ਪ੍ਰੈ. ਸਾਹਿਬ ਸਿੰਘ ਤੋਂ ਬਾਦ ਇਸ ਨੇ ਗੁਰਬਾਣੀ 
ਦੀ ਵਿਆਖਿਆ ਕਰਨ ਦਾ ਆਪਣਾ ਹੀ ਢੰਗ ਅਪਣਾਇਆ। 
ਇਸ ਦੀ ਵਿਆਖਿਆ ਵਿਧੀ ਵਿਚ ਤੁਕਾਰਥ, ਭਾਵਾਰਥ, 
ਸਾਹਿਤਾਰਥ ਅਤੇ ਇਤਿਹਾਸਰਥ ਸ਼ਾਮਲ ਮਿਲਦੇ ਹਨ। ਇਸੇ 
ਪਰੈਪਰਾ ਵਿਚ ਇਸ ਨੇ “ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦਾ ਸਾਹਿਤਿਕ 
ਇਤਿਹਾਸ” (1963) ਅਤੇ “ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੀਆਂ ਵਿਆਖਿਆ 
ਪ੍ਰਣਾਲੀਆਂ” (1980) ਨਾਂ ਦੀਆਂ ਪੁਸਤਕਾਂ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਿਤ 
ਕੀਤੀਆਂ ਹਨ। “ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ : ਚਿੰਤਨ ਤੇ ਕਲਾ” (1969) 
ਇਸ ਦੀ ਪੀ-ਐਚ.ਡੀ. ਦੀ ਖੋਜ ਉਤੇ ਆਧਾਰਿਤ ਪੁਸਤਕ 
ਹੈ। ਇਸ ਨੇ “ਭਗਤੀ ਤੇ ਸ਼ਕਤੀ” (1962), “ਬਾਰਹਮਾਹਾ 
ਦਰਪਣ” (1962), “ਸਿੱਖ ਧਰਮ : ਰਹਿਸ ਤੇ ਰਮਜ਼” 
(1965), “ਨੌਮ ਤੇ ਪ੍ਰੌਮ” (1963), “ਸਹਿਜ ਤੇ ਅਨੰਦ” 
(1963), “ਦਸਮ ਗਰੰਥ: ਰੂਪ ਤੇ ਰਸ” (1966), “ਦਸਮੇਸ਼ 
ਦਰਪਣ” (1967), “ਅਨੰਦ ਜੋਗ ਤੇ ਜੁਗਤ” (1980), 
'ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਬਾਣੀ ਪ੍ਰਕਾਸ਼' (1969), 'ਸਿੱਖ, ਸਿੱਖੀ ਅਤੇ 
ਸਿੱਧਾਂਤ” (1982) ਆਦਿ ਕਈ ਪੁਸਤਕਾਂ ਵੀ ਲਿਖੀਆਂ 
ਹਨ। ਇਸ ਨੇ ਗੁਰਮਤਿ ਦਰਸ਼ਨ ਦੇ ਕਈ ਰੀਭੀਰ ਮੁੱਦਿਆਂ 
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ਤਾਰਾ ਸਿੰਘ ਗ਼ੈਥਾ 
ਨੂੰ ਬੜੀ ਸਰਲ ਅਤੇ ਸਪੱਸ਼ਟ ਸ਼ੈਲੀ ਵਿਚ ਸਮਝਾਉਣ ਦਾ 
ਯਤਨ ਕੀਤਾ ਹੈ। ਇਸ ਦਾ ਸਾਰਾ ਅਧਿਐਨ ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੇ 
ਦੁਆਲੇ ਘੁੰਮਦਾ ਹੈ। ਪੰਜਾਬੀ ਯੂਨੀਵਰਸਿਟੀ ਵਿਚ ਇਸ 
ਨੇ “ਨਾਨਕ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਪਤ੍ਹਿਕਾ” ਦਾ ਸੈਪਾਦਨ ਕੀਤਾ ਅਤੇ 
ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਅਤੇ ਗੁਰਬਾਣੀ ਨਾਲ ਸੰਬੰਧਿਤ ਕਈ ਸੈਮੀਨਾਰ 
ਆਯੋਜਿਤ ਕੀਤੇ । 

30 ਜਨਵਰੀ 1981 ਈ. ਨੂੰ ਦਿਲ ਦੀ ਹਰਕਤ 
ਬੰਦ ਹੋ ਜਾਣ ਕਾਰਣ ਇਸ ਦਾ ਪਟਿਆਲੇ ਵਿਚ ਦੇਹਾਂਤ ਹੋ 
ਗਿਆ। 


ਤਾਰਾ ਸਿੰਘ ਜ਼ੀਬਾ (1717-1807 ਈ.) : ਡਲੇਵਾਲੀਆ 
ਮਿਸਲ ਦੇ ਮੋਢੀ ਸ. ਗੁਲਾਬ ਸਿੰਘ ਦੇ ਦੇਹਾਂਤ ਤੋਂ ਬਾਦ 
ਉਸ ਮਿਸਲ ਦੇ ਸਰਦਾਰ ਬਣਨ ਵਾਲੇ ਤਾਰਾ ਸਿੰਘ ਨੇ 
ਆਪਣਾ ਜੀਵਨ ਇਕ ਆਜੜੀ ਵਾਂਗ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤਾ ਅਤੇ 
ਛੁਪਾ ਦੇਣਾ (ਗ਼ਾਇਬ ਕਰ ਦੇਣਾ) ਇਸ ਦਾ ਨਿੱਤ ਦਾ ਕੰਮ 
ਬਣ ਗਿਆ। ਪਸ਼ੂਆਂ ਨੂੰ ਗ਼ਾਇਬ ਕਰਨ ਕਰਕੇ ਇਸ ਦੇ ਨਾਂ 
ਨਾਲ “ਗ਼ੈਬਾ” (ਗ਼ਾਇਬਾ) ਸ਼ਬਦ ਜੁੜ ਗਿਆ। 

ਮਿਸਲ ਦਾ ਸਰਦਾਰ ਬਣਨ ਤੋਂ ਬਾਦ ਇਸ ਦੇ 
ਯੁੱਧ-ਕਰਮ ਨੂੰ ਕਾਫ਼ੀ ਬੜਾਵਾ ਮਿਲਿਆ ਅਤੇ ਸਿਰਲਥ 
ਯੋਧਿਆਂ ਦਾ ਤਕੜਾ ਟੋਲਾ ਇਸ ਨਾਲ ਰਲ ਗਿਆ। ਸਭ 
ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ ਇਸ ਨੇ ਅਹਿਮਦ ਸ਼ਾਹ ਦੁਰਾਨੀ ਦੇ ਦਲ ਨੂੰ 
ਕਪੂਰਥਲਾ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ “ਕੰਗ” ਪਿੰਡ ਦੇ ਨੇੜੇ ਵੇਈਂ ਪਾਰ 
ਕਰਦਿਆਂ ਲੁਟਿਆ। ਫਿਰ ਸਤਲੁਜ ਦਰਿਆ ਪਾਰ ਕਰਕੇ 
ਧਰਮਕੋਟ ਅਤੇ ਫਤਹਿਗੜ੍ਹ ਨਾਂ ਦੇ ਕਸਬੇ ਜਿਤੇ ਅਤੇ ਦੁਆਬੇ 
ਵਲ ਪਰਤ ਕੇ ਰਾਹੋਂ ਦੇ ਨੋੜੇ ਤੇੜੇ ਦਾ ਇਲਾਕਾ ਜਿਤਿਆ 
ਅਤੇ ਰਾਹੋਂ ਵਿਚ ਆਪਣਾ ਪੱਕਾ ਡੇਰਾ ਜਮਾਇਆ। ਫਿਰ 
ਇਸ ਨੇ ਨਕੋਦਰ ਅਤੇ ਉਸ ਦੇ ਸਮੀਪਵਰਤੀ ਖੇਤਰਾਂ ਨੂੰ 
ਆਪਣੇ ਅਧੀਨ ਕੀਤਾ। ਸੈਨ 1763 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਨੇ 
ਭੰਗੀ, ਕਨ੍ਹੀਆ ਅਤੇ ਰਾਮਗੜ੍ਹੀਆ ਮਿਸਲਾਂ ਨਾਲ ਰਲ ਕੇ 
ਕਸੂਰ ਦੇ ਪਠਾਣ ਨਵਾਬ ਉਤੇ ਹਮਲਾ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਨਗਰ 
ਨੂੰ ਖ਼ੂਬ ਲੁਟਿਆ। ਜਨਵਰੀ 1764 ਈ. ਵਿਚ ਇਹ ਦਲ 
ਖ਼ਾਲਸੇ ਵਲੋਂ ਸਰਹਿੰਦ ਉਤੇ ਕੀਤੀ ਫ਼ੌਜ-ਕਸ਼ੀ ਵਿਚ ਹਿੱਸਾ 
ਲਿਆ। ਸੈਨ 1765 ਈ. ਤਕ ਇਸ ਨੇ ਜਲੈਧਰ ਦੁਆਬ, 
ਲੁਧਿਆਣਾ, ਅੰਬਾਲਾ ਅਤੇ ਫ਼ਿਰੋਜ਼ਪੁਰ ਜ਼ਿਲ੍ਹਿਆਂ ਦੇ ਕਈ 
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ਤਾਰਾ ਸਿੰਘ, ਜੱਜ 
ਖੇਤਰ ਆਪਣੇ ਅਧੀਨ ਕਰ ਲਏ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਸਾਲਾਨਾ 
ਆਮਦਨ ਲਗਭਗ 17 ਲੱਖ ਰੁਪਏ ਸੀ। ਇਸ ਨੇ ਜਮਨਾ 
ਨਦੀ ਦੇ ਪਾਰ ਦੀਆਂ ਮੁਹਿੰਮਾਂ ਵਿਚ ਵਧ ਚੜ੍ਹ ਕੇ ਹਿੱਸਾ 
ਲਿਆ। ਇਸ ਦੀ ਮਹਾਰਾਜਾ ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ ਨਾਲ ਬਹੁਤ 
ਦੋਸਤੀ ਸੀ ਅਤੇ ਉਸ ਦੀਆਂ ਕਈ ਸੈਨਿਕ ਮੁਹਿੰਮਾਂ ਵਿਚ 
ਹਿੱਸਾ ਲਿਆ ਸੀ। ਸੈਨ 1807 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਦੀ ਮਿ੍‌ਤੂ 
ਤੋਂ ਬਾਦ ਇਸ ਦੀ ਜਾਗੀਰ ਨੂੰ ਮਹਾਰਾਜੇ ਨੇ ਲਾਹੌਰ ਦਰਬਾਰ 
ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਕਰ ਲਿਆ। 


ਤਾਰਾ ਸਿੰਘ, ਜੱਜ (1888-1956 ਈ.) : ਪੰਜਾਬ ਦੇ 
ਮੋਗਾ ਨਿਵਾਸੀ ਸ. ਪਰਤਾਪ ਸਿੰਘ ਗਿਲ ਦੇ ਘਰ ਸੈਨ 
1888 ਈ. ਵਿਚ ਪੈਦਾ ਹੋਏ ਸ. ਤਾਰਾ ਸਿੰਘ ਨੇ ਉਥੋਂ ਦੇ 
ਸਥਾਨਕ ਸਕੂਲ ਵਿਚੋਂ ਸੈਨ 1903 ਈ. ਵਿਚ ਦਸਵੀਂ ਦਾ 
ਇਮਤਿਹਾਨ ਪਾਸ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਫਿਰ ਖ਼ਾਲਸਾ ਕਾਲਜ, 
ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਵਿਚ ਦਾਖ਼ਲਾ ਲਿਆ। ਉਥੋਂ ਸੈਨ 1907 ਈ. 
ਵਿਚ ਬੀ.ਏ. ਕਰਕੇ ਫਿਰ ਪੰਜਾਬ ਯੂਨੀਵਰਸਿਟੀ ਲਾਹੌਰ 
ਤੋਂ ਲਾਅ ਦੀ ਡਿਗਰੀ ਹਾਸਲ ਕੀਤੀ। ਪਹਿਲਾਂ ਇਸ ਨੇ 
ਫ਼ਿਰੋਜ਼ਪੁਰ ਵਿਚ ਵਕਾਲਤ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤੀ, ਪਰ ਜਲਦੀ ਹੀ 
ਮੋਗੇ ਆ ਗਿਆ। ਉਥੇ, ਕੁਝ ਵਕਾਲਤ ਕਰਕੇ ਅਤੇ ਕੁਝ 
ਸਮਾਜਿਕ ਭਲਾਈ ਦੇ ਕੰਮਾਂ ਵਿਚ ਰੁਚੀ ਲੈਣ ਕਰਕੇ , ਇਹ 
ਜਲਦੀ ਹੀ ਪ੍ਤਿਸ਼ਠਿਤ ਹੋ ਗਿਆ। ਉਥੇ ਰਹਿੰਦਿਆਂ ਇਸ 
ਨੋ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸੁਧਾਰ ਲਹਿਰ ਵਿਚ ਦਿਲਚਸਪਤੀ ਲੈਣੀ 
ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤੀ ਅਤੇ ਜੈਤੋ ਦੇ ਮੋਰਚੇ ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਵੀ ਹੋਇਆ। 
ਇਸ ਨੇ ਦਸੈਬਰ 1923 ਈ . ਵਿਚ ਫ਼ਿਰੋਜ਼ਪੁਰ ਦੇ ਹਲਕੇ 
ਤੋਂ ਸ਼ਰੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਬੈਧਕ ਕਮੇਟੀ ਦੀ ਸਰਪ੍ਰਸਤੀ 
ਅਧੀਨ ਪੰਜਾਬ ਲੈਜਿਸਲੇਟਿਵ ਕੌਂਸਲ ਲਈ ਚੋਣ ਲੜ ਕੇ 
ਜਿਤ ਪਾਪਤ ਕੀੜੀ। ਕੌਂਸਲ ਦੀ ਮੈਂਬਰੀ ਦੌਰਾਨ ਇਸ ਨੇ 
ਵਖ ਕਰਾਉਣ ਲਈ ਉਦਮ ਕੀਤੇ । ਸਿੱਖ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਐਕਟ 
1925 ਨੂੰ ਪਾਸ ਕਰਾਉਣ ਦੀ ਸ਼ਲਾਘਾਯੋਗ ਭੂਮਿਕਾ 
ਨਿਭਾਈ। ਇਸ ਐਕਟ ਅਧੀਨ ਸੈਨ 1926 ਈ. ਵਿਚ 
ਹੋਈ ਚੋਣ ਵਿਚ ਇਹ ਮੈਂਬਰ ਵਜੋਂ ਚੁਣਿਆ ਗਿਆ। ਸੈਨ 
1929 ਈ. ਵਿਚ ਇਹ ਫਿਰ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਕਮੇਟੀ ਦਾ ਮੈਂਬਰ 
ਚੁਣਿਆ ਗਿਆ। ਸੈਨ 1930 ਤੋ 1940 ਈ. ਤਕ ਇਹ 
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ਤਾਰਾ ਸਿੰਘ ਨਰੋਤਮ, ਪੰਡਿਤ 

ਪਟਿਆਲਾ ਰਿਆਸਤ ਦੀ ਹਾਈਕੋਰਟ ਦਾ ਜੱਜ ਰਿਹਾ। ਇਸ 
ਦੌਰਾਨ ਨਵੈਬਰ-ਦਸੈਬਰ 1932 ਈ. ਨੂੰ ਸਿੱਖ ਪ੍ਰਤਿਨਿਧ 
ਲਈ ਲੰਡਨ ਗਿਆ ਅਤੇ ਦੂਜੀ ਰਾਊਂਡ ਟੇਬਲ ਕਾਨਫਰੰਸ 
ਵਾਲੇ ਸਿੱਖ ਨੁਕਤੇ ਨੂੰ ਬੜੇ ਸੁਚਜੇ ਢੰਗ ਨਾਲ ਪੇਸ਼ ਕੀਤਾ। 
ਸਿਹਤ ਖ਼ਰਾਬ ਹੋਣ ਕਾਰਣ ਸੈਨ 1940 ਈ. ਤੋਂ ਬਾਦ ਇਹ 
ਹਾਈਕੋਰਟ ਦੇ ਕੰਮ ਤੋਂ ਅਸਤੀਫ਼ਾ ਦੇ ਕੇ ਪਟਿਆਲੇ ਤੋਂ ਮੋਗੇ 
ਆ ਗਿਆ। ਉਥੇ ਹੀ ਥੋੜੀ ਬਹੁਤ ਵਕਾਲਤ ਕਰਦਾ ਰਿਹਾ 
ਅਤੇ ਸਮਾਜ ਭਲਾਈ ਦੇ ਕੇਮਾਂ ਵਿਚ ਰੁਚੀ ਲੈਂਦਾ ਰਿਹਾ। 12 
ਅਗਸਤ 1956 ਈ. ਨੂੰ ਇਸ ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ ਹੋ ਗਿਆ। 


ਤਾਰਾ ਸਿੰਘ ਨਰੋਤਮ , ਪੰਡਿਤ (1822-91 ਈ.) : ਸਿੱਖ 
ਧਰਮ ਅਤੇ ਗੁਰਮਤਿ ਸਾਹਿਤ ਦੇ ਪ੍ਰਮਾਣਿਕ ਨਿਰਮਲ 
ਵਿਦਵਾਨ ਪੰਡਿਤ ਤਾਰਾ ਸਿੰਘ ਨਰੋਤਮ ਦਾ ਜਨਮ ਸੈਨ 
1822 ਈ. (1879 ਬਿ.) ਵਿਚ ਗੁਰਦਾਸਪੁਰ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ 
ਕਾਦੀਆਂ ਕਸਬੇ ਦੇ ਨੇੜੇ ਕਾਲਮਾ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਹੋਇਆ। 
ਕੁਝ ਦੌਦ-ਕਥਾਵਾਂ ਤੋ ਪਹਾ ਲਗਦਾ ਹੈ ਕਿ ਨਰੋਤਮ ਦੇ 
ਪਿਤਾ ਖੇਤੀ ਦਾ ਕੰਮ ਕਰਦੇ ਸਨ, ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਗੁਰਬਾਣੀ 
ਵਿਚ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਰੁਚੀ ਸੀ ਅਤੇ ਉਹ ਨਰੋਤਮ ਨੂੰ ਗੁਰਬਾਣੀ 
ਪੜ੍ਹਨ ਅਤੇ ਗੁਰਮੁਖੀ ਸਿਖਣ ਲਈ ਪ੍ਰੇਰਣਾ ਦਿੰਦੇ ਸਨ। 
ਨਰੋਤਮ ਵੀ ਖੇਤੀ ਦਾ ਕੈਮ ਕਰਦਿਆਂ ਸਾਧ-ਸੈਗਤਿ ਜਾਂ 
ਸੈਤ-ਸਮਾਗਮਾਂ ਲਈ ਵਕਤ ਕਢ ਲਿਆ ਕਰਦਾ ਸੀ। 
ਲਗਭਗ ਵੀਹ ਸਾਲ ਦੀ ਉਮਰ ਵਿਚ ਇਹ ਘਰੋਂ ਖੇਤਾਂ 
ਵਿਚ ਜਾਣ ਦੇ ਬਹਾਨੇ ਨਿਕਲਿਆ ਅਤੇ ਭੇਟਾ ਵਾਲੇ ਪਤਣ 
ਤੋਂ ਬਿਆਸ ਦਰਿਆ ਪਾਰ ਕਰਕੇ ਹੁਸ਼ਿਆਰਪੁਰ ਜ਼ਿਲੂੰ ਦੀ 
ਗਿਰਵੜੀ ਨਦੀ ਦੇ ਕੰਢੇ ਸਥਿਤ ਕੁਰਾਲਾ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਜਾ 
ਪਹੁੰਚਿਆ, ਜਿਥੇ ਸੈਤ ਗੁਲਾਬ ਸਿੰਘ ਨੇ ਆਪਣਾ ਆਸ਼ਮ 
ਬਣਾਇਆ ਹੋਇਆ ਸੀ। ਉਥੇ ਇਸ ਨੇ ਸੈਤ ਗੁਲਾਬ ਸਿੰਘ 
ਤੋਂ ਨਿਰਮਲ-ਭੇਖ ਧਾਰਣ ਕੀਤਾ। 

ਨਿਰਮਲਾ ਸਾਧ ਬਣਨ ਤੋ ਬਾਦ ਇਹ ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ 
ਗਿਆ। ਉਥੇ ਗੁਰਮਤਿ ਸੈਬੰਧੀ ਗ੍ਰੰਥਾਂ ਦਾ ਅਧਿਐਨ ਕਰਨ 
ਤੋਂ ਬਾਦ ਸੈਸਕ੍ਰਿਤ ਭਾਸ਼ਾ ਅਤੇ ਸਾਹਿਤ ਦੇ ਅਧਿਐਨ ਲਈ 
ਕਾਸ਼ੀ ਚਲਾ ਗਿਆ ਅਤੇ ਫਿਰ ਬੰਗਾਲ ਪ੍ਰਾਂਤ ਦੇ ਸਾਂਤੀਪੁਰ 
ਖੇਤਰ ਵਿਚ ਨਾਦੀਆ ਨਾਂ ਦੇ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਜਾ ਟਿਕਿਆ। 
ਉਥੇ ਇਸ ਨੇ ਵੇਦ ਅਤੇ ਅਦੈਤ-ਵੇਦਾਂਤ ਦੇ ਗ੍ਰੰਥਾਂ ਦਾ 
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ਗੈਭੀਰ ਅਧਿਐਨ ਕੀਤਾ। ਸੈਨ 1861 ਈ. (1918 ਬਿ.) 
ਵਿਚ ਉਹ ਅਰਧਕੁੰਭੀ ਦੇ ਮੇਲੇ ਉਤੇ ਹਰਿਦੁਵਾਰ ਆਇਆ। 
ਉਦੋਂ ਤਕ ਇਸ ਦੀ ਵਿਦਵੱਤਾ ਦੀ ਸ਼ੋਹਰਤ ਦੂਰ ਦੂਰ ਤਕ 
ਪਸਰ ਚੁਕੀ ਸੀ। ਉਸ ਦੌਰਾਨ ਪਟਿਆਲਾ ਦੇ ਮਹਾਰਾਜਾ 
ਨਰਿੰਦਰ ਸਿੰਘ ਨੇ ਉਸ ਨੂੰ ਪਟਿਆਲੇ ਬੁਲਵਾਇਆ ਅਤੇ 
ਬੜੇ ਆਦਰ ਭਾਵ ਨਾਲ ਧਰਮ ਧੁਜਾ ਵਿਚ ਰਖਿਆ। ਨਾਲ 
ਹੀ ਇਸ ਦੀਆਂ ਰਚਨਾਵਾਂ ਨੂੰ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਿਤ ਕਰਨ ਦਾ ਉਦਮ 
ਕੀਤਾ। ਸੈਨ 1875 ਈ. (1952 ਬਿ.) ਵਿਚ ਮਹੈਤ ਰਾਮ 
ਸਿੰਘ ਕੁਬੇਜੀਏ ਦੇ ਦੇਹਾਂਤ ਤੋਂ ਬਾਦ ਪੰਡਿਤ ਤਾਰਾ ਸਿੰਘ 
ਨਰੋਤਮ ਨੂੰ ਨਿਰਮਲ ਪੰਚਾਇਤੀ ਅਖਾੜੇ ਦਾ ਮਹੰਤ 
ਥਾਪਿਆ ਗਿਆ। ਅਖਾੜੇ ਦੀਆਂ ਪ੍ਬੰਧਕੀ ਜ਼ਿੰਮੇਵਾਰੀਆਂ 
ਨੂੰ ਸੈਭਾਲਦੇ ਹੋਇਆਂ ਵੀ ਇਹ ਪਠਨ-ਪਾਠਨ ਅਤੇ ਲਿਖਣ 
ਲਈ ਸਮਾਂ ਕਢ ਲਿਆ ਕਰਦਾ। ਇਸ ਨੇ ਅਨੇਕ ਵਿਦਵਾਨ 
ਦਾ ਨਾਂ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਉੱਲੇਖ-ਯੋਗ ਹੈ। ਸੈਨ 1891 ਈ. (1948 
ਬਿ.) ਦੇ ਕੁੰਭ ਦੇ ਮੇਲੇ ਤੋਂ ਬਾਦ ਇਹ ਪਟਿਆਲੇ ਆ ਟਿਕਿਆ 
ਅਤੇ ਕੁਝ ਸਮੇਂ ਬਾਦ ਇਸ ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ ਹੋ ਗਿਆ। ਇਸ ਦਾ 
ਸਸਕਾਰ ਸ਼ਾਹੀ ਸਤਿਕਾਰ ਨਾਲ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਅਤੇ ਜਨਤਾ 
ਨੇ ਬਹੁਤ ਸੋਗ ਮਨਾਇਆ। 

ਪੰਡਿਤ ਤਾਰਾ ਸਿੰਘ ਨਰੋਤਮ ਦਾ ਵਿਅਕਤਿਤਵ 
ਬਣਾ ਪ੍ਭਾਵਸ਼ਾਲੀ ਸੀ। ਇਹ ਸਦਾ ਗੁਰਮਤਿ ਜਾਂ ਗੁਰਬਾਣੀ 
ਦੇ ਕਿਸੇ ਨ ਕਿਸੇ ਵਿਸ਼ੇ ਸੈਬੈਧੀ ਚਰਚਾ ਛੇੜੀ ਰਖਦਾ ਸੀ। 
ਇਸ ਨੂੰ ਵੇਦਾਂਤ, ਪੁਰਾਣ, ਵਿਆਕਰਣ , ਕੋਸ਼ ਅਤੇ ਧਰਮ- 
ਸ਼ਾਸਤ੍ੁ ਉਤੇ ਪੂਰਾ ਅਧਿਕਾਰ ਸੀ। ਪ੍ਰਬੰਧਕੀ ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਤੋਂ 
ਇਸ ਨੇ ਆਪਣੇ ਮਹੈਤੀ-ਕਾਲ ਵਿਚ ਨਿਰਮਲ ਅਖਾੜੇ 
ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਵਿਚ ਕਾਫ਼ੀ ਸੁਧਾਰ ਲਿਆਉਂਦਾ। ਨਿਰਮਲ- 
ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਵਿਚ ਇਸ ਦਾ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਸਥਾਨ ਹੈ ਅਤੇ ਇਸ 
ਦੀ ਰਚਨਾ ਸਭ ਨਾਲੋਂ ਅਧਿਕ ਅਤੇ ਮਹੱਤਵਪੂਰਣ ਹੈ। 

ਅਧਿਐਨ ਦੀ ਸੁਵਿਧਾ ਲਈ ਤਾਰਾ ਸਿੰਘ ਨਰੋਤਮ 
ਦੀਆਂ ਸਾਰੀਆਂ ਰਚਨਾਵਾਂ ਨੂੰ ਚਾਰ ਵਰਗਾਂ ਵਿਚ ਵੰਡਿਆ 
ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ। ਪਹਿਲਾ ਵਰਗ ਹੈ ਗੁਰਮਤਿ ਦੀ ਸਿੱਧਾਂਤਿਕ 
ਅਤੇ ਆਚਾਰ ਪ੍ਦਾਨ ਵਿਆਖਿਆ। “ਗੁਰਮਤਿ ਨਿਰਣਯ 
ਸਾਗਰ” ਰਾਹੀਂ ਨਰੋਤਮ ਨੇ ਇਹ ਦਸਣ ਦਾ ਯਤਨ ਕੀਤਾ 
ਹੈ ਕਿ ਸਿੱਖ-ਸਮਾਜ ਦੇ ਕਿਹੜੇ ਕਿਹੜੇ ਨੈਤਿਕ ਨਿਯਮ ਹੋਣੇ 
ਚਾਹੀਦੇ ਹਨ। ਚਾਰ ਖੰਡਾਂ ਦੇ ਇਸ ਗੰਥ ਵਿਚ ਕੁਲ 31 
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ਅਧਿਆਇ ਹਨ। ਇਸ ਦੇ ਮਹੱਤਵ ਬਾਰੇ ਲੇਖਕ ਨੇ ਦਸਿਆ 
ਹੈ ਕਿ “ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ” ਦਾ ਟੀਕਾ ਪੜ੍ਹਨ ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ 
ਇਸ ਗੰਥ ਦਾ ਅਧਿਐਨ ਕਰਨਾ ਬੜਾ ਜ਼ਰੂਰੀ ਹੈ ਕਿਉਂਕਿ 
ਇਸ ਨਾਲ ਗੁਰਮਤਿ ਦਾ ਦਾਰਸ਼ਨਿਕ ਰੂਪ ਅਤੇ ਮਰਯਾਦਾ 
ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਇਸ ਨਾਲ ਸਿੱਖ ਮਤ ਦੀਆਂ ਸੋਪ੍ਦਾਈ 
ਮਾਨਤਾਵਾਂ, ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਦੇ ਸਿੱਧਾਂਤ ਤੇ ਨਿਯਮ ਅਤੇ 
ਮਿਲਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚ ਹਿੰਦੂ ਕਰਮ-ਕਾਂਡ ਦੇ ਮੁਕਾਬਲੇ 
ਉਤੇ ਗੁਰਮਤਿ-ਮਰਯਾਦਾ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਕੀਤੀ ਗਈ ਹੈ। 

ਦੂਜਾ ਵਰਗ ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੇ ਟੀਕਿਆਂ ਦਾ ਹੈ। 
ਨਰੋਤਮ ਦਾ ਮਤ ਹੈ ਕਿ ਟੀਕਾ ਅਜਿਹਾ ਹੋਣਾ ਚਾਹੀਦਾ ਹੈ 
ਕਿ ਜੋ ਗ੍ਰੰਥਕਾਰ ਦਾ ਭਾਵ ਸਹੀ ਢੰਗ ਨਾਲ ਪੇਸ਼ ਕਰੇ। 
ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੇ ਟੀਕਿਆਂ ਦੀ ਪਰੈਪਰਾ ਭਾਵੇਂ ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ 
ਅਤੇ ਸੋਢੀ ਮਿਹਰਬਾਨ ਤੋ ਚਲ ਪਈ ਸੀ ਪਰ ਜਿਸ ਸਿਖਰ 
ਨੂੰ ਨਰੋਤਮ ਨੇ ਛੋਹਿਆ ਉਹ ਅਦੁੱਤੀ ਹੈ। ਇਸ ਨੇ ਆਪਣੇ 
ਟੀਕਿਆਂ ਵਿਚ ਬਾਣੀਆਂ/ਸ਼ਬਦਾਂ ਦੀ ਉਥਾਨਿਕਾ ਦੇ ਕੇ ਬੜੀ 
ਅਰਥ ਕੀਤੇ ਹਨ। ਇਸ ਦਾ ਪ੍ਰਮੁਖ ਟੀਕਾ ਸਿਰੀ-ਰਾਗ ਦਾ 
ਹੈ। ਨਰੋਤਮ ਦੀ ਯੋਜਨਾ ਸੀ ਕਿ ਇਹ ਸਾਰੇ 'ਗੁਰੂ ਗੰਥ 
ਸਾਹਿਬ” ਦਾ ਟੀਕਾ ਤਿਆਰ ਕਰੇ ਪਰ ਇਹ ਗੱਲ ਸਿਰੇ ਨ 
ਚੜ੍ਹ ਸਕੀ। ਸਤ ਕਰਤਾਰ ਸਿੰਘ ਨੇ “ਗੁਰ ਤੀਰਥ ਸੰਗ੍ਰਹਿ” 
ਦੀ ਭੂਮਿਕਾ ਵਿਚ ਨਰੋਤਮ ਦੁਆਰਾ ਗਉੜੀ ਰਾਗ ਦੀ 
ਬਾਣੀ ਦਾ ਟੀਕਾ ਕਰਨ ਦਾ ਉੱਲੇਖ ਵੀ ਕੀਤਾ ਹੈ, ਪਰ 
ਇਸ ਕਥਨ ਦੀ ਹੋਰ ਕਿਤੋਂ ਪੁਸ਼ਟੀ ਨਹੀਂ' ਹੁੰਦੀ। ਫਿਰ ਵੀ 
ਇਸ ਦੇ ਸਿਰੀ ਰਾਗ ਵਾਲੇ ਟੀਕੇ ਤੋਂ ਨਰੋਤਮ ਦੀ ਵਿਦਵੱਤਾ 
ਦਾ ਗਿਆਨ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਹ ਟੀਕਾ ਨਰੋਤਮ ਦੀ 
ਟੀਕਾਕਾਰੀ ਦੀ ਕਲਾ ਦਾ ਪੌੜ੍ਹ ਰੁਪ ਪੇਸ਼ ਕਰਦਾ ਹੈ। ਇਸ 
ਨੇ ਸ਼ੈਕਾ, ਸਮਾਧਾਨ, ਉਥਾਨਿਕਾ ਆਦਿ ਟੀਕਾ ਕਰਨ 
ਦੀਆਂ ਸਾਰੀਆਂ ਵਿਧੀਆਂ ਨੂੰ ਅਪਣਾਇਆ ਹੈ। ਟੀਕਾ 
ਕਰਨ ਦੇ ਨਾਲ ਨਾਲ ਕਈਆਂ ਥਾਂਵਾਂ ਉਤੇ ਇਸ ਨੇ ਸਿੱਖ 
ਸਿੱਧਾਂਤਾਂ ਦਾ ਵਿਸ਼ਲੇਸ਼ਣ ਵੀ ਕੀਤਾ ਹੈ। 

“ਭਗਤ ਬਾਣੀ ਸਟੀਕ” ਇਸ ਵਰਗ ਦੀ ਦੂਜੀ 
ਮਹੱਤਵਪੂਰਣ ਰਚਨਾ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚ ਸਿੱਖ ਗੁਰੂਆਂ ਤੋਂ 
ਭਿੰਨ ਹੋਰ ਸੈਤਾਂ/ਭਗਤਾਂ ਦੀ “ਗੁਰੁ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ” ਵਿਚ 
ਦਰਜ ਬਾਣੀ ਦਾ ਟੀਕਾ ਦਰਜ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਇਸ ਦੇ 
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ਤਾਰਾ ਸਿੰਘ ਨਰੋਤਮ, ਪੰਡਿਤ 
ਦੋ ਭਾਗ ਹਨ, ਇਕ ਗੂਜਰੀ ਰਾਗ ਤਕ ਅਤੇ ਦੂਜਾ ਇਸ . 
ਰਾਗ ਤੋ ਅੰਤ ਤਕ। ਇਹ ਦੋਵੇਂ ਸੈਚੀਆਂ 900 ਸਫ਼ੇ ਤੋਂ 
ਅਧਿਕ ਹਨ। ਟੀਕੇ ਵਿਚ ਨਰੋਤਮ ਨੇ ਇਕ ਮਹੱਤਵਪੂਰਣ 


_ ਸਥਾਪਨਾ ਇਹ ਕੀਤੀ ਹੈ ਕਿ ਜੋ ਭਗਤ ਬਾਣੀ 'ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ 
_ਸਾਹਿਬ” ਵਿਚ ਦਰਜ ਹੋਈ ਹੈ ਉਹ ਇੰਨ-ਬਿੰਨ ਮੂਲ ਰੂਪ 


ਵਿਚ ਨਹੀਂ ਸਗੋਂ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੈਂਵ ਜੀ ਨੇ ਭਗਤਾਂ ਦੇ 
ਭਾਵ ਅਨੁਕੂਲ ਆਪਣੇ ਵਲੋਂ' ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਨਾਂ ਉਤੇ ਰਚ ਕੇ 
ਸ਼ਾਮਿਲ ਕੀਤੀ ਹੈ। 

ਤੀਜਾ ਟੀਕਾ 'ਗੁਰਭਾਵ ਦੀਪਕਾ” ਦਾ ਹੈ। ਇਸ 
ਦੀ ਰਚਨਾ ਸੈਨ 1880 ਈ. ਵਿਚ ਹੋਈ ਸੀ। ਇਸ ਵਿਚ 
ਜਪੁਜੀ, ਰਹਿਰਾਸ, ਸੋਹਲਾ ਅਤੇ ਸ਼ਬਦ ਹਜ਼ਾਰੇ ਨੂੰ ਸ਼ਾਮਿਲ 
ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਬਾਣੀਆਂ ਦੇ ਮਹੱਤਵ ਟਸਣ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ 
ਕਵੀ ਨੇ “ਜਪੁਜੀ” ਦੇ ਮੂਲ-ਮੰਤ੍ੁ ਦੀ ਵਿਸਥਾਰ ਸਹਿਤ 
ਵਿਆਖਿਆ ਕੀਤੀ ਹੈ। “ਗੁਰ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ” ਦੀ ਮਹਾਨਤਾ 
ਵੇਦਾਂ ਤੋਂ ਵਧ ਦਸੀ ਹੈ। 
ਕੀਤੇ ਜਾ ਸਕਦੇ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਹੈ “ਗੁਰ ਗਿਰਾਰਥ 
ਕੋਸ਼। ਇਹ ਇਸ ਦੀ ਪੌੜ੍ਹ ਰਚਨਾ ਹੈ ਅਤੇ ਇਸ ਵਿਚ 
ਕੋਸ਼ਕਾਰ ਦੇ ਕੋਸ਼ ਸੈਬਧੀ ਗਿਆਨ ਅਤੇ ਵਿਆਪਕ ਜੀਵਨ- 
ਅਨੁਭਵ ਦੇ ਦਰਸ਼ਨ ਹੁੰਦੇ ਹਨ। ਇਸ ਨੇ ਪਹਿਲੀ ਵਾਰ 
“ਅਕਾਰ” ਆਦਿ ਕਮ ਅਨੁਸਾਰ ਕੋਸ਼ ਦੀ ਰਚਨਾ ਕੀਤੀ ਜੋ 
ਆਧੁਨਿਕ ਕੋਸ਼ਾਂ ਦੀ ਆਧਾਰ-ਵਿਧੀ ਕਹੀ ਜਾ ਸਕਦੀ ਹੈ। 
ਇਸ ਨੇ ਕੋਸ਼ ਦੀ ਭੂਮਿਕਾ ਵਿਚ ਆਪਣਾ ਭਾਸ਼ਾ-ਸ਼ਾਸੜੀ 
ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀਕੋਣ ਵੀ ਪੇਸ਼ ਕੀਤਾ ਹੈ ਅਤੇ ਸ਼ਬਦਾਂ ਦੇ ਵਿਉਤਪੱਤੀ 
-ਗਤ ਅਰਥ ਕਰਕੇ ਇਸ ਦੀ ਰੀਭੀਰਤਾ ਨੂੰ ਵਧਾਇਆ 
ਹੈ। 

ਚੌਥੇ ਵਰਗ ਵਿਚ ਇਸ ਦੀਆ ਫੁਟਕਲ ਰਚਨਾਵਾਂ 
ਸ਼ਾਮਿਲ ਕੀਤੀਆਂ ਜਾ ਸਕਦੀਆਂ ਹਨ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ “ਗੁਰ 
ਤੀਰਥ ਸੈਗ੍ਹਿ” ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਹੈ। ਇਹ ਅਜਿਹੀ ਪੁਸਤਕ 
ਹੈ ਜਿਸ ਵਿਚ ਨਰੋਤਮ ਨੇ ਗੁਰ-ਧਾਮਾਂ ਦੇ ਮਹੱਤਵ ਅਤੇ 
ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਲਾਭ ਅਤੇ ਸੇਵਾ ਦੇ ਫਲ ਨੂੰ ਸਪੱਸ਼ਟ ਕੀਤਾ ਹੈ। 
ਇਸ ਨੇ ਬਿਖੜੇ ਪਹਾੜੀ ਰਸਤੇ ਨੂੰ ਲੈਘ ਕੇ ਪਹਿਲੀ ਵਾਰ 
ਹੇਮਕੁੰਟ ਦੇ ਦਰਸ਼ਨ ਕੀਤੇ ਅਤੇ ਉਸ ਦੇ ਮਹੱਤਵ ਨੂੰ ਉਜਾਗਰ 
ਕੀਤਾ। 

ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਤਾਰਾ ਸਿੰਘ ਨਰੋਤਮ ਨੇ ਆਪਣੀ 
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ਤਾਰਾ ਸਿੰਘ ਨਰੋਤਮ, ਪੰਡਿਤ 
ਰਚਨਾ ਰਾਹੀਂ ਨ ਕੇਵਲ ਆਪਣੇ ਗੁਰਮਤਿ ਗਿਆਨ ਦਾ 
ਪ੍ਰਦਰਸ਼ਨ ਕੀਤਾ ਸਗੋ ਗੁਰਮਤਿ ਦੀ ਮਹੱਤਵਪੂਰਣ 
ਵਿਆਖਿਆ ਵੀ ਕੀਤੀ। ਇਸ ਦੀਆਂ ਲਗਭਗ ਸਾਰੀਆਂ 
ਰਚਨਾਵਾਂ ਵਾਰਤਕ ਵਿਚ ਹਨ। ਭਾਵੇਂ ਉਹ ਵਾਰਤਕ ਪੁਰਾਣੀ 
ਪੰਜਾਬੀ ਜਾਂ ਹਿੰਦੀ ਦੇ ਰੈਗ ਵਾਲੀ ਹੈ ਪਰ ਫਿਰ ਵੀ ਪੰਜਾਬੀ 
ਮੁਹਾਵਰੇ ਅਤੇ ਵਿਆਕਰਣ ਦਾ ਸਪੱਸ਼ਟ ਪ੍ਰਭਾਵ ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀ 
ਗੋਚਰ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਇਹ ਸਵੱਛ, ਸਰਲ ਅਤੇ ਪ੍ਰਭਾਵਸ਼ਾਲੀ 
ਵਾਰਤਕ ਪੰਜਾਬੀ ਲਈ ਗੌਰਵ ਦੀ ਗੱਲ ਹੈ, ਪਰ ਜਿਥੇ ਵੀ 
ਨਰੋਤਮ ਨੇ ਆਪਣੀ ਪੰਡਿਤਾਈ ਦਾ ਪ੍ਰ ਦਰਸ਼ਨ ਕੀਤਾ ਹੈ, 
ਉਥੇ ਭਾਸ਼ਾ ਔਖੀ ਹੋ ਗਈ ਹੈ ਅਤੇ ਉਹ ਸਰਲਤਾ ਪੂਰਵਕ 
ਸਮਝ ਆ ਸਕਣ ਦੇ ਯੋਗ ਨਹੀ ਰਹੀ। 

ਭਾਈ ਕਾਨ੍ਹ ਸਿੰਘ ਨੇ ਮਹਾਨ ਕੋਸ਼ ਵਿਚ ਨਰੋਤਮ 
ਦੀਆਂ ਰਚਨਾਵਾਂ ਦਾ ਵੇਰਵਾ ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦਿੱਤਾ ਹੈ- 
(3) ਮੋਖ ਪੰਥ ਦਾ ਟੀਕਾ, (ਰਚਨਾਕਾਲ ਸੈਨ 1865- 
ਸੈ.1922), (2) ਸੁਰਤਰੁ ਕੋਸ਼ (ਸੈਨ 1866-ਸੈ.1923), 
(3) ਗੁਰਮਤ ਨਿਰਣਯ ਸਾਗਰ (ਸੈਨ 1877-ਸੈ.1934), 
(4) ਅਕਾਲ ਮੂਰਤਿ ਪ੍ਰ ਦਰਸ਼ਨ (ਸੈਨ 1878-ਸੈ.1935), 
(5) ਗੁਰੁ ਵੈਸ਼ ਤਰੁ ਦਰਪਣ (ਸੈਨ 1878-ਸੈ.1935), 
(6) ਟੀਕਾ ਗੁਰਭਾਵ ਦੀਪਕਾ--ਜਪੁ, ਰਹਿਰਾਸ, ਸੋਹਲਾ, 
ਸ਼ਬਦ ਹਜ਼ਾਰੇ (ਸੋਨ 1880-ਸੈ. 1936), (7) ਸਟੀਕ 
ਭਗਤ ਬਾਣੀ (ਸੈਨ 1882- ਸੈ . 1939), (8) ਗੁਰ ਤੀਰਥ 
ਸੰਗ੍ਰਹਿ (ਸੈਨ 1883-ਸੈ. 1940), (9) ਟੀਕਾ ਸਿਰੀ ਰਾਗ 
(ਸੈਨ 1885-ਸੈ . 1942), (10) ਗੁਰ ਗਿਰਾਰਥ ਕੋਸ਼, 
ਪਹਿਲਾ ਭਾਗ (ਸੈਨ 1889-ਸੈ. 1946)। 

ਇਥੇ ਇਹ ਦਸ ਦੇਣਾ ਵੀ ਜ਼ਰੂਰੀ ਹੈ ਕਿ “ਗੁਰ 
ਗਿਰਾਰਥ ਕੋਸ਼” ਦੋ ਭਾਗਾਂ ਵਿਚ ਹੈ ਅਤੇ ਇਸ ਦਾ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਨ 
ਪੰਡਿਤ ਜੀ ਦੇ ਦੇਹਾਂਤ ਤੋਂ ਬਾਦ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਪਹਿਲੇ 
ਭਾਗ ਨੂੰ ਸੈਨ 1894 ਈ. (ਸੈ. 1951 ਬਿ.) ਵਿਚ ਅਤੇ 
ਦੂਜੇ ਭਾਗ ਨੂੰ ਸਨ 1896 ਈ. (ਸੈ. 1953 ਬਿ.) ਵਿਚ 
ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਿਤ ਕੀਤਾ ਗਿਆ। ਉਪਰੋਕਤ ਦਸ ਪੁਸਤਕਾਂ ਵਿਚੋਂ 
“ਮੇਖ ਪੰਥ ਦਾ ਟੀਕਾ”, 'ਸੁਰਤਰੁ ਕੋਸ਼' ਅਤੇ “ਗੁਰਬੈਸ ਤਰੁ 
ਦਰਪਣ” ਨਾਂ ਦੀਆਂ ਤਿੰਨ ਰਚਨਾਵਾਂ ਹੁਣ ਪ੍ਰਾਪਤ ਨਹੀਂ 
ਹਨ। ਮਹਾਨਕੋਸ਼ ਦੀ ਉਕਤ ਸੂਚੀ ਤੋ` ਇਲਾਵਾ ਨਰੋਤਮ 
ਦੀਆਂ ਤਿੰਨ ਹੋਰ ਲਘੂ ਰਚਨਾਵਾਂ ਵੀ ਮਿਲਦੀਆਂ ਹਨ। 
ਜਿਵੇਂ (1) ਪਰੀਖਿਆ ਪ੍ਰਕਰਣ, (2) ਵਾਹਿਗੁਰੂ ਸ਼ਬਦਾਰਥ 
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ਅਤੇ (3) ਕਾਲਾਦਿ ਸ਼ਬਦਾਰਥ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਤਿੰਨਾਂ ਦੀ ਰਚਨਾ 
ਸੈਨ 1878 ਤੋਂ ਸੈਨ 1935 ਈ. ਦੇ ਵਿਚਕਾਰ ਹੋਈ ਸੀ. 
ਅਤੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਪੰਨਾ-ਸੰਖਿਆ ਕ੍ਰਮਵਾਰ ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਹੈ-“ 
44, 19 ਅਤੇ 14 । ਇਨ੍ਹਾਂ ਰਚਨਾਵਾਂ ਦੀ ਅਧਿਕਾਂਸ਼ 
ਹੀ ਖਿੰਡੀ ਪਈ ਹੈ। ਪੰਡਿਤ ਤਾਰਾ ਸਿੰਘ ਦੀਆਂ ਪ੍ਰਾਪਤ 
ਰਚਨਾਵਾਂ ਦੀ ਕੁਲ ਪੰਨਾ-ਸੈਖਿਆ 4000 ਤੋ ਅਧਿਕ ਹੈ। 


ਤਾਰਾ ਸਿੰਘ, ਮਾਸਟਰ (1885-1967 ਈ.) : ਵੀਹਵੀਂ 
ਸਦੀ ਵਿਚ ਹੋਏ ਸੁਪ੍ਸਿੱਧ ਸਿੱਖ ਨੇਤਾ ਮਾਸਟਰ ਤਾਰਾ ਸਿੰਘ 
ਦਾ ਜਨਮ ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ ਰਾਵਲਪਿੰਡੀ ਦੇ ਹਰਿਆਲ ਨਾਂ ਦੇ ਪਿੰਡ 
ਵਿਚ ਮਾਤਾ ਮੂਲਾਂ ਦੇਵੀ ਦੀ ਕੁੰਖੋਂ ਬਖ਼ਸ਼ੀ ਗੋਪੀਚੰਦ 
ਮਲਹੋਤਰਾ ਪਟਵਾਰੀ ਦੇ ਘਰ 24 ਜੂਨ 1885 ਈ. ਨੂੰ 
ਹੋਇਆ। ਆਪ ਦਾ ਪਹਿਲਾ ਨਾਂ ਨਾਨਕ ਚੋਦ ਸੀ, ਪਰ 
ਸਿੰਘ ਸਭਾ ਲਹਿਰ ਦੇ ਪ੍ਰਭਾਵ ਅਤੇ ਸੈਤ ਅਤਰ ਸਿੰਘ 
ਮਸਤੂਆਣੇ ਵਾਲਿਆਂ ਦੇ ਪ੍ਰਚਾਰ ਦੇ ਫਲਸਰੂਪ ਸੈਨ 1902 
ਈ. ਵਿਚ ਸਿੰਘ ਸਜ ਕੇ ਨਾਨਕ ਚੋਦ ਤੋਂ ਤਾਰਾ ਸਿੰਘ ਬਣ 
ਗਏ। ਮੁਢਲੀ ਤਾਲੀਮ ਆਪਣੇ ਪਿੰਡ ਦੇ ਮਦਰਸੇ ਵਿਚੋਂ 
ਪਾਪਤ ਕੀਤੀ, ਫਿਰ ਮਿਸ਼ਨ ਸਕੂਲ ਰਾਵਲਪਿਡੀ ਵਿਚ 
ਦਾਖ਼ਲ ਹੋਏ। ਪੜ੍ਹਨ ਲਿਖਣ ਵਿਚ ਹੋਸ਼ੀਆਰ ਹੋਣ ਕਰਕੇ 
ਕਈ ਸਾਲ ਵਜ਼ੀਫ਼ਾ ਪਾਪਤ ਕਰਦੇ ਰਹੇ। ਉਚ ਸਿਖਿਆ 
ਲਈ ਖ਼ਾਲਸਾ ਕਾਲਜ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਦਾਖ਼ਲ ਹੋਏ ਅਤੇ ਬੀ.ਏ. 
ਪਾਸ ਕਰਨ ਉਪਰੈਤ ਟੇਨਿੰਗ ਕਾਲਜ, ਲਾਹੌਰ ਤੋ ਬੀ.ਟੀ. 
ਪਾਸ ਕੀਤੀ। ਸਕੂਲ ਅਤੇ ਕਾਲਜ ਦੀ ਪੜ੍ਹਾਈ ਦੌਰਾਨ 
ਆਪ ਹਾਕੀ ਅਤੇ ਫੁਟਬਾਲ ਦੇ ਚੰਗੇ ਖਿਲਾੜੀ ਰਹੇ। ਆਪ 
ਦੀ ਦ੍ਰਿੜ੍ਹਚਿੱਤਤਾ ਕਰਕੇ ਸਾਥੀ ਵਿਦਿਆਰਥੀਆਂ ਨੇ “ਪੱਥਰ 
ਸੁਭਾ ਵਾਲਾ” ਕਹਿਣਾ ਸ਼ੁਰੂ ਕਰ ਦਿੱਤਾ। ਬਾਦ ਵਿਚ ਇਹੀ 
ਪੱਥਰ “ਚੱਟਾਨ” ਦੇ ਰੂਪ ਵਿਚ ਸਾਹਮਣੇ ਆਇਆ। 


ਝੁਕਾਉਣਾ ਸ਼ੁਰੂ ਕਰ ਦਿੱਤਾ। 

ਬੀ.ਟੀ. ਕਰਨ ਤੋ ਬਾਦ 15 ਮਈ 1908 ਈ. 
ਨੂੰ ਆਪ ਨਾਂ ਮਾਤ ਤਨਖ਼ਾਹ 'ਤੇ ਖ਼ਾਲਸਾ ਹਾਈ ਸਕੂਲ, 
ਲਾਇਲਪੁਰ ਦੇ ਹੈਡਮਾਸਟਰ ਨਿਯੁਕਤ ਹੋਏ । ਤਦ ਤੋਂ ਆਪ 
ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ “ਮਾਸਟਰ” ਸ਼ਬਦ ਜੁੜ ਗਿਆ। ਸੈਨ 1920 
ਈ. ਵਿਚ ਸ਼ੁਰੂ ਹੋਈ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸੁਧਾਰ ਲਹਿਰ ਵਿਚ 
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ਆਪ ਨੇ ਮਹੱਤਵਪੂਰਣ ਭੂਮਿਕਾ ਨਿਭਾਈ ਅਤੇ ਸ਼੍ਰੋਮਣੀ 
ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਬੱਧਕ ਕਮੇਟੀ ਬਣਾਏ ਜਾਣ 'ਤੇ ਆਪ ਨੂੰ 
ਪਹਿਲਾ ਸਕੱਤਰ ਚੁਣਿਆ ਗਿਆ। ਆਪ ਦੀ ਗਤਿਵਿਧੀ 
ਤੋਂ ਚਿੰਤਿਤ ਹੋ ਕੇ ਅੰਗ੍ਰੇਜ਼ ਸਰਕਾਰ ਨੇ ਹੋਰਨਾਂ ਅਕਾਲੀ 
ਲੀਡਰਾਂ ਸਹਿਤ ਆਪ ਨੂੰ ਕੈਦ ਕਰ ਲਿਆ। ਕੈਦੋਂ ਰਿਹਾ 
ਹੋਣ ਵੇਲੇ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਐਕਟ 1925 ਅਨੁਸਾਰ ਕਾਰਵਾਈ 
ਕਰਨ ਦਾ ਬੈਧਨ ਸਵੀਕਾਰ ਕਰਨ ਜਾਂ ਨ ਕਰਨ ਦੇ ਮਾਮਲੇ 
ਵਿਚ ਅਕਾਲੀ ਦਲ ਦੋ ਧੜਿਆਂ ਵਿਚ ਵੰਡਿਆ ਗਿਆ 
ਅਤੇ ਆਪ ਦੂਜੇ ਧੜੇ ਨਾਲ ਜੁੜੇ ਰਹੇਂ। ਸੈਨ 1926 ਈ. 
ਵਿਚ ਜੇਲ੍ਹ ਬਾਹਰ ਆਉਣ ਤੇ ਆਪ ਨੂੰ ਸ਼੍ਰੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ 
ਪ੍ਰਬੰਧਕ ਕਮੇਟੀ ਦਾ ਮੀਤ ਪ੍ਰਧਾਨ ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ। 
ਕਾਲਾਂਤਰ ਵਿਚ ਆਪ ਅਕਾਲੀ ਦਲ ਅਤੇ ਸ਼ੋ ਮਣੀ 
ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਬੰਧਕ ਕਮੇਟੀ ਦੇ ਬੜੇ ਲੰਬੇ ਸਮੇ ਤਕ ਪ੍ਰਧਾਨ 
ਰਹੇ ਅਤੇ ਸਿੱਖਾਂ ਵਲੋਂ ਚਲਾਏ ਹਰ ਅੰਦੋਲਨ ਵਿਚ ਪੂਰੀ 
ਸ਼ਿਦਤ ਨਾਲ ਸ਼ਾਮਲ ਹੁੰਦੇ ਰਹੇ। ਸਿੱਖਾਂ ਦੇ ਹੱਕਾਂ ਉਤੇ ਪਹਿਰਾ 
ਦੇਣ ਲਈ ਸੈਨ 1944 ਈ. ਵਿਚ ਆਪ ਨੇ ਅਕਾਲ ਰੈਜਮੇਂਟ 
ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਕੀਤੀ। ਦੇਸ਼ ਨੂੰ ਆਜ਼ਾਦੀ ਦਿਵਾਉਣ ਵਾਲੇ 
ਮੂਹਰਲੇ ਲੀਡਰਾਂ ਵਿਚ ਆਪ ਦਾ ਸਥਾਨ ਹੈ। ਪਾਕਿਸਤਾਨ 
ਦੀ ਮੰਗ ਦੇ ਜੋਰ ਪਕੜਨ ਨਾਲ ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਸਿੱਖ ਸਟੇਟ ਅਤੇ 
ਆਜ਼ਾਦ ਪੰਜਾਬ ਦਾ ਸੁਝਾਵ ਸਾਹਮਣੇ ਲਿਆਉਂੱਦਾ। ਮਾਰਚ 
1947 ਈ. ਵਿਚ ਪੰਜਾਬ ਵਿਚ ਮੁਸਲਿਮ ਲੀਗ ਦੀ 
ਵਜ਼ਾਰਤ ਬਣਾਏ ਜਾਣ ਦੀ ਸਕੀਮ ਨੂੰ ਸਿਰੇ ਨ ਚੜ੍ਹਨ ਦਿੱਤਾ 
ਅਤੇ ਪੰਜਾਬ ਦੀ ਵੇਡ ਲਈ ਸਵੀਕ੍ਰਤੀ ਦਿੱਤੀ। ਦੇਸ਼ ਵੰਡ 
ਵੇਲੇ ਆਪ ਨੇ ਸਿੱਖਾਂ ਦੇ ਹੱਕਾਂ ਦੀ ਰਖਿਆ ਲਈ ਭਰਪੂਰ 
ਯਤਨ ਕੀਤੇ। 

ਜਦੋਂ ਆਪ ਫਰਵਰੀ 1949 ਈ. ਵਿਚ ਦਿੱਲੀ 
ਲਈ ਜਾ ਰਚੇ ਸਨ, ਤਾਂ ਆਪ ਨੂੰ ਨਰੇਲਾ ਸਟੇਸ਼ਨ ਤੋੱ 
ਗਿ੍‌ਫ਼ਤਾਰ ਕਰ ਲਿਆ ਗਿਆ। ਜੇਲੂ ਤੋਂ ਰਿਹਾ ਹੋਣ ਉਪਰੈਤ 
ਆਪ ਨੇ ਭਾਸ਼ਾ ਦੇ ਆਧਾਰ ਤੇ ਪੰਜਾਬੀ ਸੂਬੇ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ 
ਦੀ ਮੰਗ ਕੀਤੀ। 10 ਮਈ 1955 ਈ. ਨੂੰ ਆਪ ਨੂੰ “ਪੰਜਾਬੀ 
ਸੂਬਾ ਜ਼ਿੰਦਾਬਾਦ” ਦਾ ਨਾਅਰਾ ਲਾਉਣ ਤੇ ਪਕੜ ਲਿਆ 
ਗਿਆ ਅਤੇ 12 ਜੁਲਾਈ ਨੂੰ ਛਡਿਆ ਗਿਆ। 17 ਜਨਵਰੀ 
1960 ਈ. ਨੂੰ ਸ਼ਰੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਬੰਧਕ ਕਮੇਟੀ ਦੀਆਂ 
ਚੋਣਾਂ ਵੇਲੇ ਆਪ ਨੇ 140 ਸੀਟਾਂ ਵਿਚੋਂ 136 ਸੀਟਾਂ ਅਕਾਲੀ 
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ਦਲ ਦੀ ਝੋਲੀ ਪਾਈਆਂ। ਆਪ ਸ਼੍ਰੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਬੋਧਕ 
ਕਮੇਟੀ ਦੇ ਫਿਰ ਪ੍ਰਧਾਨ ਚੁਣੇ ਗਹੇ, ਪਰ ਜਲਦੀ ਹੀ ਆਪ ਨੇ 
ਪ੍ਰਧਾਨਗੀ ਪਦ ਤੋਂ ਅਸਤੀਫ਼ਾ ਦੇ ਕੇ ਸ਼ੋੋਮਣੀ ਅਕਾਲੀ ਦਲ 
ਵਲੋ' ਚਲਾਏ ਜਾ ਰਹੇ ਪੰਜਾਬੀ ਸੂਬਾ ਅੰਦੋਲਨ ਵਿਚ ਜੁਟ 
ਗੋਏ। 22 ਮਈ 1960 ਈ. ਨੂੰ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਵਿਚ “ਪੰਜਾਬੀ 
ਸੂਬਾ ਕਨਵੈਨਸ਼ਨ” ਸਦ ਕੇ “ਪੰਜਾਬੀ ਸੂਬਾ” ਬਣਾਏ ਜਾਣ 
ਦਾ ਮਤਾ ਪਾਸ ਕਰਵਾਇਆ। 12 ਜੂਨ 1960 ਈ. ਨੂੰ 
ਦਿੱਲੀ ਵਿਚ ਪ੍ਰਭਾਵਸ਼ਾਲੀ ਜਲੂਸ ਕਢਣ ਦੀ ਜੁਗਤ 
ਬਣਾਈ। ਭਾਵੇਂ ਆਪ ਨੂੰ 25 ਮਈ ਨੂੰ ਗਿ੍‌ਫ਼ਤਾਰ ਕਰ ਲਿਆ 
ਗਿਆ, ਪਰ ਜਲੂਸ ਬੜੀ ਸ਼ਾਨ ਨਾਲ ਨਿਕਲਿਆ। 4 
ਜਨਵਰੀ 1961 ਈ. ਵਿਚ ਆਪ ਰਿਹਾ ਹੋਏ ਅਤੇ ਸੈਤ 
ਫਤਹਿ ਸਿੰਘ ਦੇ ਮਰਨ ਬ੍ਤ ਨੂੰ ਛੁੜਵਾਇਆ। ਇਸ ਤੋਂ 
ਬਾਦ ਆਪ ਦੀ ਸਿਆਸੀ ਸਥਿਤੀ ਨਿਘਰਨ ਲਗ ਗਈ 
ਅਤੇ 22 ਨਵੰਬਰ 1967 ਈ. ਨੂੰ ਆਪ ਕਾਲਵਸ ਹੋ ਗਏ। 
ਮਾਸਟਰ ਜੀ ਨੇ ਬੜੇ ਬੇਲਾਗ ਢੰਗ ਨਾਲ ਲੀਡਰੀ 
ਕੀਤੀ ਅਤੇ ਹਰ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ ਮੋਹ ਤੋਂ ਬਚੇ ਰਹੇ। ਆਪ ਦਾ 
ਸਿਆਸੀ ਜੀਵਨ ਬੇਦਾਗ਼, ਆਤਮ-ਉਤਸਰਗੀ ਵਾਲਾ ਹੈ। 
ਆਪ ਨੇ ਸਿੱਖ ਕੌਮ ਦੇ ਹਿੱਤਾਂ ਲਈ ਜੋ ਸੈਘਰਸ਼ ਕੀਤੇ ਅਤੇ 
ਉਨ੍ਹਾਂ ਕਰਕੇ ਆਪ ਨੂੰ ਜੋ ਅੰਕੜਾਂ ਸਹਿਣੀਆਂ ਪਈਆਂ, 
ਉਨ੍ਹਾਂ ਲਈ ਸਿੱਖ ਜਗਤ ਵਿਚ ਆਪ ਦੀ ਬੜੀ ਕਦਰ ਅਤੇ 
ਇਜ਼ਤ ਹੈ। ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਦੇ ਪ੍ਚਾਰ ਅਤੇ ਪ੍ਰਸਾਰ ਲਈ ਆਪ 
ਵਿਦੇਸ਼ਾਂ ਵਿਚ ਵੀ ਗਏ। 
`_ ਆਪ ਨੇ ਆਪਣੇ ਵਿਚਾਰਾਂ ਨੂੰ ਪ੍ਗਟਾਉਣ ਲਈ 
ਸਾਹਿਤ ਦੀ ਰਚਨਾ ਵੀ ਕੀਤੀ। ਕੁਝ ਇਕ ਟੈਕਟਾਂ ਤੋਂ 
ਇਲਾਵਾ ਆਪ ਨੇ “ਪੋੋਮ ਲਗਨ” ਅਤੇ “ਬਾਬਾ ਤੇਗਾ ਸਿੰਘ” 
ਨਾਂ ਦੇ ਦੋ ਨਾਵਲ ਲਿਖੇ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਆਪ ਦੇ ਰਚੇ 
ਤਿੰਨ ਲੇਖ ਸੈਗ੍ਹਿ, ਇਕ ਸਫ਼ਰਨਾਮਾ ਅਤੇ ਸਵੈ-ਜੀਵਨੀ 
ਵੀ ਉਪਲਬਧ ਹਨ। ਆਪ ਨੇ “ਸੱਚਾ ਢੰਡੋਰਾ” (ਸੈਨ 1909 
ਈ.) ਅਤੇ “ਪਰਦੇਸੀ ਖ਼ਾਲਸਾ” ਨਾਂ ਦੇ ਸਪਤਾਹਿਕ ਰਸਾਲੇ 
ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤੇ ਜੋ ਬਾਦ ਵਿਚ “ਅਕਾਲੀ” ਅਖ਼ਬਾਰ ਦੇ ਰੂਪ ਵਿਚ 
ਬਦਲ ਗਏ। ਸੈਨ 1961 ਈ. ਵਿ ਆਪ ਨੇ “ਜੱਥੇਦਾਰ” ਨਾਂ 
ਦਾ ਅਖ਼ਬਾਰ ਛਾਪਣਾ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤਾ। ਉਰਦੂ ਵਿਚ 'ਪ੍ਰਭਾਤ” ਨਾਂ 
ਦਾ ਅਖ਼ਬਾਰ ਕਢ ਕੇ ਆਪ ਨੇ ਪੰਥਕ ਹਿਤਾਂ ਲਈ ਖ਼ੂਬ ਪ੍ਚਾਰ 
ਕੀਤਾ। ਸੈਨ 1949 ਈ. ਵਿਚ ਆਪ ਵਲੋਂ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤਾ 'ਸੈਤ 
ਸਿਪਾਹੀ” ਮਾਸਿਕ ਰਸਾਲਾ ਹੁਣ ਤਕ ਚਲ ਰਿਹਾ ਹੈ। 
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ਤਾਰਾ ਸਿੰਘ ਵਾਂ, ਭਾਈ (ਸੈਨ 1702-1725 ਈ.) : 
ਪਾਕਿਸਤਾਨ ਦੀ ਹਦ ਦੇ ਨੇੜੇ ਵਸੇ ਪਿੰਡ “ਵਾਂ” ਦਾ ਇਕ 
ਸ਼ਹੀਦ ਸਿੰਘ ਜਿਸ ਨੇ ਸੇਵਾ ਅਤੇ ਵੀਰਤਾ ਨੂੰ ਚਿਰ-ਸਾਥੀ 
ਬਣਾਇਆ ਸੀ। 'ਵਾਂ” ਪਿੰਡ, 'ਡਲ? ਪਿੰਡ ਦੇ ਬਹੁਤ ਨੇੜੇ 
ਹੋਣ ਕਰਕੇ ਕਈ ਵਾਰ “ਡਲ-ਵਾਂ” ਕਰਕੇ ਵੀ ਉਚਾਰਿਆ 
ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਪਿੰਡ ਦੇ ਇਕ ਨੌਜਵਾਨ ਗੁਰਦਾਸ ਨਾਮਕ 
ਬੁੱਟਰ ਜੱਟ ਨੇ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਵੇਲੇ ਅੰਮ੍ਰਿਤ ਪਾਨ 
ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਯੁੱਧਾਂ ਵਿਚ ਭਾਗ ਲੈਣ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ 
ਬਾਬਾ ਬੰਦਾ ਬਹਾਦਰ ਦੀ ਆਮਦ 'ਤੇ ਵੀ ਮਾਝੇ ਦੇ ਸਿੱਖਾਂ 
ਨੂੰ ਲਾਮ-ਬੈਦ ਕਰਦਾ ਰਿਹਾ। ਇਸ ਦੇ ਘਰ ਪੈਦਾ ਹੋਏ ਪੰਜ 
ਪੁੱਤਰਾਂ ਵਿਚ ਵੱਡਾ ਤਾਰਾ ਸਿੰਘ ਸੀ, ਜਿਸ ਦਾ ਜਨਮ ਸੈਨ 
1702 ਈ. ਵਿਚ ਹੋਇਆ ਅਤੇ ਜਿਸ ਨੇ ਭਾਈ ਮਨੀ 
ਸਿੰਘ ਤੋਂ ਅੰਮ੍ਰਿਤ ਪਾਨ ਕੀਤਾ।'ਵਾਂ” ਪਿੰਡ ਦਾ ਹੋਣ ਕਾਰਣ 
ਇਹ ਇਤਿਹਾਸ ਵਿਚ ਭਾਈ ਤਾਰਾ ਸਿੰਘ ਵਾਂ ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ 
ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਹੈ। ਇਸ ਨੇਂ ਆਪਣੇ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਸੈਕਟ ਵੇਲੇ ਸਿੰਘਾਂ 
ਦੇ ਬਿ੍‌ਛਾਂ ਦਾ ਇਹ ਵੱਡਾ ਵਾੜਾ ਬਣਾ ਰਖਿਆ ਸੀ ਅਤੇ 
ਆਏ ਗਏ ਸਿੰਘ ਲਈ ਲੈਗਰ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਵੀ ਕਰਦਾ 
ਸੀ। ਸਾਰੇ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਇਸ ਵਲੋਂ ਕੀਤੀ ਜਾਂਦੀ ਨਿਸ਼ਕਾਮ 
ਸੇਵਾ ਕਾਰਣ ਬਹੁਤ ਆਦਰ ਸੀ। ਇਸ ਦੇ ਪ੍ਰਭਾਵ ਕਾਰਣ 
ਕਈ ਨੌਜਵਾਨ ਸਿੰਘ ਸਜੇ ਸਨ। 

ਜਦੋਂ ਜ਼ਕਰੀਆ ਖ਼ਾਨ ਲਾਹੌਰ ਦਾ ਪ੍ਰਸ਼ਾਸਕ 
ਬਣਿਆ, ਤਾਂ ਕਈ ਲੋਗ ਸਿੱਖਾਂ ਉਤੇ ਜ਼ੁਲਮ ਕਰਨ ਲਈ 
ਸਰਗਰਮ ਹੋ ਗਏ। ਨੌਸ਼ਹਿਰਾ ਪਨੂੰਆਂ ਪਿੰਡ ਦੇ ਚੌਧਰੀ ਸਾਹਿਬ 
ਦੇ ਚੋਰੀ ਹੋਣ ਦਾ ਦੋਸ਼ ਲਗਾ ਕੇ ਪਹਿਲਾਂ ਪਟੀ ਦੇ ਫ਼ੌਜਦਾਰ 
ਜਾਫ਼ਰ ਬੇਗ ਨੂੰ ਉਕਸਾ ਕੇ ਭਾਈ ਤਾਰਾ ਸਿੰਘ ਉਪਰ ਚੜ੍ਹਾ 
ਲਿਆਉ'ਦਾ। ਪਰ ਉਹ ਹਾਰ ਗਿਆ ਅਤੇ ਚੌਧਰੀ ਸਾਹਿਬ 
ਰਾਏ ਨੂੰ ਨਾਲ ਲੈ ਕੇ ਲਾਹੌਰ ਗਿਆ। ਸਿੰਘਾਂ ਦੀ ਵਧਦੀ 
ਤਾਕਤ ਬਾਰੇ ਜ਼ਕਰੀਆ ਖ਼ਾਨ ਨੂੰ ਸੂਚਿਤ ਕੀਤਾ। ਜ਼ਕਰੀਆ 
ਖ਼ਾਨ ਨੇ ਆਪਣੇ ਸੈਨਾ-ਨਾਇਕ ਮੋਮਨ ਖ਼ਾਨ ਨੂੰ ਲਗਭਗ 
2500 ਘੋੜ ਸਵਾਰ, ਪੰਜ ਹਾਥੀ ਅਤੇ ਕਈ ਤੋਂਪਾਂ ਦੇ ਕੇ 
ਭਾਈ ਤਾਰਾ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਪਕੜ ਲਿਆਉਣ ਲਈ ਭੇਜਿਆ। 
ਸੂਚਨਾ ਮਿਲਣ ਤੇ ਭਾਈ ਤਾਰਾ ਸਿੰਘ ਨੇ ਸਿੱਖ ਵਹੀਰ ਨੂੰ 
ਮਾਲਵੇ ਵਲ ਤੋਰ ਦਿੱਤਾ ਅਤੇ ਆਪ 38 ਹੋਰ ਸਿੰਘਾਂ ਸਹਿਤ 
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ਤਾਰਾ ਚੰਦ , ਭਾਈ 
ਸ਼ਹੀਦੀਆਂ ਪਾਉਣ ਲਈ ਡਟ ਗਿਆ। ਕਈ ਹਮਦਰਦਾਂ 
ਨੇ ਮੁਗ਼ਲ ਫ਼ੌਜ ਦੇ ਆਕ੍ਮਣ ਬਾਰੇ ਭਾਈ ਜੀ ਨੂੰ ਸੂਚਨਾ 
ਦਿੱਤੀ ਤਾਂ ਜੋ ਇਧਰ ਉਧਰ ਟਲ ਕੇ ਆਪਣੇ ਆਪ ਨੂੰ ਬਚਾ 
ਲੈਣ। ਪਰ ਭਾਈ ਜੀ ਨੇ ਸ਼ਹੀਦ ਹੋਣ ਦਾ ਅਟਲ ਨਿਸ਼ਚਾ 
ਕਰ ਲਿਆ ਸੀ। ਸਵੇਰੇ ਸਾਰੇ 19 ਸਿੰਘਾਂ ਨੇ ਇਸ਼ਨਾਨ ਕੀਤਾ 
ਅਤੇ ਬਾਣੀ ਦਾ ਪਾਠ ਕਰਨ ਉਪਰੈਤ ਮੋਰਚਿਆਂ ਵਿਚ ਡਟ 
ਗਏ। ਖ਼ੂਬ ਯੁੱਧ ਹੋਇਆ। ਦੋ ਸਿੰਘ ਹੋਰ ਵੀ ਸ਼ਹੀਦੀਆਂ 
ਪਾਉਣ ਲਈ ਪਹੁੰਚ ਗਏ। ਰਾਤ ਪੈ ਜਾਣ ਕਰਕੇ ਯੁੱਧ ਬੈਦ 
ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। 24 ਦਸੈਬਰ 1725 ਈ. ਨੂੰ ਸਵੇਰੇ 
ਫਿਰ ਯੁੱਧ ਆਰੈਭ ਹੋਇਆ। 21 ਸਿੰਘਾਂ ਦੇ ਸ਼ਹੀਦ ਹੋਣ 
ਜਿਤ ਦਾ ਨਗਾਰਾ ਵਜਾਉਂਦੇ ਹੋਇਆਂ ਆਪਣੇ ਬਚ ਰਹੇ 
ਸੈਨਿਕਾਂ ਨੂੰ ਨਾਲ ਲੈ ਕੇ ਮੋਮਨ ਖ਼ਾਨ ਲਾਹੌਰ ਪਰਤਿਆ। 
ਉਸ ਨੇ ਭਾਈ ਤਾਰਾ ਸਿੰਘ ਦਾ ਸੀਸ ਆਪਣੇ ਨੌਜ਼ੇ ਉਤੇ 


_ ਟੰਗਿਆ ਹੋਇਆ ਸੀ। 


ਭਾਈ ਤਾਰਾ ਸਿੰਘ ਦੇ ਸ਼ਹੀਦ ਹੋਣ ਦੀ ਸੂਚਨਾ 
ਜਦੋਂ' ਖ਼ਾਲਸੇ ਨੂੰ ਮਿਲੀ ਤਾਂ ਸੈਨ 1726 ਈ. ਵਿਚ ਹੋਏ 
ਅਗਲੇ ਸਰਬਤ ਖ਼ਾਲਸਾ ਵਿਚ ਗੁਰਮਤੇ ਦੁਆਰਾ ਬਦਲਾ 
ਲੈਣ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਇਹ ਵੀ ਫ਼ੈਸਲਾ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਕਿ ਜਿਨ੍ਹਾਂ 
ਨੇ ਮੁਖ਼ਬਰੀ ਕਰਕੇ ਫ਼ੌਜ ਚੜ੍ਹਾ ਲਿਆਉਂਦੀ ਸੀ, ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ 
ਅਸਲਾਖ਼ਾਨਿਆਂ ਨੂੰ ਲੁਟਿਆ ਜਾਏ। 


ਤਾਰਾ ਚੋਦ, ਭਾਈ : ਕਾਬੁਲ ਦਾ ਇਕ ਮਸੈਦ, ਜੋ ਇਕ 
ਵਾਰ ਕਾਬੁਲ ਦੀ ਸੈਗਤ ਨੂੰ ਲੈ ਕੇ ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਸਾਹਿਬ 
ਦੇ ਦਰਸ਼ਨਾਂ ਲਈ ਹਾਜ਼ਰ ਹੋਇਆ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਉਦੋਂ ਕਾਂਗੜ 
ਠਹਿਰੇ ਹੋਏ ਸਨ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਭਾਈ ਤਾਰਾ ਚੰਦ ਤੋ ਸਫ਼ਰ 
ਦਾ ਹਾਲ ਪੁਛਿਆ। ਇਸ ਨੇ ਲਾਹੌਰ ਵਿਚ ਸ਼ਾਹੀ ਸਵਾਰੀ 
ਨਾਲ ਚਲ ਰਹੇ ਦੋ ਘੋੜਿਆਂ-ਦਿਲਬਾਗ਼ ਅਤੇ ਗੁਲਬਾਗ਼- 
ਦਾ ਜ਼ਿਕਰ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਇੱਛਾ ਪਰਗਟ ਕੀਤੀ ਕਿ ਅਜਿਹੇ 
ਘੋੜੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਪਾਸ ਹੋਣੇ ਚਾਹੀਦੇ ਸੀ। ਇਹ ਅਸਲ ਵਿਚ 
ਉਹੀ ਘੋੜੇ ਸਨ ਜੋ ਕਰੋੜੀ ਨਾਂ ਦਾ ਇਕ ਸਿੱਖ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੂੰ 
ਭੇਂਟ ਕਰਨ ਲਈ ਲਿਆ ਰਿਹਾ ਸੀ ਅਤੇ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਲਾਹੌਰ 
ਦੇ ਸੂਬੇ ਨੇ ਹਥਿਆ ਲਿਆ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਘੋੜਿਆਂ ਨੂੰ ਬਾਦ ਵਿਚ 
ਭਾਈ ਬਿਧੀ ਚੋਦ ਨੇ ਮੁਕਤ ਕਰਾਇਆ। 
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ਤਾਰਾਪੂਰ 


ਤਾਰਾਪੁਰ (ਪਿੰਡ) : ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਰੋਪੜ ਜ਼ਿਲ੍ਹ ਵਿਚ 
ਆਨੰਦਪੁਰ ਤੋ 5 ਕਿ.ਮੀ. ਪੂਰਬ ਵਾਲੇ ਪਾਸੇ ਵਸਿਆ ਇਕ 
ਪਿੰਡ, ਜਿਸ ਦੇ ਨੇੜੇ ਗੁਰੁ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਨੇ ਪਾਉਂਟਾ 
ਸਾਹਿਬ ਤੋਂ ਪਰਤਣ ਉਪਰੈਤ ਆਨੰਦਪੁਰ ਦੀ ਸੁਰਖਿਆ ਲਈ 
ਇਕ ਗੜ੍ਹੀ ਬਣਵਾਈ ਸੀ। ਹੁਣ ਭਾਵੇਂ ਇਹ ਗੜ੍ਹੀ ਡਿਗ 
ਗਈ ਹੈ, ਪਰ ਉਸ ਦੇ ਥੇਹ ਵਾਲੀ ਥਾਂ ਉਤੇ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ 
ਕਿਲ੍ਹਾ ਤਾਰਾਗੜ੍ਹ` ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਇਸ ਪਾਸ ਇਕ 
ਪੁਰਾਣੀ ਬਾਉਲੀ ਵੀ ਹੈ ਜੋ ਕਿਲ੍ਹੰ ਵਿਚ ਪਾਣੀ ਦੀ 
ਉਪਲਬਧੀ ਲਈ ਬਣਵਾਈ ਗਈ ਸੀ। ਇਹ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ 
ਸ਼ੋੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਬੰਧਕ ਕਮੇਟੀ ਅਧੀਨ ਹੈ। ਬਾਉਲੀ 
ਦੇ ਨੇੜੇ ਭਾਈ ਘਨ੍ਹੀਆ ਦੀ ਸਮਾਧ ਵੀ ਬਣੀ ਹੋਈ ਹੈ। 


ਤਾਰੂ ਸਿੰਘ, ਭਾਈ (1720-1745 ਈ.) : ਅਠਾਰ੍ਹਵੀ' 
ਸਦੀ ਦੇ ਪੂਰਬਾਰਧ ਦਾ ਇਕ ਸ਼ਹੀਦ, ਜਿਸ ਦਾ ਜਨਮ 
ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ ਪੂਲ੍ਹਾ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਸੰਧੂ 
ਜੱਟਾਂ ਦੇ ਘਰ ਹੋਇਆ। ਖੇਤੀ ਕਰਨ ਵਾਲੇ ਇਸ ਸਿਦਕੀ 
ਸਿੱਖ ਪਾਸ ਜੋ ਬਚਦਾ, ਮੁਗ਼ਲ ਸਰਕਾਰ ਦੇ ਜ਼ੁਲਮ ਕਾਰਣ 
ਲੁਕ ਛਿਪ ਕੇ ਸਮਾਂ ਕਟਣ ਵਾਲੇ ਸਿੰਘਾਂ ਦੀ ਸੇਵਾ ਲਈ 
ਖ਼ਰਚ ਕਰ ਦਿੰਦਾ। ਪਰ ਜੈਡਿਆਲੇ ਦੇ ਹਰਭਗਤ ਨਾਂ ਦੇ 
ਨਿਰੈਜਨੀਏ ਨੇ ਲਾਹੌਰ ਦੇ ਸੂਬੇਦਾਰ ਜ਼ਕਰੀਆ ਖ਼ਾਨ ਨੂੰ 
ਸ਼ਿਕਾਇਤ ਕੀਤੀ ਕਿ ਪੂਲ੍ਹੇ ਪਿੰਡ ਦਾ ਇਕ ਤਾਰੂ ਸਿੰਘ 
ਡਾਕੂਆਂ, ਚੋਰਾਂ ਦੀ ਮਦਦ ਕਰਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਤੋਂ ਡਾਕੇ 
ਮਰਵਾ ਕੇ ਲੁਟ ਦਾ ਸਾਮਾਨ ਲੁਕੇ-ਛਿਪੇ ਸਿੰਘਾਂ ਨੂੰ ਜੈਗਲਾਂ 
ਵਿਚ ਪਹੁੰਚਾਉਂਦਾ ਹੈ। ਫਲਸਰੂਪ, ਭਾਈ ਤਾਰੂ ਸਿੰਘ ਨੂੰ 
ਗਿ੍‌ਫ਼ਤਾਰ ਕਰਕੇ ਲਾਹੌਰ ਲਿਆਉਂਦਾ ਗਿਆ। ਸਿੱਖ 
ਇਤਿਹਾਸ ਅਨੁਸਾਰ ਇਸ ਨੂੰ ਮੁਗ਼ਲ ਸਰਕਾਰ ਵਲੋਂ ਬਹੁਤ 
ਤਸੀਹੇ ਦਿੱਤੇ ਗਏ ਅਤੇ ਸਿੰਘਾਂ ਨੂੰ ਮਦਦ ਦੇਣ ਦੇ ਜੁਰਮ 
ਵਿਚ ਮੁਸਲਮਾਨ ਬਣਨ ਲਈ ਮਜਬੂਰ ਕੀਤਾ ਗਿਆ। 
ਪਰ ਇਸ ਨੇ ਸੂਬੇ ਦੀ ਈਨ ਨ ਮੰਨੀ। ਅੰਤ ਵਿਚ ਕਾਜ਼ੀ ਨੇ 
ਫ਼ਤਵਾ ਦਿੱਤਾ ਕਿ ਇਸ ਦੇ ਸਿਰ ਤੋਂ ਖੋਪਰੀ ਉਤਾਰ ਦਿੱਤੀ 
ਜਾਏ। ਜਲਾਦ ਨੇ ਰੈਬੀ ਨਾਲ ਖੋਪਰੀ ਉਤਾਰ ਦਿੱਤੀ। ਭਾਈ 
ਜੀ ਨੇ ਜਪੁਜੀ ਦਾ ਪਾਠ ਕਰਦਿਆਂ ਇਹ ਸਭ ਕੁਝ ਸਹਿ 
ਲਿਆ ਅਤੇ 1 ਜੁਲਾਈ 1745 ਈ. ਨੂੰ ਸ਼ਹੀਦੀ ਪਾਈ। 
ਇਸ ਦਾ ਸਸਕਾਰ ਲਾਹੌਰ ਦੇ ਦਿੱਲੀ ਦਰਵਾਜ਼ੇ ਤੋਂ ਬਾਹਰ 
ਕੀਤਾ ਗਿਆ, ਜਿਥੇ ਇਸ ਦਾ ਸ਼ਹੀਦਰੀਜ ਮੌਜੂਦ ਹੈ। ਇਸ 
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ਤਿਆਗ 
ਦੀ ਅਦੁੱਤੀ ਸ਼ਹਾਦਤ ਦਾ ਉੱਲੋਖ ਸਿੱਖ ਸਮਾਜ ਆਪਣੀ 
ਅਰਦਾਸ ਵਿਚ ਨਿੱਤ ਕਰਦਾ ਹੈ। 


ਤਾਲਾਪੁਰ (ਪਿੰਡ) : ਰੋਪੜ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ ਚਮਕੌਰ ਸਾਹਿਬ ਨਗਰ 
ਤੋਂ 3 ਕਿ.ਮੀ. ਪੂਰਬ ਵਿਚ ਸਥਿਤ ਇਕ ਪਿੰਡ, ਜਿਸ ਦੇ 
ਨੇੜੇ ਇਕ ਟਿੱਥੀ ਉਤੇ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਟਿੱਬੀ ਸਾਹਿਬ” 
ਉਸਰਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਸਥਾਨਕ ਰਵਾਇਤ ਅਨੁਸਾਰ 
ਚਮਕੌਰ ਦੀ ਗੜ੍ਹੀ ਨੂੰ ਜਾਣ ਤੋ ਪਹਿਲਾਂ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਨੇ, 
ਆਪਣੇ ਦੋ ਸਾਹਿਬਜ਼ਾਦਿਆਂ ਅਤੇ 40 ਸਿੰਘਾਂ ਸਹਿਤ, ਇਸ 
ਸਥਾਨ ਉਤੇ ਰੁਕ ਕੇ ਆਲੇ-ਦੁਆਲੇ ਦਾ ਜਾਇਜ਼ਾ ਲਿਆ 
ਸੀ। ਪਹਿਲਾਂ ਇਸ ਸਥਾਨ ਉਤੇ ਇਕ ਥੜਾ ਬਣਾਇਆ 
ਗਿਆ ਸੀ, ਪਰ ਹੁਣ ਛੋਟਾ ਜਿਹਾ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਉਸਰਿਆ 
ਹੋਇਆ ਹੈ ਜਿਸ ਦੀ ਦੇਖ-ਭਾਲ ਨਿਹੰਗ ਸਿੰਘ ਕਰਦੇ ਹਨ। 


ਤਿਆਗ : ਸੈਸਕ੍ਰਿਤ ਮੁਲ ਦੇ ਇਸ ਸ਼ਬਦ ਦਾ ਅਰਥ ਹੈ 
ਕਿਸੇ ਵਸਤੂ ਨੂੰ ਛਡਣ ਦੀ ਕ੍ਰਿਆ। ਉਸ ਵਸਤੂ ਨਾਲੋਂ ਹਰ 
ਪ੍ਰਕਾਰ ਦਾ ਸੈਬੈਧ ਤੋੜ ਲੈਣਾ ਹੀ ਉਸ ਨੂੰ ਤਿਆਗਣਾ ਹੈ। 
ਉੱਜ ਭਾਰਤੀ ਧਰਮ-ਸ਼ਾਸਤਾਂ ਵਿਚ ਤਿਆਗ ਦੀ ਮਹੱਤਵ- 
ਸਥਾਪਨਾ ਬਹੁਤ ਹੋਈ ਹੈ, ਪਰ ਸੈਨਿਆਸ ਆਸ਼੍ਮ ਗ੍ਰਹਿਣ 
ਕਰਨ ਵੇਲੇ ਹਰ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀ ਆਸਕ੍ਤੀ, ਮੋਹ, ਸਥਾਨ ਆਦਿ 
ਦੇ ਤਿਆਗ ਉਤੇ ਬਲ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਪਰ ਮੱਧ-ਯੁਗ 
ਦੇ ਸੈਤਾਂ/ਭਗਤਾਂ ਨੇ ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀ ਤਿਆਗ-ਕ੍ਰਿਆ ਨੂੰ 
ਕੋਈ ਮਹੱਤਵ ਨਹੀਂ ਦਿੱਤਾ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਅਨੁਸਾਰ ਇਹ ਸਭ 
ਦਿਖਾਵਾ ਹੈ। ਸੱਚਾ ਤਿਆਗ ਤਾਂ ਵਾਸਨਾਵਾਂ ਨੂੰ ਤਜ ਦੇਣ 
ਵਿਚ ਹੈ। 

ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਮਾਨਸਿਕ ਵਿਕਾਰਾਂ ਨੂੰ 
ਤਿਆਗਣ ਉਤੇ ਬਲ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਗੁਰੁ ਅਰਜਨ ਦੇਵ 
ਜੀ ਨੇ ਮਾਰੂ ਰਾਗ ਵਿਚ ਕਿਹਾ ਹੈ ਕਿ ਜੇ ਕੁਝ ਤਿਆਗ 
ਕਰਨਾ ਹੀ ਹੈ ਤਾਂ ਕਾਮ, ਕਰੱਧ, ਲੋਭ ਆਦਿ ਦਾ ਤਿਆਗ 
ਕੀਤਾ ਜਾਏ-/ਤਆਗਨਾ /ਤਆਗਨ ਨਕਾ ਕਾ% ਲੰਧ 
ਲੰਡ /ਤਆਗਨਾ/ (ਗੁ.ਰੰ.018)। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ 
ਨੇ ਜਿਗਿਆਸੂ ਨੂੰ ਤਿਆਗਣ-ਯੋਗ ਚੀਜ਼ਾਂ ਦਾ ਵਿਵਰਣ 
ਦਿੰਦਿਆਂ ਕਿਹਾ ਹੈ ਕਿ ਕਾਮ, ਕ੍ਰੇਧ, ਝੂਠ, ਨਿੰਦਾ, ਮਾਇਆ, 
ਹੈਕਾਰ, ਕਾਮ, ਕਾਮਿਨੀ-ਮੋਹ, ਮਾਨ, ਅਭਿਮਾਨ, ਸੁਤ- 
ਦਾਰਾ-ਪੀਤ, ਆਸ਼ਾਵਾਂ ਦੀ ਪਿਆਸ ਆਦਿ ਨੂੰ ਤਜ ਕੇ 


ਭ////.5110006100.6011) 


ਤਿਆਗੀ 904 


ਰਾਮ-ਨਾਮ ਵਿਚ ਚਿੱਤ ਲਗਾਉਣਾ ਚਾਹੀਦਾ ਹੈ-- ਪਰਹ/ਰੈ 
ਕਾਮ ਕੰਧ ਝੂਠੁ ਨਿੰਦਾ ਤਜਿ ਆਇਆ ਅਹੰਕਾਰ ਚੁਕਾਵੀ / 
ਤਾਜਿ ਕਾਮ ਕਾਮਿਨਾੀ ਮੰਹ ਤਜੰ ਤ ਅੰਜਨ ਆਹ /ਨਿਰੰਜਨ 
ਪਾਫੈ/ ਤਜਿ ਮਾਨ ਆਭਮਾਨੁ ਪੁੱਤ ਸ਼ੜ ਦਾਰਾ ਤਾਜ 
ਪਿਆਸ ਆਸ ਰਾਮ /ਲੈਵ ਲਾਵੈ/ ਨਾਨਕ ਸ਼ਾਚਾ ਆਨ 
ਵਸੈ ਸਾਚ ਸ਼ਬਦ ਹਰ ਨਾਮ ਸ਼ਆਵੈ / (ਗੁ .ਰੀ੍‌ .143)। 

ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਸਮੁੱਚੇ ਤੌਰ 'ਤੇ ਮਨ 
ਦੀ ਮਤਿ ਨੂੰ ਤਿਆਗਣ ਅਤੇ ਦ੍ਰੈਤ-ਭਾਵ ਨੂੰ ਵਿਸਾਰਨ 
ਦਾ ਉਪਦੇਸ਼ ਦਿੱਤਾ ਹੈ। ਕਿਉਂਕਿ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਹੈ 
ਕਿ ਅਜਿਹਾ ਕਰਨ ਨਾਲ਼ ਹੀ ਪ੍ਰਭੂ ਦਾ ਦਰਸ਼ਨ ਪ੍ਰਾਪਤ 
ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਕਿਸੇ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦਾ ਕੋਈ ਕਸ਼ਟ ਵਿਆਪਤ 
ਨਹੀਂ ਹੁੰਦਾ- /ਤਿਆਗੇ' ਅਨ ਕੀ ਮਤੜਾ /ਵਿਸ਼ਾਨੇਂ ਦੂਜਾ 
ਡਾਉ ਜੀਓ / ਇਓਂ ਪਾਵਹਿ ਹਠ ਦਰਸ਼ਾਵੜਾ ਨਹ ਲਗੀ 
ਤਤਾਂ ਵਾਉ ਜਾਇ / (ਗੁ ਰੀ 763)। 

ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਨੇ ਅੰਮਿ੍‌ਤ-ਸੈਚਾਰ ਦੇ 
ਅਵਸਰ 'ਤੇ ਅਨੇਕ ਪਰਕਾਰ ਦੇ ਤਿਆਗ ਕਰਨ ਉਤੇ ਬਲ 
ਦਿੱਤਾ, ਜਿਵੇਂ -੪ਾਲਸ਼ਾ ਸੋਇ ਸੁ /ਨੈਂਦਾ ਤ੍ਯਾਗੇਂ /... 
ਖ਼ਾਲਸ਼ਾ ਸੋਇ ਪਗਦ੍ਰਿਸ਼ਟੇ ਤਿਆਗੇ / 


ਤਿਆਗੀ : ਤਿਆਗ ਕਰਨ ਦੀ ਬਿਰਤੀ ਨੂੰ ਪਾਲਣ ਵਾਲੇ 
ਨੂੰ 'ਤਿਆਗੀ” ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਪਰ ਗੁਰਬਾਣੀ ਅਨੁਸਾਰ 
ਹਉਮੈ ਨੂੰ ਤਿਆਗੇ ਬਿਨਾ ਕੋਈ ਤਿਆਗੀ ਅਖਵਾਉਣ 
ਦਾ ਅਧਿਕਾਰੀ ਨਹੀਂ ਬਣ ਸਕਦਾਂ-- ਬਨ ਹਉਂ /ਤਿਆੰਗਾ 
ਕਹਾ ਕੋਊ /ਤਆਰਨੰ /(ਗੁ.ੀ੍‌ .1140)। ਵੇਖੋ “ਤਿਆਗ'। 


ਤਿਆਰ ਬਰ ਤਿਆਰ : ਇਹ ਖ਼ਲਸਈ ਟਕਸਾਲ ਦੀ 
ਢਲੀ ਹੋਈ ਉਕਤੀ ਹੈ। ਇਸ ਦਾ ਸਾਧਾਰਣ ਅਰਥ ਹੈ ਪੂਰੀ 
ਤਰ੍ਹਾਂ ਤਿਆਰ। ਪਰ ਸਿੱਖ ਜਗਤ ਵਿਚ ਇਸ ਦੀ ਘਾੜਤ 
“ਦਲ ਖ਼ਾਲਸਾ” ਵੇਲੇ ਹੋਈ ਸੀ, ਕਿਉਂਕਿ ਉਦੋਂ ਕਿਸੇ ਵੇਲੇ 
ਵੀ ਕਿਸੇ ਮੁਹਿੰਮ ਉਤੇ ਜਾਣਾ ਪੈ ਸਕਦਾ ਸੀ, ਜਾਂ ਮੁਗ਼ਲ 
ਸੈਨਾ ਵਲੋਂ ਕਿਸੇ ਵੇਲੇ ਵੀ ਅਚਾਨਕ ਹਮਲਾ ਹੋ ਸਕਦਾ ਸੀ। 
ਹਰ ਵੇਲੇ ਸਿੱਖਾਂ ਲਈ ਸੈਕਟ-ਸਥਿਤੀ ਬਣੀ ਰਹਿੰਦੀ ਸੀ। 
ਰਹਿਣਾ ਸੈਭਵ ਨਹੀਂ ਸੀ ਰਿਹਾ। ਇਸ ਵਾਸਤੇ ਹਰ ਸੈਕਟ ਦਾ 
ਸਾਹਮਣਾ ਕਰਨ ਲਈ ਉਹ ਸਦਾ ਪੂਰੀ ਤਰ੍ਹਾਂ ਤਿਆਰ ਰਹਿੰਦੇ 
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ਸਨ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਇਸ ਅਸਵਥਾ ਵਿਚ ਰਹਿਣ ਲਈ ਹੀ 
“ਤਿਆਰ ਬਰ ਤਿਆਰ” ਉਕਤੀ ਦਾ ਪ੍ਰਯੋਗ ਹੁੰਦਾ ਸੀ। 
ਵੀ ਇਹ ਉਕਤੀ ਵਰਤ ਲਈ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। 


ਤਿਲਕ : ਮਸਤਕ ਉਪਰ ਲਗਾਇਆ ਜਾਣ ਵਾਲਾ ਤਿਲ 
ਦੇ ਫੁਲ ਵਾਂਗ ਸ਼ੋਭਾਸ਼ਾਲੀ ਚਿੰਨ੍ਹ । ਇਸ ਦਾ ਮੁੱਖ ਤੌਰ 'ਤੇ 
ਮਹੱਤਵ ਧਾਰਮਿਕ ਹੈ। ਇਸ ਨੂੰ ਹਿੰਦੂ-ਮਤ ਵਾਲੋਂ ਪੁਰਸ਼ 
ਅਤੇ ਇਸਤਰੀਆਂ ਦੋਵੇਂ ਆਪਣੇ ਮੱਥੇ ਉਪਰ ਲਗਾ ਕੇ 
ਮਾਂਗਲਿਕ ਕਾਰਜਾਂ ਵਿਚ ਸ਼ਰੀਕ ਹੁੰਦੇ ਹਨ। ਇਹ ਤਿਲਕ 
ਚੰਦਨ, ਕਸਤੂਰੀ, ਰੋਲੀ ਆਦਿ ਕਈ ਪਦਾਰਥਾਂ ਦਾ 
ਬਣਾਇਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ, ਪਰ ਅਧਿਕ ਪ੍ਰਚਲਿਤ ਚੰਦਨ ਦਾ 
ਤਿਲਕ ਹੀ ਹੈ। ਰਾਜ-ਸਿੰਘਾਸਨ ਜਾਂ ਗੱਦੀ-ਨਸ਼ੀਨੀ ਵੇਲੇ 
ਵੀ ਤਿਲਕ ਲਗਾਏ ਜਾਣ ਦੀ ਪ੍ਰਥਾ ਹੈ। ਤਿਲਕ ਅਤੇ ਜੌਜੂ 
ਨੂੰ ਹਿੰਦੁਤ੍ਰ ਦੇ ਪ੍ਰਤੀਕ ਸਮਝਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀ 
ਰਖਿਆ ਲਈ ਨੌਵੇਂ' ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੂੰ ਆਪਣਾ ਮਹਾ-ਬਲਿਦਾਨ 
ਦੇਣਾ ਪਿਆ- ਤਿਲਕ ਜੰਣੂ` ਰਾਖਾ ਪੜ ਤਾਕਾ/ ਕਨਨੇਂ 
ਬਡ ਕਲੂ ਆਹ ਸ਼ਾਕਾ/ (ਬਚਿਤ੍ਰ ਨਾਟਕ)। 

ਹਿੰਦੂ ਧਰਮ ਵਿਚ ਅਨੇਕ ਮਤਾਂ ਵਾਲਿਆਂ ਨੇ 
ਤਿਲਕ ਦੇ ਸਰੂਪ ਜਾਂ ਸ਼ਕਲ ਨੂੰ ਦੂਜਿਆਂ ਨਾਲੋਂ ਨਿਖੇੜਿਆ 
ਹੋਇਆ ਹੈ ਅਤੇ ਇਸ ਨਿਖੇੜ ਕਾਰਣ ਵੈਸ਼ਣਵਾਂ ਦੇ ਤਿਲਕ 
ਦੇ ਬਾਰ੍ਹਾਂ ਭੇਦ ਹੋ ਗਏ ਹਨ। ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਨੇ ਲਿਖਿਆ 
ਹੈ ਕਿ ਗੁਰਮੁਖਾਂ ਨੇ ਵੈਸ਼ਣਵਾਂ ਦੇ ਬਾਰ੍ਹਾਂ ਤਿਲਕਾਂ ਨੂੰ ਛਡ ਕੇ 
ਆਪਣੇ ਮਸਤਕ ਉਪਰ “ਗੁਰਮੁਖਤਾ” ਦਾ ਤਿਲਕ ਲਗਾ 
ਲਿਆ ਹੈ- ਬਾਗਹ ਤਿਲਕ #ਟਾ/ਇਕੀ ਗੁਰਮੁਖ /ਤਿਲਕਾ 
ਨਭਰਾਣੁ ਚੜਾਇਆ / (7/12)। 

ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਤਿਲਕ ਨੂੰ ਕੋਈ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ 


ਮਹੱਤਵ ਨਹੀਂ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। ਇਸ ਦੀ ਥਾਂ ਅਧਿਆਤਮਿਕ 


ਕਰਮਾਂ ਦੇ ਕਰਨ ਦੀ ਪ੍ਰੇਰਣਾ ਦਿੱਤੀ ਗਈ ਹੈ। “ਆਸਾ ਕੀ 
ਵਾਰ” ਵਿਚ ਬਾਹਮਣ ਦੇ ਬਾਹਰਲੇ ਕਰਮਾਚਾਰ ਦੀ ਗੱਲ 
ਕਰਦਿਆਂ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਤਿਲਕ ਆਦਿ ਨੂੰ 
ਵਿਅਰਥ ਮੰਨਿਆ ਹੈ ਕਿਉਕਿ ਜੋ ਬ੍ਹਮ-ਗਿਆਨ ਨੂੰ 
ਪਾਪਤ ਕਰ ਲੈਂਦਾ ਹੈ, ਉਸ ਲਈ ਬਾਕੀ ਸਭ ਕੁਝ ਫੋਕਟ 
ਬਣ ਕੇ ਰਹਿ ਜਾਂਦਾ ਹੈ- ਗਲਿ ਆਲਾ ਤਿਲਕ /ਲਲਾਟ / 
ਦਾਇ ਧੌਤਾੰ ਝਸਤ੍ ਕਪਾਟ / ਜੋ ਜਾਣ/ਲ ਬ੍ਰਹਮੰ ਕਗਮੰ / ਸੱਤਾ 
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ਫੋਕਟ ਨਿਸ਼ਚਓ ਕਰਮੰ /(ਗੁ ਰੀ .470)। ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ 
ਜੀ ਨੇ “ਡਖਣੇ' ਪਕਰਣ ਵਿਚ ਕਿਹਾ ਹੈ ਕਿ ਇਸ਼ਨਾਨ 
ਕਰਕੇ ਤਿਲਕ ਲਗਾਉਣਾ ਵਿਅਰਥ ਹੈ ਜੇ ਅੰਦਰ ਕਾਲਖ 
ਨਾਲ ਭਰਿਆ ਹੋਇਆ ਹੋਵੇ। ਸੱਚੀ ਸਿਖਿਆ ਤੋ ਬਿਨਾ, 
ਭੇਖਾਂ ਨਾਲ ਪ੍ਰਭੂ-ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਸੈਭਵ ਨਹੀਂ ਹੋ ਸਕਦੀ--/ਤਲਕਾ 
_ਕਢਾਹਿ /ਇਸਨਾਨ ਕੰਠਿ ਅੰਤਰ ਕਾਲੇਥੰ/ ਡੋਖਾੀੰ ਪ੍ਰਭੂ ਨ 
ਲਭਾਈੰ /ਵਣੁ ਸਚਾ /ਨੈਖੰ / (ਗੁ ਗੰ ..099)। 


ਤਿਲੋਕ ਸਿੰਘ (ਮ. 1730 ਈ.) : ਬਾਬੇ ਫੂਲ ਦਾ ਵੱਡਾ 
ਸੁਪੁੱਤਰ, ਜਿਸ ਦਾ ਵਿਆਹ ਮਾਈ ਭਗੜੋ ਨਾਲ ਹੋਇਆ 
ਅਤੇ ਜਿਸ ਦੀ ਕੁੱਖੋਂ ਦੋ ਪੁੱਤਰਾਂ--ਗੁਰਦਿਤ ਸਿੰਘ ਅਤੇ 
ਸੁਖਚੈਨ ਸਿੰਘ-ਨੇ ਜਨਮ ਲਿਆ। ਗੁਰਦਿਤ ਸਿੰਘ ਤੋ' ਨਾਭੇ 
ਦਾ ਰਾਜਵੈਸ਼ ਚਲਿਆ ਅਤੇ ਸੁਖਚੈਨ ਸਿੰਘ ਤੋਂ ਜੀਂਦ ਰਿਆਸਤ 
ਦੀ ਰਾਜ-ਗੱਦੀ ਤੁਰੀ। ਬਡਰੁਖਾਂ ਅਤੇ ਦਿਆਲਪੁਰਾ ਦੇ 
ਰਈਸਾਂ ਦੇ ਵੈਸ਼ ਵੀ ਇਸੇ ਤੋਂ ਚਲੇ ਹਨ। 

ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਦੀ ਇਸ ਅਤੇ ਇਸ ਦੇ 
ਛੋਟੇ ਭਰਾ ਰਾਮ ਸਿੰਘ ਉਤੇ ਮਿਹਰ ਦੀ ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਸੀ। ਪਹਾੜੀ 
ਰਾਜਿਆਂ ਨਾਲ ਹੋਏ ਯੁੱਧ ਵੇਲੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੋਹਾਂ ਦੇ ਨਾਂ 
ਹੁਕਮਨਾਮਾ ਭੇਜ ਕੇ ਆਪਣੇ ਬੰਦਿਆਂ ਅਤੇ ਘੋੜਿਆਂ ਸਮੇਤ 
ਪਹੁੰਚਣ ਲਈ ਲਿਖਿਆ ਸੀ-- 
ਚਓੱ#਼ਤਿਗੁਰ ਜੰ 
ਲਗੀ ਗੁਰ ਜੀਓ ਕੀ ਆਗਿਆ ਹੈ ਭਾਈ ਤੌਲੌਕਾ ਭਾਈ 
ਰਾਆਾ ਸ਼ਰਤ ਸੰਗਤਾ ਗੁਨ ਰਥੰਗਾ ਤੁਧ ਜਮੰਅਤਾ ਲੰ ਕੇ ਅਸਾਡੇ 
ਹਜ਼ਨ ਆਵਣਾ ਮੋਗਾ ਤੌਠੇ ਓਪਨ ਝਹਤਾ ਖਾਸੀ ਹੈ ਤੇਰਾ ਘ੍ਰ 
ਮੋਰਾ ਹੈ ਤੁਧ ਹੁਕਮ ਦੌਖਾਇਆ 2 ਛੰਤ ਅਸਾਡੇ ਹਜੂਰ 
ਆਵਣਾ ਤੇਰਾ ਘਰ ਮੇਰਾ ਅਸ ਤਹ /ਸਿਤਾਲਾੀ ਹਕਮ ਦੇਖਦਆ 
ਹੀ ਆਵਣਾ ਤਸਾਂ ਅਸ਼ਵਾਰ ਲੰ ਕੇ ਆਵਣਾ ਜ੍ਰਰ ਆਵਣਾ 
ਤੋਕੇ ਉੰਤੈ ਅਸ਼ਾਡਾ ਭਾਗ ਮਹਰਵਾਨਗਾਨ ਅਸੈ ਤੰ ਆਵਣਾ 
ਇਕ ਜੌੜਾ ਭੋਜਾ ਹੈ ਰਖਾਵਣਾ ਭਾਦੋ'2 ਸੰਮਤ 53 / 

ਸਿੱਖ ਇਤਿਹਾਸ ਅਨੁਸਾਰ ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਚਮਕੌਰ 
ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਸ਼ਹੀਦ ਹੋਏ ਦੋ ਵੱਡੇ ਸਾਹਿਬਜ਼ਾਦਿਆਂ ਦੇ 
ਸਸਕਾਰ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਕੀਤੀ ਅਤੇ ਖਿਦਰਾਣੇ ਦੀ ਢਾਬ 
ਵਾਲੀ ਲੜਾਈ ਵਿਚ ਵੀ ਮਦਦ ਕੀਤੀ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੋਹਾਂ ਨੇ 
ਗੁਰੂ ਜੀ ਤੋਂ ਦਮਦਮਾ ਸਾਹਿਬ (ਤਲਵੰਡੀ ਸਾਬੋ) ਦੀ ਠਹਿਰ 
ਦੌਰਾਨ ਅੰਮ੍ਰਿਤ ਪਾਨ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਤਿਲੋਕੇ ਤੇ ਰਾਮੇ ਤੋਂ ਤਿਲੋਕ 
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ਤਿਲੰਗ ਰਾਗ 
ਸਿੰਘ ਅਤੇ ਰਾਮ ਸਿਘ ਅਖਵਾਏ। ਜਦੋਂ ਬਾਬਾ ਬੋਦਾ ਬਹਾਦਰ 
ਨੇ ਗੁਰੂ-ਪੁੱਤਰਾਂ ਨੂੰ ਸ਼ਹੀਦ ਕੀਤੇ ਜਾਣ ਦੀ ਸਜ਼ਾ ਵਜੋਂ 
ਸਰਹਿੰਦ ਦੇ ਸੂਬੇ ਵਜ਼ੀਰ ਖ਼ਾਨ ਉਤੇ ਹਮਲਾ ਕੀਤਾ ਤਾਂ ਇਨ੍ਹਾਂ 
ਨੇ ਵੀ ਆਪਣੇ ਯੋਧਿਆਂ ਸਹਿਤ ਭਾਗ ਲਿਆ। 


ਤਿਲੰਗ ਰਾਗ (ਬਾਣੀ) : ਇਸ ਰਾਗ ਵਿਚ ਕੁਲ 12 
ਚਉਪਦੇ ਹਨ, ਪਰ ਇਹ ਉਪ-ਸਿਰਲੇਖ ਨਹੀ ਦਿੱਤਾ 
ਹੋਇਆ। ਇਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ ਪੰਜ ਅਸ਼ਟਪਦੀਆਂ ਉਤੇ ਵੀ ਉਪ- 
ਸਿਰਲੇਖ ਨਹੀਂ ਹੈ। ਬਾਣੀ-ਵਿਧਾਨ ਦੇ ਨਿਯਮ ਅਨੁਸਾਰ 
ਹੀ ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਉਪਰੋਕਤ ਵਰਗਾਂ ਵਿਚ ਰਖਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। 
ਭਗਤ-ਬਾਣੀ ਪ੍ਰਕਰਣ ਵਿਚ ਕੇਵਲ ਤਿੰਨ ਸ਼ਬਦ ਹਨ। 

ਚਉਪਦੇ ਪ੍ਕਰਣ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ 
ਦੇ ਪੰਜ ਸ਼ਬਦ ਹਨ, ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ ਤਿੰਨ ਚਉਪਦੇ, ਇਕ 
ਤ੍ਿਪਦਾ ਅਤੇ ਇਕ ਦੁਪਦਾ ਹੈ। ਪਹਿਲਾ ਸ਼ਬਦ “ਰੇਖਤਾ” 
ਸ਼ੈਲੀ ਵਿਚ ਲਿਖਿਆ ਕਿਸੇ ਮੁਸਲਮਾਨ ਨੂੰ ਸੰਬੋਧਿਤ ਹੈ। 
ਪੰਜਵੇ' ਸ਼ਬਦ ਵਿਚ ਬਾਬਰ ਦੇ ਹਮਲੇ ਨਾਲ ਹੋਈ ਤਬਾਹੀ 
ਅਤੇ ਜਨਤਾ ਦੀ ਦੁਰਗਤੀ ਦਾ ਮਾਰਮਿਕ ਚਿਤ੍ਣ ਹੈ। ਅਸਲ 
ਵਿਚ, ਇਹ ਧੁਰ ਦੀ ਆਵਾਜ਼ ਸੀ ਜੋ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਆਪਣੇ 
ਬੋਲਾਂ ਵਿਚ ਸਮੋ ਦਿੱਤੀ। 

ਗੁਰੂ ਰਾਮਦਾਸ ਜੀ ਦੇ ਲਿਖੇ ਦੋ ਦੁਪਦਿਆਂ ਵਿਚ 
ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਲਾ-ਸ਼ਰੀਕੀ ਨੂੰ ਸਪੱਸ਼ਟ ਕਰਕੇ ਸੂਝਹੀਨ 


` ਮਨੁੱਖ ਨੂੰ ਹਰਿ-ਨਾਮ ਵਲ ਪ੍ਰੋਰਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਪੰਜਵੇਂ 


ਗੁਰੂ ਦੇ ਇਕ ਦੁਪਦੇ ਅਤੇ ਚਾਰ ਚਉਪਦਿਆਂ ਵਿਚ ਦਸਿਆ 
ਗਿਆ ਰੈ ਕਿ ਸਾਰਾ ਸੈਸਾਰ ਇਕੋ ਮਿੱਟੀ ਦਾ ਬਣਿਆ ਹੈ। 
ਉਸ ਵਿਚ ਸਰਬਤ ਗੁਰੂ ਦੀ ਜੋਤਿ ਵਿਆਪਤ ਹੈ। 

ਜੀ ਦਾ ਲਿਖਿਆ ਸ਼ਬਦ ਦਸ ਪਦੀਆ ਦਾ ਸਮੁੱਚ ਹੈ। ਇਹ 
ਸ਼ਬਦ “ਪੁਰਾਤਨ ਜਨਮਸਾਖੀ” (ਸਾਖੀ 34) ਅਨੁਸਾਰ “ਕਿੜੀ 
ਪਠਾਣਾਂ” ਵਿਚ ਉਚਾਰਿਆ ਗਿਆ ਸੀ। ਇਸ ਦੇ “ਰਹਾਉ” 
ਵਿਚ ਇਸ ਨੂੰ “ਰਾਇਸਾ ਮ.੧" ਵੀ ਲਿਖਿਆ ਹੈ। ਦੂਜਾ 
ਸ਼ਬਦ 22 ਪਦੀਆਂ ਦਾ ਜੁੱਟ ਹੈ ਜਿਸ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਰਾਮਦਾਸ 
ਜੀ ਨੇ ਪਰਮਾਤਮਾ ਸੈਬੰਧੀ ਕਥਾ-ਵਾਰਤਾ ਜਾ ਗੁਣਗਾਨ ' 
ਦਾ ਸਰੋਤ ਗੁਰੂ ਰੂਪੀ ਮਿਤਰ ਦਾ ਮੁਖ ਦਸਿਆ ਹੈ। ਇਸ 
ਪ੍ਰਕਰਣ ਵਿਚ ਦੁਪਦੇ-ਤ੍ਰਿਪਦੇ ਵਰਗੇ ਤਿੰਨ ਸ਼ਬਦ ਨਵੇਂ 
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ਤੀਸ ਹਜ਼ਾਰੀ 


ਗੁਰੂ ਦੇ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਹਰਿਨਾਮ ਨੂੰ ਸੱਚਾ 
ਸੈਗੀ ਦਸਿਆ ਹੈ। 

ਭਾਗਤ ਬਾਣਾ ਪ੍ਕਰਣ ਵਿਚ ਤਿੰਨ ਸ਼ਬਦ ਹਨ। 
ਇਕ ਕਬੀਰ ਜੀ ਦਾ ਹੈ ਜਿਸ ਵਿਚ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਮੂਰਤੀ-ਪੂਜਾ, 
ਤੀਰਥ-ਇਸ਼ਨਾਨ ਆਦਿ ਦੇ ਮੁਕਾਬਲੇ ਸਵੱਛ ਭਾਵਨਾ 
ਨਾਲ ਹਿਰਦੇ ਦੀ ਇਕਾਗਰਤਾ ਧਾਰਣ ਕਰਨ ਦਾ ਉਪਦੇਸ਼ 
ਦਿੱਤਾ ਹੈ। ਬਾਕੀ ਦੇ ਦੋ ਸ਼ਬਦਾਂ ਵਿਚ ਭਗਤ ਨਾਮਦੇਵ ਨੇ 
ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਵਡਿਆਈ ਗਾਈ ਹੈ। ਉਹ ਸਦਾ ਬਖ਼ਸ਼ਿਸ਼ 
ਕਰਨ ਵਾਲਾ ਹੈ। 


ਤੀਸ ਹਜ਼ਾਰੀ : ਦਿੱਲੀ ਨਗਰ ਦੀ ਕਚਹਿਰੀਆਂ ਵਾਲੀ 
ਥਾਂ ਨੂੰ “ਤੀਸ ਹਜ਼ਾਰੀ” ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਨਾਂ ਦਾ 
ਪਿਛੋਕੜ ਸਿੱਖ ਇਤਿਹਾਸ ਨਾਲ ਜਾ ਜੁੜਦਾ ਹੈ।ਸੈਨ 1783 
ਈ. ਵਿਚ ਕੁਝ ਸਿੱਖ ਮਿਸਲਾਂ ਦੇ ਸਰਦਾਰਾਂ ਨੇ ਆਪਣੇ ਦਲਾਂ 
ਮੁਗ਼ਲ ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਸ਼ਾਹ ਆਲਮ ਸਾਨੀ ਨੇ ਅੰਗ੍ਰੇਜ਼ਾਂ ਅਤੇ 
ਨੂੰ ਨਿਮੰਤਰਿਤ ਕੀਤਾ ਸੀ। ਸਿੱਖਾਂ ਦੀ ਦਿੱਲੀ ਵਲ ਹੋਈ 
ਚੜ੍ਹਤ ਨੂੰ ਵੇਖ ਕੇ ਅੰਗ੍ਰੇਜ਼ ਅਤੇ ਮਰਹਟੇ ਦਿੱਲੀ ਤੋਂ ਟਲ 
ਗਏ। ਸ਼ਾਹ ਆਲਮ ਨੇ ਬਦਲੀ ਹੋਈ ਸਥਿਤੀ ਵਿਚ ਸਿੱਖ 
ਸਰਦਾਰਾਂ ਨੂੰ ਦਿੱਲੀ ਆਉਣ ਦਾ ਖ਼ਰਚਾ ਦਿੱਤੇ ਬਿਨਾ ਪਰਤ 
ਜਾਣ ਲਈ ਕਿਹਾ। ਸਿੱਖ ਸਰਦਾਰਾਂ ਤੋਂ ਇਹ ਸਹਿਨ ਨ 
ਹੋਇਆ ਅਤੇ ਸਾਰਾ ਸੈਨਾ-ਦਲ ਦਿੱਲੀ ਦੀ ਪੁਰਾਣੀ ਸਬਜ਼ੀ 
ਮੰਡੀ ਤੋਂ ਲੈ ਕੇ ਅਜਮੇਰੀ ਗੇਟ ਤਕ ਪਸਰ ਗਿਆ। ਉਸ 
ਵੇਲੇ ਸਿੱਖ ਘੋੜਸਵਾਰਾਂ ਦੀ ਕੁਲ ਗਿਣਤੀ ਤੀਹ ਹਜ਼ਾਰ 
ਸੀ। ਇਸ ਕਰਕੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਠਹਿਰਨ ਵਾਲੀ ਥਾਂ ਨੂੰ “ਤੀਸ 
ਹਜ਼ਾਰੀ' ਕਿਹਾ ਜਾਣ ਲਗਿਆ। ਇਹ ਇਲਾਕਾ ਨਵੀਂ ਦਿਲੀ 
ਦੇ ਰੇਲਵੇ ਸਟੇਸ਼ਨ ਦੇ ਬਣਨ ਨਾਲ ਸੁਕੜਦਾ ਸੁਕੜਦਾ ਸਬਜ਼ੀ 
ਮੰਡੀ ਅਤੇ ਮੋਰੀਗੇਟ ਦੇ ਵਿਚਾਲੇ ਸੀਮਿਤ ਹੋ ਗਿਆ। ਸ. 
ਬਘੇਲ ਸਿੰਘ ਦਾ ਦਲ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਮਜਨੂੰ ਟਿੱਲਾ” ਦੇ ਨੇੜੇ 
ਕਿਤੇ ਰੁਕਿਆ ਹੋਇਆ ਸੀ। ਉਥੋਂ ਅਰਦਾਸਾ ਸੋਧ ਕੇ 
ਸ. ਬਘੇਲ ਸਿੰਘ ਮੁੱਖ ਦਲ ਨਾਲ ਆ ਰਲਿਆ ਅਤੇ 
ਅਜਮੇਰੀ ਦਰਵਾਜ਼ੇ ਵਾਲੇ ਪਾਸਿਓਂ ਹਮਲਾ ਕੀਤਾ। ਉਦੋਂ 
ਸ. ਜੱਸਾ ਸਿੰਘ ਆਹਲੂਵਾਲੀਆ, ਸ. ਜੱਸਾ ਸਿੰਘ 
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ਤੀਰਥ 
ਰਾਮਗੜ੍ਹੀਆ, ਸ. ਤਾਰਾ ਸਿੰਘ ਜ਼ੈਬਾ, ਸ. ਮਹਾਂ ਸਿੰਘ 
ਸੁਕਰਚਕੀਆ, ਸ. ਖੁਸ਼ਹਾਲ ਸਿੰਘ ਸਿੰਘਪੁਰੀਆ ਆਦਿ 
ਮੁਖੀ ਸਰਦਾਰ ਹਮਲੇ ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਹੋਏ ਸਨ। 


ਤੀਰਥ : ਸੈਸਕ੍ਰਿਤ ਮੂਲ ਦੇ “ਤੀਰਥ” ਸ਼ਬਦ ਦਾ ਅਰਥ ਹੈ 
“ਪਾਪ ਤੋਂ ਛੁਟਕਾਰਾ ਦਿਵਾਉਣ ਵਾਲਾ”। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਤੀਰਥ 
ਦਾ ਭਾਵ ਬਣਿਆ ਉਹ ਪਵਿੱਤਰ ਸਥਾਨ ਜਿਥੇ ਲੋਕੀ' ਧਰਮ 
ਦੀ ਭਾਵਨਾ ਨਾਲ ਪਾਪ ਦੂਰ ਕਰਨ ਲਈ ਜਾਣ। 

ਉੱਜ ਤਾਂ ਪਾਪ-ਪੁੰਨ ਦੀ ਭਾਵਨਾ ਕਿਸੇ ਨ ਕਿਸੇ 
ਰੂਪ ਵਿਚ ਸਾਰਿਆਂ ਦੇਸ਼ਾਂ ਦੇ ਧਰਮਾਂ ਨਾਲ ਜੁੜੀ ਹੋਈ ਹੈ, 
ਪਰ ਭਾਰਤ ਵਿਚ ਇਸ ਧਰਮ-ਭਾਵਨਾ ਪ੍ਰਤਿ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਰੁਚੀ 
ਵਿਖਾਈ ਗਈ ਹੈ। ਪੁੰਨਾਂ ਨੂੰ ਇਕੱਠਾ ਕਰਨਾ ਅਤੇ ਪਾਪਾਂ 
ਦਾ ਨਿਵਾਰਣ ਕਰਨਾ ਇਹ ਦੋਵੇਂ ਕਿਸੇ ਵੀ ਧਰਮ ਦੇ ਮੁੱਖ 
ਉਦੇਸ਼ਾਂ ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਹਨ। ਇਸ ਭਾਵਨਾ ਦੇ ਵਿਕਸਿਤ 
ਹੋਣ ਦੇ ਨਾਲ ਨਾਲ ਤੀਰਥਾਂ ਦੀ ਕਲਪਨਾ ਵੀ ਹੋਣ ਲਗ 
ਗਈ। ਹਿੰਦੂ ਧਰਮ ਵਿਚ “ਅਠਸਠ ਤੀਰਥ” (ਵੇਖੋ) ਵਿਸ਼ੇਸ਼ 
ਆਦਰ ਅਤੇ ਇਸ਼ਨਾਨ ਕਰਨ ਯੋਗ ਮੰਨੇ ਗਏ ਹਨ। 

ਤੀਰਥ ਦੀ ਸਥਿਤੀ ਆਮ ਤੌਰ 'ਤੇ ਕਿਸੇ ਵਗਦੀ 
ਨਦੀ ਜਾਂ ਜਲਾਸ਼ਯ ਦੇ ਕੰਢੇ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਪਰ “ਪਦਮ-ਪੁਰਾਣ” 
ਵਿਚ ਤੀਰਥ ਦਾ ਲਾਕਸ਼ਣਿਕ ਆਧਾਰ 'ਤੇ ਵਿਆਪਕ 
ਅਰਥ ਕਰਦਿਆਂ ਗੁਰੁ-ਤੀਰਥ, ਮਾਤਾ-ਪਿਤਾ ਤੀਰਥ, ਪਤਿ 
-ਤੀਰਥ, ਪਤਨੀ-ਤੀਰਥ ਆਦਿ ਦਾ ਉੱਲੇਖ ਕੀਤਾ ਗਿਆ 
ਹੈ। ਜੋ ਗੁਰੂ ਆਪਣੇ ਸ਼ਿਸ਼ (ਸੇਵਕ) ਦੇ ਅਗਿਆਨ ਰੂਪ 
ਅੰਧਕਾਰ ਦਾ ਨਾਸ਼ ਕਰਦਾ ਹੈ, ਉਹ ਸ਼ਿਸ਼ ਲਈ ਗੁਰੂ- 
ਤੀਰਥ ਹੈ, ਜਾਂ ਉਹ ਗੁਰੂ ਤੀਰਥ ਦੇ ਸਮਾਨ ਹੈ। 

ਪੁਰਾਣਾਂ ਵਿਚ ਤੀਰਥਾਂ ਦੀਆਂ ਹੋਰ ਵੀ ਕਈ 
ਕਿਸਮਾਂ ਦਾ ਉੱਲੋਖ ਮਿਲਦਾ ਹੈ। 'ਸਕੰਦ-ਪੁਰਾਣ” (ਕਾਸ਼ੀ 
ਖੰਡ) ਵਿਚ ਤਿੰਨ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦੇ ਤੀਰਥਾਂ ਦਾ ਜ਼ਿਕਰ ਹੋਇਆ ਹੈ, 
ਜਿਵੇਂ ਸੈਗਮ, ਸਥਾਵਰ ਅਤੇ ਮਾਨਸ। ਬਾਹਮਣਾਂ ਨੂੰ “ਜੈਗਮ- 
ਤੀਰਥ” ਦਸਿਆ ਗਿਆ ਹੈ ਕਿਉਂਕਿ ਇਹ ਪਵਿੱਤਰ ਸਮਝੇ 
ਜਾਂਦੇ ਹਨ; ਇਨਾਂ ਦੀ ਸੇਵਾ ਕਰਨ ਨਾਲ ਤੀਰਥ ਉਤੇ 
ਜਾਣ ਦਾ ਫਲ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। “ਸਥਾਵਰ-ਤੀਰਥ” ਧਰਤੀ 
ਉਤੇ ਸਥਿਤ ਪਵਿੱਤਰ ਧਾਮਾਂ ਨੂੰ ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ। ਅਜਿਹੇ 
ਤੀਰਥ ਉਤੇ ਜਾਣ ਨਾਲ ਪਾਪਾਂ ਦਾ ਨਾਸ਼ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਅਤੇ 
ਉਤਮ ਫਲਾਂ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। “ਮਾਨਸ-ਤੀਰਥ” ਦਾ 
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ਸੈਬੈਧ ਆਤਮ-ਸੈਜਮ ਨਾਲ ਹੈ। ਸਤਿ, ਦਇਆ, ਇੰਦੀਆਂ 
ਦਾ ਦਮਨ, ਖਿਮਾ, ਦਾਨ, ਬ੍ਹਮਚਰਯ, ਗਿਆਨ ਅਤੇ ਧੀਰਜ 
ਆਦਿ ਮਨ ਦੀਆਂ ਬਿਰਤੀਆ ਨੂੰ ਵਿਕਸਿਤ ਕਰਨਾ “ਮਾਨਸ 
-ਤੀਰਥ” ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਤਿੰਨਾਂ ਤੀਰਥਾਂ ਵਿਚੋਂ 'ਮਾਨਸ-ਤੀਰਥ” 
ਸ੍ਰੇਸ਼ਠ ਹੈ। 

ਤੀਰਥ ਦੀ ਫਲ-ਪ੍ਾਪਤੀ ਤਦ ਹੀ ਸੈਭਵ ਹੈ ਜੇ 
ਅੰਤਹਕਰਣ ਸ਼ੁੱਧ ਹੈ। ਅਸ਼ੁੱਧ ਆਚਰਣ ਵਾਲੇ ਪਾਪੀਆਂ, 
ਭਰੇ ਮਨ ਵਾਲਿਆਂ ਨੂੰ ਤੀਰਥ ਦਾ ਫਲ ਪ੍ਰਾਪਤ ਨਹੀਂ ਹੁੰਦਾ। 
ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ ਸ਼ੁੱਧ ਅੰਤਹਕਰਣ ਵਾਲਿਆਂ ਨੂੰ ਹੀ ਤੀਰਥ 
ਕਰਨ ਦੀ ਫਲ-ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਸਾਫ਼ 
ਕਿਹਾ ਗਿਆ ਹੈ- ਤਰਲ ਝਰਤ ਅਰ ਦਾਨ ਕਾਠੈ ਮਨ ਮੈ 
ਧਠੇ ਗੁਮਾਨ / ਨਾਨਕ /ਨਹਫਲ ਜਾਤ /ਤਿਹ ਜਿਉਂ ਕੁੰਚਰ 
/ਇਸ਼ਨਾਨੁ / (ਗੁ.ਗੁੰ.1428)। ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਨੇ ਵੀ 
ਕਿਹਾ ਹੈ-ਨਾਵਣ ਚਲ ਤੀਨਕ ਨੇ ਖੌਟੈ ਤਨ ਚੌਰ//ਇਕ 
ਭਾਉ ਲਲੀ ਨਾ/ਤਿਆ ਦੁਇ ਭਾ ਚੜਅਸ਼ ਹੋਰ/(ਗੁ.ਰੀ.789)। 

ਧਨਾਸਰੀ ਰਾਗ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ 
ਹਰਿ ਦੇ ਨਾਮ ਦੀ ਆਰਾਧਨਾ ਨੂੰ ਤੀਰਥ-ਇਸ਼ਨਾਨ ਤੁਲ 
ਮੰਨਿਆ ਹੈ। ਸ਼ਬਦ ਨੂੰ ਵਿਚਾਰਨਾ ਅਤੇ ਹਿਰਦੇ ਵਿਚ ਬ੍ਹਮ 
-ਗਿਆਨ ਨੂੰ ਵਸਾਉਣਾ ਹੀ ਸ੍ਰੇਸ਼ਠ ਤੀਰਥ-ਯਾੜ੍ਾ ਹੈ- 
ਤਾਨ ਨਾਵਣ ਜਾਉ ਤਰਲ ਨਾਮ ਹੈ/ ਤੀਰਥ ਸ਼ਬਦਾ 
ਬੀਚਾਰ ਅੰਤ/ਨ [ਗਿਆਨੁ ਹੈ /(ਗੁ .ਰੀ੍‌.687)। ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ 
ਦੇਵ ਜੀ ਅਨੁਸਾਰ ਘਰ (ਹਿਰਦੇ) ਵਿਚ ਵਸਦੇ ਪਰਮਾਤਮਾ 
ਨੂੰ ਛਿਣ ਭਰ ਲਈ ਵੀ ਨ ਮੰਨ ਕੇ, ਤੀਰਥਾਂ ਉਤੇ ਕੀਤੇ 
ਗਏ ਇਸ਼ਨਾਨ ਕੇਵਲ ਬੁੱਧੀ ਨੂੰ ਹਉਮੈ ਦੀ ਮੈਲ ਲਗਾਉਣਾ 
ਹੈ-- ਜੇਤੇ ਠ ਤਰਕ ਨਾਏ ਆਹੰਝਾ/ਹਿ ਮਲ ਲਾਏ ਘਰ ਕੇ 
ਠਾਕਰ /ਏਕ' /ਤਿਲ ਨ ਮਾਨ / (ਗੁ .ੰ.687)। 

ਕਿਸੇ ਸਥਾਨ ਦੇ ਤੀਰਥ ਬਣਨ ਪਿਛੇ ਉਥੇ ਕਿਸੇ 
ਮਹਾਪੁਰਸ਼ ਦੇ ਜਨਮ ਲੈਣ, ਕਿਸੇ ਇਤਿਹਾਸਿਕ ਘਟਨਾ ਦੇ 
ਘਟਣ, ਕੁਦਰਤੀ ਸੁੰਦਰਤਾ ਹੋਣ, ਦੇਵੀ ਦੇਵਤੇ ਨਾਲ ਸੈਬੰਧ 
ਰਖਣ ਦੀ ਗੱਲ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਮਹੱਤਵ ਰਖਦੀ ਹੈ। ਅਸਲ ਵਿਚ, 
“ਤੀਰਥ” ਤੋਂ ਮਤਲਬ ਹੈ ਉਹ ਪਵਿੱਤਰ ਸਥਾਨ ਜੋ ਆਪਣੇ 
ਆਪ ਵਿਚ ਪਵਿੱਤਰ ਹੋਵੇ ਅਤੇ ਆਪਣੇ ਪਾਸ ਆਉਣ 
ਵਾਲਿਆਂ ਵਿਚ ਪਵਿੱਤਰਤਾ ਦਾ ਸੈਚਾਰ ਕਰੇ। 

ਤੀਰਥਾਂ ਨਾਲ ਧਾਰਮਿਕ ਪਰਵਾਂ/ਪੁਰਬਾਂ ਜਾਂ 
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ਤੀਰਥ-ਇਸ਼ਨਾਨ 
ਦਿਨਾਂ ਦਾ ਵੀ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਸਬੰਧ ਮੰਨਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ 
ਪਰਵਾਂ ਉਤੇ ਕੀਤੀ ਜਾਣ ਵਾਲੀ ਤੀਰਥ-ਯਾੜ੍ਾ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ 
ਮਹੱਤਵਪੂਰਣ ਸਮਝੀ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਅਜਿਹਾ ਵਿਸ਼ਵਾਸ ਬਣ 
ਗਿਆ ਹੈ ਕਿ ਅਜਿਹੇ ਪਰਵਾਂ 'ਤੇ ਕੀਤੀ ਤੀਰਥ-ਯਾੜਾ 
ਜਾਂ ਤੀਰਥ-ਇਸ਼ਨਾਨ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਪੁੰਨ ਅਰਜਿਤ ਕਰਨ ਦਾ 
ਅਵਸਰ ਦਿੰਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਨੂੰ ਇਕ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦਾ ਧਾਰਮਿਕ 
ਕਰਤੱਵ ਵੀ ਮੰਨਿਆ ਜਾਣ ਲਗਿਆ ਹੈ। ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਵਿਚ 
ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ (ਦਰਬਾਰ ਸਾਹਿਬ) ਦੇ ਸਰੋਵਰ ਦੇ ਇਸ਼ਨਾਨ ਨੂੰ 
ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਮਹੱਤਵ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੈ। ਇਕ ਸ਼ਲਿਸ਼ਟ ਪ੍ਰਯੋਗ ਵਿਚ 
ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਕਿਹਾ ਹੈ- ਰਾਮਦਾ/ਸ ਸਰੋਵਰ 
ਨਾਤੇ / ਸਭ ਲਾਲੋ ਪਾਪ ਕਮਆਾਤੇ / (ਗੁਰੀ .624)। 


ਤੀਰਥ-ਇਸ਼ਨਾਨ : ਇਸ ਤੋ' ਭਾਵ ਹੈ ਕਿਸੇ ਤੀਰਥ (ਵੇਖੋ) 
ਦੇ ਜਲ-ਆਸ਼ਯ ਵਿਚ ਇਸ਼ਨਾਨ ਕਰਨਾ। ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਵਿਚ 
ਪੌਰਾਣਿਕ ਪਰੈਪਰਾ ਅਤੇ ਮਾਨਤਾ ਵਾਲੇ ਤੀਰਥਾਂ ਉਤੇ 
ਇਸ਼ਨਾਨ ਕਰਨ ਦੀ ਗੱਲ ਨੂੰ ਕੋਈ ਮਹੱਤਵ ਨਹੀਂ ਦਿੱਤਾ 
ਗਿਆ। ਕਿਉਕਿ ਬਿਨਾ ਮਨ ਨੂੰ ਵਿਸ਼ੇ-ਵਿਕਾਰਾਂ ਤੋ 
ਹਟਾਉਣ ਦੇ, ਨਿਰਾ ਜਲ ਨਾਲ ਸ਼ਰੀਰ ਧੋਣਾ ਕੋਈ ਅਰਥ 
ਨਹੀਂ ਰਖਦਾ। ਰ੍ 

ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਦੇ ਅਨੇਕ ਗੁਰੂ-ਧਾਮਾਂ ਦੇ ਨਾਲ 
ਜਲ-ਆਸ਼ਿਆਂ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਹੈ, ਵਗਦੇ ਰੂਪ ਵਿਚ ਜਾਂ 
ਸਰੋਵਰ ਰੂਪ ਵਿਚ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਗੁਰੂ-ਧਾਮਾਂ ਵਿਚ ਇਸ਼ਨਾਨ ਕਰਨ 


_ਦਾ ਸਰੂਪ ਪੌਰਾਣਿਕ ਪਰੋਪਰਾ ਵਾਲੇ ਤੀਰਥ- ਇਸ਼ਨਾਨ ਤੋਂ 


ਭਿੰਨ ਹੈ। ਪੌਰਾਣਿਕ ਤੀਰਥ-ਇਸ਼ਨਾਨ ਆਪਣੇ ਆਪ ਹੀ 
ਪਾਪ-ਨਾਸ਼ਕ ਅਤੇ ਮੋਕਸ਼ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਦੇ ਸਮਰਥ ਮੰਨੇ ਜਾਂਦੇ 
ਹਨ। ਪਰ ਸਿੱਖ ਧਰਮ-ਧਾਮਾਂ ਨਾਲ ਜੁੜੇ ਸਰੋਵਰਾਂ ਆਦਿ 
ਵਿਚ ਕੀਤਾ ਇਸ਼ਨਾਨ ਹਰਿ-ਪ੍ਾਪਤੀ-ਪਥ ਉਤੇ ਅਗੇ 
ਵਧਣ ਲਈ ਕਾਫ਼ੀ ਨਹੀਂ। ਇਸ ਨਾਲ ਸਿਰਫ਼ ਤਨ ਦੀ 
ਸਫ਼ਾਈ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਇਸ ਤੋ ਬਾਦ ਸਤਿ-ਸੈਗਤ ਵਿਚ ਹਾਜ਼ਰੀ 
ਭਰ ਕੇ ਮਨ ਅਤੇ ਜੀਵਾਤਮਾ ਨੂੰ ਵੀ ਸ਼ੁੱਧ ਕਰਨਾ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। 
ਆਵੱਸ਼ਕ ਹਨ। ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ ਕੇਵਲ ਇਸ਼ਨਾਨ ਕਰਨ ਦਾ 
ਕੋਈ ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਲਾਭ ਨਹੀਂ, ਜਦ ਤਕ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ 
ਵਿਚ ਜੁੜੀ ਸਤਿਸੈਗਤ ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਹੋ ਕੇ, ਕੀਰਤਨ ਨੂੰ 
ਸੁਣ ਕੇ ਅਤੇ ਨਾਮ ਨੂੰ ਜਪ ਕੇ ਹਰ ਪੱਖੋਂ ਆਪਣੇ ਆਪ ਨੂੰ 
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ਤੁਕ 


ਪਵਿੱਤਰ ਨ ਕੀਤਾ ਜਾਏ। ਸਿੱਖ ਗੁਰੂ- ਧਾਮਾਂ ਉਤੇ ਇਸ਼ਨਾਨ 
ਕਰਨ ਦੀ ਇਹੀ ਰੀਤੀ ਹੈ। 


ਤੁਕ : ਸਿੱਖ ਧਾਰਮਿਕ ਸਾਹਿਤ ਵਿਚ ਛੰਦ ਦੇ ਇਕ 
ਚਰਣ ਨੂੰ ਆਮ ਤੌਰ 'ਤੇ “ਤੁਕ” ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਪਰ 
ਉੱਜ ਇਹ ਸ਼ਬਦ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚਲੀ ਬਾਣੀ ਦੀ 
ਕਿਸੇ ਵੀ ਇਕ ਪੰਕਤੀ ਲਈ ਰੁੜ੍ਹ ਹੋ ਚੁਕਿਆ ਹੈ। ਵਾਕ 
ਜਾਂ ਹੁਕਮ ਲੈਣ ਵੇਲੇ ਪਹਿਲੀ ਤੁਕ ਨੂੰ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਮਹੱਤਵ 
ਦਿੱਤਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਉਸ ਦੇ ਪਹਿਲੇ ਅੱਖਰ ਉਤੇ ਬੱਚਿਆਂ 
ਦੇ ਨਾਮ-ਕਰਣ ਹੁੰਦੇ ਹਨ। ਪਹਿਲੀ ਤੁਕ ਨੂੰ ਕਈ ਕਾਗ਼ਜ਼ 
ਉਤੇ ਲਿਖ ਕੇ ਸਿਰ ਉਤੇ ਪਗੜੀ ਵਿਚ ਸੈਭਾਲ ਲੈਦੇ 
ਹਨ। ਇਸ ਪਿਛੇ ਵਿਸ਼ਵਾਸ ਪ੍ਚਲਿਤ ਹੈ ਕਿ ਗੁਰੂ ਆਪ 
ਬਹੁੜੀ ਕਰੇਗਾ। ਵੱਡੇ ਗੁਰਦੁਆਰਿਆਂ ਵਿਚ ਬਾਹਿਰ ਲਗੇ 
ਬੋਰਡਾਂ ਉਪਰ “ਤੁਕ” ਲਿਖ ਦੇਣ ਦਾ ਰਿਵਾਜ ਵੀ ਪ੍ਰਚਲਿਤ 
ਹੋ ਗਿਆ ਹੈ। ਰ 


ਤੁਖਾਰੀ ਰਾਗ (ਬਾਣੀ) : ਗੁਰੂ ਗੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਦਰਜ 
ਇਸ ਰਾਗ ਵਿਚ ਕੁਲ 11 ਛੰਦ ਹਨ। ਪਹਿਲਾ ਛੰਦ 
“'ਬਾਰਹਮਾਹਾ” ਦਾ ਹੈ। 

ਛੰਤਾ ਪ੍ਕਰਣ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ 
ਕੁਲ ਛੇ ਛੰਤ ਹਨ। ਪਹਿਲੇ ਛੰਤ ਦੇ ਰੂਪ ਵਿਚ “ਬਾਰਹਮਾਹਾ' 
ਹੈ (ਇਸ ਬਾਰੇ ਵਿਚਾਰ ਵਖਰੇ ਇੰਦਰਾਜ ਵਿਚ ਕੀਤਾ ਹੈ), 
ਅਤੇ ਦੋ ਵਿਚ ਪੰਜ ਪੰਜ। ਪਹਿਲੇ ਵਿਚ ਚਾਰ ਪਹਿਰਾਂ 
ਦੁਆਰਾ ਮਨੁੱਖ ਦੀ ਉਮਰ ਦੀ ਸਥਿਤੀ ਦਸੀ ਗਈ ਹੈ। 
ਦੂਜੇ ਵਿਚ ਜੀਵਨ ਰੂਪੀ ਅੰਧਕਾਰਮਈ ਰਾਤ ਵਿਚ ਆਤਮ- 
ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਰੂਪੀ ਤਾਰੇ ਦੇ ਚੜ੍ਹਨ ਨਾਲ ਮਨੁੱਖ ਨੂੰ ਸਹੀ ਮਾਰਗ 
ਪਛਾਣਨ ਲਈ ਕਿਹਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਤੀਜੇ ਵਿਚ ਪਤੀ-ਪਤਨੀ 
ਦੇ ਰੂਪਕ ਰਾਹੀਂ ਪਰਮਾਤਮਾ ਤੋ ਵਿਛੜੀ ਜੀਵਾਤਮਾ ਨੂੰ 
ਗੁਣ ਗ੍ਰਹਿਣ ਕਰਲ ਦੀ ਪ੍ਰਰਣਾ ਦਿੱਤੀ ਗਈ ਹੈ। ਚੌਥੇ 
ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਰਾਹੀਂ ਜੀਵਾਤਮਾ ਦੇ ਪਰਮਾਤਮਾ ਨਾਲ ਮੇਲ 
ਦੀ ਕਾਰਵਾਈ ਉਤੇ ਪ੍ਕਾਸ਼ ਪਾਇਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਪੰਜਵੇਂ 
ਵਿਚ ਮਨੁੱਖ ਨੂੰ ਸੱਚੀ ਦਰਗਾਹ ਵਿਚ ਪਹੁੰਚਣ ਲਈ ਤਿਆਰ 
ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। 

ਗੁਰੂ ਰਾਮਦਾਸ ਜੀ ਨੇ ਆਪਣੇ ਛੰਤਾਂ ਵਿਚੋਂ ਤਿੰਨ 
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ਤੁਰਕ 


ਵਿਚ ਚਾਰ ਚਾਰ ਪਦੇ ਅਤੇ ਇਕ ਵਿਚ ਛੇ ਪਦੇ ਸਮੋਏ ਹਨ। 
ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਪਰਮਾਤਮਾ ਰੂਪੀ ਪ੍ਰੀਤਮ ਨੂੰ ਮਿਲਣ ਦੀ ਤਾਂਘ 
ਦਸ ਕੇ ਭਗਤੀ, ਸੇਵਾ, ਨਾਮ-ਜਾਪ ਆਦਿ ਉਪਾ ਵੀ ਦਸੇ 
ਗਏ ਹਨ, ਪਰ ਤੀਰਥਾਂ ਦੀ ਯਾਤ੍ਹਾ ਨੂੰ ਵਿਅਰਥ ਦਰਸਾਇਆ 
ਗਿਆ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਚਾਰ ਪਦਿਆਂ ਦੇ 
ਆਪਣੇ ਇਕ ਛੌਤ ਵਿਚ ਮੱਛੀ ਅਤੇ ਪਪੀਹੇ ਦੀ ਜਲ ਲਈ 
ਪ੍ਰਗਟਾਈ ਤਾਂਘ ਦੇ ਉਪਮਾਨਾਂ ਰਾਹੀਂ ਪ੍ਰਭੂ ਦੇ ਮਿਲਾਪ ਦੀ 
ਇੱਛਾ ਪ੍ਰਗਟ ਕੀਤੀ ਹੈ। 


ਤੁਰਕ : ਸਾਧਾਰਣ ਤੌਰ 'ਤੇ ਮੱਧ-ਏਸ਼ੀਆ ਦੇ ਇਕ ਦੇਸ਼ 
“ਤਰਕਿਸਤਾਨ” ਦੇ ਨਿਵਾਸੀਆਂ ਨੂੰ “ਤੁਰਕ” ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ 
ਹੈ। ਤੁਰਕੀ ਭਾਸ਼ੀ ਲੋਕ ਵੀ “ਤੁਰਕ” ਅਖਵਾਉਂਦੇ ਹਨ। 
ਇਹ ਸ਼ੁਰੂ ਵਿਚ ਖ਼ਾਨਾਬਦੋਸ਼ ਸਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਕੁਝ ਕਬੀਲੇ 
ਯੋਰੁਪ ਵਲ ਅਤੇ ਕੁਝ ਏਸ਼ੀਆ ਵਿਚ ਫੈਲੇ ਸਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀ 
ਹੋਂਦ ਈਸਾ-ਪੂਰਬ ਦੇ 1300 ਵਰ੍ਹਿਆਂ ਤੋਂ ਪਿਛੇ ਨਹੀਂ 
ਜਾਂਦੀ। ਸਹਿਜੇ ਸਹਿਜੇ ਸੈਗਠਿਤ ਹੋ ਕੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਆਪਣੀ 
ਹੋਂਦ ਕਾਇਮ ਕੀਤੀ। ਸ਼ੁਰੁ ਵਿਚ ਕੁਝ ਕਬੀਲੇ ਆਕਾਸ਼-ਪੂਜਾ 
ਕਰਦੇ ਸਨ ਅਤੇ ਕੁਝ ਅਗਨੀ-ਪੂਜਕ ਸਨ। ਕਾਲਾਂਤਰ ਵਿਚ 
ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਕੁਝ ਕਬੀਲਿਆਂ ਨੇ ਬੌਧ-ਮਤ ਧਾਰਣ ਕੀਤਾ, 
ਕੁਝ ਈਸਾਈ ਬਣੇ ਪਰ ਬਾਦ ਵਿਚ ਸਾਰਿਆਂ ਨੇ ਇਸਲਾਮ 
ਧਰਮ ਵਿਚ ਪ੍ਰਵੇਸ਼ ਕੀਤਾ। 

ਦਿੜ੍ਹ ਅਤੇ ਨਿਰਦਈ ਸਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਮਨ ਵਿਚ ਕਿਸੇ ਕਿਸਮ 
ਦੇ ਤਰਸ ਦੀ ਭਾਵਨਾ ਪੈਦਾ ਨਹੀਂ ਹੁੰਦੀ ਸੀ। ਇਸੇ ਲਈ 
ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਕਿ ਜਿਧਰੇ' ਤੁਰਕ ਲੈਘ ਜਾਂਦੇ ਉਧਰ ਉਜਾੜਾ 
ਹੋ ਜਾਂਦਾ। ਚੰਗੇਜ਼ ਖ਼ਾਂ ਦੇ ਹਮਲਿਆਂ ਦੌਰਾਨ ਇਹ ਕੁਝ ਉਖੜੇ 
ਸਨ, ਪਰ ਬਾਦ 'ਤੇ ਫਿਰ ਸੈਗਠਿਤ ਹੋ ਗਏ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ 
ਕੁਝ ਕਬੀਲਿਆਂ ਦੇ ਸਰਦਾਰਾਂ ਨੇ ਇਕੱਠੇ ਹੋ ਕੇ ਹਿੰਦੁਸਤਾਨ 
ਉਤੇ ਹਮਲੇ ਕਰਨੇ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤੇ ਅਤੇ ਆਪਣਾ ਰਾਜ ਕਾਇਮ 
ਕੀਤਾ। ਇਹ ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਲਈ “ਸੁਲਤਾਨ” ਸ਼ਬਦ ਵਰਤਦੇ 
ਸਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਤੁਗ਼ਲਕ, ਖ਼ਿਲਜੀ ਆਦਿ ਕਬੀਲਿਆਂ ਨੇ 
ਹਿੰਦੁਸਤਾਨ ਵਿਚ ਆਪਣੀਆਂ ਹਕੂਮਤਾਂ ਕਾਇਮ ਕੀਤੀਆਂ। 
ਇਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਹਿੰਦੂਆਂ ਪ੍ਰਤਿ ਰਵੈਯਾ ਤਾਂ ਬਹੁਤ ਕਠੋਰ ਸੀ ਹੀ, 
ਪਰ ਇਨ੍ਹਾਂ ਤੋ ਪਹਿਲਾਂ ਹਿੰਦੁਸਤਾਨ ਵਿਚ ਵਸ ਚੁੱਕੇ 
ਮੁਸਲਮਾਨਾਂ ਨੂੰ ਵੀ ਇਹ ਨੀਵਾਂ ਸਮਝਦੇ ਸਨ। 


ਭ////.511000000.2011) 


ਤੁਰੀਆਵਸਥਾ 909 


ਤੁਰਕ ਚੂੰਕਿ ਵਿਦੇਸ਼ੀ ਸਨ, ਇਸ ਲਈ ਪੱਛਮੀ 
ਲਈ ਪੰਜਾਬ ਵਿਚ ਸਮੁੱਚੇ ਤੌਰ 'ਤੇ “ਤੁਰਕ” ਸ਼ਬਦ ਵਰਤਿਆ 
ਜਾਣ ਲਗਿਆ। ਚੂੰਕਿ ਤੁਰਕ ਮੁਸਲਮਾਨ ਸਨ, ਇਸ ਲਈ 
ਸਾਰਿਆਂ ਮੁਸਲਮਾਨਾਂ ਨੂੰ “ਤੁਰਕ” ਪਦ ਨਾਲ ਵਿਸ਼ਿਸ਼ਟ 
ਕੀਤਾ ਜਾਣ ਲਗਿਆ, ਜਿਵੇਂ ਸੈਤ ਕਬੀਰ ਨੇ ਲਿਖਿਆ 
ਹੈ- /ਹੈਦੂ ਤਰਕ ਕਹਾ ਤੇ ਆਏ /ਨਨਿ ਏਹ ਰਾਹ ਚਲਾਈ / 
(ਗੁ.ਰ੍ੰ.477)। ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਰਾਮਕਲੀ ਰਾਗ 
ਵਿਚ ਕਿਹਾ ਹੈ- ਕੋਈ ਕਹੈ ਤੁਰਕ ਕੌਈ ਕਹੈ /ਹੈਂਦੂ /(ਗੁ. 
ਗੁੰ.੪੪5)। ਇਸ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਸਾਰਿਆਂ ਮੁਸਲਮਾਨਾਂ ਦੀ 
ਭਾਸ਼ਾ ਨੂੰ ਵੀ “ਤੋਰਕੀ” ਕਿਹਾ ਜਾਣ ਲਗਿਆ। “ਪੁਰਾਤਨ 
-ਜਨਮਸਾਖੀ” ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੂੰ ਤੋਰਕੀ 
ਪੜ੍ਹਨ ਲਈ ਮੁੱਲਾ ਪਾਸ ਭੇਜਿਆ ਗਿਆ ਲਿਖਿਆ ਹੈ। 
ਇਥੇ ਇਹ ਸ਼ਬਦ “ਫ਼ਾਰਸੀ” ਦਾ ਵਾਚਕ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ 
ਸਿੰਘ ਜੀ ਨੇ “ਅਕਾਲ ਉਸਤਤਿ” ਵਿਚ ਇਸ ਸ਼ਬਦ ਨੂੰ 
ਮੁਸਲਮਾਨ ਦੇ ਵਾਚਿਕ ਵਜੋ' ਵਰਤਿਆ ਹੈ-- /ਹੈਂਦੂ ਤੁਰਕਾ 
ਕੋਊ ਰਨਂਫਜ਼ੀਂ ਇਮਾਮ ਸ਼ਾਫੀਂ ਆਨਸ਼ ਕਾਂ ਜਾਤਿ ਸ਼ਝੈ ਏਕੀ 
ਪਹਚਾਨਲੋ /(85)। 


ਤੁਰੀਆਵਸਥਾ : ਮਨੁੱਖੀ ਚੇਤਨਾ ਦੀਆਂ ਚਾਰ ਅਵਸਥਾਵਾਂ 
ਵਿਚੋਂ ਚੌਥੀ ਅਤੇ ਅੰਤਿਮ ਅਵਸਥਾ। ਇਸ ਨੂੰ “ਚੌਥਾ-ਪਦ” 
(ਵੇਖੋ) ਵੀ ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਦੇ ਹੋਰ ਨਾਮਾਂਤਰ ਹਨ 
ਤੁਰੀਆ-ਗੁਣ, ਤੁਰੀਆਪਦ। ਇਹ ਅਵਸਥਾ ਤੈਗੁਣਾਂ 
(ਰਜੋ , ਸਤੋਂ , ਤਮੋ) ਤੋ ਪਰੇ ਹੈ। ਇਸ ਨੂੰ ਗਿਆਨ ਅਵਸਥਾ 
ਜਾਂ ਪਰਮਪਦ ਵੀ ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਹੀ ਬ੍ਹਮੀ ਅਵਸਥਾ 
ਹੈ ਜਿਸ ਵਿਚ ਪਹੁੰਚ ਕੇ ਨਾਮਰੂਪਾਤਮਕ ਸੈਸਾਰਿਕ 
ਸੀਮਾਵਾਂ ਖ਼ਤਮ ਹੋ ਜਾਂਦੀਆਂ ਹਨ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ 
ਨੇ ਆਸਾ ਰਾਗ ਵਿਚ ਕਿਹਾ ਹੈ ਕਿ ਇਸ ਅਵਸਥਾ ਦੀ 
ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਲਈ ਸਤਿਸੈਗਤ ਵਿਚ ਜਾਣਾ ਜ਼ਰੂਰੀ ਹੈ- ਆਸ਼ਾ 
ਮਨਸ਼ਾ ਦਊਂ /ਬਨਾਸ਼ਤ /ਤ੍੍‌ਹ ਗਣ ਆਸ /ਨਿਰਾਨਲ ਭਈ / 
ਤਾਨੰਆਵਸ਼ਥਾ ਗਠਮ/ਖ' ਪਾਈ# ਸੰਤ ਸਭਾ ਕਾ ਓਟ 
ਲਹ / (ਗੁ .ਗੰ.356)। 


ਤੁਲਾ-ਦਾਨ : ਪੌਰਾਣਿਕ ਯੁਗ ਤੋਂ ਆਰੈਡ ਹੋਈ ਦਾਨ ਦੀ 
ਇਕ ਕਿਸਮ ਜੋ ਆਮ ਤੌਰ 'ਤੇ ਹਿੰਦੂਆਂ ਵਿਚ ਪ੍ਚਲਿਤ 
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ਹੈ। ਇਸ ਵਿਧੀ ਅਨੁਸਾਰ ਜਿਸ ਵਿਅਕਤੀ ਨੇ ਦਾਨ ਕਰਨਾ 
ਹੁੰਦਾ ਹੈ, ਉਹ ਆਪਣੇ ਭਾਰ ਜਿੰਨੀ ਸਾਮਗ੍ੀ ਤੋਲ ਕੇ ਗ਼ਰੀਬਾਂ 
ਜਾਂ ਲੋੜਵੰਦਾਂ ਵਿਚ ਵੰਡਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਨਾਲ ਗ੍ਰਹਿਆਂ ਦਾ 
ਪ੍ਰਭਾਵ ਖ਼ਤਮ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਗੁਹਿਆਂ ਅਨੁਸਾਰ ਦਾਨ ਕੀਤੀ 
ਜਾਣ ਵਾਲੀ ਸਾਮਗੀ ਵੀ ਬਦਲਦੀ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਹੀਰੇ-ਪੰਨੇ, 
ਸੋਨਾ-ਚਾਂਦੀ, ਧਾਤਾਂ, ਸਿੱਕੇ, ਖਾਧ-ਵਸਤੂਆਂ ਆਦਿ ਕੁਝ 
ਵੀ ਦਾਨ ਕੀਤਾ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ। ਕਈ ਵਾਰ ਨਿਰਸੈਤਾਨ 
ਲੋਕਾਂ ਵਲੋਂ ਸੈਤਾਨ ਹੋਣ ਉਤੇ ਤੁਲਾ-ਦਾਨ ਕਰਨ ਦੀ ਸੁਖਣਾ 
ਸੁਖੀ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਮੁਗ਼ਲ ਬਾਦਸ਼ਾਹ (ਜਹਾਂਗੀਰ, ਸ਼ਾਹਜਹਾਂ 


ਅਤੇ ਔਰੈਗਜ਼ੇਬ) ਵੀ ਤੁਲਾ-ਦਾਨ ਕਰਨ ਵਿਚ ਵਿਸ਼ਵਾਸ 


ਰਖਦੇ ਦਸੇ ਗਏ ਹਨ। 

ਇਹ ਰਸਮ ਪੰਜਾਬ ਵਿਚ ਵੀ ਪ੍ਰਚਲਿਤ ਸੀ। ਕਵੀ 
ਸ਼ਾਹ ਮੁਹੰਮਦ ਅਨੁਸਾਰ ਮਹਾਰਾਜਾ ਸ਼ੇਰ ਸਿੰਘ ਦਾ ਲੜਕਾ 
ਹੱਥੋਂ ਮਾਰਿਆ ਗਿਆ, ਉਦੋਂ ਉਹ ਜਵਾਲਾ ਸਿੰਘ ਦੇ ਬਾਗ਼ 
ਵਿਚ ਤੁਲਾ-ਦਾਨ ਕਰਵਾ ਰਿਹਾ ਸੀ-- ਲਹਿਣਾ /ਨੈੰਘ ਜੋ 
ਝਾਗ ਦਾ ਤਰਫ ਆਇਆ, ਅੱਗੇ ਕੌਰ ਜੌ 2੪ ਕਰਾਂਵਦਾ 
774... ਸ਼ਾਹ #ਹੰਮਦਾ ਓਸ਼ ਨਾ /ਇਕ ਅੰਨ, ਤੰਗ ਮਾਰ ਕੰ 
ਸੀਸ ਓਡਾਂਵਦਾ #/ਉੱਜ ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਵਿਚ ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ 
ਦੇ ਦਾਨ ਕਰਨੇ ਵਰਜਿਤ ਹਨ। 


ਤੁਲੰਬਾ/ਤੁਲੋਭਾ (ਪਿੰਡ) : ਪਾਕਿਸਤਾਨ ਦੇ ਮੁਲਤਾਨ 
ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦਾ ਇਕ ਪੁਰਾਤਨ ਪਿੰਡ, ਜੋ ਹੁਣ 'ਮਖ਼ਦੂਮਪੁਰ” ਦੇ 
ਨਾਂ ਨਾਲ ਜਾਣਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਹ ਮੁਲਤਾਨ ਤੋ ਲਾਹੌਰ 
ਵਾਲੀ ਸੜਕ ਉਤੇ 110 ਕਿ.ਮੀ. ਦੂਰ ਸਥਿਤ ਹੈ। ਇਥੇਂ 
ਸੱਜਣ ਠਗ ਦਾ ਨਿਵਾਸ ਅਤੇ ਸਰਾਂ ਸੀ। ਜਨਮਸਾਖੀ 
ਸਾਹਿਤ ਅਨੁਸਾਰ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਇਕ ਉਦਾਸੀ 
ਦੌਰਾਨ ਉਸ ਦਾ ਸੁਧਾਰ ਕੀਤਾ। ਸੱਜਣ ਨੇ ਆਪਣੇ ਘਰ ਨੂੰ 
ਧਰਮਸ਼ਾਲਾ ਵਿਚ ਬਦਲ ਦਿੱਤਾ ਅਤੇ ਸਿੱਖੀ ਦਾ ਪ੍ਰਚਾਰ 
ਕਰਨ ਲਗਾ। ਬਾਦ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਹਰਿ ਰਾਇ ਜੀ ਦੇ ਇਕ _ 
ਸਿੱਖ ਭਾਈ ਜੋਧ ਨੇ ਤੁਲੈਬੇ ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਪੁਚਾਰ ਦਾ ਕੇਂਦਰ 
ਬਣਾਇਆ। ਉਸ ਦੇ ਵੈਸ਼ਜਾਂ ਨੇ ਸੈਨ 1913 ਈ. ਵਿਚ 
ਇਥੇ ਇਕ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਬਣਾਇਆ ਜੋ ਦੇਸ਼ ਵੰਡ ਵੇਲੇਂ 
ਪਾਕਿਸਤਾਨ ਵਿਚ ਰਹਿ ਗਿਆ ਹੈ। ਵੇਖੋ “ਸੱਜਣ ਠਗ”। 
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ਤੁੜ (ਪਿੰਡ) : ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ ਖਡੂਰ ਸਾਹਿਬ ਨਗਰ 
ਤੋਂ 9 ਕਿਮੀ. ਦੱਖਣ-ਪੱਛਮ ਵਲ ਵਸਿਆ ਇਕ ਪਿੰਡ, 
ਹੋਇਆ ਹੈ। ਸਥਾਨਕ ਰਵਾਇਤ ਅਨੁਸਾਰ ਦਿਕ ਵਾਰ 
ਬਾਰਸ਼ ਨ ਹੋਣ ਕਾਰਣ ਸੋਕਾ ਪੈ ਗਿਆ। ਪਿੰਡ ਵਾਸੀ ਦਾਦੂ 
ਨਾਂ ਦੇ ਇਕ ਤਪੇ ਪਾਸ ਉਪਾ ਪੁਛਣ ਲਈ ਗਏ ਜੋ ਖਡੂਰ 
ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਹੀ ਰਹਿੰਦਾ ਸੀ। ਉਸ ਨੇ ਈਰਖਾਵਸ ਲੋਕਾਂ 
ਨੂੰ ਕਿਹਾ ਕਿ ਜਦ ਤਕ ਗੁਰੂ ਅੰਗਦ ਇਸ ਪਿੰਡ ਵਿਚ 
ਰਹਿੰਦਾ ਹੈ, ਤਦ ਤਕ ਬਰਖਾ ਨਹੀਂ ਹੋ ਸਕਦੀ। ਲੋਕਾਂ ਨੇ 
ਇਹ ਗੱਲ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੂੰ ਜਾ ਕਹੀ। ਗੁਰੁ ਜੀ ਉਥੋ' ਰਾਤੋਂ-ਰਾਤ 
ਚਲ ਕੇ 'ਤੁੜ” ਪਿੰਡ ਵਾਲੀ ਥਾਂ 'ਤੇ ਆ ਕੇ ਬੈਠ ਗਏ। 
ਇਥੋਂ 'ਖ਼ਾਨ ਛਾਪਰੀ” ਪਿੰਡ ਦੇ ਲੋਕ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੂੰ ਆਪਣੇ 
ਪਿੰਡ ਲੈ ਗਏ। ਉਥੇ ਕੁਝ ਸਮਾਂ ਰਹਿ ਕੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਭਰੋਵਾਲ 
ਪਹੁੰਚ ਗਏ। ਖਡੂਰ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਨਿਵਾਸੀਆਂ ਨੇ ਆਪਣੀ 
ਭੂਲ ਨੂੰ ਮਹਿਸੂਸ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਬੇਨਤੀ ਕਰਕੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੂੰ 
` ਖਡੂਰ ਸਾਹਿਬ ਤੋਂ ਵਾਪਸ ਲੈ ਆਏ। 

ਤੁੜ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਪਹਿਲਾ ਇਕ ਸਾਧਾਰਣ ਜਿਹਾ 
ਸਮਾਰਕ ਸੀ। ਵੀਹਵੀਂ ਸਦੀ ਦੇ ਆਰੰਭ ਵਿਚ ਭਾਈ ਨੱਥਾ 
ਸਿੰਘ ਨੇ ਇਥੇ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਬਣਵਾਇਆ। ਇਸੇ ਸਦੀ ਦੇ 
ਸੱਤਵੇਂ ਦਹਾਕੇ ਵਿਚ ਇਥੋਂ ਦੀ ਸੈਗਤ ਨੇ ਕਾਰ-ਸੇਵਾ ਰਾਹੀਂ 
ਨਵੀਂ ਇਮਾਰਤ ਉਸਾਰ ਲਈ ਹੈ। ਇਸ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਦੀ 
ਵਿਵਸਥਾ ਵੀ ਸਥਾਨਕ ਸੈਗਤ ਹੀ ਕਰਦੀ ਹੈ। 


ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ, ਗੁਰੂ : ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੁਆਰਾ 
ਚਲਾਏ ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਅੰਦੋਲਨ ਦੇ ਆਪ ਨੌਵੇਂ ਅਧਿਆਤਮਿਕ 
ਗੱਦੀਦਾਰ ਸਨ। ਆਪ ਦਾ ਜਨਮ ਛੇਵੇਂ ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ 
ਜੀ ਦੇ ਘਰ ਮਾਤਾ ਨਾਨਕੀ ਜੀ ਦੀ ਕੁੱਖੋਂ ਸੈਨ 1621 ਈ. 
(ਵਿਸਾਖ ਵਦੀ 5, 1678 ਬਿ.) ਨੂੰ ਅੰਮਿਤਸਰ ਵਿਚ 
ਹੋਇਆ। ਬਚਪਨ ਤੋ ਹੀ ਆਪ ਵੈਰਾਗੀ ਰੁਚੀ ਵਾਲੇ ਰੀਭੀਰ 
ਧਰਮ-ਸਾਧਕ ਅਤੇ ਤਪਸਵੀ ਮਹਾਪੁਰਸ਼ ਸਨ। ਆਪ ਦਾ 
ਵਿਆਹ ਕਰਤਾਰਪੁਰ ਦੇ ਨਿਵਾਸੀ ਭਾਈ ਲਾਲ ਚੰਦ ਦੀ 
ਸੁਪੁੱਤਰੀ ਗੁਜਰੀ ਨਾਲ ਸੈਨ 1632 ਈ.(15 ਅਸੂ, 1689 
ਬਿ.) ਵਿਚ ਹੋਇਆ। ਪਿਤਾ-ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿਦ ਜੀ ਦੇ ਮਹਾ- 
ਪ੍ਸਥਾਨ ਤੋ ਬਾਦ ਸੈਨ 1644 ਈ. ਵਿਚ ਆਪ ਆਪਣੀ 
ਪਤਨੀ ਅਤੇ ਮਾਤਾ ਸਹਿਤ ਬਕਾਲਾ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਆ ਵਸੇ 
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ਜੋ ਕਾਲਾਂਤਰ ਵਿਚ ਆਪ ਦੇ ਨਾਂ 'ਤੇ “ਬਾਬਾ ਬਕਾਲਾ” 
ਕਰਕੇ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਹੋਇਆ। ਰ੍ 

ਆਪ ਦੇ ਪਿਤਾ ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਜੀ ਤੋਂ ਬਾਦ 
ਗੁਰੂ ਹਰਿਰਾਇ ਜੀ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਹਰਿਕ੍ਰਿਸ਼ਨ ਜੀ ਕ੍ਰਮਵਾਰ 
ਸੱਤਵੇਂ ਅਤੇ ਅੱਠਵੇਂ ਗੁਰੂ ਬਣੇ। ਬਾਲ-ਕਾਲ ਵਿਚ ਜੋਤੀ 
-ਜੋਤਿ ਸਮਾਉਣ ਕਾਰਣ ਅੱਠਵੇਂ ਗੁਰੂ ਨੇ ਗੁਰੂ-ਗੱਦੀ ਦੇ _ 
ਉਤਰਾਧਿਕਾਰੀ ਬਾਰੇ ਕੇਵਲ “ਬਾਬਾ ਬਕਾਲੇ” ਸ਼ਬਦ ਕਹੇ । 
ਇਸ ਅਸਪੱਸ਼ਟ ਸੈਕੇਤ ਕਾਰਣ ਗੱਦੀ ਦੇ ਕਈ ਦਾਵੇਦਾਰ 
ਖੜੇ ਹੋ ਗਏ। ਆਖ਼ਿਰ ਭਾਈ ਮੱਖਣ ਸ਼ਾਹ ਲੁਬਾਣਾ ਨੇ ਆਪਣੀ 
ਮੰਨਤ ਭੇਟਾ ਕਰਨ ਲਈ ਸੂਖਮ ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਨਾਲ 22 ਅਖੌਤੀ 
ਗੱਦੀਆਂ ਵਿਚੋਂ ਸਚੇ ਗੁਰੂ ਨੂੰ ਲਭ ਲਿਆ। ਆਪ 20 ਮਾਰਚ 
1665 ਈ. (ਚੇਤ ਸੁਦੀ 14, 1722 ਬਿ.) ਨੂੰ 43 ਵਰ੍ਹਿਆਂ 
ਦੀ ਉਮਰ ਵਿਚ ਗੁਰੂ-ਗੱਦੀ ਉਤੇ ਬੈਠੇ। ਤਦ-ਉਪਰੈਤ ਆਪ 
ਕਈ ਗੁਰੂ-ਧਾਮਾਂ ਦੀ ਯਾਤ੍ਾ ਕਰਦੇ ਹੋਏ ਕੀਰਤਪੁਰ ਪਹੁੰਚੇ। 
ਕੁਝ ਸਮਾਂ ਉਥੇ ਟਿਕੇ ਅਤੇ ਫਿਰ ਨੈਣਾ ਦੇਵੀ ਦੇ ਨੇੜੇ 
ਸਤਲੁਜ ਨਦੀ ਦੇ ਕੰਢੇ, ਮਾਖੋਵਾਲ ਪਿੰਡ ਦੀ ਧਰਤੀ ਪਹਾੜੀ 
ਰਾਜਿਆਂ ਤੋਂ ਖ਼ਰੀਦ ਕੇ ਸੈਨ 1666 ਈ. (ਸੈਨ 1723 
ਬਿ.) ਵਿਚ ਆਨੰਦਪੁਰ ਬਸਤੀ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਕੀਤੀ ਜੋ 
ਬਾਦ ਵਿਚ ਖ਼ਾਲਸੇ ਦੀ ਜਨਮ-ਭੂਮੀ ਵਜੋਂ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਹੇਈ। 

ਇਸ ਤੋਂ ਬਾਦ ਆਪ ਧਰਮ-ਪ੍ਰਚਾਰ ਲਈ ਯਾੜ੍ਾ 
ਉਤੇ ਨਿਕਲ ਪਏ ਅਤੇ ਮਾਲਵਾ ਤੇ ਬਾਂਗਰ ਖੇਤਰਾਂ ਵਿਚੋਂ 
ਹੁੰਦੇ ਹੋਏ ਅਹੀਆਪੁਰ (ਅਲਾਹਾਬਾਦ) ਪਹੁੰਚੇ ਅਤੇ ਫਿਰ 
ਉਥੋਂ ਬਨਾਰਸ, ਪਟਨਾ ਅਤੇ ਗਯਾ ਆਦਿ ਥਾਂਵਾਂ ਉਤੇ 
ਗਏ। ਪਰਿਵਾਰ ਨੂੰ ਪਟਨੇ ਛਡ ਕੇ ਉੱਥੋਂ ਪਹਿਲਾਂ ਬੈਗਾਲ 
ਵਲ ਗਏ ਅਤੇ ਕੁਝ ਸਮੇਂ ਲਈ ਢਾਕੇ ਵਿਚ ਵੀ ਰਹੇ। ਆਪ 
ਦੇ ਪਿਛੋਂ ਪਟਨਾ ਵਿਚ ਬਾਲਕ ਗੋਬਿੰਦ ਰਾਇ (ਗੁਰੂ ਗੋਬਿਦ 
ਸਿੰਘ ਜੀ) ਦਾ 22 ਦਸੈਬਰ 1666 ਈ. (ਪੋਹ ਸੁਦੀ 
ਸਪਤਮੀ, 1723 ਬਿ.) ਨੂੰ ਜਨਮ ਹੋਇਆ। ਆਪ ਜੋਧਪੁਰ 
ਦੇ ਰਾਜਾ ਰਾਮ ਸਿੰਘ ਨਾਲ ਅਸਾਮ ਦੀ ਮੁਹਿੰਮ ਉਤੇ ਚਲੇ 
ਗਏ ਅਤੇ ਉਥੋ' ਦਾ ਸਾਰਾ ਮਾਮਲਾ, ਰਾਸ਼ਟਰੀ-ਹਿਤਾਂ ਨੂੰ 
ਮੁਖ ਰਖਦਿਆਂ, ਸ਼ਾਂਤੀ-ਪੂਰਵਕ ਹਲ ਕੀਤਾ। ਉਥੋਂ ਵਾਪਸ 
ਆ ਕੇ ਕੁਝ ਸਮਾਂ ਆਪ ਪਟਨਾ ਨਗਰ ਵਿਚ ਟਿਕੇ ਅਤੇ 
ਫਿਰ ਪਰਿਵਾਰ ਨੂੰ ਉਥੇ ਛਡ ਕੇ ਸੈਨ 1668 ਈ. ਵਿਚ 
ਆਨੰਦਪੁਰ ਪਰਤ ਆਏ। ਸੈਨ 1672 ਈ. ਵਿਚ ਪਟਨੇ ਤੋਂ 
ਆਪਣੇ ਪਰਿਵਾਰ ਨੂੰ ਵੀ ਉਥੇ ਬੁਲਵਾ ਲਿਆ। 
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ਕੁਝ ਵਰ੍ਹੇ ਆਪ ਆਨੰਦਪੁਰ ਵਿਚ ਧਰਮ-ਪ੍ਰਚਾਰ 
ਕਰਦੇ ਰਹੇ। ਇਸੇ ਦੌਰਾਨ ਔਰੈਗਜ਼ੇਬ ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਨੇ ਹਿੰਦੂਆਂ 
ਨੂੰ ਸਮੂਹਿਕ ਤੌਰ 'ਤੇ ਮੁਸਲਮਾਨ ਬਣਾਉਣ ਦੀ ਯੋਜਨਾ ਨੂੰ 
ਸਭ ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ ਕਸ਼ਮੀਰ ਵਿਚ ਲਾਗੂ ਕਰਨ ਦਾ ਯਤਨ 
ਕੀਤਾ। ਫਲਸਰੂਪ ਕਸ਼ਮੀਰ ਦੇ ਬ੍ਰਾਹਮਣ ਆਪਣੇ ਧਰਮ ਦੀ 
ਰਖਿਆ ਲਈ ਆਪ ਦੀ ਸ਼ਰਣ ਵਿਚ ਆਏ ਅਤੇ ਸੈਨ 
1675 ਈ. ਵਿਚ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਧਾਰਮਿਕ ਸੈਕਟ ਨੂੰ ਖ਼ਤਮ 
ਕਰਨ ਲਈ ਕੁਝ ਸਿੱਖ-ਸੇਵਕਾਂ ਨੂੰ ਨਾਲ ਲੈ ਕੇ ਆਪ ਦਿੱਲੀ 
ਵਲ ਚਲ ਪਏ। ਯਾੜ੍ਾ ਦੌਰਾਨ ਆਪ ਕਈ ਨਗਰਾਂ/ 
ਉਪਨਗਰਾਂ ਵਿਚ ਠਹਿਰੇ ਅਤੇ ਧਰਮ ਪ੍ਰਤਿ ਦ੍ਰਿੜ੍ਹਤਾ ਦਾ 
ਪ੍ਚਾਰ ਕਰਦੇ ਰਹੇ। ਦਿੱਲੀ ਪਹੁੰਚਣ ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ ਆਪ ਨੂੰ 
ਆਗਰੇ ਵਿਚ ਬੰਦੀ ਬਣਾ ਲਿਆ ਗਿਆ। ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਵਲੋ 
ਮੁਸਲਮਾਨ ਬਣਨ ਦੀ ਹਰ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀ ਪੇਸ਼ਕਸ਼ ਨੂੰ ਆਪ ਨੇ 
ਨੁਕਰਾ ਦਿੱਤਾ। ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਨੇ ਆਪ ਨੂੰ 11 ਨਵੈਬਰ 1675 
ਈ. (ਮਘਰ ਸੁਦੀ 5, 1732 ਬਿ.) ਨੂੰ ਦਿੱਲੀ ਵਿਚ 
ਕੋਤਵਾਲੀ ਦੇ ਨੇੜੇ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸੀਸਗੈਜ ਵਾਲੇ ਸਥਾਨ 
ਉਤੇ ਸ਼ਹੀਦ ਕਰਵਾ ਦਿੱਤਾ। 

ਆਪ ਦੇ ਨਾਲ ਗਏ ਸਿੱਖ-ਸੇਵਕਾਂ ਵਿਚੋਂ ਭਾਈ 
ਮਤੀਦਾਸ ਅਤੇ ਭਾਈ ਦਿਆਲਾ ਨੂੰ ਵੀ ਬੜੀ ਬੇਦਰਦੀ 
ਨਾਲ ਸ਼ਹੀਦ ਕੀਤਾ ਗਿਆ। ਆਪ ਦੇ ਸ਼ਰੀਰ (ਕੇਵਲ ਧੜ) 
ਦਾ ਸਸਕਾਰ ਭਾਈ ਲੱਖੀ ਸ਼ਾਹ ਨੇ ਰਾਏਸੀਨਾ ਪਿੰਡ ਵਿਚ 
ਆਪਣੇ ਘਰ ਦੇ ਅੰਦਰ ਉਸ ਸਥਾਨ ਉਤੇ ਕੀਤਾ ਜਿਥੇ ਹੁਣ 
ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਰਕਾਬਰੀਜ (ਨਵੀਂ ਦਿੱਲੀ) ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ 
ਹੈ। ਆਪ ਦੇ ਸੀਸ ਨੂੰ ਚਾਦਰ ਵਿਚ ਲਪੇਟ ਕੇ ਭਾਈ ਜੈਤਾ 
ਆਨੰਦਪੁਰ ਪਹੁੰਚਿਆ ਜਿਥੇ ਬਾਲਕ ਗੋਬਿੰਦ ਰਾਇ ਨੇ ਬੜੇ 
ਸਤਿਕਾਰ ਨਾਲ ਉਸ ਦਾ ਸਸਕਾਰ ਕੀਤਾ। ਇਸ ਸਦ-ਉਦਮ 
ਕਾਰਣ ਇਤਿਹਾਸ ਵਿਚ ਭਾਈ ਜੈਤਾ ਨੂੰ “ਗੁਰੂ ਕਾ ਬੇਟਾ” 
ਅਖਵਾਉਣ ਦਾ ਸਨਮਾਨ ਪਾਪਤ ਹੋਇਆ। ਬਚਿਤ੍ਰ ਨਾਟਕ” 
ਵਿਚ ਆਪ ਦੇ ਮਹਾ-ਬਲਿਦਾਨ ਦੀ ਘਟਨਾ ਬਾਰੇ ਲਿਖਿਆ 
ਹੈ- ਠ#ਕ/ਰ ਫੋ/ਨੇ /ਦਲਨਸ /ਆੰਰ ਪ੍ਰਡੁਪਰ ਕਯਾ ਪਯਾਨ / 
_ਡੌਗ ਬਹਾਦਰ ਸੰ ਸੀਆ ਕਗ ਨ /ਕੈਨਹੁੰ ਆਨ / ਆਪ 
ਕੁਲ 10 ਵਰ੍ਹੇ, 7 ਮਹੀਨੇ ਅਤੇ 1੪ ਦਿਨ ਗੁਰੂ-ਗੱਦੀ ਉਤੇ 
ਬਿਰਾਜਮਾਨ ਰਹੇ। ਆਪ ਦੇ ਮਹਾ-ਪ੍ਰਸਥਾਨ ਤੋ ਬਾਦ ਆਪ 
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ਕਲਿਆਣ ਕੀਤਾ। 
ਵਿਅਕਤਿਤਵ - ਆਪ ਸ਼ੁਰੂ ਤੋਂ ਹੀ ਸੈਸਾਰਿਕਤਾ 
ਪ੍ਤਿ ਤਿਆਗ ਅਤੇ ਵੈਰਾਗ ਦੀ ਭਾਵਨਾ ਕਾਰਣ ਹਰਿ- 
ਭਗਤੀ ਵਿਚ ਲੀਨ ਰਹਿੰਦੇ ਸਨ। ਪਰ ਆਪਣੇ ਪਿਤਾ ਗੁਰੂ 
ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਜੀ ਵਲੋਂ ਆਤਮ-ਰਖਿਆ ਲਈ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤੀ 
ਸੈਨਿਕ ਕ੍ਰਾਂਤੀ ਦੀ ਮੁਹਿੰਮ ਵਿਚ ਆਪ ਨੇ 13614 ਸਾਲਾਂ 
ਦੀ ਉਮਰ ਵਿਚ ਕਰਤਾਰਪੁਰ ਦੇ ਯੁੱਧ ਵਿਚ ਹਿੱਸਾ ਲਿਆ 
ਅਤੇ ਯੁੱਧ-ਭੂਮੀ ਵਿਚ ਸੈਨਿਕ ਪਰਾਕਰਮ ਦਿਖਾਉਣ ਕਾਰਣ 
ਪਿਤਾ-ਗੁਰੂ ਵਲੋਂ ਜੁਝਾਰੂ ਨਾਂ “ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ' ਪ੍ਰਾਪਤ ਕੀਤਾ। 
ਆਪ ਦੇ ਹਿਰਦੇ ਅੰਦਰ ਦੇਸ਼-ਵਾਸੀਆਂ ਦੇ ਕਲਿਆਣ ਦੀ 
ਭਾਵਨਾ ਸਦਾ ਸਜਗ ਰਹਿੰਦੀ। ਇਹੀ ਕਾਰਣ ਹੈ ਕਿ ਅਸਾਮ 
ਦੀ ਮੁਹਿੰਮ ਵੇਲੇ ਲੜਾਈ ਵਿਚ ਦੋਹਾਂ ਪਾਸਿਓਂ ਭਾਰਤੀਆਂ 
ਦਾ ਨੁਕਸਾਨ ਹੁੰਦਿਆਂ ਨ ਸਹਾਰ ਕੇ ਸ਼ਾਂਤੀ-ਪੂਰਵਕ ਵਿਰੋਧ 
ਦਾ ਮਾਮਲਾ ਖ਼ਤਮ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਕਸ਼ਮੀਰੀ ਪੰਡਿਤਾਂ ਦੇ ਸੈਕਟ 
ਨੂੰ ਆਪਣਾ ਸੈਕਟ ਸਮਝ ਕੇ ਆਪਣਾ ਆਪ ਕੁਰਬਾਨ ਕਰ 
ਦਿੱਤਾ। ਆਪਣਾ ਬਲਿਦਾਨ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਸਵੈ-ਇੱਛਾ ਅਧੀਨ 
ਦਿੱਤਾ। ਇਕ ਸਮਕਾਲੀ ਭੱਟ ਨੇ ਕਿਹਾ ਹੈ- ਬਾਂਹ /ਜਨ੍ਹਾਂ 
ਦਾ ਪਕੜਾੀਏ ਸਿਰ ਦਨੋਨੈ ਬਾਹ ਨ ਛੱੜੀਏ / ਗੁਰ ਤੰਗਾ 
ਸ਼ਹਾਦਰ ਬੋਲਿਆ ਧਰ ਪਲਏ ਧਰਮ ਨ ਛੰੜੀਏ / 
ਨਾਲ ਭਰਪੂਰ ਹੈ। ਤਪ, ਸੈਜਮ, ਵੀਰਤਾ, ਤਿਆਗ, ਸੇਵਾ 
ਆਦਿ ਨਾਲ ਸੈਬੰਧਿਤ ਅਨੇਕ ਘਟਨਾਵਾਂ ਨਾਲ ਭਾਰਤੀ 
ਇਤਿਹਾਸ ਭਰਿਆ ਪਿਆ ਹੈ। ਪਰ ਅਜੇ ਤਕ ਬਲਿਦਾਨ 
ਜਾਂ ਸ਼ਹੀਦੀ ਦੀ ਘਾਟ ਸੀ। ਸਾਮੀ ਸੈਸਕ੍ਰਿਤੀ ਵਿਚ ਹਜ਼ਰਤ 
ਈਸਾ ਦਾ ਸਲੀਬ ਉਤੇ ਚੜ੍ਹਨਾ, ਕਰਬਲਾ ਦੇ ਮੈਦਾਨ ਵਿਚ 
ਇਮਾਮ ਹੁਸੈਨ ਦਾ ਸ਼ਹੀਦ ਹੋਣਾ ਯੁਗ-ਪਲਟਾਉਣ ਵਾਲੀਆਂ 
ਘਟਨਾਵਾਂ ਸਨ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਤੋਂ ਉਨ੍ਹਾਂ ਧਰਮਾਂ ਦੇ ਅਨੁਯਾਈ 
ਹੁਣ ਤਕ ਪ੍ਰੇਰਣਾ ਲੈਂਦੇ ਆ ਰਹੇ ਸਨ। ਮੌਲਾਨਾ ਮੁਹੰਮਦ 
ਅਲੀ ਅਨੁਸਾਰ /ਇਸ਼ਲਾਮ /ਜ਼ੈਂਦਾ ਹੋਤਾ ਹੈ ਹਰ ਕਰਬਲਾ 
ਕੰ ਝਾਦ। ਭਾਰਤੀ ਸੈਸਕ੍ਰਿਤੀ ਵਿਚ ਬਲਿਦਾਨ ਦੀ ਪਰੈਪਰਾ 
ਦਾ ਆਰੋਭ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਦੀ ਸ਼ਹੀਦੀ ਨਾਲ 
ਹੋਇਆ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਦੇ ਬਲਿਦਾਨ ਨਾਲ 
ਇਸ ਅੱਗ ਨੇ ਭਾਂਬੜ ਦਾ ਰੂਪ ਧਾਰਣ ਕਰ ਲਿਆ। ਤੋਂ, 
ਫਿਰ ਸ਼ਹਾਦਤ ਜਾਂ ਬਲਿਦਾਨ ਦੀ ਪਰੈਪਰਾ ਦਾ ਵਿਕਾਸ 
ਹੋਣ ਲਗ ਗਿਆ। 
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ਬਲਿਦਾਨ ਜਾਂ ਸ਼ਹਾਦਤ ਦੀ ਲੋੜ ਕਿਉਂ ਪੈਂਦੀ 
ਹੈ ? ਇਸ ਰੀਭੀਰ ਪ੍ਰਸ਼ਨ ਦਾ ਉੱਤਰ ਅਨਿਆਂ ਦੀ ਅਤਿ- 
ਅਧਿਕਤਾ ਵਿਚ ਵੇਖਿਆ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ। ਅਨਿਆਂ ਅਗੇ 
ਨ ਝੁਕਣਾ ਜਾਂ ਉਸ ਨੂੰ ਸਵੀਕਾਰ ਨ ਕਰਨਾ ਵਿਅਕਤੀ ਨੂੰ 
ਦੋ ਦਿਸ਼ਾਵਾਂ ਵਿਚੋਂ ਕਿਸੇ ਇਕ ਵਲ ਵਧਣ ਲਈ ਪੋਰਿਤ 
ਕਰਦਾ ਹੈ। ਇਕ ਦਿਸ਼ਾ ਹੈ ਅਨਿਆਂ ਪ੍ਰਤਿ ਵਿਰਕਤ ਹੋ 


ਜਾਣਾ; ਜੋ ਕੁਝ ਹੋ ਰਿਹਾ ਹੈ, ਉਸ ਨਾਲ ਕੋਈ ਸਰੋਕਾਰ ਨ 


ਰਖ ਕੇ ਅਲਗ-ਥਲਗ ਹੋ ਜਾਣਾ ਜਿਵੇਂ ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ 
ਅਨੁਸਾਰ ਸਿੱਧਾਂ ਨੇ ਸਮਕਾਲੀ ਹਾਲਾਤ ਵਿਚ ਜੂਝਣ ਦੀ 
ਥਾਂ ਪਰਬਤਾਂ ਵਲ ਕਿਨਾਰਾਕਸ਼ੀ ਕਰ ਲਈ ਸੀ--,/ਨਿਧਿ ਛਪ 
ਬੰਠੇ ਪਰਬਤ ਕਉਣ ਜਗਤ ਕਉ ਪਨ ਉਤਾਰਾ / 
(1/29) । ਇਹ ਸਥਿਤੀ ਭਾਂਝਵਾਦੀ ਹੈ, ਅਨਿਆਂ ਤੋਂ ਬਚਣ 
ਲਈ ਕੋਈ ਉਪਾ ਸੋਚਣ ਜਾਂ ਲਭਣ ਦੀ ਨਹੀਂ। ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ 
ਦੀ ਮਾਨਸਿਕਤਾ ਦੀ ਅਭਿਵਿਅਕਤੀ ਭਗਤੀ-ਕਾਲ ਦੇ 
ਅਨੇਕ ਸਾਧਕਾਂ ਦੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਮਿਲ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਉਨ੍ਹਾਂ 
ਲਈ ਸਵਾਧੀਨਤਾ ਅਤੇ ਪਰਾਧੀਨਤਾ ਦੋਵੇਂ ਮਾਇਆਵੀ 
ਪਾਸਾਰ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਰੁਚੀ ਲੈਣਾ ਵਿਅਰਥ ਹੈ। 
ਗੋਸੁਆਸੀ ਤੁਲਸੀਦਾਸ ਨੇ ਕੋਊ ਨਿਪ ਹੋਇ ਹਮਹ ਕਾ 
ਹਨਨੈ ਕਹਿ ਕੇ ਰਾਜਨੈਤਿਕ ਵਿਵਸਥਾ ਪ੍ਰਤਿ ਆਪਣੀ 
ਬੇਰੁਖੀ ਦਾ ਪ੍ਰਦਰਸ਼ਨ ਕੀਤਾ ਹੈ। 

ਅਨਿਆਂ ਪ੍ਰਤਿ ਅਸਵੀਕਾਰ ਦੀ ਦੂਜੀ ਦਿਸ਼ਾ ਹੈ 
ਜੂਝਣ ਦੀ। ਪਰਾਧੀਨਤਾ ਦੀ ਸਥਿਤੀ ਵਿਚ ਜੀਵਨ ਦਾ 
ਲਗ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। ਸੈਸਕ੍ਿਤਿਕ ਮੁੱਲਾਂ ਦੀ ਰਖਿਆ ਲਈ 
ਜੂਝਣਾ ਪੈਂਦਾ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ 
ਅਸਵੀਕਾਰ ਦੀ ਅਭਿਵਿਅਕਤੀ ਅਨੇਕ ਪ੍ਰਸੰਗਾਂ ਵਿਚ ਹੋਈ 
ਹੈ। ਬਾਬਰ ਦੇ ਹਮਲੇ ਵੇਲੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਏਤ ਆਰ ਪਈ 
ਕਰਲਾਣੰ ਤੰੱ' ਕਾਂ ਦਰਦੁ ਨ ਆ/ਇਆ/(ਗੁ .ਗੰ 360) ਕਹਿ 
ਕੇ ਪਰਮਾਤਮਾ ਨੂੰ ਵੀ ਸੰਬੋਧਨ ਕਰਨੋਂ ਸੈਕੋਚ ਨਹੀਂ ਕੀਤਾ। 

ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਦੇ ਸਾਹਮਣੇ ਵੀ ਅਜਿਹੀ 
ਸਥਿਤੀ ਪੈਦਾ ਹੋ ਗਈ ਸੀ। ਬਲ ਪੂਰਵਕ ਧਰਮ-ਪਰਿਵਰਤਨ 
ਦੀ “ਅਤਿ” ਹੋ ਗਈ ਸੀ। ਕਸ਼ਮੀਰ ਦੇ ਬ੍ਰਾਹਮਣਾਂ ਦੀ ਪੁਕਾਰ 
ਸੁਣ ਕੇ ਭਾਰਤੀ ਸੈਸਕ੍ਰਿਤੀ ਦੇ ਪ੍ਰਤੀਕ “ਤਿਲਕ ਜੰਜੂ” ਨੂੰ 
ਨਸ਼ਟ ਹੋਣੌ ਬਚਾਉਣਾ ਹੀ ਯੁਗ ਦੀ ਆਵਾਜ਼ ਸੀ। ਗੁਰੂ ਜੀ 
ਨੇ ਇਸ ਆਵਾਜ਼ ਨੂੰ ਸੁਣ ਕੇ ਅਨਿਆਂ ਨੂੰ ਖ਼ਤਮ ਕਰਨ 
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ਲਈ ਆਪਣੇ ਮਨ ਵਿਚ ਸੈਕਲਪ ਕੀਤਾ। ਇਹ ਸੈਕਲਪ 
ਹੀ ਅਨਿਆਂ ਪ੍ਰਤਿ ਅਸਵੀਕਾਰ ਦਾ ਐਲਾਨ ਸੀ। ਫਲਸਰੂਪ 
ਉਹ ਦਿੱਲੀ ਗਏ ਅਤੇ ਕਈ ਦਿਨ ਅਸਹਿ ਕਸ਼ਟ ਸਹਿਨ 
ਕਰਨ ਉਪਰੈਤ ਧਰਮ ਦੀ ਰਖਿਆ ਲਈ ਆਪਣਾ ਸੀਸ 
ਭੇਂਟ ਕਰ ਦਿੱਤਾ। “ਬਚਿਤ੍ਰ ਨਾਟਕ” ਅਨੁਸਾਰ-/ਤਿਲਕ ਜੰਣ 
ਰਾਖਾ ਪਤਾ ਤਾਕਾ/ ਕੀਨੇ ਛਡੋ ਕਲੂ ਆਹੇ ਸ਼ਾਕਾ/ 

ਆਪਣਾ ਬਲਿਦਾਨ ਦੇਣਾ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਸਵੈ- 
ਇਛਿਤ ਕਾਰਵਾਈ ਸੀ। ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਔਰੈਗਜ਼ੇਬ ਦੀ ਰਾਜਸੀ 
ਸ਼ਕਤੀ ਨੂੰ ਜਾਣਦੇ ਹੋਇਆਂ ਵੀ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਬਲ ਪੂਰਵਕ 
ਧਰਮ-ਪਰਿਵਰਤਨ ਤੋ ਪੀੜਿਤ ਹੋਏ ਲੋਕਾਂ ਦਾ ਮਾਮਲਾ 
ਆਪਣੇ ਹੱਥ ਵਿਚ ਲਿਆ ਅਤੇ ਇਸ ਸਵੈ-ਇਛਿਤ ਮਾਰਗ 
ਉਤੇ ਚਲ ਕੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਆਪਣੇ ਪਾਣਾਂ ਦੀ ਆਹੂਤੀ ਦੇ 
ਦਿੱਤੀ। ਕੁਕਨਸ ਪੰਛੀ ਵਾਂਗ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਆਪਣੇ ਦੁਆਰਾ 
ਨਿਰਮਿਤ ਅਗਨੀ ਵਿਚ ਆਪਣੇ ਆਪ ਨੂੰ ਭਸਮ ਕਰ 
ਦਿੱਤਾ, ਇਸ ਆਸ ਵਿਚ ਕਿ ਇਥੋਂ ਹੋਰ ਕੋਈ “ਅਮਰ-ਪੰਛੀ” 
ਬਹਾਦਰ ਦੀ ਭਸਮ ਵਿਚੋਂ ਘੋਰ ਵਿਦਰੋਹ ਦੇ ਪੰਛੀ ਨੇ ਜਨਮ 
ਲਿਆ। ਲੋਕਾਂ ਦੀਆਂ ਅਲਸਾਈਆਂ ਸ਼ਕਤੀਆਂ ਵਿਚ ਨਵੇਂ 
ਖ਼ੂਨ ਦਾ ਸੈਚਾਰ ਹੋਇਆ। ਚਿਰਾਂ ਤੋਂ ਪੈਰਾਂ ਵਿਚ ਮਿਧੇ ਹੋਏ 
ਲੋਕਾਂ ਦੇ ਮਨ ਵਿਚ ਆਪਣੀ “ਪਤਿ” ਦੀ ਰਖਿਆ ਲਈ 
ਇਕ ਨਵੀਂ ਪ੍ਰੇਰਣਾ ਪੈਦਾ ਹੋਈ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਦਾ ਇਹ ਵਾਕ- 
ਭੈ ਕਾਹੂ ਕਉ ੌਤਾ ਨਨ ਨਾਹ ਡੈ ਆਨਤ ਆਨੇ ਵਾਯੂ- 
ਮੰਡਲ ਵਿਚ ਗੁੰਜਣ ਲਗਿਆ। ਕਿਸੇ ਨੂੰ ਨ ਡਰਾਉਣ ਦੀ 
ਗੱਲ ਨਾਲ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਨ ਡਰਨ ਵਾਲੀ ਭਾਵਨਾ ਜੋੜ ਕੇ 
ਇਕ ਅਪੂਰਣ ਉਕਤੀ ਨੂੰ ਸੈਪੂਰਣ ਕਰ ਦਿੱਤਾ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇਂ 
ਆਪਣੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਸੈਸਾਰ ਦੀ ਨਾਸ਼ਮਾਨਤਾ ਨੂੰ ਬਾਰ 
ਬਾਰ ਸਪੱਸ਼ਟ ਕਰਕੇ ਇਸ ਪ੍ਰਤਿ ਵੈਰਾਗ ਦੀ ਜਿਸ ਭਾਵਨਾ 
ਨੂੰ ਪ੍ਸਾਰਿਆ, ਉਸ ਪਿਛੇ ਅਨਿਆਂ ਪਤਿ ਅਸਵੀਕਾਰ ਦਾ 
ਸੈਕਲਪ ਕੌਮ ਕਰ ਰਿਹਾ ਸੀ। ਇਹ ਅਸਵੀਕਾਰ ਗੁਰੂ ਜੀ 
ਦੇ ਕਿਸੇ ਨਿਜੀ ਕਾਰਣ ਕਰਕੇ ਨਹੀਂ, ਸਗੋਂ ਭਾਰਤ ਵਾਸੀਆਂ 
ਦੀ ਸਮੁੱਚੀ ਪੀੜ ਨੂੰ ਹਰਨ ਕਰਕੇ ਸੀ। 

ਅਨਿਆਂ ਅਗੇ ਨ ਝੁਕਣ ਜਾਂ ਉਸਨੂੰ ਨ 
ਸਵੀਕਾਰਨ ਦੀ ਗੱਲ ਕੋਈ ਨਿਰਭੈ ਵਿਅਕਤੀ ਹੀ ਕਰ 
ਸਕਦਾ ਹੈ, ਡਰੇ ਹੋਏ ਦੇ ਮਨ ਵਿਚ ਇਤਨੀ ਹਿੰਮਤ ਹੀ ਨਹੀਂ 
ਹੋ ਸਕਦੀ। ਨਿਰਭੈਅਤਾ ਪਿਛੇ ਵੀਰਤਾ ਦੀ ਭਾਵਨਾ ਕੋਮ 
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ਕਰ ਰਹੀ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਵੀਰਤਾ ਦੀ ਭਾਵਨਾ ਹੀ ਭੈ ਨੂੰ ਖ਼ਤਮ 
ਕਰਕੇ ਨਿਰਭੈਅਤਾ ਨੂੰ ਜਨਮ ਦਿੰਦੀ ਹੈ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਗੁਰੂ 
ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਵਿਅਕਤਿਤਵ ਵਿਚ ਨਿਰਭੈਅਤਾ ਅਤੇ ਵੀਰਤਾ 
ਦੀਆਂ ਭਾਵਨਾਵਾਂ ਇਕਮਿਕ ਹੋ ਕੇ ਚਲਦੀਆਂ ਹਨ। ਸਾਈਂ 
ਬੁਲ੍ਹੇ ਸ਼ਾਹ ਨੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੂੰ “ਗ਼ਾਜ਼ੀ” (ਸੂਰਵੀਰ) ਕਿਹਾ ਹੈ। 
ਸਚਮੁਚ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਬਲਿਦਾਨ ਨੇ ਲੋਕਾਂ ਦੀ 
ਮਾਨਸਿਕ ਨਿਰਬਲਤਾ ਨੂੰ ਪ੍ਬਥਲ ਆਤਮ-ਸ਼ਕਤੀ ਦੇ ਰੂਪ 
ਵਿਚ ਬਦਲ ਦਿੱਤਾ ਅਤੇ ਜਨਤਾ ਵਿਚ ਪਸਰੀ ਨਿਰਾਸ਼ਾ 
ਅਤੇ ਹੀਨਤਾ ਦੀ ਭਾਵਨਾ ਦੂਰ ਕਰਕੇ ਵੀਰਤਾ, ਉਤਸਾਹ 
ਤੋਂ ਵੱਡੀ ਕੁਰਬਾਨੀ ਦੇਣ, ਇਥੋਂ ਤਕ ਕਿ ਪ੍ਰਾਣ ਨਿਛਾਵਰ 
ਕਰ ਦੇਣ, ਦੀ ਭਾਵਨਾ ਨੂੰ ਜਨਮ ਦਿੱਤਾ। ਗੌਰਵਹੀਨ ਹੋਏ 
ਰਾਜਿਆਂ, ਛਤ੍ਪਤੀਆਂ ਦੀ ਥਾਂ ਸਾਧਾਰਣ ਜਨਤਾ ਵਿਦਰੋਹ 
ਦੀ ਮਸ਼ਾਲ ਫੜ ਕੇ ਉਠ ਖੜੋਂਤੀ ਅਤੇ ਕੁਝ ਸਮੇ ਵਿਚ ਹੀ 
ਜਨ-ਸ਼ਕਤੀ ਦੀ ਪ੍ਭੁਤਾ ਦਾ ਅਹਿਸਾਸ ਹੋਣ ਲਗ ਗਿਆ। 
ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਸਾਡੇ ਸਭਿਆਚਾਰ ਵਿਚ ਆਤਮ-ਗੌਰਵ ਦਾ 
ਪ੍ਰਵੇਸ਼ ਹੋਇਆ ਜਿਸ ਨਾਲ ਭਾਰਤੀਆਂ, ਖ਼ਾਸ ਕਰ 
ਪੰਜਾਬੀਆਂ, ਦੀ ਭੀਰੂ ਮਾਨਸਿਕਤਾ ਨੇ ਓਜਸਵੀ ਅੰਗੜਾਈ 
ਲਈ ਧੰਨ ਜੀਓ /ਤਿਹ ਕੌ ਜਗ ਮੱ ਮੁਖ ਤੰ ਗੰਭੇ /ਚਿਤ ਮੰ 
ਲਹ ਚਾਰੇ /(ਦਸਮ ਰੀ੍‌ਥ)। ਫਲਸਰੂਪ ਪਰਵਰਤੀ ਸਾਹਿਤ 
ਦੀ ਨੁਹਾਰ ਬਦਲ ਗਈ। ਨ ਡਰੋਂ ਆਨ ਸੋ ਜਲ ਜਾ/ਏ ਲਰੋਂ 
ਨਿਸਚੈ ਕਰ ਅਪਨਾੰ ਜੀਤ ਕਰੋਂ (ਦਸਮ ਰੀ੍‌ਥ) ਦੀ ਪ੍ਰਤਿਗਿਆ 
ਦਾ ਸਵਰ ਮੁਖਰ ਹੋ ਗਿਆ। 
ਭਾਵਨਾਵਾਂ ਨੂੰ ਪ੍ਰਗਟ ਕਰਨ ਲਈ 15 ਰਾਗਾਂ ਵਿਚ 59 
ਸ਼ਬਦਾਂ (ਚਉਪਦਿਆਂ) ਦੀ ਰਚਨਾ ਕੀਤੀ ਹੈ ਅਤੇ 57 ਸ਼ਲੋਕ 
ਵੀ ਲਿਖੇ ਹਨ ਜੋ ਗੁਰੁ ਰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਅੰਤ ਉਤੇ ਸੈਕਲਿਤ 
ਹਨ। ਆਪ ਦੇ ਗਉੜੀ ਰਾਗ ਵਿਚ ਰਚੇ ਨੰ ਚਉਪਦਿਆਂ 
ਵਿਚੋਂ ਸੱਤ ਦੁਪਦੇ ਅਤੇ ਦੋ ਤ੍ਰਿਪਦੇ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਮੁੱਖ 
ਸਵਰ ਵਾਸਨਾਵਾਂ ਦਾ ਤਿਆਗ ਅਤੇ ਸੈਸਾਰਿਕ ਪ੍ਪੰਚ ਪ੍ਰਤਿ 
ਵੈਰਾਗ ਦੀ ਭਾਵਨਾ ਵਾਲਾ ਹੈ। ਆਸਾ ਰਾਗ ਵਿਚਲੇ ਇਕ 
ਚਉਪਦੇ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਦੁਆਰ ਦੁਆਰ ਉਤੇ ਭਟਕਣ 
ਵਾਲੇ ਵਿਅਕਤੀ ਨੂੰ ਸੈਬੋਧਨ ਕਰਦੇ ਹੋਇਆਂ ਮਾਨਸ-ਜਨਮ 
ਨੂੰ ਵਿਅਰਥ ਵਿਚ ਨਸ਼ਟ ਕਰਨੋਂ ਵਰਜਿਆ ਹੈ। ਦੇਵਰੀਧਾਰੀ 
ਰਾਗ ਵਿਚਲੇ ਆਪ ਦੇ ਤਿੰਲੋ ਸ਼ਬਦ ਦੁਪਦੇ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ 
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ਵਿਚ ਆਪ ਨੇ ਉਪਦੇਸ਼ ਦਿੱਤਾ ਹੈ ਕਿ ਹਰਿ-ਨਾਮ ਦੇ ਸਿਮਰਨ 
ਨਾਲ ਮਨੁੱਖ ਦਾ ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਭਵਿਖ ਸੁਧਰਦਾ ਹੈ। 
ਬਿਹਾਗੜਾ ਰਾਗ ਵਿਚ ਲਿਖੇ ਇਕ ਤ੍ਰਿਪਦੇ ਵਿਚ ਆਪ ਨੇ 
ਅਨੇਕ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ ਪਸਾਰਾਂ ਵਾਲੇ ਸੈਸਾਰ ਦੀ ਅਨੇਕਤਾ ਪਿਛੇ 
ਇਕੋ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਸ਼ਕਤੀ ਦੀ ਸੈਚਾਰ ਦਸਿਆ ਹੈ। 
ਸੋਰਠ ਰਾਗ ਵਿਚ ਆਪ ਨੇ 12 ਸ਼ਬਦਾਂ ਦੀ 
ਰਚਨਾ ਕੀਤੀ ਹੈ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ ਚਾਰ ਦੁਪਦੇ ਹਨ ਅਤੇ ਅੱਠ 
ਤਿਪਦੇ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਮਿ੍‌ਤੂ ਦੇ ਭੈ ਅਤੇ ਮਾਇਆ 
ਦੀ ਤੁਛਤਾ ਨੂੰ ਸਪੱਸ਼ਟ ਕੀਤਾ ਹੈ। ਧਨਾਸਰੀ ਰਾਗ ਵਿਚ 
ਦਰਜ ਆਪ ਦੇ ਚਾਰੇ ਸ਼ਬਦ ਦੁਪਦੇ ਹਨ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਆਪ 
ਨੇ ਬਨ ਵਿਚ ਖੋਜਣ ਦੀ ਥਾਂ 'ਤੇ ਹਰਿ ਨੂੰ ਅੰਦਰ ਲਭਣ ਦੀ 
ਤਾਕੀਦ ਕੀਤੀ ਹੈ। ਜੈਤਸਰੀ ਰਾਗ ਵਿਚਲੇ ਆਪ ਦੇ ਤਿੰਨ 
ਸ਼ਬਦਾਂ ਵਿਚੋਂ ਇਕ ਤ੍ਰਿਪਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਦੋ ਦੁਪਦੇ। ਇਨ੍ਹਾਂ 
ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਸ਼ਰਣ ਵਿਚ ਜਾਣ ਦੀ 
ਗੱਲ ਉਤੇ ਬਹੁਤ ਬਲ ਦਿੱਤਾ ਹੈ। ਟੋਡੀ ਰਾਗ ਵਿਚਲੇ ਇਕ 
ਦੁਪਦੇ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਪਰਮਾਤਮਾ ਤੋਂ ਵਿਛੁੰਨੇ ਮਨੁੱਖ 
ਦੀ ਅਧਮ ਅਵਸਥਾ ਦਾ ਸੁੰਦਰ ਚਿੱਤਰ ਖਿਚਿਆ ਹੈ। _ 
ਤਿਲੰਗ ਰਾਗ ਦੇ “ਅਸ਼ਟਪਦੀ” ਪ੍ਰਕਰਣ ਵਿਚ 
ਦੁਪਦੇ-ਤ੍ਰਪਦੇ ਦੇ ਰੂਪਾਕਾਰ ਵਰਗੇ ਆਪ ਦੇ ਤਿੰਨ ਸ਼ਬਦ 
ਦਰਜ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਮਨੁੱਖ ਨੂੰ ਸਚੇਤ " 
ਕੀਤਾ ਹੈ ਕਿ ਉਹ ਲਾਪਰਵਾਹੀ ਦੀ ਜ਼ਿੰਦਗੀ ਨ ਜੀਵੇ 
ਅਤੇ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਨਾਮ-ਸਿਮਰਨ ਵਿਚ ਤਤਪਰ ਰਹੇ। 
ਬਿਲਾਵਲ ਰਾਗ ਵਿਚ ਪੌਰਾਣਿਕ ਹਵਾਲਿਆਂ ਵਾਲੇ ਆਪ 
ਨੇ ਦੋ ਦੁਪਦੇ ਅਤੇ ਇਕ ਤ੍ਰਿਪਦਾ ਲਿਖ ਕੇ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ 
ਰਖਿਅਕ ਰੂਪ ਉਤੇ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਪਾਇਆ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ 
ਰਾਮਕਲੀ ਰਾਗ ਦੇ ਤਿੰਨ ਤ੍ਰਿਪਦਿਆਂ ਵਿਚ ਉਸ ਜੁਗਤ 


ਕੀਤਾ ਹੈ ਕਿ ਮਨ ਅਨੁਸਾਰ ਚਲਣ ਨਾਲ ਮਨੁੱਖ ਦਾ ਜਨਮ 
ਵਿਅਰਥ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਬਸੈਤ ਰਾਗ ਵਿਚ ਆਪ ਨੇ ਪੰਜ ਸ਼ਬਦ 
ਰਚੇ ਹਨ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ ਇਕ ਦੁਪਦਾ ਅਤੇ ਚਾਰ ਤ੍ਰਿਪਦੇ 
ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਸੈਸਾਰਿਕ ਪਦਾਰਥਾਂ ਅਤੇ ਰਿਸ਼ਤਿਆਂ 
ਨੂੰ ਨਿਰਾਧਾਰ ਦਸ ਕੇ ਹਰਿ-ਨਾਮ ਵਿਚ ਲੀਨ ਹੋਣ ਲਈ 
ਜਿਗਿਆਸੂ ਨੂੰ ਪ੍ਰਰਣਾ ਦਿੱਤੀ ਹੈ। ਸਾਰਗ ਰਾਗ ਵਿਚ ਚਾਰ 
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ਦੁਪਦਿਆਂ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਦਸਿਆ ਹੈ ਕਿ ਪਰਮਾਤਮਾ ਤੋ' 
ਬਿਨਾ ਹੋਰ ਕੋਈ ਸਚਾ ਸਹਾਇਕ ਜਾਂ ਸੈਬੰਧੀ ਨਹੀਂ ਹੈ। 
ਜੈਜਾਵੈਤੀ ਰਾਗ ਵਿਚ ਕੇਵਲ ਆਪ ਦੇ ਹੀ ਚਾਰ ਸ਼ਬਦ ਹਨ 
ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਰੁਪਾਕਾਰ ਦੁਪਦਿਆਂ ਵਾਲਾ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ 
ਆਪ ਨੋ ਮਾਇਆਵੀ ਰਸ-ਭੋਂਗਾਂ ਨੂੰ ਛਡ ਕੇ ਹਰਿ-ਨਾਮ 
ਵਿਚ ਲੀਨ ਹੋਣ ਲਈ ਜਿਗਿਆਸੂ ਨੂੰ ਪ੍ਰੇਰਣਾ ਦਿੱਤੀ ਹੈ। 

ਰਾਗਾਂ ਵਿਚ ਦਰਜ 59 ਸ਼ਬਦਾਂ/ਚਉਪਦਿਆਂ ਤੋਂ 
ਇਲਾਵਾ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ 57 ਸਲੋਕਾਂ ਦੀ ਵੀ ਰਚਨਾ ਕੀਤੀ 
ਹੈ। ਇਹ ਸਲੋਕ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਨੇ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ 
ਦੇ ਪੁਨਰ-ਸੈਪਾਦਨ ਵੇਲੇਂ ਅਥਵਾ ਅੰਤਿਮ ਰੂਪ ਦੇਣ ਵੇਲੇ 
“ਸਲੋਕ ਵਾਰਾ ਤੇ ਵਧੀਕ” ਪ੍ਕਰਣ ਤੋਂ ਬਾਦ ਦਰਜ ਕਰਵਾਏ 
ਹਨ। ਇਹ ਸ਼ਲੋਕ ਕਦ ਲਿਖੇ ਗਏ ? ਇਸ ਬਾਰੇ ਵਿਦਵਾਨਾਂ 
ਵਿਚ ਮਤ-ਏਕਤਾ ਨਹੀਂ ਹੈ। ਸੰਪ੍ਰਦਾਈ ਵਿਦਵਾਨ ਇਨ੍ਹਾਂ 
ਨੂੰ ਉਸ ਵੇਲੇ ਦੀ ਰਚਨਾ ਮੰਨਦੇ ਹਨ, ਜਦੋਂ ਨੌਵੇਂ ਗਰੂ ਸ਼ਹਾਦਤ 
ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ ਦਿੱਲੀ ਵਿਚ ਕੈਦ ਸਨ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਅਨੁਸਾਰ ਇਹ 
ਸ਼ਲੌਕ ਉਪਦੇਸ਼ ਰੂਪ ਵਿਚ ਨੌਵੇਂ' ਗੁਰੂ ਜੀ ਵਲੋਂ ਆਪਣੇ 
ਸੁਪੁੱਤਰ (ਗੋਬਿੰਦ ਰਾਏ ਜੀ) ਨੂੰ ਆਨੰਦਪੁਰ ਲਿਖ ਕੇ ਭੇਜੇ 
ਗਏ ਸਨ। ਇਸ ਦੇ ਉਲਟ ਆਧੁਨਿਕ ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਦੀ 
ਸਥਾਪਨਾ ਹੈ ਕਿ ਵਖ ਵਖ ਅਸਵਰਾਂ ਉਤੇ ਉਚਾਰੇ ਗਏ 
ਸ਼ਲੌਕਾਂ ਨੂੰ ਹੀ ਸਲੋਕ ਵਾਰਾ ਤੇ ਵਧੀਕ” ਦੀ ਪਰੰਪਰਾ ਵਿਚ 
ਦਸਮ ਗੁਰੂ ਨੇ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਸੈਕਲਿਤ ਕਰਵਾ 
ਦਿੱਤਾ ਸੀ। 

ਸੈਪ੍ਦਾਈ ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਦੀ ਇਹ ਵੀ ਧਾਰਣਾ ਹੈ 
ਕਿ ਇਨ੍ਹਾਂ ਸ਼ਲੋਕਾਂ ਵਿਚੋਂ ਅਗੇ ਲਿਖਿਆ ਸ਼ਲੋਕ (ਅੰਕ 
54) ਦਸਮ-ਗੁਰੂ ਦੀ ਰਚਨਾ ਹੈ- ਛਲ ਹੋਆ ਸ਼ੰਧਨ ਛਟੇ 
ਸਭਾ /ਕਛੁ ਹੋਤ ਓੱਪਾ/ਇ/ ਨਾਨਕਾ ਸਭ /ਕੇਛ ਤੁਮਰੈ ਹਾਥ 
ਮੈ ਤੁਮ ਹੀ ਹੋਤਾ ਸਹਾਇ /(ਗੁ ਗੰ .1429)। ਕਿਉਂਕਿ ਇਹ 
ਸ਼ਲੌਕ, ਅਸਲ ਵਿਚ, ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਦੇ ਰਚੇ ਦੋਹਰੇ 
(ਅੰਕ 53) ਦਾ ਉੱਤਰ ਹੈ ਜਿਸ ਤੋੱ' ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ 
ਦੀ ਮਾਨਸਿਕ ਦ੍ੜ੍ਰਿਤਾ ਉਘੜਦੀ ਹੈ- ਥਲ ਛਟ/ਕਿਓ #ੰਧਨ 
ਪਠੇ ਕਛੂ ਨ ਹੋਤ ਇਪ7ਇ/ ਕਹ ਨਾਨਕ ਅਥ ਓਟ ਗਰ 
ਗਜਿ/ਜਉਂ ਹੋਹ ਸ਼ਹ/ਇ/(ਗੁ.ਰੀ .1429)। ਇਸ ਸਥਾਪਨਾ 
ਦਾ ਗੈਭੀਰਤਾ ਪੂਰਵਕ ਵਿਸ਼ਲੋਸ਼ਣ ਕਰੀਏ ਤਾਂ ਪ੍ਰਤੀਤ 
ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਕਿ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੋਹਾਂ ਸਲੋਕਾਂ ਵਿਚ ਤਥਾ-ਕਥਿਤ 
ਵਿਰੋਧੀ ਭਾਵਨਾ ਨੇ ਹੀ ਅਜਿਹੀ ਕਲਪਨਾ ਕਰਨ ਲਈ 
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ਗਿਆਨੀਆਂ ਨੂੰ ਪੇਰਿਤ ਕੀਤਾ ਹੋਵੇਗਾ ਅਤੇ ਇਸੇ ਪ੍ਰਣਾ 
ਦੇ ਅਧੀਨ 18ਵੀਂ ਸਦੀ ਵਿਚ ਲਿਖੀਆਂ ਗਈਆਂ ਕੁਝ ਕੁ 
ਬੀੜਾਂ ਵਿਚ 54ਵੇ' ਸ਼ਲੋਕ ਤੋ' ਪਹਿਲਾਂ 'ਮ.੧੦" ਅੰਕਿਤ 
ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੋਵੇਗਾ, ਪਰ ਅਧਿਕਾਂਸ਼ ਪੁਰਾਤਨ ਬੀੜਾਂ 
ਅਤੇ ਖ਼ਾਸ ਕਰਕੇ 17ਵੀ' ਸਦੀ ਦੇ ਅੰਤ ਤਕ ਲਿਖੀਆਂ 
ਗਈਆਂ ਬੀੜਾਂ ਵਿਚ 'ਮ. ੧੦" ਉਕਤੀ ਬਿਲਕੁਲ ਲਿਖੀ 
ਨਹੀ ਮਿਲਦੀ। ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਿਤ ਬੀੜਾਂ ਵਿਚ ਵੀ ਇਹ ਸ਼ਾਮਲ 
ਨਹੀ ਕੀਤੀ ਜਾਂਦੀ। ਵਾਸਤਵ ਵਿਚ, ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ 
ਜੀ ਵਰਗੇ ਸ਼ਿਰੋਮਣੀ ਸ਼ਹੀਦ, ਮਾਨਵਤਾ ਦੇ ਰਖਿਅਕ, ਦਿ੍‌ੜ੍ਹ 
-ਪ੍ਤਿੱਗ ਅਤੇ ਭੈ ਕਾਨ ਕਉ ਦੋਤ ਨ/ਹਿ ਨਹਿ ਡੰ ਆਨਤਾ 
ਆਨਨਿ ਦੀ ਘੋਸ਼ਣਾ ਕਰਨ ਵਾਲੇ ਮਹਾਪੁਰਸ਼ ਤੋਂ ਅਜਿਹੀ 
ਵਿਚਲਿਤ ਮਾਨਸਿਕਤਾ ਦੀ ਆਸ ਹੀ ਨਹੀਂ ਕੀਤੀ ਜਾ 
ਸਕਦੀ। ਸਹੀ ਗੱਲ ਤਾਂ ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਇਨ੍ਹਾਂ 
ਮਨ ਦੀ ਡਾਵਾਂਡੋਲ ਸਥਿਤੀ ਦਾ ਉਤਸਾਹ-ਵਰਧਕ ਸਥਿਤੀ 
ਦੇ ਚਿਤ੍ਣ ਰਾਹੀਂ ਸਮਾਧਾਨ ਪੇਸ਼ ਕੀਤਾ ਹੈ। ਫਲਸਰੂਪ 
54ਵਾਂ ਸ਼ਲੋਕ ਵੀ ਨੌਵੇਂ ਗੁਰੂ ਦੀ ਰਚਨਾ ਹੈ ਜਿਸ ਵਿਚ 
ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਕਛੂ ਨ ਹੋੜ ਓਇ ਵਾਲੀ ਵਿਚਲਤਾ ਨੂੰ ਸ਼ਭਾ 
/ਨੈਛੁ ਹੌਤ ਓਪ/ਇ ਦੀ ਦ੍ਰਿੜ੍ਹਤਾ ਰਾਹੀਂ ਉਖੜੇ ਹੋਏ ਮਨ 
ਵਾਲੇ ਜਿਗਿਆਸੂ ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਕਰਤੱਵ-ਮਾਰਗ ਉਤੇ ਅਗੇ 
ਵਧਣ ਲਈ ਹੱਲਾ-ਸ਼ੇਰੀ ਦਿੱਤੀ ਹੈ। 
ਵਿਸ਼ੇ ਪੱਖੋਂ ਇਨ੍ਹਾਂ ਸ਼ਲੋਕਾਂ ਵਿਚ ਮਨੁਖ ਨੂੰ 
ਸੈਸਾਰਿਕਤਾ ਤੋਂ ਹਟਾ ਕੇ ਹਰਿ-ਭਗਤੀ ਵਿਚ ਲੀਨ ਕਰਨ 
ਦਾ ਸੁਝਾਉ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਹਰਿ-ਭਗਤੀ ਗੁਰਮਤਿ ਦਾ 
ਬੁਨਿਆਦੀ ਪੱਥਰ ਹੈ। ਕਹ ਨਾਨਕ ਗਹੇ ਭਜ਼ ਮਨਾ ਵਾਕਾਂਸ਼ 


ਤਾਂ ਇਨ੍ਹਾਂ ਸ਼ਲੋਕਾਂ ਦੀ ਇਕ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀ “ਟੇਕ” ਬਣ ਗਈ 


ਹੈ ਕਿਉਂਕਿ ਇਸ ਸੈਸਾਰ ਵਿਚ ਹਰਿ-ਭਗਤੀ ਹੀ ਸਥਿਰ 
ਵਸਤੂ ਹੈ-- ਨਾਨਕ /ਬ੍ਰ ਹਨਿ-ਭਗਾਤ ਹੈ /ਤਿਹ ਰਾਧੇ ਆਨ 
ਮ7ੰਹਾ/ (ਗੁ.ਗਰੰ.1428)। ਪਹਿਲੇ ਸ਼ਲੋਕ ਵਿਚ ਹੀ ਇਸ 
ਦੀ ਲੌੜ ਨੂੰ ਮੱਛਲੀ ਦੀ ਪਾਣੀ ਲਈ ਲੋੜ ਦੇ ਤੁਲ ਦਸਿਆ 
ਗਿਆ ਹੈ। ਇਸ ਭਗਤੀ ਦਾ ਆਧਾਰ-ਤੱਤ੍ਰ ਪ੍ਰੋਮ ਦਸਦੇ 
ਹੋਇਆਂ ਨਾਮ-ਸਾਧਨਾ ਉਤੇ ਬਲ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਹਰਿ- 
ਭਜਨ ਤੋਂ ਬਿਨਾ ਬੈਦਾ ਸਖਣਾ ਹੈ। ਭਗਤੀ ਵਿਚ ਲੀਨ 
ਵਿਅਕਤੀ ਦਾ ਸਰੂਪ ਬਦਲ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਉਸ ਲਈ ਸੁਖ- 
ਦੁਖ, ਮਾਨ-ਅਪਮਾਨ ਇਕ ਸਮਾਨ ਹੋ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। ਉਹ 
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ਸਮਦਰਸ਼ੀ ਬਣ ਜਾਂਦਾ ਹੈ- ਹਰਸ਼ ਸੌਗ ਜਾ ਕੰ ਨਹੀ ਬੰਠੀੰ 
ਮਤ ਸਮਾਨੇ / ਕਹ ਨਾਨਕ ਸ਼ਨਿ ਨੇ ਮਨਾ ਮਕਾਤਿ ਤਹ 
ਤੋ ਜਾਨੈ /(ਗੁ.ਗੰ.1427)। ਇਨ੍ਹਾਂ ਸ਼ਲੋਕਾਂ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਜੀ 
ਨੇ ਜਗਤ ਨੂੰ ਨਾਸ਼ਮਾਨ ਮੰਨ ਕੇ ਜਿਗਿਆਸੂ ਨੂੰ ਸੈਸਾਰਿਕਤਾ 
ਤੋਂ ਹਟ ਕੇ ਹਰਿ-ਭਗਤੀ ਵਿਚ ਲੀਨ ਹੋਣ ਦੀ ਪੇ੍‌ਰਣਾ ਦਿੱਤੀ 
ਹੈ। ਇਸ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਸਰੂਪ, 
ਸਮਰਥਤਾ ਅਤੇ ਗੁਣਾਂ ਉਤੇ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਪਾਇਆ ਗਿਆ ਹੈ। 

ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ ਗੁਰਮਤਿ ਦੇ 
ਮੁੱਖ ਮੁੱਖ ਸਿੱਧਾਂਤਾਂ ਦਾ ਹੀ ਵਿਸਤਾਰ ਕਰਦੀ ਹੈ । ਵਿਸ਼ੇਸ਼ 
ਗੱਲ ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਆਪ ਦੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਦੋ ਪ੍ਰਵਿੱਤੀਆਂ 
ਅਧਿਕ ਉਘੜੀਆਂ ਹਨ। ਇਕ ਹੈ ਵੈਰਾਗ ਦੀ ਭਾਵਨਾ 
ਅਤੇ ਦੂਜੀ ਹੈ ਭਗਤੀ ਦੀ ਭਾਵਨਾ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੋਹਾਂ ਭਾਵਨਾਵਾਂ 
ਜੀ ਨੇ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਪਾਇਆ ਹੈ। 

ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਨੇ ਰੂਪਾਕਾਰਕ ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀ 
ਤੋਂ ਪਦ (ਸ਼ਬਦ) ਅਤੇ ਸ਼ਲੋਕ ਲਿਖੇ ਹਨ। ਸੈਗੀਤ ਦੀ ਭੂਮੀ 
ਤੋਂ ਜੈਮਿਆ “ਪਦ” ਇਕ ਸ਼ੈਲੀਗਤ ਕਾਵਿ-ਰੂਪ ਹੈ। ਗੁਰੂ 
ਜੀ ਨੇ 59 ਸ਼ਬਦ ਪਦ-ਸ਼ੈਲੀ ਵਿਚ ਲਿਖੇ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ 
ਚਉਪਦਿਆਂ ਦੇ ਪ੍ਰਕਰਣ ਵਿਚ ਸੈਕਲਿਤ ਕੀਤਾ ਗਿਆ 
ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ 38 ਸ਼ਬਦ ਦੁਪਦੇ ਹਨ ਅਤੇ 21 ਤ੍ਰਿਪਦੇ 
ਹਨ ਪਰ ਇਸ ਗਿਣਤੀ ਵਿਚ ਬਸੈਤ ਅਤੇ ਜੈਜਾਵੰਤੀ ਰਾਗਾਂ 
ਦੇ ਸ਼ਬਦ ਪੂਰੇ ਨਹੀਂ ਉਤਰਦੇ । ਹਰ ਸ਼ਬਦ ਨਾਲ ਦੋਂ ਅਥਵਾ 
ਤਿੰਨ ਤੁਕਾਂ ਦਾ “ਰਹਾਉ” ਵੀ ਹੈ ਜੋ ਪੂਰੇ ਸ਼ਬਦ ਦਾ ਕੇਂਦਰੀ 
ਭਾਵ ਸਪੱਸ਼ਟ ਕਰਦਾ ਹੈ। “ਰਹਾਉ” ਸ਼ਬਦਾਂ ਦੇ ਆਰੈਭ ਵਿਚ 
ਆਇਆ ਹੈ ਅਤੇ ਇਸ ਦੀ ਪਹਿਲੀ ਤੁਕ ਮੁਕਾਬਲਤਨ 
ਨਿੱਕੀ ਹੈ। ਇਸ ਕਰਕੇ ਸ਼ਬਦਾਂ ਦਾ ਰੁਪਾਕਾਰ ਸਗੁਣੀ ਭਗਤਾਂ 
ਦੇ ਬਿਸ਼ਨ-ਪਦਿਆਂ ਨਾਲ ਜਾ ਰਲਦਾ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ 
ਆਮ ਤੌਰ 'ਤੇ 28 ਮਾੜਾਵਾਂ ਮਿਲਦੀਆਂ ਹਨ ਅਤੇ 16,12 
ਉਤੇ ਬਿਸਾਮ ਹੈ, ਪਰ ਇਸ ਗਿਣਤੀ ਦੀ ਪਾਬੈਦੀ ਤੋੱ 
ਕਈਆਂ ਸ਼ਬਦਾਂ ਵਿਚ ਖੁਲ੍ਹਾਂ ਵੀ ਲਈਆਂ ਗਈਆਂ ਹਨ। 
ਉੱਜ ਕਿਸੇ ਛੰਦ ਦੇ ਬੈਧਨ ਨੂੰ ਸਵੀਕ੍ਰਿਤੀ ਨਹੀਂ ਮਿਲੀ। 

ਇਹ ਸ਼ਬਦ ਰਾਗ-ਬੱਧ ਹਨ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ 
ਇਨ੍ਹਾਂ ਲਈ 15 ਰਾਗਾਂ ਦੀ ਵਰਤੋਂ ਕੀਤੀ ਹੈ। ਰਾਗਾਂ ਦੀ 
ਵਿਵਿਧਤਾ ਦੇ ਬਾਵਜੂਦ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਰਾਗਾਂ ਦੀ ਪ੍ਕ੍ਰਿਤੀ 
ਨਾਲ ਆਪਣੀਆਂ ਭਾਵਨਾਵਾਂ ਦਾ ਸੈਬੈਧ ਜੋੜੀ ਰਖਿਆ 
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ਹੈ। ਜਿਥੋਂ ਤਕ ਰਾਗਾਂ ਦੇ ਸ਼ਾਸਤੀ ਨਿਯਮਾਂ ਦੀ ਪਾਲਨਾ 
ਦਾ ਸੰਬੰਧ ਹੈ, ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਰਾਗ ਦੇ ਵਿਆਕਰਣ ਦੀ 
ਅਨੁਰੂਪਤਾ ਦੀ ਥਾਂ ਅਨੁਕੂਲ ਵਾਤਾਵਰਣ ਦੀ ਸਿ੍‌ਸ਼ਟੀ ਨੂੰ 
ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਮਹੱਤਵ ਦਿੱਤਾ ਹੈ। ਇਸ ਲਈ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਇਨ੍ਹਾਂ 
ਸ਼ਬਦਾਂ ਵਿਚ ਆਪਣੀ ਰਾਗ-ਸਿੱਧੀ ਦਾ ਪਰਿਚਯ ਦਿੱਤਾ 
ਹੈ। ਆਪ ਦੀ ਕਾਵਿ-ਸਾਧਨਾ ਦੀ ਸੈਵੇਦਨਸ਼ੀਲਤਾ “ਨਿਜ” 
ਦੀ ਸੀਮਾ ਤੋ ਨਿਕਲ ਕੇ “ਪਰ” ਦੀ ਵਿਆਪਕ ਭਾਵ-ਭੂਮੀ 
ਉਤੇ ਜਾ ਬਿਰਾਜੀ ਹੈ। 

ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਨੇ ਆਪਣੇ 57 ਸ਼ਲੌਕਾਂ_. 
ਵਿਚ ਦੋਹਰੇ ਨੂੰ ਸ਼ੈਲੀਗਤ ਕਾਵਿ-ਰੂਪ ਵਜੋਂ ਵਰਤਿਆ ਹੈ। 
ਇਸ ਕਥਨ ਦੀ ਪੁਸ਼ਟੀ ਇਕ ਤਾਂ ਸ਼ਲੋਕਾਂ ਦੇ ਮਾਤ੍ਰਿਕ- 
ਵਿਧਾਨ ਤੋਂ ਹੋ ਜਾਂਦੀ ਹੈ ਅਤੇ ਦੂਜੇ 53ਵੇਂ ਸ਼ਲੋਕ ਤੋਂ 
ਪਹਿਲਾਂ ਦੋਹਰਾ” ਛੰਦ-ਸਿਰਲੇਖ ਵੀ ਇਹੀ ਸੈਕੇਤ ਕਰਦਾ 
ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਸ਼ਲੋਕਾਂ ਨੂੰ ਭਾਵੇਂ ਕਿਸੇ ਰਾਗ ਅਧੀਨ ਨਹੀਂ 
ਰਖਿਆ ਗਿਆ, ਪਰ ਇਹ ਸਾਰੇ ਗੇਯ (ਗਾਣ ਯੋਗ) ਹਨ 
ਅਤੇ ਗੁਰਬਾਣੀ ਦਾ ਕੀਰਤਨ ਕਰਨ ਵੇਲੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਸ਼ਾਮਲ 
ਕੀਤਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 

ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚਲੀ 
ਭਾਵ ਨੂੰ ਜਗਾਉਣ ਜਾਂ ਉਭਾਰਨ ਵਿਚ ਬਹੁਤ ਸਹਾਇਤਾ 
ਮਿਲੀ ਹੈ। ਇਸ ਤੋ ਇਲਾਵਾ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਆਪਣੇ ਵਿਚਾਰਾਂ 
ਨੂੰ ਸਰਲ ਬਣਾਉਣ ਅਤੇ ਜਿਗਿਆਸੂਆਂ ਨੂੰ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਲੋਕ- 
ਗਿਆਨ ਅਨੁਰੂਪ ਸਮਝਾਉਣ ਲਈ ਅਨੇਕ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ 
ਪ੍ਰਤੀਕਾਂ ਦੀ ਵਰਤੋ ਵੀ ਕੀਤੀ ਹੈ। ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਅਲੈਕਾਰਾਂ 
ਦੇ ਗੁਲਦਸਤੇ ਸਜਾਉਣ ਤੋਂ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਸੈਕੋਚ ਕੀਤਾ ਹੈ। 
ਆਪ ਜੀ ਨੇ ਬੁਜ ਭਾਸ਼ਾ ਅਤੇ ਕੁਝ ਹਦ ਤਕ ਸਧੁੱਕੜੀ ਭਾਸ਼ਾ 
ਨੂੰ ਭਾਵ-ਪ੍ਰੇਸ਼ਣ ਦਾ ਸਾਧਨ ਬਣਾਇਆ ਹੈ। ਇਹ ਭਾਸ਼ਾ 
ਭਗਤੀ ਸਭਿਆਚਾਰ ਦੀ ਕੁਠਾਲੀ ਵਿਚ ਢਲੀ ਹੋਈ ਹੈ। 
ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਇਹ ਜਨ-ਸੋਘਰਸ਼ ਦੀ ਸਰਬ-ਸਾਂਝੀ ਲਹਿਰ 
ਦੀ ਸੈਪਰਕ ਭਾਸ਼ਾ ਹੈ। 

ਸਮੁੱਚੇ ਤੌਰ 'ਤੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਜਿਥੇ ਆਪਣੇ ਬਲਿਦਾਨ 
ਦੁਆਰਾ ਭਾਰਤੀ ਸਭਿਆਚਾਰ ਨੂੰ ਇਕ ਨਵੀਂ ਬਿਰਤੀ ਨਾਲ 
ਜੋੜਿਆ ਹੈ, ਉਥੇ ਵੈਰਾਗ ਅਤੇ ਭਗਤੀ ਦਾ ਉਪਦੇਸ਼ ਦੇ ਕੇ 
ਲੋਕਾਂ ਨੂੰ ਸੈਸਾਰਿਕ ਪਰਪੰਚ ਵਿਚ ਉਲਝਣ ਤੋ' ਵਰਜਿਆ ਹੈ। 
ਆਪ ਨੇ ਬ੍ਜ ਭਾਸ਼ਾ ਦਾ ਪੰਜਾਬੀਆਂ ਲਈ ਅਜਨਬੀਪਣਾ 
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ਖ਼ਤਮ ਕਰਕੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਭਾਸ਼ਿਕ ਗਿਆਨ ਨੂੰ ਵਿਸਤਾਰ ਦਿੱਤਾ 
ਹੈ। ਯੁਕਤੀ ਨਾਲ ਗੱਲ ਸਮਝਾ ਕੇ ਜਿਗਿਆਸੂ ਦੇ ਮਨ ਦੀ 
ਸਥਿਤੀ ਵਿਚ ਪਰਿਵਰਤਨ ਲਿਆਉਂਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਸੁੰਦਰ 
ਸ਼ਬਦ-ਵਿਧਾਨ ਰਾਹੀਂ ਸਾਰੀ ਬਾਣੀ ਨੂੰ ਸੁਭਾਸ਼ਿਤਾਂ ਵਰਗਾ 
ਰੂਪ ਪ੍ਰਦਾਨ ਕੀਤਾ ਹੈ। 


ਤੇਜ,ਤੇਜਾ ਸਿੰਘ, ਰਾਜਾ (1799-1862 ਈ.) : ਲਾਹੌਰ 


ਦਰਬਾਰ (ਸਿੱਖ ਰਾਜ) ਦਾ ਇਕ ਗ਼ਦਾਰ ਜਰਨੈਲ, ਜਿਸ . 


ਦਾ ਜਨਮ ਉਤਰ ਪ੍ਰਦੇਸ਼ ਦੇ ਮੇਰਠ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ ਗੌੜ ਬ੍ਰਾਹਮਣ 
ਮਿਸ਼ਰ ਨਿਧੇ ਦੇ ਘਰ ਸੈਨ 1799 ਈ. ਵਿਚ ਹੋਇਆ। 
ਇਹ ਜਮਾਦਾਰ ਖ਼ੁਸ਼ਹਾਲ ਸਿੰਘ ਦਾ ਭਤੀਜਾ ਸੀ ਅਤੇ ਉਸ 
ਦੇ ਪ੍ਰਭਾਵ ਕਾਰਣ ਸੈਨ 1812 ਈ. ਵਿਚ ਲਾਹੌਰ ਦਰਬਾਰ 
ਵਿਚ ਮੁਲਾਜ਼ਮ ਹੋਇਆ ਸੀ। ਇਸ ਦਾ ਪਹਿਲਾ ਨਾਂ ਤੇਜ 
ਰਾਮ ਸੀ, ਪਰ 1816 ਈ. ਵਿਚ ਅੰਮ੍ਰਿਤ ਛਕ ਕੇ ਤੇਜ/ਤੇਜਾ 
ਸਿੰਘ ਬਣ ਗਿਆ। ਇਸ ਨੇ ਬਚਪਨ ਤੋ ਹੀ ਆਪਣੀ 
ਬਹਾਦਰੀ ਦਾ ਪਰਿਚਯ ਦੇਣਾ ਸ਼ੁਰੂ ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਅਤੇ ਸੈਨ 
1818 ਈ. ਵਿਚ ਫ਼ੌਜੀ ਅਫਸਰ ਬਣ ਗਿਆ। ਇਸ ਨੇ 
ਡੇਰਾਜਾਤ ਦੀਆਂ ਸੈਨਿਕ ਕਾਰਵਾਈਆਂ ਵਿਚ ਵੀ ਹਿੱਸਾ 
ਲਿਆ। ਇਸ ਨੇ ਸੈਨ 1823 ਈ. ਦੀ ਪਿਸ਼ਾਵਰ ਵਲ ਕੀਤੀ 
ਚੜ੍ਹਾਈ ਵਿਚ ਭਾਗ ਲਿਆ। ਸੈਨ 1839 ਈ. ਵਿਚ ਮੈਬਰ 
ਦੱਰੇ ਦੇ ਮੁਹਾਜ਼ ਦੀ ਮਜ਼ਬੂਤੀ ਲਈ ਇਹ ਹੋਰਾਂ ਜਰਨੈਲਾਂ 
ਨਾਲ ਉਧਰ ਨੂੰ ਗਿਆ। 

ਕੰਵਰ ਨੌ ਨਿਹਾਲ ਸਿੰਘ ਦੇ ਨਿਕਟ ਸੈਪਰਕ ਵਿਚ 
ਹੋਣ ਕਾਰਣ ਇਹ ਉਸ ਦਾ ਸਲਾਹਕਾਰ ਵੀ ਰਿਹਾ। ਉਸ 
ਦੀ ਮਿ੍‌੍‌ਤੂ ਤੋਂ ਬਾਦ ਇਸ ਨੇ ਰਾਣੀ ਚੈਦ ਕੌਰ ਦਾ ਪੱਖ ਪੂਰਿਆ 
ਅਤੇ ਉਸ ਨੂੰ ਰੀਜੋਟ ਬਣਾਉਣ ਵਿਚ ਭਰਪੂਰ ਯੋਗਦਾਨ 
ਪਾਇਆ। ਅੰਗ੍ੇਜ਼ਾਂ ਨਾਲ ਲੜਾਈ ਛਿੜਨ ਤੋ ਪਹਿਲਾਂ 
ਰਾਣੀ ਜਿੰਦਾਂ ਨੇ ਇਸ ਨੂੰ ਮੁੱਖ ਸੈਨਾਪਤੀ ਦੇ ਪਦ ਨਾਲ 
ਨਿਵਾਜਿਆ। ਪਰ ਇਹ ਵਿਚੋਂ ਅੰਗੇਜ਼ਾਂ ਨਾਲ ਮਿਲਿਆ 
ਹੋਇਆ ਸੀ। ਇਸ ਲਈ ਫ਼ਿਰੋਜ਼ਪੁਰ ਦੀ ਲੜਾਈ ਵੇਲੇ ਇਸ 
ਨੇ ਆਪਣੀ ਫ਼ੌਜ ਨੂੰ ਲੜਾਈ ਵਿਚ ਭਾਗ ਨ ਲੈਣ ਦਿੱਤਾ। 
12 ਫਰਵਰੀ 1846 ਈ. ਨੂੰ ਹੋਈ ਸਭਰਾਉ' ਦੀ ਲੜਾਈ 
ਵੇਲੇ ਸ. ਸ਼ਾਮ ਸਿੰਘ ਅਟਾਰੀਵਾਲੇ ਨੂੰ ਵੀ ਇਸ ਨੇ ਯੁੱਧ- 
ਭੂਮੀ ਵਿਚੋਂ ਖਿਸਕਣ ਲਈ ਕਿਹਾ, ਪਰ ਉਹ ਨ ਮੰਨਿਆ। 


੮੨0੬ 95 


916 


ਉਤੇ ਬਣੇ ਬੇੜੀਆਂ ਦੇ ਪੁਲ ਨੂੰ ਕਟਵਾ ਦਿੱਤਾ ਤਾਂ ਜੋ ਸਿੱਖ 
ਸੈਨਾ ਦਰਿਆ ਪਾਰ ਕਰਕੇ ਆਪਣੇ ਆਪ ਨੂੰ ਬਚਾ ਨ ਸਕੇ। 
ਸ਼ਾਹ ਮੁਹੰਮਦ ਨੇ ਆਪਣੇ ਜੈਗਨਾਮੇ ਵਿਚ ਲਿਖਿਆ ਹੈ- 
ਤੰਜਾ /ਸਿੰਘ ਸਰਦਾਰ ਪਲ ਵੱਢ /ਦਿੱਤਾ, ਘਗੀ ਨਸ਼ ਨ ਜਾਇ 
/ਇਹ ਫੌਜ ਸ਼ਾਨੰ/(91)। 

ਜੰਗ ਤੋ ਬਾਦ ਇਸ ਦੇ ਨਕਾਰਾਤਮਕ ਯੋਗਦਾਨ 
ਕਾਰਣ ਇਸ ਨੂੰ ਦਸੈਬਰ 1946 ਈ. ਵਿਚ ਰੀਜੋਸੀ ਦੀ 
ਕੌਂਸਲ ਦਾ ਮੈਂਬਰ ਨਾਮਜ਼ਦ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਅਤੇ ਫ਼ੌਜ ਦਾ 
ਮੁਖੀ ਬਣਿਆ ਰਹਿਣ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। ਅਗਸਤ 1847 
ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਨੂੰ ਸਿਆਲਕੋਟ ਦਾ ਰਾਜਾ ਘੋਸ਼ਿਤ ਕੀਤਾ 
ਗਿਆ। ਪੰਜਾਬ ਨੂੰ ਪੂਰੀ ਤਰ੍ਹਾਂ ਅੰਗ੍ਰੇਜ਼ ਅਧਿਕਾਰ ਅਧੀਨ 
ਕਰਨ ਵੇਲੇ ਇਸ ਦੇ ਉਹ ਸਾਰੇ ਅਧਿਕਾਰ ਅਤੇ ਰਿਆਤਾਂ 
ਰਹਿਣ ਦਿੱਤੀਆਂ ਗਈਆ ਜੋ ਸਿੱਖ ਰਾਜ ਵੇਲੇ ਇਸ ਨੂੰ 
ਪਾਪਤ ਸਨ। ਸੈਨ 1857 ਈ. ਦੇ ਗ਼ਦਰ ਵੇਲੇ ਇਸ ਵਲੋ 
ਕੀਤੀ ਅੰਗੇਜ਼ਾਂ ਦੀ ਮਦਦ ਦੇ ਇਵਜ਼ਾਨੇ ਵਜੋਂ ਇਸ ਨੂੰ 
ਬਟਾਲੇ ਦਾ ਰਾਜਾ ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ ਅਤੇ ਦਰਬਾਰ ਸਾਹਿਬ 
ਦੀ ਪ੍ਰਬੰਧਕ ਕਮੇਟੀ ਦਾ ਮੈਂਬਰ ਨਾਮਜ਼ਦ ਕੀਤਾ ਗਿਆ। 
ਇਸ ਦਾ 4 ਦਸੈਬਰ 1862 ਈ. ਨੂੰ ਦੇਹਾਂਤ ਹੋ ਗਿਆ। 
ਪੰਜਾਬ ਨੂੰ ਵਿਦੇਸ਼ੀਆਂ ਅਧੀਨ ਕਰਨ ਵਿਚ ਇਸ ਨੇ ਸਭ 
ਤੋਂ ਜ਼ਿਆਦਾ ਗ਼ਦਾਰੀ ਕੀਤੀ। 


ਤੇਜ ਭਾਨ, ਬਾਬਾ (ਮ. 1533 ਈ.) : ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ 
ਦੇ ਪਿਤਾ ਬਾਬਾ ਤੇਜਭਾਨ (ਸੈਖੇਪ ਨਾਂ “ਤੇਜੋ”) ਦਾ ਜਨਮ 
ਭਲਾ ਜਾਤਿ ਦੇ ਬਾਬਾ ਹਰਿਜੀ ਦੇ ਘਰ ਮਾਤਾ ਮਿਲਾਵੀ ਦੀ 
ਕੁੱਖੋਂ ਪਿੰਡ ਬਾਸਰਕੇ ਗਿਲਾਂ ਵਿਚ ਹੋਇਆ। ਇਹ ਪਿੰਡ ਹੁਣ 
ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਤੋਂ ਦੱਖਣ-ਪੱਛਮ ਵਾਲੇ ਪਾਸੇ 12 ਕਿ.ਮੀ. ਦੀ 
ਵਿਥ ਉਤੇ ਹੈ। ਬਾਬਾ ਜੀ ਦਾ ਵਿਆਹ ਮਾਤਾ ਲਖੇ (ਨਾਮਾਂਤਰ 
ਬਖ਼ਤ ਕੌਰ) ਨਾਲ ਹੋਇਆ। ਇਸ ਦੌਪਤੀ ਤੋਂ' ਗੁਰੂ ਜੀ ਦਾ 
ਜਨਮ 5 ਮਈ 1479 ਈ. ਵਿਚ ਹੋਇਆ ਜੋ ਬਾਕੀ ਤਿੰਨ 
ਭਰਾਵਾਂ ਤੋਂ ਵੱਡੇ ਸਨ। ਬਾਬਾ ਜੀ ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ ਅਕਤੂਬਰ 
1533 ਈ. ਵਿਚ ਹੋਇਆ ਦਸਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 


ਤੇਜਾ ਸਿੰਘ ਅਕਰਪਰੀ, ਜੱਥੇਦਾਰ (1892-1975 
ਈ.): ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸੁਧਾਰ ਲਹਿਰ ਵਿਚ ਵਧ-ਚੜ੍ਹ ਕੇ ਹਿੱਸਾ 
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ਲੈਣ ਵਾਲੇ ਸ. ਤੇਜਾ ਸਿੰਘ ਦਾ ਜਨਮ ਗੁਰਦਾਸਪੁਰ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ 
ਦੇ ਬਟਾਲਾ ਨਗਰ ਤੋਂ 13 ਕਿ.ਮੀ. ਉੱਤਰ-ਪੱਛਮ ਵਲ 
ਵਸੇ ਅਕਰਪੁਰਾ ਨਾਂ ਦੇ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਸੈਨ 1892 ਈ. ਨੂੰ 
ਸ. ਪਾਲਾ ਸਿੰਘ ਦੇ ਘਰ ਮਾਈ ਪਰਤਾਪ ਕੌਰ ਦੀ ਕੁੱਖੋਂ 
ਹੋਇਆ। ਇਸ ਨੇ ਸੈਨ 1911 ਈ. ਵਿਚ ਖ਼ਾਲਸਾ ਕਾਲਜੀਏਟ 
ਸਕੂਲ , ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਤੋਂ ਦਸਵੀਂ ਦਾ ਇਮਤਿਹਾਨ ਪਾਸ ਕੀਤਾ 
ਅਤੇ ਫ਼ੌਜ ਵਿਚ ਭਰਤੀ ਹੋ ਗਿਆ। ਸੈਨ 1914 ਈ. ਵਿਚ 
ਫ਼ੌਜ ਦੀ ਨੌਕਰੀ ਛਡ ਕੇ ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਮਾਲ ਮਹਿਕਮੇ ਵਿਚ 
ਪਟਵਾਰੀ ਲਗ ਗਿਆ। ਚਾਰ ਸਾਲ ਬਾਦ ਜ਼ਿਲ੍ਹੰਦਾਰ ਬਣ 
ਗਿਆ। ਪਰ ਨਨਕਾਣਾ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਖ਼ੂਨੀ ਸਾਕੇ ਨੇ ਇਸ ਨੂੰ 
ਇਤਨਾ ਪ੍ਭਾਵਿਤ ਕੀਤਾ ਕਿ ਇਸ ਨੇ ਸੈਨ 1921 ਈ. 
ਦੇ ਸ਼ੁਰੂ ਵਿਚ ਸਰਕਾਰੀ ਨੌਕਰੀ ਛਡ ਦਿੱਤੀ ਅਤੇ ਅਕਾਲੀ 
ਦਲ ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਹੋ ਗਿਆ। 29 ਅਪ੍ੌੈਲ 1921 ਈ. ਨੂੰ 
ਇਹ ਅਕਾਲ ਤਖ਼ਤ ਦਾ ਜੱਥੇਦਾਰ ਨਿਯੁਕਤ ਹੋਇਆ। 13 
ਅਕਤੂਬਰ 1923 ਈ. ਨੂੰ ਇਸ ਨੂੰ ਹੋਰ ਅਕਾਲੀ ਆਗੂਆਂ 
ਅਤੇ ਕਾਰਕੁੰਨਾਂ ਸਹਿਤ ਗਿ੍‌ਫ਼ਤਾਰ ਕਰ ਲਿਆ ਗਿਆ। 27 
ਨਵੰਬਰ 1926 ਈ. ਨੂੰ ਜੇਲ੍ਹੋਂ ਮੁਕਤ ਹੁੰਦਿਆਂ ਹੀ ਇਸ ਨੇ 
ਫਿਰ ਅਕਾਲ ਤਖ਼ਤ ਦੀ ਜੱਥੇਦਾਰੀ ਦਾ ਪਦ ਸੈਭਾਲ ਲਿਆ 
ਅਤੇ 21 ਜਨਵਰੀ 1930 ਈ. ਤਕ ਉਸੇ ਪਦ ਉਤੇ ਬਣਿਆ 
ਰਿਹਾ। ਫਿਰ ਸ਼੍ਰੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਬੰਧਕ ਕਮੇਟੀ ਅਤੇ 
ਸ਼੍ਰੋਮਣੀ ਅਕਾਲੀ ਦਲ ਦਾ ਮੈਂਬਰ, ਮੀਤ ਪ੍ਰਧਾਨ ਅਤੇ ਪ੍ਰਧਾਨ 
ਰਿਹਾ। ਸੈਨ 1935 ਈ. ਤੋਂ 1938 ਦਈ. ਤਕ ਇਹ ਨਨਕਾਣਾ 
ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਪ੍ਰਬੈਧਕੀ ਕਮੇਟੀ ਦਾ ਪ੍ਰਧਾਨ ਵੀ ਰਿਹਾ। 


ਸੈਨ 1940 ਈ. ਵਿਚ ਇਹ ਸ਼੍ਰੋਮਣੀ ਅਕਾਲੀ. 


ਦਲ ਦਾ ਪ੍ਧਾਨ ਬਣਿਆ ਅਤੇ 10-11 ਫਰਵਰੀ 1940 
ਦੀ. ਵਿਚ ਅਟਾਰੀ ਵਿਚ ਹੋਈ ਸਰਬ ਹਿੰਦ ਅਕਾਲੀ 
ਕਾਨਫ੍ਰੈਸ ਦੀ ਪ੍ਰਧਾਨਗੀ ਕੀਤੀ। ਸੈਨ 1952 ਤੋਂ 1957 
ਈ. ਤਕ ਇਹ ਪਹਿਲੀ ਲੋਕ ਸਭਾ ਲਈ ਆਪਣੇ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ 
ਗੁਰਦਾਸਪੁਰ ਤੋਂ ਚੁਣਿਆ ਗਿਆ। ਉਸ ਤੋਂ ਬਾਦ ਇਹ 
ਸਰਗਰਮ ਰਾਜਨੀਤੀ ਤੋਂ ਵਖਰਾ ਹੋ ਕੇ ਆਪਣੇ ਜੱਦੀ ਪਿੰਡ 
ਵਿਚ ਰਹਿਣ ਲਗ ਗਿਆ ਜਿਥੇ 20 ਨਵੰਬਰ 1975 ਈ. 
ਨੂੰ ਇਸ ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ ਹੋਇਆ। 


ਤੇਜਾ ਸਿੰਘ ਸਮੁੰਦਰੀ (1882-1926 ਈ .) : ਗੁਰਦੁਆਰਾ 
ਸੁਧਾਰ ਲਹਿਰ ਦੇ ਇਕ ਪ੍ਰਮੁਖ ਆਗੂ ਸ. ਤੇਜਾ ਸਿੰਘ ਦਾ 
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ਤੋਜਾ ਸਿੰਘ ਸਮੁੰਦਰੀ 
ਜਨਮ ਰਿਸਾਲਦਾਰ ਮੇਜਰ ਸ. ਦੇਵਾ ਸਿੰਘ ਦੇ ਘਰ ਮਾਈ 
ਨੰਦ ਕੌਰ ਦੀ ਕੁੱਖੋਂ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਜ਼ਿਲੂੰ ਦੀ ਤਹਿਸੀਲ 
ਤਰਨਤਾਰਨ ਦੇ ਪਿੰਡ “ਰਾਇ ਕਾ ਬੁਰਜ” ਵਿਚ 20 ਫਰਵਰੀ 
1882 ਈ. ਵਿਚ ਹੋਇਆ। ਇਸ ਦੀ ਤਾਲੀਮ ਪ੍ਰਾਇਮਰੀ 
ਪੱਧਰ ਤੋਂ ਵਧ ਨ ਹੋ ਸਕੀ, ਪਰ ਸਿੱਖ ਇਤਿਹਾਸ ਅਤੇ 
ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਇਸ ਦੀ ਚੰਗੀ ਪਕੜ ਹੋ ਗਈ। ਇਸ ਦੇ 
ਪਿਤਾ ਨੂੰ ਲਾਇਲਪੁਰ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੀ ਸਮੁੰਦਰੀ ਤਹਿਸੀਲ ਵਿਚ 
ਚੱਕ ਨੰਬਰ 140, ਗੋਗੇਰਾ ਬ੍ਰਾਂਚ ਵਿਚ ਮੁਰਬੇ ਮਿਲ ਗਏ 
ਅਤੇ ਸਾਰਾ ਪਰਿਵਾਰ ਉਥੇ ਜਾ ਵਸਿਆ। ਇਸ ਨੇ ਪਹਿਲਾਂ 
ਫ਼ੌਜ ਵਿਚ ਦਫ਼ੇਦਾਰ ਵਜੋਂ ਨੌਕਰੀ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤੀ, ਪਰ ਤਿੰਨ 
ਚਾਰ ਸਾਲਾਂ ਵਿਚ ਹੀ ਛਡ ਕੇ ਘਰ ਦੇ ਕੰਮ ਵਿਚ ਰੁਚਿਤ ਹੋ 
ਗਿਆ। ਇਸ ਦੀ ਰੁਚੀ ਧਾਰਮਿਕ ਅਤੇ ਸਮਾਜਿਕ ਸੁਧਾਰ 
ਦੇ ਕੰਮਾਂ ਵਿਚ ਅਧਿਕ ਸੀ। ਇਸ ਨੇ ਚੀਫ਼ ਖ਼ਾਲਸਾ ਦੀਵਾਨ 
ਦਾ ਮੈਂਬਰ ਬਣ ਕੇ , ਸਮੁੰਦਰੀ ਵਿਚ ਖ਼ਾਲਸਾ ਦੀਵਾਨ ਕਾਇਮ 
ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਬਾਦ ਵਿਚ ਸਮਾਨ ਉਦੇਸ਼ਾਂ ਵਾਲੀਆਂ ਕੁਝ 
ਸੈਸਥਾਵਾਂ ਜਾਂ ਪਾਰਟੀਆਂ ਨੂੰ ਮਿਲਾ ਕੇ 'ਖ਼ਾਲਸਾ ਦੀਵਾਨ 
ਬਾਰ” ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਕੀਤੀ। ਇਸ ਨੇ ਆਪਣੇ ਪਿੰਡ ਵਿਚ 
ਖ਼ਾਲਸਾ ਮਿਡਲ ਸਕੂਲ ਅਤੇ ਸਰਹਾਲੀ ਵਿਚ ਸੀ ਗੁਰੂ 
ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਖ਼ਾਲਸਾ ਹਾਈ ਸਕੂਲ ਚਲਾਉਣ ਦੀ 
ਵਿਵਸਥਾ ਕੀਤੀ। ਰ੍ 
ਸ਼ੌਮਣੀ ਅਕਾਲੀ ਦਲ ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਹੋ ਕੇ 
ਮਾਇਕ ਸਹਾਇਤਾ ਦਿੱਤੀ। ਰਕਾਬਰੀਜ, ਦਿੱਲੀ ਦੇ ਮੋਰਚੇ 
ਵੇਲੇ ਇਸ ਨੇ ਸਿੰਘਾਂ ਦੇ ਇਕ ਸੌ ਦੇ ਪਹਿਲੇ ਜੱਥੇ ਲਈ 
ਆਪਣਾ ਨਾਂ ਦਿੱਤਾ। ਨਨਕਾਣਾ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਸਾਕੇ ਤੋਂ ਬਾਦ 
ਇਸ ਨੂੰ ਉਸ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਕਰਨ ਲਈ ਬਣਾਈ 
ਗਿਆ। ਸ਼ੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਬੈਧਕ ਕਮੇਟੀ ਨਾਲ ਇਹ 
ਸ਼ੁਰੂ ਤੋਂ ਸੋਬੈਧਿਤ ਸੀ ਅਤੇ ਉਸ ਦਾ ਮੀਤ ਪ੍ਰਧਾਨ ਵੀ ਰਿਹਾ 
ਸੀ। ਚਾਬੀਆਂ ਦੇ ਮੋਰਚੇ ਵੇਲੇ ਇਸ ਨੂੰ ਕੈਦ ਕੀਤਾ ਗਿਆ। 
ਫਿਰ ਜੈਤੋ ਦੇ ਮੋਰਚੇ ਵੇਲੇਂ ਵੀ 13 ਅਕਤੂਬਰ 1923 ਈ. 
ਵਿਚ ਪਕੜ ਲਿਆ ਗਿਆ। ਪਰ ਸਿੱਖ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਐਕਟ 


1925 ਦੇ ਪਾਸ ਹੋਣ ਤੋਂ ਬਾਦ ਉਸ ਅਨੁਸਾਰ ਕਾਰਵਾਈ 


ਕਰਨ ਵਾਲੇ ਸਿੰਘਾਂ ਨਾਲ ਰਿਹਾਈ ਹਾਸਲ ਕਰਨ ਲਈ 
ਤਿਆਰ ਨ ਹੋਇਆ। 17 ਜੁਲਾਈ 3926 ਈ. ਨੂੰ ਦਿਲ 
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ਦਾ ਦੌਰਾ ਪੈਣ ਕਾਰਣ ਇਸ ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ ਜੇਲ੍ਹ ਵਿਚ ਹੀ ਹੋ 
ਗਿਆ। 

ਆਪਣੀ ਸਾਦਗੀ, ਸਿਦਕ ਦਿਲੀ ਅਤੇ ਨਿਸ਼ਕਾਮ 
ਸੇਵਾ ਦੀ ਭਾਵਨਾ ਕਰਕੇ ਇਹ ਸਿੱਖ ਸਮਾਜ ਦੀ ਬਹੁਤ 
ਪ੍ਤਿਸਠਿਤ ਸ਼ਖ਼ਸੀਅਤ ਸੀ। ਇਸ ਦੀ ਯਾਦ ਨੂੰ ਕਾਇਮ 
ਰਖਣ ਲਈ ਸ਼੍ਰੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਬੈਧਕ ਕਮੇਟੀ ਨੇ ਆਪਣੇ 
ਦਫ਼ਤਰ ਲਈ ਬਣਾਏ ਹਾਲ ਦਾ ਨਾਂ “ਤੇਜਾ ਸਿੰਘ ਸਮੁੰਦਰੀ 
ਹਾਲ” ਰਖਿਆ। ਇਸ ਦਾ ਸੁਪੁੱਤਰ ਸ. ਬਿਸ਼ਨ ਸਿੰਘ ਸਮੁੰਦਰੀ 
ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਯੂਨੀਵਰਸਿਟੀ ਦਾ ਪਹਿਲਾ ਵਾਈਸ 
ਚਾਂਸਲਰ ਬਣਿਆ। 


ਤੇਜਾ ਸਿੰਘ ਸੁਤੰਤਰ (1901-1973 ਈ.) : ਪੰਜਾਬ 
ਦਾ ਇਕ ਕ੍ਰਾਂਤੀਕਾਰੀ ਸਿੱਖ ਨੌਤਾ ਜਿਸ ਦਾ ਜਨਮ 16 
ਜੁਲਾਈ 1901 ਈ. ਨੂੰ ਗੁਰਦਾਸਪੁਰ ਜ਼ਿਲੂੂੰ ਦੇ “ਅਲੂਣਾ” 
ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਭਾਈ ਕਿਰਪਾਲ ਸਿੰਘ ਦੇ ਘਰ ਹੋਇਆ। ਇਸ 
ਦਾ ਮੁਲ ਨਾਂ ਸਮੁੰਦ ਸਿੰਘ ਸੀ। ਸਕੂਲ ਦੀ ਪੜ੍ਹਾਈ ਖ਼ਤਮ 
ਕਰਨ ਉਪਰੈਤ ਇਸ ਨੇ ਖ਼ਾਲਸਾ ਕਾਲਜ, ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਵਿਚ 
ਦਾਖ਼ਲਾ ਲਿਆ, ਪਰ ਜਲਿਆਂ ਵਾਲੇ ਬਾਗ਼ ਦੇ ਖ਼ੂਨੀ ਕਾਂਡ 
(13 ਅਪ੍ਰੈਲ 1919) ਦੇ ਵਿਰੋਧ ਵਜੋਂ ਮੀਟਿੰਗ ਕਰਨ ਦੇ 
ਫਲਸਰੂਪ ਇਸ ਨੂੰ ਕਾਲਜ ਛਡਣਾ ਪਿਆ। ਉਸ ਤੋ ਬਾਦ 
ਇਸ ਨੇ ਅਕਾਲੀ ਦਲ ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਹੋ ਕੇ ਗੁਰਦੁਆਰਾ 
ਸੁਧਾਰ ਅੰਦੋਲਨ ਵਿਚ ਹਿੱਸਾ ਲਿਆ। ਸਤੈਥਰ 1921 ਈ. 
ਵਿਚ ਇਸ ਨੇ ਆਪਣਾ 'ਸੁਤੌਤਰ ਜੱਥਾ” ਬਣਾਇਆ ਅਤੇ 
ਗੁਰਦਾਸਪੁਰ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ “ਤੇਜਾ ਵੀਹਲਾ” ਪਿੰਡ ਦਾ ਗੁਰਦੁਆਰਾ 
ਉਦਾਸੀਆਂ ਤੋਂ ਮੁਕਤ ਕਰਾਇਆ। ਇਸ ਕਾਮਯਾਬੀ ਕਾਰਣ 
ਇਸ ਦੇ ਮਿਤਰਾਂ ਨੇ ਇਸ ਦਾ ਨਾਂ “ਤੇਜਾ ਸਿੰਘ ਸੁਤੰਤਰ” ਰਖ 
ਦਿੱਤਾ ਅਤੇ ਜੀਵਨ ਭਰ ਇਸੇ ਨਾਂ ਨਾਲ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਹੋਇਆ। 
ਇਸ ਤੋਂ ਬਾਦ ਗੁਰਦਾਸਪੁਰ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ ਪਿੰਡ ਉਠੀਆਂ ਦਾ 
ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਆਜ਼ਾਦ ਕਰਵਾਇਆ ਅਤੇ 'ਗੁਰੂ ਕਾ ਬਾਗ਼” 
ਮੋਰਚੇ ਵਿਚ ਹਿੱਸਾ ਲਿਆ। ਸੈਨ 1923 ਦੀ. ਵਿਚ ਇਹ 
ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਦੇ ਪ੍ਚਾਰ ਲਈ ਕਾਬੁਲ ਗਿਆ। ਉਥੇ ਇਹ 
ਗ਼ਦਰੀ ਆਗੂਆਂ ਰਤਨ ਸਿੰਘ, ਊਧਮ ਸਿੰਘ, ਸੈਤੋਖ ਸਿੰਘ, 
ਗੁਰਮੁਖ ਸਿੰਘ ਆਦਿ ਦੇ ਸੈਪਰਕ ਵਿਚ ਆਇਆ। ਸੈਨ 
1925 ਦਈ. ਵਿਚ ਇਹ “ਆਜ਼ਾਦ ਬੇਗ” ਨਾਂ ਨਾਲ ਤੁਰਕੀ 
ਗਿਆ ਅਤੇ ਉਥੋਂ ਦੀ ਫ਼ੌਜ ਵਿਚ ਅਫ਼ਸਰ ਭਰਤੀ ਹੋ ਗਿਆ। 
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ਪੰਜ ਸਾਲ ਬਾਦ ਇਹ ਬਰਲਿਨ ਚਲਾ ਗਿਆ। ਕਈ ਦੇਸ਼ਾਂ 
ਵਿਚ ਘੁੰਮਣ ਫਿਰਨ ਤੋ' ਬਾਦ ਇਹ ਕੈਨੇਡਾ ਅਤੇ ਅਮਰੀਕਾ 
ਪਹੁੰਚਿਆ ਅਤੇ ਭਾਰਤੀ, ਖ਼ਾਸ ਕਰ ਸਿੱਖ ਆਵਾਸੀਆਂ ਨੂੰ 
ਕਾਂਤੀ ਮਚਾਉਣ ਲਈ ਪੇਰਿਤ ਕੀਤਾ। 

ਜਨਵਰੀ 1932 ਈ. ਵਿਚ ਇਹ ਉੱਤਰੀ 
ਅਮਰੀਕਾ ਤੋਂ ਮੈਕਸੀਕੋ , ਪਨਾਮਾ, ਅਰਜਨਟੀਨਾ, ਬ੍ਰਾਜ਼ੀਲ 
ਆਦਿ ਦੇਸ਼ਾਂ ਵਿਚ ਗਿਆ ਅਤੇ ਫਿਰ ਮਾਸਕੋ ਪਹੁੰਚਿਆ। 
ਦਸੈਬਰ 1934 ਈ. ਨੂੰ ਇਹ ਭਾਰਤ ਪਰਤਿਆ ਅਤੇ 
ਕਮਿਊਨਿਸਟ ਪਾਰਟੀ ਦੀ “ਕਿਰਤੀ ਸੈਸਥਾ” ਦਾ ਨੌਤਾ 
ਬਣਿਆ ਅਤੇ ਸਾਧੂ ਦੇ ਭੇਸ ਵਿਚ ਆਪਣੀ ਵਿਚਾਰਧਾਰਾ 
ਦਾ ਪ੍ਚਾਰ ਕਰਦਾ ਰਿਹਾ। ੧6 ਜਨਵਰੀ ੧936 ਈ. ਨੂੰ 
ਗਿ੍‌ਫ਼ਤਾਰ ਕਰਕੇ ਕੈੱਬਲਪੁਰ ਜੇਲ੍ਹ ਵਿਚ ਭੇਜਿਆ ਗਿਆ 
ਜਿਥੇ ਇਸ ਨੇ ਪੰਜਾਬ ਯੂਨੀਵਰਸਿਟੀ, ਲਾਹੌਰ ਤੋ ਬੀ.ਏ. 
ਦੀ ਪਰੀਖਿਆ ਪਾਸ ਕੀਤੀ। ਮਈ 1937 ਈ. ਵਿਚ ਕੈਦ 
ਦੌਰਾਨ ਇਹ ਕਾਂਗਰਸ ਪਾਰਟੀ ਦੇ ਨਾਮਜ਼ਦ ਵਜੋ ਬਿਨਾ 
ਮੁਕਾਬਲਾ ਪੰਜਾਬ ਲੈਜਿਸਲੇਟਿਵ ਅਸੈਂਬਲੀ ਦਾ ਮੈਂਬਰ 
ਚੁਣਿਆ ਗਿਆ। ਸੈਨ 1944 ਤੋਂ 1947 ਈ. ਤਕ ਇਹ 
ਕਮਿਊਨਿਸਟ ਪਾਰਟੀ ਦਾ ਸਕੱਤਰ ਰਿਹਾ। ਸੈਨ 1946 
ਈ. ਵਿਚ ਹਰਸਾ-ਛੀਨਾ ਦੇ ਅੰਦੋਲਨ ਵੇਲੇ ਇਸ ਨੇ ਬਹੁਤ 
ਯੋਗਦਾਨ ਪਾਇਆ। 
ਸਾਥੀਆਂ ਸਹਿਤ ਲਾਲ ਪਾਰਟੀ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਕੀਤੀ ਅਤੇ 
ਪੰਜਾਬ ਰਿਆਸਤੀ ਪ੍ਜਾ ਮੰਡਲ ਵਿਚ ਸਰਗਰਮ ਹਿੱਸਾ ਲੈ 
ਕੇ ਪੈਪਸੂ ਨੂੰ ਪੰਜਾਬ ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਕਰਨ ਲਈ ਅੰਦੋਲਨ 
ਚਲਾਇਆ। ਸੈਨ 1948 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਨੂੰ ਸਰਕਾਰ ਵਲੋੱ 
ਗਿ੍‌ਫ਼ਤਾਰ ਕਰਨ ਦੇ ਵਾਰੈਟ ਜਾਰੀ ਕੀਤੇ ਗਏ, ਪਰ ਇਹ 
ਰੂ-ਪੋਸ਼ ਹੋ ਗਿਆ। ਜਦੋਂ ਜਨਵਰੀ 1963 ਈ. ਵਿਚ ਵਾਰੈਟ 
ਵਾਪਸ ਲਏ ਗਏ ਤਾਂ ਇਹ ਬਾਹਰ ਆਇਆ। ਸੈਨ 1964- 
69 ਈ. ਤਕ ਇਹ ਪੰਜਾਬ ਲੈਜਿਸਲੋਟਿਵ ਕੌਂਸਲ ਦਾ ਮੈਂਬਰ 
ਰਿਹਾ ਅਤੇ ਸੈਨ 1971 ਈ. ਵਿਚ ਲੋਕ ਸਭਾ ਲਈ ਚੁਣ 
ਲਿਆ ਗਿਆ। 12 ਅਪ੍ਰੈਲ 1973 ਈ. ਨੂੰ ਇਹ ਲੋਕ ਸਭਾ 
ਦੇ ਸੈਂਟੂਲ ਹਾਲ ਵਿਚ ਦਿਲ ਦਾ ਦੌਰਾ ਪੈਣ ਕਰਕੇ ਗੁਜ਼ਰ 
ਗਿਆ। 
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ਸੈਪਾਦਿਤ ਕੀਤੀਆਂ। “ਕਿਰਤੀ” ਮੈਗਜ਼ੀਨ ਲਈ ਬਹੁਤ ਕੁਝ 
ਲਿਖਿਆ। ਇਸ ਦੇ ਲੇਖ ਹੋਰਾਂ ਅਖ਼ਬਾਰਾਂ#/ਰਸਾਲਿਆਂ ਵਿਚ 
ਵੀ ਛਪਦੇ ਰਹੇ। ਇਹ ਇਕ ਪ੍ਰਭਾਵਸ਼ਾਲੀ ਵਕਤਾ ਸੀ। ਇਸ 
ਨੇ ਆਪਣਾ ਸੁਆਸ ਸੁਆਸ ਦੇਸ਼-ਸੇਵਾ ਦੇ ਲੇਖੇ ਲਾਇਆ। 


ਤੇਜਾ ਸਿੰਘ, ਸੈਤ (1877-1965 ਈ.) : ਇਕ ਸਿੱਖ 
ਵਿਦਵਾਨ ਅਤੇ ਧਾਰਮਿਕ ਪ੍ਰਚਾਰਕ ਸੈਤ ਤੇਜਾ ਸਿੰਘ ਦਾ 
ਜਨਮ 14 ਮਈ 1877 ਈ. ਨੂੰ ਪੱਛਮੀ ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਗੁਜਰਾਂ- 
ਵਾਲਾ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ ਬਲੋਵਾਲੀ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਸ. ਰੁਲੀਆ ਸਿੰਘ 
ਮਹਿਤਾ ਦੇ ਘਰ ਮਾਈ ਸਦਾ ਕੌਰ ਦੀ ਕੁੱਖੋਂ ਹੋਇਆ। ਇਸ ਦਾ 
ਮੁਲ ਨਾਂ ਨਿਰੈਜਨ ਸਿੰਘ ਸੀ। ਫ਼ਾਜ਼ਿਲਾ ਨਗਰ ਵਿਚੋਂ ਸਕੂਲ 
ਦੀ ਪੜ੍ਹਾਈ ਖ਼ਤਮ ਕਰਕੇ ਇਹ ਲਾਹੌਰ ਗਿਆ ਅਤੇ ਗੌਰਮਿੰਟ 
ਕਾਲਜ ਵਿਚ ਦਾਖ਼ਲ ਹੋ ਕੇ ਸੈਨ 1900 ਈ. ਵਿਚ ਐਮ.ਏ. 
(ਅੰਗੇਜ਼ੀ) ਦੀ ਪਰੀਖਿਆ ਵਿਚ ਸਫਲਤਾ ਹਾਸਲ ਕੀਤੀ। 
ਇਸ ਤੋਂ ਬਾਦ ਲਾਅ ਦਾ ਇਮਤਿਹਾਨ ਪਾਸ ਕੀਤਾ। 
ਪੜ੍ਹਾਈ ਤੋਂ ਬਾਦ ਪਹਿਲਾਂ ਇਹ ਭੇਰਾ ਨਗਰ ਦੇ 
ਐਂਗਲੋ ਸੈਸਕ੍ਿਤ ਹਾਈ ਸਕੂਲ ਦਾ ਪ੍ਰਿੰਸੀਪਲ ਲਗਿਆ। 
ਪਿਰੰਸੀਪਲ ਨਿਯੁਕਤ ਹੋਇਆ। ਸੈਨ 1906 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ 
ਨੇ ਸੈਤ ਅਤਰ ਸਿੰਘ ਮਸਤੁਆਣੇ ਵਾਲਿਆਂ ਤੋ' ਅੰਮ੍੍‌ਤ 
ਛਕਿਆ ਅਤੇ ਤੇਜਾ ਸਿੰਘ ਨਾਮ ਰਖਵਾਇਆ। ਅਗਸਤ 
1906 ਈ. ਵਿਚ ਸੈਤ ਅਤਰ ਸਿੰਘ ਨੇ ਚਾਰ ਹੋਰ ਸਿੱਖ 
ਲਈ ਵਿਦੇਸ਼ ਭੇਜਿਆ। ਪਹਿਲਾਂ ਇਸ ਨੇ ਯੂਨੀਵਰਸਿਟੀ 
ਕਾਲਜ, ਲੈਦਨ ਵਿਚ ਦਾਖ਼ਲਾ ਲਿਆ, ਪਰ ਪੜ੍ਹਾਈ ਵਿਚੇ 
ਛਡ ਕੇ ਟੀਚਰਜ਼ ਕਾਲਜ, ਕੁਲੈਬੀਆ ਯੂਨੀਵਰਸਿਟੀ, 
ਅਮਰੀਕਾ ਵਿਚ ਪਹੁੰਚ ਗਿਆ, ਉਥੋਂ ਇਸ ਨੇ ਹਾਰਵਰਡ 
ਯੂਨੀਵਰਸਿਟੀ ਵਿਚ ਬਦਲੀ ਕਰਵਾ ਲਈ ਅਤੇ ਸੈਨ 
1911 ਈ. ਵਿਚ ਪੜ੍ਹਾਈ ਮੁਕਾ ਕੇ ਇਸ ਨੇ ਅਮਰੀਕਾ, 
ਕੈਨੇਡਾ ਅਤੇ ਕਈ ਹੋਰ ਦੇਸ਼ਾਂ ਵਿਚ ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਬਾਰੇ 
ਲੈਕਚਰ ਦਿੱਤੇ ਅਤੇ ਫਿਰ ਪੰਜਾਬ ਆ ਕੇ ਮਸਤੂਆਣੇ ਰਹਿਣ 
ਲਗਾ। ਉਥੋਂ ਇਹ ਭਸੌੜ ਦੇ ਸਿੱਖ ਵੋਮਿਨ ਕਾਲਜ ਵਿਚ 
ਪੜ੍ਹਾਉਂਦਾ ਰਿਹਾ। ਸੈਨ 1920 ਈ. ਵਿਚ ਬਨਾਰਸ ਹਿੰਦੂ 
ਯੂਨੀਵਰਸਿਟੀ ਦੇ ਟੀਚਰਜ਼ ਕਾਲਜ ਦਾ ਪ੍ਰਿੰਸੀਪਲ ਨਿਯੁਕਤ 
ਹੋਇਆ। ਪਰ ਇਕ ਸਾਲ ਬਾਦ ਮਸਤੂਆਣੇ ਆ ਕੇ ਅਕਾਲ 
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ਡਿਗਰੀ ਕਾਲਜ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਕੀਤੀ ਅਤੇ ਉਸ ਦਾ ਮੋਢੀ 


ਤੇਜਾ ਸਿੰਘ ਹਜ਼ੂਰੀਆ, ਭਾਈ 


ਪ੍ਰਿੰਸੀਪਲ ਲਗਾ। ਇਸ ਨੇ ਧਰਮ ਸੈਬੰਧੀ ਕਈ ਵਿਸ਼ਵ ਪੱਧਰ 
ਲੈ ਕੇ ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਦੇ ਮਹੱਤਵ ਤੋਂ' ਹੋਰਾਂ ਧਰਮ ਵਾਲਿਆਂ ਨੂੰ 
ਜਾਣੂ ਕਰਾਇਆ। ਇਸ ਨੇ ਸੈਤ ਅਤਰ ਸਿੰਘ ਦੀ ਜੀਵਨੀ 
“ਜੀਵਨ ਕਥਾ ਗੁਰਮੁਖ ਪਿਆਰੇ ਸਤ ਅਤਰ ਸਿੰਘ ਜੀ 
ਮਹਾਰਾਜ” ਨਾਂ ਅਧੀਨ ਲਿਖੀ, ਜਿਸ ਦਾ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਨ ਇਸ ਦੇ 
ਦੇਹਾਂਤ ਤੋਂ ਬਾਦ ਸੈਨ 1970 ਈ. ਵਿਚ ਭਾਸ਼ਾ ਵਿਭਾਗ 
ਪੰਜਾਬ ਨੇ ਕੀਤਾ। 5 ਜੁਲਾਈ 1965 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਨੇ 
ਚੀਮਾ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਚਲਾਣਾ ਕੀਤਾ। 


ਤੇਜਾ ਸਿੰਘ ਹਜ਼ੂਰੀਆ, ਭਾਈ (1879-1922 ਈ ) : 
ਇਕ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਸਿੱਖ ਪ੍ਰਚਾਰਕ ਜਿਸ ਦਾ ਜਨਮ ਪੱਛਮੀ ਪੰਜਾਬ 
ਦੇ ਜੇਹਲਮ ਜ਼ਿਲ੍ਹੰ ਦੇ ਮੈਂਗਣ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਇਕ ਸਹਿਜਧਾਰੀ 
ਸਿੱਖ ਭਾਈ ਲਖਮੀ ਦਾਸ ਦੇ ਘਰ ਸੈਨ 1879 ਈ. ਵਿਚ 
ਹੋਇਆ। ਮੁੱਢਲੀ ਵਿਦਿਆ ਪਿੰਡ ਦੇ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਵਿਚ 
ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰਨ ਤੋਂ ਬਾਦ ਇਸ ਨੇ ਰਾਵਲਪਿੰਡੀ ਦੇ ਮਿਸ਼ਨ 
ਹਾਈ ਸਕੂਲ ਵਿਚ ਦਾਖ਼ਲਾ ਲਿਆ ਅਤੇ ਦਸਵੀਂ ਪਾਸ 
ਕਰਨ ਉਪਰੇਤ ਸਪਲਾਈ ਮਹਿਕਮੇ ਵਿਚ ਸਟੋਰ-ਕੀਪਰ 
ਲਗ ਗਿਆ। ਇਸੇ ਦੌਰਾਨ ਇਹ ਸੈਤ ਮੁਰਲੀ ਦਾਸ ਦੇ 
ਸੈਪਰਕ ਵਿਚ ਆਇਆ ਅਤੇ ਉਸ ਦੇ ਪ੍ਰਭਾਵ ਕਾਰਣ 
ਨੌਕਰੀ ਛਡ ਕੇ ਧਰਮ-ਕਰਮ ਵਿਚ ਲਗ ਗਿਆ। ਇਸ ਨੇ 
ਸੈਤ ਅਤਰ ਸਿੰਘ ਤੋਂ ਅੰਮ੍ਰਿਤ ਪਾਨ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਆਪਣੇ 
ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਸਿੰਘ ਸਭਾ ਨੂੰ ਫਿਰ ਤੋਂ ਸਰਗਰਮ ਕੀਤਾ। 
ਚੀਫ਼ ਖ਼ਾਲਸਾ ਦੀਵਾਨ ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਹੋ ਕੇ ਇਸ 
ਨੇ ਸਾਰੇ ਦੇਸ਼ ਵਿਚ ਦੂਰ-ਦੁਰਾਡੇ ਜਾ ਕੇ ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਦਾ 
ਪ੍ਰਚਾਰ ਕੀਤਾ। ਇਤਿਹਾਸ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਬੱਕਾਪੁਰ ਦੇ ਸਮਾਗਮ 
ਵਿਚ ਅੰਮ੍ਰਿਤ ਪਾਨ ਕਰਾਉਣ ਵਾਲਿਆਂ ਪੰਜ ਪਿਆਰਿਆਂ 
ਵਿਚ ਇਹ ਸ਼ਾਮਲ ਹੋਇਆ। ਚੀਫ਼ ਖ਼ਾਲਸਾ ਦੀਵਾਨ ਵਲੋ 
ਗਿਆ ਤਾਂ ਜੋ ਉਥੋਂ ਦੇ ਗ੍ੰਥੀਆਂ ਨੂੰ ਸਮਝਾਏ ਕਿ ਕਿਸੇ ਵੀ 
ਥਾਂ ਜਾਂ ਜੱਥੇ ਤੋਂ ਅੰਮਿ੍‌ਤ ਛਕਣ ਵਾਲਿਆਂ ਸਿੱਖਾਂ ਵਿਚ 
ਕਿਸੇ ਕਿਸਮ ਦਾ ਕੋਈ ਅੰਤਰ ਨਹੀਂ ਹੁੰਦਾ ਹੈ, ਸਭ ਸਮਾਨ 
ਹੁੰਦੇ ਹਨ। ਇਹ ਆਪਣੇ ਮੰਤਵ ਵਿਚ ਸਫਲ ਹੋਇਆ। ਉਥੋਂ 
ਦੇ ਗ੍ਰੰਥੀਆਂ ਨੇ ਇਸ ਨੂੰ “ਹਜ਼ੂਰੀਆ” ਪਦ ਨਾਲ ਸੈਬੋਧਿਤ 
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ਕੀਤਾ। ਇਸ ਤੋਂ ਭਾਵ ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਇਸ ਨੂੰ ਸੀ ਹਜ਼ੂਰ 
ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਸੇਵਾ-ਮੰਡਲ ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਕੀਤਾ ਗਿਆ। ਇਕ 
ਪ੍ਰਭਾਵਸ਼ਾਲੀ ਵਕਤਾ ਹੋਣ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਇਸ ਨੇ ਸਿੱਖ 
ਧਰਮ ਦੇ ਪ੍ਚਾਰ ਨਾਲ ਸੈਬੈਧਿਤ ਕੁਝ ਕੁ ਪੁਸਤਕਾਂ ਦੀ 
ਰਚਨਾ ਵੀ ਕੀਤੀ ਜਿਵੇਂ ਸਹਿਜਧਾਰੀ ਸਿੱਖ, ਦਸੇ ਗੁਰੂ 
ਇਕ ਰੂਪ ਸਨ, ਹਮ ਹਿੰਦੂ ਨਹੀਂ, ਖ਼ਾਲਸਾ ਪੰਥ ਅਤੇ ਸੀ 
ਅਬਚਲ ਨਗਰ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਅਦਭੁਤ ਦਰਸ਼ਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ 
ਪੁਸਤਕਾਂ ਵਿਚ ਇਸ ਨੇ ਬੜੇ ਸਰਲ ਢੰਗ ਨਾਲ ਆਮ ਬੋਲ- 
ਚਾਲ ਦੀ ਭਾਸ਼ਾ ਵਿਚ ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਦੇ ਆਚਾਰ, ਸਿੱਧਾਂਤ 
ਅਤੇ ਸ਼ਖ਼ਸੀਅਤਾਂ ਉਤੇ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਪਾਇਆ। ਇਸ ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ 
1 ਜਨਵਰੀ 1922 ਈ. ਵਿਚ ਹੋਇਆ। 


ਤੇਜਾ ਸਿੰਘ, ਜਸਟਿਸ, ਸਰਦਾਰ ਬਹਾਦਰ (1889- 
1965 ਈ.) : ਸਿੱਖ ਹਿਤਾਂ ਲਈ ਉਮਰ ਭਰ ਜਦੋ-ਜਹਿਦ 
ਕਰਨ ਵਾਲੇ ਜਸਟਿਸ ਤੇਜਾ ਸਿੰਘ ਦਾ ਜਨਮ 4 ਜਨਵਰੀ 
1889 ਈ. ਵਿਚ ਰਾਵਲਪਿਡੀ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੀ ਗੁਜਰਖ਼ਾਨ 
ਨਗਰੀ ਵਿਚ ਹੈਡਮਾਸਟਰ ਸੁੰਦਰ ਸਿੰਘ ਦੇ ਘਰ ਹੋਇਆ। 
ਵਿਚ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕੀਤੀ ਅਤੇ ਫਿਰ ਮਿਸ਼ਨ ਹਾਈ ਸਕੂਲ, 
ਰਾਵਲਪਿੰਡੀ ਤੋਂ ਸੈਨ 1906 ਈ. ਵਿਚ ਦਸਵੀ' ਪਾਸ 
ਕੀਤੀ। ਪੜ੍ਹਾਈ ਵਿਚ ਇਹ ਸ਼ੁਰੂ ਤੋਂ ਹੀ ਬਹੁਤ ਲਾਇਕ 
ਸਨ। ਰਾਵਲਪਿੰਡ ਵਿਚ ਕਾਲਜ ਦੀ ਪੜ੍ਹਾਈ ਦੌਰਾਨ ਆਪ 
ਦੇ ਮਨ ਵਿਚ ਦੇਸ਼ ਭਗਤੀ ਨੇ ਹੁਲਾਰਾ ਮਾਰਿਆ ਅਤੇ 
ਆਪਣੇ ਸਹਿ-ਵਿਦਿਆਰਥੀਆਂ ਨਾਲ ਦੇਸ਼ ਭਗਤ ਲੀਡਰਾਂ 
ਦੀਆਂ ਤਕਰੀਰਾਂ ਸੁਣਨ ਵਲ ਰੁਚੀ ਵਿਖਾਈ। ਖ਼ੁਦ ਭਾਸ਼ਣ 
ਦੀ ਚੇਤਨਾ ਪੈਦਾ ਕੀਤੀ। 

ਬੀ.ਏ. ਤੋਂ ਬਾਦ ਆਪ ਇੰਜੀਨੀਅਰੀ ਕਰਨ ਦੀ 
ਇੱਛਾ ਨਾਲ ਰੁੜਕੀ ਪੜ੍ਹਨ ਜਾਣਾ ਚਾਹੁੰਦੇ ਸਨ, ਪਰ 
ਆਖ਼ਿਰ ਲਾਅ ਕਾਲਜ, ਲਾਹੌਰ ਵਿਚ ਦਾਖ਼ਲਾ ਲਿਆ। 
ਸੈਨ 1913 ਈ. ਵਿਚ ਲਾਅ ਦਾ ਇਮਤਿਹਾਨ ਪਾਸ ਕੀਤਾ 
ਅਤੇ ਗੁਜਰਖ਼ਾਨ ਵਿਚ ਵਕਾਲਤ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤੀ। ਨਾਲ ਨਾਲ 
ਸਿੱਖੀ ਦੇ ਪ੍ਰਚਾਰ ਵਿਚ ਵੀ ਪੂਰੀ ਰੁਚੀ ਵਿਖਾਈ। ਉਥੇ ਖੋਲ੍ਹੇ 
ਗਏ ਖ਼ਾਲਸਾ ਸਕੂਲ ਦੇ ਸਕੱਤਰ ਬਣੇ । ਨਾਲੇ ਉਥੇ ਸਿੱਖ 
ਲੀਗ ਦੀ ਸ਼ਾਖ ਵੀ ਖੋਲੂੀ। 
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ਗੁਜਰਖ਼ਾਨ ਤੋਂ ਆਪ ਰਾਵਲਪਿੰਡੀ ਆ ਕੇ 
ਵਕਾਲਤ ਕਰਨ ਲਗ ਗਏ ਅਤੇ ਜਲਦੀ ਹੀ ਬਹੁਤ ਸ਼ੋਹਰਤ 
ਹਾਸਲ ਕਰ ਲਈ। ਆਪ ਨੇ ਉਥੇ ਅਨੇਕ ਦੇਸ਼-ਭਗਤਾਂ 
ਅਤੇ ਅਕਾਲੀਆਂ ਦੇ ਮੁਕੱਦਮੇ ਮੁਫ਼ਤ ਲੜੇ। ਆਪ ਨੇ ਉਥੋਂ 
ਦੀ ਸਿੰਘ ਸਭਾ ਦੇ ਸੈਨ 1926 ਈ. ਤਕ ਪ੍ਧਾਨ ਦੀ 
ਜ਼ਿੰਮੇਵਾਰੀ ਵੀ ਨਿਭਾਈ। ਸੈਨ 1932 ਈ. ਵਿਚ ਆਪ ਨੂੰ 
ਸੈਸ਼ਨ ਜੱਜ ਨਿਯੁਕਤ ਕੀਤਾ ਗਿਆ। ਆਪ ਨੇ 11 ਸਾਲ 
ਇਹ ਜ਼ਿੰਮੇਵਾਰੀ ਨਿਭਾਈ। ਇਸ ਤੋਂ ਬਾਦ ਆਪ ਨੂੰ ਸੈਨ 
1943 ਈ. ਵਿਚ ਹਾਈ ਕੋਰਟ ਦਾ ਜੱਜ ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ। 
ਆਪ ਦੀ ਕਾਨੂੰਨੀ ਕਾਬਲੀਅਤ ਦਾ ਹਰ ਕੋਈ ਕਾਇਲ ਹੋ 
ਗਿਆ। ਸੈਨ 1348 ਈ. ਵਿਚ ਆਪ ਦੇ ਸੇਵਾ-ਮੁਕਤ ਹੋਣ 
ਤੋਂ ਬਾਦ ਆਪ ਨੂੰ ਪੈਪਸੂ ਹਾਈਕੋਰਟ ਦਾ ਚੀਫ਼ ਜਸਟਿਸ 
ਲਗਾਇਆ ਗਿਆ, ਜਿਥੇ ਆਪ ਪੰਜ ਸਾਲ ਕੌਮ ਕਰਦੇ ਰਹੇ। 
ਉਪਰੋਕਤ ਅਹੁਦਿਆਂ ਦੇ ਨਾਲ ਨਾਲ ਆਪ ਨੂੰ 
ਪੂਰਬੀ ਪੰਜਾਬ ਦੀ ਯੂਨੀਵਰਸਿਟੀ ਦਾ ਕੁਝ ਸਮੇਂ ਲਈ 
ਪਹਿਲਾ ਵਾਈਸ ਚਾਂਸਲਰ ਵੀ ਲਗਾਇਆ ਗਿਆ। ਆਪ 
ਨੇ ਉਸ ਯੂਨੀਵਰਸਿਟੀ ਵਿਚ ਪਬਲੀਕੇਸ਼ਨ ਬਿਊਰੋ ਦੀ 
ਸਥਾਪਨਾ ਕੀਤੀ ਜੋ ਹੁਣ ਤਕ ਸੈਂਕੜੇ ਪੁਸਤਕਾਂ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਿਤ 
ਕਰ ਚੁਕਿਆ ਹੈ। ਪੰਜਾਬੀ ਦੇ ਵਿਕਾਸ ਲਈ ਆਪ ਸਦਾ 
ਤਤਪਰ ਰਹਿੰਦੇ ਸਨ। ਆਪ ਨੂੰ ਸੈਨ 1955-56 ਈ. ਵਿਚ 
ਲੈਂਗਇਜ ਕਮਿਸ਼ਨ ਦਾ ਮੈਂਬਰ ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ। ਉਥੇ 
ਵੀ ਆਪ ਨੇ ਪੰਜਾਬੀ ਦੇ ਹਕ ਵਿਚ ਬਹੁਤ ਕੌਮ ਕੀਤਾ। 
ਆਪ ਨੂੰ ਪੰਜਾਬ ਦੀ ਵੰਡ ਨਾਲ ਸੈਬੈਧਿਤ ਬਾਊਂਡਰੀ 
ਕਮਿਸ਼ਨ ਦਾ ਸਿੱਖ ਮੈਂਬਰ ਨਾਮਜ਼ਦ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਜਿਸ 
ਹੈਸੀਅਤ ਵਿਚ ਆਪ ਨੇ ਪੂਰਬੀ ਪੰਜਾਬ ਦਾ ਵਧ ਤੋਂ ਵਧ 
ਇਲਾਕਾ ਪਾਕਿਸਤਾਨ ਵਲ ਜਾਣ ਤੋਂ ਬਚਾਇਆ। 
ਵਿਦਿਆ ਦੇ ਪ੍ਰਸਾਰ ਵਿਚ ਵੀ ਆਪ ਦੀ ਬਹੁਤ 
ਰੁਚੀ ਸੀ। ਆਪ ਅਨੇਕ ਯੂਨੀਵਰਸਿਟੀਆਂ, ਵਿਦਿਅਕ 
ਸੈਸਥਾਵਾਂ, ਕਾਲਜਾਂ, ਸਕੂਲਾਂ ਨਾਲ ਕਿਸੇ ਨ ਕਿਸੇ ਰੂਪ 
ਵਿਚ ਸਬੰਧਿਤ ਰਹੇ। ਆਪ ਨੇ “ਜਪੁ ਵਿਆਖਿਆ” ਦੀ 
ਰਚਨਾ ਕੀਤੀ ਜੋ ਬਹੁਤ ਮਕਬੂਲ ਹੋਈ। ਆਪ ਨੂੰ ਯੂਨੰਸਕੋਂ 
ਦੀ ਉਸ ਕਮੇਟੀ ਦਾ ਚੇਅਰਮੈਨ ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ ਜਿਸ 
ਨੇ 78੬ ੦27੬6 ੧77//7£5 2 /#੬ 50095 ਨਾਂ ਦਾ 
ਸੈਕਲਨ ਤਿਆਰ ਕਰਵਾਇਆ। ਆਪ ਨੇ ਕਾਨੂੰਨ ਸੈਬੰਧੀ 
ਵੀ ਆਪਣੀਆਂ ਕਈ ਟਿੱਪਣੀਆਂ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਿਤ ਕੀਤੀਆਂ। 
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ਰਾਜਨੈਤਿਕ ਖੇਤਰ ਵਿਚ ਆਪ ਚਾਹੁੰਦੇ ਸਨ ਕਿ ਕਾਂਗ੍ਸ 
ਅਤੇ ਅਕਾਲੀ ਮਿਲ ਕੇ ਚਲਣ। ਆਪ ਧਰਮ ਤੋਂ ਸਿਆਸਤ 
ਨੂੰ ਵਖ ਨ ਸਮਝ ਕੇ ਉਸ ਉਤੇ ਆਧਾਰਿਤ ਮੰਨਦੇ ਸਨ। 
ਆਪ ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ 13 ਅਕਤੂਬਰ 1965 ਈ. ਵਿਚ ਦਿੱਲੀ 
ਵਿਚ ਹੋਇਆ। 


ਤੇਜਾ ਸਿੰਘ, ਪ੍ਰੋਫੈਸਰ (1894-1958 ਈ.) : ਵੀਹਵੀਂ 
ਸਦੀ ਦੇ ਪੂਰਬਾਰਧ ਵਿਚ ਹੋਏ ਸਿੱਖ ਵਿਦਵਾਨ ਅਤੇ ਬਾਣੀ 
ਦੇ ਆਧੁਨਿਕ ਵਿਆਖਿਆਕਾਰ ਪੇਂ . ਤੇਜਾ ਸਿੰਘ ਦਾ ਜਨਮ 
2 ਜੂਨ 1894 ਈ. ਵਿਚ ਰਾਵਲਪਿੰਡੀ ਦੇ ਅਡਿਆਲਾ 
ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਭਾਈ ਭਲਾਕਰ ਸਿੰਘ ਦੇ ਘਰ ਮਾਈ ਸਰਸੁਤੀ 
ਦੀ ਕੁੱਖੋਂ ਹੋਇਆ। ਇਸ ਦਾ ਮੁੱਢਲਾ ਨਾਂ ਤੇਜ ਰਾਮ ਸੀ। 
ਇਸ ਨੂੰ ਗੁਰਮੁਖੀ ਪੜ੍ਹਨ ਲਈ ਆਪਣੇ ਪਿੰਡ ਦੇ ਗੁਰਦੁਆਰੇ 
ਅਤੇ ਉਰਦੂ ਫ਼ਾਰਸੀ ਦੇ ਅਧਿਐਨ ਲਈ ਮਸੀਤ. ਵਿਚ 
ਭੇਜਿਆ ਗਿਆ। ਇਸ ਨੇ ਬਚਪਨ ਵਿਚ ਹੀ ਬਾਬਾ ਖੇਮ ਸਿੰਘ 
ਬੇਦੀ ਤੋਂ ਅੰਮਿ੍‌ਤ ਛਕਿਆ ਅਤੇ ਤੇਜ ਰਾਮ ਤੋਂ' ਤੇਜਾ ਸਿੰਘ 
ਬਣਿਆ। ਇਸ ਦਾ ਪਰਿਵਾਰ ਇਸ ਨੂੰ ਅਗੋਂ ਪੜ੍ਹਾਉਣ ਵਿਚ 
ਸਮਰਥ ਨਹੀਂ ਸੀ। ਪਰ ਇਸ ਦਾ ਅੰਤਰ ਮਨ ਪੜ੍ਹਨ ਲਈ 
ਬਹੁਤ ਉਤਸੁਕ ਸੀ। ਇਸ ਨੇ ਯਤਨ ਕਰਕੇ ਰਾਵਲਪਿੰਡੀ 
ਅਤੇ ਫਿਰ ਸਰਗੋਧੇ ਦੇ ਸਕੂਲਾਂ ਵਿਚ ਪੜ੍ਹਾਈ ਕੀਤੀ। ਸੇਨ 
1910 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਨੇ ਖ਼ਾਲਸਾ ਕਾਲਜੀਏਟ ਸਕੂਲ ਤੋਂ 
ਤੋਂ ਇਟਰਮਿਡੀਏਟ (ਐਫ਼.ਏ.) ਪਾਸ ਕਰਕੇ ਗਾਰਡਨ ਕਾਲਜ, 
ਰਾਵਲਪਿੰਡੀ ਵਿਚ ਦਾਖ਼ਲਾ ਲਿਆ। ਬੀ.ਏ. ਪਾਸ ਕਰਨ ਤੋਂ 
ਬਾਦ ਉਥੇ ਪੜ੍ਹਾਉਂਦਾ ਰਿਹਾ ਅਤੇ ਐਮ.ਏ. ਅੰਗ੍ਰੇਜ਼ੀ ਦਾ 
ਅਧਿਐਨ ਵੀ ਕਰਦਾ ਰਿਹਾ। ਸੈਨ 1916 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ 
ਨੇ ਐਮ.ਏ. ਦੀ ਡਿਗਰੀ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰ ਲਈ। ਮਾਰਚ 1919 
ਈ. ਨੂੰ ਇਹ ਖ਼ਾਲਸਾ ਕਾਲਜ, ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਆ ਕੇ ਪ੍ਰੋਫੈਸਰ 
ਲਗਿਆ ਅਤੇ ਅੰਗ੍ਰੇਜ਼ੀ ਦੇ ਨਾਲ ਨਾਲ ਇਤਿਹਾਸ ਅਤੇ 
ਧਰਮ ਸੰਬੰਧੀ ਵਿਸ਼ੇ ਵੀ ਪੜ੍ਹਾਉਂਦਾ ਰਿਹਾ। ਸੈਨ 1945 
ਈ. ਤਕ ਇਹ ਖ਼ਾਲਸਾ ਕਾਲਜ ਦੀ ਨੌਕਰੀ ਵਿਚ ਹੀ ਰਿਹਾ। 

ਖ਼ਾਲਸਾ ਕਾਲਜ ਵਿਚ ਅਧਿਆਪਨ ਕਾਰਜ 
ਕਰਨ ਦੌਰਾਨ ਇਸ ਨੇ ਕਾਲਜ ਦੀ ਪ੍ਰਬੈਧਕ ਕਮੇਟੀ ਨੂੰ 
ਸਰਕਾਰੀ ਗ਼ਲਬੇ ਤੋਂ ਮੁਕਤ ਕਰਾਉਣ ਲਈ 13 ਪ੍ਰੌਫੈਸਰਾਂ 
ਨਾਲ ਰਲ ਕੇ ਤਿਆਗ ਪੱਤਰ ਦਿੱਤਾ ਅਤੇ ਆਪਣੇ ਆਸ਼ੇ 
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ਤੇਜਾ ਸਿੰਘ, ਪ੍ਰੋਫੈਸਰ 
ਵਿਚ ਕਾਮਯਾਬ ਹੋਣ ਤੋਂ ਬਾਦ ਫਿਰ ਖ਼ਾਲਸਾ ਕਾਲਜ ਦੀ 
ਨੌਕਰੀ ਵਿਚ ਆ ਗਿਆ। ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸੁਧਾਰ ਲਹਿਰ ਵਿਚ 
ਵੀ ਹਿੱਸਾ ਲਿਆ ਅਤੇ ਸੈਨ 1923 ਈ. ਵਿਚ ਗਿ੍‌ਫ਼ਤਾਰ 
ਕਰ ਲਿਆ ਗਿਆ ਪਰ ਸਿਹਤ ਦੀ ਖ਼ਰਾਬੀ ਕਾਰਣ ਸੈਨ 
1925 ਈ. ਵਿਚ ਮੁਕਤ ਹੋਇਆ। 
ਸੈਨ 1945 ਈ. ਇਸ ਦੀ ਨਿਯੁਕਤੀ ਖ਼ਾਲਸਾ 
ਕਾਲਜ, ਬੈਬਈ ਦੇ ਪਿਰੰਸੀਪਲ ਵਜੋਂ ਹੋਈ। ਤਿੰਨ ਸਾਲ 
ਬਾਦ ਪੰਜਾਬ ਯੂਨੀਵਰਸਿਟੀ ਦੇ ਪਬਲੀਕੇਸ਼ਨ ਬਿਊਰੋ ਦੇ 
ਸਕੱਤਰ ਦਾ ਔਅਹਦਾ ਸੈਭਾਲਿਆ। ਜਨਵਰੀ 1949 ਈ. 
ਵਿਚ ਪੈਪਸੂ ਸਰਕਾਰ ਨੋ ਇਸ ਦੀ ਨਿਯੁਕਤੀ ਪ੍ਰਿੰਸੀਪਲ 
ਮਹਿੰਦਰਾ ਕਾਲਜ, ਪਟਿਆਲਾ ਵਜੋ ਕਰ ਦਿੱਤੀ। ਇਸ 
ਕੰਮ ਦੇ ਨਾਲ ਹੀ ਨਵੇਂ ਸਥਾਪਿਤ ਹੋਏ ਪੰਜਾਬੀ ਮਹਿਕਮੇ 
ਦੇ ਸਲਾਹਕਾਰ ਅਤੇ ਡਾਇਰੈਕਟਰ ਦੇ ਕਾਰਜ-ਭਾਰ ਨੂੰ ਵੀ 
ਸੈਭਾਲਿਆ। ਇਸ ਨੇ ਪੰਜਾਬੀ ਦੇ ਵਿਕਾਸ ਲਈ ਕਈ 
ਨਵੀਆਂ ਜੁਗਤਾਂ ਸੋਚੀਆਂ। ਸੈਨ 1951 ਈ. ਵਿਚ ਪੈਪਸੂ 
ਸਰਕਾਰ ਨੇ ਇਸ ਨੂੰ ਸਨਮਾਨਿਤ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਮਾਰਚ 1956 
ਈ. ਵਿਚ ਅਭਿਨੰਦਨ ਗੀ੍‌ਥ ਵੀ ਭੇਂਟ ਕੀਤਾ। ਸੈਨ 1951 
ਈ. ਵਿਚ ਸੇਵਾ-ਮੁਕਤ ਹੋ ਕੇ ਇਸ ਨੇ ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ ਰਿਹਾਇਸ਼ 
ਰਖ ਲਈ। 
ਪੌ. ਤੇਜਾ ਸਿੰਘ ਇਕ ਉਦਾਰ ਸਿੱਖ ਚਿੰਤਕ ਹੀ 
ਨਹੀਂ, ਗੁਰਬਾਣੀ ਦਾ ਪ੍ਰਮਾਣਿਕ ਵਿਆਖਿਆਕਾਰ ਅਤੇ 
ਟਕਸਾਲੀ ਪੰਜਾਬੀ ਵਾਰਤਕ ਲੇਖਕ ਵੀ ਸੀ। ਸੈਨ 1920 
ਈ. ਤੋਂ ਲੈ ਕੇ ਸੈਨ 1955 ਈ. ਤਕ ਇਹ ਪੰਜਾਬ ਦੇ 
ਸਭਿਆਚਾਰਿਕ, ਧਾਰਮਿਕ ਅਤੇ ਸਾਹਿਤਿਕ ਹਲਕਿਆਂ 
ਵਿਚ ਛਾਇਆ ਰਿਹਾ। ਇਸ ਨੇ ਬੜੀ ਹਮਦਰਦੀ ਅਤੇ ਸਨੇਹ 
ਦੀਆਂ ਰਚਨਾਵਾਂ ਦੀਆਂ ਭੂਮਿਕਾਵਾਂ ਲਿਖ ਕੇ ਆਤਮ- 
ਵਿਸ਼ਵਾਸ ਪੈਦਾ ਕੀਤਾ। ਇਸ ਨੇ ਮਲਾਇਆ ਆਦਿ ਦੇਸ਼ਾਂ 
ਵਿਚ.ਜਾ ਕੇ ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਸੰਬੈਧੀ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਲੈਕਚਰ ਦਿੱਤੇ । 
ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਦੇ ਸਰੂਪ ਅਤੇ ਮਹੱਤਵ ਨੂੰ ਉਘਾੜਿਆ। ਇਹ 
ਲੇਖ $10111511: 15 16315 ੩॥0 19511੧01010115 
(1938), 55੩੯5 10 5111518 (1944) ਆਦਿ 
ਸੈਕਲਨਾਂ ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਕੀਤੇ। ਡਾ. ਗੰਡਾ ਸਿੰਘ ਨਾਲ 
ਮਿਲ ਕੇ 4 %07/ #%/07) 2/ %£ 5485 (1950) ਦਾ 
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ਤੇਜਾ ਸਿੰਘ, ਬਾਬੂ 
ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਨ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਬੱਚਿਆਂ ਲਈ 7%% ੦੦੦ 
5;40 77500) ਨਾਂ ਦੀ ਪੁਸਤਕ ਦੀ ਤਿੰਨ ਜਿਲਦਾਂ ਵਿਚ 
ਰਚਨਾ ਕੀਤੀ। ਇਸ ਨੇ ਅੰਗੇਜ਼ੀ ਵਿਚ “ਜਪੁਜੀ, “ਆਸਾ 
ਦੀ ਵਾਰ”, ਸੁਖਮਨੀ” ਆਦਿ ਬਾਣੀਆਂ ਦਾ ਅਨੁਵਾਦ 
ਕੀਤਾ। ਇਸ ਦਾ ਯਤਨ ਸੀ ਕਿ ਸਾਰੇ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ 
ਦਾ ਅੰਗ੍ਜ਼ੀ ਅਨੁਵਾਦ ਕੀਤਾ ਜਾਏ, ਪਰ ਪਹਿਲੇ ਦੋ ਰਾਗਾਂ 
ਦਾ ਟੀਕਾ ਕਰਨ ਉਪਰੈਤ ਜ਼ਿੰਦਗੀ ਨੇ ਸਾਥ ਨ ਦਿੱਤਾ। 
ਇਹ ਅਨੁਵਾਦ ਪੰਜਾਬੀ ਯੂਨੀਵਰਸਿਟੀ ਵਲੋਂ ਪ੍ਰਸਤੁਤ 
ਲੇਖਕ ਦੁਆਰਾ ਸੈਪਾਦਿਤ 78੬ 76/% (7%/# ਨਾ 
ਅਧੀਨ ਸੈਨ 1985 ਈ. ਵਿਚ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਿਤ ਕੀਤਾ ਗਿਆ। 
ਵਿਚ ਬਾਕੀ ਦੋ ਮੈਂਬਰਾਂ (ਬਾਵਾ ਹਰਕਿਸ਼ਨ ਸਿੰਘ ਅਤੇ ਪ੍ਰ . 
ਨਰੈਣ ਸਿੰਘ) ਨਾਲੋਂ ਕਿਤੇ ਅਧਿਕ ਯੋਗਦਾਨ ਦਿੱਤਾ। 

ਪੰਜਾਬੀ ਵਿਚ ਇਸ ਨੇ ਟਕਸਾਲੀ ਨਿਬੈਧ ਲਿਖਣ 
ਦੀ ਪਿਰਤ ਪਾਈ। ਇਸ ਦੇ ਲਿਖੇ ਨਿਬੈਧ ਨਵੀਆਂ ਸ਼ੋਚਾਂ 
(1941), ਸਾਹਿਲ ਸ਼ੁਡਾ (1942), ਸ਼7ਹਿੜ ਦਰਸ਼ਨ 
(1942), ਘਰ ਦਾ //ਆਰ (1957) ਆਦਿ ਸੈਗ੍ਹਿਆਂ 
ਵਿਚ ਸੈਕਲਿਤ ਹਨ। ਇਸ ਨੇ ਆਪਣੀ ਸਵੈ-ਜੀਵਨੀ 
“ਆਰਸੀ” ਨਾਂ ਅਧੀਨ ਸੈਨ 1952 ਈ. ਵਿਚ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਿਤ 
ਕੀਤੀ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਸੰ ਗ੍ਰ ਗ੍ਰੰਥ ਸਹਿ /ਵਚ 
ਸ਼ਝਦਾ/ਤਿਕ ਲਗਾਂ #ਆਤਰਾਂ ਦੇ ਗਝੇ ਭੇਦ (1925), ਪੰਜਾਬੀ 
/ਨਾਵੇ' /ਲਿਖੀਏ (1957), ਅੰਗ੍ਰੇਜੀ ਪੰਜਾਬੀ /ਡਕਸ਼ਨਗਾੀ 
ਆਦਿ ਰਚਨਾਵਾਂ ਤਿਆਰ ਕਰਕੇ ਪੰਜਾਬੀ ਭਾਸ਼ਾ ਦੇ ਵਿਕਾਸ 
ਵਿਚ ਆਪਣਾ ਹਿੱਸਾ ਪਾਇਆ ਹੈ। 

ਪੋ. ਤੇਜਾ ਸਿੰਘ ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ 10 ਜਨਵਰੀ 1958 
ਈ. ਵਿਚ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਵਿਚ ਹੋਇਆ। ਇਹ ਇਕ ਸੁਚਜਾ 
ਅਤੇ ਸਨੇਹੀ ਵਿਦਵਾਨ ਸੀ, ਜਿਸ ਨੇ ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੀ 
ਪਾ ਕੇ ਨਵੇਂ ਲੇਖਕਾਂ ਦਾ ਪਥ-ਪ੍ਰਦਰਸ਼ਨ ਕੀਤਾ। ਇਸ 
ਕਾਰਣ ਇਸ ਦੀ ਸ਼ਖ਼ਸੀਅਤ ਸਿੱਖ ਸਮਾਜ ਅਤੇ ਪੰਜਾਬੀ 
ਜਗਤ ਵਿਚ ਬਹੁਤ ਸਮਾਦਰਿਤ ਹੈ। 


ਤੇਜਾ ਸਿੰਘ, ਬਾਬੂ (1867-1933 ਈ.) : ਸਿੰਘ ਸਭਾ ਦੀ 
ਦੇ ਸੈਸਥਾਪਕ ਬਾਬੂ ਤੇਜਾ ਸਿੰਘ ਦਾ ਜਨਮ 20 ਜਨਵਰੀ 


੮੩0੬ 101 


ਹੈਡ 


ਤੇਜਾ ਸਿੰਘ, ਬਾਬੂ 
1867 ਈ. ਨੂੰ ਸੂਬੇਦਾਰ ਸੁਧ ਸਿੰਘ ਦੇ ਘਰ ਮਾਈ ਜੀਉਣ 
ਕੌਰ ਦੀ ਕੁੱਖੋਂ ਸੈਗਰੂਰ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ ਭਸੌੜ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਹੋਇਆ। 
ਇਸ ਦਾ ਅਸਲ ਪਿੰਡ ਰੁਲਦੂ ਸਿੰਘ ਵਾਲਾ ਸੀ ਅਤੇ ਇਸ 
ਦਾ ਮੂਲ ਨਾਂ ਨਰਾਇਣ ਸਿੰਘ ਸੀ। ਇਸ ਨੇ ਪੰਜਾਬੀ ਅਤੇ 
ਗੁਰਬਾਣੀ ਦਾ ਅਧਿਐਨ ਭਸੌੜ ਦੇ ਬਾਬਾ ਫਤਹਿ ਸਿੰਘ 
ਵਿਰਕਤ ਪਾਸ ਰਹਿ ਕੇ ਕੀਤਾ ਅਤੇ “ਲੰਗ” ਪਿੰਡ ਦੇ ਸਕੂਲ 
ਤੋਂ ਚਾਰ ਜਮਾਤਾਂ ਪੜ੍ਹ ਕੇ “ਸਿਟੀ ਹਾਈ ਸਕੂਲ” ਪਟਿਆਲਾ 
ਤੋਂ ਸੈਨ 1882 ਈ. ਵਿਚ ਦਸਵੀਂ ਪਾਸ ਕੀਤੀ। ਫਿਰ 
ਪਟਿਆਲਾ ਰਿਆਸਤ ਦੀ ਫ਼ੌਜ ਵਿਚ ਹਵਲਦਾਰ ਭਰਤੀ 
ਹੋ ਗਿਆ। ਤਿੰਨ ਸਾਲਾਂ ਤੋ ਬਾਦ ਨੌਕਰੀ ਛਡ ਕੇ 
ਇੰਜੀਨੀਅਰਿੰਗ ਕਾਲਜ, ਰੁੜਕੀ ਵਿਚ ਓਵਰਸੀਅਰ ਦਾ 
ਕੋਰਸ ਕਰਨ ਲਈ ਦਾਖ਼ਲ ਹੋਇਆ। ਕੋਰਸ ਕਰਨ ਉਪਰੈਤ 
21 ਨਵੰਬਰ 1887 ਈ. ਨੂੰ ਪਟਿਆਲਾ ਰਿਆਸਤ ਦੇ 
ਸਿੰਚਾਈ ਵਿਭਾਗ ਵਿਚ ਸਬ ਓਵਰਸੀਅਰ ਲਗ ਗਿਆ। 
ਉਦੋ ਹੀ ਇਸ ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ 'ਬਾਬੂ” ਸ਼ਬਦ ਜੁੜ ਗਿਆ। 
ਨੌਕਰੀ ਦੌਰਾਨ ਇਸ ਨੇ ਸਿੰਘ ਸਭਾ ਦੀ ਵਿਚਾਰ- 
ਧਾਰਾ ਅਤੇ ਮਾਨਤਾਵਾਂ ਦਾ ਪ੍ਚਾਰ ਸ਼ੁਰੂ ਕਰ ਦਿੱਤਾ। ਸੈਨ 
1893 ਦਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਨੇਂ ਆਪਣੇ ਪਿੰਡ ਸਿੰਘ ਸਭਾ ਦੀ 
ਸਥਾਪਨਾ ਕੀਤੀ ਅਤੇ ਉਸੇ ਸਾਲ ਹਜ਼ੂਰ ਸਾਹਿਬ (ਨਾਂਦੇੜ) 
ਦੀ ਪੈਦਲ ਯਾਤ੍ਾ ਕੀਤੀ ਅਤੇ ਅੰਮਿ੍‌ਤ ਛਕ ਕੇ ਨਰਾਇਣ 
ਸਿੰਘ ਤੋਂ ਤੇਜਾ ਸਿੰਘ ਬਣਿਆ। ਸੈਨ 1902 ਈ. ਵਿਚ 
ਚੀਫ਼ ਖ਼ਾਲਸਾ ਦੀਵਾਨ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਵੇਲੇ ਇਸ ਨੇ ਹੀ 
ਅਰਦਾਸ ਕੀਤੀ। 13-14 ਜੂਨ 1903 ਈ. ਨੂੰ ਜਲੈਧਰ 
ਜ਼ਿਲ੍ਹੰ ਦੇ ਬਕਾਪੁਰ ਨਾਂ ਦੇ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਇਕ ਭਾਰੀ ਅੰਮ੍ਰਿਤ- 
ਸੈਚਾਰ ਸਮਾਗਮ ਕੀਤਾ ਜਿਸ ਵਿਚ ਇਕ ਮੁਸਲਮਾਨ ਪਰਿਵਾਰ 
ਦੇ ਸੱਤ ਬੰਦਿਆਂ ਅਤੇ 28 ਹੋਰਾਂ ਨੇ ਅੰਮ੍ਰਿਤ ਪਾਨ ਕੀਤਾ। 
ਪਰ ਇਸ ਦੀਆਂ ਸ਼ੁੱਧ ਸਿੱਖੀ ਵਾਲੀਆਂ ਮਾਨਤਾਵਾਂ ਨੇ ਇਸ 
ਨੂੰ ਹੌਲੀ ਹੌਲੀ ਚੀਫ਼ ਖ਼ਾਲਸਾ ਦੀਵਾਨ ਤੋਂ ਦੂਰ ਕਰ ਦਿੱਤਾ। 
ਸੈਨ 1907 ਈ. ਨੂੰ ਵਿਸਾਖੀ ਵਾਲੇ ਦਿਨ ਗੁਰਦੁਆਰਾ 
ਦਮਦਮਾ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ “ਪੰਚ ਖ਼ਾਲਸਾ ਦੀਵਾਨ” (ਖ਼ਾਲਸਾ 
ਪਾਰਲੀਮੈਂਟ) ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਕੀਤੀ ਜਿਸ ਵਿਚ ਭਾਈ 
ਰਣਧੀਰ ਸਿੰਘ, ਭਾਈ ਕਾਨ੍ਹ ਸਿੰਘ, ਭਾਈ ਵਸਾਵਾ ਸਿੰਘ, 
ਡਾ. ਨੱਥਾ ਸਿੰਘ ਆਦਿ ਸਿੱਖ ਸ਼ਖ਼ਸੀਅਤਾਂ ਸ਼ਾਮਲ ਹੋਈਆਂ। 
ਇਸ ਨੇ ਸੈਨ 1909 ਈ. ਵਿਚ ਭਸੌੜ ਵਿਚ ਖ਼ਾਲਸਾ 
ਭੁਜੈਗਣ ਸਕੂਲ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਕੀਤੀ। ਭਸੌੜ ਇਕ ਤਰ੍ਹਾਂ 
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ਤੇਜਾ ਸਿੰਘ, ਬਾਬੂ ਨ 
ਨਾਲ ਪੰਚ ਖ਼ਾਲਸਾ ਦੀਵਾਨ ਦਾ ਕੇਂਦਰ ਬਣ ਗਿਆ। ਇਸ 
ਦੀਵਾਨ ਦੇ ਮੁੱਖ ਆਸ਼ਿਆਂ ਵਿਚ ਢਿਲੜਾਂ ਦੀ ਸੋਧ, ਭਰਮਾਂ 
ਦਾ ਖੰਡਨ, ਸਿੱਖ ਸੈਸਕਾਰਾਂ ਦੀ ਸੁਰਜੀਤੀ, ਇਸਤਰੀਆਂ 
ਨੂੰ ਦਸਤਾਰਾਂ ਸਜਾਉਣੀਆਂ, ਦਸਮ ਗੰਥ ਦੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ 
ਸੀ ਮੁਖਵਾਕ ਬਾਣੀ ਨਿਖੇੜਨਾ, ਗੁਰੁ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੀ 
ਬਾਣੀ ਪਦ-ਛੇਕ ਕਰਕੇ ਛਾਪਣਾ ਅਤੇ ਭਗਤਾਂ ਦੀ ਬਾਣੀ, 
ਭੱਟਾਂ ਦੀ ਬਾਣੀ ਅਤੇ ਰਾਗਮਾਲਾ ਨੂੰ ਗੁਰਬਾਣੀ ਤੋਂ ਵਖਰਾ 
ਕਰਨਾ ਆਦਿ ਸ਼ਾਮਲ ਸਨ। ਇਸ ਨੇ ਚੀਫ਼ ਖ਼ਾਲਸਾ ਦੀਵਾਨ 
ਦੇ “ਗੁਰਮਤ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ : ਭਾਗ ਸੈਸਕਾਰ' ਦੇ ਸਮਾਨਾਂਤਰ 'ਖ਼ਾਲਸਾ 
ਰਹਿਤ ਪੁਕਾਸ਼' ਤਿਆਰ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਛਪਵਾਇਆ। ਇਸ ਨੇ 
ਨਾਨਕਸ਼ਾਹੀ ਕਲੰਡਰ ਦੀ ਵਰਤੋਂ ਲਈ ਪ੍ਰਚਾਰ ਕੀਤਾ ਅਤੇ 
ਸਹਿਜਧਾਰੀ ਸਿੱਖਾਂ ਨੂੰ ਪੰਥ ਨਾਲੋਂ ਨਿਖੇੜਿਆ। ਇਸ ਨੇ “ਦਸਮ 
ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਰ” ਨਾਂ ਦੀ ਪੁਸਤਕ ਰਚ ਕੇ ਦਸਮ ਗੌ੍‌ਥ ਦੇ ਕਰਤ੍ਰਿਤਵ 
ਨੂੰ ਦਸਮ ਗੁਰੂ ਤੋਂ ਅਲਗ ਕੀਤਾ। 

ਪੰਚ ਖ਼ਾਲਸਾ ਦੀਵਾਨ ਦੇ ਪ੍ਰਚਾਰ ਲਈ ਖ਼ੁਦ ਟੈਕਟ 
ਅਤੇ ਕਿਤਾਬਚੇ ਲਿਖਦਾ ਸੀ ਅਤੇ ਹੋਰਨਾਂ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ 
ਗਿਆਨੀ ਲਾਲ ਸਿੰਘ, ਸੈਗਰੂਰ ਵੀ ਸਹਿਯੋਗ ਦਿੰਦਾ ਸੀ। 
ਇਸ ਨੇ ਸੈਨ 1924 ਈ. ਵਿਚ 'ਖ਼ਾਲਸਾ ਪਾਰਲੀਮੈਂਟ 
ਗ਼ਜ਼ਟ”, ਸੈਨ 1925 ਈ. ਵਿਚ “ਪੰਚ ਖ਼ਾਲਸਾ ਸਮਾਚਾਰ”, 
“ਕਕਾਰ ਬਹਾਦਰ” ਨਾਂ ਦੀਆਂ ਅੱਠ ਪਤ੍ਰਿਕਾਵਾਂ ਜਾਰੀ 
ਕੀਤੀਆਂ। ਇਸ ਨੇ “ਰਾਗਮਾਲਾ” ਤੋਂ ਬਿਨਾ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ 
ਦੀ ਬੀੜ ਵੀ ਛਾਪੀ ਜਿਸ ਦਾ ਸਿੱਖ ਸਮਾਜ ਵਿਚ ਬਹੁਤ 
ਵਿਰੋਧ ਹੋਇਆ। ਸ਼੍ਰੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਬੈਧਕ ਕਮੇਟੀ ਨੇ 
31 ਮਾਰਚ 1928 ਈ. ਦੀ ਆਪਣੀ ਉਚੇਚੀ ਮੀਟਿੰਗ ਵਿਚ 
ਪੰਚ ਖ਼ਾਲਸਾ ਦੀਵਾਨ ਦੀ ਇਸ ਪਿਰਤ ਦੀ ਭਰਵੀ' ਨਿਖੇਧੀ 
ਕੀਤੀ। ਕਮੇਟੀ ਨੇ 15 ਜੁਲਾਈ 1928 ਈ. ਦੀ ਮੀਟਿੰਗ 
ਵਿਚ ਸਾਰੇ ਸਿੱਖ ਸਮਾਜ ਅਗੇ ਅਪੀਲ ਕੀਤੀ ਕਿ ਬਾਬੂ 
ਤੇਜਾ ਸਿੰਘ ਅਤੇ ਉਸ ਦੇ ਭਸੌੜ ਦੀਵਾਨ ਵਾਲੇ ਹਮਰਾਹੀਆਂ 
ਨੂੰ ਪੰਥ ਤੋਂ ਛੇਕਣ ਲਈ ਕਿਹਾ। ਸਭ ਤਖ਼ਤਾਂ ਵਲੋਂ ਛੇਕੇ 
ਜਾਣ 'ਤੇ ਵੀ ਬਾਬੂ ਤੇਜਾ ਸਿੰਘ ਨੇ ਕੋਈ ਪਸ਼ਚਾਤਾਪ ਨ 
ਕੀਤਾ। 29 ਅਗਸਤ 1933 ਈ. ਨੂੰ ਲੂ ਲਗਣ ਕਾਰਣ 
ਇਸ ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ ਹੋ ਗਿਆ। ਇਸ ਦੀ ਧਾਰਣਾ ਸੀ ਕਿ 
ਚੀਫ਼ ਖ਼ਾਲਸਾ ਦੀਵਾਨ ਪਿਛਾਂਹ ਖਿਚੁ ਅਮੀਰਾਂ ਦਾ ਟੋਲਾ 
ਸੀ ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਪਹੁੰਚ ਅੰਗੇਜ਼ ਸਰਕਾਰ ਨੂੰ ਕੇਵਲ ਖ਼ੁਸ਼ 
ਕਰਨਾ ਸੀ, ਜਦ ਕਿ ਭਸੌੜ ਦਾ ਪੰਚ ਖ਼ਾਲਸਾ ਦੀਵਾਨ 
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ਤੇਜਾ ਸਿੰਘ ਭੁੱਚਰ 


ਅਗਾਂਰ-ਵਧੂ ਮਾਨਤਾਵਾਂ ਵਾਲਾ ਖ਼ੁਦਾਰ ਸੈਗਠਨ ਸੀ। 


ਤੇਜਾ ਸਿੰਘ ਭੁੱਚਰ (1887-1939 ਈ.) : ਗੁਰਦੁਆਰਾ 
ਸੁਧਾਰ ਲਹਿਰ ਦੇ ਆਗੂਆਂ ਵਿਚੋਂ ਇਕ, ਜੱਥੇਦਾਰ ਤੇਜਾ 
ਸਿੰਘ ਭੁੱਚਰ ਦਾ ਜਨਮ 28 ਅਕਤੂਬਰ 1887 ਈ. ਨੂੰ ਸ. 
ਮੱਯਾ ਸਿੰਘ ਦੇ ਘਰ ਬੀਬੀ ਮਹਿਤਾਬ ਕੌਰ ਦੀ ਕੁੱਖੋਂ ਆਪਣੇ 
ਨਾਨਕੇ ਪਿੰਡ “ਮੀਏਂ' ਕੇ ਮੌੜ” (ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ ਲਾਹੌਰ) ਵਿਚ 
ਹੋਇਆ, ਪਰ ਇਸ ਦਾ ਜੱਦੀ ਪਿੰਡ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਜ਼ਿਲੇ ਦੀ 
ਤਰਨਤਾਰਨ ਤਹਿਸੀਲ ਵਿਚ 'ਡੁੱਚਰ ਖ਼ੁਰਦ” ਸੀ। ਇਸ ਨੇ 
ਪਿੰਡ ਦੇ ਸਕੂਲੀ ਵਿਚ ਹੀ ਪੜ੍ਹਾਈ ਕੀਤੀ ਅਤੇ ਖੇਤੀ ਦੇ 
ਕੰਮ ਵਿਚ ਪਰਿਵਾਰ ਦੀ ਸਹਾਇਤਾ ਕੀਤੀ। ਸੈਨ 1918 


_ਈ. ਵਿਚ 'ਸੈਂਟ੍ਲ ਮਾਝਾ ਖ਼ਾਲਸਾ ਦੀਵਾਨ” ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ 


ਨਾਲ ਇਹ ਉਸ ਦਾ ਸਰਗਰਮ ਕਾਰਕੁਨ ਬਣਿਆ ਅਤੇ 
ਅੰਮ੍ਰਿਤ ਛਕਿਆ। ਇਸ ਦਾ ਅਧਿਕ ਰੁਝਾਨ ਗੁਰੁ-ਧਾਮਾਂ 
ਤੋਂ ਬ੍ਰਾਹਮਣੀ ਰੀਤਾਂ ਨੂੰ ਖ਼ਤਮ ਕਰਾਉਣ ਵਲ ਸੀ। ਮਾਰਚ 
1919 ਈ. ਵਿਚ ਦੀਵਾਨ ਦੀ ਸਾਲਾਨਾ ਇਕਤਰਤਾ ਵਿਚ 
ਇਸ ਨੂੰ ਦੀਵਾਨ ਦਾ ਜੱਥੇਦਾਰ ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ। 

13 ਅਪ੍ਰੈਲ 1919 ਈ. ਨੂੰ ਜਲਿਆਂ ਵਾਲੇ ਬਾਗ਼ 
ਦੇ ਖ਼ੂਨੀ ਸਾਕੇ ਦੇ ਜ਼ਿੰਮੇਵਾਰ ਅੰਗੇਜ਼ ਬ੍ਰਿਗੇਡੀਅਰ ਜਨਰਲ 
ਡਾਇਰ ਨੂੰ ਅਕਾਲ ਤਖ਼ਤ ਦੇ ਸਰਬਰਾਹ ਵਲੋਂ ਸਿਰੋਪਾ ਦਿੱਤੇ 
ਜਾਣ ਕਾਰਣ ਸਿੱਖ ਜਗਤ ਬਹੁਤ ਦੁਖੀ ਹੋਇਆ। ਸਿਟੇ 
ਵਲੋ ਸਰਗਰਮ ਹਿੱਸਾ ਲਿਆ ਗਿਆ। ਇਸ ਨੇ 5-6 
ਅਕਤੂਬਰ 1920 ਈ. ਨੂੰ ਆਪਣਾ ਜੱਥਾ ਲੈ ਜਾ ਕੇ 
ਸਿਆਲਕੋਟ ਵਿਚ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਬਾਬੇ ਦੀ ਬੇਰ” ਨੂੰ ਆਜ਼ਾਦ 
ਕਰਾਇਆ। ਇਸ ਨੂੰ ਅਕਾਲ ਤਖ਼ਤ ਦਾ ਜੱਥੇਦਾਰ 
ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ। ਇਸ ਤੋ ਬਾਦ 14 ਦਸੈਬਰ 1920 ਈ. 
ਨੂੰ ਬਣਾਏ ਗਏ ਸ਼੍ਰੋਮਣੀ ਅਕਾਲੀ ਦਲ ਵਿਚ ਇਹ ਸ਼ਾਮਲ ਹੋ 
ਗਿਆ ਅਤੇ 40 ਸਿੰਘਾਂ ਦਾ ਜੱਥਾ ਲੈ ਕੇ ਤਰਨਤਾਰਨ ਗਿਆ। 
26 ਜਨਵਰੀ 1921 ਈ. ਨੂੰ ਇਸ ਨੇ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਦਾ 
ਅਧਿਕਾਰ ਸੈਭਾਲ ਲਿਆ। ਫਿਰ ਪਿਸ਼ਾਵਰ ਦੇ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ 
ਭਾਈ ਜੋਗਾ ਸਿੰਘ” ਦਾ ਕਬਜ਼ਾ ਲਿਆ। 15 ਮਾਰਚ 1921 
ਈ. ਨੂੰ ਇਸ ਨੂੰ ਹੋਰ ਅਕਾਲੀ ਕਾਰਕੁਨਾਂ ਨਾਲ ਗਿ੍‌ਫ਼ਤਾਰ 
ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਅਤੇ ਨੌ ਸਾਲਾਂ ਦੀ ਸਜ਼ਾ ਦਿੱਤੀ ਗਈ, ਪਰ 
ਸਤੋਬਰ 1921 ਈ. ਵਿਚ ਸਜ਼ਾ ਦੇਣੀ ਰੋਕ ਦਿੱਤੀ ਗਈ। 
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ਤੇਮੂਰ ਸ਼ਾਹ 
ਪਰ ਇਸ ਦੀ ਗਿ੍‌ਫ਼ਤਾਰੀ ਦੇ ਸਮੇਂ ਵਿਚ ਇਸ ਦੇ ਸਹਿਯੋਗੀਆਂ 
ਨੇ ਸੈਂਟਲ ਮਾਝਾ ਖ਼ਾਲਸਾ ਦੀਵਾਨ ਦੀ ਥਾਂ “ਗੜਗੱਜ ਅਕਾਲੀ 
ਦੀਵਾਨ” ਨਾਂ ਦੀ ਸੈਸਥਾ ਬਣਾ ਕੇ ਇਸ ਨੂੰ ਗ਼ੈਰ-ਹਾਜ਼ਰੀ 
ਵਿਚ ਹੀ ਪ੍ਧਾਨ ਬਣਾ ਦਿੱਤਾ। ਇਸੇ ਦੌਰਾਨ ਗੁਰਦੁਆਰਿਆਂ 
ਨੂੰ ਆਜ਼ਾਦ ਕਰਾਉਣ ਲਈ ਪਹੁੰਚੰ-ਵਿਧੀ ਬਾਰੇ ਇਸ ਦਾ 
ਸ਼ੋੋਮਣੀ ਅਕਾਲੀ ਦਲ ਨਾਲ ਵਿਰੋਧ ਸ਼ੁਰੂ ਹੋ ਗਿਆ। ਜੇਲ੍ਹੋਂ 
ਮੁਕਤ ਹੋਣ 'ਤੇ ਪਟਿਆਲਾ-ਪਤਿ ਮਹਾਰਾਜਾ ਭੂਪਿੰਦਰ ਸਿੰਘ 
ਨੇ ਇਸ ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਵਲ ਕਰਨਾ ਚਾਹਿਆ ਤਾਂ ਜੋ ਮਹਾਰਾਜੇ 
ਨੂੰ ਸਿੱਖ ਕੌਮ ਦਾ ਆਗੂ ਮੰਨ ਲਿਆ ਜਾਏ, ਪਰ ਗੱਲ ਸਿਰੇ 
ਨ ਚੜ੍ਹ ਸਕੀ। ਮਹਾਰਾਜੇ ਵਲੋਂ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੋਈ ਮਾਲੀ ਸਹਾਇਤਾ 
ਨਾਲ ਇਸ ਨੇ 22 ਫਰਵਰੀ 1922 ਈ. ਨੂੰ “ਗੜਗਜ 
ਅਕਾਲੀ” ਨਾਂ ਦੀ ਅਖ਼ਬਾਰ ਕਢਣੀ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤੀ। 

15 ਜੂਨ 1923 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਨੇ ਬਬਰ ਸ਼ੇਰ” 
ਨਾਂ ਦੀ ਪਤ੍ਰਿਕਾ ਵੀ ਜਾਰੀ ਕੀਤੀ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਰਾਹੀਂ ਇਸ ਨੇ 
ਸ਼ੋੋਮਣੀ ਅਕਾਲੀ ਦਲ ਦੀਆਂ ਕਾਰਵਾਈਆਂ ਦਾ ਖੰਡਨ 
ਕੀਤਾ। ਇਸ ਨੇ 17 ਜੂਨ 1923 ਈ. ਨੂੰ ਦਰਬਾਰ ਸਾਹਿਬ 
ਦੇ ਸਰੋਵਰ ਦੀ ਕਾਰ-ਸੇਵਾ ਦੇ ਉਦਘਾਟਨ ਵੇਲੇ ਵਿਘਨ 
ਪਾਇਆ ਅਤੇ ਗਾਰ ਕੱਢਣ ਦੀ ਸੇਵਾ ਲਈ ਸੋਨੇ ਦੇ ਤਸਲੇ 
ਅਤੇ ਚਾਂਦੀ ਦੇ ਬੇਲਚੇ ਵਰਤਣ ਦਾ ਵਿਰੋਧ ਕੀਤਾ। ਫਲਸਰੂਪ 
ਕੀਤਾ। ਬਬਰ ਅਕਾਲੀ ਲਹਿਰ ਦੇ ਸਰਕਰਦਾ ਮਾਸਟਰ ਮੋਤਾ 
ਸਿੰਘ ਨਾਲ ਸੈਬੈਧਿਤ ਹੋਣ ਕਾਰਣ ਇਸ ਨੂੰ 10 ਦਸੈਬਰ 
1923 ਈ. ਨੂੰ ਪਕੜ ਲਿਆ ਗਿਆ। ਇਸ ਕਾਰਣ ਸ਼੍ਰੋਮਣੀ 
ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਬੈਧਕ ਕਮੇਟੀ ਨੇ ਇਸ ਨੂੰ ਤਨਖ਼ਾਹ ਲਗਾਏ 
ਜਾਣ ਤੋ' ਮੁਕਤ ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਅਤੇ 5 ਨਵੰਬਰ 1929 ਈ. ਨੂੰ 
ਜੇਲ੍ਹੋਂ ਰਿਹਾ ਹੋਣ ਉਤੇ ਸ਼੍ਰੋਮਣੀ ਅਕਾਲੀ ਦਲ ਨੋ ਇਸ ਦਾ 
ਅਭਿਵਾਦਨ ਕੀਤਾ। ਇਕ ਪਰਿਵਾਰਕ ਲੜਾਈ ਵਿਚ ਇਹ 
ਆਪਣੇ ਭਰਾ ਸੇਵਾ ਸਿੰਘ ਹੱਥੋਂ ਜ਼ਖ਼ਮੀ ਹੋ ਗਿਆ ਅਤੇ 3 
ਅਕਤੂਬਰ 1939 ਈ. ਨੂੰ ਹਸਪਤਾਲ ਵਿਚ ਗੁਜ਼ਰ ਗਿਆ। 
ਦੀ ਥਾਂ ਕ੍ਰਾਂਤੀ ਦੀ ਨੀਤੀ ਨੂੰ ਅਪਣਾਉਣ ਦੇ ਹਕ ਵਿਚ ਸੀ। 


ਤੈਮੂਰ ਸ਼ਾਹ (1746-1793 ਈ.) : ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਅਫ਼ਗ਼ਾਨ 
ਹਮਲਾਵਰ ਅਹਿਮਦ ਸ਼ਾਹ ਦੁਰਾਨੀ ਦੇ ਘਰ ਦਸੈਬਰ 1746 
ਈ. ਵਿਚ ਈਰਾਨ ਦੇ ਮਸ਼ਹਦ ਨਗਰ ਵਿਚ ਪੈਦਾ ਹੋਏ ਤੈਮੂਰ 
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ਤੈਮੂਰ ਸ਼ਾਹ 
ਸ਼ਾਹ ਨੇ ਬਚਪਨ ਵਿਚ ਹੀ ਸ਼ਸੜਾਂ ਦੀ ਸਿਖਲਾਈ ਹਾਸਲ 
ਕਰਨੀ ਸ਼ੁਰੂ ਕਰ ਦਿੱਤੀ। ਜਦੋਂ ਜਨਵਰੀ 1757 ਈ. ਵਿਚ 
ਦੁਰਾਨੀ ਨੇ ਹਿੰਦੁਸਤਾਨ ਉਤੇ ਚੌਥਾ ਹਮਲਾ ਕੀਤਾ, ਤਾਂ 
ਇਸ ਨੂੰ ਵੀ ਨਾਲ ਲੈ ਆਇਆ। ਉਦੋਂ ਇਸ ਦੀ ਉਮਰ ਦਸ 
ਸਾਲ ਦੀ ਸੀ। ਉਸੇ ਸਾਲ ਦਿੱਲੀ ਜਿਤ ਕੇ ਦੁਰਾਨੀ ਨੇ ਇਸ 
ਦਾ ਵਿਆਹ ਮੁਗ਼ਲ ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਆਲਮਗੀਰ ਦੂਜੇ ਦੀ ਲੜਕੀ 
ਨਾਲ ਕੀਤਾ। ਦਿੱਲੀ ਤੋਂ ਆਪਣੇ ਦੇਸ਼ ਵਲ ਪਰਤਦਿਆਂ 
ਇਸ ਤੋਂ' ਲੁਟ ਦੇ ਸਾਮਾਨ ਨੂੰ ਬਾਬਾ ਆਲਾ ਸਿੰਘ ਅਤੇ ਹੋਰ 
ਵਿਖੇ ਲੁਟ ਲਿਆ। 

ਮਈ 1757 ਈ. ਵਿਚ ਦੁਰਾਨੀ ਨੇ ਇਸ ਨੂੰ 
ਪੰਜਾਬ ਦਾ ਹਾਕਮ ਬਣਾ ਦਿੱਤਾ ਅਤੇ ਜਹਾਨ ਖ਼ਾਨ ਨੂੰ 
ਇਸ ਦਾ ਸਰਪ੍ਰਸਤ ਅਤੇ ਮੁੱਖ ਜਰਨੈਲ ਨਿਯੁਕਤ ਕੀਤਾ। 
ਦੁਰਾਨੀ ਦੇ ਦੇਸ਼ ਪਰਤਣ ਤੋਂ ਬਾਦ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੋਹਾਂ ਨੇ ਸਿੱਖਾਂ 
ਨਾਲ ਨਿਪਟਣ ਦਾ ਮਨ ਬਣਾਇਆ। ਪਹਿਲਾਂ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ 
ਸਥਿਤ ਰਾਮ ਰਉਣੀ (ਕੱਚੀ ਗੜ੍ਹੀ) ਉਤੇ ਹਮਲਾ ਕਰਕੇ 
ਉਸ ਨੂੰ ਮਲੀਆਮੇਟ ਕੀਤਾ, ਹਰਿਮੰਦਿਰ ਸਾਹਿਬ ਨੂੰ ਰੈਦ- 
ਮਿਟੀ ਨਾਲ ਪੁਰਵਾਇਆ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਕੁਕਰਮਾਂ ਕਰਕੇ ਸਿੱਖ- 
ਸਮਾਜ ਬਹੁਤ ਕਰਂਧਵਾਨ ਹੋਂ ਗਿਆ ਅਤੇ ਲਾਹੌਰ ਦੇ ਇਰਦ- 
ਗਿਰਦ ਦੇ ਇਲਾਕੇ ਵਿਚ ਖ਼ੂਬ ਉਪਦਰ ਮਚਾ ਦਿੱਤਾ। ਇਸ 
ਇਸ ਨੂੰ ਹਾਰ ਦਾ ਮੂੰਹ ਵੇਖਣਾ ਪਿਆ ਅਤੇ ਲਾਹੌਰ ਦੇ 
ਕਿਲ੍ਹੋ ਵਿਚ ਸ਼ਰਣ ਲੈਣੀ ਪਈ। ਅਪੈਲ, 1758 ਈ. ਵਿਚ 
ਸਿੱਖਾਂ ਨੇ ਮਰਹਟਿਆਂ ਅਤੇ ਅਦੀਨਾ ਬੇਗ ਨਾਲ ਮਿਲ ਕੇ 
ਇਸ ਨੂੰ ਪੰਜਾਬੋਂ ਭਜਾ ਦਿੱਤਾ। 

ਅਹਿਮਦ ਸ਼ਾਹ ਦੁਰਾਨੀ ਦੇ ਮਰਨ ਉਪਰੈਤ ਇਹ 
ਸੈਨ 1773 ਈ. ਵਿਚ ਅਫ਼ਗ਼ਾਨਿਸਤਾਨ ਦਾ ਬਾਦਸ਼ਾਹ 
ਬਣਿਆ ਅਤੇ ਸਿੱਖਾਂ ਨਾਲ ਨਿਪਟਣ ਲਈ ਇਸ ਨੇ ਕੰਧਾਰ 
ਤੋਂ ਕਾਬੁਲ ਵਿਚ ਆਪਣੀ ਰਾਜਧਾਨੀ ਬਦਲ ਲਈ ਤਾਂ ਜੋ 
ਸਕੇ । ਇਸ ਨੇ ਪੰਜਾਬ ਉਤੇ ਅਨੇਕ ਹਮਲੇ ਕਰਨ ਦੇ ਯਤਨ 
ਕੀਤੇ ਤਾਂ ਜੋ ਆਪਣਾ ਖੋਹਿਆ ਹੋਇਆ ਇਲਾਕਾ ਫਿਰ 
ਪਾਪਤ ਕਰ ਸਕੇ , ਪਰ ਉਦੋ' ਤਕ ਸਿੱਖ ਸਰਦਾਰ ਸਾਰੇ ਪੰਜਾਬ 
ਉਤੇ ਛਾ ਚੁਕੇ ਸਨ। ਫਲਸਰੁਪ ਇਸ ਦੇ ਪੰਜਾਬ ਉਤੇ ਕਬਜ਼ਾ 
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ਕਰਨ ਦੇ ਸਾਰੇ ਮਨਸੂਬੇ ਅਸਫਲ ਹੀ ਰਹੇ। ਬਸ ਕਸ਼ਮੀਰ 
ਅਤੇ ਮੁਲਤਾਨ ਵਿਚ ਕੁਝ ਸਫਲਤਾ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰ ਸਕਿਆ। 
ਆਖ਼ਿਰ ਇਸ ਨੇ ਪੰਜਾਬ ਉਤੇ ਅਧਿਕਾਰ ਜਮਾਉਣ ਅਤੇ 
ਸਿੱਖਾਂ ਨੂੰ ਪਰਾਜਿਤ ਕਰਨ ਦਾ ਖ਼ਿਆਲ ਛਡਣ ਲਈ 
ਮਜਬੂਰ ਹੋਣਾ ਪਿਆ। 18 ਮਈ 1793 ਈ. ਨੂੰ ਇਸ ਦਾ 
ਕਾਬੁਲ ਵਿਚ ਦੇਹਾਂਤ ਹੋ ਗਿਆ। 


ਤੋਸ਼ਾਖ਼ਾਨਾ : ਫ਼ਾਰਸੀ ਮੂਲ ('ਤੋਸ਼ਹਖ਼ਾਨਹ”) ਦੇ ਇਸ ਸ਼ਬਦ 
ਦਾ ਅਰਥ ਭਾਵੇ ਖਾਣ-ਪੀਣ ਦੀਆਂ ਵਸਤੂਆਂ ਨੂੰ ਸੈਭਾਲਣ 
ਵਾਲਾ ਕਮਰਾ ਜਾਂ ਸਟੋਰ ਹੈ, ਪਰ ਪੰਜਾਬ ਵਿਚ ਇਸ ਨੂੰ 
ਲਈ ਵੀ ਵਰਤਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਤਿਹਾਸਿਕ ਗੁਰੂ-ਧਾਮਾਂ, 
ਨੂੰ ਸੈਭਾਲਣ ਲਈ ਜਿਸ ਕਮਰੇ ਨੂੰ ਵਰਤਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ, 
ਉਸ ਲਈ “ਤੋਸ਼ਾਖ਼ਾਨਾ” ਸ਼ਬਦ ਪ੍ਰਯੋਗ ਵਿਚ ਲਿਆਇਆ 
ਜਾਂਦਾ ਹੈ, ਜਿਵੇਂ ਪਟਨਾ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਹਰਿਮੰਦਿਰ ਸਾਹਿਬ 
ਦੀ ਉਪਰਲੀ ਮੰਜ਼ਿਲ ਵਿਚ ਬਣੇ ਕਮਰੇ ਨੂੰ “ਤੋਸ਼ਾਖ਼ਾਨਾ” 
ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ। ਉਸ ਵਿਚ ਪੁਰਾਤਨ ਹੱਥ-ਲਿਖਿਤ ਬੀੜਾਂ 
ਸੈਭਾਲੀਆਂ ਹੋਈਆਂ ਹਨ। ਰ੍ 

ਇਸ ਸ਼ਬਦ ਦਾ ਰੁੜ੍ਹ ਪ੍ਯੋਗ ਦਰਬਾਰ ਸਾਹਿਬ 
ਪਰਿਸਰ ਵਿਚ ਦਰਸ਼ਨੀ ਡਿਉੜੀ ਦੇ ਉਪਰ ਬਣੇ ਕਮਰੇ 
ਲਈ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਹਰਿਮੰਦਿਰ ਸਾਹਿਬ ਅਤੇ ਅਕਾਲ ਤਖ਼ਤ 
ਉਪਰ ਸਮੇਂ ਸਮੇਂ ਅਤੇ ਖ਼ਾਸ ਕਰਕੇ ਸਿੱਖ-ਰਾਜ-ਕਾਲ ਵਿਚ 
ਵਿਚ ਸੈਭਾਲਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ ਅਤੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਪ੍ਰਦਰਸ਼ਨ 
ਖ਼ਾਸ ਖ਼ਾਸ ਮੌਕਿਆਂ ਜਾਂ ਪੁਰਬਾਂ ਉਤੇ ਕੀਤਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 
ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਜ਼ਿਆਦਾਤਰ ਸੁਨਹਿਰੀ ਛਤ੍ਰ , ਛੱਬੇ, ਸਿਹਰੇ, 
ਝਾਲਰਾਂ, ਰੁਮਾਲੇ, ਸੋਨੇ ਦੇ ਪੱਤਰੇ ਆਦਿ ਸ਼ਾਮਲ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ 
ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਦੋ ਹੋਰ ਵਸਤੂਆਂ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਉਲੇਖਯੋਗ ਹਨ। 
ਨੂੰ ਭੇਟ ਕੀਤਾ ਇਕ ਕੀਮਤੀ ਚੰਦੋਆ ਜੋ ਮਹਾਰਾਜੇ ਨੇ 
ਆਪਣੇ ਉਪਰ ਤਣਨ ਨਾਲੋਂ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਉਪਰ 
ਤਣਿਆ ਜਾਣਾ ਮੁਨਾਸਬ ਸਮਝਿਆ ਅਤੇ ਦਰਬਾਰ ਸਾਹਿਬ 
ਵਿਚ ਭੇਟ ਕਰ ਦਿੱਤਾ। ਦੂਜਾ, ਹਾਜੀ ਮੁਹੰਮਦ ਮਸਕੀਨ 
ਵਲੋਂ ਤਿਆਰ ਕੀਤਾ ਬੇਸ਼ਕੀਮਤ “ਚੰਦਨ ਦਾ ਚੌਰ” ਜੋ ਉਸ 
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ਨੇ 31 ਦਸੈਬਰ 1925 ਈ. ਨੂੰ ਹਰਿਮੰਦਿਰ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ 
ਪ੍ਸਤੁਤ ਕੀਤਾ ਸੀ। 

ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸੁਧਾਰ ਲਹਿਰ ਵੇਲੇ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਦੇ 
ਦੇ ਹਵਾਲੇ ਨ ਕਰਨ ਤੇ ਜੋ ਮੋਰਚਾ ਲਗਿਆ ਸੀ, ਉਹ 
“ਚਾਬੀਆਂ ਦਾ ਮੋਰਚਾ” ਵਜੋਂ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਹੈ।5 ਜਨਵਰੀ 1922 
ਈ. ਨੂੰ ਸ਼ੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਬੈਧਕ ਕਮੇਟੀ ਦੇ ਪ੍ਰਧਾਨ 
ਖ਼ਤਮ ਹੋਇਆ। ਬਲੂ ਸਟਾਰ ਓਪਰੇਸ਼ਨ ਵੇਲੇ ਤੋਸ਼ਾਖ਼ਾਨੇ ਵਾਲੇ 
ਕਮਰੇ ਨੂੰ ਨੁਕਸਾਨ ਪਹੁੰਚਿਆ ਸੀ। ਉੱਜ ਭਾਵੇਂ ਕੀਮਤੀ 
ਵਸਤੂਆਂ ਬਚ ਗਈਆਂ, ਪਰ ਹੈਦਰਾਬਾਦੀ ਚੰਦੋਆ ਗੋਲਾ- 
ਬਾਰੀ ਦੀ ਤਪਸ਼ ਨਾਲ ਝੁਲਸ ਗਿਆ। ਇਸ ਤੋਸ਼ਾਖ਼ਾਨੇ ਦੀ 
ਸੁਰਖਿਆ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਸ਼੍ਰੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਬੈਧਕ ਕਮੇਟੀ` 
ਕਰਦੀ ਹੈ। 


ਤ੍ਰਿਸ਼ਨਾ : ਸੈਸਕ੍ਰਿਤ ਪਿਛੋਕੜ ਵਾਲੇ ਇਸ ਸ਼ਬਦ ਦਾ ਆਮ 
ਅਰਥ ਹੈ ਪਿਆਸ, ਤ੍ਰਿਖਿ। ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਖੋਤਰ ਵਿਚ 
ਇਸ ਨੂੰ ਮਨੁੱਖ ਦੀ ਕਿਸੇ ਵਸਤੂ ਨੂੰ ਪਾਪਤ ਕਰਨ ਦੀ ਪ੍ਰਬਲ 
ਇੱਛਾ ਲਈ ਵਰਤਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਪਰ ਤ੍ਰਿਸ਼ਨਾ ਕਦੇ ਤ੍ਰਿਪਤ 
ਨਹੀਂ ਹੁੰਦੀ, ਵਧਦੀ ਹੀ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ 
ਨੇ ਗਉੜੀ ਰਾਗ ਵਿਚ ਕਿਹਾ ਹੈ-- /ਤ੍ਰਿਸ਼ਨਾ /ਥਰਲੰ ਹੀ 
ਕਾ ਸ਼ਝਾੰ ਹੈ/ ਕੀਟ ਲੋਠੇ ਲਾਖ ਲੌਠੈ ਮਨ ਨ ਹੌਠੇ / ਪਰੈ ਪਰੈ 
ਹੀ ਕਉਂ ਛਝਾ 2ੈ/ (ਗੁ.ਗੰੰ.੭13)। ਧਨਾਸਰੀ ਰਾਗ ਵਿਚ 
ਵੀ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਕਿਹਾ ਹੈ- ਵਡੇ ਵਡੇ ਰਾਜਨ ਅਰ ਡੂਮਨ 
ਤਾ ਕੀ ਤਿਸ਼ਨ ਨ ਲੁਝੀ/ ਲਪਾਟੇ ਰਹੇ ਆਇਆ ਰੰਗ ਆੜ 
ਲੰਚਨ ਕਛੁ ਨ ਨੂਈ/ (ਗੁ ਗੰ 672)। 

ਤ੍੍‌ਸ਼ਨਾ ਨੂੰ ਬੁਝਾਉਣ ਜਾਂ ਤ੍ਿਪਤ ਕਰਨ ਦੇ ਉਪਾ 
ਵੀ ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਦਸੇ ਗਏ ਹਨ। ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ 
ਜੀ ਨੇ ਇਸ ਦਾ ਪ੍ਰਮੁਖ ਉਪਾ ਹਰਿ-ਨਾਮ ਦੀ ਆਰਾਧਨਾ 
ਦਸਿਆ ਹੈ- ਤ੍ਰਿਸ਼ਨਾ ਝੁਝੈ ਗੱਡ ਕੰ ਨਾਮ/ ਮਹਾ ਸੰਤੱਖ 
ਹੌਵੈ ਗੁਰਬਚਨ ਪਭ ਲਓ ਲਾਗੈ ਪੁਰਨ /ਹਿਆਲੁ / ਮਹਾ 
ਕਲੌਲ ਝੁਝ/ਹ ਆਇਆ ਕੰ ਕਾਠ /ਕਾਰਪਾ ਮੰਠੇ ਦੀਨ 
ਦਇਆਲ / ਅਪਣਾ ਨਾਨ ਦੇਹਿ ਜਾਪ ਪੂਰਨ ਹੋਇ ਦਾਸ 
ਕਾ ਘਾਲ / (ਗੁੀੰ.682-83)। 
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ਤ੍ਰਿਪਤਾ, ਮਾਤਾ (ਮ. 1522 ਈ.) : ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ 
ਜੀ ਦੀ ਮਾਤਾ ਅਤੇ ਬਾਬੇ ਕਾਲੂ ਜੀ ਦੀ ਪਤਨੀ, ਮਾਤਾ 
ਤ੍ਰਿਪਤਾ ਜੀ ਦਾ ਜਨਮ ਚਾਹਲ ਪਿੰਡ ਦੇ ਭਾਈ ਰਾਮੇ ਦੇ 
ਘਰ ਮਾਈ ਭਰਾਈ ਦੀ ਕੁੱਖੋਂ ਹੋਇਆ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ 
ਬਾਬੇ ਕਾਲੂ ਤੋ' ਤੁਰਤ ਬਾਦ ਸੈਨ 1522 ਈ. ਵਿਚ ਰਾਵੀ 
ਨਦੀ ਦੇ ਕੰਢੇ ਉਤੇ ਵਸੇ ਕਰਤਾਰਪੁਰ ਕਸਬੇ ਵਿਚ ਹੋਇਆ। 


ਤ੍ਰਿਲੋਚਨ, ਭਗਤ : ਭਾਰਤੀ ਇਤਿਹਾਸ ਦੇ ਮੱਧ-ਯੁਗ ਦਾ 
ਇਕ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਭਗਤ ਜਿਸ ਦੇ ਚਾਰ ਸ਼ਬਦ ਗੁਰੂ ਰਥ ਸਾਹਿਬ 
ਵਿਚ ਸੈਕਲਿਤ ਹਨ। ਇਸ ਦੇ ਜਨਮ-ਸਮੇਂ ਅਤੇ ਜਨਮ- 
ਸਥਾਨ ਬਾਰੇ ਕੋਈ ਪ੍ਰਮਾਣਿਕ ਜਾਣਕਾਰੀ ਨਹੀਂ ਮਿਲਦੀ। 
ਇਸ ਦਾ ਜਨਮ ਮੈਕਾਲਿਫ਼ ਅਨੁਸਾਰ ਸੈਨ 1267 ਈ. (1324 
_ ਬਿ.) ਵਿਚ ਹੋਇਆ ਸੀ, ਪਰ ਮਹਾਨ-ਕੋਸ਼ਕਾਰ ਨੇ ਸੈਨ 1267 
ਈ. ਦੀ ਥਾਂ ਸੈਨ 1268 ਈ. (1325 ਬਿ.) ਵਿਚ ਇਸ ਦਾ 
ਜਨਮ ਮਹਾਰਾਸ਼ਟਰ ਦੇ ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ ਸ਼ੋਲਾਪੁਰ ਦੇ ਬਾਰਸੀ ਕਸਬੇ 
ਵਿਚ ਹੋਇਆ ਮੰਨਿਆ ਹੈ। ਨਾਭਾਦਾਸ ਨੇ “ਭਗਤਮਾਲ” ਵਿਚ 
ਇਸ ਨੂੰ ਨਾਮਦੇਵ ਵਾਂਗ ਗਿਆਨਦੇਵ ਦਾ ਚੇਲਾ ਦਸਿਆ ਹੈ। 
ਇਹ ਕੁਲ-ਪਰੈਪਰਾ ਤੋ ਵੈਸ਼ ਸੀ। ਕੁਝ ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਦਾ 
ਅਨੁਮਾਨ ਹੈ ਕਿ ਇਸ ਦਾ ਜੱਦੀ ਪਿੰਡ ਉੱਤਰ ਪ੍ਰਦੇਸ਼ ਵਿਚ 
ਸੀ, ਪਰ ਬਾਦ ਵਿਚ ਗਿਆਨਦੇਵ ਦੇ ਸੈਪਰਕ ਵਿਚ ਆਉਣ 
ਕਾਰਣ ਮਹਾਰਾਸ਼ਟਰ ਵਲ ਚਲਾ ਗਿਆ। 

ਇਸ ਦੇ ਚਰਿਤ੍ਰ ਦੀ ਸਭ ਤੋਂ ਵੱਡੀ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ਤਾ 
ਇਹ ਸੀ ਕਿ ਇਹ ਸਾਧੂਆਂ ਪ੍ਰਤਿ ਬਹੁਤ ਸ਼ਰਧਾ ਰਖਦਾ ਸੀ 
ਅਤੇ ਆਏ ਗਏ ਸਾਧੂਆਂ ਦੀ ਭੋਜਨ ਆਦਿ ਨਾਲ ਸੇਵਾ 
ਕਰਦਾ ਸੀ। ਪਰ ਸੇਵਾ ਦਾ ਕੰਮ ਇਸ ਦੀ ਪਤਨੀ ਤੋੱ 
ਇਕਲਿਆਂ ਨ ਸਾਂਭੇ ਜਾਣ ਕਾਰਣ ਇਸ ਨੇ “ਅੰਤਰਯਾਮੀ” 
ਨਾਮਕ ਇਕ ਨੌਕਰ ਰਖਿ ਲਿਆ। ਉਸ ਨੌਕਰ ਨਾਲ ਸ਼ਰਤ 
ਇਹ ਠਹਿਰੀ ਕਿ ਉਹ ਨਿੱਤ ਘਟੋਂ ਘਟ 5 ਜਾਂ 7 ਸੇਰ ਭੋਜਨ 
ਕਰੇਗਾ ਅਤੇ ਅਜਿਹਾ ਕਰਨ ਉਤੇ ਉੱਸ ਨੂੰ ਕੋਈ ਵੀ ਨਹੀਂ 
ਟੋਕੇਗਾ, ਨਹੀਂ ਤਾਂ ਉਹ ਨੌਕਰੀ ਛਡ ਜਾਵੇਗਾ। ਉਸ ਨੌਕਰ 
ਨੇ ਆਪਣਾ ਕੈਮ ਇਤਨੀ ਰੁਚੀ ਅਤੇ ਪ੍ਰਮ-ਭਾਵ ਨਾਲ 
ਕੀਤਾ ਕਿ ਅਤਿਥੀ-ਸਾਧੂਆਂ ਦੀ ਗਿਣਤੀ ਨਿੱਤ ਵਧਦੀ 
ਗਈ। ਫਲਸਰੂਪ ਭੋਜਨ ਤਿਆਰ ਕਰਨ ਦਾ ਕੰਮ ਵਧ 
ਗਿਆ। ਇਕ ਵਾਰ ਅਧਿਕ ਕੰਮ ਹੋ ਜਾਣ ਕਾਰਣ ਭਗਤ 
ਤ੍ਰਿਲੋਚਨ ਦੀ ਪਤਨੀ ਨੇ ਆਪਣੀ ਕਿਸੇ ਗਵਾਂਢਣ ਨੂੰ ਕਹਿ 
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ਤ੍ਲੋਚਨ , ਭਗਤ 
ਦਿੱਤਾ ਕਿ ਇਸ ਨੌਕਰ ਦੇ ਆਉਣ ਨਾਲ ਸਾਧੂਆਂ ਦੀ 
ਆਮਦ ਵਧ ਗਈ ਹੈ ਅਤੇ ਆਪ ਵੀ ਬੇਹਿਸਾਬਾ ਖਾਂਦਾ ਹੈ। 
ਜਦੋ' ਇਸ ਗੱਲ ਦਾ ਪਤਾ 'ਅੰਤਰਯਾਮੀ” ਨੂੰ ਲਗਾ ਤਾਂ ਉਹ 
ਚੁਪ ਚਾਪ ਨੌਕਰੀ ਛਡ ਕੇ ਚਲਾ ਗਿਆ। ਬਾਦ 'ਤੇ ਭਗਤ 
ਤ੍ਰਿਲੋਚਨ ਨੂੰ ਪਤਾ ਚਲਿਆ ਕਿ ਉਹ ਨੌਕਰ ਸਚਮੁਚ ਹੀ 
“ਅੰਤਰਯਾਮੀ” (ਪ੍ਭੂ) ਸੀ ਜਿਸ ਕਰਕੇ ਪਛਤਾਵਾ ਹੋਣ 
ਲਗਾ। ਇਸ ਤੋਂ ਅਧਿਕ ਆਪ ਦੇ ਜੀਵਨ ਬਾਰੇ ਹੋਰ ਕੋਈ 
ਜਾਣਕਾਰੀ ਨਹੀਂ ਮਿਲਦੀ। 

ਆਚਾਰਯ ਪਰਸ਼ੁਰਾਮ ਚਤੁਰਵੇਦੀ ( ਓਤਗਾੰ ਭਾਰਤਾ 
ਕਾਂ ਸੰਤਾ-ਪਰੰਪਰਾ, ਪੰਨਾ 112) ਅਨੁਸਾਰ ਇਸ ਦੇ ਤਿੰਨ 
ਪਦ ਨਰਾਣੇ ਵਾਲੀ (ਦਾਦੂ ਦੁਆਰੇ ਦੀ) ਪੋਥੀ ਵਿਚ ਵੀ 
ਮਿਲਦੇ ਹਨ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਇਕ ਰਾਗ ਟੋਭੀ ਦਾ ਹੈ, ਦੂਜਾ 
ਰਾਗ ਸਾਰਗ ਦਾ ਅਤੇ ਤੀਜਾ ਰਾਮਕਲੀ ਰਾਗ ਦਾ ਹੈ। 
ਰਾਮਕਲੀ ਵਾਲੇ ਪਦੇ ਵਿਚ “ਉਲਟਬਾਂਸੀ” (ਵੇਖੋ) ਦਾ ਨਮੂਨਾ 
ਵੇਖਿਆ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ। ਵਿਸ਼ੇ ਅਨੁਸਾਰ ਪਹਿਲੇ ਪਦੇ ਵਿਚ 
ਸੈਸਾਰਿਕ ਸੰਬੈਧ ਦੀ ਵਿਅਰਥਤਾ ਦਸੀ ਗਈ ਹੈ ਅਤੇ ਦੂਜੇ 
ਤੇ ਤੀਜੇ ਵਿਚ ਸਾਧਨਾ ਦੇ ਸਰੂਪ ਉਤੇ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਪਾਇਆ 
ਗਿਆ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਪਦਿਆਂ ਦੀ ਪ੍ਰਮਾਣਿਕਤਾ ਬਾਰੇ ਕੋਈ 
ਤੱਥ ਉਪਲਬਧ ਨਹੀਂ ਹੈ। 

ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਭਗਤ ਤ੍ਰਿਲੋਚਨ ਦੇ 
ਚਾਰ ਸ਼ਬਦ ਹਨ। ਪਹਿਲਾ ਸਿਰੀ ਰਾਗ ਵਿਚ ਦਰਜ ਹੈ। ਦੋ 
ਦੋ ਤੁਕਾਂ ਦੇ ਪਦਿਆਂ ਦੇ ਇਸ ਸ਼ਬਦ ਵਿਚ ਤਿੰਨ ਤੁਕਾਂ ਦਾ 
“ਰਹਾਉ” ਵੀ ਹੈ। ਮਾਇਆ ਦੇ ਪ੍ਰਭਾਵ ਨੂੰ ਖ਼ਤਮ ਕਰਨ 
ਲਈ ਜਿਗਿਆਸੂ ਨੂੰ ਉਪਦੇਸ਼ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚ 
ਮਰਾਠੀ ਭਾਸ਼ਾ ਦਾ ਪ੍ਰਭਾਵ ਵੀ ਸਪੱਸ਼ਟ ਦਿਸਦਾ ਹੈ। ਗੂਜਰੀ 
ਰਾਗ ਵਿਚ ਦਰਜ ਦੂਜੇ ਸ਼ਬਦ ਵਿਚ ਦੋ ਦੋ ਤੁਕਾਂ ਦੇ 4 ਪਦੇ 
ਹਨ ਅਤੇ ਦੋ ਤੁਕਾਂ ਦਾ “ਰਹਾਉ” ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚ ਪਾਖੰਡੀ 
ਸੈਨਿਆਸੀ ਨੂੰ ਚੇਤਾਵਨੀ ਦਿੱਤੀ ਗਈ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚ 
ਪੰਜਾਬੀ ਦਾ ਪ੍ਰਭਾਵ ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ। ਤੀਜੇ ਸ਼ਬਦ ਵਿਚ ਦੋ ਦੋ 
ਤੁਕਾਂ ਦੇ ਪੰਜ ਪਦੇ ਹਨ ਅਤੇ ਇਕ ਤਕ ਦਾ “ਰਹਾਉ” ਹੈ। 
ਇਸ ਵਿਚ ਜਿਗਿਆਸੂ ਨੂੰ ਦਸਿਆ ਗਿਆ ਹੈ ਕਿ ਸੈਸਾਰਿਕ 
ਵਸਤੂ ਪ੍ਰਤਿ ਮੋਹ ਦੀ ਭਾਵਨਾ ਰਖਣ ਵਾਲਾ ਅੰਤ ਵਿਚ 
ਪਛਤਾਉਂਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਦੇ ਮੁਕਾਬਲੇ ਨਾਰਾਇਣ ਦਾ ਸਿਮਰਨ 
ਕਰਨ ਵਾਲਾ ਹੀ ਸਫਲ-ਮਨੌਰਥ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਧਨਾਸਰੀ ਰਾਗ 
ਵਿਚ ਸੈਕਲਿਤ ਚੌਥੇ ਸ਼ਬਦ ਵਿਚ ਪਹਿਲਾਂ ਦੋ ਤੁਕਾਂ ਦਾ 
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“ਰਹਾਉ” ਹੈ, ਫਿਰ ਇਕ ਤਿੰਨ ਤੁਕਾਂ ਦਾ ਪਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਅਗਲੇ 
ਪੰਜ ਪਦੇ ਦੋ ਦੋ ਤੁਕਾਂ ਦੇ ਹਨ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਦੂਜੀ ਤੁਕ ਨਿੱਕੀ 
ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚ ਕਰਮ ਅਨੁਸਾਰ ਫਲ ਭੋਗਣ ਅਤੇ ਉਸ ਤੋਂ 
ਬਚਣ ਲਈ ਹਰਿ-ਨਾਮ ਦੀ ਸਾਧਨਾ ਉਤੇ ਬਲ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ 
ਹੈ। ਮਰਾਠੀ ਭਾਸ਼ਾ ਦਾ ਪ੍ਰਭਾਵ ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ। 

ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ “ਸਲੋਕ ਕਬੀਰ” ਦੇ 
ਪ੍ਰਕਰਣ ਵਿਚ ਦੋ ਸ਼ਲੋਕ (212 ਅਤੇ 213) ਭਗਤ ਤ੍ਰਿਲੋਚਨ 
ਅਤੇ ਭਗਤ ਨਾਮਦੇਵ ਦੇ ਪਰਸਪਰ ਸੈਵਾਦ ਨਾਲ ਸੰਬੰਧਿਤ 
ਹਨ। ਤ੍ਰਿਲੋਚਨ ਨਾਮਦੇਵ ਨੂੰ ਸੈਸਾਰਿਕਤਾ ਵਿਚ ਬਹੁਤ 
ਅਧਿਕ ਖਚਿਤ ਕਹਿੰਦਾ ਹੈ, ਪਰ ਨਾਮਦੇਵ ਆਪਣੀ ਧਾਰਣਾ 
ਸਪੱਸ਼ਟ ਕਰਦਾ ਹੋਇਆ ਕਹਿੰਦਾ ਹੈ ਕਿ ਸੈਸਾਰਿਕ ਕੰਮ 
ਕਰਦਿਆਂ ਸਚੀ ਭਗਤੀ ਪੇਮ ਪੂਰਵਕ ਨਾਮ-ਸਿਮਰਨ 
ਦੁਆਰਾ ਕੀਤੀ ਜਾ ਸਕਦੀ ਹੈ। 


ਤੇਹਣ (ਉਪ-ਜਾਤਿ) : ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਖੜ੍ਹੀਆਂ ਦੀ ਇਕ ਉਪ- 
ਜਾਤਿ ਜਿਸ ਦਾ ਸਬੰਧ ਉੱਚੇ ਵਰਗ ਦੀ ਸ਼ਰੀਨ ਜਾਤਿ 
ਨਾਲ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਅੰਗਦ ਦੇਵ ਜੀ ਇਸੇ ਉਪ-ਜਾਤਿ ਵਿਚੋਂ 
ਸਨ। ਗੁਰੂ ਅੰਗਦ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਇਸ ਉਪ-ਜਾਤਿ ਵਿਚੋਂ 
ਹੋਣ ਕਾਰਣ ਆਦਰ ਨਾਲ ਤੇਹਣਾਂ ਨੂੰ “ਬਾਵਾ” ਵੀ ਕਿਹਾ 
ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਉਪ-ਜਾਤਿ ਦੇ ਪਿਛੋਕੜ ਬਾਰੇ ਹੁਣ 
ਜਾਣਕਾਰੀ ਦਾ ਅਭਾਵ ਹੈ। ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ ਕਿ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦਾ 
ਪੂਰਵਜ ਆਪਣੇ ਜੀਉਂਦੇ ਜੀ ਤ੍ਰੌਰਿਣਾਂ (ਮਾਤਾ-ਪਿਤਾ ਦਾ 
ਰਿਣ, ਦੇਵਤਿਆਂ ਦਾ ਰਿਣ ਅਤੇ ਪਿਤਰਾਂ ਦਾ ਰਿਣ) ਤੋਂ 
ਮੁਕਤ ਹੋ ਗਿਆ ਸੀ, ਇਸ ਵਾਸਤੇ ਉਸ ਦੇ ਬੈਸ ਦੀ “ਤੈਰਿਣ 
-ਮੁਕਤ” ਅੱਲ ਪੈ ਗਈ, ਜੋ ਬਾਦ ਵਿਚ ਵਿਗੜ ਕੇ ਕੇਵਲ 
“ਤੋਹਣ” ਰਹਿ ਗਈ। 


ਤ੍ਰੇਤਾ-ਯੁਗ : ਭਾਰਤੀ ਦਰਸ਼ਨ-ਆਚਾਰਯਾਂ ਅਤੇ ਪੁਰਾਣਕਾਰਾਂ 
ਨੇ ਸਿ੍‌ਸ਼ਟੀ ਦੇ ਕਾਲ-ਚੱਕਰ ਨੂੰ ਚਾਰ ਯੁਗਾਂ ਵਿਚ ਵੰਡਿਆ 
ਹੈ-ਸਤ੍ਯੁਗ, ਤੋਤਾ, ਦਵਾਪਰ ਅਤੇ ਕਲਿਯੁਗ। ਸਪੱਸ਼ਟ 
ਹੈ ਕਿ ਤੇਤਾ ਕਰਮ ਵਿਚ ਦੂਜੀ ਥਾਂ ਉਤੇ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚ 
ਧਰਮ ਦੀ ਚੌਥੀ ਕਲਾ ਜਾਂ ਅੰਸ਼ ਘਟ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਧਰਮ- 
ਧੌਲ ਕੇਵਲ ਤਿੰਨ ਪੈਰਾਂ ਉਤੇ ਖੜਾ ਰਹਿੰਦਾ ਹੈ। 
ਤੇਤਾ-ਯੁਗ ਦੇ ਲੋਕ ਸਚੇ ਅਤੇ ਧਾਰਮਿਕ ਸੈਸਕਾਰਾਂ 
ਵਾਲੇ ਸਨ। ਯੱਗਾਂ ਨੂੰ ਵਿਧੀ-ਪੂਰਵਕ ਪਵਿੱਤਰ ਕਰਮਾਂ ਵਜੋਂ 
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ਤੈ-ਗੁਣ 
ਕੀਤਾ ਜਾਂਦਾ ਸੀ। ਮਨੁੱਖ ਸਾਰੇ ਕਾਰਜ ਮਨੋਰਥ- ਨਿਮਿਤ 
ਕਰਦੇ ਸਨ ਅਤੇ ਆਪਣੇ ਧਾਰਮਿਕ ਸੈਸਕਾਰਾਂ ਦੇ ਫਲ ਦੀ 
ਇੱਛਾ ਕਰਦੇ ਸਨ। ਇਸ ਯੁਗ ਦੀ ਮਿਆਦ ਵਿਦਵਾਨਾਂ 
ਅਨੁਸਾਰ 12,96,000 ਵਰ੍ਹੇ ਹੈ ਅਤੇ ਮਨੁੱਖ ਦੀ ਉਮਰ 
300 ਵਰ੍ਹੇ ਹੈ। ਸਤਿਯੁਗ ਤੋ ਬਾਦ ਇਸੇ ਯੁਗ ਦਾ ਸਥਾਨ 
ਅਤੇ ਮਹੱਤਵ ਹੈ। ਮੱਧ-ਯੁਗ ਦੇ ਸੈਤਾਂ/ਭਗਤਾਂ ਨੇ ਇਸ ਦੇ 
ਵਰਣਨ ਵਿਚ ਅਧਿਕ ਰੁਚੀ ਨਹੀਂ ਲਈ। 

ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਇਸ ਯੁਗ ਵਿਚ ਧਰਮ 
ਦੀ ਇਕ ਕਲਾ ਦੇ ਨਸ਼ਟ ਹੋਣ ਅਤੇ ਧਰਮ-ਧੌਲ ਦੇ ਤਿੰਨ 
ਪੈਰਾਂ ਉਤੇ ਟਿਕੇ ਹੋਣ ਦੀ ਗੱਲ ਦਾ ਹਵਾਲਾ ਦਿੰਦਿਆਂ 
ਕਿਹਾ ਹੈ ਕਿ ਮਨਮੁਖ ਵਿਅਕਤੀਆਂ ਨੂੰ ਇਸ ਯੁਗ ਵਿਚ 
ਈਸ਼ਵਰੀ ਗਿਆਨ ਘਟ ਹੀ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ-- ਤ੍ਰੰਤੈ ਧਰਮ 
ਕਲਾ /ਇਕ' ਚੁਕਾ/ ਤਨੈਨੇ ਚਰਣ /ਇਕ ਦ/ਝਧਾ ਸੂਕਾ/ 
ਗੁਰਮ/ਖ ਹੋਵੈ ਸ਼ ਸ਼ਾਚੁ ਵਖਾਣੈ ਮਨਮ/ਖ' ਪਚੈ ਆਵਾਈੰ 2 / 
(ਗੁਗੰ੍‌.1023)। ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਵਿਚ ਸਤਿਯੁਗ ਅਤੇ ਕਲਿਯੁਗ 
ਤੋਂ ਬਿਨਾ ਹੋਰਨਾਂ ਬਾਰੇ ਘਟ ਹੀ ਚਰਚਾ ਹੋਈ ਹੈ। 


ਤਰੈ-ਗੁਣ : ਗੁਣ ਸ਼ਬਦ ਦੇ ਅਨੇਕ ਅਰਥਾਂ ਵਿਚੋਂ ਇਕ 
ਅਰਥ ਮਾਇਆ ਦੇ ਤਿੰਨ ਘਟਕਾਂ ਜਾਂ ਹਿੱਸਿਆਂ ਨਾਲ 
ਸੋਬੰਧਿਤ ਹੈ। ਇਸ ਸ਼ਬਦ ਨੂੰ ਪਰਿਭਾਸ਼ਿਕ ਰੂਪ ਸਾਂਖ੍ਯ 
ਸ਼ਾਸਤੁ ਵਿਚ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਉਥੇ ਇਹ ਪ੍ਰਕ੍ਰਿਤੀ ਦੇ 
ਘਟਕ ਅਥਵਾ ਅਵ੍ਯਵ ਮੰਨੇ ਗਏ ਹਨ। ਇਹ ਤਿੰਨ ਗੁਣ 
ਹਨ-- ਸੱਤ੍ਵ, ਰਜਸ ਅਤੇ ਤਮਸ। ਸੱਤਵ (ਸਤੋ) ਦਾ ਅਰਥ 
ਹੈ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਕਰਨ ਵਾਲਾ ਜਾਂ ਗਿਆਨ। ਇਸ ਨੂੰ ਤਿੰਨਾਂ 
ਗੁਣਾਂ ਵਿਚ ਪ੍ਰਧਾਨਤਾ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੈ। ਇਸ ਦਾ ਕਾਰਜ ਉਪਰ 
ਜਾਂ ਉੱਥਾਨ ਵਲ ਵਿਕਸਿਤ ਹੋਣਾ ਹੈ। ਰਜਸ੍‌ (ਰਜੋ) ਦਾ 
ਅਰਥ ਗਤਿ ਜਾਂ ਕ੍ਰਿਆ ਹੈ। ਇਸ ਨਾਲ ਸਿ੍‌ਸ਼ਟੀ ਵਿਚ 
ਗਤਿਮਾਨਤਾ ਦੀ ਸਥਿਤੀ ਧੈਦਾ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਤਮਸ੍‌ (ਤਮੋ) 
ਦਾ ਅਰਥ ਹੈ ਅੰਧਕਾਰ ਜਾਂ ਜੜਤਾ। ਇਹ ਪਹਿਲੇ ਦੋ ਗੁਣਾਂ 
ਦੇ ਸੈਚਾਲਨ ਦਾ ਨਿਰੋਧਕ ਅਤੇ ਅਧਰਮ, ਅਗਿਆਨ ਆਦਿ 
ਦਾ ਕਾਰਣ ਹੈ। ਜਿਵੇਂ ਤਿੰਨ ਡੋਰੀਆਂ ਨਾਲ ਰੱਸੀ ਵੱਟੀ 
ਲਪੇਟੀ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਨੇ ਸੋਰਠ ਰਾਗ 
ਵਿਚ ਕਿਹਾ ਹੈ ਕਿ ਤੌ੍‌ਗੁਣਾਂ ਵਿਚ ਸੈਸਾਰ ਖਚਿਤ ਹੈ। ਇਸ 
ਤੋਂ ਛੁਟਕਾਰਾ ਰਾਮ-ਨਾਮ ਦੀ ਆਰਾਧਨਾ ਦੁਆਰਾ ਸੈਭਵ 
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ਤ੍ਪਰਸਾਦ 
ਹੋ ਸਕਦਾ ਹੈ-- /ਤਹਾ ਗੁਣਾਂ /ਤਰ੍‌ਤਿਵਣੁ /ਵਆ/ਮਆ ਭਾਈ 
ਗੁਰਮੁਖ ਲੂਝ' ਸ਼ੁਝਾ/ਇ / ਰਾਮ ਨਾਨ ਲਗਿ ਛੁਟੀਐ ਭਾਈੰ 
ਪੁਛਹ /ਨਿਆਨੀਆ ਲਗਇ/ (ਗੁ ਗੰ .603)। 
- ਕਹੀ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਗੁਣਾਂ ਤੋਂ ਭਿੰਨ ਜਾਂ ਵਖ ਹੋ ਕੇ 
ਪ੍ਕ੍ਿਤੀ ਦੀ ਹਸਤੀ ਹੀ ਨਹੀਂ ਰਹਿੰਦੀ। ਪਕ੍ਰਿਤੀ ਦੇ ਜਿਤਨੇ 
ਵੀ ਪਰਿਣਾਮ ਹਨ, ਸਾਰਿਆਂ ਵਿਚ ਇਨ੍ਹਾਂ ਤਿੰਨਾਂ ਗੁਣਾਂ 
ਦੀ ਸਥਿਤੀ ਹੈ। “ਜਪੁਜੀ” ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ 
ਕਿਹਾ ਹੈ-ਏਕਾ ਮਾਈ ਜੁਗਾਤਿ /ਵਿਆਈ /ਤਿਨਿ ਚੇਲੇ 
ਪਰਵਾਣ //ਏਕ ਸੰਸ਼ਾਨੰ ਏਕ ਭੰਡਾਨਾੀੰ ਇਕ ਲਾਏ ਦਾਥਾਣ / 
/ਜਿਫ /ਤਸ਼ ਭਾਵੈ /ਤਵੈ ਚਲਾਵੈ /ਨਿਵ ਹੋਵੈ ਫਰਮਆਾਣੁ / 
(ਗੁ.ਰੀ.7)। ਕਾਲਾਂਤਰ ਵਿਚ ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਨੇ ਪ੍ਰਕ੍ਤੀ ਨੂੰ 
ਅਤੇ ਸ਼ਿਵ) ਦੁਆਰਾ ਅਭਿਵਿਅਕਤ ਕੀਤਾ ਹੈ। ਗੁਰੂ 
ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਨੇ ਕਿਹਾ ਹੈ- ਤੈ ਗਣ /ਇਖਆ ਅੰਧ ਹੈ 
ਮਾਇਆ ,ਹ ਗੁਸ਼ਾਰ/(ਗੁ.ਰੰ.30); ਤੌਂ ਗੁਣ ਆਇਆ ਮੋਹ 
ਹੈ ਗੁਰਮ/ਖ ਚਓਥਾ ਪਦ ਪਾ/ਇ। (ਗੁ ਗੰ .30)। 

ਇਨ੍ਹਾਂ ਤਿੰਨ ਗੁਣਾਂ ਵਿਚੋਂ ਜਿਸ ਕਿਸੇ ਦੀ ਜਿਥੇ 
ਕਿਥੇ ਪ੍ਰਧਾਨਤਾ ਹੁੰਦੀ ਹੈ, ਉਸ ਆਧਾਰ 'ਤੇ ਵਿਅਕਤੀਆਂ 
ਦੇ ਸੁਭਾ, ਵਿਵਹਾਰ, ਇੱਛਾ, ਭਾਵਨਾ ਆਦਿ ਦਾ ਸਰੂਪ 
ਨਿਰਧਾਰਿਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਇਹ ਗੁਣ ਸਭ ਨੂੰ ਪ੍ਭਾਵਿਤ ਕਰਦੇ 
ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਪ੍ਰਭਾਵ ਤੋਂ, ਸਾਂਖ੍ਯ ਸ਼ਾਸਤ੍੍‌ ਅਨੁਸਾਰ, 
ਕੇਵਲ ਪੁਰਸ਼ (ਅਥਵਾ ਆਤਮਾ) ਮੁਕਤ ਹੈ। 

ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਇਨ੍ਹਾਂ ਤਿੰਨਾਂ ਗੁਣਾਂ 
ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਪ੍ਰਕਾਰਜਾਂ ਨੂੰ ਮਾਇਆ ਦਾ ਖੇਲ-ਪਸਾਰਾ ਦਸਿਆ 
ਮਾਇਆ ਦਾ ਅੰਸ਼ ਮੰਨਿਆ ਹੈ-- ਭਜ ਗੁਣ ਤਮ ਗਣ ਸ਼ਤ 
ਗੁਣ ਕਗੀਆੰ /ਏਹ ਤੰਗੀ ਸ਼ਭ ਆ7ਇਆ/ (ਗੁ .ਗੰ.1123)। 
ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ ਸਿੱਖ ਮਾਨਤਾ ਅਨੁਸਾਰ ਤੈ-ਗੁਣ ਮਾਇਆਵੀ 
ਪ੍ਰਤੀਕ ਹਨ। 


ਤ੍ਪ੍ਰਸਾਦ : ਇਸ ਉਕਤੀ ਦੀ ਵਰਤੋ` ਸਭ' ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ 
“ਦਸਮ ਗੰਥ” ਵਿਚ ਹੋਈ ਮਿਲਦੀ ਹੈ। ਇਸ ਦਾ ਅਰਥ ਹੈ 
“ਤੇਰੀ ਕ੍ਰਿਪਾ ਨਾਲ”। ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਨੇ ਆਪਣੀ 
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ਰਾ 
ਬਾਣੀ-ਰਚਨਾ ਵੇਲੇ ਸ਼ੁਰੂ ਵਿਚ ਜਾਂ ਕਦੇ ਕਦੇ ਬਾਣੀ-ਪਾਠ 
ਦੇ ਵਿਚਾਲੇ ਛੰਦਾਂ ਦੇ ਆਰੰਭ ਵਿਚ ਇਸ ਉਕਤੀ ਨੂੰ 
ਵਰਤਿਆ ਏ। ਬਾਦ ਦੇ ਸਿੱਖ ਸਮਾਜ ਵਿਚ ਇਸ ਦੀ ਵਰਤੋ 
ਲਗ ਗਈ। ਇਸ ਦਾ ਮੰਤਵ ਪਰਮ-ਸੱਤਾ ਦਾ ਧੈਨਵਾਦ 
ਕਰਨਾ ਹੈ। 


ਥ 


ਥਾਨੇਸਰ (ਤੀਰਥ) : ਕੁਰੁਕਸ਼ੇਤ ਦੇ ਨੇੜੇ ਸਥਿਤ ਇਕ 
ਪੁਰਾਤਨ ਤੀਰਥ ਅਤੇ ਨਗਰ, ਜੋ ਸੱਤਵੀਂ ਸਦੀ ਵਿਚ 
ਹਰਸ਼ਵਰਧਨ ਦੀ ਰਾਜਧਾਨੀ ਸੀ। ਸੈਨ 1012 ਈ. ਵਿਚ 
ਮਹਿਮੂਦ ਗ਼ਜ਼ਨਵੀ ਨੇ ਅਤੇ ਸੈਨ 1755 ਈ. ਵਿਚ ਅਹਿਮਦ 
ਸ਼ਾਹ ਦੁਰਾਨੀ ਨੇ ਇਸ ਨੂੰ ਬਹੁਤ ਲੁਟਿਆ ਅਤੇ ਬਰਬਾਦ 
ਕੀਤਾ। ਇਸ ਨਗਰ ਦਾ ਪਿਛੋਕੜ ਪਾਂਡਵਾਂ-ਕੌਰਵਾਂ ਦੇ 
ਬਜ਼ੁਰਗ ਕੁਰੂ ਨਾਲ ਜੋੜਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਥੇ ਉਸ ਨੇ 
ਤਪਸਿਆ ਕੀਤੀ ਸੀ। ਸੂਰਜ ਗ੍ਰਹਿਣ ਦੇ ਮੌਕੇ ਤੇ ਇਸ ਦੇ 
ਸਰੋਵਰਾਂ ਵਿਚ ਇਸ਼ਨਾਨ ਕਰਨ ਦਾ ਬਹੁਤ ਮਹਾਤਮ 
ਦਸਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਇਸ ਨਗਰ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ 
ਜੀ, ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ, ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਜੀ, ਗੁਰੂ ਹਰਿ 
ਰਾਇ ਜੀ, ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ 
ਜੀ ਨੇ ਚਰਣ ਪਾਏ ਸਨ। ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ ਦੀ ਆਮਦ ਦੀ 
ਯਾਦ ਵਿਚ ਇਸ ਨਗਰ ਵਿਚ ਕਈ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਬਣੇ ਹੋਏ 
ਹਨ-- 

(1) ਗੁਰਦੁਆਰਾ /ਲੈੱਧਬਟੀ ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ ਪਹਲੀ : ਇਸ 
ਸਥਾਨ ਉਤੇ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਉਦੋਂ ਬਿਰਾਜੇ 
ਸਨ, ਜਦੋਂ ਸੂਰਜ ਗ੍ਰਹਿਣ ਦੇ ਮੌਕੇ ਇਕੱਠੇ ਹੋਏ ਲੋਕਾਂ 
ਨੂੰ ਉਨ੍ਹਾਂ ਲੇ ਧਰਮ ਉਪਦੇਸ਼ ਕੀਤਾ ਸੀ, ਰਵਾਇਤ 
ਅਨੁਸਾਰ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੁਆਰਾ ਸੂਰਜ ਗ੍ਰਹਿਣ ਦੇ ਮੌਕੇ 
ਮਾਂਸ ਦਾ ਭੋਜਨ ਤਿਆਰ ਕਰਨ ਉਤੇ ਪੁਜਾਰੀ ਅਤੇ 
ਪਾਂਡੇ ਬਹੁਤ ਨਾਰਾਜ਼ ਹੋਏ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਆਪਣੇ ਪ੍ਰ ਵਚਨ 
(ਮਾਹ ਮਾਲ ਕਾਰੈ /ਰਥਾ ਝਗੜਾ...) ਦੁਆਰਾ ਉਨ੍ਹਾਂ 
ਨੂੰ ਵਾਸਤਵਿਕਤਾ ਦੀ ਜਾਣਕਾਰੀ ਦਿੱਤੀ। ਇਹ ਗੁਰੂ- 
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ਬਾਨਸਰ 


(2) 


ਧਾਮ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਛੇਵੀਂ ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ ਤੋ ਲਗਭਗ 
ਦੋ ਕਿਮੀ. ਦੇ ਵਿਥ ਉਤੇ ਹੈ। ਇਸ ਦੀ ਵਰਤਮਾਨ 
ਇਮਾਰਤ ਕੈਥਲ-ਪਤਿ ਭਾਈ ਉਦੈ ਸਿੰਘ ਨੇ 
ਬਣਵਾਈ ਸੀ। 


__ ਇਸ ਸਥਾਨ ਉਤੇ ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ 14 ਜਨਵਰੀ 


(4) 


(5) 


1553 ਈ. ਨੂੰ ਸੂਰਜ ਗ੍ਰਹਿਣ ਦੇ ਮੌਕੇ ਬਿਰਾਜੇ ਸਨ। 
ਗੁਰੂ ਹਰਿ ਰਾਇ ਜੀ ਵੀ ਸੂਰਜ ਗ੍ਰਹਿਣ ਦੇ ਸਮੇ 
ਕੁਰੁਕਸ਼ੇਤ ਆਉਣ 'ਤੇ ਇਸੇ ਸਥਾਨ ਉਤੇ ਠਹਿਰੇ ਸਨ। 
ਸਾਹਿਬ ਦੋ ਵਾਰ ਆ ਕੇ ਠਹਿਰੇ ਦਸੇ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। ਇਕ 
ਵਾਰ ਜਦੋਂ ਨਾਨਕ ਮੱਤਾ ਤੋਂ ਪਰਤ ਰਹੇ ਸਨ ਅਤੇ 
ਦੂਜੀ ਵਾਰ ਸੂਰਜ ਗ੍ਰਹਿਣ ਦੇ ਅਵਸਰ 'ਤੇ । ਗੁਰੂ ਜੀ 
ਦੀ ਆਮਦ ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ ਸਨੋਹਿਤ ਸਰੋਵਰ ਨੌੜੇ 
ਪਹਿਲਾਂ ਇਕ ਥੜਾ ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ। ਸੈਨ 1909 
ਈ. ਵਿਚ ਥੜੇ ਉਤੇ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਦੀ ਉਸਾਰੀ ਹੋਈ 
ਅਤੇ ਵਰਤਮਾਨ ਸੁੰਦਰ ਇਮਾਰਤ ਬਾਬਾ ਜੀਵਨ 
ਸਿੰਘ ਨੇ ਬਣਵਾਈ। ਇਸ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਨਾਲ ਸਰੋਵਰ 
ਵੀ ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਇਹ ਥਾਨੋਸਰ ਦਾ ਮੁੱਖ 
ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਹੈ। ਸ਼੍ਰੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਬੰਧਕ ਕਮੇਟੀ 
ਦਾ ਦਫ਼ਤਰ ਵੀ ਇਸ ਵਿਚ ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। 
ਸੜਕ ਵਾਲੇ ਪਾਸੇ ਦੁਕਾਨਾਂ ਉਸਰੀਆਂ ਹੋਈਆਂ ਹਨ। 
ਜੀ ਆਪਣੀ ਇਕ ਪ੍ਚਾਰ-ਯਾੜ੍ਾ ਵੇਲੇ ਇਥੇ ਆਏ 
ਸਨ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਆਮਦ ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ ਇਥੇ 
ਪਹਿਲਾਂ ਮੰਜੀ ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਉਸਾਰੀ ਹੋਈ। ਹੁਣ ਇਥੇ 
ਸੁੰਦਰ ਇਮਾਰਤ ਬਣਵਾਈ ਜਾ ਚੁਕੀ ਹੈ। ਇਹ ਗੁਰੂ- 
ਧਾਮ ਸ਼ੇਖ਼ ਚਿੱਲੀ ਦੇ ਮਕਬਰੇ ਦੇ ਨੇੜੇ ਸਥਿਤ ਹੈ। 

ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਦਸ਼ਵ'੫/=ਸ਼ਾਗਾਂ . ਮਹੱਲਾ ਸੌਦਾਗਰਾਂ 
ਵਿਚ ਇਹ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਪੰਡਿਤ ਮਨੀ ਰਾਮ ਦੇ ਘਰ 
ਵਿਚ ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਪੰਡਿਤ ਦੀ ਬੇਨਤੀ ਤੇ 
ਦਸਮ ਗੁਰੂ ਜੀ ਇਥੇ ਆਏ ਸਨ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਆਮਦ 
ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ ਮਨੀ ਰਾਮ ਨੇ ਆਪਣੇ ਘਰ ਨੂੰ 
ਧਰਮਸ਼ਾਲਾ ਵਿਚ ਬਦਲ ਦਿੱਤਾ। ਉਸੇ ਦੇ ਵੈਸ਼ਜ ਇਸ 
ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਦੀ ਸੇਵਾ-ਸੈਭਾਲ ਕਰਦੇ ਆ ਰਹੇ ਹਨ। 
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ਥਿਤੀ ਕਬੀਰ ਜੀ ਕੀ 


(6) ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਰਾਜ ਘਾਟ : ਇਸ ਸਥਾਨ ਉਤੇ ਸੈਨ 
1702 ਈ. ਵਿਚ ਸੂਰਜ ਗ੍ਰਹਿਣ ਦੇ ਮੇਲੇ 'ਤੇ ਦਸਮ 
ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਆ ਕੇ ਸਰੋਵਰ ਦੇ ਕੰਢੇ ਆਪਣਾ 
ਠਿਕਾਣਾ ਕੀਤਾ ਸੀ। 

ਉਪਰੋਕਤ ਗੁਰੂ-ਧਾਮਾਂ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਪੱਛਮ 
ਦਿਸ਼ਾ ਵਲ ਲਗਭਗ 8 ਕਿ.ਮੀ. ਦੀ ਵਿਥ ਉਤੇ ਪਹੋਏ ਨੂੰ 
ਜਾਂਦੀ ਸੜਕ ਦੇ ਨੇੜੇ ਜੋਤੀਸਰ ਨਾਂ ਦਾ ਇਕ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਹੈ 
ਜੋ ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਦੀ ਆਮਦ 
ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਸੀ ਕ੍ਰਿਸ਼ਣ ਨੇ 
ਇਸ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਦੇ ਨੇੜੇ ਵਾਲੇ ਸਥਾਨ ਉਤੇ ਮਹਾਬਲੀ 
ਅਰਜੁਨ ਨੂੰ ਗੀਤਾ ਦਾ ਉਪਦੇਸ਼ ਦਿੱਤਾ ਸੀ। 


ਥਿਤੀ ਕਬੀਰ ਜੀ ਕੀ (ਬਾਣੀ) : ਸੈਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਦੀ 
ਰਚੀ ਇਸ ਬਾਣੀ ਦਾ ਸੈਕਲਨ ਗੁਰੂ ਗੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਗਉੜੀ 
ਰਾਗ ਵਿਚ ਹੋਇਆ ਨੈ। ਇਸ ਦਾ ਰਚਨਾ ਵਿਧਾਨ ਚੌਦ੍ਮਾ 
ਦੀਆਂ ਪੰਦਰਾਂ ਤਿਥੀਆਂ ਅਨੁਸਾਰ ਹੈ। ਤਿਥਾਂ ਬਾਰੇ ਲੋਕਾਂ 
ਦੇ ਵਹਿਮਾਂ-ਭਰਮਾਂ ਨੂੰ ਦੂਰ ਕਰਕੇ ਇਸ ਰਚਨਾ ਵਿਚ 
ਫਿਥੀਆਂ ਦੇ ਨਾਂ ਲੈ ਕੇ ਸਾਧਨਾ ਦੀਆਂ ਅਨੇਕ ਗੱਲਾਂ ਨੂੰ 
ਪ੍ਰਗਟ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਇਸ ਦਾ ਆਰੈਭ “ਅਮਾਵਸ” ਤਿਥੀ 
ਨਾਲ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਅੰਤ 'ਪੁਰਣਿਮਾ” ਤਿਥੀ ਨਾਲ। ਸੈਤ 
ਕਬੀਰ ਜੀ ਅਨੁਸਾਰ ਜਿਗਿਆਸੂ ਨੂੰ ਅਮਾਵਸ ਵਾਲੇ ਦਿਨ 
ਆਪਣੀਆਂ ਆਸ਼ਾਵਾਂ ਦਾ ਨਿਵਾਰਣ ਕਰਕੇ ਅੰਤਰਯਾਮੀ 
ਪਰਮਾਤਮਾ ਦਾ ਸਿਮਰਨ ਕਰਨਾ ਚਾਹੀਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਢੰਗ 
ਨਾਲ ਸਾਧਕ ਜੀਵਿਤ ਅਵਸਥਾ ਵਿਚ ਹੀ ਮੁਕਤੀ ਪ੍ਰਾਪਤ 
ਕਰ ਸਕਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਸ਼ਬਦ ਦੇ ਵਾਸਤਵਿਕ ਭੇਦ ਦੀ 
ਡੂੰਘਾਈ ਤਕ ਉਤਰ ਸਕਦਾ ਹੈ। 

ਇਸ ਤੋਂ ਅਗੇ ਹਰ ਤਿਥੀ ਦੇ ਪਦੇ ਵਿਚ ਪਰਮਾਤਮਾ 
ਦਾ ਸਿਮਰਨ ਕਰਨ ਅਤੇ ਉਸ ਦੇ ਨਾਮ ਨੂੰ ਵਿਚਾਰਨ ਦੀ 
ਤਕ ਸਾਰੀਆਂ ਤਿਥੀਆਂ ਨਾਲ ਅਧਿਆਤਮਿਕੜਾ ਦਾ 
ਸੈਯੋਗ ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਪੂਰਣਿਮਾ ਦੀ ਰਾਤ ਬਹੁਤ 
ਰੌਸ਼ਨ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਇਸ ਤਿਥੀ ਵਿਚ ਕੁੰਡਲਿਨੀ ਸ਼ਕਤੀ ਜਾਗ 
ਕੇ ਸਹਸਦਲ ਕਮਲ (ਦਸਮ-ਦੁਆਰ) ਕੋਲ ਪਹੁੰਚ ਜਾਂਦੀ 
ਹੈ। ਉਦੋਂ ਹਰ ਪਾਸੇ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਹੀ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਦਿਸ ਪੈਂਦਾ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ 
ਤਿਥੀਆਂ ਅਨੁਸਾਰ ਸਾਧਨਾ ਕਰਕੇ ਮਨੁੱਖ ਪੂਰਣ ਸੁਖ ਦੀ 
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ਅਵਸਥਾ ਮਾਣ ਸਕਦਾ ਹੈ। 

ਇਸ “ਥਿਤੀ” ਦਾ ਆਰੰਭ ਚਾਰ ਤੁਕਾਂ ਦੇ ਇਕ 
ਸ਼ਲੌਕ ਤੋਂ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਜਿਸ ਵਿਚ ਕਬੀਰ ਜੀ ਨੇ ਮੁੱਖ ਭਾਵ ਨੂੰ 
ਦਰਜ ਕੀਤਾ ਹੈ। ਇਸ ਤੋਂ ਅਗੇ “ਥਿੰਤੀ” ਉਪ-ਸਿਰਲੇਖ ਦੇ 
ਕੇ ਦਿਨਾਂ ਦੇ ਨਾਂਵਾਂ ਅਨੁਸਾਰ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਵਿਆਖਿਆ ਕੀਤੀ 
ਗਈ ਹੈ। ਪਹਿਲਾਂ ਅਮਾਵਸ ਬਾਰੇ ਲਿਖਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। 
ਇਸ ਪਦੇ ਤੋਂ ਬਾਦ ਦੋ ਤੁਕਾਂ ਦਾ “ਰਹਾਉ” ਹੈ ਜਿਸ ਵਿਚ 
ਸਾਰੀ ਬਾਣੀ ਦਾ ਤੱਤ੍ਰ-ਸਾਰ ਦਿੱਤਾ ਹੈ। ਤਦ-ਉਪਰੈਤ 
ਪਰਵਾ (ਏਕਮ) ਤੋਂ ਪੂਰਣਮਾਸੀ ਤਕ ਤਿਥੀ-ਕਰਮ ਅਨੁਸਾਰ 
ਵਿਆਖਿਆ ਹੋਈ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚ ਚਾਰ ਚਾਰ ਤੁਕਾਂ ਦੇ 
ਕੁਲ 16 ਪਦੇ ਹਨ ਅਤੇ ਚਾਰ ਤੁਕਾਂ ਦਾ ਇਕ ਸ਼ਲੋਕ। 
“ਰਹਾਉ” ਦੀਆਂ ਦੋ ਤੁਕਾਂ ਇਨ੍ਹਾਂ 17 ਪਦਿਆਂ ਤੋ ਵਖਰੀਆਂ 
ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਉਤੇ ਕੁਝ ਸੀਮਾ ਤਕ ਚੌਪਈ ਦੇ ਲੱਛਣਾਂ ਨੂੰ 
ਲਾਗੂ ਕੀਤਾ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਰਚਨਾ ਦੀ ਭਾਸ਼ਾ ਸਰਲ 
ਅਤੇ ਸਾਧ-ਭਾਖਾਵੀ ਰੈਗ ਵਾਲੀ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ 
ਜੀ ਨੇ ਬਿਲਾਵਲ ਰਾਗ ਵਿਚ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ 
ਜੀ ਨੇ ਗਉੜੀ ਰਾਗ ਵਿਚ ਵੀ ਤਿਥੀਆਂ ਦੀ ਰਚਨਾ 
ਕੀਤੀ ਹੈ। 


ਥਿਤੀ ਮਹਲਾ ੧ (ਬਾਣੀ) : ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੀ 
ਰਚੀ ਇਹ ਬਾਣੀ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਬਿਲਾਵਲ ਰਾਗ 
ਵਿਚ ਸੈਕਲਿਤ 20 ਪਦਿਆਂ ਦੀ ਇਸ ਬਾਣੀ ਦੇ ਰਚਨਾ- 
ਕਾਲ ਬਾਰੇ ਕੋਈ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਜਾਣਕਾਰੀ ਉਪਲਬਧ ਨਹੀਂ ਹੈ, 
ਪਰ ਇਸ ਦੀ ਕਾਵਿ-ਕਲਾ, ਭਾਵ-ਪ੍ਰਗਟਾਣ ਦੀ ਸ਼ਕਤੀ 
ਅਤੇ ਵਿਚਾਰਾਂ ਦੀ ਰੈਭੀਰਤਾ ਨੂੰ ਵੇਖ ਕੇ ਸਹਿਜੇ ਹੀ ਕਿਹਾ 
ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ ਕਿ ਇਹ ਬਾਣੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ 
ਪੜ੍ਹ ਅਵਸਥਾ ਵਿਚ ਲਿਖੀ ਹੋਵੇਗੀ। ਇਸ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਜੀ 
ਨੇ ਚੰਦ੍ਰਮਾ ਦੀ ਗਤਿ ਅਨੁਸਾਰ ਮੰਨੀਆਂ ਗਈਆਂ ਥਿਤਾਂ 
ਦਾ ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਵਿਸ਼ਲੇਸ਼ਣ ਕੀਤਾ ਹੈ।ਉਸ ਯੁਗ ਵਿਚ 
ਬਾਰੇ ਕਈ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀਆਂ ਰੂੜ੍ਹ ਭਾਵਨਾਵਾਂ ਜਾਂ ਵਹਿਮ- 
ਭਰਮ ਪ੍ਚਲਿਤ ਸਨ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੂੰ ਇਹ ਗੱਲਾਂ ਸਵੀਕਾਰ 
ਨਹੀਂ ਸਨ। ਅਸਲ ਵਿਚ, ਸਾਰੀਆਂ ਘੜੀਆਂ ਇਕ-ਸਮਾਨ 
ਪਰਮ-ਤੱਤ੍ਰ ਦੀ ਅਦ੍ਰੈਤਤਾ ਦੀਆਂ ਲਖਾਇਕ ਹਨ। ਇਸ 
ਲਈ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਸੈਸਾਰਿਕਤਾ ਵਿਚ ਗਰਸੇ ਮਨੁੱਖਾਂ ਨੂੰ ਭਰਮਾਂ 
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ਦੇ ਉਲਟ ਭਗਤੀ, ਗਿਆਨ ਅਤੇ ਵੈਰਾਗ ਨੂੰ ਧਾਰਣ ਕਰਨ 
ਦਾ ਉਪਦੇਸ਼ ਦਿੱਤਾ ਹੈ। ਇਸ ਰਚਨਾ ਦੇ ਕੇਂਦਰੀ ਭਾਵ ਨੂੰ 
“ਰਹਾਉ” ਦੀਆਂ ਦੋ ਤੁਕਾਂ ਵਿਚ ਪ੍ਰਗਟ ਕਰਦੇ ਹੋਇਆਂ ਗੁਰੂ 
ਜੀ ਨੇ ਕਿਹਾ ਹੈ ਕਿ ਬਿਨਾ ਜਗਦੀਸ਼ ਦੇ ਨਾਮ ਦੇ ਜਪ 
ਕਰਨਾ ਵਿਅਰਥ ਹੈ ਅਤੇ ਜਗਦੀਸ਼ ਦਾ ਘਰ ਗੁਰੂ ਦੇ ਸ਼ਬਦ 
ਰਾਹੀਂ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। 

ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਆਪਣੇ ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਵਿਚਾਰਾਂ 
ਨੂੰ ਪ੍ਰਗਟ ਕਰਦਿਆਂ ਦਸਿਆ ਹੈ ਕਿ ਪਰਮਾਤਮਾ ਅਮਰ ਅਤੇ 
ਅਜੂਨੀ ਹੈ। ਮਨੁੱਖ ਸਦਾ ਦ੍ਰੈਤ-ਭਾਵ ਵਿਚ ਪਛਤਾਉਂਦਾ ਹੈ। 
ਪਰਮਾਤਮਾ ਨੇ ਅਸੈਖ ਦੇਵੀ-ਦੇਵਤਿਆਂ, ਜਾਤੀਆਂ, ਚਾਰ 
ਵੇਦਾਂ, ਚਾਰ ਖਾਣੀਆਂ, ਅਨੇਕ ਬਾਣੀਆਂ, ਪੁਰਾਣਾਂ, ਸ਼ਾਸਤਾਂ 
ਆਦਿ ਦੀ ਸਿਰਜਨਾ ਕੀਤੀ ਹੈ। ਪਰ ਕੋਈ ਵਿਰਲਾ ਹੀ ਗੁਰੂ 
ਦੀ ਕ੍ਰਿਪਾ ਨਾਲ ਨਾਮ ਵਿਚ ਮਗਨ ਹੋ ਕੇ ਆਪਣੇ 
ਵਾਸਤਵਿਕ ਘਰ ਨੂੰ ਪਾਪਤ ਕਰ ਸਕਦਾ ਹੈ। ਸਚੇ ਸਾਧਕ 
ਉਸ ਪ੍ਭੂ ਵਿਚ ਸਮਾ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। ਹਰਿ-ਨਾਮ ਨੌ ਨਾਥਾਂ 
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ਕਾਇਮ ਰਹਿਣ ਵਾਲਾ ਹੈ। ਸੈਸਾਰ ਨਾਸ਼ਮਾਨ ਹੈ, ਇਸ ਲਈ 
ਜਿਗਿਆਸੂ ਨੂੰ ਚਾਹੀਦਾ ਹੈ ਕਿ ਪਰਮਾਤਮਾ ਨੂੰ ਆਪਣੇ 
ਹਿਰਦੇ ਵਿਚ ਵਸਾ ਕੇ ਮਮਤਾ ਅਤੇ ਮੌਤ ਨੂੰ ਤਿਆਗ ਦੇਵੇ। 
ਜਿਸ ਸਾਧਕ ਦੇ ਮਨ ਨੇ ਯੋਗ ਦੀਆਂ ਮੁਦਾਵਾਂ ਤੋਂ ਉਪਰਾਮ 
ਹੋ ਕੇ ਗੁਰੂ ਨੂੰ ਪਛਾਣ ਲਿਆ ਹੈ, ਉਸ ਉਤੇ ਕਾਲ ਦਾ ਪ੍ਰਭਾਵ 
ਨਹੀਂ ਪੈ ਸਕਦਾ। ਮਨੁੱਖ ਦਾ ਜੀਵਨ ਛਿਣ-ਮਾਤ੍‌ ਹੈ; ਪਰ ਜੋ 
ਸਾਧਕ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਭੈ ਵਿਚ ਮਰਦਾ ਹੈ, ਉਹ ਸੈਸਾਰ- 
ਸਾਗਰ ਵਿਚ ਕਦੇ ਨਹੀਂ' ਡੁਬਦਾ। ਚੌਥੀ ਅਵਸਥਾ ਨੂੰ ਪ੍ਰਾਪਤ 
ਕਰਨ 'ਤੇ ਸਾਧਕ ਤ੍ਰੈਗਣਾਂ ਤੋ ਉੱਚਾ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਦੇ 
ਉਪਦੇਸ਼ ਨਾਲ ਸਾਧਕ ਰੂਪੀ ਵਿਅਕਤੀਗਤ ਚੰਦ੍ਮਾ ਸਮੁੱਚੇ 
ਆਕਾਸ਼ ਵਿਚ ਲੀਨ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਪਰ ਮਨਮੁਖ ਵਿਅਕਤੀ 
ਸਦਾ ਭਟਕਦਾ ਹੀ ਰਹਿੰਦਾ ਹੈ। ਸਤਿਗੁਰੂ ਨੂੰ ਪਾਪਤ ਕਰ 
ਲੈਣ 'ਤੇ ਸਾਧਕ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਸਚੀ ਦਰਗਾਹ ਵਿਚ 
ਨਿਵਾਸ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰ ਲੈਂਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਉਸ ਦਾ 
ਦੈਤ ਭਾਵ ਨਸ਼ਟ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਵਰਤਾਂ ਅਤੇ ਬਾਹਰਲੇ 
ਆਡੰਬਰਾਂ ਜਾਂ ਕਰਮ-ਕਾਂਡਾਂ ਦੇ ਮੁਕਾਬਲੇ ਨਾਮ-ਸਾਧਨਾ 
ਉੱਤਮ ਹੈ। 

ਕ੍ਿਸ਼ਣ (ਹਨੇਰੇ) ਅਤੇ ਸ਼ੁਕਲ (ਚਾਨਣੇ) ਪੱਖਾਂ 
ਦੀਆਂ 15 ,15 ਥਿਤਾਂ ਵਿਚੋਂ ਏਕਮ ਤੋ ਚੌਦਸ ਤਕ ਇਨ੍ਹਾਂ 
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ਦੇ ਨਾਂ ਸਮਾਨ ਹਨ, ਪਰ ਪੰਦ੍ਵੀ ਥਿਤ ਹਨੇਰੇ ਪੱਖ ਵਿਚ 
ਅਮਾਵਸ ਅਤੇ ਚਾਨਣੇ ਪੱਖ ਵਿਚ ਪੂਰਣਿਮਾ ਅਖਵਾਉੱ'ਦੀ 
ਹੈ। ਇਸ ਬਾਣੀ ਦੇ 19ਵੇਂ ਪਦੇ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ 
ਨੇ ਅਮਾਵਸ ਦਾ ਉੱਲੇਖ ਤਾਂ ਕੀਤਾ ਹੈ, ਪਰ ਪੂਰਣਮਾਸੀ ਦਾ 
ਵਰਣਨ ਨਹੀਂ ਕੀਤਾ। ਇਸ ਤੋ' ਸਹਿਜ ਹੀ ਇਹ ਅਨੁਮਾਨ 
ਲਗਾਇਆ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ ਕਿ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਹਨੇਰੇ 
ਪੱਖ ਦੀਆਂ ਥਿਤਾਂ ਦਾ ਚਿਤ੍ਣ ਕਰ ਰਹੇ ਹਨ ਕਿਉਂਕਿ ਮਨੁੱਖ 
ਅਗਿਆਨ ਰੂਪੀ ਹਨੇਰੇ ਪੱਖ ਵਿਚ ਸਹੀ ਮਾਰਗ ਤੋਂ' ਖੁੰਝਿਆ 
ਹੋਇਆ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਦੀ ਸਿਖਿਆ ਜਾਂ ਉਪਦੇਸ਼ ਦੀ ਪੂਰਣਿਮਾ 
ਵਿਚ ਹੀ ਮਨੁੱਖ ਸਚੇ ਮਾਰਗ ਨੂੰ ਪਾਪਤ ਕਰ ਸਕਦਾ ਹੈ। 

ਇਸ ਬਾਣੀ ਵਿਚਲੇ ਸਾਰੇ ਪਦੇ ਛੇ ਛੇ ਤੁਕਾਂ ਦੇ 
ਹਨ। “ਰਹਾਉ” ਦੀਆਂ ਦੋ ਤੁਕਾਂ ਇਨ੍ਹਾਂ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਹਨ। 
ਛੰਦ ਦੀ ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਤੋਂ ਇਹ ਪਦੇ ਚੌਪਈ ਦੇ ਨੇੜੇ ਕਹੇ ਜਾ 
ਸਕਦੇ ਹਨ। ਮਾਤ੍ਾਵਾਂ ਵਿਚ ਇਕ-ਰੁਪਤਾ ਨਹੀਂ ਹੈ, ਪਰ 
ਰਾਗ ਦਾ ਨਿਭਾ ਸੁੰਦਰ ਵਿਧੀ ਨਾਲ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਦੂਜੀ, 
ਪੰਜਵੀਂ, ਇਕਾਦਸ਼ੀ, ਦੁਆਦਸ਼ੀ ਅਤੇ ਅਮਾਵਸ ਦਾ 
ਚਿਤ੍ਣ ਦੋ ਦੋ ਪਦਿਆਂ ਵਿਚ ਅਤੇ ਬਾਕੀ ਦਸ ਥਿਤਾਂ ਦਾ 
ਇਕ ਇਕ ਪਦੇ ਵਿਚ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਭਾਸ਼ਾ ਸਰਲ ਅਤੇ ਭਾਵ- 
ਅਨੁਕੂਲ ਹੈ। 


ਥਿਤੀ ਮਹਲਾ ੫ (ਬਾਣੀ) : ਪੰਜਵੇਂ ਗੁਰੂ ਦੀ ਇਹ ਰਚਨਾ 
ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਗਉੜੀ ਰਾਗ ਵਿਚ ਸੈਕਲਿਤ ਹੋਈ 
ਹੈ। ਸ਼ਲੌਕ-ਪਉੜੀ-ਬੈਧ ਵਿਚ ਲਿਖੀ ਇਸ ਬਾਣੀ ਵਿਚ 
ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਥਿਤਾਂ ਦਾ ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਸੈਦਰਭ 
ਚਿਤਰਿਆ ਹੈ। ਪੰਜਾਬੀ ਵਿਚ “ਥਿਤੀ” ਕਾਵਿ-ਰੂਪ ਵਿਚ 
ਬਾਣੀ ਉੱਚਾਰਣ ਦਾ ਆਰੈਭ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ 
ਬਿਲਾਵਲ ਰਾਗ ਵਿਚ ਕੀਤਾ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਦਾ ਇਸ ਕਾਵਿ- 
ਰੂਪ ਨੂੰ ਭਾਵ-ਅਭਿਵਿਅਕਤੀ ਦਾ ਸਾਧਨ ਬਣਾਉਣ ਪਿਛੇ 
ਕੀ ਮੰਤਵ ਰਿਹਾ ਸੀ ? ਇਸ ਬਾਰੇ ਵਿਸਤਾਰ ਨਾਲ “ਥਿਤੀ 
ਮਹਲਾ ੧" (ਵੇਖੋ) ਵਿਚ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਪਾਇਆ ਗਿਆ ਹੈ। 
ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਦੀ ਇਸ ਰਚਨਾ ਵਿਚ 
ਕੁਲ 17 ਪਉੜੀਆਂ ਹਨ। ਹਰ ਪਉੜੀ ਤੋ ਪਹਿਲਾਂ ਇਕ 
ਇਕ ਸ਼ਲੋਕ ਦਰਜ ਹੈ। ਪਉੜੀਆਂ ਅਤੇ ਸ਼ਲੋਕਾਂ ਵਿਚ ਭਾਵਾਂ 
ਦੀ ਸਮਾਨਤਾ ਹੈ। ਪਹਿਲੀ ਪਉੜੀ ਦੇ ਮੁਕਣ 'ਤੇ ਦੋ ਤੁਕਾਂ 
“ਰਹਾਉ” ਦੀਆਂ ਲਿਖੀਆਂ ਹਨ। ਹਰ ਪਉੜੀ ਅੱਠ ਅੱਠ 


੮੧੦੬ 110 


93 ] 


ਰ੍ ਥਿਤੀ ਮਹਲਾ ੫ 
ਤੁਕਾਂ ਦੀ ਹੈ ਸਿਵਾਏ 13ਵੀਂ ਦੇ ਜਿਸ ਵਿਚ ਦਸ ਤੁਕਾਂ ਹਨ। 
ਤੁਕਾਂ ਦਾ ਆਕਾਰ ਇਕ-ਸਮਾਨ ਨਹੀਂ ਹੈ, ਕੁਝ ਲੈਬੀਆਂ 
ਹਨ ਅਤੇ ਕੁਝ ਛੋਟੀਆਂ। ਸ਼ਲੋਕ ਦੋ ਦੋ ਤਕਾਂ ਦੇ ਦੋਹਿਰਾ- 
ਸੋਰਠਾ-ਬੋਧ ਵਿਚ ਹਨ। ਏਕਮ ਤੋ ਚੌਦਸ ਤਕ ਕ੍ਰਿਸ਼ਣ 
ਅਤੇ ਸ਼ੁਕਲ ਦੋਹਾਂ ਪੱਖਾਂ ਦਾ ਚਿਤ੍ਣ ਹੋਇਆ ਹੈ। 15ਵੀਂ 
ਪਉੜੀ ਵਿਚ ਅਮਾਵਸ ਅਤੇ 16ਵੀਂ ਵਿਚ ਪੂਰਣਿਮਾ ਉਤੇ 
ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਪਾਇਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਅਮਾਵਸ ਵਿਚ ਮਨੁੱਖ ਭਟਕਦਾ 
ਹੈ ਅਤੇ ਪੂਰਣਿਮਾ ਵਿਚ ਹਰਿ-ਪ੍ਰਾਪਤੀ-ਪਥ ਉਤੇ ਅਗੇ 
ਵਧਦਾ ਹੈ। 17ਵੀ' ਪਉੜੀ ਵਿਚ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਸ਼ਰਣ 
ਵਿਚ ਜਾਣ ਨਾਲ ਸਾਰੇ ਕਲੇਸ਼ਾਂ ਦੇ ਨਾਸ਼ ਹੋਣ ਦੀ ਵੀ ਗੱਲ 
ਕੀਤੀ ਗਈ ਹੈ। 

ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਇਸ ਬਾਣੀ ਦਾ ਕੇਂਦਰੀ 
ਭਾਵ “ਰਹਾਉ” ਵਾਲੀਆਂ ਤੁਕਾਂ ਵਿਚ ਦਿੱਤਾ ਹੈ- ਗੰਦਾ 
ਜਸ ਗਾਈਆ ਗਹਿ ਨੰਤ / 7/ਲਿ ਭਜੀਆੰ ਸ਼ਾਧ ਸੰਗਿ ਮਰੇ 
ਮੀਤ /(ਗੁ ਗ੍ਰੰ.296)। ਇਸ ਭਾਵ ਨੂੰ ਜਿਗਿਆਸੂ ਦੇ ਮਨ 
ਵਿਚ ਬਿਠਾਉਣ ਲਈ ਬਾਰ ਬਾਰ ਦੋਹਰਾਇਆ ਗਿਆ ਹੈ। 
ਏਕਮ ਥਿਤ ਵਿਚ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਆਰਾਧਨਾ ਕਰਨੀ 
ਚਾਹੀਦੀ ਹੈ। ਦੂਜੀ ਵਿਚ ਸਾਧ-ਸੈਗਤ ਰਾਹੀਂ ਦ੍ਰੈੰਤ-ਭਾਵ 
ਨੂੰ ਮਿਟਾਉਣਾ ਚਾਹੀਦਾ ਹੈ। ਤੀਜੀ ਵਿਚ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ 
ਕ੍ਰਿਪਾ ਨਾਲ ਹੀ ਜਿਗਿਆਸੂ ਦਾ ਉੱਧਾਰ ਹੋ ਸਕਦਾ ਹੈ। 
ਚੌਥੀ ਵਿਚ ਹਰਿ-ਨਾਮ ਸਿਮਰਨ ਨਾਲ ਸਾਰੇ ਸੈਕਟ ਨਸ਼ਟ 
ਹੋ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। ਪੰਜਵੀਂ ਵਿਚ ਭਾਵ-ਭਗਤੀ ਦਾ ਵਿਕਾਸ 
ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਛੇਵੀਂ ਵਿਚ ਮਾਇਆਵੀ ਮੋਹ-ਭਰਮ ਖ਼ਤਮ ਹੁੰਦੇ 
ਹਨ। ਸੱਤਵੀ' ਵਿਚ ਸਚੇ ਸੱਜਣ ਦਾ ਕਰਤੱਵ “ਹਰਿ-ਨਾਮ 
ਵਲ ਪ੍ਰੇਰਣਾ” ਦਸਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਅੱਠਵੀਂ ਵਿਚ ਜਪ ਕਰਨ 
ਰਾਹੀਂ ਭਵ-ਸਾਗਰ ਤਰਿਆ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ। ਨੌਵੀਂ ਵਿਚ 
ਪਰਮਾਤਮਾ ਨੂੰ ਭੁਲਾਉਣ ਨਾਲ ਆਵਾਗਵਣ ਦੇ ਚੱਕਰ 
ਤੋਂ ਖ਼ਲਾਸੀ ਨਹੀਂ ਹੁੰਦੀ। ਦਸਵੀਂ ਵਿਚ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ 
ਕਿਰਪਾ ਨਾਲ ਮਨ ਭਟਕਣੋਂ' ਹਟ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਕਾਦਸੀ ਵਿਚ 
ਕੀਰਤਨ ਕਰਨਾ ਆਵੱਸ਼ਕ ਹੈ ਕਿਉਂਕਿ ਇਹੀ ਅਟਲ ਧਰਮ 
ਹੈ। ਦੁਆਦਸੀ ਵਿਚ ਸਾਧ-ਸੇਵਾ ਨਾਲ ਅਧਿਆਤਮਿਕ 
ਉੱਧਾਰ ਦੀ ਸੈਭਾਵਨਾ ਵਧਦੀ ਹੈ। ਤ੍ਰਿਉਦਸੀ ਵਿਚ 
ਦਾ ਵਿਵਰਣ ਹੈ। ਚਉਦਸੀ ਵਿਚ ਸਰਬੜ੍ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ 
ਵਿਆਪਤੀ ਦੀ ਸੋਝੀ ਹੁੰਦੀਂ-ਹੈ। ਅਮਾਵਸ ਵਿਚ ਸੈਸਾਰਿਕ 


ਭ////.511000500.2011) 


ਥੇਹੜੀ 
ਬੈਧਨ ਕਟਦੇ ਹਨ ਅਤੇ ਪੂਰਣਿਮਾ ਦੇ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਵਿਚ 
ਆਵਾਗਵਣ ਖ਼ਤਮ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਅੰਤਿਮ ਪਉੜੀ ਵਿਚ 
ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਯਸ਼-ਗਾਨ ਨਾਲ ਮਨ ਇਛਿਤ ਫਲ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ 
. ਹੁੰਦੀ ਦਸੀ ਗਈ ਹੈ ਜਿਸ ਕਰਕੇ ਜਾਤਿ ਭੇਦ-ਭਾਵ ਮਿਟ 
ਜਾਂਦੇ ਹਨ- ਖੜ੍ੰ ਸਰਾਹਮਣੁ ਸੂਦ ਬੈਸ਼ ਓਧਰੈ /ਨੈਆੰਰੇ 
ਚੰਡਾਲ / /ਜਿਨੇ ਜਾਨਿਓ ਪਭ ਆਪਨਾ ਨਾਨਕ /ਤਿਸ਼ਹਿ 
ਰਵਾਲ / (ਗੁ ਰੰ .300)। 


ਥੇਹੜੀ (ਪਿੰਡ) : ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਫ਼ਰੀਦਕੋਟ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ ਗਿਦੜਬਾਹਾ 
ਨਗਰ ਤੋਂ 9 ਕਿਮੀ. ਦੀ ਵਿਥ ਤੇ ਪੱਛਮ ਨੂੰ ਸਥਿਤ ਇਕ 
__ ਪੁਰਾਤਨ ਪਿੰਡ, ਜਿਥੇ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਮੁਕਤਸਰ ਤੋਂ 
`ਤਲਵੈਡੀ ਸਾਬੋ ਨੂੰ ਜਾਂਦੇ ਹੋਏ ਬਰਾਜੇ ਸਨ। ਇਥੇ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ 
ਥੇਹੜੀ ਸਾਹਿਬ” ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਸਥਾਨਕ ਰਵਾਇਤ 
ਅਨੁਸਾਰ ਇਥੇ ਇਕ ਯੋਗੀ ਹੁਕਮ ਨਾਥ (ਨਾਮਾਂਤਰ ਬਾਲਕ 
ਨਾਥ) ਦੀ ਹਉਮੈ ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਸ਼ਾਂਤ ਕੀਤਾ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ 
ਸਨ, ਉਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚਕਾਰ ਹੀ ਮੰਜੀ ਸਾਹਿਬ ਸਥਾਪਿਤ ਕੀਤਾ 
ਗਿਆ ਸੀ। ਸੈਨ 1913 ਈ. ਵਿਚ ਉਥੇ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ” 
ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ ਜੋ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਥੇਹੜੀ ਸਾਹਿਬ” ਦੇ 
ਨਾਂ ਨਾਲ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਹੋਇਆ। ਇਸ ਦੀ ਇਮਾਰਤ ਨੂੰ ਸੈਤ 
ਗੁਰਮੁਖ ਸਿੰਘ ਸੇਵਾਵਾਲੇ ਨੇ ਨਵਾਂ ਰੂਪ ਦਿੱਤਾ ਹੈ। ਇਹ 
ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਸ਼ੋੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਬੈਧਕ ਕਮੇਟੀ ਨਾਲ 
ਸੈਬੈਧਿਤ ਹੈ। ਕਈ ਲੋਕ ਇਸ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਨੂੰ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ 
ਜੰਡ ਸਾਹਿਬ” ਵੀ ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ। 


ਦ਼ 


ਦਸ ਗੁਰੂ-ਇਕਾਜੋਤਿ :ਇਸ ਸੈਸਾਰ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ 
ਦੀ ਆਮਦ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਉਦੇਸ਼ ਨਿਮਿਤ ਹੋਈ ਸੀ। ਉਸ ਯੁਗ 
ਵਿਚ ਧਾਰਮਿਕ, ਸਮਾਜਿਕ, ਰਾਜਨੈਤਿਕ ਅਤੇ ਸਭਿਆ- 
ਚਾਰਿਕ ਹਰ ਖੇਤਰ ਵਿੱਚ ਭ੍ਰਿਸ਼ਟਾਚਾਰ ਵਧ ਚੁਕਿਆ ਸੀ। 
ਮਨੁੱਖ ਮਨੁੱਖ ਨ ਰਹਿ ਕੇ ਹਿੰਦੂ ਅਤੇ ਮੁਸਲਮਾਨ ਬਣ ਚੁਕੇ 
ਸਨ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਆਪਣੇ ਕਰਤੱਵ ਭੁਲਾ ਦਿੱਤੇ ਸਨ। ਅਜਿਹੀ 
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ਦਸ ਗੁਰੂ-ਇਕਾਜੋਤਿ 


ਵਿਚੋਂ ਹੀ ਲੋਕ-ਨਾਇਕ ਗੁਰੁ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਪੈਦਾ ਹੋਏ। 
ਉਸ ਦੇ ਸੁਧਾਰ ਲਈ ਸਮਾਧਾਨ ਪ੍ਰਸਤੁਤ ਕੀਤਾ। ਪਰ 
ਆਚਾਰਹੀਨਤਾ ਇਤਨੀ ਵਧ ਚੁਕੀ ਸੀ ਕਿ ਲੋਕ-ਨਾਇਕ 
ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਇਕ ਜਾਮੇ ਵਿਚ ਉਸ ਨੂੰ ਸਹੀ 
ਕਰ ਦੇਣਾ ਸੈਭਵ ਨ ਸਮਝਿਆ। ਸਮਾਜ ਅਤੇ ਧਰਮ ਨੂੰ ਸਹੀ 
ਮਾਰਗ ਉਤੇ ਪਾਉਣ ਲਈ ਇਕ ਤੋ ਅਧਿਕ ਜਾਮਿਆਂ ਦੀ 
ਲੋੜ ਸੀ, ਜਿਸ ਨੂੰ ਦਸ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ ਨੇ ਪੂਰਾ ਕੀਤਾ ਅਤੇ 
ਬਦ ਹੋਇਆ। 

ਦਸ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ ਵਿਚ ਇਕੋ ਜੋਤਿ ਪਸਰੀ 
ਹੋਈ ਸੀ। ਇਕ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਦੂਜੇ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਨੂੰ ਆਪਣੀ 
ਅੰਦਰਲੀ ਬ੍ਹਮੀ ਜੋਤਿ ਨੂੰ ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਸ਼ਰੀਰਾਂਤਰਿਤ ਕਰ 
ਰਹੇ ਸਨ, ਜਿਵੇਂ ਗੁਰਬਾਣੀ ਅਨੁਸਾਰ- ਦੀਪਕ ਤੇ ਦੀਘਭਾ 
ਪਰਗਾਨਆ /ਤ੍੍‌ਤਿਵਣ ਜੋਤਿ /ਦਖਾਈੰ / (ਗੁਰ .907)। 
ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਨੇ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਤੋਂ ਗੁਰੂ 
ਅੰਗਦ ਦੇਵ ਜੀ ਵਿਚ ਜੋਤਿ ਦੇ ਸ਼ਰੀਰਾਂਤਰਿਤ ਹੋਣ ਬਾਰੇ 
ਸੈਕੇਤ ਕਰਦਿਆਂ ਕਿਹਾ ਹੈ- ਨਾਨਕ ਗਰ ਤੇ ਗਰ ਹੋਇਆ 
ਵੌਖਹ ,ਤਿਸ਼ ਕਾ ਰਜਾ/ਇ / ਇਹ ਕਾਰਣ ਕਰਤਾ ਕਠੋ ਲੋਂਤਾ 
ਲੰਤਿ ਸ਼ਮਾ/ਇ /(ਗੁ .ਰੰ.490-91)। ਸਵਈਏ ਮਹਲੇ ਪੰਜਵੇ 
ਦੇ ਪ੍ਕਰਣ ਵਿਚ ਗੁਰੂ-ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਮੌਜੂਦ ਇਕੋ ਜੋਤਿ 
ਵਲ ਭੱਟ-ਕਵੀ ਮਥੁਰਾ ਨੇ ਸੈਕੇਤ ਕਰਦਿਆਂ ਕਿਹਾ ਹੈ-- 
ਅਮਰਦਾਸ ਅਮਰਤ ਛੜ੍ ਗੁਰ ਰਾਅਹ ਦੀਆਂ / ਗੁਰ 
ਰਾਮਦਾਸ਼ ਦਰਸ਼ਨ ਪਾਨ ਕਹਿ ਮਥਰਾ ਆੰਬ੍ਰੇਤ ਬਯਣ / 
ਨੁਂਗਾਂਤ' ਪੰਚ ਪ੍ਰਮਾਣ ਪਰਖ ' ਗੁਰ ਅਰਜੁਨ /ਪਖਹੁ ਨਯਣ / 
(ਗੁ.ਰਰੰ.1408) 

ਬਲਵੰਡ ਡੂੰਮ ਨੇ ਕਿਹਾ ਹੈ- ਲਹਣ ਦੀ ਫੇਰਾਈਐ 
ਨਾਨਕਾ ਦੌ2ੀ ੪ਟ% / ਜਲੱਤਿ ਓਹਾ ਜੁਗ/ਤ' ਸ਼ਭਇ ਸਹਿ 
ਕਾਇਆ ਫੇਰਿ ਪਲਣੀਐ / (ਗੁਰੀ .੭66)। 

ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਨੋ ਆਪਣੀ ਪਹਿਲੀ ਵਾਰ ਵਿਚ 
ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰਜ ਨੂੰ “ਸਰੂਪ ਪਲਟਣਾ” ਕਿਹਾ ਹੈ-- ਛਪਿਆ 
ਲਹਣਾ ਜਾੀਵਦੇ ਗਾਨਿਆਈ ਨਰ ਛੜ੍ਹ /ਫਰਾਲਾ/ ਕਾਲਾ 
ਪਲ/ਟੇ ਸਰੂਪ ਝਣਾਯਾ/ਪਹਿਲੀ ਵਾਰ ਦੀ ਅੰਤਿਮ ਪਉੜੀ 
ਵਿਚ ਵਾਹਿਗੁਰੂ ਸ਼ਬਦ ਅੰਦਰ ਉਦੋਂ ਤਕ ਦੇ ਛੇਆਂ ਗੁਰੂਆਂ 


ਭ/0/ਭ/.511000000.2011) 


ਦਸ ਗੁਰ ਕਥਾ 
ਨੂੰ ਸਮੋਇਆ ਹੈ। ਭਾਈ ਸਾਹਿਬ ਨੇ ਤੀਜੀ ਵਾਰ ਦੀ 12ਵੀਂ 
ਪਉੜੀ ਵਿਚ ਇਸ ਤੱਥ ਨੂੰ ਹੋਰ ਵੀ ਸੰਪੁਸ਼ਟ ਕੀਤਾ ਹੈ। 

“ਬਚਿਤ੍੍‌ ਨਾਟਕ” ਵਿਚ ਚਰਿਤ-ਨਾਇਕ ਨੇ ਇਕ 
ਤੋਂ ਦੂਜੇ ਗੁਰੂ ਵਲ ਜੋਤਿ ਦੇ ਸ਼ਰੀਰਾਂਤਰਿਤ ਹੋਣ ਬਾਰੇ ਸਪੱਸ਼ਟ 
ਲਿਖਿਆ ਹੈ-- ਰ 

ਨਾਨਕ ਅੰਗਦ ਕੌ ਬ੪ ਧਰਾ/ 

ਧਰਮ ਪ੍ਚਾਂਨ /ਇਹ ਜਗ # ਕਠਾ/ 

%ਸਰਦਾਸ਼ ਪਨ ਨ ਕਹਾਲੋਂ / 

ਸਨ ਦ੫ਕ ਤੇ ਦ੫ ਲਗਾਲੋਂ /7/ 

ਜਝ ਝਰਦਾ/ਨ ਸਮ ਵਹ ਆਵਾ / 

ਰਾਮਦਾਸ਼ ਤਝ ਗੁਨ ਕਾਹਾਵਾ/... 

ਭੰਨ /ਭੰਨ ਸ਼ਭਹੁੰ ਕਾਨ ਜਾਨਾ/ 

ਏਕਾ ਰੂਪ /ਕਾਨਨੂੰ ਪਹਿਚਾਨਾ/... 

ਰਾਮਦਾਸ਼ ਗਨ ਸੌ #ਲ ਗਏ / 

ਗੁਰਤਾ ਦੇਤ ਅਰਜਨ/ਹ ਭਏ / 

ਜਥ' ਅਰਜ਼ਨ ਪਭ ਲੈਕ /ਲਿਧਾਏ / 

ਗਨ ਨੰਦ ਤਿਹ ਠਾਂ ਠਹਰਾਏ /₹5/ 

ਹ/ਰਗੇ/ਝੰਦਾ ਪ੍ਰਭਲੌਕ /ਸ਼ਧਾਰੇਂ / 

ਹਗੀ ਰਾਇ /ਤਿਹ ਠਾਂ ਬੰਠਾਨੇ / 

ਹਗੰਨੈਨਿਸ਼ਨੇ ਤਿਨ ਕੰ ਸ਼ਤ ਵਏ / 

ਤਿਨ ਤੇ ਤੰਗ ਝਹਾਦਰ ਭਏ /₹7 

ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ ਦਸੇ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ ਇਕ ਰੁਪ 
ਸਨ, ਉਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਇਕੋ ਜੋਤਿ ਸੈਚਾਰ ਕਰ ਰਹੀ ਸੀ ਅਤੇ 
ਉਹ ਇਕੋ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦਾ ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਸੰਦੇਸ਼ ਪ੍ਰਸਾਰਿਤ ਕਰ 
ਰਹੇ ਹਨ। 


ਦਸ ਗੁਰ ਕਥਾ (ਕਾਵਿ) : ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਦੇ 
ਇਕ ਦਰਬਾਰੀ ਕਵੀ ਕੌਕਣ ਦੀ ਲਿਖੀ ਇਸ ਰਚਨਾ ਵਿਚ 
ਦਸ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ ਦੇ ਜੀਵਨ ਦੀਆਂ ਪ੍ਰਮੁਖ ਘਟਨਾਵਾਂ 
ਉਤੇ ਝਾਤ ਪਾਈ ਗਈ ਹੈ। ਪੰਜਾਬੀ ਪ੍ਭਾਵਿਤ ਬ੍ਜ ਭਾਸ਼ਾ 
ਵਿਚ ਰਚੀ ਇਸ ਕਰਿਤੀ ਦੀ ਕੇਵਲ ਇਕੋ ਇਕ ਪੋਥੀ ਪੰਜਾਬ 
ਪਬਲਿਕ ਲਾਇਬ੍ਰੇਰੀ ਲਾਹੌਰ ਵਿਚ ਉਪਲਬਧ ਸੀ, ਜਿਸ ਦੀ 
ਖ਼ਾਲਸਾ ਕਾਲਜ, ਅੰਮ੍ਰਿਤਰ ਨੇ 1956 ਈ . ਵਿਚ ਨਕਲ 
ਤਿਆਰ ਕਰਵਾਈ ਅਤੇ ਸੈਨ 1967 ਈ. ਵਿਚ ਉਸ ਨੂੰ 
ਸੈਪਾਦਿਤ ਕਰਕੇ ਖ਼ਾਲਸਾ ਸਮਾਚਾਰ” ਨੇ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਿਤ ਕਰ 
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ਦਿੱਤਾ। ਕੁਲ 234 ਛੰਦਾਂ ਦੀ ਇਸ ਰਚਨਾ ਦਾ ਲਿਖਣਾ 
ਸੰਮਤ ਨਹੀਂ ਦਿੱਤਾ ਹੋਇਆ, ਪਰ ਚੂੰਕਿ ਇਸ ਵਿਚ 'ਖ਼ਾਲਸਾ” 
ਦੀ ਸਾਜਨਾ ਤਕ ਦੀਆਂ ਘਟਨਾਵਾਂ ਦਾ ਵਰਣਨ ਹੈ, ਇਸ 
ਲਈ ਇਸ ਦੀ ਰਚਨਾ 1699 ਈ. ਦੇ ਨੌੜੇ-ਤੇੜੇ ਪ੍ਰਤੀਤ 
ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚ ਗੁਰੁ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਸਾਹਿਬ ਦੀਆਂ ਜੀਵਨ 
ਘਟਨਾਵਾਂ ਅਤੇ ਮੀਰੀ ਪੀਰੀ ਦੇ ਸਾਮੰਜਸ ਨੂੰ ਵਿਸਤਾਰ 
ਸਹਿਤ ਦਰਸਾਇਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਦੀ 
ਸ਼ਹਾਦਤ ਨੂੰ ਧਰਮ ਦੀ ਰਖਿਆ ਲਈ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਇਕ 
ਮਹਾਨ ਕਾਰਨਾਮਾ ਮੰਨਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਨੌਵੇਂ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ 
ਸੀਸ ਦੇ ਸਸਕਾਰ ਅਤੇ ਖ਼ਾਲਸੇ ਦੀ ਸਿਰਜਨਾ ਦੀਆਂ ਘਟਨਾਵਾਂ 
ਨੂੰ ਬੜੀ ਭਾਵਨਾ ਨਾਲ ਚਿਤਰਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਕਵੀ ਨੇ ਸੈਨ 
ਸੈਮਤ ਦੇਣੋ ਸੈਕੋਚ ਕੀਤਾ ਹੈ। ਕਈਆਂ ਥਾਂਵਾਂ `ਤੇ ਦਿੱਤੇ ਤੱਥ 
ਵਿਸ਼ਵਸਤ ਨਹੀਂ ਹਨ। 


ਦਸ ਗ੍ਰੰਥੀ (ਪੋਥੀ) : ਇਸ ਤੋਂ ਭਾਵ ਹੈ ਅਜਿਹੀ ਪੋਥੀ ਜਿਸ 
ਵਿਚ “ਦਸਮ ਗੌ੍‌ਥ” ਵਿਚੋਂ ਬਾਣੀਆਂ ਚੁਣ ਕੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਸੈਕਲਨ 
ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੋਵੇ। ਇਸ ਨੂੰ ਤਿਆਰ ਕਰਨ ਦਾ ਮੂਲ ਆਸ਼ਾ 
ਕਰਾਉਣਾ ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਪਾਠ ਕਰਨ ਦੀ ਸੁਵਿਧਾ ਪ੍ਦਾਨ 
ਕਰਨਾ ਹੈ। ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ ਬਾਣੀ ਸੈਕਲਨਾਂ ਵਿਚ ਬਾਣੀਆਂ 
ਦੀ ਗਿਣਤੀ, ਚੋਣ ਅਤੇ ਕੁਮ ਵਿਚ ਸਮਾਨਤਾ ਦਾ ਅਭਾਵ 
ਹੈ। ਸ਼ੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਬੰਧਕ ਕਮੇਟੀ ਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਿਤ 
ਦਸ ਗ੍ਰੰਥੀ ਵਿਚ ਅੱਠ ਬਾਣੀਆਂ ਦਰਜ ਹਨ, ਜਿਵੇਂ-ਜਾਪੁ , 
ਸ਼ਬਦ ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ ੧੦, ਅਕਾਲ ਉਸਤਤਿ, ਬਚਿਤ੍ਰ ਨਾਟਕ, 
ਚੌਡੀ ਚਰਿਤ੍-1, ਚੰਡੀ ਚਰਿਤ੍-2, ਚੰਡੀ ਦੀ ਵਾਰ, ਗਿਆਨ 
ਪ੍ਬੋਧ। ਕਈ ਵਾਰ ਜਾਪੁ, ਅਕਾਲ ਉਸਤਤਿ, ਬਚਿਤ੍ਰ ਨਾਟਕ, 
ਗਿਆਨ ਪ੍ਬੋਧ ਅਤੇ ਤੇਤੀਹ ਸਵੈਯੇ ਦੇ ਸੈਕਲਨ ਨੂੰ ਪੰਜ 
ਗ੍੍‌ਥੀ ਨਾਂ ਦੇ ਦਿੱਤਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਵੇਖੋ “ਪੰਜ ਗ੍ਰੰਥੀ”। 


ਦਸਤਾਰ : ਫ਼ਾਰਸੀ ਭਾਸ਼ਾ ਦੇ ਪਿਛੋਕੜ ਵਾਲੇ ਇਸ ਸ਼ਬਦ 
ਦਾ ਅਰਥ ਹੈ ਪੱਗ, ਪਗੜੀ। ਪੂਰਬੀ ਅਤੇ ਦੱਖਣੀ ਮੱਧ 
ਏਸ਼ੀਆਈ ਮੁਲਕਾਂ ਵਿਚ ਸਿਰ ਨੂੰ ਢਕਣ ਲਈ ਮੁਢ ਕਦੀਮ 
ਤੋਂ ਹੀ ਇਸ ਦੀ ਵਰਤੋ' ਹੁੰਦੀ ਆਈ ਹੈ। ਅਜਨਤਾ ਦੀਆਂ 
ਬੈਦਿਆਂ ਨੇ ਪਗੜੀਆ ਬੈਨ੍ਹੀਆਂ ਹੋਈਆਂ ਹਨ। ਆਰਯ 
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ਲੋਕਾਂ ਵਿਚ ਵੀ ਪਗੜੀ ਬੰਨ੍ਹਣ ਦੇ ਪ੍ਰਮਾਣ ਮਿਲਦੇ ਹਨ। 
ਪਰ ਮੁੱਖ ਰੂਪ ਵਿਚ ਭਾਰਤ ਵਿਚ ਪਗੜੀ ਬੈਨ੍ਹਣ ਦਾ ਰਿਵਾਜ 
ਮੁਸਲਮਾਨੀ ਸਭਿਆਚਾਰ ਦੇ ਪ੍ਰਭਾਵ ਕਰਕੇ ਸ਼ੁਰੂ ਹੋਇਆ 
ਹੈ। ਪੰਜਾਬ ਵਿਚ ਦਸਤਾਰ ਬੇਨ੍ਹਣ ਦਾ ਇਕ ਸਮਾਜਿਕ 
ਬੈਧਨ ਰਿਹਾ ਹੈ। ਹਰ ਧਰਮ ਅਤੇ ਜਾਤਿ ਦੇ ਲੋਗ ਦਸਤਾਰ 
ਬੈਨ੍ਹਦੇ ਆਏ ਹਨ। ਪਗੜੀ ਨੇ ਪੰਜਾਬੀ ਮੁਹਾਵਰੇ ਵਿਚ ਵੀ 
ਪ੍ਰਵੇਸ਼ ਕੀਤਾ ਹੈ--ਪੱਗ ਦੀ ਲਾਜ ਰਖਣਾ, ਪੱਗ ਲੱਥ ਜਾਣੀ, 
ਪੱਗ ਵਟ ਯਾਰ ਆਦਿ। “ਪਗੜੀ ਸੈਭਾਲ ਜੱਟਾ” ਸਿਰਲੇਖ 
ਵਾਲੀ ਕਵਿਤਾ ਰਾਸ਼ਟਰੀ ਜਾਗਰਣ ਦੀ ਵੰਗਾਰ ਵਜੋਂ ਲਿਖੀ 
ਗਈ ਸੀ। ਪਰ ਅੰਗ੍ਰੇਜ਼ ਸਭਿਆਚਾਰ ਦੇ ਪ੍ਰਭਾਵ ਕਾਰਣ 
ਦਸਤਾਰ ਬੰਨ੍ਹਣੀ ਕੇਵਲੀ ਸਿੱਖ ਸਮਾਜ ਤਕ ਸੀਮਿਤ ਹੋਂ 
ਗਈ ਹੈ। ਉੱਜ ਹਿੰਦੂਆਂ ਵਿਦ ਵਿਆਹ ਸ਼ਾਦੀਆਂ ਦੇ 
ਮਾਂਗਲਿਕ ਕਾਰਜਾਂ ਵੇਲੇ ਪਗੜੀ ਬੇਨ੍ਹਣ ਦੀ ਰਿਵਾਜ ਹਾਲੀ 
ਵੀ ਕਾਇਮ ਹੈ। ਕਿਸੇ ਬਜ਼ੁਰਗ ਦੇ ਮਰਨ ਤੋਂ ਬਾਦ ਉਸ ਦੇ 
ਪੁੱਤਰ ਨੂੰ ਪਗੜੀ ਬੰਨ੍ਹ ਵਾਉਣ ਦੀ ਰਸਮ ਪ੍ਰਚਲਿਤ ਹੈ। ਕੁਲ 
ਮਿਲਾ ਕੇ ਦਸਤਾਰ ਜਾਂ ਪਗੜੀ ਇਕ ਆਦਰ ਜਾਂ ਮਹੱਤਵ 
ਸੂਚਕ ਬਸਤ੍ਰ ਹੈ। 

ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਦੇ ਬਸਤ੍ਾਂ ਵਿਚ ਦਸਤਾਰ ਦਾ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ 
ਸਥਾਨ ਹੈ। ਸਾਰੇ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ ਦਸਤਾਰ ਧਾਰਣ ਕਰਦੇ 
ਸਨ। ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਨੇ ਅੰਮ੍ਰਿਤ-ਸੈਸਕਾਰ ਤੋ' ਬਾਦ 
ਦਸਤਾਰ ਨੂੰ ਸਿੱਖਾਂ ਦਾ ਜ਼ਰੂਰੀ ਬਸਤ ਘੋਸ਼ਿਤ ਕਰ ਦਿੱਤਾ 
ਕਿਉਂਕਿ ਇਸ ਨਾਲ ਕੇਸਾਂ ਨੂੰ ਚੰਗੀ ਤਰ੍ਹਾਂ ਢਕਿਆ ਜਾ 
ਸਕਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਤੋ ਬਿਨਾ ਸਿੱਖ ਦਾ ਸਰੂਪ ਕਿਆਸਿਆ 
ਹੀ ਨਹੀਂ ਜਾ ਸਕਦਾ। ਸਿੱਖਾਂ ਲਈ ਟੋਪੀ ਪਾਉਣ ਦੀ ਮਨ੍ਹਾਹੀ 
ਹੈ ਕਿਉਂਕਿ ਟੋਪੀ ਗ਼ੁਲਾਮੀ ਦਾ ਚਿੰਨ੍ਹ ਹੈ, ਜਦ ਕਿ ਸਿੱਖ 
ਸਦਾ ਸੁਤੰਤਰ ਹੈ। ਸੌਣ ਜਾਂ ਵੇਹਲ ਵੇਲੇ ਨਿੱਕੀ ਦਸਤਾਰ 
ਧਾਰਣ ਕਰਨ ਦਾ ਵੀ ਨਿਯਮ ਹੈ। ਇਸ ਨੂੰ 'ਕੇਸਕੀ” ਕਹਿੰਦੇ 
ਹਨ। ਆਮ ਤੌਰ 'ਤੇ ਮਰਯਾਦਾਵਾਦੀ ਸਿੱਖ ਦਸਤਾਰ ਦੇ 
ਹੇਠਾਂ ਕੇਸਕੀ, ਬੰਨ੍ਹਦੇ ਹਨ। ਕੁਝ ਇਕ ਸੰਪਰਦਾਵਾਂ ਵਿਚ 
ਦੀ ਪਾਬੰਦੀ ਹੈ। 

ਸਿੱਖ ਲਈ ਪਗੜੀ ਧਾਰਣ ਕਰਨਾ ਲਾਜ਼ਮੀ ਹੈ। 
ਇਹ ਉਸ ਦੀ ਪੁਸ਼ਾਕ ਦਾ ਅੰਗ ਹੈ। ਦੂਜੇ ਵੱਡੇ ਯੁੱਧ ਵੇਲੇ 
ਅੰਗ੍ੇਜ਼ਾਂ ਅਧੀਨ ਲੜ ਰਹੇ ਸਿੱਖ ਸੈਨਿਕਾਂ ਨੂੰ ਲੋਹ ਟੋਪ ਪਾਉਣ 
ਦੇ ਆਦੇਸ਼ ਦਿੱਤੇ ਗਏ ਕਿਉਂਕਿ ਉਨ੍ਹਾਂ ਤੋਂ ਬਿਨਾ ਅਤਿਅਧਿਕ 
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ਜਾਨੀ ਨੁਕਸਾਨ ਹੋਣ ਦਾ ਡਰ ਸੀ। ਬਰਤਾਨਵੀ ਸਰਕਾਰ ਨੇ 
ਸਿੱਖ ਫ਼ੌਜੀਆਂ ਨੂੰ ਇਥੋਂ ਤਕ ਕਹਿ ਦਿੱਤਾ ਕਿ ਇਤਨੇ ਅਧਿਕ 
ਜਾਨੀ ਨੁਕਸਾਨ ਕਾਰਣ ਸਰਕਾਰ ਪੈਨਸ਼ਨਾਂ ਦਾ ਬੋਝ ਨਹੀਂ 
ਸੈਭਾਲ ਸਕੇਗੀ। ਉਦੋਂ ਸਿੱਖ ਸੈਨਿਕਾਂ ਨੇ ਵਿਸ਼ਵਾਸ ਦਿਵਾਇਆ 
ਕਿ ਸਿਰ ਵਿਚ ਗੋਲੀ ਲਗਣ ਕਾਰਣ ਹੋਣ ਵਾਲੀ ਮੌਤ ਦੇ 
ਫਲਸਰੂਪ ਉਹ ਕੋਈ ਪੈਨਸ਼ਨ ਨਹੀਂ ਲੈਣਗੇ । ਫਲਸਰੂਪ ਸਿੱਖ 
ਸੈਨਿਕਾਂ ਨੇ ਬਿਨਾ ਲੋਹ-ਟੋਪ ਦੇ ਹੀ ਯੁੱਧ ਲੜਿਆ। ਯੁੱਧ 
ਖੇਤਰ ਵਿਚ ਪਗੜੀ ਨਾਲ ਸਿੱਖਾਂ ਦੀ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਪਛਾਣ ਬਣਦੀ 
ਸੀ। ਦੋਹਾਂ ਵਿਸ਼ਵ-ਯੁੱਧਾਂ ਵਿਚ 83055 ਪਗੜੀ-ਧਾਰੀ 
ਸਿੱਖਾਂ ਨੇ ਵੀਰਗਤੀ ਪਾਪਤ ਕੀਤੀ ਸੀ ਅਤੇ 1 ,09,045 
ਜ਼ਖ਼ਮੀ ਹੋਏ ਸਨ। 

ਸਿੱਖ ਜਗਤ ਵਿਚ ਦਸਤਾਰ ਦੀ ਵਿਧੀ ਜਾਂ ਸ਼ਕਲ 
(ਸਰੂਪ) ਨਿਸਚਿਤ ਨਹੀਂ ਹੈ। ਨਿਹੰਗ ਸਿੰਘਾਂ ਦੇ ਦੁਮਾਲੇ, 
ਨਾਮਧਾਰੀ ਸਿੰਘਾਂ ਦੀਆਂ ਗੋਲਾਕਾਰ ਦਸਤਾਰਾਂ, ਪਟਿਆਲਾ 
-ਸ਼ਾਹੀ ਵਡਾਕਾਰੀ ਫਿਫਟੀਦਾਰ ਪਗੜੀਆਂ, ਸਿੱਖ ਫ਼ੌਜੀਆਂ 
ਦਿਖ ਅਤੇ ਪਛਾਣ ਰਖਦੀਆਂ ਹਨ। ਪਗੜੀ ਦੇ ਨਿਵੇਕਲੇ 
ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀਗੋਚਰ ਹੁੰਦੇ ਹਨ। 

ਦਸਤਾਰ ਲਈ ਕੋਈ ਖ਼ਾਸ ਰੈਗ ਨਿਸਚਿਤ ਨਹੀਂ। 
ਇਹ ਕਿਸੇ ਵੀ ਰੈਗ ਦੀ ਹੋ ਸਕਦੀ ਹੈ। ਨਿਹੰਗ ਸਿੰਘ ਆਮ 
ਤੌਰ 'ਤੇ ਨੀਲੇ-ਪੀਲੇ ਰੈਗ ਦੇ ਦੁਮਾਲੇ ਸਜਾਉਂਦੇ ਹਨ। 
ਅਕਾਲੀ ਦਲ ਦੇ ਕਾਰਕੁੰਨ ਕਾਲੇ, ਪੀਲੇ ਜਾਂ ਨੀਲੇ ਰੈਗ 
ਦੀਆਂ ਪਗੜੀਆਂ ਧਾਰਣ ਕਰਦੇ ਹਨ। ਨਾਮਧਾਰੀ ਚਿੱਟੇ 
ਰਗ ਦੀ ਪੱਗ ਬੰਨ੍ਹਦੇ ਹਨ। ਕਾਂਗਰਸੀ ਸਿੱਖ ਚਿੱਟੀਆਂ 
ਪਗੜੀਆਂ ਵਰਤਦੇ ਹਨ। ਫ਼ੌਜੀ ਸਿੱਖਾਂ ਦੀ ਪਗੜੀ ਹਰੇ 
ਰੋਗ ਦੀ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਪਗੜੀ ਦੇ ਰੈਗ, ਆਕਾਰ ਜਾਂ ਸਰੂਪ 
ਬਾਰੇ ਕੋਈ ਧਾਰਮਿਕ ਪਾਬੈਦੀ ਨਹੀਂ ਹੈ। ਸੈਦਰ ਦਸਤਾਰ 
ਸਨ। ਉਹ ਆਪ ਬਹੁਤ ਸੁੰਦਰ ਦਸਤਾਰ ਸਜਾਉਂਦੇ ਸਨ। 
ਪਾਉਂਟਾ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਦਸਤਾਰ ਸਜਾਉਣ ਵਾਲਾ 
ਇਕ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਸਥਾਨ ਹੈ। ਬੱਚਿਆਂ ਨੂੰ ਸੁੰਦਰ ਦਸਤਾਰ 
ਸਜਾਉਣ ਲਈ ਪ੍ਰੇਰਿਤ ਕਰਨ ਵਾਸਤੇ ਕਈ ਸੈਸਥਾਵਾਂ ਵਲੋਂ 
ਮੁਕਾਬਲੇ ਕਰਵਾ ਕੇ ਇਨਾਮ ਦਿੱਤੇ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। ਸਿੱਖ ਬੱਚਿਆਂ 
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ਦਸਤਾਰਬੈਦੀ 
ਉਤਸਾਹਿਤ ਕੀਤਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 

ਵਿਦੇਸ਼ਾਂ ਵਿਚ ਵਸਦੇ ਸਿੱਖਾਂ ਲਈ ਦਸਤਾਰ 
ਧਾਰਣ ਕਰਨ ਦਾ ਕਈ ਵਾਰ ਵਕਾਰੀ ਮਸਲਾ ਬਣ ਚੁਕਿਆ 
ਹੈ। ਬਹੁਤ ਸਾਰੇ ਮੁਲਕਾਂ ਵਿਚ ਸਿੱਖਾਂ ਨੂੰ ਸਰਕਾਰੀ ਜਾਂ ਗ਼ੈਰ- 
ਸਰਕਾਰੀ ਨੌਕਰੀਆਂ ਕਰਨ ਵੇਲੇ ਦਸਤਾਰ ਧਾਰਣ ਕਰਨ 
ਦੀ ਇਜਾਜ਼ਤ ਮਿਲ ਚੁਕੀ ਹੈ। ਦੋਪਹੀਆ ਵਾਹਨਾਂ ਨੂੰ 
ਚਲਾਉਣ ਵਾਲੋਂ ਸਿੱਖਾਂ ਨੂੰ ਸਿਰ ਉਤੇ ਕੈਸ਼ ਹੈਲਮਟ ਧਾਰਣ 
ਕਰਨ ਤੋਂ ਛੋਟ ਹੈ। 


ਦਸਤਾਰਬੇਦੀ : ਸਿੱਖ ਸਮਾਜ ਵਿਚ ਕਿਸੇ ਬਜ਼ੁਰਗ ਦੇ 
ਮਰਨ ਉਪਰੈਤ ਭੋਗ ਵੇਲੇ ਉਸ ਦੇ ਪੁੱਤਰ ਜਾਂ ਉਤਰਾਧਿਕਾਰੀ 
ਨੂੰ ਰਿਸ਼ਤੇਦਾਰੀ ਵਲੋਂ ਦਸਤਾਰ/ਦਸਤਾਰਾਂ ਭੇਂਟ ਕੀਤੀਆਂ 
ਜਾਂਦੀਆਂ ਹਨ। ਇਹ ਜ਼ਰੂਰੀ ਨਹੀਂ ਕਿ ਉਹ ਪਹਿਲੀ 
ਦਸਤਾਰ ਉਤਾਰ ਕੇ ਕੋਈ ਹੋਰ ਦਸਤਾਰ ਬੰਨ੍ਹੋ। ਇਹ ਕੇਵਲ 
ਰਿਵਾਜ ਹੈ। ਭੇਂਟ ਕੀਤੀ ਦਸਤਾਰ ਨੂੰ ਕੇਵਲ ਸਿਰ ਨਾਲ 
_ਸਪਰਸ਼ਿਤ ਕੀਤਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 

ਕਿਸੇ ਸੈਤ, ਮਹੈਤ ਜਾਂ ਡੇਰੇਦਾਰ ਦੇ ਗੁਜ਼ਰਨ ਤੇ 
ਉਸ ਦੇ ਉਤਰਾਧਿਕਾਰੀ ਨੂੰ ਸਾਧ-ਸੈਗਤ ਜਾਂ ਪ੍ਬੈਧਕਾਂ ਵਲੋੱ 
ਦਸਤਾਰ ਭੇਂਟ ਕੀਤੀ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਇਸ ਨਾਲ ਉਹ ਡੇਰੇ ਦਾ 
ਮੁੱਖ ਅਧਿਕਾਰੀ ਘੋਸ਼ਿਤ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 


ਦਸਮ-ਗੀ੍‌ਥ : ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ ਸੈਬਧਿਤ 
“ਦਸਮ-ਗ੍ਰੰਥ” ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਧਰਮ ਅਤੇ ਸਭਿਆਚਾਰ ਨੂੰ ਨਵਾਂ 
ਮੋੜ ਦੇਣ ਵਾਲਾ ਇਕ ਮਹੱਤਵਪੂਰਣ ਗ੍ਰੰਥ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਗੰਥ 
ਸਾਹਿਬ ਤੋਂ ਬਾਦ ਇਸ ਦਾ ਸਿੱਖ-ਜਗਤ ਵਿਚ ਆਦਰ- ਪੂਰਣ 
ਸਥਾਨ ਹੈ। ਆਪਣੇ ਸੈਕਲਨ-ਕਾਲ ਤੋਂ' ਲੈ ਕੇ ਇਸ ਦੀਆਂ 
ਅਨੇਕਾਂ ਬੀੜਾਂ ਲਿਖੀਆਂ ਅਤੇ ਲਿਖਵਾਈਆਂ ਗਈਆਂ। 
ਵੀਹਵੀਂ ਸਦੀ ਦੇ ਆਰੇਭ ਤਕ ਇਸ ਦਾ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਗੁਰਦੁਆਰਿਆਂ, 
ਇਤਿਹਾਸਿਕ ਗੁਰੂ-ਧਾਮਾਂ ਆਦਿ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੇ 
ਨਾਲ ਕੀਤਾ ਜਾਂਦਾ ਰਿਹਾ ਹੈ, ਪਰ ਉਨ੍ਹੀਵੀਂ ਸਦੀ ਦੇ ਅੰਤ 
ਵਿਚ ਸ਼ੁਰੂ ਹੋਏ ਸੁਧਾਰਵਾਦੀ ਅੰਦੋਲਨਾਂ ਅਤੇ ਸਿੱਖ-ਜਨ- 
ਮਾਨਸ ਦੇ ਹੋਏ ਬੌਧਿਕ ਵਿਕਾਸ ਨੇ ਇਸ ਰਥ ਪ੍ਰਤਿ ਲੋਕਾਂ 
ਵਿਚ ਉਪਰਾਮਤਾ ਦੀ ਭਾਵਨਾ ਭਰ ਦਿੱਤੀ। ਫਲਸਰੂਪ, ਆਮ 
ਹਟਾ ਦਿੱਤੀਆਂ ਗਈਆਂ। ਫਿਰ ਵੀ ਕੁਝ ਕੁ ਇਤਿਹਾਸਿਕ 


੮੧0੬ 114 


ਉਪ 


ਦਸਮ-ਗ੍ਰੰਥ 
ਗੁਰਦੁਆਰਿਆਂ ਵਿਚ ਇਸ ਦਾ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਪਰੈਪਰਿਕ ਢੰਗ 
ਨਾਲ ਹੁੰਦਾ ਰਿਹਾ। 
ਗੁਰੁ ਗੋਬਿਦ ਸਿੰਘ ਦੁਆਰਾ ਰਚਿਆ ਸਾਹਿਤ ਅਤੇ 
ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਦਰਬਾਰ ਵਿਚ ਰਚਿਆ ਗਿਆ ਸਾਹਿਤ, 
ਸਿੱਖ-ਇਤਿਹਾਸ ਅਨੁਸਾਰ ਵਿਦਿਆ-ਸਾਗਰ/ਵਿਦਿਆਸਰ 
ਨਾਂ ਦੇ ਵਡਾਕਾਰੇ ਗੰਥ ਵਿਚ ਸਮੇਟਿਆ ਗਿਆ ਜਿਸ ਦੀ 
ਉਦੋਂ ਤਕ ਜਿਲਦ ਨਹੀਂ ਸੀ ਬਣੀ ਅਤੇ ਜਿਸ ਦਾ ਵਜ਼ਨ _ 
ਮਹਾਕਵੀ ਸੈਤੋਖ ਸਿੰਘ ਅਨੁਸਾਰ ਨੌਂ ਮਣ ਸੀ-ਨਂ ਮਣ ਹੋਇ 
ਤੌਲ ਆਹ ਸੂਖਮ /ਲਿਖਤ /ਲਿਥਾ/ਇ/ ਇਹ ਗੰਥ ਚਲੰਤ 
ਅਥਵਾ ਟੇਢੀ ਲਿਪੀ ਵਿਚ ਲਿਖਿਆ ਗਿਆ ਸੀ ਜਿਸ ਨੂੰ 
'ਖ਼ਾਸ ਲਿਪੀ? (ਵੇਖੋ) ਵੀ ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਸੀ। ਇਸ ਗੰਥ 
ਵਿਚਲੀਆਂ ਰਚਨਾਵਾਂ ਦੇ ਨਾਲੋਂ ਨਾਲ ਉਤਾਰੇ ਵੀ ਹੁੰਦੇ ਜਾਂਦੇ 
ਸਨ ਜੋ ਸ਼ਰਧਾਲੂ ਲੋਕ ਆਪਣੇ ਪਾਸ ਆਦਰ ਵਜੋਂ ਸੈਭਾਲ ਕੇ 
ਰਖਦੇ ਸਨ। ਸਰਸਾ ਨਦੀ ਵਿਚ ਉਪਰੋਕਤ ਵਿਦਿਆਸਾਗਰ 
ਗੰਥ ਦੇ ਰੁੜ੍ਹਨ ਵੇਲੇ, ਰਵਾਇਤ ਅਨੁਸਾਰ, ਸਿੱਖਾਂ ਨੇ ਉਦਮ 
ਕਰਕੇ ਕੁਝ ਪੱਤਰੇ ਫੜ ਵੀ ਲਏ ਜੋ ਕਾਲਾਂਤਰ ਵਿਚ ਖ਼ਾਸ- 
ਦਸਖ਼ਤੀ ਪੱਤਰਿਆਂ ਵਜੋਂ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਹੋਏ। ਗੁਰੂ ਗੋਬਿਦ ਸਿੰਘ ਜੀ 
ਦੇ ਮਹਾਪ੍ਰਸਥਾਨ ਤੋਂ ਬਾਦ ਭਾਈ ਮਨੀ ਸਿੰਘ ਨੇ ਸ਼ਰਧਾਲੂਆਂ 
ਰਚਨਾਵਾਂ ਨੂੰ ਸਾਂਭਣ ਦੀ ਮਨਸ਼ਾ ਨਾਲ ਗੁਰੂ ਰ੍ਰਥ ਸਾਹਿਬ 
ਦੀਆਂ ਲੀਹਾਂ 'ਤੇ ਇਕ ਬੀੜ ਵਿਚ ਸੈਕਲਿਤ ਕਰਵਾ ਦਿੱਤਾ। 
ਭਾਈ ਸੁਖਾ ਸਿੰਘ ਪਟਨਾ ਵਾਲੇ--ਨੇ ਵੀ ਆਪਣੇ ਉਦਮ 
ਨਾਲ ਪੋਥੀਆਂ ਇਕੱਠੀਆਂ ਕਰਵਾ ਕੇ ਸੈਕਲਨ ਤਿਆਰ 
ਕੀਤੇ । ਉਦੋਂ ਇਸ ਗੀ੍‌ਥ ਨੂੰ “ਬਚਿਤ ਨਾਟਕ” ਗ੍ਰੰਥ ਦਾ ਨਾਂ 
ਦਿੱਤਾ ਜਾਂਦਾ ਸੀ, ਬਾਦ ਵਿਚ ਇਸ ਨੂੰ “ਦਸਵੇ' ਪਾਤਿਸ਼ਾਹ 
ਕਾ ਗ੍ਰੰਥ` ਕਿਹਾ ਜਾਣ ਲਗਿਆ ਅਤੇ ਹੁਣ ਇਹੀ “ਦਸਮ- 
ਗੰਥ” ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਹੈ। 
ਇਸ ਗੰਥ ਦੇ ਸੈਕਲਨ-ਕਾਲ ਤੋ ਹੀ ਇਸ 
ਵਿਚਲੀਆਂ ਰਚਨਾਵਾਂ ਦੀ ਭਾਵਨਾਗਤ ਭਿੰਨਤਾ ਕਾਰਣ 
ਵਾਦ-ਵਿਵਾਦ ਚਲ ਪਿਆ ਕਿ ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਇਨ-ਬਿਨ ਇਕੋ 
ਥਾਂ 'ਤੇ ਰਖਿਆ ਜਾਏ ਜਾਂ ਵਖ ਵਖ ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਜਾਏ। ਪਰ 
ਦੇ ਦਖ਼ਲ ਦੇਣ ਨਾਲ ਇਸ ਸੈਕਲਨ ਨੂੰ ਉਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ ਰਹਿਣ 
ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਇਹ ਵਿਵਾਦ ਆਰਜ਼ੀ ਤੌਰ `ਤੇ 
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ਰੁਕ ਗਿਆ। ਸਿੱਖਾਂ ਦੇ ਆਤਮ-ਰਖਿਆ ਲਈ ਕੀਤੇ ਯੁੱਧਾਂ 
ਵਿਚ ਰੁਝੇ ਰਹਿਣ ਕਾਰਣ ਇਸ ਵਿਵਾਦ ਦਾ ਸਥਾਈ 
__ ਨਿਪਟਾਰਾ ਨ ਹੋ ਸਕਿਆ ਅਤੇ ਹੁਣ ਤਕ ਚਲਦਾ ਆ ਰਿਹਾ 
ਹੈ। ਇਸ ਸੈਬਧ ਵਿਚ ਵਿਸਤਾਰ ਸਹਿਤ ਚਰਚਾ ਪ੍ਸਤੁਤ 
ਲੇਖਕ ਦੀ “ਦਸਮ ਗੰਥ ਦਾ ਕਰਤ੍ਰਿਤਵ” ਨਾਂ ਦੀ ਪੁਸਤਕ 
ਵਿਚ ਹੋਈ ਹੈ। . 
“ਦਸਮ-ਗੰਥ” ਦਾ ਮਹੱਤਵ ਸਿੱਖ-ਜਗਤ ਵਿਚ 
ਕਿਉਂ ਘਟਿਆ ? ਇਸ ਦੇ ਕਈ ਕਾਰਣ ਹਨ। ਪਹਿਲਾ ਕਾਰਣ 
_ ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਇਸ ਗ੍ਰੰਥ ਦਾ ਸਰੂਪ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਾਂਗ 
ਪ੍ਰਮਾਣਿਕ ਨਹੀਂ; ਨ ਹੀ ਅਜੇ ਤਕ ਇਸ ਦਾ ਵਿਧੀਵਤ 
ਸੰਪਾਦਨ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਇਸ ਲਈ ਇਸ ਦੇ ਸਰੂਪ ਦੀ 
ਪ੍ਰਮਾਣਿਕਤਾ ਸੈਦਿਗਧ ਹੈ। ਦੂਜਾ ਕਾਰਣ ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਇਸ 
ਦਾ ਕਰਤ੍ਰਿਤਵ ਵਾਦ-ਵਿਵਾਦ ਗ੍ਸਤ ਹੈ। ਕੁਝ ਵਿਦਵਾਨ, 
ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਤੌਰ 'ਤੇ ਪਰੈਪਰਾਈ ਰੁਚੀਆਂ ਵਾਲੇ, ਸਾਰੇ “ਦਸਮ- 
ਗੰਥ” ਨੂੰ ਨਿਰਦੁਅੰਦ ਰੂਪ ਵਿਚ ਗੁਰੁ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਦੀ 
ਰਚਨਾ ਮੰਨਦੇ ਹਨ ਅਤੇ ਕੁਝ ਵਿਦਵਾਨ, ਖ਼ਾਸ ਤੌਰ ਤੇ ਬੌਧਿਕ 
ਅਤੇ ਸੁਧਾਰਵਾਦੀ ਰੁਚੀਆਂ ਵਾਲੇ, ਇਸ ਗੰਥ ਵਿਚਲੀਆਂ 
ਕੁਝ ਕੁ ਭਗਤੀਮਈ ਅਥਵਾ ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਰਚਨਾਵਾਂ ਦੇ 
` ਕਰੜ੍ਰਿਤਵ ਦਾ ਸੈਬੰਧ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨਾਲ ਜੋੜਦੇ ਹਨ ਪਰ 
ਅਵਤਾਰ-ਕਥਾਵਾਂ ਅਤੇ ਚਰਿਤ੍ਰੋਪਾਖਿਆਨ ਆਦਿ ਨੂੰ ਗੁਰੂ 
ਸਾਹਿਬ ਤੋਂ ਭਿੰਨ ਦਰਬਾਰੀ ਕਵੀਆਂ ਦੀ ਰਚਨਾ ਸਿੱਧ ਕਰਦੇ 
ਹਨ, ਕਿਉਂਕਿ ਇਨ੍ਹਾਂ ਰਚਨਾਵਾਂ ਦੀ ਇਸ਼ਟ- ਬੁੱਧੀ ਦਾ 


ਸਾਮੰਜਸ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਚਿੰਤਨ-ਪੱਧਤੀ ਨਾਲ ਨਹੀਂ ਹੁੰਦਾ।' 


ਤੀਜਾ ਕਾਰਣ ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਇਸ ਗੰਥ ਵਿਚਲੇ ਅਵਤਾਰ- 
ਪ੍ਰਸੈਗਾਂ ਅਤੇ ਚਰਿਤੋਪਾਖਿਆਨ ਨਾਲ ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਦਾ ਕੋਈ 
ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਵਿਕਾਸ ਨਹੀਂ ਹੁੰਦਾ ਅਤੇ ਨ ਹੀ ਨਿਰਗੁਣ- 
ਯੋਗਦਾਨ ਪ੍ਰਤੀਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ, ਸਗੇਂ ਇਨ੍ਹਾਂ ਨਾਲ ਵਿਅਰਥ 
ਦੇ ਵਾਦ-ਵਿਵਾਦ ਦਾ ਵਿਸਤਾਰ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ 
ਦੀਆਂ ਰਚਨਾਵਾਂ ਦੀ ਸਿਰਜਨਾ ਦਾ ਮੂਲ-ਉਦੇਸ਼ ਇਨ੍ਹਾਂ 
ਦੋ ਟੂਕਾਂ ਤੋਂ ਭਲੀ-ਭਾਂਤ ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ-(1) ਦਸ਼ਮ ਕਥਾ 
ਭਾਗੰਤ ਕ? ਭਾਥਾ ਕਠੰ ਛਨ7ਇ/ ਅਵਰ ਸ਼ਾਸ਼ਨਾ ਨਗੰਹਿ 
ਪ੍ਰਭਾ ਧਰਮ' ਜੁਧ ਕੈ ਜਾ/ਇ/ ੨8੯੧ / (“ਕਿ੍‌ਸਨਾਵਤਾਰ”); 
(2) ਸ਼ਨੈ ਗੰਗ ਜੋਂ ਯਾਹਿਸ਼ ਗਨਾ ਪਾਵਈ /ਸ਼ਨੈ ਮੂੜ ਚਿਤ 
ਲਗਇ ਚਤਰਤਾ ਆਵਈ/5੦੧ / (“ਚਰਿਤੋਪਾਖਿਆਨ”)। 
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ਉਪਰੋਕਤ ਪਹਿਲੀ ਟੂਕ ਅਵਤਾਰ-ਪ੍ਰਸੈਗਾਂ ਦਾ ਰਚਨਾ- 
ਮਨੋਰਥ ਸਪੱਸ਼ਟ ਕਰਦੀ ਹੈ ਅਤੇ ਉਹ ਹੈ ਧਰਮ-ਯੁੱਧ ਲਈ 
ਸਿੱਖ ਸੈਨਾਨੀਆਂ ਅਤੇ ਅਨੁਯਾਈਆਂ ਨੂੰ ਪੋਰਿਤ ਅਤੇ 
ਉਤਸਾਹਿਤ ਕਰਨਾ। ਦੂਜੀ ਟੂਕ ਰਾਹੀ' “ਚਰਿਤੋਪਾਖਿਆਨ” 
ਪਿਛੇ ਕੰਮ ਕਰ ਰਹੀ ਬਿਰਤੀ ਵਲ ਸੈਕੇਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਕਿ ਨਵੇਂ 
ਸਿਰਜੇ ਜਾ ਰਹੇ ਸਿੱਖ-ਭਾਈਚਾਰੇ ਨੂੰ ਕੁਮਾਰਗ ਉਤੇ ਕਦਮ 
ਵਧਾਉਣ ਤੋਂ ਸਚੇਤ ਕਰਨਾ। 

ਇਸ ਗ੍ਰੰਥ ਵਿਚਲੀਆਂ ਭਗਤੀਮਈ ਰਚਨਾਵਾਂ 
ਵਿਚ ਜੋ ਭਾਵ ਪ੍ਰਗਟ ਕੀਤੇ ਗਏ ਹਨ, ਉਹ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ 
ਵਿਚਲੀ ਵਿਚਾਰਧਾਰਾ ਦਾ ਹੀ ਵਿਕਾਸ ਕਰਦੇ ਹਨ। ਇਸ 
ਵਿਚਲੀ ਵਿਚਾਰਧਾਰਾ ਨਾਲ ਸਾਂਝ ਰਖਦਾ ਹੈ। ਇਸ 
ਵਿਸ਼ਲੇਸ਼ਣ ਤੋਂ ਸਹਿਜ ਹੀ ਇਸ ਨਿਰਣੇ ਉਤੇ ਪਹੁੰਚਿਆ ਜਾ 
ਸਕਦਾ ਹੈ ਕਿ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਦਾ ਵਿਚਾਰਧਾਰਕ 
ਗੰਥ ਹੈ ਅਤੇ ਉਸ ਵਿਚਲੀ ਬਾਣੀ ਮਨੁੱਖਤਾ ਦਾ 
ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਕਲਿਆਣ ਕਰਦੀ ਹੈ ਜਦਕਿ “ਦਸਮ- 
ਗ੍ਰੰਥ ਵਿਚਲੀਆਂ ਅਧਿਕਾਂਸ਼ ਰਚਨਾਵਾਂ ਰਾਹੀਂ' ਮਨੁੱਖ ਨੂੰ 
ਸੈਸਾਰਿਕ ਪਰਪੰਚ ਵਿਚ ਸਾਵਧਾਨ ਹੋ ਕੇ ਵਿਚਰਨ ਅਤੇ 
ਨੂੰ ਵਿਸਤਾਰਨ ਦਾ ਸੰਦੇਸ਼ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਫਲਸਰੂਪ, 
ਗੁਰੂ ਗੰਥ ਸਾਹਿਬ ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਦਾ ਧਾਰਮਿਕ ਗੰਥ ਹੈ ਅਤੇ 


“ਦਸ) -ਗੰਥ” ਪੁਰਾਤਨ 0 [ਥਿਹਾਸ ਦੇ ਪ੍ਰਸੈਗ ਵਿਚ ਪਾਠ- 


ਪੁਸਤਕ ਦੀ ਭੂਮਿਕਾ ਨਿਭਾਉਂਦਾ ਹੈ। ਦੋਹਾਂ ਦੀਆਂ 
ਬਿਰਤੀਆਂ ਵਖੋ ਵਖਰੀਆਂ ਅਤੇ ਪਰਸਪਰ ਭਿੰਨ ਹਨ। ਇਸ 
ਲਈ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੋਹਾਂ ਗ੍ੰਥਾਂ ਵਿਚਲੀ ਮੁੱਖ ਵਿਚਾਰਧਾਰਕ ਸੁਰ 
ਇਕ-ਸਮਾਨ ਨਹੀਂ। ਹਾਂ, “ਦਸਮ-ਗੰਥ” ਦੀਆਂ ਭਗਤੀ 
-ਮਈ ਰਚਨਾਵਾਂ ਬਿਰਤੀ ਵਜੋਂ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਨਾਲ 
ਆਪਣੀ ਸਾਂਝ ਜ਼ਰੂਰ ਕਾਇਮ ਰਖਦੀਆਂ ਹਨ। ਅਸਲ ਵਿਚ, 
ਗੁਰੂ ਰਥ ਸਾਹਿਬ ਨਵੇਂ ਸਭਿਆਚਾਰ ਦਾ ਸਿੱਧਾਂਤ-ਪ੍ਧਾਨ 
ਗ੍ਰੰਥ ਹੈ ਅਤੇ ਉਸ ਸਭਿਆਚਾਰ ਦੇ ਆਤਮ-ਗੌਰਵ ਨੂੰ 
ਕਾਇਮ ਰਖਣ ਦੀ ਖ਼ੁਰਾਕ ਦਸਮ-ਗੰਥ ਤੋਂ ਮਿਲਦੀ ਹੈ। 
ਇਸ ਗੰਥ ਦੇ ਅੰਤ ਉਤੇ ਦਰਜ “ਜ਼ਫ਼ਰਨਾਮਾ” ਨੂੰ 
ਛਡ ਕੇ ਬਾਕੀ ਦੀਆਂ ਰਚਨਾਵਾਂ ਗੁਰੁ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਦੇ 
ਆਨੰਦਪੁਰ ਨਿਵਾਸ ਤਕ ਹੋਂਦ ਵਿਚ ਆ ਚੁਕੀਆਂ ਸਨ। 
ਗੁਰੂ ਜੀ ਤੋਂ ਬਾਦ ਉਦਮੀ ਸਿੰਘਾਂ ਨੇ ਮੇ ਸੈਕਲਨ ਤਿਆਰ 
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ਕਰਵਾਏ, ਉਹ ਕਿਸੇ ਨਿਸਚਿਤ ਵਿਧੀ ਅਨੁਸਾਰ ਨ ਹੋਣ 
ਕਾਰਣ ਆਪਸ ਵਿਚ ਕਾਫ਼ੀ ਅੰਤਰ ਰਖਦੇ ਹਨ। ਇਸ ਸੈਬੈਧ 
ਵਿਚ ਪੰਜ ਪੁਰਾਤਨ ਬੀੜਾਂ ਵਿਚਾਰਨਯੋਗ ਹਨ, ਜਿਵੇਂ (1) 
ਭਾਈ ਮਨੀ ਸਿੰਘ ਵਾਲੀ ਬੀੜ, (2) ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਮੋਤੀ 
ਬਾਗ਼ ਵਾਲੀ ਬੀੜ, (3) ਸੈਗਰੂਰ ਵਾਲੀ ਬੀੜ, (4) ਪਟਨਾ 
ਸਾਹਿਬ ਵਾਲੀ ਬੀੜ, ਅਤੇ (5) ਗਿਆਨੀ ਸੁਰਿੰਦਰ ਸਿੰਘ 
ਤਰਨਤਾਰਨ ਵਾਲੇ ਕੋਲ ਪਈ ਬੀੜ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਬਾਰੇ ਸੁਤੰਤਰ 
ਇੰਦਰਾਜ ਦਰਜ ਕੀਤੇ ਹਨ। 

ਇਨ੍ਹਾਂ ਬੀੜਾਂ ਦੇ ਬਾਣੀ-ਕੁਮ, ਬਾਣੀ-ਸੈਖਿਆ, 
“ਅਥ!” ਅਤੇ “ਇਤਿ” ਸੂਚਕ ਉਕਤੀਆਂ ਪਰਸਪਰ ਭਿੰਨ ਹੋਣ 
ਕਾਰਣ ਇਸ ਗੰਥ ਦਾ ਕੋਈ ਮਰਯਾਦਿਤ ਜਾਂ ਵਿਵਸਥਿਤ 
ਰੂਪ ਸਾਹਮਣੇ ਨਹੀਂ ਆਉਂਦਾ। ਵਖ ਵਖ ਸੈਕਲਨ- ਕਰਤਿਆਂ 
ਹੈ। ਉਤਾਰਾ ਕਰਨ ਵਾਲਿਆਂ ਨੇ ਵੀ ਇਸ ਗੰਥ ਵਿਚਲੀਆਂ 
ਬਾਣੀਆਂ ਦੇ ਪਾਠ ਵਿਚ ਕਈ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ ਅੰਤਰ ਅਥਵਾ 
ਰੱਲੇਂ ਪਾ ਦਿੱਤੇ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਦੂਰ ਕਰਨ ਲਈ “ਗੁਰਮਤ 
ਗ੍ਰੰਥ ਪ੍ਚਾਰਕ ਸਭਾ” ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਨੇ “ਦਸਮ-ਗ੍ੰਥ” ਦੀਆਂ 
32 ਪੁਰਾਤਨ ਬੀੜਾਂ ਇਕੱਠੀਆਂ ਕਰਕੇ ਪਾਠਾਂ ਦੀ ਸੋਧ ਦਾ 
ਉਪਰਾਲਾ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਸੈਨ 1897 ਈ. (ਸੈ. 1954 ਬਿ.) 
ਵਿਚ ਆਪਣੀ ਵਿਸਤਰਿਤ ਰਿਪੋਰਟ (“ਦਸਮ ਗ੍ਰੰਥ ਸੋਧਕ 
ਕਮੇਟੀ ਰਿਪੋਰਟ”- ਵੇਖੋ) ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਿਤ ਕੀਤੀ। ਇਹ ਕੌਮ 
ਨਿਰਸੰਦੇਹ ਸ਼ਲਾਘਾਯੋਗ ਸੀ, ਪਰ ਖੇਦ ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਇਨ੍ਹਾਂ 
32 ਬੀੜਾਂ ਵਿਚੋਂ ਕੋਈ ਵੀ ਇਤਿਹਾਸਿਕ ਮਹੱਤਵ ਵਾਲੀ 
ਨਹੀਂ ਸੀ। ਇਸ ਸਭਾ ਵਲੋਂ' ਸੋਧੇ ਹੋਏ ਪਾਠ ਨਾਲ ਮਿਲਾ ਕੇ 
ਬਜ਼ਾਰ ਮਾਈ ਸੇਵਾਂ, ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਦੇ ਦੋਂ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਕਾਂ ਨੇ ਇਸ 
ਗ੍ਰੰਥ ਦਾ ਪ੍ਕਾਸ਼ਨ ਕੀਤਾ। ਹੁਣ ਆਮ ਤੌਰ `ਤੇ ਇਹੀ ਰੂਪ 
ਪ੍ਚਲਿਤ ਹੈ। ਕੁਲ 1428 ਪੰਨਿਆਂ ਦੇ ਭਾਈ ਜਵਾਹਰ 
ਸਿੰਘ ਕ੍ਰਿਪਾਲ ਸਿੰਘ ਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਿਤ ਰੂਪ ਵਿਚ 
ਬਾਣੀਆਂ ਦਾ ਕਮ ਇਸ ਪੁਕਾਰ ਹੈ-(17 ਜਾਪੁ, (2) ਅਕਾਲ 
ਉਸਤਤਿ, (3) ਬਚਿਤ੍੍‌ ਨਾਟਕ (ਅਪਨੀ ਕਥਾ), (4) ਚੰਡੀ 
ਚਰਿਤ੍ (ਉਕਤੀ ਬਿਲਾਸ), (5) ਚੰਡੀ ਚਰਿਤ੍ਰ-ਦੂਜਾ, (6) 
ਵਾਰ ਸੀ ਭਗਉਤੀ ਜੀ ਕੀ, (7) ਗਿਆਨ ਪ੍ਰਬੋਧ, (8) ਚੌਬੀਸ 
ਅਵਤਾਰ, (9) ਬ੍ਹਮਾ ਅਵਤਾਰ, (10) ਰੁਦ ਅਵਤਾਰ, (11) 
ਬਿਸਨਪਦੇ ਰਾਮਕਲੀ ਪਾ. ੧੦, (12) ਸਵੈਯੇ, (13) ਖ਼ਾਲਸਾ 
ਮਹਿਮਾ, (14) ਸ਼ਸਤ੍‌ ਨਾਮ ਮਾਲਾ, (15) ਚਰਿਤੋੋਪਾਖਿਆਨ, 
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(16) ਜ਼ਫ਼ਰਨਾਮਾ ਅਤੇ (17) ਹਿਕਾਇਤਾਂ। 

ਇਨ੍ਹਾਂ ਬਾਣੀਆਂ ਵਿਚੋਂ ਕੁਮਾਂਕ 1 ,2,7,31 ,12 
ਅਤੇ 13 ਵਾਲੀਆਂ ਰਚਨਾਵਾਂ ਦਾ ਸੈਬਧ ਭਗਤੀ-ਭਾਵਨਾ 
ਨਾਲ ਹੈ। 'ਸ਼ਸੜ੍-ਨਾਮ-ਮਾਲਾ” (ਅੰਕ 14) ਵਿਚ ਭਿੰਨ 
ਭਿੰਨ ਸ਼ਸਤ੍ਾਂ-ਅਸਤਾਂ ਦੇ ਨਾਂ ਦੇ ਕੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਪ੍ਰਸ਼ੈਸਾ ਕੀਤੀ 
ਗਈ ਹੈ। ਜ਼ਫ਼ਰਨਾਮਾ (ਅੰਕ 16) ਮੁਗ਼ਲ ਬਾਦਸ਼ਾਹ 
ਜੀ ਦਾ ਇਕ ਇਤਿਹਾਸਿਕ ਪੱਤਰ ਹੈ ਅਤੇ ਹਿਕਾਇਤਾਂ 
(ਅੰਕ 17) ਇਸ ਰਚਨਾ ਦੀ ਅੰਤਿਕਾ ਵਜੋ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਹਨ। 
ਚਰਿਤ੍ਰੋਪਾਖਿਆਨ (ਅੰਕ 15) “ਦਸਮ-ਗ੍ਰੰਥ” ਦੇ 580 
ਪੰਨਿਆਂ ਉਤੇ ਪਸਰੀ ਸੁਤੰਤਰ ਰਚਨਾ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚ 404 
ਚਰਿਤ੍-ਕਥਾਵਾਂ ਵਰਣਿਤ ਹਨ, ਪ੍ਰਧਾਨਤਾ ਇਸਤਰੀ- 
ਚਰਿਤਾਂ ਦੀ ਹੈ। ਇਸ ਲਈ ਇਸ ਨੂੰ “ਤ੍ਿਆ-ਚਰਿੜ੍” ਨਾਂ 
ਵੀ ਦਿੱਤਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚ ਇਤਿਹਾਸਿਕ, ਪੌਰਾਣਿਕ, 
ਦੇਸੀ, ਬਦੇਸ਼ੀ, ਕਾਲਪਨਿਕ ਆਦਿ ਅਨੇਕ ਚਰਿਤ੍-ਕਥਾਵਾਂ 
ਪੌਰਾਣਿਕ ਪਰੈਪਰਾ ਵਿਚ ਲਿਖੀਆਂ ਹੋਈਆਂ ਹਨ। 

ਇਸ ਗ੍ਰੰਥ ਦੀਆਂ ਬਾਕੀ ਰਚਨਾਵਾਂ (ਅੰਕ 3,4, 
5,8,9, ਅਤੇ 10), ਅਸਲ ਵਿਚ, “ਬਚਿਤ੍-ਨਾਟਕ” ਦਾ 
ਅੰਗ ਹਨ। “ਬਚਿਤ੍-ਨਾਟਕ” ਵਿਚਿਤ੍‌ ਜਾਂ ਅਦਭੁਤ 
ਲੀਲਾਵਾਂ ਜਾਂ ਚਰਿਤਾਂ ਦਾ ਸੈਗ੍ਹਿ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚ ਸਭ ਤੋਂ 
ਪਹਿਲਾਂ 14 ਅਧਿਆਵਾਂ ਦੀ ਦਸਮ ਗੁਰੂ ਦੀ “ਅਪਨੀ- 
ਕਥਾ” ਵਰਣਿਤ ਹੈ। ਫਿਰ ਅੱਠ ਅੱਠ ਅਧਿਆਵਾਂ ਵਿਚ ਲਿਖੇ 
ਭਿੰਨ ਭਿੰਨ ਸ਼ੈਲੀਆਂ ਵਾਲੇ ਦੋ ਚੰਡੀ ਚਰਿਤ੍੍‌ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ 
ਪਿਛੋਂ ਵਿਸ਼ਣੂ ਦੇ “ਚੌਬੀਸ-ਅਵਤਾਰ” ਹਨ। ਫਿਰ ਬ੍ਰਹਮਾ ਅਤੇ 
ਰੁਦੂ ਦੇ ਉਪਾਵਤਾਰਾਂ ਦਾ ਚਿਤ੍ਣ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਅੰਕ 6 ਉਤੇ 
ਦਰਜ “ਵਾਰ ਸੀ ਭਗਉਤੀ ਜੀ ਕੀ” ਦਾ ਸੈਬੈਧ ਅੰਕ 4 ਅਤੇ 
5 ਵਾਲੇ ਚੰਡੀ-ਚਰਿਤਾਂ ਨਾਲ ਹੈ, ਪਰ ਇਹ ਪੰਜਾਬੀ ਭਾਸ਼ਾ 
ਵਿਚ ਲਿਖੀ ਹੈ। ਇਹ ਸਾਰੀਆਂ ਪੌਰਾਣਿਕ ਰਚਨਾਵਾਂ ਹਨ। 

ਉਪਰੋਕਤ ਵਿਵਰਣ ਤੋ ਭਲੀ-ਭਾਂਤ ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ 
ਕਿ “ਦਸਮ-ਗੰਥ” ਦੀਆਂ ਰਚਨਾਵਾਂ ਦਾ ਵਿਸ਼ਾ ਕਿਸੇ ਇਕ 
ਮੁੱਖ ਧੁਰੇ ਦੁਆਲੇ ਨਹੀਂ ਘੁੰਮਦਾ ਸਗੋਂ ਵਖ ਵਖ ਅਤੇ 
ਵਰਣਿਤ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਮੁੱਖ ਤੌਰ 'ਤੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਸ਼ਿਆਂ 
ਨੂੰ ਛੇ ਵਰਗਾਂ ਵਿਚ ਵੰਡਿਆ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ। ਪਹਿਲਾ 
ਵਰਗ ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਜਾਂ ਭਗਤੀ-ਪ੍ਰਧਾਨ ਰਚਨਾਵਾਂ ਦਾ 
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ਦਸਮ ਗੰਥ : ਅਨੁਵਾਦ (ਅੰਗ੍ਜ਼ੀ) 


ਹੈ ਜਿਵੇਂ ਜਾਪੁ ਸਾਹਿਬ, ਅਕਾਲ ਉਸਤਤਿ। ਦੂਜੇ ਵਰਗ 
ਵਿਚ “ਬਚਿਤ੍ਰ ਨਾਟਕ” ਅਤੇ “ਜ਼ਫ਼ਰਨਾਮਾ” ਨੂੰ ਰਖਿਆ ਜਾ 
ਸਕਦਾ ਹੈ ਕਿਉਂਕਿ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੋਹਾਂ ਦਾ ਸੈਬੈਧ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ 
ਸਿੰਘ ਜੀ ਦੇ ਜੀਵਨ ਨਾਲ ਹੈ ਅਤੇ ਇਤਿਹਾਸਿਕ ਦ੍ਿਸ਼ਟੀ 
ਤੋਂ ਬੜੀਆਂ ਅਹਿਮ ਦਸਤਾਵੇਜ਼ਾਂ ਹਨ। ਤੀਜਾ ਵਰਗ ਚਰਿਤ੍੍‌ 
-ਕਥਾਵਾਂ ਦਾ ਹੈ, ਜਿਵੇਂ ਚੰਡੀ ਚਰਿਤ੍ਰ, ਅਵਤਾਰ ਪ੍ਰਸੈਗ 
ਆਦਿ। ਚੌਥਾ ਗਿਆਨ-ਚਰਚਾ ਦਾ ਵਰਗ ਹੈ ਜਿਸ ਵਿਚ 
ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਰਹੱਸਾਂ ਨੂੰ ਸਪੱਸ਼ਟ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ ਜਿਵੇਂ 
ਗਿਆਨ ਪੁਬੋਧ। ਪੰਜਵੇਂ ਵਰਗ ਵਿਚ ਇਸਤੀ-ਚਰਿਤਾਂ ਨਾਲ 
ਸੈਬੈਧਿਤ ਕਥਾਵਾਂ ਹਨ। ਛੇਵੇਂ ਵਰਗ ਦਾ ਸੈਬੈਧ ਸ਼ਸਤ੍ਾਂ ਅਤੇ 
_ ਅਸਤ੍ਰਾਂ ਦੀ ਮਹਾਨਤਾ ਅਤੇ ਪਿਛੋਕੜ ਦਰਸਾਉਣ ਨਾਲ 
ਹੈ। ਪਰ ਇਨ੍ਹਾਂ ਸਭ ਦੀ ਮੂਲ ਭਾਵਨਾ ਨਵੇਂ ਸਿੱਖ ਭਾਈਚਾਰੇ 
ਲਈ ਅਜਿਹੀ ਸਾਮਗੀ ਜੁਟਾਉਣਾ ਸੀ, ਜਿਸ ਨੂੰ ਉਹ ਪੜ੍ਹ 
ਕੇ ਸਚੇ ਅਰਥਾਂ ਵਿਚ ਸਿੱਖ ਬਣ ਸਕਣ, ਹਰਿ-ਭਗਤੀ 
ਕਰਦੇ ਹੋਇਆਂ ਅਨਿਆਇ ਦੇ ਵਿਰੁੱਧ ਯੁੱਧ ਕਰਨ ਲਈ 
ਜਾਂ ਮਾਇਆ-ਜਾਲਾਂ ਦੇ ਪ੍ਭਾਵ ਤੋਂ ਪਰੇ ਰਹਿ ਸਕਣ। 


ਦਸਮ ਰੀ੍‌ਥ : ਅਨੁਵਾਦ (ਅੰਗੇਜ਼ੀ) : ਦਸਮ ਰਥ ਦੀਆਂ 
ਭਾਵੇਂ ਕਈ ਬਾਣੀਆਂ ਦੇ ਪਹਿਲਾਂ ਅੰਗੇਜ਼ੀ ਅਨੁਵਾਦ ਛਪ 
ਚੁਕੇ ਹਨ, ਪਰ ਸਾਰੇ ਦਸਮ ਗੰਥ ਨੂੰ ਅੰਗੇਜ਼ੀ ਵਿਚ 
ਅਨੁਵਾਦਿਤ ਕਰਨ ਦਾ ਕੰਮ ਖ਼ਾਲਸੇ ਦੀ ਤੀਜੀ ਜਨਮ 
ਸ਼ਤਾਬਦੀ ਦੇ ਅਵਸਰ 'ਤੇ ਡਾ. ਜੋਧ ਸਿੰਘ ਅਤੇ ਡਾ. ਧਰਮ 
ਸਿੰਘ ਨੇ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਉਸ ਨੂੰ 677 7%4% 67੦0/% 
$8%77- 1£%/ ਪਸਨ 77ਧਨ6/2/778 ਨਾ ਅਧੀਨ ਦੋਂ 
ਸੈਂਚੀਆਂ ਵਿਚ ਸੈਨ 1999 ਈ. ਵਿਚ ਛਾਪਿਆ। 435 
ਪੰਨਿਆਂ ਦੀ ਪਹਿਲੀ ਸੈਂਚੀ ਵਿਚ ਜਾਪੁ, ਅਕਾਲ ਉਸਤਤਿ, 
ਬਚਿਤ੍ਰ ਨਾਟਕ, ਚੰਡੀ ਚਰਿਤ੍ੁ (ਉਕਤਿ ਬਿਲਾਸ), ਚੋਡੀ 
ਚਰਿਤ੍ਰ ਦੂਜਾ, ਵਾਰ ਸੀ ਭਗਉਤੀ ਜੀ ਕੀ ਅਤੇ ਗਿਆਨ 
ਪ੍ਰਬੋਧ ਨਾਂ ਦੀਆਂ ਬਾਣੀਆਂ/ਰਚਨਾਵਾਂ ਸ਼ਾਮਲ ਕੀਤੀਆਂ 
ਗਈਆਂ ਹਨ ਅਤੇ 437 ਪੰਨਿਆਂ ਦੀ ਦੂਜੀ ਸੈੱਚੀ ਵਿਚ 
ਚੌਬੀਸ ਅਵਤਾਰ (ਕ੍ਰਿਸ਼ਨਾਵਤਾਰ ਦੇ 535 ਛੋਦਾਂਕ ਤਕ) 
ਦੀਆਂ ਅਵਤਾਰ ਕਥਾਵਾਂ ਸਮੇਟੀਆ ਗਈਆਂ ਹਨ। ਇਸ 
ਤੋਂ ਅਗੇ ਦੀਆਂ ਰਚਨਾਵਾਂ ਦੇ ਅਨੁਵਾਦ ਦਾ ਅਜੇ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਨ 
ਨਹੀਂ ਹੋਇਆ। ਇਸ ਦੇ ਖੱਬੇ ਪੰਨੇ ਉਤੇ ਗੁਰਮੁਖੀ ਵਿਚ 
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ਦਸਮ ਗੰਥ : ਅਨੁਵਾਦ (ਅੰਗੇਜ਼ੀ) 


ਮੂਲ ਪਾਠ ਅਤੇ ਸੱਜੇ ਪੰਨੇ ਉਤੇ ਅੰਗੇਜ਼ੀ ਅਨੁਵਾਦ ਦਿੱਤਾ 
ਗਿਆ ਹੈ। ਅਨੁਵਾਦ ਦਾ ਪੱਧਰ ਬਹੁਤ ਸਾਧਾਰਣ ਹੈ 
ਕਿਉਂਕਿ ਦੋਵੇਂ ਅਨੁਵਾਦਕ ਵਿਸ਼ੇ ਅਤੇ ਭਾਸ਼ਾ ਦਾ ਰੀਭੀਰ 
ਗਿਆਨ ਨਹੀਂ ਰਖਦੇ । ਅੰਗੇਜ਼ੀ ਭਾਸ਼ਾ ਵੀ ਸਾਧਾਰਣ ਸ਼ੈਲੀ 
ਦੀ ਹੈ। ਇਸ ਅਨੁਵਾਦ ਤੋ ਕਈ ਥਾਂਵਾਂ ਤੇ ਵਾਸਤਵਿਕਤਾ 
ਦਾ ਬੋਧ ਨਹੀਂ ਹੁੰਦਾ ਅਤੇ ਵਿਅਰਥ ਦੇ ਭਰਮ ਫੈਲਣ ਦਾ 
ਖ਼ਦਸ਼ਾ ਰਹਿੰਦਾ ਹੈ। ਰੇ 

ਦੂਜਾ ਅਨੁਵਾਦ ਡਾ. ਸੁਰਿੰਦਰ ਸਿੰਘ ਕੋਹਲੀ ਨੇ 
577 /236076 77606 50676 ਨਾਂ ਅਧੀਨ ਤਿੰਨ ਸੈਂਚੀਆਂ 
ਵਿਚ ਜਨਵਰੀ 2003 ਈ. ਵਿਚ ਬਰਮਿੰਘਮ (ਯੂ ਕੇ .) ਤੋਂ 
ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਿਤ ਕੀਤਾ ਹੈ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਚਰਿਤ੍ੋਪਾਖਿਆਨ ਅਤੇ 
ਹਿਕਾਇਤਾਂ ਦਾ ਅਨੁਵਾਦ ਛਡ ਦਿੱਤਾ ਹੈ ਕਿਉਂਕਿ ਇਸ 
ਦਾ ਸੈਬੈਧ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਕਰਤ੍ਰਿਤਵ ਨਾਲ ਨਹੀਂ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ 
ਤਿੰਨ ਸੈਂਚੀਆਂ ਵਿਚ ਕੁਲ 1740 ਪੰਨੇ ਹਨ। ਹਰ ਪੰਨੇ 
ਉਪਰ ਖੱਬੇ ਪਾਸੇ ਵਾਲੇ ਕਾਲਮ ਅੰਦਰ ਗੁਰਮੁਖੀ ਵਿਚ ਮੂਲ 
ਪਾਠ ਅਤੇ ਉਸ ਦਾ ਰੋਮਨ ਰੂਪਾਂਤਰ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਹੈ ਅਤੇ 
ਹੈ। ਪਹਿਲੀ ਸੈਂਚੀ ਵਿਚ ਜਾਪੁ, ਅਕਾਲ ਉਸਤਤਿ, ਬਚਿਤ੍ਰ 
ਨਾਟਕ, ਚੰਡੀ ਚਰਿਤ੍ਰ (ਉਕਤਿ ਬਿਲਾਸ), ਚੰਡੀ ਚਰਿਤ੍ਰ 
ਦੂਜਾ, ਚੈਡੀ ਦੀ ਵਾਰ, ਗਿਆਨ ਪ੍ਰਬੋਧ, ਚਉਬੀਸ ਅਵਤਾਰ 
(ਰਾਮਾਵਤਾਰ ਤਕ) ਨਾਂ ਦੀਆਂ ਰਚਨਾਵਾਂ ਨੂੰ ਸ਼ਾਮਲ ਕੀਤਾ 
ਹੈ। ਦੂਜੀ ਸੈਂਚੀ ਵਿਚ “ਕ੍ਰਿਸ਼ਨਾਵਤਾਰ” ਦਾ ਅਨੁਵਾਦ ਹੈ 
ਅਤੇ ਤੀਜੀ ਸੈੱਚੀ ਵਿਚ ਚਉਬੀਸ ਅਵਤਾਰ ਦਾ ਬਾਕੀ 
ਹਿੱਸਾ, ਬ੍ਹਮਾ ਅਵਤਾਰ, ਰੁਦ ਅਵਤਾਰ, ਸ਼ਬਦ, ਸਵੈਯੇ, 
ਖ਼ਾਲਸਾ ਮਹਿਮਾ, ਸ਼ਸਤ੍੍‌ ਨਾਮ ਮਾਲਾ, ਚਉਪਈ ( ਹਮਗੀ 
ਨੂੰ ਸੈਮਿਲਿਤ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਸ਼ੁਰੂ ਵਿਚ ਦਸਮ ਗੁਰੂ ਜੀ 
ਦੇ ਜੀਵਨ ਅਤੇ ਵਿਅਕਤਿਤਵ, ਦਸਮ ਗੰਥ ਦਾ ਕਰਤ੍ਰਿਤਵ 
ਅਤੇ ਦਸਮ ਗਰੰਥ ਦੀਆਂ ਰਚਨਾਵਾਂ ਦਾ 54 ਪੰਨਿਆਂ ਵਿਚ 
ਵਿਸ਼ਲੇਸ਼ਣ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਲੇਖਕ ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਦਾ ਪੁਸਿੱਧ 
ਵਿਦਵਾਨ ਹੈ। ਇਸ ਲਈ ਅਰਥ ਕਰਨ ਵੇਲੇ ਉਹ ਮੂਲ 
ਪਾਠ ਦੇ ਨੌੜੇ ਹੀ ਰਿਹਾ ਹੈ ਅਤੇ ਸ਼ਬਦਾਂ ਦੇ ਅਰਥ ਵੀ 
ਲਗਭਗ ਠੀਕ ਕੀਤੇ ਹਨ। ਅੰਗੇੇਜ਼ੀ ਭਾਸ਼ਾ ਵੀ ਸਰਲ ਹੈ 
ਅਤੇ ਬਾਣੀਆਂ ਦੇ ਭਾਵ ਨੂੰ ਸੈਚਾਰਿਤ ਕਰਨ ਵਿਚ ਕਾਫ਼ੀ 
ਸਹਾਇਕ ਹੋਈ ਹੈ। 


ਭ/0/0/.5110006100.201) 


ਦਸਮ ਗੰਥ : ਅਨੁਵਾਦ (ਹਿੰਦੀ) 
ਗੋਬਿੰਦ ਸਦਨ, ਨਵੀਂ ਦਿੱਲੀ ਵਲੋਂ ਵੀ ਇਸ ਰਥ 
ਦਾ ਅੰਗੇਜ਼ੀ ਅਨੁਵਾਦ ਕਰਾਉਣ ਦੀ ਯੋਜਨਾ ਚਲ ਰਹੀ ਹੈ। 


ਦਸਮ ਗੰਥ : ਅਨੁਵਾਦ (ਹਿੰਦੀ) : ਹਿੰਦੀ ਭਾਸ਼ਾ ਵਿਚ 
“ਦਸਮ ਗ੍ਰੰਥ” ਦਾ ਪਹਿਲਾ ਟੀਕਾ ਡਾ. ਜੋਧ ਸਿੰਘ ਨੇ ਕੀਤਾ 
ਹੈ। ਇਸ ਟੀਕੇ ਦੀ ਰਚਨਾ-ਪ੍ਕ੍ਰਿਆ ਸੈਨ 1982 ਈ. ਵਿਚ 
ਆਰੈਭ ਹੋਈ ਅਤੇ ਸੈਨ 1986 ਤਕ ਚਾਰੇ ਸੈਂਚੀਆਂ ਛਪ 
ਕੇ ਸਾਹਮਣੇ ਆ ਗਈਆਂ। ਹਰ ਪੰਨੇ ਉਤੇ ਉਪਰਲੇ ਹਿੱਸੇ 
ਵਿਚ “ਦਸਮ ਗੰਥ” ਦੇ ਮੂਲ-ਪਾਠ ਦਾ ਦੇਵਨਾਗਰੀ ਦੇ ਮੋਟੇ 
ਅੱਖਰਾਂ ਵਿਚ ਲਿਪੀਅੰਤਰਣ ਹੈ ਅਤੇ ਹੇਠਲੇ ਹਿੱਸੇ ਵਿਚ 
ਹਿੰਦੀ ਭਾਸ਼ਾ ਵਿਚ ਅਰਥ ਕੀਤੇ ਗਏ ਹਨ। ਇਸ ਦੀ ਪਹਿਲੀ 
ਸੈਂਚੀ ਵਿਚ-ਜਾਪੁ, ਅਕਾਲ ਉਸਤਤਿ, ਬਚਤ੍ਰਿ ਨਾਟਕ, 
ਚੌਡੀ ਚਰਿਤ੍ਰ (ਉਕਤਿ ਬਿਲਾਸ), ਚੰਡੀ ਚਰਿਤ੍ਰ (ਦੂਜਾ), 
ਵਾਰ ਸੀ ਭਗਉਤੀ ਜੀ ਕੀ, ਗਿਆਨ ਪ੍ਰਬੋਧ, ਚੌਬੀਸ 
ਅਵਤਾਰ (ਕ੍ਰਿਸ਼ਨਾਵਤਾਰ ਦੇ “ਕੰਸ ਬੱਧ” ਪ੍ਰਸੈਗ ਤਕ); 
ਦੂਜੀ ਸੈਂਚੀ ਵਿਚ-ਚੌਬੀਸ ਅਵਤਾਰ (ਕ੍ਰਿਸ਼ਨਾਵਤਾਰ ਦੇ 
“ਕੰਸ ਬੱਧ ਤੋਂ ਅਗਲਾ ਪ੍ਰਸੰਗ), ਉਪ ਅਵਤਾਰ, ਸ਼ਬਦ, 
ਸਵੈਯੇ ਅਤੇ ਖ਼ਾਲਸਾ ਮਹਿਮਾ; ਤੀਜੀ ਸੈੱਚੀ ਵਿਚ- 
ਸ਼ਸਤ੍ਨਾਮ ਮਾਲਾ, ਚਰਿਤ੍ਰੋਪਾਖਿਆਨ (188 ਚਰਿਤ੍ਰ ਤਕ), 
ਚੌਥੀ ਸੈੱਚੀ ਵਿਚ-ਚਰਿਤ੍ਰੋਪਾਖਿਆਨ ਦਾ ਬਾਕੀ ਬਚਦਾ 
ਹਿੱਸਾ, ਜ਼ਫ਼ਰਨਾਮਾ, ਹਿਕਾਇਤਾਂ, ਅਸਫੋਟਕ ਕਬਿਤ , ਲਖੀ 
ਜੈਗਲ ਪ੍ਰਸੈਗ ਅਤੇ ਸਿਖ ਰਹਿਤ ਨਾਂ ਦੀਆਂ ਰਚਨਾਵਾਂ 
ਦਰਜ ਹਨ। ਇਸ ਟੀਕੇ ਦਾ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਨ ਭੁਵਨ ਬਾਣੀ ਟੂੁਸਟ, 
ਚੌਪਟੀਆ ਰੋਡ, ਲਖਨਊ ਨੇ ਕੀਤਾ। ਖੇਦ ਦੀ ਗੱਲ ਹੈ ਕਿ 
ਟੀਕਾਕਾਰ ਹਿੰਦੀ ਦਾ ਵਿਦਵਾਨ ਹੁੰਦਾ ਹੋਇਆ ਵੀ ਨ ਮੂਲ 
ਪਾਠ ਨੂੰ ਸਮਝ ਸਕਿਆ ਹੈ ਅਤੇ ਨ ਹੀ ਵਿਸ਼ੇ-ਵਸਤੂ ਦੇ 
ਧਾਰਮਿਕ ਅਤੇ ਸੈਸਕ੍ਰਿਤਿਕ ਪਿਛੋਕੜ ਤੋਂ ਵਾਕਫ਼ ਹੈ। ਇਜ 
ਪ੍ਤੀਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਕਿ ਟੀਕੇ ਨੂੰ ਜਲਦੀ ਮੁਕਾਉਣ ਦੀ ਕਾਹਲ 
ਕਾਰਣ ਪਹਿਲਾਂ ਉਹ ਪਦ ਨੂੰ ਪੜ੍ਹ ਲੈਂਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਫਿਰ ਬਿਨਾ 
ਮੂਲ ਪਾਠ ਵੇਖੇ ਅਰਥ ਕਰੀ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਅਜਿਹਾ ਕਰਨ ਨਾਲ 
ਅਰਥ ਅਸੈਗਤ ਅਤੇ ਅਵਿਸ਼ਵਸਤ ਹੋ ਗਏ ਹਨ। 

ਹਿੰਦੀ ਵਿਚ “ਦਸਮ ਗ੍ਰੰਥ' ਦਾ ਦੂਜਾ ਟੀਕਾ 
ਪ੍ਸਤੁਤ ਲੇਖਕ ਨੇ ਆਪਣੇ ਪੰਜਾਬੀ ਵਾਲੇ ਟੀਕੇ ਦੀ ਸਰਣੀ 
ਉਤੇ ਤਿਆਰ ਕੀਤਾ ਹੈ ਅਤੇ ਗੋਬਿੰਦ ਸਦਨ, ਨਵੀਂ ਦਿੱਲੀ, 
ਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਨ ਅਧੀਨ ਹੈ। 
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ਰ੍ ਦਸਮ ਗਰੰਥ ਸੋਧਕ ਕਮੇਟੀ ਰਿਪੋਰਟ 
ਦਸਮ ਰੀ੍‌ਥ ਸੋਧਕ ਕਮੇਟੀ ਰਿਪੋਰਟ (1897 ਈ.) : ਸਿੰਘ 
ਸਭਾ ਦੇ ਉਦੇਸ਼ਾਂ ਵਿਚ ਇਕ ਇਹ ਵੀ ਸੀ ਕਿ ਧਾਰਮਿਕ 
ਅਤੇ ਇਤਿਹਾਸਿਕ ਪੁਸਤਕਾਂ ਦੀ ਪੜਚੋਲ ਕਰਕੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ 
ਵਿਵਸਥਿਤ ਰੂਪ ਵਿਚ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਿਤ ਕਰਨਾ। ਇਸ ਉਦੇਸ਼ 
ਨਿਮਿਤ “ਦਸਮ ਗੰਥ” ਦੀ ਸੋਧ ਸੁਧਾਈ ਦੀ ਸਮਸਿਆ 
ਸਾਹਮਣੇ ਆਈ। ਇਸ ਮਸਲੇ ਨੂੰ ਹਲ ਕਰਨ ਲਈ ਸੈਨ 
1895 ਈ. ਵਿਚ ਇਹ ਕੰਮ “ਗੁਰਮਤ ਰੀ੍‌ਥ ਪ੍ਰਚਾਰਕ ਸਭਾ” 
ਨੂੰ ਸਂਪਿਆ ਗਿਆ। ਇਸ ਸਭਾ ਦੇ ਸਕੱਤਰ ਭਾਈ ਆਗਿਆ 
ਸਿੰਘ ਨੇ ਭਾਈ ਮੰਨਾ ਸਿੰਘ ਤੋ ਆਰਥਿਕ ਸਹਾਇਤਾ ਲੈ 
ਕੇ ਇਹ ਕੌਮ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤਾ। ਪਾਠ ਦੀ ਤੁਲਨਾ ਲਈ 32 
ਬੀੜਾਂ ਵਖਰੇ ਵਖਰੇ ਸਰੋਤਾਂ ਤੋਂ ਪਾਪਤ ਕੀਤੀਆਂ ਗਈਆਂ। 
ਦਰਬਾਰ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਨੌੜੇ ਤੇੜੇ ਰਹਿਣ ਵਾਲੇ ਲਗਭਗ ਦੋ 
ਦਰਜਨ ਵਿਦਵਾਨਾਂ , ਰਥੀਆਂ, ਪੁਜਾਰੀਆਂ ਅਤੇ ਪਾਠੀਆਂ 
ਦੀ ਸੇਵਾ ਲਈ ਗਈ, ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ ਕੁਝ ਉਲੇਖਯੋਗ ਨਾਂ 
ਹਨ-- ਭਾਈ ਮੰਨਾ ਸਿੰਘ ਹਕੀਮ, ਭਾਈ ਨਰੈਣ ਸਿੰਘ, 
ਭਾਈ ਠਾਕੁਰ ਸਿੰਘ, ਭਾਈ ਸੈਤ ਸਿੰਘ, ਭਾਈ ਬਿਸ਼ਨ ਸਿੰਘ, 
ਸੈਤ ਗੋਪਾਲ ਦਾਸ ਉਦਾਸੀ, ਮਹੈਤ ਅਮੀਰ ਸਿੰਘ ਆਦਿ। 
ਦੋ ਸਾਲ ਲਗਾਤਾਰ ਮਿਲਾਨ ਕਰਨ ਉਪਰੈਤ ਕਮੇਟੀ ਨੇ 
14 ਅਕਤੂਬਰ 1897 ਈ. ਨੂੰ ਆਪਣੀ ਰਿਪੋਰਟ ਤਿਆਰ 
ਕੀਤੀ ਅਤੇ ਉਸ ਦੇ ਨਾਲ ਬੜੀ ਲੈਬੀ ਪਾਠਾਂਤਰ-ਸੂਚੀ 
ਵੀ ਲਗਾਈ। ਇਸ ਰਿਪੋਰਟ ਦੀ ਭੂਮਿਕਾ ਗਿਆਨੀ ਸਰਦੂਲ 
ਸਿੰਘ ਨੇ ਲਿਖੀ। ਇਸ ਰਿਪੋਰਟ ਦੀ ਲੋਅ ਵਿਚ ਸੋਧ ਕਰਕੇ 
ਪਹਿਲੀ ਵਾਰ ਸੈਨ 1902 ਈ. ਵਿਚ ਵਜ਼ੀਰ ਹਿੰਦ ਪ੍ਰੈਸ ਨੇ 
ਦਸਮ ਗੰਥ ਦਾ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਨ ਕੀਤਾ। ਕੁਲ 1428 ਪੰਨਿਆਂ 
ਦਾ ਇਹ ਸਰੂਪ ਹੀ ਬਹੁਤਾ ਪ੍ਚਲਿਤ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚ ਬਾਣੀ- 
ਰਚਨਾ-ਕ੍ਮ ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਹੈ -- 

(1) ਜਾਪੁ, (2) ਅਕਾਲ ਉਸਤਤਿ, (3) ਬਚਿਤ੍ਰ ਨਾਟਕ 
(ਅਪਨੀ ਕਥਾ), (4) ਚੰਡੀ ਚਰਿਤੁ (ਉਕਤਿ ਬਿਲਾਸ), (5) 
ਚੋਡੀ ਚਰਿਤ੍-2, (6) ਚੰਡੀ ਦੀ ਵਾਰ/ਵਾਰ ਸੀ ਭਗਉਤੀ 
ਜੀ ਕੀ, (7) ਗਿਆਨ ਪ੍ਰਬੋਧ, (8) ਚੌਬੀਸ ਅਵਤਾਰ, (9) 
ਬ੍ਹਮਾਵਤਾਰ, (10) ਰਦਾ ਵਤਾਰ, (11) ਸ਼ਬਦ /ਬਿਸਨਪਦੇ, 
(12) ਸਵੈਏ (32), (13) ਖ਼ਾਲਸਾ ਮਹਿਮਾ, (14) ਸ਼ਸਤ੍ਨਾਮ 
ਮਾਲਾ, (15) ਚਰਿਤੋਪਾਖਿਆਨ, ਜ਼ਫ਼ਰਨਾਮਾ, (17) 
ਹਿਕਾਇਤਾਂ। ਅਜ ਕਲ ਲਗਭਗ ਇਹੀ ਕੁਮ ਚਲਦਾ ਹੈ। 
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ਦਸਮ ਗਰੰਥ : ਟੀਕਾਕਾਰੀ 


ਦਸਮ ਗੀ੍‌ਥ : ਟੀਕਾਕਾਰੀ (ਪੰਜਾਬੀ) : “ਦਸਮ ਗਰੰਥ ਦਾ 
ਟੀਕਾ ਲਿਖਣ ਦਾ ਆਰੈਭ ਗਿਆਨੀ ਬਿਸ਼ਨ ਸਿੰਘ ਨੇ ਕੀਤਾ 
ਜੋ ਖ਼ਾਲਸਾ ਕਾਲਜ, ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਵਿਚ ਗੰਥੀ ਸੀ। ਇਹ 
ਕੰਮ ਉਸ ਨੇ ਕਦ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤਾ, ਇਸ ਬਾਰੇ ਜਾਣਕਾਰੀ ਦਾ 
ਅਭਾਵ ਹੈ। ਹਾਂ ਇਸ ਦੀ ਛਪਾਈ ਸੈਨ 1932 ਈ. ਵਿਚ 
ਸ. ਧਰਮ ਸਿੰਘ ਦੀ ਮਾਇਕ ਸਹਾਇਤਾ ਨਾਲ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤੀ 
ਗਈ, ਪਰ ਉਸ ਦੀ ਮਿ੍‌ਤੂ ਕਾਰਣ ਛਪਾਈ ਦਾ ਕੰਮ ਕੁਝ 
ਸਮੇਂ ਲਈ ਲਟਕ ਗਿਆ। ਇਸ ਟੀਕੇ ਦੀ ਛੇਵੀਂ ਪੋਥੀ, 
ਜਿਸ ਵਿਚ “ਚਰਿਤੋੋਪਾਖਿਆਨ” ਦੇ ਅਰਥ ਕੀਤੇ ਗਏ ਹਨ, 
ਜੂਨ, 1940 ਈ. ਵਿਚ ਛਪੀ। ਇਸ ਵਿਚ “ਚਰਿਤੋਪਾਖਿਆਨ'” 
ਦਾ ਮੂਲ-ਪਾਠ ਨਹੀਂ ਛਾਪਿਆ ਗਿਆ, ਬਸ ਸੈਖਿਪਤ ਅਰਥ 
ਦਿੱਤੇ ਗਏ ਹਨ। ਇਸ ਟੀਕੇ ਦੇ ਅਰਥ ਅਤੇ ਟਿੱਪਣੀਆਂ ਬੜੇ 
ਸਾਧਾਰਣ ਪੱਧਰ ਦੀਆਂ ਹਨ। ਕਈਆ ਥਾਂਵਾਂ 'ਤੇ ਟੀਕਾਕਾਰ 
ਪਾਠ ਦੇ ਸਹੀ ਅਰਥਾਂ ਨੂੰ ਸਮਝ ਹੀ ਨਹੀਂ ਸਕਿਆ, ਬਸ 
ਅਨੁਮਾਨ ਦੇ ਆਧਾਰ 'ਤੇ ਹੀ ਅਰਥ ਕੀਤੇ ਗਏ ਹਨ। 

“ਦਸਮ ਗ੍ਰੰਥ" ਦਾ ਦੂਜਾ ਟੀਕਾ ਪੰਡਿਤ ਨਰੈਣ 
ਸਿੰਘ ਮਜ਼ੈਗ ਵਾਲੇ ਨੇ ਕੀਤਾ ਹੈ। ਇਸ ਦੀ ਛਪਾਈ ਕਦ 
ਸ਼ੁਰੂ ਹੋਈ ਇਸ ਬਾਰੇ ਕੋਈ ਤੱਥਕ ਜਾਣਕਾਰੀ ਉਪਲਬਧ 
ਨਹੀਂ ਹੈ। ਉੱਜ ਪਤਾ ਲਗਾ ਹੈ ਕਿ ਇਸ ਦਾ ਪਹਿਲਾ ਭਾਗ 
ਸੈਨ 1939 ਈ. ਵਿਚ ਛਪਣਾ ਸ਼ੁਰੂ ਹੋਇਆ ਸੀ। ਇਸ ਟੀਕੇ 
ਦੇ ਕੁਲ ਅੱਠ ਭਾਗ ਹਨ। ਇਸ ਦਾ ਦੂਜਾ ਸੈਸਕਰਣ ਸੈਨ 
1991 ਤੋਂ 1994 ਈ. ਵਿਚ ਛਪ ਕੇ ਸਾਹਮਣੇ ਆਇਆ 
ਹੈ। ਇਸ ਟੀਕੇ ਦਾ ਪੱਧਰ ਗਿਆਨੀ ਬਿਸ਼ਨ ਸਿੰਘ ਦੇ ਟੀਕੇ 
ਤੋਂ ਉੱਚਾ ਹੈ ਕਿਉਂਕਿ ਟੀਕਾਕਾਰ ਸੈਸਕ੍ਰਿਤ ਅਤੇ ਬ੍ਜ ਭਾਸ਼ਾ 
ਦਾ ਜਾਣਕਾਰ ਹੈ ਅਤੇ ਪੌਰਾਣਿਕ ਪਿਛੋਕੜ ਨੂੰ ਵੀ ਜਾਣਦਾ 
ਹੈ। ਪਰ ਰਾਜਸਥਾਨੀ ਅਤੇ ਡਿੰਗਲ ਭਾਸ਼ਾ ਦਾ ਗਿਆਨ ਨ 
ਹੋਣ ਕਾਰਣ ਕਈ ਵਾਰ ਅਰਥ ਠੀਕ ਨਹੀਂ ਕੀਤੇ ਜਾ ਸਕੇ। 
ਫਲਸਰੂਪ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੋਹਾਂ ਟੀਕਿਆਂ ਦੀਆਂ ਆਪਣੀਆਂ 
ਸੀਮਾਵਾਂ ਹਨ। 

ਖ਼ਾਲਸੇ ਦੀ ਤੀਜੀ ਜਨਮ-ਸ਼ਤਾਬਦੀ ਦੇ ਪਾਵਨ 
ਅਵਸਰ 'ਤੇ ਗੋਬਿੰਦ ਸਦਨ, ਨਵੀ ਦਿੱਲੀ ਵਾਲੇ ਬਾਬਾ 
ਵਿਰਸਾ ਸਿੰਘ ਹੋਰਾਂ ਨੇ “ਦਸਮ ਗ੍ਰੰਥ” ਦਾ ਮੁਕੰਮਲ ਟੀਕਾ 
ਤਿਆਰ ਕਰਨ ਦਾ ਮਨ ਬਣਾਇਆ ਅਤੇ ਇਸ ਯੋਜਨਾ ਨੂੰ 
ਸੈਪੰਨ ਕਰਨ ਦੀ ਜ਼ਿੰਮੇਵਾਰੀ ਪ੍ਰਸਤੁਤ ਲੇਖਕ ਨੂੰ ਸੌਂਪੀ। 
ਪ੍ਰਸਤੁਤ ਲੇਖਕ ਨੇ ਆਪਣੀ ਪਤਨੀ ਡਾ. ਗੁਰਸ਼ਰਨ ਕੌਰ 
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ਦਸਮ ਦੁਆਰ 
ਜੱਗੀ ਦੇ ਸਹਿਯੋਗ ਨਾਲ ਇਹ ਕੰਮ ਸੈਨ 1999 ਈ. ਦੇ 
ਅੰਤ ਵਿਚ ਪੂਰਾ ਕੀਤਾ। ਪੰਜ ਭਾਗਾਂ ਵਿਚ ਛਪੇ ਇਸ ਟੀਕੇ 
ਦੇ ਹਰ ਭਾਗ ਵਿਚ ਸੈਕਲਿਤ ਰਚਨਾਵਾਂ ਦਾ ਬਿਉਰਾ ਇਸ 
ਪ੍ਰਕਾਰ ਹੈ। ਭਾਗ ਪਹਿਲਾ-ਜਾਪੁ ਸਾਹਿਬ, ਅਕਾਲ 
ਉਸਤਤਿ, ਬਚਿਤ੍ਰ ਨਾਟਕ, ਚੰਡੀ ਚਰਿਤ੍ਰ (ਉਕਤਿ ਬਿਲਾਸ), 
ਚੰਡੀ ਚਰਿਤ੍-2, ਵਾਰ ਦੁਰਗਾ ਕੀ, ਗਿਆਨ ਪ੍ਰਬੋਧ, ਚੌਬੀਸ 
ਅਵਤਾਰ (ਰਾਮਾਵਤਾਰ ਤਕ); ਭਾਗ ਦੂਜਾ- ਕ੍ਰਿਸ਼ਨਾਵਤਾਰ,; 
ਭਾਗ ਤੀਜਾ ਵਿਚ ਚੌਬੀਸ ਅਵਤਾਰ ਦੇ ਬਾਕੀ ਬਚਦੇ 
ਅਵਤਾਰ ਪ੍ਰਸੈਗ, ਬ੍ਰਹਮਾ ਅਵਤਾਰ, ਰੁਦ ਅਵਤਾਰ, ਸ਼ਬਦ, 
ਸਵੈਯੇ, ਸਸਤ੍ਨਾਮਮਾਲਾ; ਭਾਗ ਚੌਥਾ--ਚਰਿਤ੍ਰੋਪਾਖਿਆਨ 
(211ਵੇ' ਚਰਿਤ੍ੁ ਤਕ); ਭਾਗ ਪੰਜਵਾਂ-ਚਰਿਤੋਂਪਾਖਿਆਨ 
ਦਾ ਬਾਕੀ ਬਚਦਾ ਭਾਗ, ਜ਼ਫ਼ਰਨਾਮਾ ਅਤੇ ਹਿਕਾਇਤਾਂ। 

ਇਸ ਟੀਕੇ ਦੇ ਖੱਬੇ ਪੰਨੇ ਉਤੇ ਮੂਲ-ਪਾਠ ਹੈ ਅਤੇ 
ਉਸ ਦੇ ਸਾਹਮਣੇ ਵਾਲੇ ਸੱਜੇ ਪੰਨੇ ਉਤੇ ਪੂਰੇ ਅਰਥ ਦਿੱਤੇ 
ਗਏ ਹਨ। ਅਰਥਾਂ ਨੂੰ ਭਾਸ਼ਾਵਾਂ ਦੇ ਸਹੀ ਸੈਦਰਭ ਵਿਚ 
ਵਿਚਾਰ ਕੇ ਲਿਖਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਸ਼ੁਰੂ ਵਿਚ 55 ਪੰਨਿਆਂ 
ਦੀ ਵਿਸਤਰਿਤ ਭੂਮਿਕਾ ਵਿਚ “ਦਸਮ ਗ੍ੰਥ' ਦਾ ਪਰਿਚਯ 
ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਇਸ ਟੀਕੇ ਦੇ ਪੰਜੇ ਭਾਗ 20 ਫਰਵਰੀ 
2000 ਨੂੰ ਗੋਬਿੰਦ ਸਦਨ, ਨਵੀਂ ਦਿੱਲੀ ਵਿਚ ਬਾਬਾ 
ਵਿਰਸਾ ਸਿੰਘ ਨੇ ਖ਼ੁਦ ਵਿਮੋਚਿਤ ਕੀਤੇ ਸਨ। 


ਦਸਮ ਦੁਆਰ : ਭਾਰਤੀ ਧਰਮ-ਸਾਧਨਾ ਵਿਚ ਅਤੇ ਖ਼ਾਸ 
ਕਰ ਹਨ-ਯੋਗ ਵਿਚ, ਇਸ ਸੈਕਲਪ ਬਾਰੇ ਵਿਚਾਰ ਹੋਇਆ 
ਹੈ। ਯੋਗ ਮਤ ਅਨੁਸਾਰ ਸ਼ਰੀਰ ਵਿਚ 72000 ਨਾੜੀਆਂ 
ਹਨ, ਪਰ ਉਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ ਤਿੰਨ ਦਾ ਮਹੱਤਵ ਅਧਿਕ ਹੈ- 
ਇੜਾ, ਪਿੰਗਲਾ ਅਤੇ ਸੁਖਮਨਾ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ ਸੁਖਮਨਾ 
ਨਾੜੀ ਰਾਹੀਂ ਕੁੰਡਲਿਨੀ ਉਪਰ ਵਲ ਚਲਦੀ ਹੈ। ਇਸ ਦੇ 
ਖੱਬੇ ਸੱਜੇ ਇੜਾ ਅਤੇ ਪਿੰਗਲਾ ਨਾੜੀਆਂ ਹਨ। ਇੜਾ ਦਾ 
ਸੁਭਾ ਸ਼ੀਤਲ ਹੈ, ਇਸ ਲਈ ਇਸ ਨੂੰ ਚੰਦਮਾ ਨਾੜੀ ਵੀ 
ਮੰਨਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਪਿੰਗਲਾ ਗਰਮ ਸੁਭਾ ਦੀ ਹੈ ਇਸ ਲਈ 
ਇਸ ਨੂੰ ਸੂਰਯ ਨਾੜੀ ਦਾ ਨਾਂ ਦਿੱਤਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਸੁਖਮਨਾ 
ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਮੱਧਵਰਤੀ ਅਤੇ ਚੰਦ -ਸੂਰਯ-ਅਗਨੀ-ਸਰੂਪਾ 
ਹੋਣ ਕਰਕੇ ਸਰਸਵਤੀ ਨਾੜੀ ਅਖਵਾਉਂਦੀ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ 
ਤਿੰਨਾਂ ਨਾੜੀਆਂ ਦਾ ਸੈਗਮ (ਤ੍ਰਵੇਣੀ) ਬ੍ਹਮਰੈਧ ਵਿਚ 
ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਇਹ ਬ੍ਰਹਮਰੈਧ ਮਸਤਕ ਦੇ ਮੱਧ ਵਿਚ ਕਲਪਿਤ 
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ਦਸਮ ਦੁਆਰ 
ਇਕ ਰੋਧ (ਛੋਦ) ਹੈ। ਯੋਗੀਆਂ ਦੇ ਪ੍ਰਾਣ ਇਸੇ ਰੈਧ੍‌ ਨੂੰ ਵਿਨ੍ਹ 
ਕੇ ਨਿਕਲਦੇ ਹਨ ਅਤੇ ਇਸ ਨਾਲ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਬ੍ਹਮਤ੍ਰ ਦੀ 
ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਸ਼ਰੀਰ ਵਿਚਲੇ ਨੌ ਦੁਆਰ ਸਦਾ ਖੁਲ੍ਹੇ 
ਰਹਿੰਦੇ ਹਨ, ਪਰ ਬ੍ਹਮਰੈਧ੍ ਬੰਦ ਰਹਿਣ ਵਾਲਾ ਦਸਵਾਂ 
ਦੁਆਰ ਹੈ। ਇਸ ਨੂੰ ਹਠ-ਸਾਧਨਾ ਰਾਹੀਂ ਖੋਲ੍ਹਣਾ ਪੈਂਦਾ 
ਹੈ। ਇਸ ਦੇ ਖੁਲ੍ਹਣ ਨਾਲ ਸਹਸ੍ਰਾਰਚਕ੍ ਤੋਂ ਅੰਮ੍ਰਿਤ ਰਸ 
ਝੁਰਨ ਲਗਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਰਸ ਨਾਲ ਹੀ ਯੋਗੀ ਨੂੰ ਅਮਰ- 
ਕਾਇਆ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। 

ਬ੍ਹਮਰੈਧ ਦੇ ਕਲਪਿਤ ਸੈਕਲਪ ਤੋਂ ਹੀ “ਦਸਮ 
ਦੁਆਰ” ਦਾ ਸੈਕਲਪ ਵਿਕਸਿਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚਾਰ 
ਦਾ ਆਰੰਭ ਬੋਧੀ ਸਿੱਧਾਂ ਦੀਆਂ ਬਾਣੀਆਂ ਤੋਂ' ਹੁੰਦਾ ਹੈ। 
_ ਉਸ ਤੋਂ ਬਾਦ ਇਹ ਨਾਥ ਜੋਗੀਆਂ ਦੀ ਟਕਸਾਲ ਦਾ ਸਿੱਕਾ 
ਬਣਦਾ ਹੈ। ਸੈਤਾਂ ਤਕ ਪਹੁੰਚਣ 'ਤੇ ਇਹ ਹਠ-ਸਾਧਨਾ ਦੀ 
ਥਾਂ ਭਗਤੀ ਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕੀਤਾ ਮੰਨਿਆ ਜਾਣ ਲਗਾ। 
ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਇਸ ਦੀ ਅਨੀਸ਼ਵਰਵਾਦਿਤਾ ਈਸ਼ਵਰਵਾਦੀ 
ਰੂਪ ਵਿਚ ਵਟ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਮੱਧ-ਯੁਗ ਦੇ ਧਰਮ-ਸਾਧਕਾਂ ਨੇ 
ਸ਼ਰੀਰ ਵਿਚ ਨੌਂ ਦੁਆਰਾਂ ਜਾਂ ਛਿਦਾਂ ਦੀ ਗੱਲ ਕਈ ਵਾਰ 
ਕਹੀ ਹੈ। ਇਹ ਨੌਂ ਛਿਦ ਹਨ- ਦੋ ਕੈਨ, ਦੋ ਅੱਖਾਂ, ਦੋਂ 
ਕਰਮ-ਲੀਨ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਰਹੱਸਵਾਦੀ ਸਾਧਕਾਂ ਨੇ ਪਰਮਾਤਮਾ 
ਦੇ ਨਿਵਾਸ ਲਈ ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੌਂ ਛਿਦਾਂ ਤੋਂ ਵਖ ਜਿਸ ਸਥਾਨ ਦੀ 
ਕਲਪਨਾ ਕੀਤੀ ਹੈ, ਉਹ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਭਾਸ਼ਾ ਵਿਚ 
“ਦਸਮ-ਦੁਆਰ' ਹੈ। ਇਸ ਦੀ ਸ਼ਰੀਰ ਵਿਚ ਸਥਿਤੀ ਸਪੱਸ਼ਟ 
ਨਹੀਂ ਹੈ-- ਦੇਗੰ ਨਗਗੀ ਨਉ ਦਰਵਾਜੇ ਸੋ ਦਸ਼ਵਾ ਗੁਪਤਾ 
ਰਹਾਤਾ ਹੈ / (ਗੁ.ਰੀ.1031)। ਨਓਦਰਵਾਜੇ ਕਾਇਆ ਕਾਟ 
_ਹੈ ਦਸ਼ਵੈ ਗੁਪਤ ਰਖਨਜੰ/ (ਗੁ.ਰੰ.954)। ਅਸਲ ਵਿਚ, 
ਇਹ ਅਨੁਭਵ ਦੀ ਗੱਲ ਹੈ, ਇਸ ਨੂੰ ਤਰਕ ਰਾਹੀਂ ਸਿੱਧ 
ਨਹੀਂ ਕੀਤਾ ਜਾ ਸਕਦਾ। ਬੇਣੀ ਭਗਤ ਅਨੁਸਾਰ ਦਸਮ 
ਦਾਆਰਾ ਅਗਮ ਅਪਾਰਾ ਪਰਮ ਪੁਰਖ ਕੈ ਘਾਟ/ (ਗੁ .ੀ੍‌. 
974)। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ “ਦਸਮ ਦੁਆਰ” ਪਰਮ ਸੱਤਾ ਦਾ ਨਿਵਾਸ 
ਸਿੱਧ ਹੁੰਦਾ ਹੈ- ਦਸ਼ਵੈ ਵਾਸ਼ਾ ਅਲਥ' ਅਪਾਰ / 

ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਨੇ “ਅਨੰਦੁ” ਨਾਂ ਦੀ ਬਾਣੀ 
ਵਿਚ ਦਸਮ-ਦੁਆਰ ਦੇ ਸਰੂਪ ਨੂੰ ਸਪੱਸ਼ਟ ਕਰਦਿਆਂ ਉਸ 
ਦਾ ਅਹਿਸਾਸ ਗੁਰੂ ਦੁਆਰਾ ਸੈਭਵ ਦਸਿਆ ਹੈ-- ਗਨ ਜੀਓ 
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ਦਸਵਧ 
ਗੁਫਾ ਅੰਦਾਰੈ ਗੱਖਿ ਕੰ ਵਾਜਾ ਪਵਣ ਵਜਾਇਆ / ਵਜਾਇਆ 
ਵਾਜਾ ਪਉਣ ਨਉਂ ਦੁਆਣੇ ਪਰਗਟੁ ਕਾਇ ਦਸ਼ਵਾ ਗੁਪਤ 
ਰਖਾਇਆ / ਗੁਰਦਆਰੈ ਲਾਇ ਭਾਵਨ? /ਇਕਨਾ ਦਸੰਵਾ 
ਦੁਆਰ ਦਿਖਾਇਆ / ਤਹਿ ਅਨੰਕ ਰੂਪ ਨਾਉ ਨਵਾਨਿ/ਹਿ 
'ਤਿਸ਼ ਦਾ ਅੰਤ ਨ ਜਾਈਂ ੫ਪ/ਇਆ/... (ਗੁ ਗੰ ੭੭੭)। 
ਇਸ ਦੁਆਰ ਨੂੰ “ਬਜਰ ਕਪਾਟ” ਕਹਿੰਦੇ ਹੋਇਆਂ ਇਸ ਦਾ 
ਖੁਲ੍ਹਣਾ ਗੁਰੂ ਤੋਂ ਬਿਨਾ ਅਸੈਭਵ ਦਸਿਆ ਗਿਆ ਹੈ- ਬਜਰ 
ਕਪਾਟ ਨ ਖੁਲਨਾ ਗੁਰਸ਼ਬ/ਦ' ਖੁਲਜੈ/ (ਗੁ.ਰੰ.੭54)। 
ਇਸ ਦੁਆਰ 'ਤੇ “ਅਨਹਦ ਸ਼ਬਦ” ਦੀ ਧੁਨੀ ਹੁੰਦੀ ਹੈ ਜਿਸ 
ਨੂੰ ਸੁਣ ਕੇ ਆਤਮ-ਪਰਮਾਤਮਾ ਦਾ ਏਕਾਕਾਰ ਹੁੰਦਾ ਹੈ- 
ਤਹ ਅਨਹਦ ਸਝਦਾ ਵਜਾਹਿ ਧਨ ਬਾਣਾ ਸਹਜੇ ਸ਼ਹਾਜ 
ਸਮਾਈ ਹੈ/ (ਗੁ ਗੀੰ.1069)। ਇਥੇ ਇਹ ਵੀ ਧਿਆਨ ਰਖਣ 
ਦੀ ਗੱਲ ਹੈ ਕਿ ਅਨਹਦ ਨਾਂਦ ਆਪਣੇ ਆਪ ਸੁਣਿਆ ਨਹੀਂ 
ਜਾ ਸਕਦਾ, ਇਸ ਲਈ ਗੁਰੂ-ਸ਼ਬਦ ਦੀ ਲੋੜ ਹੈ- ਅਨਹਦ 
ਵਾਜੇ ਧੁਨਿ ਵਜਦੇ ਗੁਰ ਸ਼ਬਦ ਸ਼ਣਨੰਜੈ/ (ਗੁ.ਗੰ.੭54)। 
ਇਥੇ ਹੀ ਅੰਮਿ੍‌ਤ ਰੂਪੀ ਨਾਮ ਝਰਦਾ ਹੈ- ਅਨਹਦ ਸਬਦੁ 
ਦਸਮ ਦੁਆ ਵ/ਜਿਓ ਤਹ ਆੰਮਰਿਤ ਨਾਮ ਚੁਆ/ਇਆ 
ਝਾ/ (ਗੁ.ਰੀੰ.1002)। 


ਦਸਵੰਧ : “ਦਸਮਾਂਸ' ਸ਼ਬਦ ਤੋਂ ਵਿਉਤਪੰਨ ਇਸ ਸ਼ਬਦ 
ਦਾ ਅਰਥ ਹੈ “ਦਸਵਾਂ ਹਿੱਸਾ” ਜਾਂ “ਦਸਵਾਂ ਭਾਗ”। ਸਿੱਖ 
ਸਮਾਜ ਵਿਚ ਇਸ ਦਾ ਪਰਿਭਾਸ਼ਿਕ ਅਰਥ ਹੈ ਧਰਮ ਦੀ 
ਕਢਣਾ। ਇਹ ਹਰ ਸਿੱਖ ਦਾ ਧਾਰਮਿਕ ਕਰਤੱਵ ਹੈ। ਗੁਰੂ 
ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੀ ਹਰੇਕ ਸਿੱਖ ਲਈ ਸਥਾਪਨਾ ਹੈ- ਘਹੱਲ 
ਖਾਇ /ਕੈਛੁ ਹਥਹ ਦੇਇ/ ਨਾਨਕ ਰਾਹ ਪਛਾਣਨਹ ਸੋਇ/ 
(ਗੁਰੀ .1245)। ਇਥੇ “ਕਿਛੁ' ਨੂੰ ਬਾਦ ਵਿਚ ਦਸਵਾਂ ਹਿੱਸਾ 
ਮਿਥਿਆ ਗਿਆ। ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਦੁਆਰਾ ਮੰਜੀਆਂ 
ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਦੁਆਰਾ ਮਸੰਦਾਂ 
ਦੀ ਨਿਯੁਕਤੀ ਦਾ ਮੁੱਖ ਉਦੇਸ਼ ਵੀ ਇਹੀ ਸੀ ਕਿ ਮੰਜੀਦਾਰ 
ਜਾਂ ਮਸੰਦ ਆਪਣੇ ਆਪਣੇ ਖੇਤਰ ਵਿਚ ਧਰਮ-ਪ੍ਰਚਾਰ 
ਕਰਨ ਅਤੇ ਸਿੱਖਾਂ ਦੁਆਰਾ ਭੇਟ ਕੀਤੀ ਦਸਵੈਧ ਦੀ ਰਕਮ 
ਨੂੰ 'ਗੁਰੂ ਦੀ ਕੋਲਕ” ਵਿਚ ਪਹੁੰਚਾਉਣ ਤਾਂ ਜੋ ਗੁਰੂ-ਦਰਬਾਰ 
ਦੇ ਲੈਗਰ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਠੀਕ ਤਰ੍ਹਾਂ ਚਲ ਸਕੇ ਅਤੇ ਵਿਕਾਸ 
ਦੇ ਕਾਰਜਾਂ, ਜਿਵੇਂ ਗੁਰੂ-ਧਾਮਾਂ ਦੀ ਉਸਾਰੀ, ਸਰੋਵਰਾਂ ਦੀ 
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ਦਸਵੰਧ 
ਖੁਦਾਈ, ਸਸ਼ਸਤ੍‌ ਕਰਾਂਤੀ ਲਈ ਸ਼ਸਤ੍ਾਂ, ਘੋੜਿਆਂ ਦੀ 
ਖ਼ਰੀਦ, ਕਿਲ੍ਹਿਆਂ ਦੀ ਉਸਾਰੀ ਆਦਿ ਨੂੰ ਨਿਰਵਿਘਨ 
ਜਾਰੀ ਰਖਿਆ ਜਾ ਸਕੇ। 
ਮਰਯਾਦਾਹੀਨਤਾ ਦੇ ਯਤਨਾਂ ਦੇ ਫਲਸਰੂਪ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ 
ਸਿੰਘ ਜੀ ਨੇ ਮਸੈਦ ਪ੍ਥਾ ਖ਼ਤਮ ਕਰ ਦਿੱਤੀ ਅਤੇ ਸੈਗਤਾਂ 
ਨੂੰ ਸਿੱਧਾ ਗੁਰੂ ਦਰਬਾਰ ਨਾਲ ਜੋੜ ਦਿੱਤਾ। ਉਸ ਤੋਂ ਬਾਦ 
ਦਸਵੈਧ ਕਢਣਾ ਸਿੱਖੀ ਦੇ ਚਲਨ ਦਾ ਇਕ ਹਿੱਸਾ ਬਣ 
ਗਿਆ। ਇਸ ਪਰਥਾਇ ਰਹਿਤਨਾਮਿਆਂ ਵਿਚ ਸਪੱਸ਼ਟ 
ਕਿਹਾ ਗਿਆ ਹੈ : 
(1) ਭਾਈ ਦੇਸਾ ਸਿੰਘ ਦੇ ਰਹਿਤਨਾਮੇ ਅਨੁਸਾਰ : 

ਦਸ ਨਥ' ਕਰ ਜੋ ਕਾਰ ਕਮਾਵੈ / 

ਤਾੰ ਕਰ ਜੋਂ ਧਨ ਘਰ ਮੱ ਲਿਆਵੇ / 

/ਤਿਸ਼ ਤੰ ਗੁਰ ਟਸ਼ੰੱਹ ਜੋ ਦੇਈ/ 

/ਸੰਘ' ਸ਼ਯਸ਼ ਲ੍ਹ ਲਗ ਮੱ ਲੰਈ/ 
(2) ਗੁਰਪ੍ਰਤਾਪ ਸੂਰਯ” ਵਿਚ ਲਿਖਿਆ ਹੈ : 

ਜੰ ਅਪਨਾ ਕਛੁ ਕਠੇ ਕਮਾਏ / ਰ 

ਗਾਰ /ਹਤਾ /ਏਹੁ ਦਸ਼ਵੰਧ ਝਨਾਈ/ ___ 

ਦਸਵੈਦ ਨ ਦੇਣ ਵਾਲੇ ਬਾਰੇ ਭਾਈ ਨੰਦ ਲਾਲ 
ਨੇ ਤਨਖ਼ਾਹਨਾਮੇ ਵਿਚ ਅੰਕਿਤ ਕੀਤਾ ਹੈ : 

ਛਠ ਬੌਲ ਲੇ ਖਾ7ਇ/ 

ਕਾਹੈ ਗ/ਲੰਦ /ਨਿਘ ਲਾਲ ਜ?, 

ਤਿਸ ਕਾ ਕਛ ਨ /ਥੈਸ਼/ਹ/ 

ਧਰਮ-ਅਰਥ ਕਾਰਜਾਂ ਲਈ ਹੋਰਨਾਂ ਧਰਮਾਂ ਵਿਚ 
ਵੀ ਆਮਦਨ ਵਿਚੋਂ ਕੁਝ ਕੁ ਅੰਸ਼ ਰਾਖਵਾਂ ਰਖਣ ਦਾ ਵਿਧਾਨ 
ਹੈ। ਮੁਸਲਮਾਨਾਂ ਵਿਚ 'ਜ਼ਕਾਤ” ਪ੍ਰਥਾ ਰਾਹੀਂ ਆਮਦਨ ਦਾ 
40ਵੀਂ ਹਿੱਸਾ ਧਰਮ-ਅਰਥ ਲਈ ਰਾਖਵਾਂ ਰਖਿਆ ਜਾਂਦਾ 
ਹੈ। ਪਰਾਸ਼ਰ ਰਿਸ਼ੀ ਨੇ ਗਿ੍‌ਹਸਥੀਆਂ ਦੀ ਆਮਦਨ ਦਾ 21ਵਾਂ 
ਹਿੱਸਾ ਬ੍ਰਾਹਮਣਾਂ ਲਈ ਅਤੇ 31ਵਾਂ ਹਿੱਸਾ ਦੇਵਤਿਆਂ ਲਈ 
ਨਿਸਚਿਤ ਕੀਤਾ ਹੈ। ਬਾਈਬਲ ਵਿਚ ਵੀ ਇਸ ਕਿਸਮ ਦਾ 
ਪ੍ਰਕਾਰਾਂਤਰ ਨਾਲ ਵਿਧਾਨ ਹੈ। ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਵਿਚ ਹੁਣ ਇਸ 
ਮਰਯਾਦਾ ਦਾ ਪਾਲਨ ਕੁਝ ਢਿਲਾ ਜ਼ਰੂਰ ਪੈ ਗਿਆ ਹੈ, ਪਰ 
ਸਾਤਵਿਕ ਰੁਚੀਆਂ ਵਾਲੇ ਸਿੱਖ ਇਸ ਦਾ ਪਾਲਨ ਕਰਦੇ 
ਆ ਰਹੇ ਹਨ। ਦਸਵੰਧ ਦਾਨ ਨਾਲੋਂ ਵਖਰੀ ਮਰਯਾਦਾ ਹੈ। 
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ਦੱਕਨ ਖ਼ਾਲਸਾ ਦੀਵਾਨ 


ਇਹ ਇਕ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦਾ ਧਾਰਮਿਕ ਕਰ ਹੈ, ਜਦ ਕਿ ਦਾਨ 
ਕੋਈ ਵੀ ਕਿਸੇ ਨੂੰ ਜਿਤਨਾ ਮਰਜ਼ੀ ਦੇ ਸਕਦਾ ਹੈ। 


ਦਸੰਧਾ ਸਿੰਘ (ਮ. 1767 ਈ.) : ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਫ਼ਿਰੋਜ਼ਪੁਰ 
ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ ਮਨਸੂਰ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਚੌਧਰੀ ਸਾਹਿਬ ਰਾਇ ਦੇ ਘਰ 
ਪੈਦਾ ਹੋਇਆ, ਦਸੋਂਧਾ ਸਿੰਘ ਨਿਸ਼ਾਨਾਂਵਾਲੀ ਮਿਸਲ ਦਾ 
ਪਹਿਲਾ ਸਰਦਾਰ ਸੀ। ਇਸ ਨੇ ਦੀਵਾਨ ਦਰਬਾਰਾ ਸਿੰਘ ਤੋਂ 
ਅੰਮ੍ਰਿਤ ਪਾਨ ਕਰਕੇ ਅਤੇ ਸੈਨ 1734 ਈ. ਤਕ ਜੰਗਾਂ 
ਜੁਧਾਂ ਵਿਚ ਆਪਣੀ ਬਹਾਦਰੀ ਵਿਖਾ ਕੇ ਨਾਂ ਖਟਿਆ। ਸੈਨ 
1748 ਈ. ਵਿਚ ਦਲ ਖ਼ਾਲਸਾ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਵੇਲੇ ਇਸ ਨੂੰ 
ਨਿਸ਼ਾਨਾਂਵਾਲੀ ਮਿਸਲ (ਵੇਖੋ) ਦਾ ਸਰਦਾਰ ਥਾਪਿਆ ਗਿਆ। 
ਸੈਨ 1764 ਈ. ਵਿਚ ਸਰਹਿੰਦ ਦੀ ਜਿਤ ਤੋ ਬਾਦ ਇਸ 
ਦੁਰਾਹਾ, ਅਮਲੋਹ, ਅੰਬਾਲਾ ਆਦਿ ਨੂੰ ਜਿਤ ਕੇ ਅੰਬਾਲੇ 
ਨੂੰ ਆਪਣੀ ਰਾਜਧਾਨੀ ਬਣਾਇਆ। ਸੈਨ 1767 ਈ. ਵਿਚ 
ਮੋਰਠ ਦੇ ਨੌੜੇ ਰੁਹੇਲਿਆਂ ਨਾਲ ਲੜਦਾ ਹੋਇਆ ਮਾਰਿਆ 
ਗਿਆ। ਇਸ ਤੋ ਬਾਦ ਇਸ ਦਾ ਛੋਟਾ ਭਰਾ ਸੈਗਤ ਸਿੰਘ 
ਮਿਸਲ ਦਾ ਸਰਦਾਰ ਬਣਿਆ। 


ਦੱਕਨ ਖ਼ਾਲਸਾ ਦੀਵਾਨ : ਅਗਸਤ 1947 ਈ. ਵਿਚ 
ਬੰਬਈ ਦੇ ਸਿੱਖਾਂ ਵਲੋਂ ਸਥਾਪਿਤ ਇਹ ਇਕ ਸਮਾਜ-ਸੇਵੀ 
ਸੈਸਥਾ ਹੈ, ਜਿਸ ਦਾ ਮੁੱਖ ਉਦੇਸ਼ ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਬਟਵਾਰੇ ਕਾਰਣ 
ਉਜੜੇ ਸਿੱਖਾਂ ਨੂੰ ਫਿਰ ਵਸਾਉਣਾ ਸੀ। ਇਸ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ 
ਇਸ ਦੀਵਾਨ ਨੇ ਹੈਦਰਾਬਾਦ ਰਿਆਸਤ ਵਿਚ ਆਜ਼ਾਦੀ 
ਪਾਪੜੀ ਦੇ ਨੌੜੇ ਤੇੜੇ ਕਾਸਿਮ ਰਿਜ਼ਵੀ ਦੁਆਰਾ ਫੈਲਾਈ 
ਅਰਾਜਕਤਾ ਦੀ ਘੜੀ ਵਿਚ ਨਾਂਦੇੜ ਦੇ ਸਿੱਖਾਂ ਅਤੇ ਗੁਰੂ- 
ਧਾਮਾਂ ਦੀ ਰੱਖਆ ਲਈ ਆਪਣੀਆਂ ਸੇਵਾਵਾਂ ਪੇਸ਼ ਕੀਤੀਆਂ 
ਅਤੇ ਸਿੰਘਾਂ ਦਾ ਇਕ ਜੱਥਾ ਵੀ ਨਾਂਦੇੜ ਭੇਜਿਆ। ਬੈਬਈ 
ਵਿਚ ਉਜੜ ਕੇ ਆਏ ਲਗਭਗ ਇਕ ਹਜ਼ਾਰ ਪਰਿਵਾਰਾਂ ਨੂੰ 
ਇਸ ਦੀਵਾਨ ਦੇ ਕੌਲੀਵਾਡਾ ਦੀਆਂ ਫ਼ੌਜੀ ਬੈਰਕਾਂ ਵਿਚ 
ਵਸਾਇਆ ਜੋ ਬਾਦ ਵਿਚ ਸਰਕਾਰ ਨੇ ਪੱਕੀਆਂ ਬਣਵਾ ਕੇ 
ਸ਼ਰਣਾਰਥੀਆਂ ਨੂੰ ਕਰਾਏ ਉਤੇ ਦੇ ਦਿੱਤੀਆਂ। ਇਹ ਖੇਤਰ 
ਹੁਣ “ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਨਗਰ” ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਹੈ। 

ਇਹ ਦੀਵਾਨ ਤਾਂ ਭਾਵੇ' ਹੁਣ ਖ਼ਤਮ ਹੋ ਗਿਆ 
ਹੈ, ਪਰ ਇਸ ਨੇ ਉਦੋਂ ਇਕ 'ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਵਿਦਿਅਕ 
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ਦੱਖਣੀ ਸਿੱਖ 

ਸੋਸਾਇਟੀ” ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਕੀਤੀ, ਜਿਸ ਨੇ ਜੁਲਾਈ 1947 
ਈ. ਵਿਚ ਇਕ ਸਕੂਲ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤਾ। ਹੁਣ ਇਸ ਸੋਸਾਇਟੀ 
ਦੁਆਰਾ ਦੋ ਦਰਜਨ ਤੋਂ ਵਧ ਸਕੂਲ ਚਲਾਏ ਜਾ ਰਹੇ ਹਨ। 
ਇਸ ਸੋਸਾਇਟੀ ਨੇ ਸਕੂਲਾਂ/ਕਾਲਜਾਂ ਵਿਚ ਪੰਜਾਬੀ ਵਿਚ 
ਇਕ ਇਛਿਤ ਵਿਸ਼ੇ ਵਜੋ' ਪ੍ਰਵਾਨਿਤ ਵੀ ਕਰਵਾਇਆ ਹੈ। 


ਦੱਖਣੀ ਸਿੱਖ : ਇਸ ਤੋ ਭਾਵ ਹੈ ਉਹ ਸਿੱਖ ਜੋ ਪੰਜਾਬ ਤੋਂ 
ਜਾ ਕੇ ਦੱਖਣ ਸਥਿਤ ਹੈਦਰਾਬਾਦ ਰਿਆਸਤ ਵਿਚ ਸਥਾਈ 
ਤੌਰ `ਤੇ ਵਸ ਗਏ ਸਨ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਦੱਖਣ ਵਿਚ ਜਾਣ ਦੇ 
ਕਈ ਪੜਾ ਹਨ। ਸਭ ਤੋ ਪਹਿਲਾਂ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ 
ਕਾਇਮ ਕੀਤੀਆਂ। ਬਿਦਰ ਨਗਰ ਦਾ “ਨਾਨਕ ਝੀਰਾ” ਗੁਰੂ- 
ਧਾਮ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਉਪਕਾਰਾਂ ਦੀ ਸਾਕਾਰ 
ਗਵਾਹੀ ਭਰਦਾ ਹੈ। ਪਰ ਉਦੋਂ ਉਥੋਂ ਦੇ ਵਾਸੀਆਂ ਨੇ ਪੰਜਾਬੀ 
ਧਰਮ ਨਾਇਕ ਦੀ ਕੇਵਲ ਵਿਚਾਰਧਾਰਾ ਅਪਣਾਈ ਸੀ। 

ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਤੋਂ ਬਾਦ ਦਸਮ ਗੁਰੂ ਜੀ 
ਸੈਨ 1708 ਈ. ਵਿਚ ਉਥੇ ਗਏ। ਉਸ ਸਮੇਂ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨਾਲ 
ਲਗਭਗ ਤਿੰਨ ਸੌ ਸਿੱਖ ਸਨ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਜੋਤੀ ਜੋਤਿ 
ਆਏ ਪਰ ਬਹੁਤ ਉਥੇ ਹੀ ਰਹੇ ਅਤੇ ਉਥੇ ਹੀ ਸਥਾਨਕ 
ਇਸਤਰੀਆਂ ਨਾਲ ਵਿਆਹ ਰਚਾ ਕੇ ਪਰਿਵਾਰ ਚਲਾਏ। 
ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਸੈਤਾਨ ਤੋ ਹੀ ਦੱਖਣੀ ਸਿੱਖਾਂ ਦੀ ਪਰੈਪਰਾ ਦਾ 
ਆਰੇਭ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। 

ਦੱਖਣ ਵਿਚ ਸਿੱਖਾਂ ਦੇ ਵਸਣ ਦਾ ਦੂਜਾ ਦੌਰ 
ਉਦੋਂ ਸ਼ੁਰੂ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਜਦੋਂ ਹੈਦਰਾਬਾਦ ਰਿਆਸਤ ਦੇ ਕੁਝ 
ਜਾਹ (1803-1829 ਈ.) ਪ੍ਰਤਿ ਬਾਗ਼ੀ ਹੋ ਰਹੇ ਸਨ। 
ਰਾਜਾ ਚੰਦੂ ਲਾਲ ਦੀ ਸਲਾਹ ਨਾਲ ਮਹਾਰਾਜਾ ਰਣਜੀਤ 


ਸਾਰੇ ਤੋਹਫ਼ਿਆਂ ਸਹਿਤ ਲਾਹੌਰ ਭੇਜਿਆ। ਮਹਾਰਾਜੇ ਨੇ ਮਦਦ 
ਦੇਣੀ ਇਸ ਸ਼ਰਤ 'ਤੇ ਸਵੀਕਾਰ ਕਰ ਲਈ ਕਿ ਨਾਂਦੇੜ 
ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਦਾ ਸਮਾਰਕ ਤਿਆਰ ਕਰਨ 
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ਵਿਚ ਨਿਜ਼ਾਮ ਸਹਿਯੋਗ ਦੇਵੇ । ਉਦੋਂ ਮਹਾਰਾਜੇ ਨੇ ਆਪਣੇ 
ਸਿਪਾਹੀਆਂ ਦਾ ਇਕ ਸ਼ਕਤੀਸ਼ਾਲੀ ਦਲ ਹੈਦਰਾਬਾਦ 
ਭੇਜਿਆ। ਇਸ ਨੂੰ ਜਮੀਅਤ-ਏ-ਸਿੱਖਾਂ ਕਿਹਾ ਗਿਆ। ਪਰ 
ਆਮ ਲੋਕ ਇਸ ਨੂੰ ਲਾਹੌਰੀ ਫ਼ੌਜ ਕਹਿੰਦੇ ਸਨ। ਸਥਿਤੀ ਦੇ 
ਸਹਿਜ ਹੋ ਜਾਣ ਤੋਂ ਬਾਦ ਅਧਿਕਾਂਸ਼ ਫ਼ੌਜੀ ਪੰਜਾਬ ਪਰਤ 
ਆਏ, ਪਰ ਨਿਜ਼ਾਮ ਨੇ 12 ਸੌ ਸਿੱਖਾਂ ਦੀ ਇਕ ਸੈਨਿਕ 
ਟੁਕੜੀ ਆਪਣੇ ਅਧੀਨ ਰਖ ਲਈ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਰਾਮ-ਬਾਗ਼ 
ਕਿਸ਼ਨ ਬਾਗ਼ ਖੇਤਰ ਵਿਚ ਠਹਿਰਾਇਆ ਗਿਆ। ਬਾਦ 
ਵਿਚ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ 12 ਛਾਵਣੀਆਂ ਵਿਚ ਵੰਡ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। 
ਇਸ ਤੋ ਇਲਾਵਾ ਰਾਜਾ ਚੰਦੂ ਲਾਲ ਅਤੇ ਉਸੇ ਦੇ ਭਰਾ ਨੇ 
ਵੀ ਆਪਣੀ ਨਿਜੀ ਫ਼ੌਜ ਵਿਚ ਵੀ ਕੁਝ ਸਿੱਖ ਸੈਨਿਕ ਰਖ 
ਲਏ। ਚੌਥੇ ਨਿਜਾਮ ਨਾਸਿਰੁਦ ਦੌਲਾ (1829-1857 ਈ.) 
ਨੇ ਵੀ ਇਕ ਹਜ਼ਾਰ ਸਿੱਖਾਂ ਦਾ ਇਕ ਹੋਰ ਦਲ ਮਹਾਰਾਜਾ 
ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ ਤੋਂ ਮੰਗਵਾਇਆ। ਸੈਨ 1830 ਈ. ਵਿਚ 
ਮਹਾਰਾਜਾ ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ ਨੇ ਸ. ਚੈਦਾ ਸਿੰਘ ਦੀ ਸਰਦਾਰੀ 
ਅਧੀਨ 150 ਸੇਵਾਦਾਰਾਂ ਦਾ ਜੱਥਾ ਨਾਂਦੇੜ ਵਿਚ ਗੁਰੂ- 
ਧਾਮ ਦੀ ਉਸਾਰੀ ਲਈ ਭੇਜਿਆ। ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਦੀ ਉਸਾਰੀ 
ਤੋਂ ਬਾਦ ਇਸ ਜੱਥੇ ਦੇ ਵੀ ਬਹੁਤੇ ਸਿੰਘ ਉਥੇ ਹੀ ਵਸ ਗਏ। 
ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਸਥਾਨਕ ਇਸਤਰੀਆਂ ਨਾਲ ਵਿਆਹ ਕਰਕੇ 
ਆਪਣੇ ਪਰਿਵਾਰ ਬਣਾਏ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਸਭ ਦੀ ਸੈਤਾਨ ਦੱਖਣੀ 
ਸਿੱਖਾਂ ਵਜੋਂ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਹੋਈ। ਸੈਨ 1911 ਈ. ਦੀ ਮਰਦਮ 
ਸ਼ੁਮਾਰੀ ਵੇਲੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਗਿਣਤੀ 4637 ਸੀ। ਇਹ ਸਭ 
ਸਿੱਖ ਮਰਯਾਦਾ ਦੀ ਪੂਰੀ ਪਾਲਨਾ ਕਰਦੇ ਸਨ। ਪਰ ਇਨ੍ਹਾਂ 
ਉਤੇ ਪਿਆ ਸਥਾਨਕ ਪ੍ਰਭਾਵ ਅਤੇ ਸਥਾਨਕ ਇਸਤਰੀਆਂ 
ਦਾ ਪਰੈਪਰਾਗਤ ਸਭਿਆਚਾਰ ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਸਿੱਖਾਂ ਨਾਲੋਂ 
ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਵਖ ਪਛਾਣ ਕਾਇਮ ਕਰਦਾ ਆਇਆ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ 
ਦੀ ਮਾਲੀ ਹਾਲਤ ਕੋਈ ਬਹੁਤੀ ਚੰਗੀ ਨਹੀਂ ਸੀ। 
ਸਿੱਖਾਂ ਦੇ ਦੱਖਣ ਵਿਚ ਜਾ ਕੇ ਵਸਣ ਦਾ ਤੀਜਾ 
ਦੌਰ ਦੇਸ਼ ਦੀ ਆਜ਼ਾਦੀ ਅਤੇ ਪੰਜਾਬ ਦੀ ਵੰਡ ਤੋਂ ਬਾਦ ਸ਼ੁਰੂ _ 
ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਪੰਜਾਬ ਤੋਂ ਉਜੜੇ ਹੋਏ ਹਜ਼ਾਰਾਂ ਸਿੱਖ ਹੈਦਰਾਬਾਦ 
ਰਿਆਸਤ ਦੇ ਅਨੇਕ ਨਗਰਾਂ ਵਿਚ ਜਾ ਵਸੇ। ਲਗਭਗ ਉਹ 
ਸਾਰੇ ਲੋਕ ਵਪਾਰੀ ਸਨ। ਇਸ ਲਈ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਆ ਕੇ ਆਪਣੇ 
ਪਿਤਾ-ਪੁਰਖੀ ਰੋਜ਼ਗਾਰ ਨੂੰ ਖ਼ੂਬ ਚਮਕਾਇਆ। ਦੱਖਣੀ ਸਿੱਖ 
ਵੀ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਸੈਪਰਕ ਵਿਚ ਆਏ ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਰਚ 
ਮਿਚ ਗਏ। ਹੁਣ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਪੰਜਾਬੀ ਸਿੱਖਾਂ ਨਾਲੋਂ ਨਿਖੇੜ 


ਭ/0//.511000000.201) 


ਦੱਖਣੀ ਰਾਇ, ਸੋਢੀ 
ਸਕਣਾ ਸਰਲ ਨਹੀਂ। 

ਨਵੇਂ ਸੈਪਰਕ ਕਾਰਣ ਦੱਖਣੀ ਸਿੱਖਾਂ ਦੀ ਸੋਚ 
ਬਦਲੀ ਅਤੇ ਵਪਾਰ ਵਿਚ ਰੁਚੀ ਵਧੀ। ਹੁਣ ਹੈਦਰਾਬਾਦ 
(ਆਂਧਰਾ ਪ੍ਰ ਦੇਸ਼) ਵਿਚ ਦੱਖਣੀ ਸਿੱਖ ਚੰਗੀ ਤਰ੍ਹਾਂ ਸਥਾਪਿਤ 
ਵਪਾਰੀ ਹੀ ਨਹੀਂ, ਠੇਕੇਦਾਰ, ਕਾਰਖ਼ਾਨੇਦਾਰ, ਵਕੀਲ, 
ਟ੍ਰਾਂਸਪੋਰਟਰ, ਸਿਖਿਆ ਸ਼ਾਸੜੀ ਅਤੇ ਕਿਸਾਨ ਵੀ ਹਨ। 
ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਹੁਣ ਇਹ ਕੋਈ ਸਿੱਖਾਂ ਦੀ ਵਖਰੀ ਇਕਾਈ ਨ 
ਰਹਿ ਕੇ ਮੁੱਖ ਧਾਰਾ ਨਾਲ ਮਿਲ ਗਏ ਹਨ। ਪੰਜਾਬ ਦੀਆਂ 
ਰਾਜਨੈਤਿਕ ਸਮਸਿਆਵਾਂ ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਸਮਾਧਾਨ ਲਈ 
ਕੀਤੇ ਅੰਦੋਲਨਾਂ ਤੋ ਇਹ ਪ੍ਰਭਾਵਿਤ ਹੁੰਦੇ ਹਨ ਅਤੇ 
ਯਥਾਯੋਗ ਆਪਣਾ ਸਹਿਯੋਗ ਦਿੰਦੇ ਹਨ। 


ਦੱਖਣੀ ਰਾਇ, ਸੋਢੀ (ਮ. 1815 ਈ.) : ਗੁਰੂ ਰਾਮਦਾਸ 
ਜੀ ਦੇ ਵੱਡੇ ਪੁੱਤਰ ਬਾਬਾ ਪਿਿਥੀਚੰਦ ਦੀ ਵੈਸ਼ ਪਰੰਪਰਾ 
ਵਿਚ ਹੋਏ ਸੋਢੀ ਦਖਣੀ ਰਾਹਿ ਦਾ ਜਨਮ ਬਾਬਾ ਨਿਰੰਜਨ 
ਰਾਇ ਦੇ ਘਰ ਅਠਾਰ੍ਹਵੀਂ ਸਦੀ ਦੇ ਮੱਧ ਵਿਚ ਹੋਇਆ। 
ਇਸ ਨੇ ਸੈਗਰੂਰ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ ਘਰਾਚੋ' ਨਾਂ ਦੇ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਇਕ 
ਉਦਾਸੀ ਡੇਰਾ ਸਥਾਪਿਤ ਕੀਤਾ। ਇਸ ਦੀ ਧਰਮ-ਸਾਧਨਾ ਤੋਂ 
ਪ੍ਰਭਾਵਿਤ ਹੋ ਕੇ ਪਟਿਆਲੇ ਦੇ ਰਾਜਿਆਂ ਨੇ ਕਪਿਆਲ ਅਤੇ 
ਬੰਟਰਿਆਨਾ ਨਾਂ ਦੇ ਪਿੰਡਾਂ ਵਿਚ ਜਾਗੀਰਾਂ ਦਿੱਤੀਆਂ। ਇਸ 
ਤੋਂ ਇਰਦ-ਗਿਰਦ ਦੇ ਇਲਾਕੇ ਦੇ ਲੋਗ ਬਹੁਤ ਪ੍ਭਾਵਿਤ 
ਹੋਏ। ਇਸ ਨੇ ਉਦਾਸੀ ਸੈਪ੍ਰਦਾਇ ਦੀ ਬ੍ਰਹਮਚਾਰੀ ਮਾਨਤਾ 
ਤੋਂ ਸੁਤੰਤਰ ਹੋ ਕੇ ਵਿਆਹ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਆਪਣੀ ਵੈਸ਼- 
ਪਰੈਪਰਾ ਵਿਕਸਿਤ ਕੀਤੀ। ਬਾਬਾ ਤਿਲੋਕ ਰਾਮ, ਬਾਬਾ 
ਬਿਸ਼ਨ ਸਰੂਪ ਅਤੇ ਬਾਬਾ ਸਰੂਪ ਦਾਸ ਇਸੇ ਦੀ ਉਪ- 
ਸੰਪ੍ਰਦਾਇ ਵਿਚ ਹੋਏ ਕਰਣੀ ਵਾਲੇ ਉਦਾਸੀ ਸਾਧ ਸਨ। 
ਤਿਲੋਕ ਰਾਮ ਨੇ ਵਿਦਿਆ ਦੇ ਵਿਸਤਾਰ ਲਈ ਬਹੁਤ ਕੌਮ 
ਕੀਤਾ। ਬਾਬਾ ਸਰੂਪ ਦਾਸ ਨੇ ਸਿੰਧ ਪ੍ਰਾਂਤ ਦੇ ਸ਼ਿਕਾਰਪੁਰ 
ਨਗਰ ਵਿਚ ਬਹੁਤ ਪ੍ਰਚਾਰ ਕੀਤਾ। ਸੈਨ 1898 ਈ. ਵਿਚ 
ਉਹ ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ ਆ ਗਿਆ ਅਤੇ ਸੈਨ 1922 ਈ. ਵਿਚ 
ਆਪਣੇ ਦੇਹਾਂਤ ਤਕ ਉਥੇ ਹੀ ਰਿਹਾ। 


ਦਖਿਣਾ : ਸੈਸਕ੍ਰਿਤ ਭਾਸ਼ਾ ਦੇ 'ਦਕ੍ਸ਼ਿਣ” ਦਾ ਸ਼ਾਬਦਿਕ 
ਅਰਥ ਹੈ “ਸੱਜਾ ਹੱਥ” ਜਾਂ 'ਸੱਜੀ ਦਿਸ਼ਾ” ਅਤੇ 'ਦਕ੍ਸ਼ਿਣਾ” 
ਤੋਂ ਭਾਵ ਹੈ ਸੱਜੇ ਹੱਥ ਨਾਲ ਦਿੱਤਾ ਦਾਨ ਜਾਂ ਭੇਂਟ। ਹੁਣ 
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ਦਖਿਣਾ 


ਇਹ ਸ਼ਬਦ ਯੱਗ, ਦਾਨ-ਕਰਮ ਆਦਿ ਦੇ ਅੰਤ ਵਿਚ 
ਬ੍ਰਾਹਮਣਾਂ ਜਾਂ ਪਰੋਹਿਤਾਂ ਨੂੰ ਦਿੱਤਾ ਜਾਣ ਵਾਲਾ ਪਦਾਰਥ, 
ਵਸਤੁ ਜਾਂ ਧਨ ਲਈ ਰੁੜ੍ਹ ਹੋ ਗਿਆ ਹੈ। 

ਦਖਿਣਾ ਦੇਣ ਦੀ ਭਾਰਤ ਵਿਚ ਬਹੁਤ ਪੁਰਾਣੀ 
ਪ੍ਥਾ ਹੈ। ਪੁਰਾਤਨ ਕਾਲ ਵਿਚ ਵਿਦਿਆਰਥੀ ਗੁਰੂ-ਕੁਲਾਂ 
ਵਿਚ ਪੜ੍ਹਨ ਜਾਂਦੇ ਸਨ, ਉਹ ਗੁਰੂ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਦੇ ਪਰਿਵਾਰ 
ਦੀ ਸੇਵਾ ਕਰਕੇ ਜਾਂ ਕਿਸੇ ਹੋਰ ਢੰਗ ਨਾਲ ਵਿਦਿਆ- 
ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਦੇ ਬਦਲੇ ਕੁਝ ਭੇਂਟ ਕਰਦੇ ਸਨ। ਧਨਵਾਨ ਪਰਿਵਾਰਾਂ 
ਕਰ ਚੁਕਦੇ ਤਾਂ ਸਨਮਾਨ ਅਤੇ ਸ਼ਰਧਾ ਵਜੋਂ ਜੋ ਕੁਝ ਭੇਂਟ 
ਕਰਦੇ ਜਾਂ ਗੁਰੂ ਨੂੰ ਅਰਪਿਤ ਕਰਦੇ , ਉਹ “ਦਖਿਣਾ” 
ਅਖਵਾਉਂਦੀ ਸੀ। ਹੌਲੀ ਹੌਲੀ ਗੁਰੂ-ਦਖਿਣਾ ਦੀ ਰੀਤ ਚਲ 
ਪਈ ਅਤੇ ਨਿਰਧਨ ਵਿਦਿਆਰਥੀ ਵੀ ਕਿਸੇ ਨ ਕਿਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ 
ਕੁਝ ਨ ਕੁਝ ਦਖਿਣਾ ਜ਼ਰੂਰ ਦੇਣ ਲਗੇ । ਇਹ ਸਭ ਕੁਝ ਸਵੈ 
“ਇੱਛਾ ਉਤੇ ਨਿਰਭਰ ਕਰਦਾ ਸੀ। ਇਸ ਨਾਲ ਗੁਰੂ- 
ਪਰਿਵਾਰ ਦੀਆਂ ਆਰਥਿਕ ਜਾਂ ਪਾਲਣ-ਪੋਸ਼ਣ ਦੀਆਂ . 
ਲੋੜਾਂ ਪੂਰੀਆਂ ਹੋ ਜਾਂਦੀਆਂ ਸਨ। ਹੁਣ ਵੀ ਪਾਚੀਨ ਪ੍ਥਾ 
ਅਨੁਸਾਰ ਪੜ੍ਹਨ ਵਾਲਾ ਵਿਦਿਆਰਥੀ ਗੁਰੂ-ਪੂਰਣਿਮਾ 
(ਹਾੜ ਮਹੀਨੇ ਦੀ ਪੂਰਣਮਾਸੀ) ਦੇ ਦਿਨ ਪਦਾਰਥ, ਫਲ- 
ਫੁਲ ਜਾਂ ਮਿਠਾਈ ਆਦਿ ਦੀ ਦਖਿਣਾ ਨਾਲ ਆਪਣੇ ਗੁਰੂ 
ਦੀ ਪੂਜਾ ਕਰਦੇ ਹਨ। 

ਦਖਿਣਾ ਦਾ ਇਕ ਹੋਰ ਰੂਪ ਵੀ ਹੈ। ਇਸ ਦਾ 
ਸੈਬੋਧ ਧਾਰਮਿਕ ਕਰਮਾਂ ਨਾਲ ਹੈ। ਪੁਰਾਣੇ ਸਮੇਂ ਵਿਚ ਜਦੋਂ 
ਦਖਿਣਾ ਦਿੱਤੀ ਜਾਂਦੀ। ਦਖਿਣਾ ਨ ਦੇਣ ਵਾਲਿਆਂ ਲਈ 
ਕਈ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦੇ ਮਾੜੇ ਫਲਾਂ ਦੀ ਕਲਪਨਾ ਵੀ ਕੀਤੀ ਜਾਂਦੀ 
ਰਹੀ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਧਾਨ ਦੇ ਪਿਛੋਕੜ ਵਿਚ ਬ੍ਾਹਮਣਾਂ, 
ਪਰੋਹਿਤਾਂ ਦੀਆਂ ਆਰਥਿਕ ਲੋੜਾਂ ਅਤੇ ਜੀਵਨ-ਨਿਰਵਾਹ 
ਲਈ ਹੋਰ ਜ਼ਰੂਰਤਾਂ ਨੂੰ ਪੂਰਾ ਕਰਨ ਦੀ ਮਜਬੂਰੀ ਰਹੀ ਹੋਵੇਗੀ। 

ਦਖਿਣਾ ਦੀ ਪ੍ਥਾ ਅਜ ਵੀ ਪ੍ਚਲਿਤ ਹੈ। 
ਧਾਰਮਿਕ ਕਰਮਾਂ, ਯੱਗਾਂ, ਸ਼ਾਧਾਂ ਅਤੇ ਕਹੀ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ 
ਸੰਸਕਾਰਾਂ ਨੂੰ ਕਰਨ ਵੇਲੇ ਦਖਿਣਾ ਦਿੱਤੀ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਦਖਿਣਾ 
ਦਾ ਸਰੂਪ ਯਜਮਾਨ ਦੀ ਆਰਥਿਕ ਸਥਿਤੀ ਉਤੇ ਨਿਰਭਰ 
ਕਰਦਾ ਹੈ। ਆਮ ਤੌਰ `ਤੇ ਸੋਨਾ, ਚਾਂਦੀ, ਨਕਦੀ, ਅੰਨ, 
ਬਸਤ੍ ਆਦਿ ਦਖਿਣਾ ਵਿਚ ਦਿੱਤੇ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। ਦਖਿਣਾ 
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ਦੱਗੋ, ਭਾਈ 
ਕਿਤਨੀ ਹੋਵੇ, ਕਿਹੋ ਜਿਹੀ ਹੋਵੇ ? ਇਸ ਬਾਰੇ ਕੋਈ ਨਿਸਚਿਤ 
ਸੀਮਾ ਜਾਂ ਬੈਧਨ ਨਹੀਂ ਹੈ। ਹਸਬ-ਹੈਸੀਅਤ ਹੀ ਸਭ ਕੁਝ 
ਹੁੰਦਾ ਆਇਆ ਹੈ। ਪਰ ਅਜ-ਕਲ ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ ਸੈਜਮ 
ਨੂੰ ਕਈ ਵਾਰ ਪਰੋਹਿਤ ਲੋਕ ਲਾਲਚ ਵਸ ਤੋੜਦੇ ਵੀ ਵੇਖੇ 
ਗਏ ਹਨ। ਰ੍ 

ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਵਿਚ ਕਿਸੇ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀ ਦਖਿਣਾ ਦੀ 
ਮਰਯਾਦਾ ਨਹੀਂ ਹੈ। ਪਰ ਅਜਿਹਾ ਵੀ ਨਹੀ ਕਿ ਧਾਰਮਿਕ 
ਕਰਮ ਕਰਨ ਵਾਲਿਆਂ ਨੂੰ ਕੁਝ ਦਿੱਤਾ ਹੀ ਨਹੀਂ ਜਾਂਦਾ। 
ਹਰ ਵਿਅਕਤੀ ਆਪਣੀ ਇੱਛਾ, ਸ਼ਰਧਾ ਅਤੇ ਸ਼ਕਤੀ 
ਅਨੁਸਾਰ ਚੜ੍ਹਾਵੇ ਦੇ ਰੂਪ ਵਿਚ ਦਖਿਣਾ ਪੇਸ਼ ਕਰਦਾ ਹੈ। 

ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਨੇ ਪਰਮਾਤਮਾ ਨੂੰ “ਜਜਮਾਨ' 
ਮਿਥ ਕੇ-ਉਸ ਤੋ ਹਰਿਨਾਮ ਰੂਪੀ ਦਖਿਣਾ ਦੀ ਯਾਚਨਾ 
ਕਰਦਿਆਂ ਲਿਖਿਆ ਹੈ- ਕਰਤਾ ਤੂ ਮੇਰਾ ਜਜਮਾਨ //ਏਕ 
ਦਾਖ਼ੈਣਾ ਹਉਂ ਤੰ ਪਹਿ ਆਗਉਓ ਦੇਹ ਆਪਣਾ ਨ /3/ 
(ਗੁ.ਰੀੀ.1239)। 


ਦੱਗੀ , ਭਾਈ : ਧਮਤਾਨ ਨਿਵਾਸੀ ਚੌਧਰੀ ਦੱਗੋ ਗੁਰੂ ਤੇਗ 
ਬਹਾਦਰ ਦਾ ਇਕ ਸਿੱਖ ਸੀ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਧਮਤਾਨ ਨਾਂ ਦੇ 
ਕਸਬੇ ਵਿਚ ਇਸ ਪਾਸ ਠਹਿਰੇ ਸਨ। ਵੇਖੋ “ਧਮਤਾਨ”। 


ਦਮਦਮਾ ਸਾਹਿਬ : ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ ਬਠਿੰਡਾ ਵਿਚ ਸਥਿਤ 
ਇਕ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਜੋ ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਦਾ ਪੰਜਵਾਂ ਤਖ਼ਤ ਵੀ 
ਮੰਨਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਸੰਬੰਧੀ ਸ਼੍ਰੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ 
ਪ੍ਬੈਧਕ ਕਮੇਟੀ ਨੋ ਆਪਣੇ ਮਤਾ ਨੰ. 32 ਮਿਤੀ 18 
ਨਵੰਬਰ 1966 ਈ. ਪਾਸ ਕੀਤਾ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਇਸ ਗੁਰੂ- 
ਧਾਮ ਦੇ ਨਾਂ ਤੇ ਹੁਣ ਨਗਰ ਦਾ ਨਾਂ ਵੀ ਇਹੀ ਹੋ ਗਿਆ 
ਹੈ। ਤਲਵੰਡੀ ਸਾਬੋ ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ ਜਾਣੇ ਜਾਂਦੇ ਇਸ ਨਗਰ 
ਦਾ ਮਹੱਤਵ ਇਸ ਕਰਕੇ ਹੈਂ ਕਿ ਇਥੋ' ਦੇ ਨਿਵਾਸੀ ਚੌਧਰੀ 
ਡੱਲੋਂ ਨਾਂ ਦੇ ਸਿੱਖ ਦੇ ਪ੍ਰੇਮ ਕਾਰਣ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ 
ਨੇ ਲਗਭਗ ਸਾਢੇ ਨੌ` ਮਹੀਨੇ ਇਥੇ ਨਿਵਾਸ ਕੀਤਾ। 
ਰਵਾਇਤ ਹੈ ਕਿ ਦਸਮ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਨੌਵੇਂ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ 
ਬਾਣੀ ਨੂੰ ਗਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਇਥੇ ਹੀ ਭਾਈ ਮਨੀ ਸਿੰਘ 
ਹੱਥੀਂ ਸ਼ਾਮਲ ਕਰਵਾ ਕੇ ਪੁਨਰ-ਸੈਪਾਦਨ ਕੀਤਾ। ਉਹ ਬੀੜ 
ਹੁਣ “ਦਮਦਮੀ ਬੀੜ” (ਵੇਖੋਂ) ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਹੈ। 
ਇਸ ਜਗ੍ਹਾ ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਨੇ ਸਿੱਖਾਂ ਦੀ ਕਾਸ਼ੀ 
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ਵਜੋਂ ਮਾਨਤਾ ਦਿੱਤੀ ਸੀ। ਇਥੇ ਹੀ ਦਿੱਲੀ ਤੋਂ ਮਾਤਾ ਸੁੰਦਰੀ 
ਜੀ ਅਤੇ ਮਾਤਾ ਸਾਹਿਬ ਦੋਵਾਂ ਜੀ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਦਰਸ਼ਨ 
ਲਈ ਭਾਈ ਮਨੀ ਸਿੰਘ ਦੇ ਨਾਲ ਆਏ ਸਨ। ਫੂਲ-ਵੌਸ਼ ਦੇ 
ਰਾਮੇ ਅਤੇ ਤਿਲੋਕੇ ਨੇ ਇਥੇ ਹੀ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਤੋਂ ਅੰਮ੍ਰਿਤਪਾਨ 
ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਮਾਲਵਾ ਖੇਤਰ ਦੇ ਰਾਜੇ ਬਣਨ ਦਾ ਵਰ ਪ੍ਰਾਪਤ 
ਕੀਤਾ। ਇਥੇ ਹੀ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਮਾਲਵੇ ਦੇ ਜੈਗਲ ਨੂੰ ਉਪਜਾਊ 
ਧਰਤੀ ਵਿਚ ਬਦਲਣ ਦਾ ਵਰਦਾਨ ਦਿੱਤਾ ਸੀ। ਇਸ ਧਰਮ 

-ਧਾਮ ਉਤੇ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਇਕ ਬੰਦੂਕ ਸੁਰਖਿਅਤ ਹੈ, 

ਜਿਸ ਦਾ ਸੈਥੈਧ ਭਾਈ ਡੱਲੇਂ ਦੀ ਪਰਖ ਨਾਲ ਜੋੜਿਆ 

ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਇਕ ਕ੍ਰਿਪਾਨ ਅਤੇ ਇਕ 
ਸ਼ੀਸ਼ਾ ਵੀ ਪਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਇਥੇ ਬਾਬਾ ਦੀਪ ਸਿੰਘ ਦਾ 
ਇਕ ਖੜਗ ਵੀ ਸੁਰਖਿਅਤ ਹੈ। ਇਥੇ ਰਹਿ ਕੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ 
ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਕਥਾ ਕੀਤੀ ਅਤੇ ਬਾਬਾ ਦੀਪ ਸਿੰਘ 
ਅਤੇ ਭਾਈ ਮਨੀ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਟਕਸਾਲ ਕਾਇਮ ਕਰਨ ਲਈ 
ਆਦੇਸ਼ ਦਿੱਤੇ । 

ਦਮਦਮਾ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਹੇਠ ਲਿਖੇ ਧਰਮ-ਧਾਮ 
ਅਤੇ ਸਰੋਵਰ ਹਨ : 

(1) ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਮੰਜਾ ਸ਼ਭਹਿਲ਼ ਸੰ ਗੁਰੂ ਤੌਗ ਝਹਾਦਾਰ 
ਪਾਤਸ਼ਾਹੀ ਨੱਵ' ਜਿਸ ਨੂੰ “ਦਰਬਾਰ ਸਾਹਿਬ” ਵੀ 
ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ। ਇਥੇ ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਮਾਲਵਾ 
ਪ੍ਰਦੇਸ਼ ਦੀ ਪ੍ਰਚਾਰ ਯਾਤ੍ਾ ਵੇਲੇ ਠਹਿਰੇ ਸਨ ਅਤੇ 
ਸੈਗਤ ਨੂੰ ਧਰਮ-ਉਪਦੇਸ਼ ਦਿੱਤਾ ਸੀ। 

(2) ਗੁਰੂਸਰ ਸ਼ਰੋਵਰ-ਇਸ ਸਰੋਵਰ ਦੀ ਖੁਦਾਈ ਗੁਰੂ 
ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਨੇ ਕਰਵਾਈ ਸੀ ਅਤੇ ਬਾਦ 
ਵਿਚ ਦਸਮ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਇਸ ਨੂੰ ਹੋਰ ਡੂੰਘਾ 
ਕਰਵਾਇਆ। 

(3) _ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਮੰਜਾੰ ਸਾਹਿਲ ਪਾ/ਤਸ਼ਾਹਾੰ ਨੱਵੱ ਅਤੇ 
ਦਸ਼ਵਾ- ਇਥੇ ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਨੇ “ਗੁਰੂਸਰ” 
ਦੀ ਖੁਦਾਈ ਦੇ ਕੰਮ ਦੀ ਨਿਗਰਾਨੀ ਕੀਤੀ ਸੀ। 
ਗੁਰੂ ਗੋਬਿਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਵੀ ਇਸ ਥਾਂ ਉਤੇ ਪਧਾਰੇ ਸਨ। 
ਇਸ ਦੀ ਵਰਤਮਾਨ ਇਮਾਰਤ ਬੁੰਗਾ ਮਸਤੂਆਣਾ ਦੇ 
ਸੈਤ ਸੇਵਕ ਜੱਥੇ ਨੇ ਬਣਵਾਈ ਹੈ। 

(4) _ ਤਖ਼ਤ ਸਰਾਂ ਦ੪ਦਮਾ ਸਾਹਿਬ- ਉਹ ਸਥਾਨ ਜਿਥੇ 
ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਹਰ ਰੋਜ਼ ਦੀਵਾਨ ਸਜਾ ਕੇ 
ਜਿਗਿਆਸੂਆਂ ਨੂੰ ਉਪਦੇਸ਼ ਦਿੰਦੇ ਸਨ। ਇਥੇ ਹੀ 
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(6) 


(7) 


(8) 


(9) 


(320) 


(11) 


(12) 


(33) 


ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਨਵੀ' ਬੀੜ ਤਿਆਰ ਕੀਤੀ 
ਗਈ ਸੀ। 
ਗੁਰਦੁਆਰਾ /ਨੈਵਾਸ਼ ਅਸਥਾਨ ਦਮਦਮਾ ਸ਼ਾਹਿੜ 
੫7ਤਸ਼ਾਹੀ ਟਸਵਂ- ਦਰਬਾਰ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਨੌੜੇ 
ਇਕ ਬੁਰਜ-ਨੁਮਾ ਇਮਾਰਤ ਜਿਥੇ ਦਸਮ ਗੁਰੂ ਜੀ 
ਦਾ ਨਿਵਾਸ ਸੀ। 
ਗਾਰਦੁਾਆਰਾ ਆਤਾ ਸ਼ੰਦਗੰ ਜਾਂ ਅਤੇ ਆਤਾ ਸ਼ਾਹਿੜ 
ਦੰਵਾਂ ਜਾਂ -ਜਿਥੇ ਦੋਵੇਂ ਮਾਤਾਵਾਂ ਠਹਿਰੀਆਂ ਸਨ। 
ਗੁਰਦੁਆਰਾ /ਲਿਖਣਸ਼ਰ--ਇਥੇ ਇਕ ਟੋਭੇ ਦੇ ਕੇਢੇ 
ਬੈਠ ਕੇ ਦਸਮ ਗੁਰੂ ਜੀ ਕਲਮਾਂ ਘੜ ਘੜ ਕੇ ਟੋਭੇ 
ਵਿਚ ਸੁਟਦੇ ਜਾਂਦੇ ਸਨ ਅਤੇ ਫੁਰਮਾਂਦੇ ਸਨ ਕਿ 
ਇਹ ਥਾਂ ਕਦੇ ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਦੀ ਟਕਸਾਲ ਬਣੇਗੀ। 
ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਜੰਡਸ਼ਰ-- ਤਖ਼ਤ ਸਾਹਿਬ ਤੋ ਅਧੇ 
ਕਿ.ਮੀ. ਦੀ ਵਿਥ ਉਤੇ ਉਹ ਥਾਂ ਜਿਥੇ ਦਸਮ ਗੁਰੂ 
ਜੀ ਨੇ ਯੋਧਿਆਂ ਨੂੰ ਤਨਖ਼ਾਹ ਵੰਡੀ ਸੀ। 
/ਟੱਥਨੈ ਸ਼ਾਹਿਲ- ਮਹੱਲਸਰ ਦੇ ਨੇੜੇ ਜਿਥੇ ਗੁਰੂ ਜੀ 
ਨੇ ਹੋਲਾ ਮਹੱਲਾ ਖੇਡਿਆ ਸੀ। 
ਨਾਨਕਸ਼ਰ-ਤਖ਼ਤ ਸਾਹਿਬ ਅਤੇ ਜੈੰਡਸਰ ਦੇ 
ਵਿਚਾਲੇ ਇਕ ਸਥਾਨ ਜਿਥੇ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ 
ਆਪਣੀ ਕਿਸੇ ਉਦਾਸੀ ਵੇਲੇ ਆ ਕੇ ਰੁਕੇ ਸਨ। 
ਸਰਲ ਲਾਲਾ ਦੀ /ਸੰਘ-ਤਖ਼ਤ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਨੇੜੇ 
ਇਕ ਬੁਰਜ ਜੋ ਬਾਬਾ ਦੀਪ ਸਿੰਘ ਜੀ ਨੇ ਉਸਾਰਿਆ 
ਸੀ। ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਦੇ ਦੱਖਣ ਨੂੰ ਕੀਤੇ 
ਪ੍ਸਥਾਨ ਤੋ ਬਾਦ ਬਾਬਾ ਜੀ ਇਸ ਸਥਾਨ ਉਤੇ 
ਰਹਿ ਕੇ ਗੁਰੂ-ਧਾਮਾਂ ਦੀ ਦੇਖ-ਭਾਲ ਕਰਦੇ ਸਨ। 
ਸਮਾਧ ਭਾਈਂ ਛੱਲ /ਘ- ਤਖ਼ਤ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਨੇੜੇ 
ਉਹ ਥਾਂ ਜਿਥੇ ਚੌਧਰੀ ਡੱਲਾ ਦਾ ਸਸਕਾਰ ਕੀਤਾ 
ਗਿਆ ਸੀ। 
ਥੜਾ ਸ਼ਾ/ਹਿਲ਼ ਭਾਈ ਬੀਰ /ਨੰਘ ਅਤੇ ਧਰ /ਸਿੰਘ- 
ਬੁਰਜ ਬਾਬਾ ਦੀਪ ਸਿੰਘ ਦੇ ਨੇੜੇ ਉਹ ਥਾਂ ਜਿਥੇ ਦੋ 
ਰੈਘਰੇਟੇ ਸਿੱਖਾਂ (ਪਿਉ-ਪੁੱਤਰਾਂ) ਨੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੁਆਰਾ 
ਨਵੀਂ ਬੈਦੂਕ ਦਾ ਨਿਸ਼ਾਣਾ ਪਰਖਣ ਲਈ ਆਪਣੇ 
ਆਪ ਨੂੰ ਹੋੜ ਨਾਲ ਪੇਸ਼ ਕੀਤਾ ਸੀ। 

ਉਪਰੋਕਤ ਸਾਰੇ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਸ਼ਰੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ 


ਪ੍ਬੈਧਕ ਕਮੇਟੀ ਨਾਲ ਸਬੰਧਿਤ ਹਨ। 
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ਦਮਦਮੀ-ਬੀੜ 


ਇਨ੍ਹਾਂ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਸੈਨ 1923 ਈ. ਵਿਚ ਸੈਤ 
ਸਾਹਿਬ” ਵੀ ਮਹੱਤਵਪੂਰਣ ਸਥਾਨ ਹੈ ਜਿਥੇ ਨੌਜਵਾਨ ਸਿੰਘਾਂ 
ਨੂੰ ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਦਾ ਗਿਆਨ ਦਿੱਤਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਤੋਂ 
ਇਲਾਵਾ ਕਈ ਹੋਰ ਬੁੰਗੇ ਵੀ ਬਣੇ ਹੋਏ ਹਨ, ਜਿਵੇਂ ਮਲਵਈ 
ਬੁੰਗਾ, ਮਦਰਸਾ ਬੁੰਗਾ, ਝੰਡਾ ਬੁੰਗਾ, ਰਵਿਦਾਸੀਆਂ ਦਾ 
ਬੁੰਗਾ, ਗਿਆਨੀਆਂ ਦਾ ਬੁੰਗਾ ਆਦਿ। 

ਬੁੱਢਾ ਦਲ ਦੇ ਨਿਹੈਗ ਸਿੰਘਾਂ ਦੀ ਛਾਵਣੀ ਵੀ 
ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਉੱਲੇਖਯੋਗ ਸਥਾਨ ਹੈ। ਚੌਧਰੀ ਡੱਲੇ ਦੇ ਵੈਸ਼ਜਾਂ ਪਾਸ 
ਦਸਮ ਗੁਰੁ ਜੀ ਦੀਆਂ ਬਖ਼ਸ਼ੀਆਂ ਕੁਝ ਇਤਿਹਾਸਿਕ ਵਸਤੂਆਂ 
ਸੈਭਾਲੀਆਂ ਹੋਈਆਂ ਹਨ, ਜਿਵੇਂ ਇਕ ਖੜਗ, ਦੋ ਦਸਤਾਰਾਂ, 
ਦੋ ਚੋਲੇ, ਦੋ ਪਜਾਮੇ, ਬਾਜ਼ ਦਾ ਇਕ ਡੋਰਾ ਆਦਿ। ` 


ਦਮਦਮੀ-ਬੀੜ : ਰਵਾਇਤ ਹੈ ਕਿ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ 
ਜੀ ਨੇ ਜਦੋਂ ਨੌਵੇਂ ਗੁਰੂ ਦੀ ਬਾਣੀ ਸ਼ਾਮਲ ਕਰਕੇ ਬੀੜ ਨੂੰ 
ਅੰਤਿਮ ਰੂਪ ਦੇਣਾ ਚਾਹਿਆ, ਉਦੋ' ਧੀਰਮਲੀਆਂ ਨੇ ਮੂਲ 
ਆਦਿ-ਬੀੜ ਦੇਣੌ ਇਨਕਾਰ ਕਰ ਦਿੱਤਾ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ 
ਆਪਣੀ ਆਤਮਿਕ ਸ਼ਕਤੀ ਦੇ ਆਧਾਰ 'ਤੇ ਸਾਰੀ ਬੀੜ 
ਲਿਖਵਾਈ। ਇਹ ਕਾਰਜ ਦਮਦਮਾ ਸਾਹਿਬ ਸੈਪੰਨ ਹੋਇਆ। 
ਕੁਝ ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਨੇ ਇਸ ਨੂੰ ਆਨੰਦਪੁਰ ਸਾਹਿਬ ਵਾਲਾ 
ਦਮਦਮਾ ਮੰਨਿਆ ਹੈ ਅਤੇ ਕੁਝ ਨੇ ਤਲਵੈਡੀ ਸਾਬੋ ਵਾਲਾ 
ਦਮਦਮਾ। ਇਸ ਬੀੜ ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਨਾਂਦੇੜ ਲੈ ਗਏ 
ਅਤੇ ਉਥੇ ਹੀ ਇਸ ਨੂੰ ਗੁਰੂ-ਪਦ ਪ੍ਰਦਾਨ ਕੀਤਾ। ਵੱਡੇ 


4 5੩; ਡੀ 


ਘੱਲੂਘਾਰੇ ਵੇਲੇ ਦੁਰਾਨੀਆਂ ਨਾਲ ਯੁੱਧ ਕਰਨ ਦੌਰਾਨ ਇਹ 
ਨਸ਼ਟ ਹੋ ਗਈ ਦਸੀ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। 

ਇਹ ਵੀ ਰਵਾਇਤ ਹੈ ਕਿ ਬਾਬਾ ਦੀਪ ਸਿੰਘ ਨੇ 
ਭਾਈ ਬੰਨੇ ਵਾਲੀ ਬੀੜ ਦੀ ਇਕ ਨਕਲ ਨਾਲ ਕਰਤਾਰਪੁਰ 
ਪਈ ਬੀੜ ਦਾ ਮੁਕਾਬਲਾ ਕਰਕੇ ਅਤੇ ਨੌਵੇਂ ਗੁਰੂ ਦੀ ਬਾਣੀ 
ਸ਼ਾਮਲ ਕਰਕੇ ਇਕ ਹੋਰ ਬੀੜ ਤਿਆਰ ਕੀਤੀ ਅਤੇ ਉਸ 
ਦੇ ਉਤਾਰੇ ਕਰਵਾ ਕੇ ਹਰਿਮੰਦਿਰ ਸਾਹਿਬ ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ, 
ਨਾਂਦੇੜ ਵਿਚ ਹਜ਼ੂਰ ਸਾਹਿਬ ਅਤੇ ਪਟਨੇ ਸਾਹਿਬ ਭੇਜ ਦਿੱਤੇ 
ਅਤੇ ਇਕ ਉਤਾਰਾ ਦਮਦਮਾ ਸਾਹਿਬ ਹੀ ਸਥਾਪਿਤ ਕਰਵਾ 
ਦਿੱਤਾ। ਇਸ ਵਿਚ ਬੰਨੇ ਵਾਲੀ ਬੀੜ ਵਿਚਲੀ ਵਾਧੂ ਬਾਣੀ 
ਨਹੀਂ ਹੈ। ਅਜ ਕਲ ਛਪੀਆ ਬੀੜਾਂ ਇਸੇ ਸ਼ਾਖਾ ਦੀਆਂ 
ਮੰਨੀਆਂ ਜਾਂਦੀਆਂ ਹਨ। 


ਭ/0/0/.511000500.2011) 


ਦਮੋਦਮੀ, ਮਾਤਾ ੧ 
ਦਮੌਦਮੀ, ਮਾਤਾ (1597-1631 ਈ.) : ਕਪੂਰਥਲਾ 
ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ ਸੁਲਤਾਨਪੁਰ ਲੋਧੀ ਨਗਰ ਤੋਂ 6 ਕਿ.ਮੀ. ਦੱਖਣ- 
ਪੂਰਬ ਵਲ ਸਥਿਤ ਪਿੰਡ ਡੱਲਾ ਦੇ ਭਾਈ ਨਰੈਣ ਦਾਸ, 
ਝੁਲਕਾ ਖਤੀ ਦੇ ਘਰ ਪੈਦਾ ਹੋਈ ਮਾਤਾ ਦਮੋਦਰੀ ਦਾ 
ਵਿਆਹ 15 ਫਰਵਰੀ 1605 ਈ. ਵਿਚ (ਗੁਰੂ) ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ 
ਜੀ ਨਾਲ ਹੋਇਆ। ਇਸ ਨੇ ਸੈਨ 1613 ਈ. ਵਿਚ ਬਾਬਾ 
ਗੁਰਦਿੱਤਾ ਅਤੇ ਸੈਨ 1615 ਈ. ਵਿਚ ਬੀਬੀ ਵੀਰੋ ਨੂੰ 
ਜਨਮ ਦਿੱਤਾ। ਇਸ ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ ਫ਼ਰੀਦਕੋਟ ਜ਼ਿਲੂਹੰ ਦੇ 
“ਡਰੌਲੀ ਭਾਈ” ਨਾਂ ਦੇ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਆਪਣੀ ਵੱਡੀ ਭੈਣ 
ਮਾਈ ਰਾਮੋ ਦੇ ਘਰ 13 ਜੁਲਾਈ 1631 ਈ. ਨੂੰ ਹੋਇਆ। 
ਇਸ ਦੇ ਸਸਕਾਰ ਵਾਲੀ ਥਾਂ ਉਤੇ ਸਮਾਰਕ ਬਣਿਆ 
` ਹੋਇਆ ਹੈ। 


ਦਯਾ/ਦਇਆ : ਸੈਸਕ੍ਰਿਤ ਮੂਲ ਦੇ ਇਸ ਸ਼ਬਦ ਦਾ ਅਰਥ 
ਹੈ ਰਹਿਮ, ਕਰੁਣਾ, ਕਿਸੇ ਨੂੰ ਦੁਖ ਨ ਦੇਣ ਦਾ ਭਾਵ, ਹਿਸਾ 
ਦਾ ਅਭਾਵ, ਅਹਿੰਸਾ। ਯੋਗ-ਸ਼ਾਸਤ ਵਿਚ ਅਹਿੰਸਾ ਦੇ 
'ਤੇ ਮਨ, ਬਚ, ਕਰਮ ਤੋਂ ਕਿਸੇ ਨੂੰ ਦੁਖ ਨ ਦੇਣਾ ਹੀ 
“ਅਹਿੰਸਾ” ਦਸਿਆ ਗਿਆ ਹੈ ਅਤੇ ਇਸ ਦੇ ਵਿਪਰੀਤ 
ਬਿਰਤੀ “ਹਿੰਸਾ” ਹੈ। 

ਸਿੱਧਾਂਤਿਕ ਤੌਰ 'ਤੇ ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਵਿਚ “ਦਇਆ” 
ਤੋਂ ਨਿਖੇੜਦਿਆਂ ਭਾਈ ਕਾਨ੍ਹ ਸਿੰਘ ਨੇ “ਗੁਰਮਤ ਮਾਰਤੰਡ” 
(ਪੰਨਾ 214) ਵਿਚ ਦਸਿਆ ਹੈ ਕਿ “ਹਿੰਸਾ ਅਤੇ ਦਯਾ 
ਦਾ ਤੱਤ ਜਾਣੇ ਬਿਨਾ ਲੋਕ ਅੰਝੜ ਜਾ ਰਹੇ ਹਨ, ਜੂੰਆਂ, 
ਖਟਮਲਾਂ, ਹਲਕਾਏ ਕੁਤਿਆਂ ਅਤੇ ਸੱਪ ਆਦਿਕਾਂ 'ਤੇ ਦਯਾ 
ਕਰਨੀ ਅਰ ਗ਼ਰੀਬ ਅਨਾਥਾਂ ਦਾ ਲਹੂ ਪੀਣਾ, ਨੀਚ ਨੀਚ 
ਆਖ ਕੇ ਜਾਤਿ ਅਭਿਮਾਨ ਦੇ ਮਦ ਵਿਚ ਆ ਕੇ ਕਰਤਾਰ 
ਦੇ ਵਸਣ ਦਾ ਮਨ ਮੰਦਿਰ ਢਾਹਣਾ, ਆਪਣੇ ਮਨੋਰਥ ਦੀ 
ਸਿੱਧੀ ਲਈ ਪਸ਼ੂਆਂ ਦੀ ਬਲੀ ਦੇਣੀ, ਜੋਗ ਵਿਚ ਫ਼ੌਜ ਦੀ 
ਸਫ਼ ਅੱਗੇ ਗਾਈਆਂ ਖਲੋਤੀਆਂ ਵੇਖ ਕੋ ਹਥਿਆਰ ਸੁਟ 
ਪਾਣੈ ਅਤੇ ਅਨੰਤ ਗਊਆਂ ਦੀ ਹਿੰਸਾ ਦਾ ਮੁੱਢ ਬੈਨਹਣਾ, 
ਕਾਵਾਂ ਇੱਲਾਂ ਦਾ ਖਾਧਾ ਜੀਵ ਜੋ ਤੜਫ ਰਿਹਾ ਹੈ, ਜਿਸ ਦੇ 
ਬਚਣ ਦੀ ਕੋਈ ਸੂਰਤ ਨਹੀਂ, ਉਸ ਨੂੰ ਮਾਰਣੌ ਸੈਕੋਚ ਕਰਨਾ, 
ਆਪਣੇ ਅਧੀਨ ਨੌਕਰ ਅਤੇ ਪਸ਼ੂਆਂ ਨੂੰ ਮਹਾਨ ਦੁਖੀ ਰਖਣਾ, 
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ਦਯਾ/ਦਇਆ 


ਇਤਆਦਿਕ ਕਰਮ ਹਨ ਅਗਿਆਨੀ ਅਹਿੰਸਕ ਅਤੇ 
ਦਯਾਵਾਨ ਦੇ । ਗੁਰੁਮਤ ਵਿਚ ਯਥਾਰਥ ਭਾਵ ਵਿਚ ਅਹਿੰਸਾ 
ਅਤੇ ਦਯਾ ਦੀ ਵਰਤੋ (ਅਹਿੰਸਾ) ਹੈ, ਨਾ ਜੈਨ ਅਤੇ ਬੁੱਧ 
ਮਤ ਦਾ ਨਿਯਮ “ਅਹਿੰਸਾ ਹੀ ਪਰਮੋਧਰਮਾ” ਅੰਗੀਕਾਰ ਹੈ 
ਅਰ ਨ ਰਾਕਸ਼ ਵਿੱਤਿ ਵਿਧਾਨ ਹੈ।” 

ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਥਾਂ ਥਾਂ ਦਇਆ ਬਿਰਤੀ ਨੂੰ 
ਵਿਕਸਿਤ ਕਰਨ ਲਈ ਬਲ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ 
ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਰਾਮਕਲੀ ਰਾਗ ਵਿਚ ਸਪੱਸ਼ਟ ਕੀਤਾ ਹੈ 
ਅਹੰਕਾਰ ਨੂੰ ਮਾਰਨ ਨਾਲ ਹੀ ਸਭ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦੀ ਸੂਝ ਪ੍ਰਾਪਤ 
ਹੁੰਦੀ ਹੈ ਅਤੇ ਹਿਰਦੇ ਵਿਚ ਸਾਰਿਆਂ ਜੀਵਾਂ ਉਤੇ ਦਇਆ 
ਕਰਨ ਦਾ ਦ੍ਰਿੜ੍ਹ ਸੈਕਲਪ ਹੀ ਪ੍ਤਿਸ਼ਠਾ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰਾਉਂਦਾ 
ਹੈ- ਜੀਵਤ ਮਨੋ ਤਾ ਸਭੁ /ਨੈਛ ਸੜੇ ਅੰਤਰ ਜਾਣੰ ਸ਼ਰਲ 
ਦਇਆ / ਨਾਨਕ' ਤਾਂ ਕਉ /ਲੰ ਵਡਾਈ ਆਪ ੫ਛਾਟੰ 
ਸਰਥ ਜੀਆ / (ਗੁ .ਰੰ.੭40)। ਸਾਰਗ ਰਾਗ ਵਿਚ ਗੁਰੂ 
ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਵਰਤ ਆਦਿ ਅਨੁਸ਼ਠਾਨਿਕ ਕਰਮ- 
ਕਾਂਡਾਂ ਦਾ ਭਾਵੀਕਰਣ ਕਰਦਿਆਂ ਦਇਆ ਨੂੰ ਦੇਵਤਾ ਦੇ 
ਸਮਤੁਲ ਦਸਿਆ ਹੈ--ਸ਼ਚ ਵਰਤ ਸੰਤੋਖ ਤਲ /ਗਿਆਨ 
ਧਿਆਨੁ /ਇਸ਼ਨਾਨ਼ / ਦਇਆ ਦੇਵਤਾ /ਮਿਆ ਜਪਮਾਲਾ ਤੇ 


` ਆਣਸ਼ ਪਰਧਾਨ / (ਗੁ ਗੰ .1245)। 


ਭਗਤ ਪਰਮਾਨੰਦ ਨੇ ਬਟਮਾਰ ਨੂੰ ਲੋਕਾਂ ਦਾ ਘਰ 
ਲੁਟ ਕੇ ਆਪਣਾ ਪੇਟ ਭਰਨ ਅਤੇ ਹਿੰਸਾ ਤੋ ਸੈਕੋਚ ਨ 
ਕਰਨ ਲਈ ਤਾੜਨਾ ਕਰਦਿਆਂ ਕਿਹਾ ਹੈ-- ਬਾਟ ੫ਹੰਠੇ 
ਘਰ 2/ਸ /ਝਰਾਨੇਂ ਪੇਟ ਭਠੈ ਅਪ੍ਾਹ //ਜਿਹਿ ਪਲਕ ਜਾਇ 
%ਅਪਕਾੀਗ/ਤਿ ਸੋਈ ਅਆੰਬ/ਦੇਆ ਸਾਹਾ / /ਹੌਸਾ ਤਉਂ ਮਨ ਤੇ 
ਨਹਾ ਛੂਟਾੀੰ ਜੀਆ ਦਵਾਇਆ ਨਹੀਂ ਪਾਲ/ ਪਰਮਾਨੰਦ ਸ਼ਾਧ 
ਸੰਗਤ ਮਲਿ ਕਥਾ ਪੁਨੀਤ ਨ ਚਾਲ/ (ਗੁ .ਗੁੰ.253)। 

ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ ਗੁਰਬਾਣੀ ਦਇਆ ਦੀ ਪਾਲਨਾ 
ਉਤੇ ਬਲ ਦਿੰਦੀ ਹੋਈ ਵੀ ਅਗਿਆਨਿਕ ਅਹਿੰਸਾ (ਦਇਆ) 
ਨੂੰ ਪ੍ਵਾਨ ਨਹੀਂ ਕਰਦੀ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ “ਆਸਾ 
ਕੀ ਵਾਰ” ਵਿਚ ਸਤਿ ਸਰੂਪ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਲਈ 
ਸਚੀ ਸਿਖਿਆ ਦੀ ਅਤਿਅੰਤ ਲੋੜ ਦਸਦਿਆਂ ਦਇਆ ਦੀ 
ਪਾਲਨਾ ਉਤੇ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਬਲ ਦਿੱਤਾ ਹੈ-ਸ਼ਚ ਤਾ ਪਰ ਜਾਣਆ 
ਜਾ ਸੈਲ ਸਚੀ ਲੀਏ / ਦਵਾਇਆ ਜਾਣੰ ਜੀਆ ਕਾ /ਕੇਛ ੫ੰਨ 
ਦਾਨ ਕਠੇਇ/ (ਗੁ ਗੰ .468)। 
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ਦਯਾ ਸਿੰਘ, ਭਾਈ 
ਦਯਾ ਸਿੰਘ, ਭਾਈ (1661-1708 ਈ.) : ਪੰਜ 
ਪਿਆਰਿਆਂ ਵਿਚੋਂ ਇਕ ਜਿਸ ਨੇ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ 
ਵਲੋ' ਕੀਤੀ 'ਸੀਸ ਦੀ ਮੰਗ” ਵੇਲੇਂ ਸਭ ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ ਆਪਣੇ 
ਆਪ ਨੂੰ ਪ੍ਸਤੁਤ ਕੀਤਾ। ਸਿੱਖ ਇਤਿਹਾਸ ਤੋ ਪਤਾ ਚਲਦਾ 
ਹੈ ਕਿ ਇਹ ਲਾਹੌਰ ਦੇ ਇਕ ਸੋਬਤੀ ਖਤ੍ੀ ਦੇ ਘਰ ਮਾਈ 
ਦਿਆਲੀ ਦੀ ਕੁੱਖੋਂ ਸੈਨ 1661 ਈ. ਵਿਚ ਪੈਦਾ ਹੋਇਆ। 
ਇਸ ਦਾ ਪਿਤਾ ਗੁਰੂ-ਘਰ ਦਾ ਬਹੁਤ ਸ਼ਰਧਾਲੂ ਸੀ। ਜਦੋਂ 
1677 ਈ. ਵਿਚ ਉਹ ਪਰਿਵਾਰ ਸਹਿਤ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ 
ਜੀ ਦੇ ਦਰਸ਼ਨਾਂ ਲਈ ਆਨੰਦਪੁਰ ਆਇਆ ਤਾਂ ਆਪਣੇ 
ਪੁੱਤਰ ਦਯਾ ਰਾਮ ਨੂੰ ਵੀ ਨਾਲ ਲਿਆਇਆ। ਤਦ-ਉਪਰੈਤ 
ਸਾਰਾ ਪਰਿਵਾਰ ਉਥੇ ਹੀ ਰਹਿਣ ਲਗ ਗਿਆ। ਦਯਾ ਰਾਮ 
ਨੇ ਉਥੇ ਰਹਿ ਕੇ ਗੁਰਬਾਣੀ ਦਾ ਅਧਿਐਨ ਕੀਤਾ ਅਤੇ 
ਸ਼ਸਤ੍-ਵਿਦਿਆ ਵਿਚ ਵੀ ਮੁਹਾਰਤ ਹਾਸਲ ਕੀਤੀ। 

ਖ਼ਾਲਸਾ ਸਿਰਜਨਾ ਦਿਵਸ ਉਤੇ ਇਸ ਨੂੰ ਸਭ 
ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ ਅੰਮ੍ਰਿਤ ਪਾਨ ਕਰਾਇਆ ਗਿਆ। ਇਸ ਨੇ 
ਆਨੰਦਪੁਰ ਦੀ ਲੜਾਈ ਵਿਚ ਜਮ ਕੇ ਹਿੱਸਾ ਲਿਆ। 
ਚਮਕੌਰ ਦੀ ਗੜ੍ਹੀ ਵਿਚੋਂ ਨਿਕਲਣ ਵੇਲੋਂ ਭਾਵੇ' ਇਹ ਗੁਰੂ 
ਸਾਹਿਬ ਤੋਂ ਵਖ ਹੋ ਗਿਆ, ਪਰ ਫਿਰ ਲਭਦਾ ਲਭਾਉਂਦਾ 
ਮਾਛੀਵਾੜੇ ਜਾ ਮਿਲਿਆ। ਦੀਨਾ-ਕਾਂਗੜ ਤੋ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ 
ਨੇ ਇਸੇ ਹੱਥੀਂ ਅਹਿਮਦਨਗਰ ਸਥਿਤ ਔਰੈਗਜ਼ੇਬ ਬਾਦਸ਼ਾਹ 
ਨੂੰ “ਜ਼ਫ਼ਰਨਾਮਾ” ਭੇਜਿਆ। “ਜ਼ਫ਼ਰਨਾਮਾ” ਪਹੁੰਚਾਉਣ ਤੋ 
ਬਾਦ ਇਹ ਭਾਈ ਧਰਮ ਸਿੰਘ ਸਹਿਤ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੂੰ ਰਾਜਸਥਾਨ 
ਵਿਚ ਆ ਮਿਲਿਆ। ਉਸ ਤੋ' ਬਾਦ ਇਹ ਦੋਵੇਂ' ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ 
ਅੰਗ-ਸੈਗ ਰਹੇ। ਨਾਂਦੇੜ ਵਿਚ ? ਅਕਤੂਬਰ 1708 ਈ. ਨੂੰ 
ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਮਹਾਪ੍ਸਥਾਨ ਵੇਲੇ ਇਹ ਦੋਵੇ' ਮੌਜੂਦ ਸਨ। 
ਪਰ ਜਲਦੀ ਹੀ ਬਾਦ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੋਹਾਂ ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ ਹੋ ਗਿਆ। 
ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਸਮਾਰਕ ਉਥੇ ਮੌਜੂਦ ਹਨ। 

ਭਾਈ ਦਯਾ ਸਿੰਘ ਇਕ ਵਿਦਵਾਨ ਸਿੱਖ ਸੀ। 
ਇਸੇ ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ ਇਕ ਰਹਿਤਨਾਮਾ ਵੀ ਪ੍ਰਚਲਿਤ ਹੈ, 
ਪਰ ਉਸ ਵਿਚਲੇ ਕਈ ਪਰਵਰਤੀ ਤੱਥਾਂ ਕਾਰਣ ਉਸ ਦੀ 
ਪ੍ਰਮਾਣਿਕਤਾ ਸੈਦਿਗਧ ਹੈ। 


ਦਯਾ ਰਾਮ : ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਇਕ ਸੈਨਿਕ 
ਸੇਵਕ ਭਾਈ ਜਾਤੀ ਮਲਿਕ ਪੁਰੋਹਿਤ ਦਾ ਪੁੱਤਰ ਜੋ ਗੁਰੂ 
ਹਰਿਰਾਇ ਜੀ, ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ 
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ਦਯਾਲ ਸਿੰਘ ਮਜੀਠੀਆ 
ਸਿੰਘ ਜੀ ਦੀ ਸੇਵਾ ਵਿਚ ਰਿਹਾ। ਇਹ ਸੈਨਿਕ ਕਰਮ ਵਿਚ 
ਬਹੁਤ ਨਿਪੁਣ ਸੀ। ਇਸ ਨੇ ਸੈਨ 1688 ਈ. ਵਿਚ ਲੜੇ 
ਗਏ ਭੰਗਾਣੀ ਦੇ ਯੁੱਧ ਵਿਚ ਬਹੁਤ ਵੀਰਤਾ ਦਾ ਪ੍ਰਦਰਸ਼ਨ 
ਕੀਤਾ ਜਿਸ ਦਾ ਉੱਲੋਖ 'ਬਚਿਤ੍ ਨਾਟਕ” ਵਿਚ ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ 
ਹੋਇਆ ਹੈ--ਕ/ਪਓ ਦੇਵਤੇਸੰ ਦਾਯਾਰਾਮ ਜੁਹੰ / /ਕੋਲੋਂ 
ਦੁੱਣਕਾਂ /ਜਿਓ' ਮਹਾਂ ਜੁਧ ਸ਼ਧੰ / 


ਦਯਾਲ' ਸਿੰਘ ਮਜੀਠੀਆ (1849-1898 ਈ.) : 
ਮਹਾਰਾਜਾ ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ ਦੇ ਇਕ ਉਘੇ ਦਰਬਾਰੀ ਸ. 
ਲਹਿਣਾ ਸਿੰਘ ਮਜੀਠੀਆ (ਵੇਖੋ) ਦੇ ਘਰ ਬਨਾਰਸ ਵਿਚ 
ਸੈਨ 1849 ਈ. ਵਿਚ ਪੈਦਾ ਹੋਇਆ ਦਯਾਲ ਸਿੰਘ ਸ਼ੁਰੂ 
ਤੋਂ ਹੀ ਪੰਜਾਬ ਦੀ ਧਰਤੀ ਤੋਂ ਵਿਛੁੰਨਾ ਰਿਹਾ। ਹੀਰਾ ਸਿੰਘ 
ਡੋਗਰਾ ਦੇ ਮੰਤਰੀ-ਕਾਲ ਵਿਚ ਇਸ ਦੇ ਪਿਤਾ ਨੇ ਆਪਣੇ 
ਆਪ ਨੂੰ ਅਸੁਰਖਿਅਤ ਸਮਝਿਆ ਅਤੇ ਹਰਿਦੁਆਰ ਚਲਾ 
ਗਿਆ। ਉਸ ਤੋਂ ਬਾਦ ਉਹ ਸਥਾਈ ਤੌਰ 'ਤੇ ਬਨਾਰਸ 
ਵਿਚ ਵਸ ਗਿਆ। ਉਥੇ ਹੀ ਉਸ ਦੇ ਘਰ ਦਯਾਲ ਸਿੰਘ ਨੇ 
ਜਨਮ ਲਿਆ। ਜਦੋ ਇਹ ਕੇਵਲ ਛੇ ਸਾਲਾਂ ਦਾ ਸੀ ਤਾਂ 
ਸੈਨ 1854 ਈ. ਵਿਚ ਲਹਿਣਾ ਸਿੰਘ ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ ਹੋ 
ਗਿਆ। ਉਸ ਤੋ ਬਾਦ ਇਸ ਨੂੰ ਬਨਾਰਸ ਤੋ ਮਜੀਠਾ 
ਲਿਆਉਂਦਾ ਗਿਆ। 

ਇਸ ਨੂੰ ਘਰ ਵਿਚ ਹੀ ਧਰਮ, ਸਾਇੰਸ ਅਤੇ 
ਅੰਗੇਜ਼ੀ ਭਾਸ਼ਾ ਦਾ ਰੈਭੀਰ ਅਧਿਐਨ ਕਰਾਇਆ ਗਿਆ। 
ਇਸ ਦਾ ਪਾਲਣ ਪੋਸ਼ਣ ਰਈਸੀ ਢੈਗ ਨਾਲ ਹੋਇਆ। ਇਹ 
ਸ਼ੁਰੂ ਤੋਂ ਹੀ ਭਾਰਤੀ ਅਤੇ ਪੱਛਮੀ ਦੋਹਾਂ ਸਭਿਆਚਾਰਾਂ ਨੂੰ 
ਆਤਮਸਾਤ ਕਰਕੇ ਚਲਿਆ। ਇਸ ਨੇ ਵਖ ਵਖ ਧਰਮਾਂ, 
ਖ਼ਾਸ ਕਰ ਈਸਾਈ ਮਤ ਦਾ ਡੂੰਘਾਈ ਨਾਲ ਅਧਿਐਨ 
ਕੀਤਾ। ਇਸ ਨੇ ਉਦਾਰਤਾ ਨਾਲ ਸਾਰਿਆਂ ਧਰਮਾਂ ਨੂੰ 
ਸਮਝਿਆ, ਪਰ ਸਿੱਖ ਸਰੂਪ ਸਦਾ ਕਾਇਮ ਰਖਿਆ। ਆਰਯ 
-ਸਮਾਜ ਅਤੇ ਬ੍ਹਮੋ ਸਮਾਜ ਨੂੰ ਵੀ ਚੰਗੀ ਤਰ੍ਹਾਂ ਨਾਲ 
ਸਮਝਣ ਦਾ ਯਤਨ ਕੀਤਾ, ਪਰ ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ ਕਿਸੇ ਨੂੰ 
ਅਪਣਾਉਣ ਤੋਂ ਦੂਰ ਰਿਹਾ। ਇਸ ਨੇ ਆਪਣਾ ਜੀਵਨ-ਢੈਗ 
ਰਈਸੀ ਠਾਠ ਦੇ ਅਨੁਰੂਪ ਚਲਾਇਆ। ਖੇਡਾਂ ਵਿਚ ਰੁਚੀ 
ਦਿੱਤਾ ਅਤੇ ਕਵੀ ਦਰਬਾਰ ਜਾਂ ਮੁਸ਼ਾਹਰੇ ਕਰਵਾਏ। ਇਸ 
ਨੇ ਕਈ ਵਿਦਿਅਕ ਸੈਸਥਾਵਾਂ ਨਾਲ ਆਪਣੇ ਆਪ ਨੂੰ 
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ਦਰਸ਼ਨ ਸਿੰਘ ਫੇਰੂਮਾਨ 
ਸੈਬੰਧਿਤ ਰਖਿਆ। 

ਪੰਜਾਬ ਵਿਚ ਕਾਂਗਸ ਪਾਰਟੀ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ 
ਲਈ ਉਚੇਚਾ ਯਤਨ ਕਰਨ ਵਾਲੇ ਦਯਾਲ ਸਿੰਘ ਨੇ ਅਨੇਕ 
ਪੱਤਰਕਾਰਾਂ, ਸੁਧਾਰਕਾਂ ਆਦਿ ਦੀ ਮਾਲੀ ਸਹਾਇਤਾ 
ਕੀਤੀ। ਇਹ ਦਰਬਾਰ ਸਾਹਿਬ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਦੀ ਪ੍ਰਬੰਧਕੀ 
ਕਮੇਟੀ ਦਾ ਵੀ ਮੈਂਬਰ ਰਿਹਾ। ਇਸ ਦੀ ਮਾਨਸਿਕਤਾ ਭਾਵੇ' 
ਅੰਗੇਜ਼ ਸਰਕਾਰ ਨਾਲ ਜੁੜੀ ਹੋਈ ਸੀ, ਪਰ ਇਸ ਨੇ ਉਸ ਦੇ 
ਦੋਸ਼ਾਂ ਵਲ ਵੀ ਲੋਕਾਂ ਦਾ ਧਿਆਨ ਦਿਵਾਇਆ। ਇਸ ਨੇ 
ਮਸਲੇ ਬਾਰੇ ਇਸ ਨੇ ਗਰਮਜੋਸ਼ੀ ਦਾ ਪ੍ਰਦਰਸ਼ਨ ਬਿਲਕੁਲ 
ਨਹੀਂ ਕੀਤਾ। ਇਸ ਨੇ ਲਾਹੌਰ ਵਿਚੋਂ ਸੈਨ 1881 ਈ. ਵਿਚ 
ਰੋਜ਼ਾਨਾ ਅੰਗ੍ਰੇਜ਼ੀ ਅਖ਼ਬਾਰ “ਟ੍ਰਿਬਿਊਨ” ਦਾ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਨ ਸ਼ੁਰੁ 
ਕੀਤਾ। ਇਸ ਪੱਤਰ ਰਾਹੀਂ ਉੱਤਰੀ ਭਾਰਤ ਵਿਚ ਅਤੇ ਖ਼ਾਸ 
ਕਰ ਪੰਜਾਬ ਵਿਚ ਰਾਸ਼ਟਰਵਾਦੀ ਭਾਵਨਾਵਾਂ ਨੂੰ ਵਿਕਸਿਤ 
ਕੀਤਾ। ਇਸ ਨੇ ਵਿਦਿਆ ਦੇ ਪ੍ਰਸਾਰ ਲਈ ਦਯਾਲ ਸਿੰਘ 
ਕਾਲਜ ਅਤੇ ਦਯਾਲ ਸਿੰਘ ਲਾਇਬੇ੍‌ਰੀ ਦੀ ਲਾਹੌਰ ਵਿਚ 
ਸਥਾਪਨਾ ਕੀਤੀ। ਦੇਸ਼ ਵੰਡ ਤੋਂ ਬਾਦ ਉਕਤ ਪਹਿਲੀ ਸੈਸਥਾ 
ਕਰਨਾਲ ਵਿਚ ਸਥਾਪਿਤ ਹੈ ਅਤੇ ਦੂਜੀ ਦਿੱਲੀ ਵਿਚ। 
ਚਲਾਉਣ ਲਈ ਬੜੀ ਮਹੱਤਵਪੂਰਣ ਭੂਮਿਕਾ ਨਿਭਾਈ। 
ਇਸ ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ 9 ਸਤੌਬਰ 1898 ਈ. ਵਿਚ ਹੋਇਆ। 


ਦਰਸ਼ਨ ਸਿੰਘ ਫੇਰੂਮਾਨ (1885-1969 ਈ.) : ਸਿੱਖ 
ਲੀਡਰਾਂ ਦੁਆਰਾ ਪਤਿਗਿਆ ਦੀ ਪਾਲਨਾ ਨ ਕਰਨ ਕਰਕੇ 
ਹੋਈ ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਦੀ ਹੇਠੀ ਦੇ ਪਾਸਚਿਤ ਵਜੋ' ਆਪਣਾ 
ਬਲਿਦਾਨ ਦੇਣ ਵਾਲੇ ਸ. ਦਰਸ਼ਨ ਸਿੰਘ ਦਾ ਜਨਮ 1 
ਅਗਸਤ 1885 ਈ. ਨੂੰ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ ਫੇਰੁਮਾਨ 
ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਸ. ਚੰਦਾ ਸਿੰਘ ਦੇ ਘਰ ਮਾਈ ਰਾਜ ਕੌਰ ਦੀ 
ਕੁੱਖੋਂ ਹੋਇਆ। ਦਸਵੀ' ਦਾ ਇਮਤਿਹਾਨ ਪਾਸ ਕਰਕੇ ਇਹ 
ਸੰਨ 1912 ਈ. ਵਿਚ ਫ਼ੌਜ ਵਿਚ ਸਿਪਾਹੀ ਭਰਤੀ ਹੋ 
ਗਿਆ, ਪਰ ਦੋਂ ਸਾਲਾਂ ਤੋੱ` ਬਾਦ ਫ਼ੌਜ ਦੀ ਨੌਕਰੀ ਛਡ ਕੇ 
ਹਿਸਾਰ ਵਿਚ ਠੇਕੇਦਾਰੀ ਕਰਨ ਲਗ ਗਿਆ। ਆਪਣੀ 
ਮਾਤਾ ਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰੋਰਿਤ ਹੋਣ 'ਤੇ ਇਸ ਨੇ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸੁਧਾਰ 
ਲਹਿਰ ਵਿਚ ਹਿੱਸਾ ਲੈਣਾ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤਾ। ਸੈਨ 1921 ਈ. 
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ਵਿਚ ਚਾਬੀਆਂ ਦੇ ਮੋਰਚੇ ਵਿਚ ਪਕੜਿਆ ਗਿਆ ਅਤੇ 
ਇਕ ਸਾਲ ਕੈਦ ਕਟਣੀ ਪਈ। ਦਸੈਬਰ 1924 ਈ. ਵਿਚ 
ਜੈਤੋ ਦੇ ਮੋਰਚੇ ਦੇ ਚੌਦਵੇਂ ਜੱਥੇ ਦੀ ਸਰਦਾਰੀ ਕੀਤੀ ਅਤੇ 
ਦਸ ਮਹੀਨੇ ਕੈਦ ਭੁਗਤੀ। ਫਿਰ ਕਾਂਗਰਸ ਵਲੋਂ ਚਲਾਈ 
“ਨਾ-ਮਿਲਵਰਤਨ ਲਹਿਰ” ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਹੋ ਕੇ 14 ਮਹੀਨੇ 
ਜੇਲ੍ਹ ਅੰਦਰ ਕਟੇ। ਸੈਨ 1926 ਈ. ਵਿਚ ਮਲਾਇਆ 
ਗਿਆ, ਪਰ ਉਥੇ ਵੀ ਪਕੜਿਆ ਗਿਆ ਅਤੇ ਜੇਲ੍ਹ ਵਿਚ 
ਕਛਹਿਰਾ ਪਹਿਨਣ ਦਾ ਹੱਕ ਹਾਸਲ ਕਰਨ ਲਈ 21 ਦਿਨ 
ਭੁਖ ਹੜਤਾਲ ਕੀਤੀ ਅਤੇ ਆਪਣੀ ਗੱਲ ਮੰਨਵਾ ਕੇ ਰਿਹਾ। 
ਦੇਸ਼ ਪਰਤਣ ਤੇ ਇਸ ਨੇ ਕਾਂਗਰਸ ਵਲੋਂ ਚਲਾਈ “ਸਿਵਲ 
ਨਾ-ਫੁਰਮਾਨੀ ਲਹਿਰ” ਅਤੇ “ਭਾਰਤ ਛੋੜੋ ਲਹਿਰ” ਵਿਚ 
ਹਿੱਸਾ ਲਿਆ। 
ਕਮੇਟੀ ਦਾ ਮੈਂਬਰ ਰਿਹਾ ਅਤੇ ਦੋ ਵਾਰ ਜਨਰਲ ਸਕੱਤਰ _ 
ਵੀ ਬਣਿਆ। ਕਾਂਗ੍ਸ ਵਲੋਂ ਨਾਮਜ਼ਦ ਹੋ ਕੇ ਇਹ ਸੈਨ 
1964 ਈ. ਤਕ ਰਾਜ ਸਭਾ ਦਾ ਮੈਂਬਰ ਰਿਹਾ, ਪਰ ਕਾਂਗੂਸ 
ਪਾਰਟੀ ਵਿਚ ਇਖ਼ਤਲਾਫ਼ ਹੋ ਜਾਣ ਕਾਰਣ ਉਸ ਨੂੰ ਛਡ ਕੇ 
ਸੁਤੰਤਰ ਪਾਰਟੀ ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਹੋ ਗਿਆ ਅਤੇ ਪੰਜਾਬ ਵਿਚ 
ਉਸ ਦੇ ਪ੍ਰਸਾਰ ਲਈ ਮੋਢੀਆਂ ਵਾਲੀ ਭੂਮਿਕਾ ਨਿਭਾਈ। 
ਪੰਜਾਬੀ ਸੂਬੇ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਤੋਂ ਬਾਦ ਉਸ ਵਿਚ 
ਚੰਡੀਗੜ੍ਹ ਅਤੇ ਬਾਹਰ ਰਹਿ ਗਏ ਪੰਜਾਬੀ ਬੋਲਦੇ ਇਲਾਕਿਆਂ 
ਨੂੰ ਸ਼ਾਮਲ ਕਰਾਉਣ ਲਈ ਸ਼੍ਰੋਮਣੀ ਅਕਾਲੀ ਦਲ ਦੇ ਆਗੂਆਂ 
ਵਲੋ' ਅਕਾਲ ਤਖ਼ਤ ਦੇ ਸਾਹਮਣੇ ਕੀਤੇ ਪਣਾਂ ਤੋਂ ਟਲਣ ਦੇ 
ਪਾਸਚਿਤ ਵਜੋਂ ਇਸ ਨੇ 15 ਅਗਸਤ 1969 ਈ. ਨੂੰ 


ਬਰਤ ਤੋੜਨ ਦਾ ਸੈਕਲਪ ਲਿਆ। 27 ਅਕਤੂਬਰ 1969 
ਈ. ਨੂੰ ਬਰਤ ਦੇ 74ਵੇਂ ਦਿਨ ਇਸ ਨੇ ਪਾਣ ਤਿਆਗ 
ਦਿੱਤੇ ਪਰ ਪ੍ਰਤਿਗਿਆ ਦੀ ਆਭਾ ਨੂੰ ਮਲੀਨ ਨ ਹੋਣ ਦਿੱਤਾ। 


ਦਰਸ਼ਨ, ਭਗਤ : ਭਗਤ ਦਰਸ਼ਨ ਕੌਣ ਸੀ ? ਇਸ ਬਾਰੇ 

ਕੋਈ ਪ੍ਰਮਾਣਿਕ ਸਾਮਗੀ ਭਾਵੇਂ ਉਪਲਬਧ ਨਹੀਂ, ਪਰ ਭਾਈ 

ਸਹਿਜ ਰਾਮ ਰਚਿਤ “ਪਰਚੀਆਂ ਭਾਈ ਸੇਵਾ ਰਾਮ” ਅਨੁਸਾਰ 

ਇਸ ਨੂੰ ਭਾਈ ਸੇਵਾ ਰਾਮ ਦੀ ਸੈਗਤ ਪ੍ਰਾਪਤ ਸੀ-- 
ਸਾਤ ਬਰਥ' ਸ਼ਾਧਨ ਸੰਗ ਕੀਨਾ/ 
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%ਗਇਓ ਦਰਸ਼ਨ ਸੰਤ ਪ੍ਰਲੰਨਾ/ 
ਇਸ ਤੋਂ ਸੈਕੇਤ ਮਿਲਦਾ ਹੈ ਕਿ ਇਹ ਕੋਈ ਸੇਵਾ 
-ਪੰਥੀ ਸਾਧ ਸੀ। ਸੈਂਟਲ ਪਬਲਿਕ ਲਾਇਬ੍ਰੇਰੀ, ਪਟਿਆਲਾ 
ਵਿਚ ਸੁਰਖਿਅਤ ਹੱਥ ਲਿਖਿਤ (ਨੰ.2235) 'ਬਚਨ ਗੋਬਿੰਦ 
ਲੋਕਾਂ ਦੇ ਵਿਚਲੀ ਇਕ ਸਾਖੀ (ਨੰ.185) ਭਗਤ ਦਰਸ਼ਨ 
ਨਾਲ ਸੈਬੈਧਿਤ ਹੈ। ਪਿਆਰਾ ਸਿੰਘ ਪਦਮ ਨੇ ਹੱਥ-ਲਿਖਿਤਾਂ 
ਵਿਚ ਖਿਲਰੀ ਪਈ ਭਗਤ ਦਰਸ਼ਨ ਦੀ ਬਾਣੀ ਦਾ ਸੈਕਲਨ 
ਤਿਆਰ ਕਰਕੇ ਇਸ ਦਾ ਸਮਾਂ ਸੈਨ 1680- 1750 ਈ. 
ਦੇ ਨੇੜੇ-ਤੇੜੇ ਨਿਸੰਚਿਤ ਕੀਤਾ ਹੈ। ਇਸ ਸੈਕਲਨ ਵਿਚ 
ਬਾਣੀ ਦਾ ਵੇਰਵਾ ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਹੈ : (1) ਸ਼ਬਦ-12, (2) 
ਸਲੋਕ-81 , (3) ਦੋਹਰੇ-28 , (4) ਝੂਲਣੇਂ-11 , (5) ਬੇਨਤੀ 
-18 ਅਤੇ (6) ਵਾਰ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਕੀ-45 (ਪਉੜੀਆਂ)। 
ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ ਡਾ. ਗੁਰਮੁਖ ਸਿੰਘ ਨੇ ਆਪਣੇ ਸ਼ੋਧ-ਪ੍ਰਬੈਧ 
ਵਿਚ ਪਹਿਲੀਆਂ ਪੰਜ ਬਾਣੀਆਂ ਨੂੰ ਅਧਿਆਤਮਿਕ 
ਵਿਚਾਰਾਂ ਵਾਲੀਆਂ ਦਸਿਆ ਹੈ। ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਨਾਲ ਸੈਬਧਿਤ 
ਵਾਰ ਵਿਚ ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ ਵਿਖੇ ਸਿੱਖਾਂ ਅਤੇ ਮੁਗ਼ਲਾਂ ਵਿਚ 
ਹੋਈਆਂ ਲੜਾਈਆਂ ਦਾ ਵਰਣਨ ਹੈ। 
ਭਗਤ ਦਰਸ਼ਨ ਨੇ ਸਪੱਸ਼ਟ ਕੀਤਾ ਹੈ ਕਿ ਇਸ ਸੈਸਾਰ ਵਿਚ 
ਜੋ ਵੀ ਆਇਆ ਹੈ, ਸਭ ਕਾਲ-ਵਸ ਹੈ। ਜੋ ਵੀ ਇਥੇ 
ਆਉਂਦਾ ਹੈ, ਉਸ ਦਾ ਇਥੋਂ ਜਾਣਾ ਨਿਸਚਿਤ ਹੈ - ਕਾਲ 
/ਗਿਰਾਏ /ਗਿ/ਨੈ /ਗਿਠੇ ਖਗ /੍ਰਿਗ ਆਨਸ਼ ਕਾਉਨ / ਦਰਸ਼ਨ ਜੋ 
ਇਨਹਾਂ ਆਵਈ /ਫੋਰ /ਤਿਸ਼ ਕਉਂ ਹੈ ਗਉਨ /ਇਸ ਲਈ ਮਨੁੱਖ 
ਨੂੰ ਚਾਹੀਦਾ ਹੈ ਕਿ ਅਮੋਲਕ ਸੁਆਸਾਂ ਦਾ ਸਦ ਉਪਯੋਗ ਕਰਕੇ 
ਸਤਿਸੈਗਤ ਵਿਚ ਜਾਏ ਅਤੇ ਉਥੇ ਜਾ ਕੇ ਹਰਿਨਾਮ ਦਾ 
ਸਿਮਰਨ ਕਰੇ, ਕਿਉਂਕਿ ਇਹ ਭਵਸਾਗਰ ਤੋਂ ਤਰਨ ਦਾ ਇਕ 
ਜਹਾਜ਼ ਹੈ ਜਿਸ ਦਾ ਲਾਭ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰਨਾ ਚਾਹੀਦਾ ਹੈ। 
ਦਰਸ਼ਨ ਦੀ ਵਿਚਾਰਧਾਰਾ ਦਾ ਮੂਲ ਧੁਰਾ ਨਾਸ਼ਮਾਨ 
ਸੈਸਾਰਿਕਤਾ ਤੋਂ ਕਿਨਾਰਾ-ਕਸ਼ੀ ਕਰਨ ਲਈ ਪ੍ਰੰਰਣਾ ਦੇਣਾ 
ਅਤੇ ਹਰਿ ਭਗਤੀ ਜਾਂ ਨਾਮ ਸਿਮਰਨ ਕਰਕੇ ਆਪਣਾ 
ਅਧਿਆਮਮਿਕ ਭਵਿਸ਼ ਸੁਧਾਰਨਾ ਹੈ। 
ਚੂੰਕਿ ਭਗਤ ਦਰਸ਼ਨ ਨੇ ਆਪਣੀ ਬਾਣੀ ਰਾਹੀਂ 
ਸਾਧਾਰਣ ਮਨੁੱਖਾਂ, ਜਿਗਿਆਸੂਆਂ ਅਤੇ ਧਰਮੀ ਸਾਧਕਾਂ 
ਨੂੰ ਉਪਦੇਸ਼ ਦੇਣਾ ਸੀ, ਇਸ ਲਈ ਇਸ ਨੇ ਉਪਮਾਨ ਵਿਧਾਨ 
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ਜਨ-ਜੀਵਨ ਦੇ ਨੇੜੇ ਰਹਿ ਕੇ ਕੀਤਾ ਹੈ। ਕਿਤੇ ਵੀ ਕੋਈ 
ਕਾਵਿ-ਪਰੈਪਰਾ ਵਾਲਾ ਗੁੜ੍ਹ ਅਲੈਕਾਰ-ਵਿਧਾਨ ਨਹੀਂ 
ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਨ ਹੀ ਅਲੈਕਾਰਾਂ ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਸਹੀ ਕਰਤੱਵ 
ਪਾਲਣ ਤੋਂ ਹਟਾਇਆ ਹੈ। ਨਾਮ ਨੂੰ ਮਨ ਵਿਚ ਚੰਗੀ ਤਰ੍ਹਾਂ 
ਵਸਾਉਣ ਲਈ ਸ਼ੂਮ ਵਿਅਕਤੀ ਦਾ ਉਪਮਾਨ ਵਰਤਿਆ 
ਹੈ ਜੋ ਧਨ ਨੂੰ ਬਹੁਤ ਪਿਆਰ ਕਰਦਾ ਹੈ--ਜਿਵੇਂ ਦਾਆ 
ਪਿਆਰੇ ਸਮ ਨੂੰ /ਤਿਵੈ ਨਾਮ ਤੂੰ ਮਨ ਵਸ਼ਾ/ਇ/ 
ਉਪਮਾਨਾਂ ਤੋ` ਇਲਾਵਾ ਭਗਤ ਦਰਸ਼ਨ ਨੰ 
ਪੌਰਾਣਿਕ, ਯੌਗਿਕ, ਪ੍ਰਾਕ੍ਰਿਤਿਕ ਪ੍ਰਤੀਕਾਂ ਨੂੰ ਵਰਤ ਕੇ ਭਾਵ 
-ਸੈਚਾਰ ਦੀ ਸਬਲਤਾ ਨੂੰ ਵਧਾਇਆ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਉੱਲੇਖਾਂ 
ਵਿਚ ਪੌਰਾਣਿਕ ਪਾਤਰਾਂ ਦੇ ਨਾਂਵਾਂ ਦੀ ਵੀ ਖੁਲ੍ਹ ਕੇ ਵਰਤੋਂ 
ਹੋਈ ਹੈ। ਕਿਤੇ ਕਿਤੇ ਬੜੇ ਸੁੰਦਰ ਬਿੰਬ ਵੀ ਸਿਰਜੇ ਹਨ। 


ਆਹਾਰ ਦੀ ਭਾਲ ਵਿਚ ਸਵੇਰੇ ਸਵੇਰੇ ਨਿਕਲੀ ਚਿੜਾ- 


ਚਿੜੀ ਦੀ ਜੋੜੀ ਕਿਵੇਂ ਆਪ ਹੀ ਸ਼ਿਕਾਰ ਬਣ ਜਾਂਦੀ ਹੈ, 
ਸੁੰਦਰ ਬਿੰਬ ਸਿਰਜਿਆ ਹੈ : 
/ਨੈਸ਼ ਝੰਤ ਗਈ ਪਰਭਾਤ ਭਏ, 

/ਚਿੜਾੀ /ਚੜਾ ਚਲੇ %ਹਾਰ ਕੇ ਜੰ?/ 
ਪਰ ਫੇਰੇ ਝੋਂਲਤੇ ਕੂਦ=ੇ ਲੰ, 

ਓਹ ਜਾ/ਇ ਲਲੇਂ ਬਾਜਾਰ ਕਉਂ ਜਾ 
ਝਾਜਦਾਰ ਲੀਏ ਕ/ਨਿ ਸ਼ਾਲ ਖੜਾ, 

ਉਨ ਲੋਗ ਲਾਇਆ /ਸਕਾਰ ਕਓਂ ਜੀ 
%ਹਾਰ ਕਓਂ ਗਏ ਆਹਾਰ ਭਏ, 

ਦਰਸ਼ਨ ਤੂੰ ਝਝ ਝਚਾਰ ਕਾਉਂ ਜ/ 

ਭਗਤ ਦਰਸ਼ਨ ਚੂੰਕਿ ਸੇਵਾਪੰਥੀ ਸੈਪ੍ਦਾਇ ਦੇ 
ਸੈਪਰਕ ਵਿਚ ਆ ਕੇ ਮੁੱਖ ਤੌਰ 'ਤੇ ਗੁਰਮਤਿ ਦੀ ਵਿਆਖਿਆ 
ਅਤੇ ਸਿੱਖ ਧਰਮ-ਸਾਧਨਾ ਬਾਰੇ ਆਪਣੇ ਵਿਚਾਰ ਪ੍ਰਗਟ 
ਕਰਦਾ ਸੀ, ਇਸ ਲਈ ਇਸ ਦੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਕਈ 'ਤੱਤ੍ਰ 
ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਾਲੇ ਵੀ ਸ਼ਾਮਲ ਹੋ ਗਏ ਹਨ, ਜਿਵੇਂ ਬਾਣੀ ਦਾ 
ਰਾਗਾਂ ਅਨੁਸਾਰ ਸਿਰਜਿਆ ਜਾਣਾ, ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੀਆਂ ਤਕਾਂ 
ਅਥਵਾ ਵਾਕਾਂਸ਼ਾਂ ਦੀ ਉਸ ਦੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਆਵਿੱਤੀ 
ਆਦਿ। ਇਸ ਨੇ ਸੂਫ਼ੀਆਂ ਦੀਆਂ ਕਾਫ਼ੀਆਂ ਦੀ ਤਰਜ `ਤੇ 
ਕਾਫ਼ੀਆਂ ਵੀ ਲਿਖੀਆਂ ਹਨ ਅਤੇ ਅਨੇਕ ਸੂਫ਼ੀਆਂ ਦੀ 
ਭਾਸ਼ਾ-ਸ਼ੈਲੀ ਅਤੇ ਵਾਕਾਂਸ਼ਾਂ ਨੂੰ ਗਹਿਣ ਕੀਤਾ ਹੈ। ਇਸ 
ਨੇ ਦੋਹਰਾ, ਸ਼ਲੋਕ, ਝੂਲਣਾ ਆਦਿ ਛੰਦਾਂ ਦੀ ਭਾਵੇਂ ਵਰਤੋਂ 
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ਕੀਤੀ ਹੈ, ਪਰ ਛੰਦ ਦੀ ਗਿਣਤੀ-ਮਿਣਤੀ ਦੇ ਚੱਕਰ ਵਿਚ 
ਨ ਪੈ ਕੇ ਛੰਦ ਨੂੰ ਭਾਵ-ਅਭਿਵਿਅਕਤੀ ਦੇ ਪ੍ਰਵਾਹ ਦੇ 
ਅਨੁਕੂਲ ਢਾਲਿਆ ਹੈ। 
ਪ੍ਰਧਾਨ ਸਧੁੱਕੜੀ ਭਾਸ਼ਾ ਦੀ ਵਰਤੋ' ਕੀਤੀ ਹੈ ਜਿਸ ਵਿਚ 
ਉਸ ਵਕਤ ਤਕ ਪ੍ਰਚਲਿਤ ਹੋ ਚੁਕੇ ਅਰਬੀ-ਫ਼ਾਰਸੀ ਸ਼ਬਦ 
ਵੀ ਸ਼ਾਮਲ ਹਨ। ਮੁੱਖ ਤੌਰ 'ਤੇ ਇਸ ਦੀ ਭਾਸ਼ਾ ਭਾਵਾਂ ਨੂੰ 
ਰਹੀ ਹੈ। 

ਭਗਤ ਦਰਸ਼ਨ ਦੀ ਲਿਖੀ “ਵਾਰ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਕੀ” 
(ਵੇਖੋ) ਵੀ ਇਕ ਮਹੱਤਵਪੂਰਣ ਰਚਨਾ ਹੈ। 


ਦਰਗਾਹ : ਫ਼ਾਰਸੀ ਮੂਲ ਦੇ ਇਸ ਸ਼ਬਦ ਦਾ ਅਰਥ ਹੈ 
ਦਰਬਾਰ। ਪਰ ਇਹ ਸ਼ਬਦ ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ “ਈਸ਼ਵਰੀ 
ਦਰਬਾਰ” ਲਈ ਰੂੜ੍ਹ ਹੋ ਚੁਕਿਆ ਹੈ। ਇਸੇ ਲਈ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ 
ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਸਿਰੀ ਰਾਗ ਵਿਚ ਕਿਹਾ ਹੈ- ਨਾਨਕ ਸ਼ਾਚੇ 
ਕਾਓਂ ਸ਼ਚ ਜਾਣ //ਜਿਤ ਸੰਵੀਆ ਸ਼ਸ਼ ਪਾਈਆ ਤੰਗੀ ਦਰਗਹ 
ਚਲੰ ਆਣੁ / (ਗੁ.ਗੰ.15)। ਜਦੋਂ ਤਕ ਪਰਮਾਤਮਾ ਹਿਰਦੇ 
ਵਿਚ ਨਹੀਂ ਵਸਦਾ, ਤਦ ਤਕ ਉਸ ਦੀ ਦਰਗਾਹ ਵਿਚ 
ਪ੍ਤਿਸ਼ਠਾ ਪ੍ਰਾਪਤ ਨਹੀਂ ਹੁੰਦੀ- ਕੈ ਦਰਗਹ ਪਤਾ 
ਪਾਈਆੰ ਜਾ ਗਰ ਨ ਵਸੈ ਆਨ ਮਹਿ / (ਗੁ ਗੰ .21)। 

ਦਰਗਾਹ ਵਿਚ ਮਾਣ ਪਾਪਤ ਕਰਨ ਦਾ ਸਭ ਤੋੱ 
ਉਤਮ ਸਾਧਨ ਹੈ ਗੁਰੂ ਦੀ ਸੇਵਾ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ 
ਗੁਰੂ ਦੀ ਸੇਵਾ ਕਰਨ ਵਾਲਿਆਂ ਉਤੇ ਆਪਣੇ ਆਪ ਨੂੰ 
ਸਮਾਦਰਿਤ ਦਸਿਆ ਹੈ--ਸ਼ਤਗਰ ਸੰਵੇ ਆਪਣਾ ਹਉਂ ਸ਼ਦ 
ਕਾਰਸ਼ਾਣੰ ਤਾਸ਼ / ਪੜਿ ਦਰਗਹ ਧੰਨਾਈਆ ਅਖ ਹਰਿ ਨਾਮ 
ਨਿਵਾਸ਼/(ਗੁ.ਗੰ.21)। 


ਦਰਗਾਹ ਮੱਲ, ਦੀਵਾਨ (ਮ. 1695 ਈ.) : ਸਿੱਖ 
ਇਤਿਹਾਸ ਅਨੁਸਾਰ ਦਵਾਰਕਾ ਦਾਸ ਛਿੱਥਰ ਦੇ ਘਰ ਪੈਦਾ 
ਹੋਇਆ ਦਰਗਾਹ ਮੱਲ ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਸਮੇ' 
ਤੋਂ ਗੁਰੂ-ਦਰਬਾਰ ਨਾਲ ਦੀਵਾਨ ਵਜੋ ਸੈਬੋਧਿਤ ਸੀ। ਭਾਈ 
ਕੇਸਰ ਸਿੰਘ ਛਿੱਥਰ ਅਨੁਸਾਰ ਇਹ ਉਸ ਦਾ ਪੜਦਾਦਾ 
ਸੀ। ਜਦੋ ਗਰੂ ਹਰਿਰਾਇ ਜੀ ਨੇ ਔਰਗਜ਼ੇਬ ਦੇ ਦਰਬਾਰ 
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ਦਰਗਾਹਾ ਸਿੰਘ, ਭਾਈ 
ਵਿਚ ਆਪਣੇ ਪੁੱਤਰ ਰਾਮ ਰਾਇ ਨੂੰ ਭੇਜਿਆ, ਤਾਂ ਦੀਵਾਨ 
ਦਰਗਾਹ ਮੱਲ ਨੂੰ ਅਗਵਾਈ ਅਤੇ ਸਰਪ੍ਸਤੀ ਲਈ ਨਾਲ 
ਹੀ ਘਲਿਆ। ਜਦੋਂ ਰਾਮ ਰਾਇ ਨੇ ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਨੂੰ ਖ਼ੁਸ਼ ਕਰਨ 
ਲਈ ਬਾਣੀ ਦੇ ਪਾਠ ਵਿਚ ਅਦਲਾ-ਬਦਲੀ ਕੀਤੀ, ਤਾਂ 
ਇਸ ਨੇ ਗੁਰੂ ਹਰਿ ਰਾਇ ਨੂੰ ਤੁਰੈਤ ਸੂਚਿਤ ਕੀਤਾ। ਇਸੇ 
ਤਰ੍ਹਾਂ ਜਦੋ' ਗੁਰੂ ਹਰਿਕਿ੍‌ਸ਼ਨ ਜੀ ਨੂੰ ਔਰੈਗਜ਼ੇਬ ਨੇ ਦਿੱਲੀ 
ਬੁਲਾਇਆ, ਤਾਂ ਇਹ ਨਾਲ ਗਿਆ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਮਹਾ- 
ਪ੍ਰਸਥਾਨ ਤੋਂ ਬਾਦ ਗੁਰੂ-ਮਾਤਾ ਸੁਲਖਣੀ ਨੂੰ ਨਾਲ ਲੈ `ਕੇ 
ਬਕਾਲੇ ਆਇਆ ਅਤੇ ਗੁਰੂ-ਗੱਦੀ ਦੇ ਚਿੰਨ੍ਹ , ਗੁਰੂ ਤੇਗ 
ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਨੂੰ ਪ੍ਸਤੁਤ ਕੀਤੇ । ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਇਸ ਨੂੰ ਸਿਰੋਪਾ 
ਦਿੱਤਾ ਅਤੇ ਦੀਵਾਨ ਦੀ ਜ਼ਿੰਮੇਵਾਰੀ ਸੈਭਾਲਣ ਲਈ ਕਿਹਾ। 
ਪਰ ਬਿਰਧ ਅਵਸਥਾ ਹੋਣ ਕਾਰਣ ਇਸ ਨੇ ਆਪਣੇ ਭਤੀਜੇ 
ਕੀਤੀ। ਫਿਰ ਵੀ ਇਹ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਪਾਸ ਰਿਹਾ ਅਤੇ ਗੁਰੂ 
ਜੀ ਦੀ ਪੂਰਬ ਵਲ ਦੀ ਯਾੜ੍ਾ ਵੇਲੇ ਅੰਗ-ਸੈਗ ਰਿਹਾ। 
ਸੈਨ 1675 ਈ. ਵਿਚ ਜਦੋਂ ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਬਾਲਕ 
ਗੋਬਿੰਦ ਦਾਸ ਨੂੰ ਗੁਰੂ-ਗੱਦੀ ਦਾ ਉਤਰਾਧਿਕਾਰੀ ਬਣਾਉਣ 
ਲਗੇ, ਤ” ਉਦੋਂ ਇਹ ਮੌਜੂਦ ਸੀ। ਭਾਈ ਮਤੀ ਦਾਸ ਦੇ 
ਦਿੱਲੀ ਵਿਚ 11 ਨਵੰਬਰ 1675 ਈ. ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨਾਲ 
ਸ਼ਹੀਦ ਹੋਣ ਤੋਂ ਬਾਦ ਗੁਰੂ-ਦਰਬਾਰ ਦੇ ਦੀਵਾਨ ਦੀ 
ਜ਼ਿੰਮੇਵਾਰੀ ਫਿਰ ਇਸ ਦੇ ਬਿਰਧ ਮੋਢਿਆਂ ਉਤੇ ਆ ਪਈ। 
ਅਗਲੇ ਸਾਲ ਦੀ ਵਿਸਾਖੀ ਦੇ ਮੌਕੇ ਤੇ ਦਸਮ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ 
ਇਸ ਦੇ ਲੜਕੇ ਧਰਮ ਚੰਦ ਨੂੰ ਦੀਵਾਨ ਨਿਯੁਕਤ ਕਰਕੇ 
ਇਸ ਨੂੰ ਭਾਰ-ਮੁਕਤ ਕਰ ਦਿੱਤਾ। ਉਸ ਤੋਂ ਬਾਦ ਇਹ ਗੁਰੂ 
ਦਰਬਾਰ ਵਿਚ ਹੀ ਰਿਹਾ ਅਤੇ ਸੇਵਾ ਕਰਦਾ ਰਿਹਾ। 10 
ਫਰਵਰੀ 1695 ਈ. ਨੂੰ ਇਸ ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ ਆਨੰਦਪੁਰ ਵਿਚ 
ਹੋਇਆ। 


ਦਰਗਾਹਾ ਸਿੰਘ, ਭਾਈ (1713-1823 ਈ.) : ਪੰਜਾਬ 
ਦੇ ਸੰਗਰੂਰ ਜ਼ਿਲੂੰ ਦੇ ਲੌਂਗੋਵਾਲ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਭਾਈ 
ਨਿਗਾਹੀਆ ਦੇ ਘਰ ਸੈਨ 1713 ਈ. ਵਿਚ ਪੈਦਾ ਹੋਏ 
ਭਾਈ ਦਰਗਾਹਾ ਸਿੰਘ ਨੇ ਸੈਨ 1725 ਈ. ਦੀ ਦਿਵਾਲੀ 
ਦੇ ਮੌਕੇ ਭਾਈ ਮਨੀ ਸਿੰਘ ਤੋ' ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਵਿਚ ਅੰਮਿ੍‌ਤ 
ਪਾਨ ਕੀਤਾ। ਉਸ ਤੋਂ ਬਾਦ ਇਹ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਹੀ ਰਿਹਾ। 
ਜਿਥੇ ਯੁੱਧ ਦੀ ਸਿਖਿਆ ਹਾਸਲ ਕਰਨ ਵਿਚ ਇਸ ਦੀ 
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ਦਰਬਾਰ 


ਬਹੁਤ ਰੁਚੀ ਸੀ, ਉਥੇ ਇਸ ਦਾ ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੇ ਅਧਿਐਨ 
ਅਤੇ ਵਿਆਖਿਆ ਪ੍ਰਤਿ ਵੀ ਉਚੇਚਾ ਝੁਕਾ ਸੀ। ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ 
ਹਾਸਲ ਕਰ ਲਈ। ਉਸ ਤੋਂ ਬਾਦ ਇਹ ਕੁਰੁਕਸ਼ੇਤ੍ਰ ਗਿਆ 
ਅਤੇ ਪੰਡਿਤ ਮਾਨ ਸਿੰਘ ਨਾਂ ਦੇ ਇਕ ਨਿਰਮਲੇ ਸੈਤ ਦੀ 
ਸਰਪ੍ਰਸਤੀ ਹਾਸਲ ਕੀਤੀ। ਉਥੋਂ ਇਹ ਹਰਿਦੁਆਰ ਗਿਆ 
ਅਤੇ ਕਨਖਲ ਖੇਤਰ ਵਿਚ ਇਕ ਮੁਸਲਮਾਨ ਜਾਗੀਰਦਾਰ 
ਵਲੋਂ' ਦਿੱਤੀ ਭੂਮੀ ਵਿਚ ਆਪਣਾ ਡੇਰਾ ਸਥਾਪਿਤ ਕੀਤਾ। 
ਇਸ ਨੇ ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਦੇ ਹਰਿਦੁਆਰ ਵਿਚ ਕਈ 
ਵਾਰ ਆਉਣ ਦੀ ਯਾਦ ਵਜੋਂ ਇਕ ਸਮਾਰਕ ਨਿਰਮਿਤ 
ਕਰਵਾਇਆ। ਭਾਈ ਦਰਗਾਹਾ ਸਿੰਘ ਦੇ ਡੇਰੇ ਨੂੰ ਪਟਿਆਲੇ 
ਦੇ ਰਾਜ-ਪਰਿਵਾਰ ਨੇ ਬਹੁਤ ਮਾਨਤਾ ਦਿੱਤੀ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ 
ਇਹ ਡੇਰਾ ਨਿਰਮਲ ਸੈਪ੍ਦਾਇ ਦੇ ਪ੍ਰਚਾਰ ਦਾ ਕੇਂਦਰ 
ਬਣਿਆ। ਕਨਖਲ ਵਿਚ ਹੀ ਭਾਈ ਦਰਗਾਹ ਸਿੰਘ ਦੀ 
ਸੈਨ 1823 ਈ. ਨੂੰ ਮਿ੍‌ਿਤੂ ਹੋਈ। 


ਦਰਬਾਰ : ਫ਼ਾਰਸੀ ਮੂਲ ਦੇ ਇਸ ਸ਼ਬਦ ਦਾ ਅਰਥ ਹੈ 
ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਦੀ ਸਭਾ ਜਾਂ ਕਚਹਿਰੀ। ਪਰ ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ 
ਦੁਨਿਆਵੀ ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਦੀ ਥਾਂ ਸਚੇ ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਦੀ ਸਭਾ 
ਲਈ ਇਸ ਸ਼ਬਦ ਦੀ ਵਰਤੋਂ ਹੋਈ ਹੈ, ਜਿਵੇਂ- ਕੰਠ ਥੰਦਨਾ 
ਲਥ' ਝਾਨ/ ਥਾਕੇ ਘਿਓ ਪਭ ਦਰਬਾਰ / (ਗੁ ਰੀ .837)। 
ਧਨਾਸਰੀ ਰਾਗ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਕਿਹਾ ਹੈ 
ਕਿ ਜੋ ਗੁਰੂ ਦੇ ਬਚਨ ਨੂੰ ਆਧਾਰ ਬਣਾ ਲੈਂਦਾ ਹੈ, ਉਹ 
ਕਦੇ ਵੀ ਡੋਲਦਾ ਨਹੀਂ। ਸੈਸਾਰ ਵਿਚ ਉਸ ਦਾ ਜੈ-ਜੈ-ਕਾਰ 
ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਰੱਬ ਦੀ ਦਰਗਾਹ ਵਿਚ ਉਸ ਦਾ ਮੁਖ ਉਜਲਾ 
ਹੁੰਦਾਹੈ- ਅਸ਼/ਥਰ ਰਹਹ ਡੌਲਹ ਮਤ ਕੜਹੂ ਗੁਰ ਕੰ ਝਚ/ਨੇ 
ਅਧਗੰਰ। ਜੰ ਜੰ ਕਾਰ ਸ਼ਗਲ ਡੂ ਮੰਡਲ ਮੁਖ ਊਜਲ ਦਰਬਾਰ/ 
(ਗੁ.ਗੰ.678)। ਅਸਲ ਵਿਚ, ਜੇ ਕਿਸੇ ਸੱਤਾ ਦਾ ਸਹੀ ਅਰਥਾਂ 
ਵਿਚ ਦਰਬਾਰ ਹੈ ਤਾਂ ਉਹ ਪ੍ਰਭੂ ਦਾ ਹੀ ਹੈ-- ਦਰੜਾਰਨ ਆਹ 
ਤੰਡੋਂ ਦਰਬਾਰਾ ਸ਼ਰਨ ਪਾਲਨ ਟੀਕਾ। (ਗੁ ਗੁੰ.507)। 
ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਚੂੰ ਕਿ ਪਰਮਾਤਮਾ (ਸਚਾ 
ਪਾਤਿਸ਼ਾਹ) ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਵਿਚ ਕਿਸੇ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦਾ ਕੋਈ ਭੇਦ 
ਨਹੀਂ ਮੰਨਿਆ ਗਿਆ (ਪਾਰੜ੍ਹਮ ਗੁਰ ਨਾਗੀ ਭੋਦ-ਗੁ. 
ਗ੍ੰ.1142; ਗਠ ਨੌਵੰੰਦੁ ਗਾੀਂਵਿੰਦੁ ਗੁਰੂ ਹੈ ਨਾਨਕ ਭੇਦੁ ਨ 
ਭਾਈ-ਗੁ.ਰੀ.442), ਇਸ ਲਈ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ 
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ਦਰਬਾਰਾ ਸਿੰਘ, ਬਾਬਾ 
ਜਾਂ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਉਤਰਾਧਿਕਾਰੀਆਂ ਦੀ ਸਭਾ ਲਈ ਵੀ “ਦਰਬਾਰ” 
ਸ਼ਬਦ ਦੀ ਵਰਤੋ' ਹੋਣ ਲਗ ਗਈ। ਗੁਰੁ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ 
ਤੋਂ ਬਾਦ ਜਦੋ ਗੁਰਿਆਈ ਰੀ੍‌ਥ ਸਾਹਿਬ ਨੂੰ ਦਿੱਤੀ ਗਈ 
ਤਾਂ ਗੁਰੂ ਗੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਵਾਲੇ ਸਥਾਨ ਨੂੰ ਵੀ 
“ਦਰਬਾਰ ਸਾਹਿਬ” ਕਿਹਾ ਜਾਣ ਲਗਿਆ, ਜਿਵੇਂ ਦਰਬਾਰ 
ਸਾਹਿਬ ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ, ਦਰਬਾਰ ਸਾਹਿਬ ਤਰਨਤਾਰਨ ਆਦਿ। 
ਇਸ ਸ਼ਬਦ ਦਾ ਉਦਾਤੀਕਰਣ ਕਰਕੇ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦਾ 
ਇਕ ਨਾਮਾਂਤਰ “ਦਰਬਾਰ ਸਾਹਿਬ” ਪ੍ਚਲਿਤ ਕਰ ਦਿੱਤਾ 
ਗਿਆ ਹੈ। 


ਦਰਬਾਰ ਸਾਹਿਬ : ਵੇਖੋ “ਹਰਿਮੰਦਿਰ ਸਾਹਿਬ'। 


ਦਰਬਾਰਾ ਸਿੰਘ, ਬਾਬਾ (1814-1870 ਈ.) : ਸਿੱਖ 
ਸਮਾਜ ਦੇ ਨਿਰੰਕਾਰੀ ਸੰਪ੍ਦਾਇ ਦੇ ਸੈਸਥਾਪਕ ਬਾਬਾ 
ਦਿਆਲ ਦਾ ਵੱਡਾ ਸਪੁੱਤਰ ਜਿਸ ਦਾ ਜਨਮ ਰਾਵਲਪਿੰਡੀ 
ਵਿਚ 11 ਅਪ੍ਰੈਲ 1814 ਈ. ਨੂੰ ਮਾਈ ਮੂਲ ਦੇਈ ਦੀ 
ਕੁੱਖੋਂ ਹੋਇਆ ਅਤੇ 30 ਜਨਵਰੀ 1855 ਈ. ਨੂੰ ਆਪਣੇ 
ਪਿਤਾ ਦੇ ਦੇਹਾਂਤ ਤੋਂ ਬਾਦ ਨਿਰੈਕਾਰੀ ਸੈਪ੍ਦਾਇ ਦੇ ਸਿੱਧਾਂਤਾਂ 
ਦੇ ਪ੍ਰਚਾਰ ਲਈ ਜ਼ਿੰਮੇਵਾਰੀ ਸੈਭਾਲੀ। ਇਸ ਨੇ “ਆਨੰਦ- 
ਵਿਆਹ” ਵਿਧੀ ਨੂੰ ਅਪਣਾਉਣ ਲਈ ਆਪਣੇ ਅਨੁਯਾਈਆਂ 
ਨੂੰ ਆਦੇਸ਼ ਦਿੱਤਾ। ਇਸ ਵਿਧੀ ਦਾ ਉਦਘਾਟਨ ਇਸ ਦੇ 
ਪਿਤਾ ਬਾਬਾ ਦਿਆਲ (ਵੇਖੋ) ਨੇ ਸੈਨ 1808 ਈ. ਵਿਚ _ 
ਆਪਣੇ ਵਿਆਹ ਦੀ ਰੀਤ ਦੁਆਰਾ ਕੀਤਾ। 

ਬਾਬਾ ਦਰਬਾਰਾ ਸਿੰਘ ਨੇ 13 ਮਾਰਚ 1855 
ਈ. ਨੂੰ ਨਿਰੈਕਾਰੀ ਦਰਬਾਰ ਰਾਵਲਪਿੰਡੀ ਵਿਚ ਆਪਣੇ 
ਵਿਸ਼ਵਤ ਸੇਵਕਾਂ ਅਤੇ ਅਨੁਯਾਈਆਂ ਦੀ ਮੌਜੂਦਗੀ ਵਿਚ 
ਇਕ ਸਿੱਖ ਜੋੜੀ ਦਾ ਵਿਆਹ ਗੁਰੂ ਗੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੁਆਲੇ 
ਚਾਰ ਫੇਰੇ ਲੈ ਕੇ ਅਤੇ ਲਾਵਾਂ ਦਾ ਪਾਠ ਕਰਕੇ ਆਨੰਦ- 
ਕਾਰਜ ਵਿਧੀ ਦੁਆਰਾ ਸੈਪੰਨ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਲੋਕਾਂ ਦੇ ਮਨ 
ਵਿਚ ਗੁਰਸਿੱਖੀ ਦੀ ਸਹੀ ਚੇਤਨਾ ਪੈਦਾ ਕੀਤੀ। ਸੈਨ 1856 
ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਨੇ ਇਕ ਹੁਕਮਨਾਮੇ ਰਾਹੀਂ ਸਿੱਖਾਂ ਦੇ ਜਨਮ, 
ਮਰਨ ਅਤੇ ਵਿਆਹ ਦੀ ਮਰਯਾਦਾ ਨੂੰ ਨਿਸਚਿਤ ਕੀਤਾ। 

ਇਸ ਨੇ ਆਨੰਦ-ਵਿਆਹ ਦੇ ਪ੍ਚਲਨ ਲਈ 
ਧੈਨੀ-ਪੋਠੋਹਾਰ ਅਤੇ ਛੱਛ ਦੇ ਇਲਾਕਿਆਂ ਵਿਚ ਜਾ ਕੇ 
ਪ੍ਚਾਰ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਆਪਣੀ ਸੈਪ੍ਦਾਇ ਦੇ ਬੀੜੇ (ਕੇਂਦਰ) 
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ਦਰਬਾਰੀ, ਭਾਈ 
ਅਤੇ ਬੀੜੇਦਾਰ ਸਥਾਪਿਤ ਕੀਤੇ। ਇਸ ਨੇ 15 ਅਪੈਲ 
1861 ਈ. ਨੂੰ ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ ਵਿਚ ਇਕ ਆਨੰਦ-ਕਾਰਜ 
ਕਰਾ ਕੇ ਮਾਝੇ ਅਤੇ ਮਾਲਵੇ ਵਲ ਆਨੰਦ-ਕਾਰਜ ਪ੍ਰਤਿ 
ਲੋਕਾਂ ਨੂੰ ਸਚੇਤ ਕੀਤਾ। ਇਸ ਨੇ ਬ੍ਰਾਹਮਣਵਾਦ ਦੀ ਜਕੜ 
ਵਿਚੋਂ ਸਿੱਖਾਂ ਨੂੰ ਕਢਣ ਦਾ ਭਰਪੂਰ ਯਤਨ ਕੀਤਾ। ਅਸਲ 
ਵਿਚ ਨਾਮਧਾਰੀ ਸੈਪ੍ਦਾਇ ਅਤੇ ਸਿੰਘ ਸਭਾ ਲਹਿਰ ਦੇ 
ਵਿਕਸਿਤ ਹੋਣ ਦੇ ਮੂਲ ਵਿਚ ਬਾਬਾ ਦਰਬਾਰਾ ਸਿੰਘ ਦੇ 
ਸਿੱਧਾਂਤ ਅਤੇ ਮਾਨਤਾਵਾਂ ਕੌਮ ਕਰ ਰਹੀਆਂ ਸਨ। 13 
ਫਰਵਰੀ 1970 ਈ. ਨੂੰ ਇਸ ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ ਰਾਵਲਪਿੰਡੀ 
ਵਿਚ ਹੋਇਆ। ਇਸ ਤੋਂ ਬਾਦ ਇਸ ਦਾ ਛੋਟਾ ਭਰਾ ਬਾਬਾ 
ਰਤਨ ਚੋਦ (ਬਾਬਾ ਰੱਤਾ ਜੀ) ਨਿਰੈਕਾਰੀ ਸੈਪ੍ਦਾਇ ਦਾ 
ਮੁਖੀ ਬਣਿਆ। 


ਦਰਬਾਰੀ, ਭਾਈ : ਸੋਢੀ ਮਿਹਰਬਾਨ ਦੀ ਵੈਸ਼-ਪਰੈਪਰਾ 
ਵਿਚ ਪੰਜਵੀਂ ਥਾਂ ਉਤੇ ਹੋਏ ਅਭੈ ਰਾਮ (ਅਭੈ ਸਿੰਘ) ਦਾ 
ਇਕ ਸੇਵਕ ਜਿਸ ਨੇ ਸੈਨ 1803 ਈ. (ਜੇਠ ਵਦੀ 13, 
1860 ਬਿ.) ਵਿਚ “ਹਰਿਜਸ” ਨਾਂ ਦਾ ਇਕ ਗੰਥ ਲਿਖਿਆ 
ਸੀ। 918 ਪਤਰਿਆਂ ਦੇ ਉਸ ਗ੍ਰੰਥ ਦੇ ਦੋ ਭਾਗ ਹਨ। ਪਹਿਲੇ 
ਹਿੱਸੇ (1 ਤੋਂ 530 ਪੱਤਰਾ) ਵਿਚ ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੇ ਅਨੁਕਰਣ 
'ਤੇ 34 ਰਾਗਾਂ ਵਿਚ ਰਚੀ ਗਈ ਕੱਚੀ ਬਾਣੀ ਦਰਜ ਹੈ 
ਜਿਸ ਵਿਚ 20 ਵਾਰਾਂ ਵੀ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਾਰਾਂ ਵਿਚੋਂ ਕਈ 
ਦੇਵ-ਉਸਤਤ ਨਾਲ ਸੈਬੋਧਿਤ ਹਨ। ਇਸ ਵਿਚ ਹਿੰਦੂ ਅਤੇ 
ਸਿੱਖ ਧਾਰਮਿਕ ਭਾਵਨਾਵਾਂ ਨੂੰ ਨਿਰਾਧਾਰ ਤੌਰ 'ਤੇ ਰਲਗਡ 
ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। “ਹਰਿਜਸ” ਗੰਥ ਦੇ ਦੂਜੇ ਭਾਗ (531- 
938 ਪੱਤਰੇ) ਨੂੰ “ਪਰਚੀਆਂ ਭਗਤਾਂ ਕੀਆਂ” ਸਿਰਲੇਖ ਦਿੱਤਾ 
ਗਿਆ ਹੈ। ਇਸ ਭਾਗ ਵਿਚ 30 ਭਗਤਾਂ ਜਿਵੇ ਕਿ 
ਰਵਿਦਾਸ, ਕਬੀਰ, ਪੀਪਾ, ਸੂਰਦਾਸ, ਸਧਨਾ, ਸੈਣ, ਨਾਮਦੇਵ 
ਆਦਿ ਬਾਰੇ ਪਰਚੀਆਂ ਸੈਕਲਿਤ ਹਨ। ਅਸੈਤੁਲਿਤ ਧਾਰਮਿਕ 
ਭਾਵਨਾ ਕਾਰਣ ਇਸ ਗੰਥ ਦਾ ਬਹੁਤ ਪ੍ਰਚਾਰ ਨਹੀਂ ਹੋ 
ਸਕਿਆ ਅਤੇ ਅਜੇ ਤਕ ਅਣਛਪੇ ਰੁਪ ਵਿਚ ਹੀ ਫ਼ਰੀਦਕੋਟ 
ਜ਼ਿਲ੍ਹੰ ਦੇ ਵੈਰੋਕੇ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਭਾਈ ਦਰਬਾਰੀ ਦੇ ਗੁਰਦੁਆਰੇ 
ਵਿਚ ਸੈਭਾਲਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਗੁਰਮੁਖੀ ਲਿਪੀ ਵਿਚ ਲਿਖੇ 
ਇਸ ਗੰਥ ਦੀ ਭਾਸ਼ਾ ਪੰਜਾਬੀ ਪ੍ਭਾਵਿਤ ਸਧੁੱਕੜੀ ਹੈ। 


ਦਲ ਖ਼ਾਲਸਾ : ਬਾਬਾ ਬੰਦਾ ਬਹਾਦਰ ਦੀ ਸ਼ਹੀਦੀ ਤੋ 
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ਦੇ ਖਿੰਡਿਆ ਰਿਹਾ ਅਤੇ ਮੁਗ਼ਲ ਸਰਕਾਰ ਦੇ ਜਬਰ ਕਾਰਣ 
ਪਹਾੜਾਂ, ਰੇਗਿਸਤਾਨਾਂ ਅਤੇ ਛੰਭਾਂ ਵਿਚ ਲੁਕ ਛਿਪ ਕੇ 
ਸਮਾਂ ਕਟਦਾ ਰਿਹਾ, ਪਰ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਮਨ ਵਿਚ “ਰਾਜ ਕਰੇਗਾ 
ਖ਼ਾਲਸਾ” ਦੀ ਪਤਿਗਿਆ ਕਾਇਮ ਰਹੀ। ਮੁਗ਼ਲ ਸਰਕਾਰ 
ਜਦੋਂ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਦਬਾਉਣ ਵਿਚ ਨਾਕਾਮਯਾਬ ਰਹੀ, ਤਾਂ 
ਲਾਹੌਰ ਦੇ ਸੂਬੇ ਜ਼ਕਰੀਆ ਖ਼ਾਨ ਨੇ ਸੈਨ 1733 ਈ. ਵਿਚ 
ਸਿੱਖਾਂ ਨਾਲ ਸੈਪਰਕ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਇਕ ਲੱਖ ਦੀ ਜਾਗੀਰ 
ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ` “ਨਵਾਬ” ਦਾ ਖ਼ਿਤਾਬ ਦੇਣ ਦੀ ਪੇਸ਼ਕਸ਼ 
ਕੀਤੀ। ਇਸ ਪੇਸ਼ਕਸ਼ ਨੂੰ ਸਵੀਕਾਰ ਕਰਦਿਆਂ ਪੰਥ ਨੇ ਸ. 
ਕਪੂਰ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਨਵਾਬ ਅਤੇ ਸਿੱਖਾਂ ਦਾ ਪ੍ਰਮੁਖ ਨੇਤਾ ਮੰਨ 
ਲਿਆ ਗਿਆ। ਸਾਰਿਆਂ ਜੱਥਿਆਂ ਦੇ ਲੀਡਰ ਅਧਿਕਤਰ 
ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਹੀ ਨਹਿਰਨ ਲਗ ਗਏ । ਪ੍ਬੰਧਕੀ ਸੁਵਿਧਾ ਲਈ 
ਨਵਾਬ ਕਪੂਰ ਸਿੰਘ ਨੇ ਸਾਰੀਆਂ ਜੱਥੇਬੈਦੀਆਂ ਨੂੰ ਸੈਨ 
1734 ਈ. ਵਿਚ ਦੋ ਦਲਾਂ ਵਿਚ ਵੈਡ ਦਿੱਤਾ- ਇਕ 
ਬੁੱਢਾ ਦਲ ਅਤੇ ਦੂਜਾ ਤਰੁਣਾ ਦਲ। ਤੁਰਣਾ ਦਲ ਨੂੰ ਅਗੋਂ 
ਪੰਜ ਜੱਥਿਆਂ ਵਿਚ ਵੰਡਿਆ ਗਿਆ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਹਰ 
ਇਕ ਦਾ ਆਪਣਾ ਨਗਾਰਾ ਅਤੇ ਨਿਸ਼ਾਨ ਸੀ। ਸੈਨ 1735 
ਦਈ. ਵਿਚ ਜ਼ਕਰੀਆ ਖ਼ਾਨ ਨੇ ਸਮਝੌਤਾ ਤੋੜ ਦਿੱਤਾ। 
ਫਿਰ ਜੋਗਲਾਂ ਅਤੇ ਪਹਾੜਾਂ ਵਿਚ ਜਾ ਲਕੇ। ਸੈਨ 1739 
ਈ. ਵਿਚ ਹੋਏ ਨਾਦਰਸ਼ਾਹ ਦੇ ਹਮਲੇ ਨੇ ਮੁਗ਼ਲ ਸਰਕਾਰ 
ਨੂੰ ਝਕਝੋਰ ਦਿੱਤਾ। 1 ਜੁਲਾਈ 1745 ਈ. ਨੂੰ ਜ਼ਕਰੀਆ 
ਖ਼ਾਨ ਦੀ ਮੌਤ ਹੋ ਗਈ। ਬਦਲੀ ਹੋਈ ਸਥਿਤੀ ਕਾਰਣ 
ਦੀਵਾਲੀ ਦੇ ਮੌਕੇ ਤੇ ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ ਵਿਚ ਸਿੱਖਾਂ ਦਾ ਇਕੱਠ 
ਹੋਇਆ ਅਤੇ ਇਕ ਗੁਰਮਤੇ ਰਾਹੀ' ਸਿੱਖਾਂ ਨੂੰ 25 ਜੱਥਿਆਂ 
ਵਿਚ ਵੰਡ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। ਹਰ ਇਕ ਜੱਥੇ ਵਿਚ ਇਕ ਸੌ 
ਸਿੰਘ ਸ਼ਾਮਲ ਸੀ। ਮੁੱਖ ਵੰਡ ਬੁੱਢਾ ਦਲ ਅਤੇ ਤਰੁਣਾ ਦਲ 
ਵਾਲੀ ਹੀ ਰਹੀ। ਹੌਲੀ ਹੌਲੀ ਜੱਥਿਆਂ ਦਾ ਵਿਸਤਾਰ ਹੁੰਦਾ 
ਗਿਆ। ਇਹ ਵਿਸਤਾਰ ਅਧਿਕਤਰ ਤਰਣਾ ਦਲ ਵਾਲਿਆਂ 
ਦਾ ਹੋਇਆ। 
ਅਹਿਮਦ ਸ਼ਾਹ ਦੁਰਾਨੀ ਦੇ ਸੈਨ 1748 ਈ. 
ਵਿਚ ਪਹਿਲੇ ਹਮਲੇ ਵੇਲੇ ਸਿੱਖ 65 ਜੱਥਿਆਂ ਵਿਚ ਵੰਡੇ 
ਹੋਏ ਸਨ। ਸਾਰਿਆਂ ਦੇ ਵਖਰੇ ਵਖਰੇ ਸਰਦਾਰ ਜਾਂ ਜੱਥੇਦਾਰ 
ਸਨ ਅਤੇ ਸਾਂਝੇ ਉਦੇਸ਼ ਦੀ ਸਫਲਤਾ ਲਈ ਸਦਾ ਕੁਰਬਾਨੀਆਂ 
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ਦਲ ਖ਼ਾਲਸਾ 


ਦੇਣ ਲਈ ਤਤਪਰ ਰਹਿੰਦੇ ਸਨ। 29 ਮਾਰਚ 1748 ਈ. 
ਵਿਸਾਖੀ ਵਾਲੇ ਦਿਨ ਜਦੋਂ' ਸਾਰੇ ਜੱਥੇ ਦਰਬਾਰ ਸਾਹਿਬ 
ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ ਇਕੱਠੇ ਹੋਏ , ਤਾਂ ਸਰਦਾਰ ਜੱਸਾ ਸਿੰਘ 
ਆਹਲੂਵਾਲੀਆ ਦੀ ਸਰਦਾਰੀ ਹੇਠ ਸਰਬਤ ਖ਼ਾਲਸੇ ਨੇ 
ਇਕੱਠੇ ਹੋਣ ਦਾ ਗੁਰਮਤਾ ਪਾਸ ਕੀਤਾ। ਸਿੱਖਾਂ ਦੀ ਇਸ 
ਸਾਂਝੀ ਜੱਥੇਬੈਦੀ ਦਾ ਨਾਂ “ਦਲ ਖ਼ਾਲਸਾ” ਰਖਿਆ ਗਿਆ। 
ਇਸ ਜੱਥੇਬੰਦੀ ਦਾ ਮੁੱਖ ਮੰਤਵ ਸੀ ਬਾਹਰਲੇ ਆਕ੍ੂਮਣ- 
ਕਾਰੀਆਂ ਨੂੰ ਰੋਕਣਾ ਅਤੇ ਦੇਸ਼-ਵਾਸੀਆਂ ਨੂੰ ਲੁਟ-ਮਾਰ ਤੋ 
ਬਚਾਉਣਾ। “ਦਲ ਖ਼ਾਲਸਾ” ਨੂੰ ਅਗੋਂ ਯਾਰ੍ਹਾਂ ਮਿਸਲਾਂ ਵਿਚ 
ਵੰਡਿਆ ਗਿਆ, ਜਿਵੇਂ (1) ਆਹਲੂਵਾਲੀਆਂ ਦੀ ਮਿਸਲ, 
(2) ਸਿੰਘਪੁਰੀਆਂ ਦੀ ਮਿਸਲ, (3) ਕਰੋੜ ਸਿੰਘੀਆਂ ਦੀ 
ਮਿਸਲ, (4) ਨਿਸ਼ਾਨਾਂਵਾਲੀ ਮਿਸਲ, (5) ਸ਼ਹੀਦਾਂ ਦੀ 
ਮਿਸਲ, (6) ਡਲੇਵਾਲੀਆਂ ਦੀ ਮਿਸਲ, (7) ਸੁਕਰਚਕੀਆਂ 
ਦੀ ਮਿਸਲ, (8) ਭੰਗੀਆਂ ਦੀ ਮਿਸਲ, (9) ਕਨ੍ਹੀਆਂ ਦੀ 
ਮਿਸਲ, (10) ਨਕੈਈਆਂ ਦੀ ਮਿਸਲ ਅਤੇ (11) 
ਰਾਮਗੜ੍ਹੀਆਂ ਦੀ ਮਿਸਲ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਪਹਿਲੀਆਂ ਛੇ 
ਮਿਸਲਾਂ ਬੁੱਢਾ ਦਲ ਅਧੀਨ ਸਨ ਅਤੇ ਬਾਕੀ ਪੰਜ ਤਰੁਣਾ 
ਦਲ ਅਧੀਨ।ਸ. ਜੱਸਾ ਸਿੰਘ ਆਹਲੁਵਾਲੀਆਂ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੋਹਾਂ 
ਦਾ ਸਾਂਝਾ ਸਰਦਾਰ ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ। ਨਵਾਬ ਕਪੂਰ ਸਿੰਘ 
ਨੂੰ ਸਰਬ ਪ੍ਰਮੁਖ ਜੱਥੇਦਾਰ ਦੀ ਮਾਨਤਾ ਦਿੱਤੀ ਗਈ। ਇਨ੍ਹਾਂ 
` ਯਾਰ੍ਹਾਂ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਇਕ ਫੂਲਕੀਆਂ ਮਿਸਲ ਵੀ ਸੀ, ਪਰ 
ਉਹ ਦਲ-“ਖ਼ਾਲਸਾ ਅਧੀਨ ਨਹੀਂ' ਸੀ। 

_ ਕੋਈ ਵੀ ਅੰਮ੍ਰਿਤਧਾਰੀ ਸਿੰਘ ਜੋ ਘੋੜਸਵਾਰੀ 
ਅਤੇ ਸ਼ਸਤ ਚਲਾਉਣ ਵਿਚ ਮਾਹਿਰ ਹੋਵੇ , ਕਿਸੇ ਵੀ ਮਿਸਲ 
'ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਹੋ ਸਕਦਾ ਸੀ ਅਤੇ ਆਪਣੀ ਇੱਛਾ ਅਨੁਸਾਰ 
ਇਕ ਮਿਸਲ ਨਾਲੋ ਹਟ ਕੇ ਦੂਜੀ ਮਿਸਲ ਵਿਚ ਦਾਖ਼ਲ ਹੋ 
ਸਕਦਾ ਸੀ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਮਿਸਲਾਂ ਵਿਚੋਂ ਹਰ ਇਕ ਦੀ ਆਪਣੀ 
ਆਪਣੀ ਪ੍ਬੈਧਕੀ ਵਿਵਸਥਾ ਸੀ (ਵੇਖੋ “ਮਿਸਲਾਂ”)। ਸਮੁੱਚੇ 
ਤੌਰ 'ਤੇ ਇਹ ਸਾਰੀਆਂ ਮਿਸਲਾਂ “ਸਰਬਤ ਖ਼ਾਲਸਾ” ਦੇ 
ਫ਼ੈਸਲਿਆਂ ਦੀਆਂ ਪਾਬੰਦ ਸਨ ਅਤੇ “ਅਕਾਲ ਤਖ਼ਤ” ਇਨ੍ਹਾਂ 
ਦਾ ਸਾਂਝਾ ਮਿਲਨ-ਸਥਲ ਸੀ ਜਿਥੇ ਸਾਲ ਵਿਚ ਦੋ ਵਾਰ 
(ਵਿਸਾਖੀ ਅਤੇ ਦੀਵਾਲੀ) ਵੱਡਾ ਇਕੱਠ ਹੁੰਦਾ ਸੀ। ਉਦੋ' 
ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਮਿਲਵੀ' ਸ਼ਕਤੀ ਸੱਤਰ ਹਜ਼ਾਰ ਘੋੜਚੜ੍ਹਿਆਂ ਦੀ 
ਸੀ। ਪੈਦਲ ਸੈਨਾ ਦੀ ਕੋਈ ਵਿਵਸਥਾ ਨਹੀਂ ਸੀ।ਸੈਨ 1783 
ਈ. ਤਕ ਦਲ ਖ਼ਾਲਸੇ ਦਾ ਦਬਦਬਾ ਪੰਜਾਬ ਤੋਂ ਬਾਹਰ ਜਮਨਾ 
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ਦਲੀਪ ਸਿੰਘ, ਸ਼ਹੀਦ 
ਪਾਰ ਦੇ ਇਲਾਕੇ ਅਤੇ ਦਿੱਲੀ ਤਕ ਸੀ। ਪਰ ਸ. ਜੱਸਾ ਸਿੰਘ 
ਆਹਲੂਵਾਲੀਆ ਦੇ ਦੇਹਾਂਤ ਤੋਂ ਬਾਦ “ਦਲ ਖ਼ਾਲਸਾ” ਦੀ 
ਹੋਂਦ ਇਕ ਕੇਦਰੀ ਜੱਥੇਬੈਦੀ ਵਜੋ ਖ਼ਤਮ ਹੋ ਗਈ। 


ਦਲੀਪ ਸਿੰਘ, ਸ਼ਹੀਦ (1892-1921 ਈ.) : ਨਨਕਾਣਾ 
ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਸ਼ਹੀਦ ਹੋਣ ਵਾਲਾ ਇਕ ਸਿਦਕੀ ਸਿੱਖ , 
ਜਿਸ ਦਾ ਜਨਮ 1892 ਈ. (12 ਭਾਦੋਂ) ਵਿਚ ਭਾਈ 
ਕਰਮ ਸਿੰਘ ਦੇ ਘਰ ਮਾਈ ਹਰ ਕੌਰ ਦੀ ਕੁੱਖੋਂ, ਪੱਛਮੀ 
ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਸਿਆਲਕੋਟ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ ਸਾਹੋਵਾਲ ਪਿੰਡ ਵਿਚ 
ਹੋਇਆ ਸੀ। ਇਸ ਨੇ ਸਾਂਗਲਾ, ਡਸਕਾ ਅਤੇ ਗੁਜਰਾਂਵਾਲਾ 
ਨਗਰਾਂ ਵਿਚ ਵਿਦਿਆ ਪਾਪਤ ਕੀਤੀ ਅਤੇ ਸੈਨ 1908 
ਈ. ਵਿਚ ਦਸਵੀਂ ਪਾਸ ਕੀਤੀ। ਪੜ੍ਹਾਈ ਦੌਰਾਨ ਇਸ ਨੇ 
ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੇ ਪਠਨ-ਪਾਠਨ ਵਿਚ ਬਹੁਤ ਰੁਚੀ ਲਈ ਅਤੇ 
ਅੰਮਿ੍‌ਤ ਪਾਨ ਕੀਤਾ। ਪੜ੍ਹਾਈ ਤੋਂ ਬਾਦ ਇਹ ਖੇਤੀ ਵਿਚ 
ਰੁਝ ਗਿਆ ਅਤੇ ਸਮਾਜ ਸੁਧਾਰਕ ਕਾਰਜਾਂ ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ 
ਹੋਣ ਲਗ ਗਿਆ। ਜਲਿਆਂ ਵਾਲੇ ਬਾਗ਼ ਦੇ ਖ਼ੂਨੀ ਕਾਂਡ 
ਤੋਂ ਬਾਦ ਇਸ ਨੇ ਖ਼ਦਰ ਦੇ ਬਸਤ੍ਰ ਪਾਣੇ ਸ਼ੁਰੂ ਕਰ ਦਿੱਤੇ 
ਅਤੇ ਅੰਗ੍ਰੇਜ਼ਾਂ ਪ੍ਰਤਿ ਇਸ ਦੇ ਮਨ ਵਿਚ ਬਹੁਤ ਨਫ਼ਰਤ 
ਪੈਦਾ ਹੋ ਗਈ। ਇਸ ਨੇ ਸ਼੍ਰੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਬੈਧਕ ਕਮੇਟੀ 
ਦੇ ਇਸ ਮਤੇ ਨੂੰ ਪੂਰਾ ਸਮਰਥਨ ਦਿੱਤਾ, ਜਿਸ ਅਨੁਸਾਰ 
4-6 ਮਾਰਚ 1921 ਈ. ਨੂੰ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਨਨਕਾਣਾ 
ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਦੀਵਾਨ ਕਰਕੇ ਮਹੈਤ ਨਰੈਣ ਦਾਸ ਪ੍ਰਤਿ 
ਰੋਸ ਪਰਗਟ ਕੀਤਾ ਜਾਏ। 

18 ਫਰਵਰੀ 1921 ਈ. ਨੂੰ ਜਦੋਂ ਇਹ ਸ਼੍ਰੋਮਣੀ 
ਕਮੇਟੀ ਦੀ ਇਕ ਇਕਤਰਤਾ ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਹੋਣ ਲਈ . 
ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ ਜਾ ਰਿਹਾ ਸੀ, ਤਾਂ ਜੱਖੇਦਾਰ ਤੇਜਾ ਸਿੰਘ ਸਮੁੰਦਰੀ 
ਅਤੇ ਮਾਸਟਰ ਤਾਰਾ ਸਿੰਘ ਨੇ ਇਸ ਨੂੰ ਦਸਿਆ ਕਿ ਬਾਰ 
ਖ਼ਾਲਸਾ ਦੀਵਾਨ ਦੇ ਆਗੂ ਜੱਥੇਦਾਰ ਲਛਮਣ ਸਿੰਘ ਅਤੇ 
ਜੱਥੇਦਾਰ ਕਰਤਾਰ ਸਿੰਘ ਝੱਬਰ ਨੇ ਇਕ ਜੁਗਤ ਬਣਾਈ ਹੈ 
ਕਿ 19-20 ਫਰਵਰੀ 1921 ਈ. ਨੂੰ ਅਚਾਨਕ ਜਾ ਕੇ 
ਮਹੰਤ ਨਰੈਣ ਦਾਸ ਨੇ ਲਾਹੌਰ ਵਿਚ “ਸਨਾਤਨ ਸਿੱਖ 
ਕਾਨਫ਼ੌਸ” ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਹੋਣ ਲਈ ਜਾਣਾ ਸੀ। ਦਿਸ ਜੁਗਤ 
ਦਾ ਸਭ ਨੇ ਵਿਰੋਧ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਦਲੀਪ ਸਿੰਧ! ਨੂੰ ਦੋਹਾਂ 
ਜੱਥੇਦਾਰਾਂ ਨੂੰ ਰੋਕਣ ਲਈ ਭੇਜਿਆ। ਜੱਥੇਦਾਰ ਕਰਤਾਰ 
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ਸਿੰਘ ਝੱਬਰ ਅਤੇ ਉਸ ਦੇ ਜੱਥੇ ਨੂੰ ਇਹ ਚੂਹਕਾਣੇ ਦੇ 
ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਖਰਾ ਸੌਦਾ ਵਿਚ ਮਿਲਿਆ ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ 
ਰੋਕਣ ਵਿਚ ਕਾਮਯਾਬ ਹੋ ਗਿਆ। ਉਥੋਂ ਇਕ ਹੁਕਮਨਾਮੇ 
ਸਹਿਤ ਕੁਝ ਸਿੰਘ ਨਾਲ ਲੈ ਕੇ ਇਹ ਜੱਥੇਦਾਰ ਲਛਮਣ 
ਸਿੰਘ ਦੀ ਭਾਲ ਵਿਚ 19 ਫਰਵਰੀ ਨੂੰ ਸਵੇਰ 9 ਵਜੇ 
ਨਿਕਿਲਆ। ਅੱਧ ਰਾਤ ਨੂੰ ਇਹ ਸਾਰੇ ਉਸ ਥਾਂ 'ਤੇ ਪਹੁੰਚੇ 
ਜਿਥੇ ਲਛਮਣ ਸਿੰਘ ਅਤੇ ਕਰਤਾਰ ਸਿੰਘ ਦੇ ਜੱਥਿਆਂ ਨੇ 
ਇਕੱਠਾ ਹੋਣਾ ਸੀ। ਜਦੋਂ ਇਧਰ ਉਧਰ ਦੇਖਣ 'ਤੇ ਵੀ 
ਲਛਮਣ ਸਿੰਘ ਦਾ ਜੱਥਾ ਨ ਮਿਲਿਆ, ਤਾਂ ਇਹ ਵਰਿਆਮ 
ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਪਿਛੇ ਛਡ ਕੇ ਆਪ ਕੁਝ ਸਮੇਂ ਲਈ ਭਾਈ ਉਤਮ 
ਸਿੰਘ ਦੇ ਕਾਰਖ਼ਾਨੇ ਵਿਚ ਆਰਾਮ ਕਰਨ ਲਈ ਚਲਾ 
ਗਿਆ। ਪਿਛੋ ਵਰਿਆਮ ਸਿੰਘ ਨੇ ਲੱਛਮਣ ਸਿੰਘ ਅਤੇ 
ਉਸ ਦੇ ਜੱਥੇ ਨੂੰ ਲਭ ਕੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਪੰਥ ਦੇ ਆਗੂਆਂ ਦਾ 
ਹੁਕਮਨਾਮਾ ਦਿੱਤਾ ਅਤੇ ਅਗੇ ਜਾਣ ਤੋ ਰੋਕਿਆ। ਪਰ 
ਲਛਮਣ ਸਿੰਘ ਨੇ ਇਹ ਗੱਲ ਨ ਮੰਨੀ ਕਿਉਕਿ ਉਹ 
ਅਰਦਾਸ ਕਰ ਚੁਕੇ ਹਨ। ਵਰਿਆਮ ਸਿੰਘ ਨੇ ਇਹ ਸਾਰੀ 
ਗੱਲ ਦਲੀਪ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਜਾ ਕੇ ਦਸੀ। ਉਧਰ ਜੱਥੇਦਾਰ ਲਛਮਣ 
ਸਿੰਘ ਆਪਣੇ ਜੱਥੇ ਸਮੇਤ 20 ਫਰਵਰੀ 1921 ਈ. ਨੂੰ ਗੁਰੂ 
-ਧਾਮ ਵਿਚ ਦਾਖ਼ਲ ਹੋ ਗਿਆ। ਮਹੈਤ ਨਰੈਣ ਦਾਸ ਨੇ ਗੁਰੂ 
-ਧਾਮ ਦੇ ਦੁਆਰ ਅੰਦਰੋਂ ਬੈਦ ਕਰਾ ਦਿੱਤੇ ਅਤੇ ਆਪਣੇ 
ਬੰਦਿਆਂ ਤੋਂ ਅੰਧਾਧੁੰਧ ਗੋਲੀਆਂ ਚਲਵਾਉਣੀਆਂ ਸ਼ੁਰੂ ਕਰ 
ਦਿੱਤੀਆਂ। ਜਦੋ' ਦਲੀਪ ਸਿੰਘ ਨੇ ਗੋਲੀਆਂ ਦੀ ਆਵਾਜ਼ 
ਸੁਣੀ ਤਾਂ ਇਹ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਜਨਮ ਅਸਥਾਨ ਵਲ ਭਜਿਆ। 
ਇਸ ਦੇ ਪਿਛੇ ਪਿਛੇ ਵਰਿਆਮ ਸਿੰਘ ਵੀ ਆ ਗਿਆ। ਗੁਰੂ 
-ਧਾਮ ਦਾ ਮੁੱਖ ਦੁਆਰ ਅੰਦਰੋਂ ਬੈਦ ਸੀ। ਮਹੈਤ ਨਰੈਣ 
ਦਾਸ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਦੀ ਦੱਖਣੀ ਬਾਹੀ ਵਾਲੇ ਪਾਸਿਓਂ ਆਪਣੇ 
ਬੈਦਿਆਂ ਨੂੰ ਹਲਾਸ਼ੇਰੀ ਦੇ ਰਿਹਾ ਸੀ। ਦਲੀਪ ਸਿੰਘ ਨੇ ਉਸ 
ਨੂੰ ਖ਼ੂਨ-ਖ਼ਰਾਬਾ ਬਦ ਕਰਨ ਲਈ ਬਹੁਤ ਕਿਹਾ ਪਰ ਮਹੈਤ 
ਨੇ ਆਪਣੇ ਪਿਸਤੌਲ ਤੋ ਗੋਲੀਆਂ ਚਲਾ ਕੇ ਦਲੀਪ ਸਿੰਘ 
ਨੂੰ ਮਾਰ ਦਿੱਤਾ। ਪਿਛੇ ਪਿਛੇ ਆ ਰਹੇ ਵਰਿਆਮ ਸਿਘ ਨੂੰ 
ਵੀ ਬਦਮਾਸ਼ਾਂ ਨੇ ਕਤਲ ਕਰ ਦਿੱਤਾ। ਮਹੰਤ ਦੇ ਆਦਮੀਆਂ 
ਨੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀਆਂ ਲੋਥਾਂ ਦੇ ਟੋਟੇ ਟੋਟੇ ਕਰਕੇ ਬਲਦੀ ਭੱਠੀ 
ਵਿਚ ਸੁਟ ਦਿੱਤੇ । ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦਲੀਪ ਸਿੰਘ ਨੇ 20 ਫਰਵਰੀ 
1921 ਈ. ਨੂੰ ਆਪਣੀ ਆਹੂਤੀ ਦੇ ਦਿੱਤੀ। 


੮੧0੬ 134 


955 


ਦਲੀਪ ਸਿੰਘ, ਸੈਤ (1883-1948 ਈ.): ਪੰਜਾਬ ਦੇ 
ਹੁਸ਼ਿਆਰਪੁਰ ਜ਼ਿਲੂੂ ਦੇ ਪਿੰਡ ਲਹਿਰੀ ਵਿਚ ਸ. ਈਸ਼ਰ 
ਸਿੰਘ ਦੇ ਘਰ ਮਾਈ ਹਰ ਕੌਰ ਦੀ ਕੁੱਖੋਂ ਪੈਦਾ ਹੋਇਆ ਸੈਤ 
ਦਲੀਪ ਸਿੰਘ ਲੋਕ-ਸੇਵਾ ਵਿਚ ਬਹੁਤ ਵਿਸ਼ਵਾਸ ਰਖਦਾ 
ਸੀ। ਅਜੇ ਇਹ ਕੇਵਲ ਪੰਜ ਸਾਲਾਂ ਦਾ ਸੀ ਕਿ ਇਸ ਦੇ 
ਪਿਤਾ ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ ਹੋ ਗਿਆ। ਇਸ ਨੂੰ ਪਾਲਣ ਲਈ ਨਾਨਾ 
ਨਿਹਾਲ ਸਿੰਘ ਆਪਣੇ ਪਿੰਡ ਡੁਮੋਲੀ ਲੈ ਆਇਆ। ਇਸ ਨੇ 
ਮੁੱਢਲੀ ਵਿਦਿਆ ਪਿੰਡ ਦੇ ਗ੍ੰ੍‌ਥੀ ਤੋਂ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕੀਤੀ ਜਿਸ ਨੇ 
ਇਸ ਨੂੰ ਕੀਰਤਨ ਕਰਨ ਵਿਚ ਪ੍ਰਬੀਨ ਕਰ ਦਿੱਤਾ। ਬਚਪਨ 
ਤੋਂ ਹੀ ਇਹ ਏਕਾਂਤਵਾਸੀ ਰੁਚੀ ਵਾਲਾ ਸੀ। ਇਕ ਦਿਨ 
ਇਹ ਘਰੋਂ ਨਿਕਲ ਗਿਆ ਅਤੇ ਸਭ ਦੇ ਕਹਿਣ ਦੇ ਬਾਵਜੂਦ 
ਘਰ ਨ ਪਰਤਿਆ। ਆਖ਼ਿਰ ਇਸ ਨੇ ਇਕ ਕੁਟੀਆ ਬਣਾ 
ਲਈ ਅਤੇ ਉਸੇ ਵਿਚ ਭਗਤੀ ਸ਼ੁਰੂ ਕਰ ਦਿੱਤੀ। _ 

ਜਦੋ ਪਿੰਡ ਵਾਸੀਆਂ ਨੂੰ ਇਸ ਦੇ ਅਧਿਆਤਮਿਕ 
ਕਰਮਾਚਾਰ ਦਾ ਵਿਸ਼ਵਾਸ ਹੋ ਗਿਆ ਤਾਂ ਇਸ ਨੂੰ ਭਜਨ 
ਬੋਦਗੀ ਕਰਨ ਵਿਚ ਸਹੂਲਤਾਂ ਦੇਣ ਲਗ ਗਏ। ਇਹ ਆਪਣੇ 
ਹੱਥ ਨਾਲ ਹੀ ਆਟਾ ਪੀਹ ਕੇ ਆਪਣਾ ਭੋਜਨ ਖ਼ੁਦ ਤਿਆਰ 
ਕਰਨ ਲਗ ਗਿਆ। ਹੌਲੀ ਹੌਲੀ ਇਸ ਨੇ ਆਪਣੀ ਕੁਟੀਆ 
ਸ਼ੁਰੂ ਕਰ ਦਿੱਤਾ। ਇਸ ਨੂੰ ਜਦੋਂ ਵੀ ਕਿਤੇ ਕੋਈ ਅੰਨ੍ਹਾ, ਗੁੰਗਾ, 
ਡੋਰਾ, ਬੀਮਾਰ ਜਾਂ ਯਤੀਮ ਬੱਚਾ ਮਿਲਦਾ, ਉਸ ਨੂੰ ਆਪਣੀ 
ਕੁਟੀਆ ਵਿਚ ਲੈ ਆਉਂਦਾ ਅਤੇ ਉਸ ਨੂੰ ਆਪਣੀ ਰੋਟੀ 
ਕਮਾਉਣ ਦੇ ਯੋਗ ਬਣਾਉਂਦਾ। ਇਸ ਦੇ ਡੇਰੇ ਤੋਂ ਤਿਆਰ 
ਹੋਏ ਕਈ ਰਾਗੀ ਅਤੇ ਸਮਾਜ-ਸੇਵਕ ਆਪਣੇ ਧਰਮ-ਕਰਮ 
ਵਿਚ ਲਗੇ ਹੋਏ ਹਨ। ਭਗਤੀ ਅਤੇ ਸੇਵਾ ਭਾਵਨਾ ਤੋੱ 
ਅਨੁਪ੍ਾਣਿਤ ਸੈਤ ਦਲੀਪ ਸਿੰਘ ਸਿੱਖੀ ਦੇ ਵਿਕਾਸ ਲਈ 
ਵੀ ਆਪਣਾ ਯਥਾਯੋਗ ਸਹਿਯੋਗ ਦਿੰਦਾ ਸੀ। ਇਹ ਆਪਣੇ 
ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਸੇਵਾ ਕਰਦਾ। ਇਸ ਨੇ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸੁਧਾਰ ਲਹਿਰ 
ਵਿਚ ਹਿੱਸਾ ਲਿਆ ਅਤੇ ਜੈਤੋ ਦੇ ਮੋਰਚੇ ਵੇਲੇ ਇਕ ਸੌ ਸਿੰਘਾਂ 
ਦਾ ਜੱਥਾ ਲੈ ਕੇ ਗਿਆ। ਸੈਨ 1947 ਈ. ਦੇ ਦੈਗਿਆਂ ਵੇਲੇ 
ਇਸ ਨੇ ਕਈ ਮੁਸਲਮਾਨਾਂ ਨੂੰ ਪਨਾਹ ਦੇ ਕੇ ਬਚਾਇਆ। 
ਵਿਦਿਆ ਪ੍ਰਸਾਰ ਵਿਚ ਵੀ ਇਸ ਦੀ ਬਹੁਤ ਰੁਚੀ ਸੀ। ਡੁਮੇਲੀ 
ਦਾ ਖ਼ਾਲਸਾ ਕਾਲਜ ਇਸੇ ਦੀ ਯਾਦ ਤਾਜ਼ਾ ਕਰਦਾ ਹੈ। 
ਇਸ ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ ਸੈਨ 1948 ਈ. ਵਿਚ ਹੋਇਆ। 
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ਦਲੀਪ ਸਿੰਘ, ਮਹਾਰਾਜਾ 
ਦਲੀਪ ਸਿੰਘ, ਮਹਾਰਾਜਾ (1837-1893 ਈ.) : ਪੰਜਾਬ 
ਦੇ ਮਹਾਰਾਜਾ ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ ਦਾ ਸਭ ਤੋੱ' ਛੋਟਾ ਸ਼ਹਿਜ਼ਾਦਾ 
ਜਿਸ ਦੇ ਜਨਮ ਸਮੇਂ ਬਾਰੇ ਦੋ ਤਿਥੀਆਂ ਪ੍ਰਚਲਿਤ ਹਨ। 
ਇਕ ਇਹ ਕਿ ਉਹ ਫ਼ਰਵਰੀ 1837 ਈ. ਵਿਚ ਪੈਦਾ 
ਹੋਇਆ ਅਤੇ ਦੂਜਾ ਇਹ ਕਿ ਉਹ 6 ਸਤੰਬਰ 1838 ਨੂੰ 
ਜਨਮਿਆ। ਇਸ ਦਾ ਜਨਮ ਰਾਣੀ ਜਿੰਦਾਂ (ਰਾਜਿੰਦਰ ਕੌਰ, 
ਜਾਂ ਜਿੰਦ ਕੌਰ) ਦੀ ਕੁੱਖੋਂ ਲਾਹੌਰ ਵਿਚ ਹੋਇਆ। ਮਹਾਰਾਜਾ 
ਸ਼ੇਰ ਸਿੰਘ ਦੇ ਮਰਨ ਉਪਰੈਤ 18 ਸਤੰਬਰ 1843 ਈ. ਨੂੰ 
ਨਾਬਾਲਗ਼ ਅਵਸਥਾ ਵਿਚ ਇਸ ਨੂੰ ਗੱਦੀ ਉਤੇ ਬਿਠਾਇਆ 
ਗਿਆ ਅਤੇ ਮਹਾਰਾਣੀ ਜਿੰਦਾਂ ਇਸ ਦੀ ਸਰਪ੍ਰਸਤ ਜਾਂ 
ਦੇ ਹੱਥ ਵਿਚ ਚਲੀ ਗਈ ਸੀ। 

ਲਾਹੌਰ ਸਰਕਾਰ ਦੇ ਸਵਾਰਥੀ ਅਤੇ ਧੋਖੋਬਾਜ਼ 
ਦਰਬਾਰੀਆਂ ਨੇ ਸਿੱਖ ਫ਼ੌਜ ਨੂੰ ਅੰਗੇਜਾਂ ਨਾਲ ਲੜਾਈ ਕਰਨ 
ਲਈ ਉਕਸਾਇਆ ਅਤੇ ਅੰਤ ਵਿਚ ਹਾਰ ਖਾ ਕੇ 9 ਮਾਰਚ 
1846 ਈ. ਨੂੰ ਸੈਧੀ ਕੀਤੀ ਗਈ। ਹੌਲੀ ਹੌਲੀ ਅੰਗ੍ਰੇਜ਼ 
ਫ਼ੌਜ ਲਾਹੌਰ ਵਿਚ ਆਪਣੀ ਸ਼ਕਤੀ ਵਧਾਉੱਦੀ ਰਹੀ ਅਤੇ 
ਹਰ ਕੰਮ ਆਪਣੀ ਇੱਛਾ ਅਨੁਸਾਰ ਕਰਵਾਉਣ ਲਗ ਗਈ। 
ਪੱਛਮੀ ਪੰਜਾਬ ਵਿਚ ਬਚਦੀ ਸਿੱਖ ਫ਼ੌਜ ਨਾਲ 22 ਨਵੰਬਰ 
1848 ਈ. ਤੋਂ 21 ਫਰਵਰੀ 1849 ਈ. ਤਕ ਅੰਗ੍ਰੇਜ਼ 
ਫ਼ੌਜ ਦੀ ਫਿਰ ਜੈਗ ਹੋਈ ਜਿਸ ਵਿਚ ਸਿੱਖ ਫ਼ੌਜਾਂ ਹਾਰ 
ਗਈਆਂ ਅਤੇ 29 ਮਾਰਚ 1849 ਈ. ਨੂੰ ਮਹਾਰਾਜਾ ਦਲੀਪ 
ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਰਾਜ-ਗੱਦੀ ਤੋਂ ਬੇਦਖਲ ਕਰਕੇ ਪੰਜਾਬ ਤੋਂ ਬਾਹਰ 
ਡਾ. ਜਾਨ ਲੋਗਨ ਦੀ ਨਿਗਰਾਨੀ ਵਿਚ ਫਤਹਿਗੜ੍ਹ (ਉੱਤਰ 
ਪ੍ਰਦੇਸ਼) ਵਿਚ ਭੇਜਿਆ ਗਿਆ। ਹੌਲੀ ਹੌਲੀ ਉਸ ਨੂੰ ਈਸਾਈ 
ਧਰਮ ਨੂੰ ਗੁਹਿਣ ਕਰਨ ਵਲੋ ਪ੍ਰੋਰਿਆ ਗਿਆ। 8 ਮਾਰਚ 
1853 ਈ. ਨੂੰ ਦਲੀਪ ਸਿੰਘ ਈਸਾਈ ਬਣ ਗਿਆ ਅਤੇ 
19 ਅਪ੍ਰੈਲ 1854 ਈ. ਨੂੰ ਸਦਾ ਲਈ ਇੰਗਲੈਂਡ ਚਲਾ 
ਗਿਆ। ਜਨਵਰੀ 1861 ਈ. ਵਿਚ ਇਹ ਕਲਕੱਤੇ ਵਿਚ 
ਆ ਕੇ ਆਪਣੀ ਮਾਂ ਮਹਾਰਾਣੀ ਜਿੰਦਾਂ ਨੂੰ 13 ਸਾਲ ਬਾਦ 
ਮਿਲਿਆ। ਇਸ ਨੂੰ ਪੰਜਾਬ ਨ ਆਉਣ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। ਇਹ 
ਕਲਕਤਿਓ' ਹੀ ਆਪਣੀ ਮਾਂ ਨੂੰ ਲੈ ਕੇ ਇਗਲੈਂਡ ਚਲਾ 
ਗਿਆ। ਉਥੇ ਜਾ ਕੇ ਦੋ ਸਾਲਾਂ ਬਾਦ ਮਹਾਰਾਣੀ ਜਿੰਦਾਂ ਦਾ 
ਦੇਹਾਂਤ ਹੋ ਗਿਆ। ਸੈਨ 1864 ਈ. ਵਿਚ ਦਲੀਪ ਸਿੰਘ ਮਾਂ 
ਦੇ ਫੁਲ ਤਾਰਨ ਲਈ ਹਿੰਦੁਸਤਾਨ ਆਇਆ ਪਰ ਇਸ ਨੂੰ 
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ਦਲੀਪ ਸਿੰਘ, ਮਹਾਰਾਜਾ 
ਪੰਜਾਬ ਆਉਣ ਦੀ ਇਜਾਜ਼ਤ ਨ ਮਿਲੀ ਅਤੇ ਗੋਦਾਵਰੀ 
ਨਦੀ ਵਿਚ ਹੀ ਫੁਲ ਤਾਰ ਕੇ ਇੰਗਲੈਂਡ ਪਰਤ ਗਿਆ। 

ਸੈਨ 1884 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਨੇ ਆਪਣੇ ਇਕ 
ਸੰਬਧੀ ਸ. ਠਾਕੁਰ ਸਿੰਘ ਸੈਧਾਵਾਲੀਆ ਨੂੰ ਇੰਗਲੈਂਡ 
ਬੁਲਵਾਇਆ ਅਤੇ ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਦੀ ਮਰਯਾਦਾ ਅਤੇ ਚਲਨ 
ਦੀ ਸਿਖਿਆ ਗ੍ਰਹਿਣ ਕੀਤੀ। ਅਗਸਤ 1885 ਈ. ਵਿਚ 
ਸ. ਠਾਕੁਰ ਸਿੰਘ ਹਿੰਦੁਸਤਾਨ ਪਰਤ ਆਇਆ। 31 ਮਾਰਚ 
1886 ਈ. ਨੂੰ ਦਲੀਪ ਸਿੰਘ ਹਿੰਦੁਸਤਾਨ ਲਈ ਰਵਾਨਾ 
ਹੋਇਆ ਅਤੇ ਸ. ਠਾਕੁਰ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਸੂਚਿਤ ਕੀਤਾ ਕਿ ਉਸ 
ਨੂੰ ਅੰਮਿ੍‌ਤ ਛਕਾਉਣ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਕੀਤੀ ਜਾਵੇ। ਹਿੰਦ 
ਸਰਕਾਰ ਨੇ ਇਸ ਨੂੰ ਅਦਨ ਹੀ ਰੋਕ ਲਿਆ। ਸ. ਠਾਕੁਰ 
ਸਿੰਘ ਨੇ ਇਸ ਨੂੰ ਅਦਨ ਵਿਚ ਹੀ 25 ਮਈ 1886 ਈ. 
ਨੂੰ ਅੰਮ੍ਰਿਤ ਛਕਾਉਣ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਕਰ ਦਿੱਤੀ। 3 ਜੂਨ 
1886 ਈ. ਨੂੰ ਇਹ ਪੈਰਿਸ ਚਲਾ ਗਿਆ।21 ਮਾਰਚ 1887 
ਈ. ਨੂੰ ਇਹ ਪੈਰਿਸ ਤੋਂ ਪੀਟਰਸਬਰਗ (ਰੂਸ) ਗਿਆ, ਤਾਂ ਜੋ 
ਉਥੋਂ ਦੇ ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਜ਼ਾਰ ਤੋਂ ਮਦਦ ਹਾਸਲ ਕਰ ਸਕੇ। ਇਸ 
ਨੇ ਹਿੰਦੁਸਤਾਨ, ਖ਼ਾਸ ਕਰ, ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਮਹਾਰਾਜਿਆਂ ਦਾ 
ਸਹਿਯੋਗ ਹਾਸਲ ਕਰਨ ਦਾ ਯਤਨ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਸ. ਠਾਕੁਰ 
ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਆਪਣਾ ਪੁਧਾਨਮੰਤਰੀ ਨਿਯੁਕਤ ਕੀਤਾ। ਪਰ 
18 ਅਗਸਤ 1887 ਈ. ਨੂੰ ਉਸ ਦੀ ਮ੍ਰਿਤੂ ਹੋ ਜਾਣ ਨਾਲ 
ਸਭ ਕੁਝ ਰੁਕ ਗਿਆ। ਇਹ ਵੀ ਰੂਸ ਤੋਂ ਨਿਰਾਸ਼ ਹੋ ਕੇ 
ਪੈਰਿਸ ਪਰਤ ਆਇਆ। 

ਇਸ ਨੇ ਪਹਿਲਾ ਵਿਆਹ 7 ਜੂਨ 1864 ਈ. 
ਵਿਚ ਮਿਸ ਬੈਬਾ ਮੁਲਰ ਨਾਲ ਕੀਤਾ ਜਿਸ ਤੋ ਤਿੰਨ ਪੁੱਤਰ 


_ਹਨ। ਬੈਬਾ ਮੁਲਰ ਦੀ ਮ੍ਰਿਤੂ ਸੈਨ 1890 ਈ. ਵਿਚ ਹੋਈ। 


ਦਲੀਪ ਸਿੰਘ ਨੈ ਦੂਜੀ ਸ਼ਾਦੀ ਇਕ ਅੰਗ੍ਰੇਜ਼ ਇਸਤਰੀ ਮਿਸ 
ਏ.ਡੀ.ਵੈਦ੍ਰਿਲ (&.17.%/੦001111) ਨਾਲ ਕੀਤੀ ਜੋ ਇਸ 
ਦੇ ਮਰਨ ਤੌ ਬਾਦ ਵੀ ਕਾਫ਼ੀ ਸਮਾਂ ਜਿਊੱਦੀ ਰਹੀ। 
ਦਲੀਪ ਸਿੰਘ ਨੇ ਆਪਣੇ ਦੇਸ਼ ਵਿਚ ਆਉਣਾ 
ਚਾਹਿਆ, ਪਰ ਅੰਗੇਜ਼ ਸਰਕਾਰ ਨੇ ਇਸ ਨੂੰ ਅਦਨ ਬੰਦਰਗਾਹ 
`ਤੇ ਹੀ ਰੋਕ ਲਿਆ ਸੀ। ਇਸ ਘਟਨਾ ਤੋਂ ਨਾਰਾਜ਼ ਹੋ ਕੇ 
ਮਲਿਕਾ ਵਿਕਟੋਰੀਆ ਨੇ ਪੈਨਸ਼ਨ ਬੈਦ ਕਰ ਦਿੱਤੀ। ਦਲੀਪ 
ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਕਾਫ਼ੀ ਮਾਇਕ ਔਕੜਾਂ ਦਾ ਸਾਹਮਣਾ ਕਰਨਾ 
ਪਿਆ। ਆਖ਼ਿਰ ਮਲਿਕਾ ਪਾਸੋਂ ਮਾਫ਼ੀ ਮੰਗਣ 'ਤੇ ਪੇਨਸ਼ਨ 
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ਦਵਾਰਕਾ ਦਾਸ, ਬਾਬਾ 


ਬਹਾਲ ਕੀਤੀ ਗਈ ।22 ਅਕਤੂਬਰ 1893 ਈ. ਵਿਚ ਦਲੀਪ 
ਸਿੰਘ ਦੀ ਮ੍ਰਿਤੂ ਪੈਰਿਸ ਦੇ ਗੈੱਡ ਹੋਟਲ ਦੇ ਇਕ ਕਮਰੇ ਵਿਚ 
ਹੋਈ। ਉਸ ਵਕਤ ਇਸ ਦੀ ਮਾਲੀ ਹਾਲਤ ਚੰਗੀ ਨਹੀਂ ਸੀ। 
ਇਸ ਦੀ ਦੇਹ ਨੂੰ ਇਗਲੈਂਡ ਲਿਆ ਕੇ ਇਸ ਦੇ ਨਿਵਾਸ-ਸਥਾਨ 
“ਅਲਵਡਨ” ਵਿਚ ਦਫ਼ਨਾਇਆ ਗਿਆ। 


ਦਵਾਰਕਾ ਦਾਸ, ਬਾਬਾ : ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਦਾ ਪੜਪੋਤਾ 
ਜੋ ਆਪਣ ਜੱਦੀ ਪਿੰਡ ਗੋਇਦਵਾਲ ਵਿਚ ਹੀ ਰਹਿੰਦਾ ਰਿਹਾ।, 
ਹਾਰ ਖਾ ਕੇ ਬਿਆਸ ਨਦੀ ਨੂੰ ਪਾਰ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਹਰਿ 
ਰਾਇ ਜੀ ਤੋਂ ਅਸੀਸ ਲਈ, ਉਦੋਂ ਗੁਰੂ ਜੀ ਬਾਬਾ ਦਵਾਰਕਾ 
ਦਾਸ ਕੋਲ ਹੀ ਠਹਿਰੇ ਹੋਏ ਸਨ। ਜਦੋਂ ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ 
ਜੀ ਨੂੰ ਗੁਰਿਆਈ ਦਾ ਤਿਲਕ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ, ਤਾਂ ਇਸ ਨੂੰ 
ਉਚੇਚੇ ਤੌਰ 'ਤੇ ਨਿਮੰਤਰਿਤ ਕੀਤਾ ਗਿਆ। ਇਸ ਨੇ ਆਪਣਾ 
ਸਾਰਾ ਜੀਵਨ ਗੋਇੰਦਵਾਲ ਵਿਚ ਹੀ ਬਤੀਤ ਕੀਤਾ। 


ਦਾਸੂ (ਜ. 1524 ਈ.) : ਗੁਰੂ ਅੰਗਦ ਦੇਵ ਜੀ ਅਤੇ 
ਮਾਤਾ ਖੀਵੀ ਦਾ ਪੁੱਤਰ ਜੋ 7 ਅਗਸਤ 1524 ਈ. ਨੂੰ 
ਖਡੂਰ ਸਾਹਿਬ ਪੈਦਾ ਹੋਇਆ। ਇਹ ਪਹਿਲਾਂ ਆਪਣੇ ਪਿਤਾ 
ਦੀ ਗੁਰ-ਗੱਦੀ ਦਾ ਦੇਵਾਦਾਰ ਸੀ। 
ਜੀ ਵਲੋ ਗੁਰਿਆਈ ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਨੂੰ ਸੌਂਪਣ ਵੇਲੇ 
ਤਾਂ ਇਹ ਚੁਪ ਰਿਹਾ, ਪਰ ਗੁਰੂ ਅੰਗਦ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਮਹਾ- 
ਪ੍ਸਥਾਨ ਤੋਂ ਬਾਦ ਇਸ ਨੇ ਆਪਣੇ ਆਪ ਨੂੰ “ਗੁਰੂ” ਕਹਿਣਾ 
ਸ਼ੁਰੂ ਕਰ ਦਿੱਤਾ। ਵਿਵਾਦ ਨੂੰ ਖ਼ਤਮ ਕਰਨ ਲਈ ਗੁਰੂ 
ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਨੇ ਖਡੂਰ ਸਾਹਿਬ ਛਡ ਦਿੱਤਾ ਅਤੇ 
ਗੋਇਦਵਾਲ ਆ ਗਏ। 

ਬਾਦ ਵਿਚ ਆਪਣੀ ਮਾਤਾ ਖੀਵੀ ਦੇ ਕਹਿਣ 
`ਤੇ ਦਾਸੂ ਨੇ ਗੋਇਦਵਾਲ ਆ ਕੇ ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਤੱ 
ਖਿਮਾ ਯਾਚਨਾ ਕੀਤੀ ਅਤੇ ਅਗੋ' ਲਈ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦਾ ਸੇਵਕ 
ਬਣ ਗਿਆ। ਰਾਇ ਬਲਵੈਡ ਅਤੇ ਸਤੈ ਡੂਮਿ ਦੀ ਵਾਰ 
ਵਿਚ ਇਸ ਬਾਰੇ ਅਸਪੱਸ਼ਟ ਸੈਕੇਤ ਮਿਲਦਾ ਹੈ। 


ਦਾੜੂ (1537-1628 ਈ.) : ਗੁਰੂ ਅੰਗਦ ਦੇਵ ਜੀ ਅਤੇ 
ਮਾਤਾ ਖੀਵੀ ਦਾ ਦੂਜਾ ਪੁੱਤਰ ਜੋ 1537 ਈ. ਵਿਚ ਖਡੂਰ 
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ਦਾਦੂ , ਭਗਤ 


ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਪੈਦਾ ਹੋਇਆ। ਆਪਣੇ ਵੱਡੇ ਭਰਾ ਦਾਸੂ ਵਾਂਗ 
ਇਹ ਵੀ ਪਿਤਾ ਦੁਆਰਾ ਗੁਰਿਆਈ ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਨੂੰ 
ਦਿੱਤੇ ਜਾਣ ਨਾਲ ਸਮਝੌਤਾ ਨ ਕਰ ਸਕਿਆ। ਇਸ ਨੇ ਯੌਗਿਕ 
ਵਿਧੀ ਅਪਣਾ ਕੇ ਆਪਣਾ ਸੁਤੰਤਰ ਸੰਪ੍ਦਾਇ ਕਾਇਮ ਕੀਤਾ 
ਜਿਸ ਦਾ ਭਾਵੇਂ ਬਹੁਤਾ ਪ੍ਚਲਨ ਨ ਹੋ ਸਕਿਆ। 

“ਗੁਰਪ੍ਰਤਾਪ ਸੂਰਜ” ਅਨੁਸਾਰ ਇਹ ਇਕ ਵਾਰ 
ਖਿਝਿਆ ਹੋਇਆ ਗੁਰੂ-ਦਰਬਾਰ ਵਿਚ ਗੋ ਇਦਵਾਲ 
ਆਇਆ। ਸ਼ਾਮ ਵੇਲੇ ਜੁੜੀ ਹੋਈ ਸੈਗਤ ਵਿਚ ਬੈਠੇ ਗੁਰੂ 
ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਨੂੰ ਇਸ ਨੇ ਲਤ ਮਾਰੀ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਇਸ 
ਦੇ ਪੈਰ ਨੂੰ ਪਲੋਸਣਾ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤਾ ਕਿ ਕਿਤੇ ਬੁਢੀਆਂ ਹਡੀਆਂ 
ਨਾਲ ਵਜ ਕੇ ਦਰਦ ਨ ਕਰਦਾ ਹੋਵੇ। 

ਦਾਤੂ ਨੇ ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਨੂੰ ਗੋਇਦਵਾਲ 
ਛਡ ਜਾਣ ਲਈ ਕਿਹਾ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਆਪਣੇ ਪਿੰਡ ਬਾਸਰਕੇ 
ਚਲੇ ਗਏ। ਦਾੜੂ ਨੇ ਗੁਰ-ਗੱਦੀ ਦਾ ਸਭ ਸਾਮਾਨ ਲੁਟ 
ਲਿਆ ਜਿਸ ਵਿਚ ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ ਕਿ ਬਾਣੀ ਦੇ ਕੁਝ ਗੁਟਕੇ 
ਵੀ ਸਨ। ਦਾੜੂ ਨੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਘੋੜੀ ਵੀ ਖੋਹ ਲਈ। 
ਘੋੜੀ ਨੇ ਦਾਤੂ ਨੂੰ ਉਪਰ ਚੜ੍ਹਨ ਨ ਦਿੱਤਾ। ਫਲਸਰੂਪ ਜ਼ੋਰ 
ਜ਼ਬਰਦਸਤੀ ਵਿਚ ਦਾਤੂ ਨੇ ਆਪਣੀ ਟੰਗ ਤੁੜਵਾ ਲਈ। 
ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਤਕ ਉਹ ਗੁਰ-ਗੱਦੀ ਨਾਲ 
ਵਿਗੜਿਆ ਰਿਹਾ। ਆਖ਼ਿਰ ਉਹ ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਪਾਸ 
ਬਾਬਾ ਅਟਲ ਦੇ ਗੁਜ਼ਰਨ ਉਤੇ ਅਫ਼ਸੋਸ ਲਈ ਆਇਆ। 
ਪਰ ਪਰਤਣ ਤੇ ਬਹੁਤਾ ਸਮਾਂ ਜੀਵਿਤ ਨ ਰਹਿ ਸਕਿਆ 
ਅਤੰ ਸੈਨ 1628 ਈ. ਵਿਚ ਪਾਣ ਤਿਆਗ ਗਿਆ। ਰਾਇ 
ਬਲਵੈਡ ਅਤੇ ਸਤੈ ਡੂਮਿ ਦੀ ਵਾਰ ਵਿਚ ਇਸ ਘਟਨਾ ਦਾ 
ਕੁਝ ਆਭਾਸ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। 


ਦਾਦੂ, ਭਗਤ (1544-1603 ਈ.) : ਮੱਧ-ਯੁਗ ਦਾ 
ਇਕ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਧਰਮ-ਸਾਧਕ ਜਿਸ ਦੇ ਜੀਵਨ-ਬ੍ਰਿੱਤਾਂਤ ਬਾਰੇ 
ਤੱਥ-ਆਧਾਰਿਤ ਸਾਮਗੀ ਬਹੁਤ ਘਟ ਉਪਲਬਧ ਹੈ। ਵਖ _ 
ਵਖ ਪ੍ਰਸੰਗਾਂ ਦੇ ਕਥਾ-ਸੂਤ੍ਾਂ ਨੂੰ ਜੋੜਨ ਤੋਂ ਬਾਦ ਸਪੱਸ਼ਟ 
ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਕਿ ਦਾਦੂ ਦਾ ਜਨਮ ਗੁਜਰਾਤ ਦੇ ਅਹਿਮਦਾਬਾਦ 


_ ਨਗਰ ਵਿਚ ਸੈਨ 1544 ਈ. (ਫਗਣ ਸੁਦੀ 8, 1601 


ਬਿ.) ਵਿਚ ਹੋਇਆ। “ਦਬਿਸਤਾਨੇ ਮਜ਼ਾਹਿਬ" ਅਨੁਸਾਰ 
ਇਹ ਜਾਤਿ ਦਾ ਪੇਂਜਾ ਸੀ। ਜਦੋਂ ਇਹ 11 ਵਰ੍ਹਿਆਂ ਦਾ 
ਸੀ, ਤਾਂ ਇਕ ਸਾਧੂ ਨੇ ਇਸ ਦੇ ਮੂੰਹ ਵਿਚ ਪਾਨ ਦੀ ਪੀਕ 
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ਦਾਦੂ , ਭਗਤ 
ਪਾ ਦਿੱਤੀ ਜਾਂ ਪਾਨ ਦਾ ਬੀੜਾ ਪਾ ਦਿੱਤਾ ਅਤੇ ਜਦੋਂ ਇਹ 
18 ਵਰ੍ਹਿਆਂ ਦਾ ਹੋਇਆ ਤਾਂ ਉਸ ਸਾਧੂ ਨੇ ਫਿਰ ਦਰਸ਼ਨ 
ਦਿੱਤੇ ਅਤੇ ਇਸ ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਭਗਤੀ ਮਾਰਗ ਵਿਚ 
ਦੀਖਿਅਤ ਕੀਤਾ। ਇਸ ਦੀ ਤਾਲੀਮ ਬਾਰੇ ਕੋਈ ਤੱਥ 
ਉਪਲਬਧ ਨਹੀਂ' ਹੈ, ਪਰ ਇਸ ਦੀ ਰਚੀ ਬਾਣੀ ਤੋਂ ਇਹ 
ਇਕ ਰੀਭੀਰ ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਸਾਧਕ ਪ੍ਰਤੀਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਜਿਸ 
ਵਿਚ ਪ੍ਰਗਟ ਕੀਤਾ ਹੈ। 

ਜਦੋ ਇਹ 30 ਵਰ੍ਹਿਆਂ ਦਾ ਹੋਇਆ ਤਾਂ 
ਰਾਜਸਥਾਨ ਦੇ ਸਾਂਭਰ ਨਗਰ ਵਿਚ ਰਹਿਣ ਲਗਾ। ਉਥੇ ਛੇ 
ਵਰ੍ਹੇ ਰਹਿਣ ਉਪਰੈਤ ਆਮੇਰ ਆ ਗਿਆ ਅਤੇ ਉਥੇ ਇਸ 
ਨੇ 'ਬ੍ਹਮ-ਸੈਪ੍ਰਦਾਇ” ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਕੀਤੀ ਜੋ ਕਾਲਾਂਤਰ 
ਵਿਚ 'ਦਾਦੂ-ਪੰਥ' ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਹੋਇਆ। ਕਹਿੰਦੇ 
ਹਨ ਇਸ ਦੇ ਦੋ ਪੁੱਤਰ--ਗ਼ਰੀਬਦਾਸ ਅਤੇ ਮਿਸਕੀਨਦਾਸ- 
ਅਤੇ ਦੋ ਪੁੱਤਰੀਆਂ--ਨਾਨੀ ਬਾਈ ਅਤੇ ਮਾਨਾ ਬਾਈ-- 
ਸਨ। ਆਮੇਰ ਵਿਚ ਇਹ 14 ਵਰ੍ਹੇ ਰਿਹਾ। ਇਸੇ ਦੌਰਾਨ 
ਸੈਨ 1586 ਈ. (ਸੈਮਤ 1643) ਵਿਚ ਸੀਕਰੀ ਵਿਚ ਇਸ 
ਦੀ ਭੇਂਟ ਅਕਬਰ ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਨਾਲ ਹੋਈ ਦਸੀ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। 
ਸਾਂਭਰ ਅਤੇ ਆਮੇਰ ਦੇ ਨਿਵਾਸ ਸਮੇਂ ਇਸ ਨੇ ਬਹੁਤ ਸਾਰੀ 
ਬਾਣੀ ਦੀ ਰਚਨਾ ਕੀਤੀ ਜੋ ਵਖ ਵਖ ਸੈਪਾਦਕਾਂ ਦੁਆਰਾ 
ਸੈਕਲਿਤ ਕੀਤੀ ਗਈ ਹੈ। ਪੰ. ਚੰਦ੍ਰਿਕਾ ਪ੍ਰਸਾਦ ਤ੍ਰਪਾਠੀ 
ਦੁਆਰਾ ਤਿਆਰ ਕੀਤੇ ਸੈਸਕਰਣ ਵਿਚ 2652 ਸਾਖੀਆਂ 
ਅਤੇ 445 ਪਦ ਸੈਕਲਿਤ ਹਨ। ਇਸ ਦੀ ਬਾਣੀ ਦੇ ਪ੍ਰਮੁਖ 
ਵਿਸ਼ੇ ਹਨ ਹਰਿਭਗਤੀ, ਨਾਮ-ਸਿਮਰਨ, ਜਾਤਿ-ਪਾਤਿ ਦਾ 
ਖੰਡਨ ਅਤੇ ਮਾਨਵ ਜਾਤਿ ਦੀ ਏਕਤਾ। 

ਦਾਦੂ ਨੋ ਆਪਣੇ ਜੀਵਨ-ਕਾਲ ਵਿਚ ਰਾਜਸਥਾਨ, 
ਖੇਤਰਾਂ ਦੀ ਯਾਤਾ ਕੀਤੀ ਅਤੇ ਜਿਗਿਆਸੂਆਂ ਨੂੰ ਧਰਮ 
ਉਪਦੇਸ਼ ਦਿੱਤੇ। ਆਪਣੇ ਅੰਤ-ਕਾਲ ਵਿਚ ਸਾਂਭਰ ਦੇ ਨੌੜੇ 
ਨਾਰਾਇਣਾ ਦੀ ਕਿਸੇ ਗੁਫਾ ਵਿਚ ਭਗਤੀ ਕਰਦਿਆਂ ਇਸ 
ਨੇ ਸੈਨ 1603 ਈ. (ਜੇਠ, ਵਦੀ 8, 1660 ਬਿ.) ਨੂੰ ਸਥਾਈ 
ਸਮਾਧੀ ਲੈ ਲਈ। ਇਸ ਦੇ ਦੇਹਾਂਤ ਤੋਂ ਬਾਦ ਅਨੁਯਾਈਆਂ 
ਨੋ ਦਾਦੂ-ਪੰਥ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਕੀਤੀ। ਇਸ ਦੇ 52 ਸ਼ਿਸ਼ਾਂ 
ਵਿਚੋਂ ਰੱਜਬ, ਗਰੀਬਦਾਸ, ਸੁੰਦਰਦਾਸ ਦੇ ਨਾਂ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਰੂਪ 
ਵਿਚ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਹਨ। ਇਸ ਸੰਪ੍ਰਦਾਇ ਦਾ ਪ੍ਰਧਾਨ ਸਥਾਨ 
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(ਦਾਦੂ ਦੁਆਰਾ) ਨਾਰਾਇਣਾ ਵਿਚ ਹੈ ਜਿਥੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀਆਂ 
ਕੁਝ ਵਸਤੂਆਂ ਅਤੇ ਬਾਣੀ-ਸੈਗ੍ਰਹਿ ਸੁਰਖਿਅਤ ਹਨ। ਇਸ 
ਖ਼ਾਲਸਾ (ਜੈਪੁਰ), ਬਿਰਕਤ ਤਪਸਵੀ (ਘੁੰਮਦੇ ਰਹਿਣ ਵਾਲੇ), 
ਉਤਰਾਧੀ ਜਾਂ ਸਥਾਨਧਾਰੀ (ਰਾਜਸਥਾਨ, ਪੰਜਾਬ, ਗੁਜਰਾਤ 
ਵਿਚ ਪਸਰੇ ਹੋਏ), ਨਾਗੇ (ਅਨੇਕ ਥਾਂਵਾਂ ਵਿਚ ਰਹਿਣ 
ਵਾਲੇ), ਅਤੇ ਖ਼ਾਕੀ (ਬਿਨਾ ਡੇਰੇ ਵਾਲੇ ਘੁੰਮਕੜ)। 

ਦਾਦੂ ਸੁਭਾ ਦਾ ਬੜਾ ਕੋਮਲ, ਸੱਤਵਾਦੀ ਅਤੇ 
ਖਿਮਾਸ਼ੀਲ ਸਾਧਕ ਸੀ। ਇਸ ਲਈ ਇਸ ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ 
“ਦਿਆਲ” ਸ਼ਬਦ ਵੀ ਜੋੜ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। 

ਸਿੱਖ-ਇਤਿਹਾਸ ਵਿਚ ਵੀ ਦਾਦੂ ਨਾਲ ਸੈਬੰਧਿਤ 
ਇਕ ਘਟਨਾ ਦਾ ਵਿਵਰਣ ਮਿਲਦਾ ਹੈ। ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ ਕਿ 
ਸੈਨ 1707 ਈ. (ਸੈ.1764 ਬਿ.) ਵਿਚ ਜਦੋਂ ਦੱਖਣ ਨੂੰ 
ਤਾਂ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਉਸ ਵੇਲੇ ਦੇ ਮਹੈਤ ਜੈਤਰਾਮ ਨੂੰ ਦਾਦੂ ਦੀ 
ਬਾਣੀ ਦਾ ਕੁਝ ਅੰਸ਼ ਸੁਣਾਉਣ ਲਈ ਕਿਹਾ। ਤਾਂ ਉਸ ਨੇ 
ਇਕ ਸਾਖੀ (ਸ਼ਲੋਕ) ਸੁਣਾਈ-ਦਾਦੂ ਦਾਵਾ ਦੂ/ਨ ਕਰ 
ਕਲ ਕਾ ਲਨਜੈ ਭਾ/ਇ/ ਲੇ ਕੇ ਆਠੈਂ ਇੱਟ /ਢੇਮ ਲਨੰਜੈ ਸ਼ 
ਚਢਾ/ਨ / ਪਰ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਇਸ ਸ਼ਲੋਕ ਦੇ ਪਾਠ ਨੂੰ ਬਦਲ 
ਕੇ ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਪੜ੍ਹਨ ਲਈ ਕਿਹਾ- ਦਾਦੂ ਦਾਵਾ ਰਥ ਕੇ 
ਕਾਨ ਕਾ ਲਜੈ ਭਾਏ / ਲੇ ਕੇ ਆਠੈ ਇਟ /ਢਿਮ ਪਾਥਰ ਹਨੰ 
/ਨੈਸ਼ਾ/ਇ/ ਇਸ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੁਆਰਾ ਕਮਾਨ ਦੇ 
ਗੋਸ਼ੇ ਨਾਲ ਦਾਦੂ ਦੀ ਸਮਾਧ ਨੂੰ ਪ੍ਰਣਾਮ ਕਰਨ ਦੀ 
ਅਮਰਯਾਦਾ ਕਾਰਣ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਸਿੱਖਾਂ ਵਲੋਂ 
ਤਨਖ਼ਾਹੀਆ ਠਹਿਰਾਇਆ ਗਿਆ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਠਹਿਰਨ 
ਵਾਲੀ ਥਾਂ `ਤੇ ਬਾਦ ਵਿਚ ਦਾਦੂ ਦਵਾਰੇ ਦੇ ਬਾਹਰ “ਥੜਾ 
ਸਾਹਿਬ” ਬਣਵਾਇਆ ਗਿਆ। 


ਦਾਨ : ਭਾਰਤੀ ਸੈਸਕ੍ਰਿਤੀ ਵਿਚ ਦਾਨ ਨੂੰ ਨੈਤਿਕ ਨਿਯਮਾਂ 
ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਇਸ ਦੇ ਮੁੱਖ ਤੌਰ 'ਤੇ ਦੋਂ 
ਰੂਪ ਹਨ-- ਨਿੱਤ ਅਤੇ ਨੈਮਿਤਿਕ (ਜੋ ਕਿਸੇ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਕਾਰਣ 
ਕਰਕੇ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੋਵੇ)। ਚੌਹਾਂ ਵਰਣਾਂ ਲਈ ਦਾਨ ਕਰਨਾ 
ਲਾਜ਼ਮੀ ਹੈ। ਦਾਨ ਲੈਣ ਦਾ ਅਧਿਕਾਰੀ ਕੇਵਲ ਬਾਹਮਣ 
ਹੈ। ਗ਼ਰੀਬਾਂ, ਦੀਨ-ਦੁਖੀਆਂ, ਰੋਗੀਆਂ ਆਦਿ ਨੂੰ ਦਿੱਤਾ 
ਗਿਆ ਦਾਨ “ਦੀਨ ਰਕ੍ਸ਼ਣ ਦਾਨ” ਅਖਵਾਉਂਦਾ ਹੈ। 
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'ਕਿਤ੍ਯਕਲ੍ਪਤਰੁ” (ਦਾਨ-ਕਾਂਡ) ਅਤੇ ਬੱਲਾਲਸੇਨ ਰਚਿਤ 
“ਦਾਨ-ਸਾਗਰ” ਵਿਚ ਅਨੇਕ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦੇ ਦਾਨਾਂ ਦੀ ਵਿਧੀ 
ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਤੋਂ ਪਾਪਤ ਹੋਣ ਵਾਲੇ ਫਲਾਂ ਦਾ ਉੱਲੇਖ ਹੈ। 
ਇਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ 'ਵਿਸ਼੍‌ਣੁਧਰ੍ਮੋਂਤਰ-ਪੁਰਾਣ' (3/317) ਵਿਚ ਹਰ 
ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ ਦਾਨਾਂ ਤੋਂ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੋਣ ਵਾਲੇ ਪੁੰਨਾਂ ਦੀ ਵਿਆਖਿਆ 
ਕੀਤੀ ਗਈ ਹੈ। 

ਪਰ ਮੱਧ-ਯੁਗ ਦੀ ਨਿਰਗੁਣ ਧਰਮ-ਸਾਧਨਾ 
ਵਿਚ ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦੇ ਦਾਨਾਂ ਨੂੰ ਮਹੱਤਵ ਨਹੀਂ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। 
ਭਗਤ ਨਾਮਦੇਵ ਇਸ ਪੁਕਾਰ ਦੇ ਸਾਰੇ ਦਾਨਾਂ ਨੂੰ ਰਾਮ 
ਨਾਮ ਦੇ ਬਰਾਬਰ ਬਿਲਕੁਲ ਨਹੀਂ ਸਮਝਦੇ-- ਅਸ਼ਮੰਹ ਜਗਾ 
ਕੀਜੈ ਸੋਨਾ ਗਰਭ ਦਾਨੁ ਦੀਜੈ ਰਾਮ ਨਾਮ ਸਰ ਤਊ ਨ 
ਪੂਜ /.. ਗੰਗਾ ਜਉ ਗੋਦਾਵਾਨ ਜਾਈਐ ਕੰ/ਭਾ ਜਉ ਕੰਦਾਰਾ 
ਨਾਈਐ ਗੋਮਤਾੀ ਸ਼ਹਸ਼ ਗਊਂ ਦਾਨ ਕੀਜੈ /... ਅਲ ਦਾਨ 


ਗਜ਼ ਦਾਨ ਸਿਹਜਾ ਨਾਠੰ ਡੂਨ ਦਾਨ ਐਲ਼ੋਂ ਦਾਨੁ ਨਿਤ 


ਨਿਤਾ/ਹ` ਕੀਜੰ/ ਆਤਮ ਜਉ /ਨੈਰਮਾਇਲ਼ ਕਾਜ ਆਪ 
ਬਰਾਬ/ਹਿ ਕੰਚਨ ਦੀਜੈ ਰਾਮ ਨਾਮ ਸੇ ਤਉ ਨ ਪੁਜ / 
(ਗੁ.ਰ੍‌.੭73)। ਬੌਧ ਅਤੇ ਜੈਨ ਮਤਾਂ ਵਿਚ ਦਾਨ ਦੇਣ ਦੀ 
ਗੱਲ ਹੋਈ ਹੈ, ਪਰ ਕੇਵਲ ਬ੍ਰਾਹਮਣ ਨੂੰ ਹੀ ਦਾਨ ਲੈਣ 
ਵਾਲਾ ਉਚਿਤ ਪਾਤਰ ਨਹੀਂ ਮੰਨਿਆ ਗਿਆ। 

ਗੁਰੂ ਰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਦਾਨ ਦੇਣ ਦੇ ਕਿਸੇ 
ਸਿੱਧਾਂਤ ਜਾਂ ਮਾਨਤਾ ਦਾ ਪ੍ਤਿਪਾਦਨ ਨਹੀਂ ਹੋਇਆ। ਪਰ 
ਇਸ ਗੰਥ ਵਿਚ ਦਰਸਾਈ ਗਈ ਮਨੁੱਖ ਦੀ ਜੀਵਨ-ਜਾਚ 
ਵਿਚ ਦਾਨ ਦਾ ਉਚੇਚਾ ਮਹੱਤਵ ਦਰਸਾਇਆ ਗਿਆ ਹੈ, 
ਬਸ ਸ਼ਰਤ ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਜੋ ਵੀ ਦਾਨ ਦਿੱਤਾ ਜਾਏ, ਉਹ 
ਦਾਨ ਦੇਣ ਵਾਲੇ ਦੀ ਆਪਣੀ ਕਿਰਤ-ਕਮਾਈ ਵਿਚੋਂ' ਹੋਣਾ 
ਚਾਹੀਦਾ ਹੈ--%॥ਲਿ ਖਾਇ /ਕੇਛ ਹਥਹੁ ਦਇ/ ਨਾਨਕ 
ਰਾਹ ਪਛਾਣ/ਹਿ ਸੋਇ /(ਗ ਗੰ .1245)। ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ 
ਜੀ ਦੇ ਗੁਮਾਨ ਜਾਂ ਹਉਮੈ ਭਾਵ ਨਾਲ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਦਾਨ 
ਹਾਥੀ ਦੇ ਇਸ਼ਨਾਨ ਵਾਂਗ ਨਿਰਰਥਕ ਹੈ-- ਤੀਰਥ ਝਰਤਾ 
ਅਰ ਟਾਨ ਕਰੈ ਅਨ ਸੈ ਧਰੈ ਗਮਾਨ / ਨਾਨਕ /ਨੋਹਫਲ 
ਜਾਤ ਤਿਹ ਸਿਓਂ ਭੰਚਰ /ਏਸ਼ਨਾਨ / (ਗੁਰੀ .1428)। 

ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਵਿਚ ਦਾਨ ਲੈਣ ਲਈ ਕਿਸੇ ਖ਼ਾਸ 


ਵਰਗ ਨੂੰ ਅਧਿਕਾਰੀ ਵੀ ਨਹੀਂ ਦਸਿਆ ਗਿਆ ਅਤੇ ਨ 


ਹੀ ਦਾਨ ਦੇਣ ਲਈ ਵਖ ਵਖ ਅਵਸਰਾਂ ਉਤੇ ਭਿੰਨ ਭਿੰਨ 
ਵਸਤੂਆਂ ਦਾਨ ਕਰਨ ਦਾ ਉੱਲੇਖ ਹੈ। ਧਰਮ-ਅਰਥ ਕਾਰਜਾਂ 
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ਦਾਨ ਸਿੰਘ 


ਲਈ “ਦਸਵੰਧ” ਦੀ ਵਿਧੀ ਦਾ ਪਾਲਨ ਜ਼ਰੂਰੀ ਹੈ ਅਤੇ 
ਗ਼ਰੀਬ ਦਾ ਮੂੰਹ 'ਗੁਰੂ ਦੀ ਗੋਲਕ” ਹੈ। ਇਸ ਆਸ਼ੇ ਨਾਲ 
ਕੀਤਾ ਦਾਨ ਵਿਖਾਵੇ ਤੋਂ ਮੁਕਤ ਅਤੇ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰਨ ਵਾਲੇ 
ਲਈ ਲੋੜੀਂਦਾ ਹੈ। ਪਰ ਜੇ ਚਟੀ-ਬੱਧਾ ਦਾਨ ਦਿੱਤਾ ਜਾਏ 
ਤਾਂ ਨ ਉਸ ਦਾ ਕੋਈ ਗੁਣ ਹੈ ਨ ਹੀ ਲਾਭ- ਬਧਾ ਚਟਾਂ ਲੇ 
ਭਠੇ ਨਾ ਗੁਣ ਨਾ ਉਪਕਾਰ / (ਗੁ ਰੀ .787)। 

ਗੁਰਮਤਿ ਅਨੁਸਾਰ ਸਾਧਕ ਨੂੰ ਰੱਬ ਤੋਂ ਕਿਹੋ ਜਿਹੇ 
ਦਾਨ ਦੀ ਆਸ ਕਰਨੀ ਚਾਹੀਦੀ ਹੈ। “ਆਸਾ ਕੀ ਵਾਰ” 


ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਅਜਿਹੇ ਦਾਨ ਬਾਰੇ 


ਦਸਦਿਆਂ ਕਿਹਾ ਹੈ- ਦਾਨ ਆਹੈਡਾ ਤਲੀ ਖਾਕ ਜੇ ਨਲ 
ਤ ਮਸ਼ਤ/ਕਾ ਲਾਈਐ /(ਗੁ.ਰੀ.468)।ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ ਗੁਰਮਤਿ 
ਵਿਚ ਦਾਨ ਦੇਣ ਦੀ ਮਨਾਹੀ ਨਹੀਂ, ਪਰ ਪਰੰਪਰਾਗਤ 
ਕਿਤੇ ਵੀ ਸਵੀਕ੍ਰਿਤੀ ਨਹੀਂ ਦਿੱਤੀ ਗਈ। ਬਸ ਕਿਰਤ 
ਕਮਾਈ ਵਿਚ ਨਿਰਾਭਿਮਾਨ ਹੋ ਕੇ ਦਾਨ ਕਰਨਾ ਹੀ ਉਚਿਤ 
ਹੈ। ਅਧਿਆਤਮਿਕਤਾ ਵੇਲੇ ਰਾਮ-ਨਾਮ ਦਾ ਦਾਨ, ਲੌਕਾਂ 
ਨੂੰ ਹਰਿ-ਭਗਤੀ ਵਲ ਜੋੜਨ ਦਾ ਉਪਰਾਲਾ ਹੀ ਸ੍ਰੇਸ਼ਠ 
ਦਾਨ ਹੈ--ਗਠਿ ਕਾ ਨ /ਸਿਆ/ਇ ਸਿ ਸਭਨਾ ਨੋ ਕਾਰ 
ਦਾਨ /(ਗੁ.ਗੰ.135)। 


ਦਾਨ ਸਿੰਘ : ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਮਹਿਮਾ ਸਰਜਾ ਪਿੰਡ ਦਾ ਵਸਨੀਕ 
ਜੋ ਜਾਤਿ ਦਾ ਬਰਾੜ ਜੱਟ ਸੀ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ 
ਦੀ ਸੇਵਾ ਵਿਚ ਆਨੰਦਪੁਰ ਅਤੇ ਮਾਲਵੇ ਵਿਚ ਹਾਜ਼ਰ 
ਰਿਹਾ ਸੀ। ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਨੇ ਆਨੰਦਪੁਰ ਦਾ ਕਿਲ੍ਹਾ ਛਡਣ 
ਤੋਂ ਬਾਦ ਜਦੋਂ ਮਾਲਵੇ ਵਿਚ ਆ ਕੇ ਬਰਾੜਾਂ ਨੂੰ ਭਰਤੀ 
ਕਰਕੇ ਇਕ ਸੈਨਿਕ ਦਲ ਤਿਆਰ ਕੀਤਾ, ਤਾਂ ਦਾਨ ਸਿੰਘ 
ਆਪਣੇ ਪੁੱਤਰ ਸਹਿਤ ਉਸ ਦਲ ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਹੋ ਗਿਆ। 
ਇਸ ਨੇ ਆਪਣੀ ਸੇਵਾ ਅਤੇ ਬਹਾਦਰੀ ਨਾਲ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦਾ 
ਮਨ ਜਿਤ ਲਿਆ। ਸਿੱਖ ਇਤਿਹਾਸ ਅਨੁਸਾਰ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ 
ਇਸ ਨੂੰ ਘੋੜਿਆਂ ਦਾ ਨਿਗਰਾਨ ਨਿਯੁਕਤ ਕੀਤਾ। ਇਸ 
ਦੇ ਸੁਝਾਵ 'ਤੇ ਹੀ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਖਿਦਰਾਣੇ ਦੀ ਢਾਬ ਨੇੜੇ 
ਟਿੱਬੀ ਉਪਰ ਠਹਿਰ ਕੇ ਸਰਹਿੰਦ ਦੇ ਫ਼ੌਜਦਾਰ ਦੀ ਸੈਨਾ ਦਾ 
ਮੁਕਾਬਲਾ ਕੀਤਾ। ਉਸ ਵੇਲੇ 500 ਘੋੜ-ਚੜ੍ਹੋ ਅਤੇ ਨੌਂ ਸੌ 
ਪੈਦਲ ਬਰਾੜ ਸੈਨਿਕ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਨੌਕਰੀ ਵਿਚ ਸਨ। 
ਜਦੋਂ ਗੁਰੂ ਜੀ ਤਲਵੰਡੀ ਸਾਬੋ ਵਲ ਪ੍ਸਥਾਨ ਕਰਨ ਲਗੇ 
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ਦਾਰਾ ਸ਼ਕੋਹ, ਸ਼ਹਿਜ਼ਾਦਾ 

ਕੀਤਾ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਛੱਤੇਆਣਾ ਪਿੰਡ ਕੋਲ ਰੁਕ ਕੇ ਉਨ੍ਹਾਂ 
ਨੂੰ ਤਨਖ਼ਾਹ ਵੰਡੀ। ਆਖ਼ੀਰ 'ਤੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਦਾਨ ਸਿੰਘ ਨੂੰ 
ਵੀ ਤਨਖ਼ਾਹ ਲੈਣ ਲਈ ਕਿਹਾ, ਪਰ ਇਸ ਨੇ ਕੇਵਲ “ਸਿੱਖੀ? 
ਦੀ ਦਾਤ ਲਈ ਬੇਨਤੀ ਕੀਤੀ । ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਇਸ ਨੂੰ 'ਮਾਲਵੇ 
ਦਾ ਗੌਰਵ” ਹੋਣ ਦਾ ਮਾਣ ਬਖ਼ਸ਼ਿਆ ਅਤੇ ਇਸ ਦੀ 
ਅਰਜ਼ੋਈ ਨੂੰ ਮੰਨਦਿਆਂ ਇਸ ਦੇ ਪਿੰਡ ਵੀ ਗਏ। __ 


ਦਾਰਾ ਸ਼ਕੋਹ, ਸ਼ਹਿਜ਼ਾਦਾ (1615-1659 ਈ.) : 
ਹਿੰਦੁਸਤਾਨ ਦੇ ਮੁਗ਼ਲ ਸ਼ਹਿਜ਼ਾਦੇ ਖ਼ੁਰਮ (ਬਾਦ ਵਿਚ 
ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਸ਼ਾਹਜਹਾਂ) ਦੇ ਘਰ ਮਲਿਕਾ ਮੁਮਤਾਜ਼ ਮਹਲ ਦੀ 
ਕੁੱਖੋਂ 30 ਮਾਰਚ 1615 ਈ. ਨੂੰ ਅਜਮੇਰ ਵਿਚ ਪੈਦਾ ਹੋਇਆ 
ਦਾਰਾ ਸ਼ਕੋਹ ਸਾਰਿਆਂ ਭਰਾਵਾਂ ਵਿਚੋਂ ਵੱਡਾ ਸੀ। ਜਦੋਂ ਇਸ 
ਦਾ ਦਾਦਾ ਜਹਾਂਗੀਰ ਆਪਣੇ ਪਿਤਾ ਅਕਬਰ ਦੇ ਵਿਰੁੱਧ 
ਬਗ਼ਾਵਤ ਕਰਨ ਵਿਚ ਸਫਲ ਨ ਹੋ ਸਕਿਆ ਤਾਂ ਦਾਰਾ 
ਅਤੇ ਲਗਭਗ ਦੋ ਸਾਲ ਉਥੇ ਰਿਹਾ। ਇਸ ਨੂੰ ਵਿਦਿਆ ਦੀ 
ਸਿਖਿਆ ਦੇਣ ਲਈ ਉਸ ਵਕਤ ਦੇ ਪ੍ਤਿਸ਼ਠਿਤ ਵਿਦਵਾਨ 
ਨਿਯੁਕਤ ਕੀਤੇ ਗਏ। 

ਇਹ ਸ਼ੁਰੂ ਤੋਂ ਹੀ ਧਰਮ-ਪਰਾਇਣ ਵਿਅਕਤੀ ਸੀ 
ਅਤੇ ਧਾਰਮਿਕ ਤੈਗ-ਨਜ਼ਰੀ ਤੋਂ ਉੱਚਾ, ਸਾਰਿਆਂ ਧਰਮਾਂ 
ਵਾਲਿਆਂ ਦੀਆਂ ਭਾਵਨਾਵਾਂ ਦੀ ਕਦਰ ਕਰਨ ਵਾਲਾ ਇਕ 
ਦਰਵੇਸ਼ ਸ਼ਹਿਜ਼ਾਦਾ ਸੀ। ਸੂਫ਼ੀ ਫ਼ਕੀਰਾਂ ਪ੍ਰਤਿ ਇਸ ਦਾ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ 
ਝੁਕਾ ਸੀ। ਇਸ ਨੂੰ ਸੈਨ 1645 ਈ. ਵਿਚ ਅਲਾਹਾਬਾਦ, 
ਸੈਨ 1647 ਈ. ਵਿਚ ਲਾਹੌਰ ਅਤੇ 1649 ਈ. ਵਿਚ 
ਗੁਜਰਾਤ ਦਾ ਸੂਬੇਦਾਰ ਲਗਾਇਆ ਗਿਆ। ਅਲਾਹਾਬਾਦ 
_ਦੀ ਠਹਿਰ ਦੌਰਾਨ ਇਹ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਚਿਸ਼ਤੀ ਸੂਫ਼ੀ ਸ਼ਾਹ ਮੁਹਿਬੁੱਲਾ 
ਦੇ ਸੈਪਰਕ ਵਿਚ ਆਇਆ ਅਤੇ ਜਦੋਂ ਲਾਹੌਰ ਵਿਚ ਰਿਹਾ 
ਤਾਂ ਸਾਈ' ਮੀਆਂ ਮੀਰ ਅਤੇ ਮੁੱਲਾ ਸ਼ਾਹ ਵਰਗੇ ਸੂਫ਼ੀਆਂ ਦੀ 
ਸੈਗਤ ਵਿਚ ਰਹਿਣ ਦਾ ਮਾਣ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕੀਤਾ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ 
ਇਸ ਦੀ ਹਰ ਪਾਸੇ ਪ੍ਤਿਸ਼ਠਾ ਬਣੀ ਰਹੀ। ਪਰ ਜਦੋਂ ਸੈਨ 
1653 ਦਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਨੇ ਕੰਧਾਰ ਦੀ ਲੜਾਈ ਵਿਚ ਹਾਰ 
ਖਾਈ ਤਾਂ ਇਸ ਦੀ ਚੰਗੇ ਜਰਨੈਲ ਅਤੇ ਯੋਗ ਪ੍ਰਸ਼ਾਸਕ ਹੋਣ 
ਦੀ ਸਾਖ ਮਾਰੀ ਗਈ। 
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ਦਿਆਲਪੁਰਾ ਭਾਈ ਕਾ 


ਸੈਨ 1655 ਈ. ਵਿਚ ਜਦੋਂ ਸ਼ਾਹਜਹਾਂ ਨੇ ਇਸ 
ਨੂੰ 'ਸ਼ਾਹ-ਏ-ਬੁਲੈਦ ਇਕਬਾਲ” ਦਾ ਖ਼ਿਤਾਬ ਦਿੱਤਾ ਤਾਂ 
ਸਾਰਿਆਂ ਸ਼ਹਿਜ਼ਾਦਿਆਂ ਦੇ ਮਨ ਵਿਚ ਈਰਖਾ ਦੀ ਭਾਵਨਾ 
ਪੈਦਾ ਹੋ ਗਈ। ਸਤੰਬਰ 1657 ਈ. ਵਿਚ ਸ਼ਾਹਜਹਾਂ ਨੇ 
ਆਪਣੀ ਬੀਮਾਰੀ ਕਾਰਣ ਦਾਰਾ ਨੂੰ ਆਪਣਾ ਉਤਰਾਧਿਕਾਰੀ 
ਘੋਸ਼ਿਤ ਕਰ ਦਿੱਤਾ। ਇਸ ਦੇ ਪਤਿਕਰਮ ਵਜੋਂ ਸ਼ਹਿਜ਼ਾਦਾ 
ਔਰੈਗਜ਼ੇਬ ਨੇ ਸ਼ਹਿਜ਼ਾਦਾ ਮੁਰਾਦ ਨੂੰ ਨਾਲ ਮਿਲਾ ਕੇ 
ਬਗ਼ਾਵਤ ਕਰ ਦਿੱਤੀ ਅਤੇ ਆਪਣੀ ਫ਼ੌਜ ਨਾਲ ਦਿੱਲੀ ਵਲ 
ਪ੍ਰਸਥਾਨ ਕੀਤਾ। ਦਾਰਾ ਨੇ ਸ਼ਾਹੀ ਫ਼ੌਜ ਲੈ ਕੇ ਉਸ ਨੂੰ ਰੋਕਣ 
ਲਈ ਪਹਿਲਾਂ 5 ਮਈ 1657 ਈ. ਨੂੰ ਉਜੈਨ ਕੋਲ ਅਤੇ 
ਫਿਰ 20 ਮਈ ਨੂੰ ਆਗਰੇ ਕੋਲ ਯਤਨ ਕੀਤਾ, ਖ਼ੂਬ ਲੜਾਈ 
ਹੋਈ ਪਰ ਦਾਰਾ ਹਾਰ ਕੇ ਪੰਜਾਬ ਵਲ ਭਜ ਗਿਆ। 
ਔਰੰਗਜ਼ੇਬ ਨੇ ਉਸ ਨੂੰ ਪਕੜਨ ਲਈ ਤਕੜੀ ਫ਼ੌਜ ਭੇਜੀ। 
ਸਿੱਖ ਇਤਿਹਾਸ ਅਨੁਸਾਰ ਇਸ ਨੇ ਗੋਇੰਦਵਾਲ ਦੇ ਪੱਤਣ 
ਤੌਂ ਬਿਆਸ ਦਰਿਆ ਨੂੰ ਪਾਰ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਹਰਿ ਰਾਇ 
ਜੀ ਦੀ ਸ਼ਰਣ ਵਿਚ ਗਿਆ, ਜੋ ਉਦੋਂ ਗੋਇਦਵਾਲ ਠਹਿਰੇ 
ਹੋਏ ਸਨ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਇਸ ਫ਼ਕੀਰਾਨਾ ਰੁਚੀਆਂ ਵਾਲੇ 
ਸ਼ਹਿਜ਼ਾਦੇ ਨੂੰ ਅਸੀਸ ਦਿੱਤੀ ਅਤੇ ਪਿਛਾ ਕਰ ਰਹੀ ਫ਼ੌਜ ਤੋਂ 
ਦੂਰ ਨਿਕਲ ਜਾਣ ਲਈ ਬਿਆਸ ਦੇ ਪੱਤਣ ਤੇ ਸ਼ਾਹੀ ਫ਼ੌਜ 
ਨੂੰ ਛੇ ਘੰਟਿਆਂ ਤਕ ਰੋਕੀ ਰਖਿਆ। ਗੋਇੰਦਵਾਲ ਤੋ' ਦਾਰਾ 
ਲਾਹੌਰ ਪਹੁੰਚਿਆ, ਉਥੋਂ ਮੁਲਤਾਨ ਵਲ ਚਲਾ ਗਿਆ ਅਤੇ 
ਸਿੰਧ, ਰਾਜਸਥਾਨ, ਗੁਜਰਾਤ, ਬਲੋਚਿਸਤਾਨ ਵਲ ਭਟਕਦਾ 
ਹੋਇਆ ਪਕੜਿਆ ਗਿਆ ਅਤੇ ਉਥੋਂ ਇਸ ਨੂੰ ਦਿੱਲੀ ਲਿਆ 
ਕੇ 30-33 ਅਗਸਤ 1659 ਈ. ਦੀ ਰਾਤ ਨੂੰ ਕਤਲ ਕਰ 
ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। ਰ 
ਦਾ ਚੰਗਾ ਵਿਦਵਾਨ ਸੀ। ਇਸ ਨੇ 52 ਉਪਨਿਸ਼ਦਾਂ ਦਾ 
ਅਤੇ ਇਸਲਾਮ ਦੇ ਮੂਲ ਸਿੱਧਾਂਤਾਂ ਵਿਚ ਦੂਰ ਤਕ ਸਮਾਨਤਾ 
ਹੋਣ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਕੀਤੀ। ਜੇ ਉਦੋ' ਇਹ ਹਿੰਦੁਸਤਾਨ ਦਾ 
ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਬਣਨ ਵਿਚ ਸਫਲ ਹੋ ਜਾਂਦਾ, ਤਾਂ ਦੇਸ਼ ਔਰੈਗਜ਼ੇਬ 
ਦੁਆਰਾ ਚਲਾਈ ਕਟੜਤਾ ਦੀ ਹਨੋਰੀ ਤੋਂ ਬਚ ਜਾਂਦਾ। 


ਦਿਆਲਪੁਰਾ ਭਾਈ ਕਾ (ਪਿੰਡ) : ਬਠਿੰਡਾ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦਾ 
ਇਕ ਪਿੰਡ ਜੋ ਬਰਨਾਲਾ ਨਗਰ ਤੋਂ ਪੱਛਮ ਵਾਲੇ ਪਾਸੇ 38 
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ਦਿਆਲ, ਬਾਬਾ 
ਕਿ.ਮੀ. ਦੀ ਵਿਥ ਉਤੇ ਸਥਿਤ ਹੈ। ਇਹ ਪਿੰਡ ਭਾਈ ਰੂਪਾ 
ਦੇ ਪੋਤਰੇ ਭਾਈ ਦਿਆਲ ਸਿੰਘ ਨੇ 18ਵੀਂ ਸਦੀ ਦੇ ਮੱਧ ਦੇ 
ਨੇੜੇ-ਤੇੜੇ ਵਸਾਇਆ ਸੀ। ਸਥਾਨਕ ਵਿਸ਼ਵਾਸ ਅਨੁਸਾਰ 
ਜਦੋਂ' ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਦੀਨਾ-ਕਾਂਗੜ ਖੇਤਰ ਵਿਚ 
ਠਹਿਰੇ ਹੋਏ ਸਨ, ਤਾਂ ਇਕ ਦਿਨ ਇਥੇ ਇਕ ਟੋਂਭੇ ਦੇ ਕੰਢੇ 
ਝੰਗੀ ਵਿਚ ਆ ਬਿਰਾਜੇ ਅਤੇ ਔਰੈਗਜ਼ੇਬ ਨੂੰ ਭੇਜਣ ਲਈ 
“ਜ਼ਫ਼ਰਨਾਮਾ” ਲਿਖਿਆ। ਉਦੋਂ ਇਥੇ ਪਿੰਡ ਨਹੀਂ ਸੀ ਹੁੰਦਾ, 
ਜੋ ਬਾਦ ਵਿਚ ਵਸਾਇਆ ਗਿਆ। ਉਸ ਝੰਗੀ ਵਾਲੀ ਥਾਂ 
ਉਤੇ ਵੀਹਵੀਂ ਸਦੀ ਦੇ ਤੀਜੇ ਦਹਾਕੇ ਵਿਚ ਸੈਤ ਮਨੀ 
ਸਿੰਘ ਨੇ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਜ਼ਫ਼ਰਨਾਮਾ ਸਾਹਿਬ” ਦੀ ਉਸਾਰੀ 
ਕਰਵਾਈ ਅਤੇ ਟੋਭੇ ਦੀ ਥਾਂ ਦੇ ਸੁੰਦਰ ਸਰੋਵਰ ਬਣਵਾਇਆ। 
ਇਸ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਤਰੁਣਾ ਦਲ ਦੇ ਨਿਹੈਗ 
ਸਿੰਘ ਕਰਦੇ ਹਨ। 


ਦਿਆਲ, ਬਾਬਾ (1783-1855 ਈ.) : ਸਿੱਖਾਂ ਦੀ 
ਨਿਰੈਕਾਰੀ ਸੈਪ੍ਦਾਇ ਦੇ ਸੈਸਥਾਪਕ ਬਾਬਾ ਦਿਆਲ ਦਾ 
ਜਨਮ 17 ਮਈ 1783 ਈ. ਨੂੰ ਭਾਈ ਰਾਮ ਸਹਾਇ 
ਮਲਹੋਤਰਾ ਦੇ ਘਰ ਮਾਈ ਲਡਿੱਕੀ ਦੀ ਕੁੱਖੋਂ ਪਿਸ਼ਵਾਰ 
ਵਿਚ ਹੋਇਆ। ਛੋਟੀ ਉਮਰ ਵਿਚ ਹੀ ਪਿਤਾ ਦੇ ਚਲਾਣੇ 
ਤੋਂ ਬਾਦ ਆਪ ਦੀ ਮਾਤਾ ਨੇ ਬੜੇ ਸੁਚੱਜੇ ਢੰਗ ਨਾਲ ਆਪ 
ਨੂੰ ਗੁਰਮੁਖੀ ਅਤੇ ਗੁਰਬਾਣੀ ਪੜ੍ਹਾਈ। ਉਹ ਆਪ ਨੂੰ ਰੋਜ਼ 
ਬੜੀ ਸ਼ਰਧਾ ਨਾਲ ਭਾਈ ਜੋਗਾ ਸਿੰਘ ਦੇ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਲੈ 
ਜਾਂਦੇ ਅਤੇ ਸੇਵਾ ਭਾਵ ਜਾਗਿਤ ਕਰਦੇ। ਫ਼ਾਰਸੀ ਅੱਖਰਾਂ 
ਦਾ ਬੋਧ ਆਪ ਨੇ ਮਕਤਬ ਤੋਂ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕੀਤਾ। ਸੈਨ 1801 
ਈ. ਵਿਚ ਆਪ ਦੀ ਮਾਤਾ ਦਾ ਵੀ ਦੇਹਾਂਤ ਹੋ ਗਿਆ। 
ਆਪਣੇ ਮਾਮੇ ਮਿਲਖਾ ਸਿੰਘ ਦੀ ਪੌਰਣਾ ਨਾਲ ਆਪ ਸੈਨ 
1802 ਈ. ਵਿਚ ਰਾਵਲਪਿੰਡੀ ਆ ਵਸੇ ਅਤੇ ਪੰਸਾਰੀ ਦੀ 
ਦੁਕਾਨ ਖੋਲ੍ਹ ਲਈ। ਆਪ ਨਿੱਤ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪਿਸ਼ੌਰੀਆਂ 
ਵਿਚ ਜਾਂਦੇ ਅਤੇ ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਵਿਚ ਬ੍ਰਾਹਮਣਵਾਦ ਦੇ 
ਗੁਰਮਤਿ ਦੇ ਆਧਾਰ 'ਤੇ ਪ੍ਰਵਚਨ ਦਿੰਦੇ। ਜਲਦੀ ਹੀ 
ਸਨਾਤਨੀ ਰੁਚੀਆਂ ਵਾਲੇ ਲੋਕਾਂ ਨੇ ਆਪ ਦਾ ਵਿਰੋਧ ਸ਼ੁਰੂ 
ਕਰ ਦਿੱਤਾ। ਇਸ ਵਿਰੋਧਤਾ ਦੇ ਮੋਢੀ ਸਨ ਸਰ ਨਿਹਾਲ 
ਸਿੰਘ ਛਾਡੀ ਅਤੇ ਦੀਵਾਨ ਤੌਰੂ ਰਾਇ। 

ਸੈਨ 1808 ਈ. ਵਿਚ ਆਪਣੇ ਵਪਾਰ ਦੇ ਸੈਬੋਧ 
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ਦਿਆਲ, ਬਾਬਾ 
ਵਿਚ ਆਪ ਭੇਰੇ ਗਏ। ਉਥੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਪ੍ਵਚਨਾਂ ਤੋਂ ਭਾਈ 
ਚਰਨ ਦਾਸ ਕਪੂਰ ਅਤੇ ਉਸ ਦੀ ਪਤਨੀ ਮਾਈ ਬਿਸ਼ਨ 
ਦੇਈ ਬਹੁਤ ਪ੍ਰਭਾਵਿਤ ਹੋਏ ਅਤੇ ਆਪਣੀ ਪੁੱਤਰੀ ਬੀਬੀ 
ਮੁਲ ਦੇਈ ਦਾ ਵਿਆਹ ਆਪ ਨਾਲ ਕਰਨ ਦਾ ਮਨ ਬਣਾ 
ਲਿਆ। ਆਪ ਨੇ ਚੇਤਰ ਦੇ ਮਹੀਨੇ ਵਿਚ ਹੀ ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੇ 
ਕੀਰਤਨ ਅਤੇ “ਅਨੰਦੁ” ਬਾਣੀ ਦੇ ਪਾਠ ਨਾਲ ਵਿਆਹ 
ਦੀ ਰਸਮ ਪੂਰੀ ਕਰਕੇ ਇਕੋ ਝਟਕੇ ਨਾਲ ਚੇਤਰ ਦੇ ਮਹੀਨੇ 
ਵਿਚ ਵਿਆਹ ਨ ਕਰਨ ਦੇ ਵਹਿਮ ਅਤੇ ਵੇਦੀਆਂ ਵਾਲੇ 
ਵਿਆਹ ਦੇ ਭਰਮ ਨੂੰ ਚੁਣੌਤੀ ਦੇ ਕੇ ਬ੍ਰਾਹਮਣਵਾਦ ਦੀ 
ਸਰਦਾਰੀ ਖ਼ਤਮ ਕਰ ਦਿੱਤੀ। “ਆਨੰਦ ਕਾਰਜ” ਵਿਧੀ ਦਾ 
ਇਹ ਪਹਿਲਾ ਵਿਆਹ ਸੀ। ਆਪ ਨੇ ਕਿਸੇ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦਾ 
ਕੋਈ ਦਾਜ ਨਹੀ' ਲਿਆ। ਸੈਨ 1820 ਈ. ਦੇ ਨੇੜੇ-ਤੇੜੇ 
ਮਹਾਰਾਜਾ ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ ਜਦੋਂ ਰਾਵਲਪਿੰਡੀ ਤੋਂ ਲੈਘੇ 
ਤਾਂ ਆਪ ਦੀ ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਸ਼ੋਹਰਤ ਸੁਣ ਕੇ ਆਪ ਦੇ 
ਪਾਸ ਆਏ ਅਤੇ ਕਥਾ-ਕੀਰਤਨ ਸੁਣਿਆ। ਸਨ 1830 
ਈ. ਨੂੰ ਆਪ ਨੇ ਠਾਕਰ ਸੈਤ ਦੀਵਾਨ ਸਿੰਘ ਮੰਗਵਾਲ 
ਵਾਲੇ ਵਲੋ ਪਾਲੇ ਸੂਤਕ ਦੇ ਭਰਮ ਦਾ ਨਿਵਾਰਣ ਕੀਤਾ। 
ਇਕ ਦਿਨ ਪਿਸ਼ੌਰੀਆਂ ਦੇ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਵਿਚ ਉੱਚੀ ਆਵਾਜ਼ 
ਵਿਚ ਨਾਅਰਾ ਮਾਰਿਆ- ਲਹ 0ਆ/ਓਰਓ ਧੰਨ ਨਿਰੰਕਾਰ / 
ਜੋ ਦੇਹਧਾਗੀ ਸਭੁ ਖੁਆਰ / ਪੁਰਾਣ-ਪੰਥੀਆਂ ਵਲੋ ਆਪ 
ਦਾ ਵਿਰੋਧ ਹੋਇਆ। ਪਰ ਭਾਈ ਸ਼ਾਮ ਸਿੰਘ, ਭਾਈ ਰਾਮ 
ਜੱਗੀ ਅਤੇ ਭਾਈ ਗਰੀਬ ਸਿੰਘ ਨੇ ਆਪ ਦਾ ਡਟ ਕੇ ਸਾਥ 
ਦਿੱਤਾ। ਦੂਜੇ ਦਿਨ ਆਪ ਨੂੰ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪਿਸ਼ੌਰੀਆਂ ਵਿਚ 
ਵੜਨ ਨ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ, ਬਰਾਦਰੀ ਤੋਂ ਛੇਕ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ 
ਅਤੇ ਸ਼ਮਸ਼ਾਨ-ਗੂਮੀ ਨੂੰ ਵਰਤਣ ਅਤੇ ਖੂਹਾਂ ਤੋਂ ਜਲ ਲੈਣ 
ਉਤੇ ਬੈਦਸ਼ ਲਗਾ ਦਿੱਤੀ ਗਈ। ਆਖ਼ਿਰ 3 ਦਸੈਬਰ 185] 
ਈ.ਨੂੰ ਆਪ ਨੇ ਆਪਣੇ ਕੁਝ ਸਾਥੀਆਂ ਅਤੇ ਤਿੰਨ ਸੁਪੁੱਤਰਾਂ 
ਦੇ ਸਹਿਯੋਗ ਨਾਲ ਨਿਰੈਕਾਰੀ ਦਰਬਾਰ ਦੀ ਨੀਂਹ ਰਖੀ ਜੋਂ 
ਹੌਲੀ ਹੌਲੀ ਸ਼ਾਨਦਾਰ ਇਮਾਰਤ ਦਾ ਰੂਪ ਧਾਰਣ ਕਰ 
ਗਿਆ। 
ਬਾਬਾ ਦਿਆਲ ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ 30 ਜਨਵਰੀ 1855 
ਈ. ਵਿਚ ਰਾਵਲਪਿੰਡੀ ਵਿਚ ਹੋਇਆ। ਆਪਣਾ ਸ਼ਰੀਰ 
ਤਿਆਗਣ ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ ਆਪ ਨੇ ਆਪਣੇ ਮਿਸ਼ਨ ਦੇ ਪ੍ਰਚਾਰ 
ਦੀ ਜਿੰਮੇਵਾਰੀ ਆਪਣੇ ਵੱਡੇ ਸੁਪੁੱਤਰ ਬਾਬਾ ਦਰਬਾਰਾ ਸਿੰਘ 
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ਦਿਆਲਾ, ਭਾਈ 
(ਵੇਖੋ) ਨੂੰ ਸੌਂਪ ਦਿੱਤੀ। ਆਪ ਦੀ ਇੱਛਾ ਅਨੁਸਾਰ ਆਪ 
ਦਾ ਸ਼ਰੀਰ “ਲਈ” ਨਦੀ ਵਿਚ ਸ਼ਬਦ-ਬਾਣੀ ਪੜ੍ਹਦਿਆਂ 
ਪ੍ਵਾਹਿਤ ਕੀਤਾ ਗਿਆ। ਉਥੇ ਹੀ ਕੰਢੇ ਉਤੇ ਬੈਠ ਕੇ 
ਕੜਾਹ ਪ੍ਰਸਾਦ ਵਰਤਾਇਆ ਗਿਆ ਅਤੇ ਸੋਗ ਤੇ ਸੂਤਕ 
ਨੂੰ ਤਿਆਗ ਕੇ ਰੱਬੀ ਬਾਣੀ ਦਾ ਕੀਰਤਨ ਅਤੇ ਪਾਠ ਕੀਤਾ 
ਗਿਆ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਇਕ ਨਵੀਂ, ਗੁਰਮਤਿ ਅਨੁਸਾਰੀ ਭਾਵ- 
ਧਾਰਾ ਦਾ ਵਿਕਾਸ ਹੋਇਆ। “ਨਿਰੈਕਾਰ” ਦੀ ਉਪਾਸਨਾ 
ਉਤੇ ਅਧਿਕ ਬਲ ਦੇਣ ਕਾਰਣ ਆਪ ਦੁਆਰਾ ਸੈਚਾਲਿਤ 
ਸੰਪ੍ਰਦਾਇ ਨੂੰ “ਨਿਰੈਕਾਰੀ ਸੰਪ੍ਰਦਾਇ” ਕਿਹਾ ਜਾਣ ਲਗਿਆ। 


ਦਿਆਲਾ, ਭਾਈ (ਮ. 1675 ਈ.) : ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ 
_ਜੀ ਦਾ ਇਕ ਸਿਦਕੀ ਸਿੱਖ ਜਿਸ ਦਾ ਜਨਮ ਭਾਈ ਮਾਈ 
ਦਾਸ ਦੇ ਘਰ ਹੋਇਆ। ਸੈਨ 1665 ਈ. ਤੋਂ 1670 ਈ. 
ਵਿਚ ਕੀਤੀ ਪੂਰਬ ਦੇਸ਼ ਦੀ ਯਾਤ੍ਹਾ ਵੇਲੇ ਇਹ ਗੁਰੂ ਜੀ 
ਨਾਲ ਗਿਆ। ਜਦੋਂ ਗੁਰੂ ਜੀ ਅਗੇ ਆਸਾਮ ਵਲ ਜਾਣ 
ਲਗੇ ਤਾਂ ਪਿਛੋਂ ਗੁਰੂ-ਪਰਿਵਾਰ ਦੀ ਦੇਖ-ਭਾਲ ਲਈ ਇਸ 
ਨੂੰ ਪਟਨਾ ਵਿਚ ਹੀ ਰਹਿਣ ਦਿੱਤਾ। ਇਸ ਨੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ 
ਅਨੁਪਸਥਿਤੀ ਵਿਚ ਗੁਰੂ-ਪਰਿਵਾਰ ਦੀ ਸੁਖ-ਸੁਵਿਧਾ ਦਾਂ 
ਬਹੁਤ ਧਿਆਨ ਰਖਿਆ। ਜਦੋਂ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ 11 ਜੁਲਾਈ 
1675 ਈ. ਨੂੰ ਸ਼ਹਾਦਤ ਦੇਣ ਲਈ ਦਿੱਲੀ ਵਲ ਪ੍ਰਸਥਾਨ 
ਕੀਤਾ ਤਾਂ ਇਹ ਵੀ ਨਾਲ ਸੀ। ਇਸ ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਜੀ ਸਹਿਤ 
ਗਿ੍‌ਫ਼ਤਾਰ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਅਤੇ ਮੁਸਲਮਾਨ ਨ ਬਣਨ ਦੀ 
ਸੁਰਤ ਵਿਚ 11 ਨਵੰਬਰ 1675 ਈ. ਨੂੰ ਉਬਲਦੀ ਦੇਗ 
ਵਿਚ ਬਿਠਾ ਕੇ ਸ਼ਹੀਦ ਕੀਤਾ ਗਿਆ। ਇਸ ਨੇ ਸਾਰੇ ਦੁਖ 
ਨੂੰ ਗੁਰਬਾਣੀ ਦਾ ਪਾਠ ਕਰਦਿਆਂ ਜਰਿਆ, ਪਰ ਆਪਣੇ 
ਧਰਮ ਵਿਚ ਦ੍ਰਿੜ੍ਹ ਰਿਹਾ। 


ਦਿੱਤ ਸਿੰਘ, ਗਿਆਨੀ (1853-1901 ਈ.) : ਸਿੰਘ 
ਸਭਾ ਲਹਿਰ ਦੇ ਪ੍ਰਮੁਖ ਪ੍ਚਾਰਕ, ਭਾਸ਼ਣਕਾਰ, ਅਤੇ 
ਪੱਤਰਕਾਰ ਗਿਆਨੀ ਦਿੱਤ ਸਿੰਘ ਦਾ ਜਨਮ ਫਤਹਿਗੜ੍ਹ 
ਸਾਹਿਬ ਜ਼ਿਲੂੰ ਦੇ ਪਿੰਡ ਨੰਦਪੁਰ ਕਲੌੜ ਦੇ ਸ. ਦੀਵਾਨ 
ਸਿੰਘ ਦੇ ਘਰ ਮਾਈ ਰਾਮ ਕੌਰ ਦੀ ਕੁੱਖੋਂ 21 ਅਪ੍ਰੈਲ 1853 
ਈ. (ਦੂਜਾ ਸਰੋਤ 1850 ਈ.) ਵਿਚ ਹੋਇਆ। ਇਸ ਦੇ 
ਬਚਪਨ ਦਾ ਨਾਂ ਦਿੱਤਾ ਰਾਮ ਸੀ ਅਤੇ ਰਵਿਦਾਸੀਆ ਜਾਤਿ 
ਨਾਲ ਸੈਬੈਧਿਤ ਸੀ। ਇਸ ਦੇ ਪਿਤਾ ਗੁਲਾਬਦਾਸੀਏ ਮਤ 
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ਦਿੱਤ ਸਿੰਘ, ਗਿਆਨੀ 
ਪ੍ਤਿ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਝੁਕਾਓ ਰਖਦੇ ਸਨ। ਫਲਸਰੂਪ ਇਸ ਨੂੰ ਪਹਿਲਾਂ 
ਸਿੰਘ ਗੁਲਾਬਦਾਸੀਏ ਪਾਸ ਭੇਜਿਆ ਗਿਆ। ਉਸ ਵੇਲੇ 
ਇਸ ਦੀ ਉਮਰ ਨੌਂ ਸਾਲ ਦੀ ਸੀ। ਉਥੇ ਇਸ ਨੇ ਪੰਜ ਗੰਥੀ, 
ਦਸਗੀੰ੍‌ਥੀ, ਬਾਈ ਵਾਰਾਂ, ਭਗਤ ਬਾਣੀ, ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ 
ਦੀ ਬਾਣੀ ਆਦਿ ਦਾ ਅਧਿਐਨ ਕੀਤਾ। ਉਥੇ ਲਗਭਗ ਛੇ 
ਸਾਲ ਰਿਹਾ। ਉਪਰੋਕਤ ਤੋ ਇਲਾਵਾ ਇਸ ਦੌਰਾਨ ਇਸ ਨੇ 


ਨੀਤੀ-ਸ਼ਾਸਤ੍ ਦਾ ਬੋਧ ਵੀ ਪਾਪਤ ਕੀਤਾ। ਹੋਰ ਵਿਦਿਆ 
ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਲਈ ਸੈਤ ਦੇਸਾ ਸਿੰਘ ਗੁਲਾਬਦਾਸੀਏ ਪਾਸ 
ਲਾਹੌਰ ਗਿਆ। ਉਥੇ ਭਾਰਤੀ ਦਰਸ਼ਨ, ਮਿਥਿਹਾਸ ਅਤੇ 
ਕਾਵਿ-ਸ਼ਾਸਤਰ ਦਾ ਡੂੰਘਾ ਅਧਿਐਨ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਛੋਟੀ 
ਸ਼ੁਰੂ ਕਰ ਦਿੱਤੀ। ਇਸ ਦੀ ਬੁੱਧੀ ਬੜੀ ਤੇਜ਼ ਅਤੇ ਬੋਲਾਂ ਵਿਚ 
ਬਹੁਤ ਜੋਰ ਸੀ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਇਹ ਇਕ ਸਫਲ ਗੁਲਾਬਦਾਸੀਆ 
ਪ੍ਰਚਾਰਕ ਬਣ ਗਿਆ। ਉਧਰ ਗੁਲਾਬਦਾਸੀ ਮਤ ਵਾਲਿਆਂ 
ਦਾ ਆਰਯ ਸਮਾਜੀਆਂ ਨਾਲ ਸੈਪਰਕ ਸੀ। ਇਸ ਲਈ ਇਸ 
ਨੂੰ ਵੀ ਆਰਯ ਸਮਾਜ ਦਾ ਪ੍ਰਚਾਰ ਕਰਨਾ ਪਿਆ। ਪਰ 
ਲਾਹੌਰ ਨਿਵਾਸ ਵੇਲੇ ਇਹ ਪੋ . ਗੁਰਮੁਖ ਸਿੰਘ ਦੇ ਸੈਪਰਕ 
ਵਿਚ ਆਇਆ ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਪੇਰਣਾ ਨਾਲ ਸਿੰਘ ਸਭਾ 
ਲਾਹੌਰ ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਹੋ ਗਿਆ। ਇਸ ਨੇ ਸਾਰੀ ਉਮਰ 
ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਦੇ ਉਥਾਨ ਲਈ ਲਗਾ ਦਿੱਤੀ। ਇਸ ਦੇ ਜੀਵਨ 
ਦਾ ਮੁੱਖ ਉਦੇਸ਼ ਸੀ ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਦੇ ਸ਼ੁੱਧ ਸਰੂਪ ਨੂੰ ਨਿਤਾਰ 
ਕੇ ਪੇਸ਼ ਕਰਨਾ ਅਤੇ ਸਿੱਖ ਇਤਿਹਾਸ ਦੀਆਂ ਸ਼ਾਨਦਾਰ . 
ਪਰੈਪਰਾਵਾਂ ਨੂੰ ਇਸ ਢੰਗ ਨਾਲ ਚਿਤਰਨਾ ਕਿ ਉਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ 
ਵਰਤਮਾਨ ਦੀਆਂ ਸਮਸਿਆਵਾਂ ਦਾ ਹਲ ਲਭਿਆ ਜਾ ਸਕੇ। 
ਆਪਣੇ ਉਦੇਸ਼ਾਂ ਦੀ ਪੂਰਤੀ ਲਈ ਇਸ ਨੇ ਪੱਤਰਕਾਰੀ ਨੂੰ 
ਮਾਧਿਅਮ ਬਣਾਇਆ ਅਤੇ ਪ੍ਰੋ. ਗੁਰਮੁਖ ਸਿੰਘ ਨਾਲ ਮਿਲ 
ਕੇ ਸੈਨ 1886 ਈ. 'ਖ਼ਾਲਸਾ ਅਖ਼ਬਾਰ' ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤੀ। ਇਸ 
ਵਿਚ ਹੀ ਛਪਦੀਆਂ ਸਨ। 

ਗਿਆਨੀ ਦਿੱਤ ਸਿੰਘ ਇਕ ਪ੍ਰਭਾਵਸ਼ਾਲੀ 
ਵਕਤਾ ਸੀ। ਇਸ ਦੇ ਭਾਸ਼ਣ ਅਨੇਕ ਸਰੋਤਿਆਂ ਨੂੰ ਸ਼ਰਧਾਲੂ 
ਬਣਾ ਦਿੰਦੇ ਸਨ। ਸ਼ਾਸਤ੍ਰਾਰਥ ਵਿਚ ਵੀ ਇਹ ਬਹੁਤ ਪ੍ਰਬੀਨ 
ਸੀ। ਗੱਲ ਨੂੰ ਦਲੀਲ ਨਾਲ ਪੁਸ਼ਟ ਕਰਕੇ ਇਤਨੀ ਠੁਕ 
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ਦਿੱਤ ਸਿੰਘ, ਗਿਆਨੀ 


ਨਾਲ ਕਹਿੰਦਾ ਸੀ ਕਿ ਵਿਰੋਧੀ ਲੋਕ ਨਿਰੁੱਤਰ ਹੋ ਜਾਂਦੇ 


ਸਨ। ਇਸ ਨੇ ਸੁਆਮੀ ਦਯਾ ਨੰਦ ਨਾਲ ਤਿੰਨ ਵਾਰੀ 
ਸ਼ਾਸਤਾਰਥ ਕਰਕੇ ਉਸ ਨੂੰ ਪਛਾੜਿਆ ਸੀ। ਮੂਲ ਰੂਪ ਵਿਚ 
ਇਹ ਕਵੀ ਸੀ ਅਤੇ ਕਵਿਤਾ ਵਿਚ ਇਸ ਨੇ ਭਾਈ ਸੁਬੇਗ 
ਸਿੰਘ, ਭਾਈ ਮਹਿਤਾਬ ਸਿੰਘ ਮੀਰਾਕੋਟੀਆ, ਭਾਈ ਤਾਰੂ 
ਸਿੰਘ, ਭਾਈ ਬੋਤਾ ਸਿੰਘ, ਭਾਈ ਤਾਰਾ ਸਿੰਘ ਵਾਂ ਆਦਿ 
ਦੇ ਸ਼ਹੀਦੀ ਪ੍ਰਸੰਗ ਲਿਖੇ। ਇਸ ਤੋ ਇਲਾਵਾ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ 
ਦੇਵ ਜੀ, ਗੁਰੁ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ, ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ, 
ਗੁਰੂ ਹਰਿਰਾਇ ਜੀ, ਗੁਰੂ ਹਰਿਕ੍ਰਿਸ਼ਨ ਜੀ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ 
ਸਿੰਘ ਜੀ ਦੇ ਜੀਵਨ-ਚਰਿਤਾਂ ਉਤੇ ਕਲਮ ਆਜ਼ਮਾਈ। 
ਪਰ ਇਸ ਦੀ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਦੇਣ ਉਹ ਵਾਰਤਕ ਰਚਨਾ ਹੈ ਜੋ 
ਸਮਕਾਲੀ ਅਤੇ ਧਾਰਮਿਕ ਵਾਦ-ਵਿਵਾਦ ਤੋਂ ਪੈਦਾ ਹੋਈਆਂ 
ਸਮਸਿਆਵਾਂ ਦੇ ਸਮਾਧਾਨ ਲਈ ਲਿਖੀ ਗਈ ਸੀ। ਇਸ 
ਹਨ। ਇਸ ਦੀਆਂ ਕੁਝ ਉੱਲੇਖਯੋਗ ਪੁਸਤਕਾਂ ਹਨ--ਦੰਭ 
ਬਿਦਾਰਨ, ਦੁਰਗਾ ਪ੍ਰਬੋਧ, ਪੰਥ ਪ੍ਰਬੋਧ, ਰਾਜ ਪ੍ਰਬੋਧ, ਮੇਰਾ 
ਤੇ ਸਾਧੁ ਦਯਾਨੰਦ ਦਾ ਸੈਬਾਦ, ਨਕਲੀ ਸਿੱਖ ਪ੍ਰਬੋਧ, ਪੰਥ 
ਸੁਧਾਰ ਬਿਲੈ ਪੱਤਰ। 

ਇਸ ਦੀ ਸਸ਼ਕਤ ਪ੍ਚਾਰ ਮੁਹਿੰਮ ਨੇ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ 
ਸਿੰਘ ਸਭਾ ਦੇ ਸਨਾਤਨੀ ਧੜੇ ਨੂੰ ਹਲੂਣ ਦਿੱਤਾ। ਇਸ ਨੇ 
“ਸਵਪਨ ਨਾਟਕ?” ਨਾਂ ਦੀ ਪੁਸਤਕ ਲਿਖ ਕੇ ਸਿੰਘ ਸਭਾ 
ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ ਦੇ ਮੁਖੀਆਂ ਦੀ ਖ਼ੂਬ ਖਿਲੀ ਉਡਾਈ । ਫਲਸਰੂਪ, 
ਸੈਨ 1887 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਨੂੰ ਉਸ ਧੜੇ ਨੇ ਅਕਾਲ ਤਖ਼ਤ , 
ਦਰਬਾਰ ਸਾਹਿਬ, ਬਾਬਾ ਅੱਟਲ, ਝੰਡਾ ਬੁਗਾ ਅਤੇ ਸ਼ਹੀਦਰੀਜ 
ਦੇ ਪੁਜਾਰੀਆਂ ਦੁਆਰਾ ਹੁਕਮਨਾਮਾ ਜਾਰੀ ਕਰਵਾ ਕੇ ਪੰਥ 


ਤੋਂ ਛੇਕ ਦਿੱਤਾ। ਇਸ ਉਤੇ ਬਾਵਾ ਉਦੈ ਸਿੰਘ ਬੇਦੀ ਨੇ 
ਮਾਨਹਾਨੀ ਦਾ ਮੁਕੱਦਮਾ ਚਲਾਇਆ। ਲਗਭਗ ਇਕ ਸਾਲ . 
ਮੁਕੱਦਮਾ ਚਲਿਆ ਅਤੇ ਅੰਤ ਵਿਚ ਹਰ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀ ਸਜ਼ਾ 


ਤੋਂ ਮੁਕਤ ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। ਪਰ ਇਸ ਦੌਰਾਨ 'ਖ਼ਾਲਸਾ 
ਅਖ਼ਬਾਰ! ਬੈਦ ਹੋ ਗਿਆ। ਕਾਫ਼ੀ ਮਾਲੀ ਸੈਕਟ ਵਿਚੋਂ ਲੈਘਣਾ 
ਪਿਆ। ਮਹਾਰਾਜਾ ਨਾਭਾ ਦੀ ਮਾਇਕ ਸਹਾਇਤਾ ਨਾਲ 
ਅਖਬਾਰ ਫਿਰ ਜਾਰੀ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਅਤੇ ਦਿੱਤ ਸਿੰਘ ਨੇ 
ਬੜੀ ਦਲੇਰੀ ਨਾਲ ਵਿਰੋਧੀਆਂ ਦੇ ਪ੍ਚਾਰ ਦਾ ਖੰਡਨ ਕੀਤਾ। 

ਸੈਨ 1887 ਈ. ਵਿਚ ਕਪੂਰਥਲਾ ਦੇ ਕੰਵਰ 
ਬਿਕੁਮਾ ਸਿੰਘ ਦੇ ਦੇਹਾਂਤ ਨਾਲ ਲਾਹੌਰ ਸਿੰਘ ਸਭਾ ਨੂੰ 
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ਕਾਫ਼ੀ ਧੱਕਾ ਲਗਾ, ਪਰ ਫਿਰ ਵੀ ਇਸ ਦੇ ਆਗੂ ਸੈਭਲ 
ਗਏ। ਇਸ ਤੋਂ ਬਾਦ ਸੈਨ 1895 ਈ. ਵਿਚ ਸਰ ਅਤਰ 
ਸਿੰਘ ਭਦੌੜ ਅਤੇ ਸੈਨ 1896 ਈ. ਵਿਚ ਪ੍ਰੌਫੈਸਰ ਗੁਰਮੁਖ 
ਸਿੰਘ ਦੇ ਗੁਜ਼ਰਨ ਨਾਲ ਇਸ ਸਭਾ ਦੇ ਹਾਲਾਤ ਨਿਘਰਦੇ 
ਗਏ ਅਤੇ 6 ਸਤੰਬਰ 1901 ਈ. ਨੂੰ ਧਰਮ-ਸੁਧਾਰ ਲਈ 
ਜੁਝਦਿਆਂ ਗਿਆਨੀ ਦਿੱਤ ਸਿੰਘ ਦਾ ਜਿਗਰ ਦੀ ਬੀਮਾਰੀ 
ਕਾਰਣ ਦੇਹਾਂਤ ਹੋ ਗਿਆ। ਇਸ ਦੇ ਚਲਾਣੇ ਨਾਲ ਪੰਥ ਦਾ 
ਇਕ ਸਿਰਮੌਰ ਪ੍ਰਚਾਰਕ ਅਤੇ ਪ੍ਰ ਵਕਤਾ ਪਿੜੋ` ਨਿਕਲ 
ਹੋ ਗਈ। 

ਇਸ ਨੇ 50 ਵਰ੍ਹਿਆਂ ਦੀ ਉਮਰ ਵਿਚ ਵੀ ਸਿੱਖ 
ਪੰਥ ਦੇ ਸੁਧਾਰ ਅਤੇ ਵਿਕਾਸ ਲਈ ਇਤਨਾ ਕੌਮ ਕੀਤਾ 
ਜਿਸ ਦੀ ਇਕ ਸੰਸਥਾ ਪਾਸੋਂ ਵੀ ਆਸ ਨਹੀਂ ਕੀਤੀ ਜਾ 
ਸਕਦੀ। ਇਸ ਦੇ ਚਲਾਣੇ ਤੋ ਬਾਦ ਕੁਝ ਸਮਾਰਕ ਸਥਾਪਿਤ 
ਕਰਨ ਦਾ ਉੱਦਮ ਕੀਤਾ ਗਿਆ। ਇਸ ਦੇ ਵਿਅਕਤਿਤਵ 
ਦੀ ਘਾਟ ਨੂੰ ਮਹਿਸੂਸ ਕਰਦਿਆਂ ਇਕ ਕਵੀ ਨੇ ਲਿਖਿਆ 
ਸੀ : 

ਝਕਾ ਜਾਵੇ ਧੌਣ ਵੱਡੇ ਵੱਡੇ ਅ/ਭਿਆਨਾਂ ਦੀ 
ਸ਼ੱਤਾੰ ਹੋਈ ਘੂਕਾ ਕੰਮ ਆਣ ਕੇ ਜਗਾਈ ਜੀਹਨੰ, 

ਅਜ ਤਕ ਧੰਮ ਪਈ ਹੋਈ ਜਿਹਦਾ ਕਾਨ ਦੀ/ 

ਆਈ ਅਜ ਯਾਦ ਉਸ /ਸੰਘ ਸਭਾ ਬਾਨੀ ਦਾ/ 
ਡਾਵੇ' ਉਹ ਦਾ ਪਾਈ ਨਾ ਕਦਰ ਪੁਗੀ ਪੰਥ ਨੇ ਹੈ, 

ਡਾਸ਼ੈ ਅਜ਼ ਲੌੜ ਫੇਰ ਦਿਤ /ਸੰਘ /ਗਿਆਨਾ ਦੀ / 


ਦਿਨ-ਰੈਣਿ ਮਹਲਾ ੫ (ਬਾਣੀ) : ਗੁਰੂ ਰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੇ 


ਮਾਝ ਰਾਗ ਵਿਚ ਸੈਕਲਿਤ ਚਾਰ ਪਦਿਆਂ ਦੀ ਇਸ ਨਿੱਕੀ 
ਜਿਹੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਜਿਗਿਆਸੂ 


ਨੂੰ ਸੈਬੋਧਨ ਕਰਦਿਆਂ ਉਪਦੇਸ਼ ਦਿੱਤਾ ਹੈ ਕਿ ਦਿਨ-ਰਾਤ 


ਵਿਚ ਮਨੁੱਖ ਨੂੰ ਉਹ ਕੰਮ ਕਰਨੇ ਚਾਹੀਦੇ ਹਨ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਨਾਲ 
ਉਸ ਦਾ ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਭਵਿਸ਼ ਸੁਧਰੇ। ਉਦੇ' ਕਰਮ- 
ਕਾਂਡੀਆਂ ਨੇ ਲੋਕ-ਜੀਵਨ ਵਿਚ ਦਿਨ ਅਤੇ ਰਾਤ ਨੂੰ ਕੀਤੇ 
ਜਾਣ ਵਾਲੇ ਕਰਮਾਂ ਬਾਰੇ ਕਈ ਭਰਮ ਫੈਲਾਏ ਹੋਏ ਸਨ। 
ਇਨ੍ਹਾਂ ਭਰਮਾਂ ਤੋਂ ਮਨੁੱਖ ਨੂੰ ਕਢਣ ਲਈ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਲੋਕ- 
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ਦਿੱਲੀ 
ਕਲਿਆਣ ਤੋਂ ਪ੍ਰੋਰਿਤ ਹੋ ਕੇ ਇਹ ਰਚਨਾ ਕੀਤੀ। 
ਇਸ ਵਿਚ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਸਰੂਪ ਅਤੇ ਸੈਤ-ਸੇਵਾ 
ਦੇ ਲਾਭ ਉਤੇ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਰੂਪ ਵਿਚ ਚਾਨਣਾ ਪਾਇਆ ਗਿਆ 
ਹੈ। ਅਸਲ ਵਿਚ, ਜੋ ਲੋਗ ਦਿਨ-ਰਾਤ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ 
ਆਰਾਧਨਾ ਕਰਦੇ ਹਨ, ਉਨ੍ਹਾਂ ਉਤੋਂ ਨਿਛਾਵਰ ਹੋਣਾ ਹੀ 
ਸ੍ਰੇਸ਼ਠ ਕਰਨੀ ਹੈ--/ਦਨ ਨੈੱਟ /ਜ ਪਭ ਕੰਓਂ ਸ਼ੋਵਦੇ ਤਿਨ 
ਕੰ ਸ਼ਦਾ ਬਲਿਹਾਰ/ (ਗੁ.ਗੰ.137)। ਇਨ੍ਹਾਂ ਚੌਹਾਂ ਪਦਿਆਂ 
ਦੀ ਤੁਕ-ਗਿਣਤੀ ਕੁਮਵਾਰ 9,10,8 ਅਤੇ 9 ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ 
ਦੀ ਭਾਸ਼ਾ ਬੜੀ ਸਰਲ ਅਤੇ ਪ੍ਰੈਰਣਾ-ਦਾਇਕ ਹੈ। 


ਦਿੱਲੀ (ਮਹਾਨਗਰ) : ਦਿੱਲੀ ਤੋਂ ਭਾਵ ਹੈ “ਪੁਰਾਣੀ ਦਿੱਲੀ”। 
ਨਵੀਂ ਦਿੱਲੀ ਤਾਂ ਸੈਨ 1912 ਈ. ਵਿਚ ਸਰਕਾਰੀ ਦਫ਼ਤਰਾਂ 
ਅਤੇ ਕਰਮਚਾਰੀਆਂ ਦੇ ਰਹਿਣ ਲਈ ਬਣਨੀ ਸ਼ੁਰੂ ਹੋਈ, 
ਜਦੋਂ ਅੰਗ੍ਰੇਜ਼ ਸਰਕਾਰ ਨੇ ਕਲਕੱਤਾ ਦੀ ਥਾਂ ਦਿੱਲੀ ਨੂੰ 
ਰਾਜਧਾਨੀ ਬਣਾਉਣ ਦਾ ਫ਼ੈਸਲਾ ਕੀਤਾ। 

ਇਸ ਦਾ “ਦਿੱਲੀ” ਨਾਂ ਕਿਵੇਂ ਪਿਆ, ਇਸ ਬਾਰੇ 
ਕੋਈ ਤੱਥ ਆਧਾਰਿਤ ਕਥਨ ਉਪਲਬਧ ਨਹੀਂ ਹੈ। ਮਹਾਨ- 
ਕੌਸ਼ਕਾਰ ਅਨੁਸਾਰ ਮਯੂਰਵੇਸ਼ ਦੇ ਰਾਜਾ ਦਿਲੂ ਨੇ ਇਸ ਨੂੰ 
“ਦਿੱਲੀ” ਨਾਂ ਦਿੱਤਾ।“ਦਸਮ-ਗੀ੍‌ਥ” ਵਿਚ ਸੈਕਲਿਤ ਪਹਿਲੀ 
,ਫ਼ਾਰਸੀ ਹਕਾਇਤ (ਛੰਦਾਂਕ 29) ਵਿਚ ਛੋਲਿਆਂ ਦੀ ਦਾਲ 
ਤੋਂ ਇਸ ਨੂੰ ਵਿਕਸਿਤ ਹੋਇਆ ਲਿਖਿਆ ਹੈ। 

ਪੁਰਾਤਨ ਦਿੱਲੀ ਮੂਲ ਰੂਪ ਵਿਚ ਸੱਤ ਬਸਤੀਆਂ 
ਦਾ ਸਮੁੱਚ ਹੈ ਜੋ ਭਿੰਨ ਭਿੰਨ ਸਮਿਆਂ ਵਿਚ ਵਿਭਿੰਨ 
ਹੁਕਮਰਾਨਾਂ ਨੇ ਵਸਾਈਆਂ ਸਨ। ਪਹਿਲਾਂ ਇਥੇ ਪਾਂਡਵਾਂ 
ਦੀ ਰਾਜਧਾਨੀ ਇਦਰਪ੍ਸਥ ਰਹੀ ਸੀ ਜਿਸ ਉਤੇ ਵਖ ਵਖ 
ਕਾਲਾਂ ਵਿਚ ਮੌਰੀਆਂ ਵੈਸ਼ ਦੇ ਰਾਜਿਆਂ, ਮਥੁਰਾ ਦੇ ਰਾਜਿਆਂ, 
ਆਦਿ ਨੇ ਰਾਜ ਕੀਤਾ। ਪਰ ਦਿੱਲੀ ਦੀ ਪਹਿਲੀ ਬਸਤੀ 
ਯਾਰ੍ਹਵੀਂ ਸਦੀ ਵਿਚ ਲਾਲ-ਕੋਟ ਦੇ ਨੇੜੇ-ਤੇੜੇ ਤੋਮਰ 
ਰਾਜਪੂਤਾਂ ਨੇ ਵਸਾਈ ਸੀ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ ਹੀ.ਸੂਰਜਪਾਲ ਨਾਂ 
ਦੇ ਸ਼ਾਸਕ ਦੇ ਸੂਰਜਕੁੰਡ ਦਾ ਨਿਰਮਾਣ ਵੀ ਕਰਵਾਇਆ ਜੋ 
ਹੁਣ ਤੁਗ਼ਲਕਾਬਾਦ ਦੇ ਨੇੜੇ ਦੱਖਣ ਦਿਸ਼ਾ ਵਿਚ ਹੈ। ਤੋਮਰ 
ਨਾਂ ਦਾ ਕਿਲ੍ਹਾ ਬਣਵਾ ਕੇ ਇਸ ਨੂੰ ਵਿਸਤਾਰ ਦਿੱਤਾ। 
ਗ਼ੁਲਾਮ ਵੈਸ਼ੀ ਕੁਤੁਬੁੱਦੀਨ ਐਬਕ ਨੇ ਲਾਲ-ਕੋਟ ਦੇ ਮੰਦਿਰਾਂ 
ਨੂੰ ਢਵਾ ਕੇ ਕੁਤੁਬਮੀਨਾਰ ਵਾਲੀ ਥਾਂ ਕੋਲ 'ਕੁਵੱਤਲ 
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ਦਿੱਲੀ 
ਇਸਲਾਮ” ਮਸਜਿਦ ਤਾਮੀਰ ਕਰਵਾਈ। ਖ਼ਿਲਜੀ ਵੌਸ਼ੀ 
ਅਲਾਉੱਦੀਨ ਨੇ ਇਸ ਮਸਜਿਦ ਦਾ ਵਿਸਤਾਰ ਕੀਤਾ ਅਤੇ 
ਹੌਜ਼-ਖ਼ਾਸ ਦਾ ਨਿਰਮਾਣ ਕਰਵਾਇਆ। ਇਹ ਦਿੱਲੀ ਦੀ 
ਦੂਜੀ ਬਸਤੀ ਮੰਨੀ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। 

ਤੁਗ਼ਲਕ ਵੰਸ਼ ਦੇ ਗਿਆਸੁੱਦੀਨ (ਰਾਜ-ਕਾਲ 
1320-25 ਈ.) ਨੇ ਤੁਗ਼ਲਕਾਬਾਦ ਨਾਂ ਦਾ ਨਗਰ 
ਵਸਾਇਆ। ਇਸ ਨੂੰ ਦਿੱਲੀ ਦੀ ਤੀਜੀ ਬਸਤੀ ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ 
ਹੈ। ਇਸ ਤੋਂ ਬਾਦ ਮੁਹੈਮਦ ਤੁਗ਼ਲਕ ਨੇ ਜਹਾਂਪਨਾਹ ਨਾਂ ਦੀ 
ਚੌਥੀ ਬਸਤੀ ਬਣਵਾਈ। ਇਸ ਦੇ ਉੱਤਰਾਧਿਕਾਰੀ ਫ਼ਿਰੋਜ਼ਸ਼ਾਹ 
ਤੁਗ਼ਲਕ ਨੇ ਫ਼ਿਰੋਜ਼ਾਬਾਦ ਨਾਂ ਦੀ ਪੰਜਵੀਂ ਬਸਤੀ ਦੀ 
ਸਥਾਪਨਾ ਕਰਵਾਈ। ਇਹ ਹੁਣ ਕੋਟਲਾ ਫਿਰੋਜ਼ਸ਼ਾਹ ਦੇ ਨਾਂ 
ਨਾਲ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਹੈ। ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ ਕੇਵਲ ਤੁਗ਼ਲਵੀਸ਼ ਨੇ ਦਿੱਲੀ 
ਦੀਆਂ ਤਿੰਨ ਬਸਤੀਆਂ ਬਣਵਾਈਆਂ ਸਨ। 
ਕੋਲ ਦੀਨ-ਪਨਾਹ ਨਾਂ ਦੀ ਇਕ ਨਵੀਂ ਬਸਤੀ ਬਣਵਾਈ 
ਜਿਸ ਨੂੰ ਸ਼ੇਰਸ਼ਾਹ ਸੂਰੀ ਨੇ ਢਵਾ ਕੇ 'ਪੁਰਾਣਾ ਕਿਲ੍ਹਾਂ” ਨਾਂ 
ਨਾਲ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਛੇਵੀਂ ਬਸਤੀ ਕਾਇਮ ਕੀਤੀ। ਮੁਗ਼ਲ ਬਾਦਸ਼ਾਹ 
ਅਕਬਰ ਨੇ ਦਿੱਲੀ ਦੀ ਥਾਂ ਆਗਰੇ ਨੂੰ ਆਪਣੀ ਰਾਜਧਾਨੀ 
ਬਣਾਇਆ, ਪਰ ਸ਼ਾਹਜਹਾਂ (ਰਾਜ-ਕਾਲ 1626-57 ਈ.) 
ਨੇ ਆਗਰਾ ਦੀ ਥਾਂ ਦਿੱਲੀ ਨੂੰ ਰਾਜਧਾਨੀ ਬਣਾਉਣ ਦਾ 
`ਤੇ ਸ਼ਾਹਜਹਾਨਾਬਾਦ ਨਾਂ ਦਾ ਨਗਰ ਵਸਾਇਆ। ਇਸ 
ਨਗਰ ਦੀ ਨੀਂਹ 16 ਅਪ੍ਰੈਲ 1639 ਈ. ਨੂੰ ਰੱਖੀ ਗਈ ਅਤੇ 
ਨੌਂ ਸਾਲ ਬਾਦ ਇਸ ਦੀ ਉਸਾਰੀ ਖ਼ਤਮ ਹੋਈ। ਇਹ ਸੱਤਵੀਂ 
ਦਿੱਲੀ ਕਰਕੇ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਹੈ। ਸ਼ਾਹਜਹਾਨਾਬਾਦ ਨਾਂ ਬਹੁਤ 
ਪ੍ਰਚਲਿਤ ਨ ਹੋ ਸਕਿਆ ਅਤੇ ਦਿੱਲੀ ਦਾ ਨਾਂ ਆਖ਼ਿਰ ਦਿੱਲੀ 
ਹੀ ਰਿਹਾ। ਲਾਲ ਕਿਲ੍ਹਾ, ਜਾਮਾ ਮਸਜਿਦ ਆਦਿ ਹੋਰ ਵੀ 
ਕਈ ਇਮਾਰਤਾਂ ਸ਼ਾਹਜਹਾਂ ਨੇ ਬਣਵਾਈਆਂ। ਔਰੈਗਜ਼ੇਬ 
ਤੋਂ ਬਾਦ ਜਦੋਂ ਬਾਹਰੋਂ ਹਮਲਾਵਰ ਆਉਂਦੇ ਸਨ ਤਾਂ ਉਨ੍ਹਾਂ 
ਦਾ ਨਿਸ਼ਾਨਾ ਕੇਵਲ ਦਿੱਲੀ ਜਿਤਣਾ ਹੀ ਹੰਦਾ ਸੀ। ਕੋਈ 
ਇਥੋਂ ਤਕ ਪਹੁੰਚ ਜਾਂਦਾ, ਕੋਈ ਵਾਪਸ ਚਲਾ ਜਾਂਦਾ। ਕੋਈ 
ਇਸ ਨੂੰ ਜਿਤ ਕੇ ਵੀ ਲੁਟ ਮਾਰ ਕਰਨ ਉਪਰੈਤ ਜਾਂ ਨਜ਼ਰਾਨਾ 
ਲੈ ਕੇ ਪਰਤ ਜਾਂਦੇ। ਅਹਿਮਦ ਸ਼ਾਹ ਦੁਰਾਨੀ ਅਤੇ ਨਾਦਰਸ਼ਾਹ 
ਨੇ ਦਿੱਲੀ ਨੂੰ ਜਿਤ ਕੇ ਵੀ ਇਥੇ ਰਾਜ ਨ ਕੀਤਾ। 
ਧਿਆਨ ਪੂਰਵਕ ਵੇਖਿਆ ਜਾਏ ਤਾਂ ਲਾਲ ਕਿਲ੍ਹੇ 
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ਦਿੱਲੀ 
ਤੋਂ ਲੈ ਕੇ ਤੁਗ਼ਲਕਾਬਾਦ ਅਤੇ ਕੁਤੁਬ-ਮੀਨਾਰ ਤਕ ਪੁਰਾਣੀ 
ਦਿੱਲੀ ਦੇ ਖੰਡਰਾਤ ਪਸਰੇ ਹੋਏ ਹਨ ਕਿਉਂਕਿ ਇਸ ਸਾਰੇ 
ਖੇਤਰ ਵਿਚ ਕਿਲ੍ਹਿਆਂ, ਮਸਜਿਦਾਂ, ਮਕਬਰਿਆਂ ਦੇ ਖੰਡਰ 
ਇਸ ਗੱਲ ਦੀ ਗਵਾਹੀ ਦਿੰਦੇ ਹਨ ਕਿ ਬਹੁਤ ਸਾਰੇ ਸ਼ਾਸਕਾਂ 
ਨੇ ਦਿੱਲੀ ਨੂੰ ਆਪਣੀ ਰਾਜਧਾਨੀ ਬਣਾਈ ਰਖਿਆ। ਮੁਗ਼ਲ 
ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਅਕਬਰ ਅਤੇ ਜਹਾਂਗੀਰ ਦੇ ਰਾਜਕਾਲ ਵੇਲੇ ਇਸ 
ਦਾ ਮਹੱਤਵ ਕੁਝ ਘਟਿਆ ਜਾਂ ਫਿਰ ਅੰਗ੍ੇਜ਼ਾਂ ਦੇ ਰਾਜ-ਕਾਲ 
ਵੇਲੇ ਜਦੋਂ' ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਕਲਕੱਤਾ ਨੂੰ ਰਾਜਧਾਨੀ ਬਣਾਇਆ 
ਹੋਇਆ ਸੀ।ਸੈਨ 1912 ਈ. ਤੋਂ ਇਸ ਨੇ ਫਿਰ ਤੋਂ ਰਾਜਧਾਨੀ 
ਬਣਨ ਦਾ ਗੌਰਵ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰ ਲਿਆ ਸੀ। 
ਦੀਆਂ ਕਈ ਘਟਨਾਵਾਂ ਦਾ ਸੈਬੈਧ ਸਿੱਖ ਇਤਿਹਾਸ ਨਾਲ 
ਵੀ ਰਿਹਾ ਹੈ। ਇਥੇ ਗੁਰੂ ਹਰਿਕ੍ਰਿਸ਼ਨ ਜੀ ਜੋਤੀ ਜੋਤਿ ਸਮਾਏ 
ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਨੂੰ ਚਾਂਦਨੀ ਚੌਕ ਵਿਚ ਸ਼ਹੀਦ 
ਕੀਤਾ ਗਿਆ। ਬੰਦਾ ਬਹਾਦਰ ਅਤੇ ਉਸ ਦੇ ਹੋਰ ਕੈਦੀ- 
ਸਾਥੀਆਂ ਨੂੰ ਵੀ ਇਸ ਨਗਰ ਵਿਚ ਆਪਣਾ ਬਲਿਦਾਨ 
ਦੇਣਾ ਪਿਆ। ਇਸ ਨਗਰ ਵਿਚ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸੀਸ-ਰੀਜ, 
ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਰਕਾਬਰੰਜ, ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਬੰਗਲਾ ਸਾਹਿਬ, 
ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਬਾਲਾ ਸਾਹਿਬ, ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਮੋਤੀ-ਬਾਗ਼, 
ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਦਮਦਮਾ ਸਾਹਿਬ, ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਮਾਤਾ ਸੁੰਦਰੀ 
ਜੀ, ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਮਜਨੂੰ ਟਿੱਲਾ, ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਨਾਨਕ 
ਪਿਆਉ ਆਦਿ (ਵਿਸਤਾਰ ਲਈ ਵੇਖੋ “ਦਿੱਲੀ ਦੇ ਗੁਰੂ- 
ਧਾਮ?) ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਹਨ। 11 ਮਾਰਚ 1783 ਈ. ਨੂੰ 
__ ਕਰੋੜੀਆ ਮਿਸਲ ਦੇ ਜੱਥੇਦਾਰ ਬਘੇਲ ਸਿੰਘ (ਵੇਖੋ) ਨੇ ਅਨੇਕ 
ਮਿਸਲਾਂ ਦੇ ਸਰਦਾਰਾਂ ਸਹਿਤ 30 ਹਜ਼ਾਰ ਘੋੜ- ਸਵਾਰਾਂ ਦੀ 
ਪ੍ਰਾਪਤ ਕੀਤੀ ਅਤੇ ਗੁਰੁ-ਧਾਮਾਂ ਦੀ ਉਸਾਰੀ ਕਰਵਾ ਕੇ 
ਦਸੈਬਰ 1783 ਈ. ਵਿਚ ਪੰਜਾਬ ਵਲ ਪਰਤ ਆਇਆ। 
ਪੰਜਾਬ ਵਿਚ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸੁਧਾਰ ਲਹਿਰ ਦੇ 
ਚਲਣ ਤਕ ਦਿੱਲੀ ਦੇ ਗੁਰੂ-ਧਾਮਾਂ ਦੀ ਸੇਵਾ-ਸੈਭਾਲ ਮਹੇਤਾਂ 
ਦੁਆਰਾ ਹੁੰਦੀ ਆ ਰਹੀ ਸੀ, ਜੋ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਇਕ ਪ੍ਰਕਾਰ ਨਾਲ 
ਪੁਸ਼ਤੈਨੀ ਅਧਿਕਾਰ ਬਣਾ ਲਿਆ ਸੀ। ਸਭ ਤੋ ਪਹਿਲਾਂ 
ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸੀਸ ਗੈਜ ਦੇ ਮਹੈਤ ਹਰੀ ਸਿੰਘ ਨੇ 19 ਦਸੈਬਰ 
1922 ਈ. ਨੂੰ ਇਹ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸ਼੍ਰੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ 
ਪ੍ਬੰਧਕ ਕਮੇਟੀ ਦੇ ਹਵਾਲੇ ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਅਤੇ ਉਸ ਤੋ ਬਾਦ 
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ਦਿੱਲੀ ਸਿੱਖ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਬੰਧਕ ਕਮੇਟੀ 
ਬਾਕੀ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਵੀ ਸ਼ਰੋਮਣੀ ਕਮੇਟੀ ਨੂੰ ਦੇ ਦਿੱਤੇ ਗਏ। 
ਹੁਣ ਇਨ੍ਹਾਂ ਗੁਰੂ-ਧਾਮਾਂ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ “ਦਿੱਲੀ ਸਿੱਖ 
ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਬੰਧਕ ਕਮੇਟੀ” (ਵੇਖੋ) ਕਰਦੀ ਹੈ। 


ਦਿੱਲੀ ਸਿੱਖ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਬੰਧਕ ਕਮੇਟੀ : ਪੰਜਾਬ 
ਵਿਚ ਸਿੱਖ ਗੁਰੂ-ਧਾਮਾਂ ਨੂੰ ਵਿਲਾਸੀ ਮਹੰਤਾਂ ਤੋਂ ਮੁਕਤ 
ਕਰਾਉਣ ਲਈ ਜੋ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸੁਧਾਰ ਲਹਿਰ ਚਲੀ ਅਤੇ 
ਜਿਸ ਨੂੰ ਸੈਚਾਲਿਤ ਕਰਨ ਲਈ 'ਸ਼੍ਰੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ 
ਪ੍ਬੈਧਕ ਕਮੇਟੀ” ਦੀ 15 ਨਵੰਬਰ 1920 ਨੂੰ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ 
ਵਿਚ ਸਥਾਪਨਾ ਹੋਈ, ਉਸ ਦੇ ਪ੍ਰਭਾਵ ਖੇਤਰ ਦਾ ਵਿਸਤਾਰ 
ਦਿੱਲੀ ਤਕ ਹੋਇਆ ਅਤੇ ਸੈਨ 1923 ਈ. ਵਿਚ ਦਿੱਲੀ 
ਗਏ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਗੁਰੂ-ਧਾਮਾਂ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਲਈ ਲ੍ਰੋਮਣੀ ਕਮੇਟੀ 
ਦੀ ਸਰਪ੍ਰਸਤੀ ਅਧੀਨ 11 ਮੈਂਬਰਾਂ ਦੀ ਇਕ “ਦਿੱਲੀ 


ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਬੰਧਕ ਕਮੇਟੀ” ਬਣਾਈ ਗਈ। 


ਸੈਨ 1947 ਈ. ਵਿਚ ਹੋਈ ਪੰਜਾਬ ਦੀ ਵੈਡ ਦੇ 
ਦਿੱਲੀ ਵਿਚ ਆ ਵਸੇ। ਹੌਲੀ ਹੌਲੀ “ਦਿੱਲੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ 
ਪ੍ਰਬੈਧਕ ਕਮੇਟੀ” ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਵਿਗੜ ਗਈ। ਧੜੇਬੋਦੀ, 
ਮੁਕੱਦਮੇਬਾਜ਼ੀ ਅਤੇ ਲੜਾਈ ਝਗੜੇ ਸ਼ੁਰੂ ਹੋ ਗਏ।ਸੈਨ 1971 
ਈ. ਵਿਚ ਹਿੰਦ ਸਰਕਾਰ ਨੇ ਇਕ ਆਰਡੀਨੈਂਸ ਰਾਹੀਂ ਪੰਜ 
ਮੈਂਬਰਾਂ ਦਾ ਇਕ ਬੋਰਡ ਬਣਾ ਦਿੱਤਾ। ਬਾਦ ਵਿਚ ਉਸ 
ਆਰਡੀਨੈਂਸ ਦੀ ਥਾਂ ਦਿੱਲੀ ਸਿੱਖ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਐਕਟ, 1971 
ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ। ਇਸ ਐਕਟ ਦੀ ਲੋਅ ਵਿਚ ਸੈਨ 1974 
ਈ. ਵਿਚ “ਦਿੱਲੀ ਸਿੱਖ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਮੈਨੇਜਮੈਂਟ ਕਮੇਟੀ” 
ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਹੋਈ। ਸਿੱਖਾਂ ਦੁਆਰਾ ਨਿਰਵਾਚਿਤ ਇਸ 
ਕਮੇਟੀ ਦਾ ਕਾਰਜ-ਕਾਲ ਚਾਰ ਸਾਲਾਂ ਦਾ ਨਿਸਚਿਤ ਕੀਤਾ 
ਗਿਆ। ਇਸ ਕਮੇਟੀ ਦਾ ਮੁੱਖ ਉਦੇਸ਼ ਦਿੱਲੀ ਦੇ ਨੌਂ 
ਇਤਿਹਾਸਿਕ ਗੁਰੂ-ਧਾਮਾਂ (ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸੀਸ ਗੰਜ, 
ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਰਕਾਬ ਰੀਜ, ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਮਜਨੂੰ ਟਿੱਲਾ, 
ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਬਾਲਾ ਸਾਹਿਬ, ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਮੋਤੀ ਬਾਗ, 
ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਦਮਦਮਾ ਸਾਹਿਬ, ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਮਾਤਾ ਸੁੰਦਰੀ _ 
ਜੀ) ਅਤੇ ਪੰਜ ਹੋਰ ਪ੍ਰਮੁਖ ਗੁਰਦੁਆਰਿਆਂ (ਗੁਰਦੁਆਰਾ 


ਹੈ `ਤੇ ” 
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-ਧੀਰਜ, ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪੀਪਲ ਮਹਾਦੇਵ ਅਤੇ ਗੁਰਦੁਆਰਾ 
ਧੱਕਾਧੀਰਪੁਰ) ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਕਰਨੀ ਹੈ, ਤਾਂ ਜੋ ਉਹ ਸਿੱਖ 
ਧਰਮ, ਸਭਿਆਚਾਰ, ਮਰਯਾਦਾ, ਦੇ ਪ੍ਰ੍‌ਰਣਾਦਾਇਕ ਕੇਂਦਰ 
ਬਣ ਸਕਣ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਗੁਰਦੁਆਰਿਆਂ ਦੀ ਆਮਦਨ ਨਾਲ ਚਾਰ 
ਕਾਲਜ, 11 ਸਕੂਲ, ਇਕ ਟੈਕਨੀਕਲ ਟ੍ਰੇਨਿੰਗ ਇਸਟੀਚਿਊਟ, 
ਇਕ ਹਸਪਤਾਲ ਆਦਿ ਨੂੰ ਚੈਗੀ ਤਰ੍ਹਾਂ ਚਲਾਉਣਾ ਹੈ। ਇਸ 
ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ, ਗੁਰਦੁਆਰਿਆਂ ਦੀ ਜਾਇਦਾਦ ਦੀ ਦੇਖ-ਭਾਲ 
ਵੀ ਕਰਨੀ ਹੈ। ਸਮੁੱਚੇ ਤੌਰ `ਤੇ ਇਸ ਪ੍ਰਬੱਧਕ ਕਮੇਟੀ ਦੀ 
ਕਰਤੱਵ ਹੈ-ਸਿੱਖ ਸਮਾਜ ਦੀ ਉੱਨਤੀ, ਪੰਜਾਬੀ ਭਾਸ਼ਾ 
ਦਾ ਵਿਕਾਸ ਅਤੇ ਗੁਰਮੁਖੀ ਲਿਪੀ ਦਾ ਪ੍ਚਲਨ। 

ਇਸ ਕਮੋਟੀ ਵਿਚ ਕੁਲ 55 ਮੈਂਬਰ ਹਨ, ਜਿਨ੍ਹਾਂ 
ਵਿਚ 46 ਦਿੱਲੀ ਦੇ ਸਿੱਖਾਂ ਦੁਆਰਾ ਨਿਰਵਾਚਿਤ ਅਤੇ 2 
ਨਾਮਜ਼ਦ ਹੁੰਦੇ ਹਨ। ਨੌ ਨਾਮਜ਼ਦਾਂ ਵਿਚੋਂ ਦੋ ਦਿੱਲੀ ਦੀਆਂ 
ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਦਾ, ਚਾਰ ਤਖ਼ਤ ਸਾਹਿਬਾਂ ਦੇ ਅਤੇ ਦੋ ਦਿੱਲੀ ਦੇ 
ਪਤਵੈਤਿਆਂ ਵਿਚੋਂ ਹੁੰਦੇ ਹਨ। ਇਸ ਕਮੇਟੀ ਦੇ ਕਾਰਜ-ਕਾਰੀ 
ਬੋਰਡ ਵਿਚ ਪੰਜ ਔਹਦੇਦਾਰ (ਪ੍ਰਧਾਨ, ਸੀਨੀਅਰ ਮੀਤ 
ਪ੍ਧਾਨ, ਜੂਨੀਅਰ ਮੀਤ ਪ੍ਰਧਾਨ, ਜਨਰਲ ਸਕੱਤਰ, ਜਾਇੰਟ 
ਸਕੱਤਰ) ਅਤੇ ਦਸ ਮੈਂਬਰ ਹੁੰਦੇ ਹਨ। ਇਸ ਕਮੇਟੀ ਦਾ 
ਮੈਂਬਰ ਚੁਣੇ ਜਾਣ ਵਾਲੇ ਵਿਅਕਤੀ ਲਈ ਜ਼ਰੂਰੀ ਹੈ ਕਿ 
ਉਸ ਦੀ ਉਮਰ 25 ਵਰ੍ਹੇ ਹੋਏ, ਅੰਮਿ੍‌ਤਧਾਰੀ ਹੋਵੇ , ਕੇਸਾਂ 
ਦੀ ਬੇਅਦਬੀ ਨ ਕਰਦਾ ਹੋਏ, ਸ਼ਰਾਬ ਨ ਪੀਂਦਾ ਹੋਏ ਅਤੇ 
ਗੁਰਮੁਖੀ ਪੜ੍ਹ-ਲਿਖ ਸਕਦਾ ਹੋਏ। 


ਦਿੱਲੀ ਦੇ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ : ਦਿੱਲੀ ਵਿਚ ਸਿੱਖ ਇਤਿਹਾਸ ਨਾਲ 
ਸੈਬੰਧਿਤ ਨੌ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ ਸੱਤਾਂ ਦੀ 
ਨਿਸ਼ਾਨਦੇਹੀ ਅਤੇ ਉਸਾਰੀ ਕਰੋੜੀਆ ਮਿਸਲ ਦੇ 
ਸ. ਬਘੇਲ ਸਿੰਘ ਨੇ ਸੈਨ 1783 ਈ. ਵਿਚ ਕਰਵਾਈ। 
“ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਨਾਨਕ ਪਿਆਓ” ਪਹਿਲਾਂ ਹੀ ਮੌਜੂਦ ਸੀ ਅਤੇ 
“ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਦਮਦਮਾ ਸਾਹਿਬ” ਬਾਦ ਵਿਚ ਬਣਵਾਇਆ 
ਗਿਆ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਗੁਰਦੁਆਰਿਆਂ ਬਾਰੇ ਸੈਖੇਪ ਜਾਣਕਾਰੀ 
ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਹੈ : 
(1) ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸੀਸ ਗੰਜ : ਚਾਂਦਨੀ ਚੌਕ ਵਿਚ ਸਥਿਤ, 
ਇਹ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਉਸ ਥਾਂ 'ਤੇ ਉਸਰਿਆ ਹੋਇਆ 
ਹੈ, ਜਿਥੇ ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਨੂੰ 11 ਨਵੰਬਰ 
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1675 ਈ. ਨੂੰ ਅੰਰੈਗਜ਼ੇਬ ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਦੇ ਹੁਕਮ ਨਾਲ 
ਸ਼ਹੀਦ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਸੀ। ਸਭ ਤੋ ਪਹਿਲਾਂ ਸ. ਬਘੇਲ 
ਸਿੰਘ ਨੇ ਸੋਨ 1783 ਈ. ਵਿਚ ਦਿੱਲੀ ਜਿਤਣ 
ਉਪਰੈਤ ਇਸ ਸਥਾਨ ਉਤੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦਾ ਸਮਾਰਕ 
ਬਣਵਾਇਆ। ਪਰ ਬਾਦ ਵਿਚ ਮੁਸਲਮਾਨਾਂ ਨੇ ਉਸ 
ਨੂੰ ਢਾਹ ਕੇ ਮਸਜਿਦ ਉਸਾਰ ਲਈ। ਸੈਨ 1857 ਈ. 
ਦੇ ਗ਼ਦਰ ਤੋਂ ਬਾਦ ਜੀਂਦ-ਪਤਿ ਰਾਜਾ ਸਰੂਪ ਸਿੰਘ 
ਨੇ ਫਿਰ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਦਾ ਨਿਰਮਾਣ ਕਰਵਾਇਆ। ਪਰ 
ਇਸ ਸਥਾਨ ਉਤੇ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਜਾਂ ਮਸਜਿਦ ਹੋਣ 
ਬਾਰੇ ਲੋਬਾ ਵਿਵਾਦ ਚਲਦਾ ਰਿਹਾ। ਆਖ਼ਿਰ ਸੈਨ 
1930 ਈ. ਵਿਚ ਬਿ੍‌ਟਿਸ਼ ਪਰਿਵੀ ਕੈਂਸਲ ਦੁਆਰਾ 
ਕੀਤੇ ਗਏ ਫ਼ੈਸਲੇ ਅਨੁਸਾਰ ਇਥੇ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ 
ਬਣਵਾਇਆ ਗਿਆ। 
ਸੈਨ 1947 ਈ. ਵਿਚ ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਬਟਵਾਰੇ ਤੋਂ 
ਬਾਦ ਦਿੱਲੀ ਵਿਚ ਸਿੱਖ ਸਮਾਜ ਦੀ ਵਿਧੀ ਕਾਰਣ ਇਸ 
ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਦੇ ਵਿਕਾਸ ਲਈ ਯੋਜਨਾਵਾਂ ਬਣਾਈਆਂ 
ਜਾਣ ਲਗੀਆਂ। ਦਿੱਲੀ ਸਿੱਖ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਬੰਧਕ 
ਕਮੇਟੀ ਵਲੋਂ ਸੈਨ 1971 ਈ. ਵਿਚ ਕੋਤਵਾਲੀ ਦਾ 
ਅੱਧਾ ਹਿੱਸਾ 16 ਲੱਖ, 25 ਹਜ਼ਾਰ ਅਦਾ ਕਰਕੇ 
ਖ਼ਰੀਦਿਆ ਗਿਆ। ਬਾਕੀ ਅੱਧਾ ਹਿੱਸਾ ਸੈਨ 1983 
ਈ. ਵਿਚ ਸਰਕਾਰ ਨੇ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਨੂੰ ਖ਼ੁਦ ਹੀ ਦੇ 
ਦਿੱਤਾ। ਹੁਣ ਇਸ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਦਾ ਕਾਫ਼ੀ ਵਿਕਾਸ ਹੋ 
ਗਿਆ ਹੈ। ਕਾਰਾਂ ਦੀ ਪਾਰਕਿੰਗ ਲਈ ਵੀ ਧਰਤੀ ਹੇਠ 
ਵਿਵਸਥਾ ਹੋ ਗਈ ਹੈ। ਗੁਰੁ ਕਾ ਲੈਗਰ, ਯਾਤੀ ਨਿਵਾਸ 
-ਸਥਾਨ, ਪ੍ਰਬੰਧਕ ਕਮੇਟੀ ਦੇ ਦਫ਼ਤਰ ਅਤੇ ਲੜਕੀਆਂ 
ਦੇ ਸਕੂਲ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਦੇ ਪਰਿਸਰ ਵਿਚ 
ਹੀ ਕੀਤੀ ਗਈ ਹੈ। ਇਸ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਫਵਾਰਾ ਚੌਂਕ 
ਅਤੇ ਨਾਲ ਲਗਦੇ ਸਿਨੇਮਾ-ਘਰ ਵਾਲੀਆਂ ਥਾਂਵਾਂ 'ਤੇ 
ਵੀ ਸਿੱਖ ਸ਼ਹੀਦਾਂ (ਭਾਈ ਮਤੀ ਦਾਸ, ਭਾਈ ਦਿਆਲਾ, 
ਬਾਬਾ ਬਦਾ ਬਹਾਦਰ ਆਦਿ) ਦਾ ਸਮਾਰਕ ਬਣਵਾਉਣ 
ਦੇ ਉਪਰਾਲੇ ਕੀਤੇ ਜਾ ਰਹੇ ਹਨ। ਇਥੇ ਗੁਰੂ ਤੇਗ 
ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਨਾਲ ਸੈਬੈਧਿਤ ਦਿਨਾਂ ਨੂੰ ਉਚੇਚ ਨਾਲ 
ਮੰਨਾਇਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 
(2) ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਰਕਾੜ਼ ਗੰਜ . ਇਸ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਵਾਲੀ 
ਥਾਂ ਉਤੇ ਪਹਿਲਾਂ ਭਾਈ ਲੱਖੀ ਸ਼ਾਹ ਵਣਜਾਰੇ ਦਾ 
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ਘਰ ਸੀ। ਜਦ 11 ਨਵੰਬਰ 1675 ਈ. ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਤੇਗ 
ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਨੂੰ ਚਾਂਦਨੀ ਚੌਕ ਵਿਚ ਸ਼ਹੀਦ ਕੀਤਾ 
ਗਿਆ, ਤਾਂ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਸੀਸ ਅਤੇ ਧੜ ਨੂੰ ਹਕੂਮਤ ਤੋਂ 
ਡਰਦਿਆਂ ਕੋਈ ਚੁਕਣ ਨ ਆਇਆ। ਰਾਤ ਪੈਣ ਤੇ 
ਭਾਈ ਜੈਤਾ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦਾ ਸੀਸ ਲੈ ਕੇ ਆਨੰਦਪਰ ਨੂੰ 
ਪੁੱਤਰ ਭਾਈ ਨਿਗਾਹੀਆ ਦੀ ਸਹਾਇਤਾ ਨਾਲ ਰੂੰ 
ਨਾਲ ਲਦੇ ਗਡਿਆਂ ਵਿਚੋਂ ਕਿਸੇ ਇਕ ਵਿਚ ਲੁਕਾ 
ਕੇ ਰਾਇਸੀਨਾ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਆਪਣੇ ਘਰ ਲੈ ਆਇਆ। 
ਮੁਗ਼ਲ ਹਕੂਮਤ ਦੇ ਡਰੋਂ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਦੇਹ ਦਾ ਬਾਹਰ 
ਸਸਕਾਰ ਨ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਆਪਣੇ ਘਰ ਨੂੰ ਅੱਗ ਲਗਾ 
ਕੇ ਅੰਦਰ ਹੀ ਸਸਕਾਰ ਕਰ ਦਿੱਤਾ। ਫਿਰ ਫੁਲ ਚੁਣ ਕੇ 
ਮਿੱਟੀ ਦੇ ਇਕ ਘੜੇ ਵਿਚ ਪਾ ਕੇ ਉਥੇ ਹੀ ਦਬ ਦਿੱਤੇ। 


ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਨੇ ਆਪਣੀ ਦਿੱਲੀ ਦੀ ਫੇਰੀ ` 


ਵੇਲੇ ਇਥੇ ਇਕ ਸਮਾਰਕ ਬਣਵਾਇਆ ਪਰ ਬਾਦ 
ਵਿਚ ਮੁਸਲਮਾਨਾਂ ਨੇ ਢਵਾ ਕੇ ਮਸਜਿਦ ਬਣਾ ਲਈ। 
ਸ. ਬਘੇਲ ਸਿੰਘ ਨੇ ਸੈਨ 1783 ਈ. ਵਿਚ ਉਹ 
ਮਸਜਿਦ ਢਵਾ ਕੇ ਫਿਰ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਬਣਵਾਇਆ। 
ਸੈਨ 1857 ਈ. ਦੇ ਗ਼ਦਰ ਵੇਲੇ ਮੁਸਲਮਾਨਾਂ ਨੇ ਫਿਰ 
ਮਸਜਿਦ ਉਸਾਰ ਲਈ। ਪਰ ਸਿੱਖਾਂ ਨੇ ਕਾਨੂੰਨੀ ਲੜਾਈ 
ਜਿਤ ਕੇ ਉਥੇ ਫਿਰ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਬਣਵਾਇਆ। ਸੈਨ 
1914 ਈ. ਵਿਚ ਵਾਇਸਰਾਇ ਦੇ ਨਿਵਾਸ ਲਈ 
ਬਣਾਈ ਗਈ ਇਮਾਰਤ ਦੀ ਸੜਕ ਨੂੰ ਸਿੱਧਾ ਕਰਨ 
ਲਈ ਸਰਕਾਰ ਨੇ ਇਸ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਦੀ ਦੀਵਾਰ ਨੂੰ 
ਢਵਾ ਦਿੱਤਾ। ਇਸ ਦੇ ਵਿਰੋਧ ਵਿਚ ਸਿੱਖਾਂ ਨੇ ਮੋਰਚਾ 
ਲਗਾਇਆ ਅਤੇ ਸਰਕਾਰ ਵਲੋ 28 ਅਪੈਲ 1921 
ਈ. ਨੂੰ ਦੀਵਾਰ ਦੀ ਪੁਨਰ-ਉਸਾਰੀ ਕਰਵਾਈ ਗਈ। 
ਇਸ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਦੀ ਵਰਤਮਾਨ ਇਮਾਰਤ ਦੀ ਉਸਾਰੀ 
ਵੀਹਵੀਂ ਸਦੀ ਦੇ ਸੱਤਵੇਂ ਦਹਾਕੇ ਵਿਚ ਕਰਵਾਈ ਗਈ। 
ਹੁਣ ਇਸ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਪਰਿਸਰ ਵਿਚ ਪ੍ਬੰਧਕ ਕਮੇਟੀ 
ਦੇ ਦਫ਼ਤਰ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਸਿੰਘ ਸਭਾ ਦਾ ਵੀ ਦਫ਼ਤਰ 
ਹੈ ਅਤੇ ਕੀਰਤਨ ਸਿਖਾਉਣ ਦੀ ਸੈਸਥਾ ਵੀ ਹੈ। ਇਸ 
ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਮਾਤਾ ਸਾਹਿਬ 
ਦੇਵਾਂ ਨੂੰ ਦਿੱਤੇ ਸ਼ਸਤ੍ਰ (ਦੋ ਕ੍ਰਿਪਾਣਾਂ, ਇਕ ਖੰਜਰ, ਦੋਂ 
_ਕਟਾਰਾਂ) ਵੀ ਸੁਰਖਿਅਤ ਹਨ। ਇਥੇ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ 
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ਜੀ ਦਾ ਜਨਮ ਦਿਵਸ ਬੜੇ ਸ਼ੋਭਾ-ਸ਼ਾਲੀ ਢੰਗ ਨਾਲ 
ਮੰਨਾਇਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 
ਗਾਰਦੁਆਰਾ ਮਜਨੂੰ /ਟੱਲਾ . ਇਹ ਗੁਰੁ-ਧਾਮ ਦਰਿਆਏ 
ਜਮਨਾ ਦੇ ਕੰਢੇ ਤੀਮਾਰਪੁਰ ਦੇ ਨੇੜੇ ਸਥਿਤ ਹੈ। ਇਤਿਹਾਸ 
ਅਨੁਸਾਰ ਸੁਲਤਾਨ ਸਿੰਕਦਰ ਲੋਧੀ ਦੇ ਰਾਜ-ਕਾਲ 
ਵੇਲੇ ਇਥੇ ਇਕ ਮੁਸਲਮਾਨ ਫ਼ਕੀਰ ਵਸਦਾ ਸੀ ਜੋ 
ਅਕਸਰ ਰੱਬ ਦੀ ਬਦਗੀ ਵਿਚ ਮਗਨ ਰਹਿੰਦਾ ਹੋਇਆ 
ਯਾੜ੍ਹੀਆਂ ਨੂੰ ਦਰਿਆ ਪਾਰ ਕਰਾਉਂਦਾ ਸੀ। ਲੋਕਾਂ ਨੇ 
ਇਸ ਦਾ ਨਾਂ ਮਜਨੂੰ ਰਖ ਦਿੱਤਾ ਜਿਸ ਕਰਕੇ ਇਸ ਸਥਾਨ 
ਦਾ ਨਾਂ 'ਮਜਨੂੰ ਕਾ ਟਿੱਲਾ” ਪ੍ਚਲਿਤ ਹੋ ਗਿਆ। ਗੁਰੂ 
ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਆਪਣੀ ਉਦਾਸੀ ਵੇਲੇ ਇਸ ਸਥਾਨ 
ਉਤੇ ਆਏ ਸਨ ਅਤੇ ਉਸ ਫ਼ਕੀਰ ਨਾਲ ਕੀਤੇ ਸੈਵਾਦ 
ਦੌਰਾਨ ਸੇਵਾ ਉਤੇ ਬਲ ਦਿੱਤਾ ਸੀ। ਇਥੇ ਹੀ ਜਨਮ- 
ਸਾਖੀ ਸਾਹਿਤ ਅਨੁਸਾਰ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਨਦੀ 
ਦੇ ਬਰੇਤੇ ਵਿਚ ਮਹਾਵਤ ਦਾ ਮੋਇਆ ਹਾਥੀ ਜੀਵਾਇਆ 
ਸੀ। ਜਦੋਂ ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਸਾਹਿਬ ਜਹਾਂਗੀਰ ਬਾਦਸ਼ਾਹ 
ਵਲੋਂ ਦਿੱਲੀ ਬੁਲਾਏ ਗਏ ਤਾਂ ਉਹ ਇਸੇ ਥਾਂ ਉਤੇ ਠਹਿਰੇ 
ਸਨ। ਬਾਬਾ ਰਾਮ ਰਾਇ ਵੀ ਆਪਣੀ ਦਿੱਲੀ ਦੀ ਠਹਿਰ 
ਦੌਰਾਨ ਇਥੇ ਹੀ ਰਹੇਂ ਸਨ। 
ਦਿੱਲੀ ਉਤੇ ਆਕ੍ਰਮਣ ਕਰਨ ਵੇਲੇ ਜੱਥੇਦਾਰ 
ਸਮੇਤ ਇਥੇ ਹੀ ਰੁਕੇ ਸਨ ਅਤੇ ਇਥੋਂ ਹੀ ਅਰਦਾਸਾ 
ਸੋਧ ਕੇ ਮਲਕਾਰੀਜ ਅਤੇ ਸਬਜ਼ੀ ਮੰਡੀ ਵਾਲੇ ਰਸਤੇ 
ਦਿੱਲੀ ਨਗਰ ਵਲ ਵਧੇ ਸਨ ਅਤੇ ਦਿੱਲੀ ਦੀਆਂ 
ਕਚਹਿਰੀਆਂ ਤੋੱ' ਲੈ ਕੇ ਨਵੀਂ ਦਿੱਲੀ ਰੇਲਵੇ ਸਟੇਸ਼ਨ 
ਤਕ ਦੇ ਸਾਰੇ ਮੈਦਾਨ ਵਿਚ ਮੁੱਖ ਸੈਨਾ ਨਾਲ ਮਿਲ ਕੇ 
ਅਤੇ ਇਕੱਠੇ ਹੋ ਕੇ ਅਜਮੇਰੀ ਗੇਟ ਰਾਹੀਂ ਹਮਲਾ ਕੀਤਾ 
ਸੀ। ਉਸ ਵੇਲੇ ਸਿੱਖ ਘੋੜ ਚੜ੍ਹਿਆਂ ਦੀ ਗਿਣਤੀ ਤੀਹ 
ਹਜ਼ਾਰ ਸੀ। ਇਸ ਲਈ ਇਸ ਮੈਦਾਨ ਨੂੰ ਤੀਸ ਹਜ਼ਾਰੀ 
ਨਾਂ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। ਇਹ ਨਾਂ ਹੁਣ ਵੀ ਕਚਹਿਰੀਆਂ 
ਵਾਲੇ ਇਲਾਕੇ ਲਈ ਵਰਤਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਥਾਂ 
'ਤੇ ਸ. ਬਘੇਲ ਸਿੰਘ ਨੇ ਸੈਨ 1783 ਈ. ਵਿਚ ਗੁਰੂ- 
ਧਾਮ ਕਾਇਮ ਕੀਤਾ। ਇਸ ਦੀ ਵਰਤਮਾਨ ਇਮਾਰਤ 
ਸੈਨ 1980 ਈ. ਤਕ ਮੁਕੌਮਲ ਹੋ ਗਈ ਸੀ। ਇਥੇ ਗੁਰੂ 
ਗੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਪੁਰਾਤਨ ਸਰੂਪਾਂ ਦੇ ਸਸਕਾਰ ਦੀ 
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ਵਿਵਸਥਾ ਵੀ ਕੀਤੀ ਹੋਈ ਹੈ। ਬਾਕੀ ਗੁਰਪੁਰਬਾਂ ਤੋੱ 
ਧਾਰਮਿਕ ਮੇਲਾ ਲਗਦਾ ਹੈ। 

ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਨਾਨਕ ਆਓ : ਆਜ਼ਾਦਪੁਰ ਦੇ ਨੇੜੇ 
ਜੀ.ਟੀ.ਰੋਡ ਉਤੇ ਇਹ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਉਸ ਥਾਂ ਉਤੇ 
ਉਸਰਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ, ਜਿਥੇ ਇਕ ਖੂਹ ਦੇ ਕੰਢੇ ਗੁਰੂ 
ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਬੇਠੇ ਸਨ ਅਤੇ ਪਿਆਸੇ ਰਾਹੀਆਂ ਨੂੰ 
ਪਾਣੀ ਪਿਲਾਇਆ ਸੀ। ਇਸ ਦੀ ਵਰਤਮਾਨ ਇਮਾਰਤ 
ਵੀਹਵੀਂ ਸਦੀ ਦੇ ਨੌਵੇਂ ਦਹਾਕੇ ਵਿਚ ਮੁਕੰਮਲ ਹੋਈ। 
ਇਸ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਹਰਿ ਕਿ੍‌ਸ਼ਨ ਪਬਲਿਕ ਸਕੂਲ ਦੀ ਇਕ 
ਆਫ਼ ਇਲਕਟਰੋਨਿਕਸ” ਵੀ ਸਥਾਪਿਤ ਹੈ ਅਤੇ 
ਜਿਗਿਆਸੂਆਂ ਦੇ ਇਸ਼ਨਾਨ ਲਈ ਸੁੰਦਰ ਸਰੇਂਵਰ 
ਵੀ ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਇਸ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਵਿਚ 
ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਜੋਤੀ ਜੋਤਿ ਸਮਾਉਣ ਦਾ 
ਪੁਰਬ ਬੜੀ ਧੂਮ-ਧਾਮ ਨਾਲ ਮੰਨਾਇਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 
ਗਾਰਦੁਆਰਾ ਬੰਗਲਾ ਸ਼ਾ/ਹਿਲ . ਨਵੀਂ ਦਿੱਲੀ ਦੇ ਗੋਲ 
ਡਾਕਖ਼ਾਨੇ ਦੇ ਨੇੜੇ ਬਣਿਆ ਇਕ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਜਿਥੇ 
ਪਹਿਲਾਂ ਮਿਰਜ਼ਾ ਰਾਜਾ ਜੈ ਸਿਘ ਦੀ ਹਵੇਲੀ (ਬੈਗਲਾ) 
ਸੀ। ਜਦੋਂ ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਔਰੈਗਜ਼ੇਬ ਦੇ ਸੱਦੇ ਤੇ ਸੈਨ 1664 
ਈ. ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਹਰਿਕ੍ਰਿਸ਼ਨ ਜੀ ਦਿੱਲੀ ਆਏ ਤਾਂ 
ਰਾਜਾ ਜੈ ਸਿੰਘ ਪਾਸ ਇਥੇ ਹੀ ਉਸ ਦੀ ਹਵੇਲੀ ਵਿਚ 
ਰਹੇ। ਇਥੇ ਹੀ ਚੇਚਕ ਨਾਲ ਰੁਗਣ ਹੋਣ ਕਾਰਣ ਉਨ੍ਹਾਂ 


ਨੇ ਪਾਣ ਤਿਆਗੇ ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਦੇਹ ਦਾ ਸਸਕਾਰ 


ਬਾਲਾ ਸਾਹਿਬ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਵਾਲੀ ਥਾਂ ਤੇ ਕੀਤਾ 
ਗਿਆ। ਰਾਜਾ ਜੈ ਸਿੰਘ ਲੇ ਇਸ ਹਵੇਲੀ ਨੂੰ ਗੁਰੂ 
ਹਰਿਕ੍ਰਿਸ਼ਨ ਦੀ ਆਮਦ ਦੀ ਯਾਦ ਦੇ ਸਮਾਰਕ ਵਿਚ 
ਬਦਲ ਦਿੱਤਾ। ਕਾਲਾਂਤਰ ਵਿਚ ਮੁਸਲਮਾਨਾਂ ਨੇ ਇਸ 
ਨੂੰ ਢਾਹ ਕੇ ਮਸੀਤ ਬਣਾ ਦਿੱਤੀ। ਜਦੋਂ ਸਿੱਖਾਂ ਨੇ ਦਿੱਲੀ 
ਜਿਤੀ ਤਾਂ ਸ. ਬਘੇਲ ਸਿੰਘ ਨੇ ਸੈਨ 1783 ਈ. ਵਿਚ 
ਇਥੇ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਉਸਾਰਿਆ। ਇਸ ਦੀ ਵਰਤਮਾਨ 
ਇਮਾਰਤ ਸੈਨ 1947 ਈ. ਤੋਂ ਬਾਦ ਹੌਲੀ ਹੌਲੀ ਹੋਂਦ 
ਵਿਚ ਆਈ। ਹੁਣ ਇਸ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਦੇ ਪਰਿਸਰ ਵਿਚ 
ਇਕ ਸਰੋਵਰ ਵੀ ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਇਥੇ ਇਕ 
ਖ਼ਰੈਤੀ ਹਸਪਤਾਲ ਅਤੇ ਅਜਾਇਬ ਘਰ ਕਾਇਮ ਹਨ 
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ਅਤੇ ਇਕ ਲੜਕੀਆਂ ਦਾ ਸਕੂਲ ਵੀ ਚਲਦਾ ਹੈ। ਇਥੇ 
ਹਰ ਸੰਗਾਂਦ ਨੂੰ ਬਹੁਤ ਵੱਡਾ ਦੀਵਾਨ ਸਜਦਾ ਹੈ। ਗੁਰੂ 
ਹਰਿਕ੍ਰਿਸ਼ਨ ਜੀ ਦਾ ਜਨਮ-ਦਿਨ ਉਚੇਚ ਨਾਲ ਮੰਨਾਇਆ 
ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਥੇ ਬਣੇ “ਚੁਬੱਚਾ ਸਾਹਿਬ” ਦੇ ਜਲ ਨੂੰ ਰੋਗ 
-ਨਿਵਾਰਕ ਦਸਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 
ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਬਾਲਾ ਸ਼ਹਿ : ਇਹ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਦਿੱਲੀ 
ਦੀ ਬਾਹਰਲੀ ਰਿਗ ਰੋਡ ਉਤੇ “ਬਾਰਾਪੁਲਾ” ਦੇ ਨੇੜੇ 
ਸਥਿਤ ਹੈ। ਇਹ ਸਥਾਨ ਕਦੇ ਜਮਨਾ ਦਰਿਆ ਦੇ 
ਕੰਢੇ ਦੇ ਬਹੁਤ ਨੇੜੇ ਸੀ। ਇਥੇ ਛੋਟੀ ਉਮਰ ਦੇ “ਬਾਲਾ 
ਪੀਰ? ਸੀ ਗੁਰੂ ਹਰਿਕ੍ਰਿਸ਼ਨ ਜੀ ਦਾ ਦਾਹ-ਸਸਕਾਰ 
ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਸੀ। ਇਸੇ ਕਰਕੇ ਇਸ ਧਾਮ ਦਾ ਨਾਂ 
“ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਬਾਲਾ ਸਾਹਿਬ” ਪ੍ਚਲਿਤ ਹੋਇਆ। ਬਾਦ 
ਵਿਚ ਮਾਤਾ ਸਾਹਿਬ ਦੇਵਾਂ ਅਤੇ ਮਾਤਾ ਸੈਦਰੀ ਜੀ ਦਾ 
ਸਸਕਾਰ ਵੀ ਇਥੇ ਹੀ ਕੀਤਾ ਗਿਆ। ਗੁਰਦੁਆਰਾ 
ਹੋਈਆਂ ਹਨ। ਸੈਨ 1783 ਈ. ਵਿਚ ਸ. ਬਘੇਲ ਸਿੰਘ 
ਨੇ ਇਥੇ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਦੀ ਉਸਾਰੀ ਕਰਵਾਈ। ਇਸ ਦੀ 
ਵਰਤਮਾਨ ਇਮਾਰਤ ਸੈਨ 1955 ਈ. ਵਿਚ ਬਣਵਾਈ 
ਗਈ। ਇਥੇ. ਗੁਰੂ ਹਰਿਕ੍ਰਿਸ਼ਨ ਜੀ ਦੇ ਜੋਤੀ ਜੋਤਿ 
ਸਮਾਉਣ ਵਾਲੇ ਦਿਨ ਨੂੰ ਉਚੇਚ ਨਾਲ ਮੰਨਾਇਆ 
ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 
ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਮੌਤ ਬਾਗ - ਧੌਲਾ ਕੂਆਂ, ਨਵੀਂ ਦਿੱਲੀ 
ਦੇ ਨੇੜੇ ਰਿੰਗ ਰੋਡ ਉਤੇ ਸਥਿਤ, ਇਹ ਗੁਰਦੁਆਰਾ 
ਉਸ ਸਥਾਨ ਉਤੇ ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ ਜਿਥੇ ਗੁਰੂ 
ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਸੈਨ 1707 ਈ. ਵਿਚ ਰਾਜਸਥਾਨ 
ਤੋਂ ਆ ਕੇ ਦਿੱਲੀ ਠਹਿਰੇ ਸਨ। ਸਿੱਖ ਇਤਿਹਾਸ 
ਅਨੁਸਾਰ ਗੁਰੁ ਜੀ ਦਾ ਇਕ ਸ਼ਰਧਾਲੂ ਮੋਤੀ ਸ਼ਾਹ ਇਥੇ 
ਰਹਿੰਦਾ ਸੀ ਜੋ ਚਮੜੇ ਦਾ ਵਪਾਰ ਕਰਦਾ ਸੀ। ਗੁਰੂ ਜੀ 
ਨੂੰ ਉਸ ਦਾ ਬਾਗ਼ ਅਤੇ ਹਵੇਲੀ ਬਹੁਤ ਪਸੈਦ ਆਈ। 
ਨਾਲੇ ਨੇੜੇ-ਤੇੜੇ ਦੇ ਖੁਲ੍ਹੇ ਮੈਦਾਨ ਘੋੜਿਆਂ ਅਤੇ 
ਸੂਰਮਿਆਂ ਦੇ ਰਹਿਣ ਲਈ ਉਚਿਤ ਪ੍ਰਤੀਤ ਹੋਏ। ਮੋਤੀ 
ਸ਼ਾਹ ਨੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੂੰ ਬੜੇ ਆਦਰ ਨਾਲ ਰਖਿਆ। 
ਇਸ ਹਵੇਲੀ ਦੀ ਅਟਾਰੀਂ ਉਪਰ ਬੈਠ ਕੇ ਹੀ ਗੁਰੂ ਜੀ 
ਨੇ ਦੋ ਤੀਰ ਚਲਾ ਕੇ ਲਾਲ ਕਿਲ੍ਹੇ ਵਿਚ ਬੈਠੇ ਸ਼ਹਿਜ਼ਾਦਾ 
ਮੁਅੱਜ਼ਮ (ਬਹਾਦਰ ਸ਼ਾਹ) ਨੂੰ ਆਪਣੀ ਆਮਦ ਦੀ 
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ਸੂਚਨਾ ਦਿੱਤੀ। ਇਸ ਸਥਾਨ ਦੀ ਨਿਸ਼ਾਨਦੇਹੀ ਕਰਕੇ 
ਸਭ ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ ਸ. ਬਘੇਲ ਸਿੰਘ ਨੇ ਸੈਨ 1783 ਈ. 
ਵਿਚ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਉਸਤਵਾਇਆ। ਇਸ ਦੀ ਵਰਤਮਾਨ 
ਇਮਾਰਤ ਸੈਨ 1980 ਈ. ਵਿਚ ਬਾਬਾ ਹਰਬੈਸ ਸਿੰਘ 
ਕਾਰਸੇਵਾ ਵਾਲਿਆਂ ਨੇ ਮੁਕੰਮਲ ਕਰਵਾਈ। ਇਥੇ ਹਰ 
ਸਾਲ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਪ੍ਰਥਮ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਦਿਵਸ 
(16 ਅਗਸਤ, ਹੁਣ 1 ਸਤੰਬਰ) ਨੂੰ ਬੜੀ ਧੂਮ-ਧਾਮ 
ਨਾਲ ਮੰਨਾਇਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 
ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਦਮਦਮਾ ਸ਼ਾ/ਹਿਝ : ਇਹ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ 
ਹੁਮਾਯੂੰ ਦੇ ਮਕਬਰੇ ਦੇ ਨੇੜੇ ਬਾਹਰਲੀ ਰਿੰਗ ਰੋਡ ਉਤੇ 
ਸਥਿਤ ਹੈ। ਇਥੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਮੁਲਾਕਾਤ ਸ਼ਹਿਜ਼ਾਦਾ 
ਮੁਅੱਜ਼ਮ ਨਾਲ ਜੂਨ 1707 ਈ. ਵਿਚ ਹੋਈ ਦਸੀ 
ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਇਥੇ ਹੀ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਸ਼ਹਿਜ਼ਾਦੇ ਨੂੰ ਦਿੱਲੀ 
ਦੀ ਬਾਦਸ਼ਾਹੀ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰਨ ਲਈ ਸਹਾਇਤਾ ਦੇਣ 
ਦਾ ਵਚਨ ਕੀਤਾ ਸੀ। ਇਸ ਸਥਾਨ ਉਤੇ ਇਕ ਝੋਟੇ 
ਅਤੇ ਸ਼ਾਹੀ ਮਸਤ ਹਾਥੀ ਦੀ ਲੜਾਈ ਕਰਵਾਈ ਗਈ 
ਸੀ। ਇਸ ਦੀ ਵਰਤਮਾਨ ਇਮਾਰਤ ਸੈਨ 1984 ਈ. 
ਵਿਚ ਮੁਕੰਮਲ ਹੋਈ। ਇਥੇ ਹੋਲੇ ਮਹੱਲੇ ਦੇ ਅਵਸਰ 
ਉਤੇ ਭਾਰੀ ਦੀਵਾਨ ਸਜਦਾ ਹੈ। 

ਗਾਰਦਾਆਰਾ ਆਤਾ ਸੰਦਾ ਜਾਂ . ਦਿੱਲੀ ਦੇ ਤੁਰਕਮਾਨ 
ਦਰਵਾਜ਼ੇ ਤੋਂ ਬਾਹਰ ਲਗਭਗ ਇਕ ਕਿ.ਮੀ. ਦੀ ਵਿਥ 
ਉਤੇ ਸਥਿਤ ਇਹ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਉਸ ਸਥਾਨ ਉਤੇ ਬਣਿਆ 
ਹੋਇਆ ਹੈ ਜਿਥੇ ਮਾਤਾ ਸੁੰਦਰੀ ਜੀ ਅਤੇ ਮਾਤਾ ਸਾਹਿਬ 
ਦੇਵਾਂ ਸੈਨ 1727 ਈ. ਤੋਂ ਬਾਦ ਠਹਿਰੀਆਂ ਸਨ ਅਤੇ 
ਮਿ੍‌ਤੂ ਤਕ ਇਥੇ ਹੀ ਰਹੀਆਂ ਸਨ। ਇਸ ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ 
ਉਹ ਕੂਚਾ ਦਿਲਵਾਲੀ ਸਿੰਘਾਂ ਦੇ ਇਕ ਘਰ ਵਿਚ 
ਰਹਿੰਦੀਆਂ ਸਨ, ਪਰ ਸੈਨ 1725 ਦਈ. ਵਿਚ ਪਾਲਿਤ 
ਪੁੱਤਰ ਅਜੀਤ ਸਿੰਘ ਦੇ ਮਾਰੇ ਜਾਣ ਤੋਂ ਬਾਦ ਇਹ ਦੋਵੇਂ 
ਮਥੁਰਾ ਚਲੀਆਂ ਗਈਆਂ। ਦੋ ਸਾਲ ਬਾਦ ਜਦੋਂ ਸਥਿਤੀ 
ਠੀਕ ਹੋ ਗਈ, ਤਾਂ ਇਹ ਦਿੱਲੀ ਪਰਤ ਆਈਆਂ ਅਤੇ 
ਤੁਰਕਮਾਨ ਦਰਵਾਜ਼ੇ ਤੋਂ ਬਾਹਰ ਸਰਦਾਰ ਜਵਾਹਰ ਸਿੰਘ 
ਦਿਲਵਾਲੀ ਦੀ ਹਵੇਲੀ ਵਿਚ ਰਹਿਣ ਲਗੀਆਂ। ਇਹ 
ਸੁੰਦਰੀ ਜੀ” ਕਰਕੇ ਜਾਣੀ ਜਾਣ ਲਗੀ। ਇਸ ਦੀ 
ਵਰਤਮਾਨ ਇਮਾਰਤ ਦੀ ਉਸਾਰੀ ਸੈਨ 1970 ਈ. 
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ਤਕ ਹੋ ਗਈ ਸੀ। ਇਸ ਧਰਮ-ਧਾਮ ਵਿਚ ਗੁਰੁ ਗੋਬਿੰਦ 
ਸਿੰਘ ਜੀ ਦੇ ਚਾਰ ਸਾਹਿਬਜ਼ਾਦਿਆਂ ਦੇ ਸ਼ਹੀਦੀ ਦਿਨ 
ਬੜੇ ਉਤਸਾਹ ਨਾਲ ਮੰਨਾਏ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। 
ਅਜ-ਕਲ ਇਨ੍ਹਾਂ ਸਾਰਿਆਂ ਗੁਰੂ-ਧਾਮਾਂ ਦੀ 
ਵਿਵਸਥਾ “ਦਿੱਲੀ ਸਿੱਖ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਬੈਧਕ ਕਮੇਟੀ” 
ਕਰਦੀ ਹੈ। 


ਦਿਵਾਨਾ ਸੰਪ੍ਰਦਾਇ : ਉਦਾਸੀ ਸੰਪ੍ਦਾਇ ਨਾਲ ਦੂਰ ਤਕ 
ਸਮਾਨਤਾ ਰਖਣ ਵਾਲੀ ਇਕ ਸੈਪ੍ਦਾਇ ਜਿਸ ਦਾ ਵਿਕਾਸ 
ਸੋਢੀ ਮਨੌਰਹਰ ਦਾਸ ਮਿਹਰਬਾਨ ਦੇ ਅਨੁਯਾਈਆਂ ਦੁਆਰਾ 
ਹੋਇਆ। ਇਸ ਦਾ ਸੈਸਥਾਪਕ ਬਾਬਾ ਹਰੀਆ ਨੂੰ ਮੰਨਿਆ 
ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਵੇਖੋ “ਹਰੀਆ ਬਾਬਾ”। 


ਦਿਵਾਲੀ/ਦੀਵਾਲੀ : ਇਹ ਹਿੰਦੂ ਮਤ ਵਾਲਿਆਂ ਦਾ 
ਇਕ ਮਹੱਤਵਪੂਰਣ ਤਿਉਹਾਰ ਹੈ। ਮੂਲ ਰੂਪ ਵਿਚ ਇਸ 
ਦਾ ਸੈਬੈਧ ਵਪਾਰੀ ਲੋਕਾਂ ਜਾਂ ਵੈਸ਼ਯ ਵਰਗ ਨਾਲ ਸੀ, ਪਰ 
ਹੁਣ ਇਸ ਨੂੰ ਲਗਭਗ ਸਾਰੇ ਹਿੰਦੂ ਮੰਨਾਉਂਦੇ ਹਨ। ਇਹ, 
ਅਸਲ ਵਿਚ, ਲਕ੍ਸ਼ਮੀ-ਪੂਜਾ ਦਾ ਤਿਉਹਾਰ ਹੈ ਜੋ ਕਤਕ 
ਮਹੀਨੇ ਦੀ ਮਸਿਆ ਨੂੰ ਮੰਨਾਇਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਤਿਉਹਾਰ 
ਤੋਂ ਕੁਝ ਪਹਿਲਾਂ ਘਰਾਂ, ਦੁਕਾਨਾਂ ਦੀ ਸਫ਼ਾਈ ਕੀਤੀ ਜਾਂਦੀ 
ਹੈ, ਸਫ਼ੈਦੀ ਅਤੇ ਰੈਗ-ਰੋਗਨ ਵੀ ਕਰਵਾਇਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 
ਰਾਤ ਨੂੰ ਹਰ ਪਾਸੇ ਦੀਵੇ ਜਗਾਏ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। ਇਸ ਲਈ 
ਇਸ ਨੂੰ “ਦੀਪਾਵਲੀ” ਜਾਂ “ਦੀਪਮਾਲਾ” ਵੀ ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ 
ਹੈ। ਇਸ ਦਿਨ ਲਕਸ਼ਮੀ ਅਤੇ ਗਣੇਸ਼ ਦੀ ਪੂਜਾ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। 
ਸਾਰੀ ਰਾਤ ਲੋਕੀਂ ਜਪ ਕਰਦੇ ਹਨ। ਆਮ ਤੌਰ 'ਤੇ ਵਪਾਰੀ 
ਲੋਕ ਇਸੇ ਦਿਨ ਆਪਣੀਆਂ ਨਵੀਆਂ ਵਹੀਆਂ ਸ਼ੁਰੂ ਕਰਦੇ 
ਸਨ। ਹੁਣ ਵੀ ਅਨੇਕ ਵਪਾਰੀ ਇਸੇ ਦਿਨ ਤੋਂ ਆਪਣਾ 
ਮਾਲੀ ਸਾਲ ਸ਼ੁਰੂ ਕਰਕੇ ਵਹੀਆਂ, ਖਾਤਿਆਂ ਨੂੰ ਤਿਲਕ 
ਲਗਾਉਂਦੇ ਹਨ ਅਤੇ ਰਾਤ ਨੂੰ ਥਾਲਾਂ ਵਿਚ ਚਾਂਦੀ ਦੇ ਸਿੱਕੇ 
ਜਾਂ ਨੋਟਾਂ ਨੂੰ ਰਖ ਕੇ ਪੂਜਾ ਕਰਦੇ ਹਨ। 
ਤਿਉਹਾਰ ਦੇ ਪ੍ਚਲਨ ਦਾ ਇਕ ਹੋਰ ਕਾਰਣ ਵੀ ਮੰਨਿਆ 
ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਉਹ ਇਹ ਕਿ ਇਸ ਦਿਨ ਸ਼ੀ ਰਾਮ ਚੈਦਰ ਰਾਵਣ 
ਨੂੰ ਮਾਰ ਕੇ ਅਤੇ ਆਪਣੇ ਬਨਬਾਸ ਦੀ ਮਿਆਦ ਪੂਰੀ ਕਰਕੇ 
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ਦੀਵੇ ਜਗਾ ਕੇ ਸ਼੍ਰੀ ਰਾਮ ਦਾ ਸੁਆਗਤ ਕੀਤਾ ਸੀ। ਇਹ 
ਦਸਹਿਰੇ ਤੋਂ 20 ਦਿਨ ਬਾਦ ਆਉਂਦੀ ਹੈ। ਸ਼ਾਇਦ ਸ਼੍ਰੀ ਰਾਮ 
ਨੂੰ ਅਯੋਧਿਆਂ ਪਹੁੰਚਣ ਲਈ ਇਤਨੇ ਦਿਨ ਲਗੇ ਹੋਣਗੇ। 

ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਵਿਚ ਵੀ ਦਿਵਾਲੀ ਨੂੰ ਉਤਸਾਹ- 
ਪੂਰਵਕ ਮੰਨਾਇਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਦਰਬਾਰ ਸਾਹਿਬ, ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ 
ਦੀ ਦਿਵਾਲੀ ਬਹੁਤ ਪੁਸਿੱਧ ਹੈ। ਸਿੱਖ ਇਤਿਹਾਸ ਅਨੁਸਾਰ 
ਦਰਬਾਰ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਦਿਵਾਲੀ ਮੰਨਾਉਣ ਦੀ ਪੰਰਪਰਾ 
ਉਸ ਦਿਨ ਤੋਂ ਚਲੀ ਜਿਸ ਦਿਨ ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਜੀ 
ਗਵਾਲੀਅਰ ਦੇ ਕਿਲ੍ਹੇ ਤੋਂ ਆਪਣੇ ਨਾਲ 52 ਰਾਜਿਆਂ ਨੂੰ 
ਮੁਕਤ ਕਰਾ ਕੇ ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ ਪਹੁੰਚੇ ਸਨ। ਦੀਵੇ ਜਗਾ ਕੇ 
ਕੀਤੇ ਗਏ ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ ਸੁਆਗਤ ਦਾ ਫੁਰਨਾ ਬਾਬਾ 
ਬੁੱਢਾ ਜੀ ਨੂੰ ਫੁਰਿਆ ਸੀ। ਪਰਿਸਥਿਤੀਆਂ ਦੀ ਨਜ਼ਾਕਤ 
ਨੂੰ ਵੇਖਦਿਆਂ ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਜੀ ਕੀਰਤਪੁਰ ਜਾ ਵਸੇ। 
ਇਸ ਨਾਲ ਦਿਵਾਲੀ ਨੂੰ ਹਰ ਸਾਲ ਮੰਨਾਉਣ ਦੀ ਪਿਰਤ 
ਨ ਪੈਂ ਸਕੀ। 

ਭਾਈ ਮਨੀ ਸਿੰਘ ਦੀ ਸ਼ਹੀਦੀ ਪਿਛੋਂ, ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ 
ਵਿਚ ਦਿਵਾਲੀ ਮੰਨਾਉਣ ਦੀ ਯੋਜਨਾ ਦਾ ਲਾਹੌਰ ਦੇ ਸੂਬੇ 
ਵਲੋਂ ਅਸਫਲ ਕਰਨਾ ਅਤੇ ਫਿਰ ਵੀ ਕਰ ਹਾਸਲ ਕਰਨਾ, 
ਇਕ ਕਾਰਣ ਰਿਹਾ ਹੈ। ਇਸ ਸਾਕੇ ਪਿਛੋਂ ਸਿੱਖ ਮਿਸਲਾਂ ਦੇ 
ਸਰਦਾਰਾਂ/ਜੱਥੇਦਾਰਾਂ ਨੇ ਦਿਵਾਲੀ ਦੇ ਅਵਸਰ `ਤੇ 
ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ ਵਿਚ ਇਕੱਠੇ ਹੋਣ ਦਾ ਇਕ ਨਿਯਮ ਜਿਹਾ ਹੀ 
ਬਣਾ ਲਿਆ। ਮਹਾਰਾਜਾ ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ ਦੇ ਰਾਜ-ਕਾਲ 
ਵਿਚ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਦੀ ਦੀਵਾਲੀ ਇਕ ਵੱਡੇ ਮੇਲੇ ਦਾ ਰੂਪ 
ਧਾਰਣ ਕਰ ਗਈ। ਇਸ ਅਵਸਰ 'ਤੇ ਮਾਲ ਮੰਡੀ ਲਗਾਈ 
ਜਾਣ ਲਗੀ। ਇਹ ਮੇਲਾ ਇਕ ਹਫ਼ਤੇ ਤੋਂ ਅਧਿਕ ਦੇਰ ਤਕ 
ਚਲਦਾ ਰਹਿੰਦਾ। ਹਰਿਮੰਦਿਰ ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਪਰਿਕਰਮਾ ਵਿਚ 
ਅੱਠ-ਦਸ ਦਿਨ ਬਹੁਤ ਰੌਣਕ ਰਹਿੰਦੀ। 

ਦਰਬਾਰ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਕੀਤੀ ਜਾਂਦੀ ਦਿਵਾਲੀ 
ਦੀ ਆਪਣੀ ਹੀ ਫੱਬ ਹੈ। ਪਹਿਲਾਂ ਕੇਵਲ ਦੀਵੇ ਜਗਾਏ 
ਜਾਂਦੇ ਸਨ। ਹੌਲੀ ਹੌਲੀ ਆਤਿਸ਼ਬਾਜ਼ੀ ਵੀ ਸ਼ਾਮਲ ਕੀਤੀ 
ਜਾਣ ਲਗੀ। ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਵਿਚ ਬਿਜਲੀ ਲਗਣ ਨਾਲ 
ਦਰਬਾਰ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਬਿਜਲੀ ਦੇ ਬਲਬਾਂ ਨਾਲ ਦਿਵਾਲੀ 
ਮੰਨਾਈ ਜਾਣ ਲਗੀ, ਭਾਵੇ' ਕੱਟੜ-ਪੰਥੀਆਂ ਨੇ ਇਸ ਦਾ 
ਸ਼ੁਰੂ ਵਿਚ ਵਿਰੋਧ ਵੀ ਕੀਤਾ ਸੀ। ਹੁਣ ਦਿਵਾਲੀ ਵਾਲੇ 
ਦਿਨ ਬਹੁਤ ਪਹਿਲਾਂ ਹੀ ਲੋਕੀਂ ਪਰਿਕਰਮਾ ਵਿਚ ਜਾ ਕੇ 
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ਧੈਰ ਧਰਨ ਦੀ ਥਾਂ ਨਹੀਂ ਮਿਲਦੀ। ਆਵਾਜਾਈ ਦੀਆਂ 
ਰੌਣਕਾਂ ਤਿੰਨ ਚਾਰ ਦਿਨ ਹੀ ਰਹਿੰਦੀਆਂ ਹਨ। 

ਦਿਵਾਲੀ ਦੀ ਸਰਣੀ 'ਤੇ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ 
ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਦੇ ਜਨਮ-ਪਰਵਾਂ ਉਤੇ ਵੀ 
ਲੋਕੀਂ ਘਰਾਂ ਅਤੇ ਗੁਰੂ-ਧਾਮਾਂ ਵਿਚ ਦੀਵੇ, ਮੋਮਬਤੀਆਂ 
ਅਤੇ ਬਿਜਲੀ ਦੇ ਬਲਬਾਂ ਨਾਲ ਰੌਸ਼ਨੀ ਕਰਦੇ ਹਨ। _ 

ਦੀਵਾਲੀ ਵਾਲੇ ਦਿਨ ਨਵੇਂ ਬਰਤਨ ਖ਼ਰੀਦਣਾ, 
ਰਿਵਾਜ ਬਣ ਗਿਆ ਹੈ। ਅਕਸਰ ਨਵੇ' ਕਪੜੇ ਵੀ ਖ਼ਰੀਦੇ 
ਜਾਂਦੇ ਹਨ। ਦੀਵਾਲੀ ਵਾਲੀ ਰਾਤ ਨੂੰ ਜੂਆ ਖੇਡਣਾ ਸ਼ੁਭ 
ਸਮਝਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ, ਭਾਵੇਂ ਇਸ ਦਾ ਨਤੀਜਾ ਮਾੜਾ ਹੀ 
ਕਿਉ ਨ ਨਿਕਲੇ । ਮਨੌਰੈਜਨ ਲਈ ਦੀਵਾਲੀ ਵਾਲੇ ਦਿਨ 
ਪਟਾਖੇ ਵੀ ਚਲਾਏ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਪਟਾਖਿਆਂ ਉਤੇ 
ਦੇਸ਼ ਭਰ ਵਿਚ ਲਗਭਗ ਦੋ ਸੌ ਕਰੋੜ ਰੁਪਏ ਬਰਬਾਦ ਹੁੰਦੇ 
ਹਨ ਅਤੇ ਕਈ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦਾ ਜਾਨੀ ਨੁਕਸਾਨ ਵੀ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। 
ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਵਿਚ ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀ ਦਿਵਾਲੀ ਮੰਨਾਉਣ ਦੀ 
ਮਨਾਹੀ ਹੈ। 


ਦਿੜਬਾ (ਕਸਬਾ) : ਪੰਜਾਬ ਦਾ ਇਕ ਪੁਰਾਤਨ ਕਸਬਾ ਜੋ 
ਸੈਗਰੂਰ ਨਗਰ ਤੋ' ਦੱਖਣ-ਪੁਰਵ ਦਿਸ਼ਾ ਵਿਚ 30 ਕਿ.ਮੀ. 
ਦੀ ਵਿਥ ਉਤੇ ਵਸਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਇਸ ਕਸਬੇ ਵਿਚ ਗੁਰੂ 
ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਪਧਾਰੇ ਸਨ ਅਤੇ ਪਿੰਡ ਤੋਂ ਬਾਹਰ ਇਕ 
ਟੋਭੇ ਦੇ ਕੰਢੇ ਠਹਿਰੇ ਸਨ। ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਆਮਦ ਦੀ 
ਯਾਦ ਵਿਚ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸਾਹਿਬ ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ ਨੌਵੀਂ” 
ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਇਸ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਦੀ ਇਮਾਰਤ ਵਿਚ 
ਸੈਲ 1955 ਈ. ਵਿਚ ਵਾਧਾ ਹੋਇਆ। ਸੈਨ 1978 ਈ. 
ਵਿਚ ਇਕ ਸਰੋਵਰ ਵੀ ਬਣਵਾਇਆ ਗਿਆ। ਇਹ 
ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸ਼ੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਬੈਧਕ ਕਮੇਟੀ ਨਾਲ 
ਸਬੰਧਿਤ ਹੈ, ਪਰ ਇਸ ਦੀ ਸਾਂਭ-ਸੈਭਾਲ ਸਥਾਨਕ ਕਮੇਟੀ 
ਕਰਦੀ ਹੈ। 


ਦੀਨਾਂ (ਪਿੰਡ) : ਕਾਂਗੜ ਪਿੰਡ ਦੇ ਨਾਲ ਇਕ ਜੁੜਵਾਂ 
ਪਿੰਡ। ਵੇਖੋ “ਕਾਂਗੜ”। 
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ਦੀਨਾ ਨਾਥ, ਪੰਡਿਤ 
ਦੀਨਾ ਨਾਥ, ਪੰਡਿਤ (ਜ. 1888 ਈ.) : ਗੁਰਦੁਆਰਾ 


ਸੁਧਾਰ ਲਹਿਰ ਵਿਚ ਸਚੀ ਸ਼ਰਧਾ ਨਾਲ ਭਾਗ ਲੈਣ ਵਾਲੇ 
ਪੰਡਿਤ ਦੀਨਾ ਨਾਥ ਦਾ ਜਨਮ ਅੰਮ੍ਰਿਤਰ ਦੇ ਪੰਡਿਤ ਬਾਲ 
ਕ੍ਰਿਸ਼ਨ ਦੇ ਘਰ ਸੈਨ 1888 ਈ. ਵਿਚ ਹੋਇਆ। ਜਦੋ 
ਨਵੰਬਰ 1920 ਈ. ਵਿਚ ਸ਼੍ਰੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਬੋਧਕ 
ਕਮੇਟੀ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਹੋਈ, ਤਾਂ ਇਹ ਉਦੋਂ ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ 
ਕਾਂਗਸ ਕਮੇਟੀ ਦਾ ਸਕੱਤਰ ਸੀ। ਇਸ ਦੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ 
.ਲਹਿਰ ਨਾਲ ਪੂਰੀ ਹਮਦਰਦੀ ਸੀ ਅਤੇ ਤੋਸ਼ਾਖ਼ਾਨੇ ਦੀਆਂ 
ਚਾਬੀਆਂ ਹਾਸਲ ਕਰਨ ਵਿਚ ਅਕਾਲੀ ਦਲ ਦੇ ਨਾਲ ਸੀ। 
ਫਲਸਰੂਪ 26 ਨਵੈਬਰ 1921 ਈ. ਨੂੰ ਇਹ ਅਕਾਲੀਆਂ 
ਦੇ ਜੱਥੇ ਨਾਲ ਅਜਨਾਲੇ ਵਿਚ ਪਕੜਿਆ ਗਿਆ। ਇਸ 
ਉਤੇ ਰਾਜਨੈਤਿਕ ਮੀਟਿੰਗਾਂ ਉਤੇ ਪਾਬੋਦੀ ਲਗਾਉਣ ਦੇ 
ਵਿਰੋਧ ਵਿਚ ਬਾਗ਼ੀਆਨਾ ਭਾਸ਼ਣ ਦੇਣ ਦਾ ਦੋਸ਼ ਲਗਾਇਆ 


ਰੁਪਏ ਜੁਰਮਾਨਾ ਦੀ ਸਜ਼ਾ ਦਿੱਤੀ ਗਈ। ਸਰਕਾਰ ਦੀ ਇਸ` 


ਕਾਰਵਾਈ ਨਾਲ ਅੰਦੋਲਨ ਹੋਰ ਭਖ ਗਿਆ। 17 ਜਨਵਰੀ 
1922 ਈ. ਨੂੰ ਸਰਕਾਰ ਨੇ ਚਾਬੀਆਂ ਅਕਾਲੀ ਦਲ ਦੇ 
ਪ੍ਰਧਾਨ ਬਾਬਾ ਖੜਕ ਸਿੰਘ ਦੇ ਹਵਾਲੇ ਕਰ ਦਿੱਤੀਆਂ। 
ਇਸ ਤੋਂ ਬਾਦ ਕੈਦ ਕੀਤੇ ਅਕਾਲੀਆਂ ਨੂੰ ਛਡ ਦਿੱਤਾ 
ਗਿਆ। ਪੰਡਿਤ ਹੋਰਾਂ ਨੂੰ ਅਗੋਂ ਲਈ ਚੰਗੇ ਚਲਨ ਦਾ 
ਵਿਸ਼ਵਾਸ ਦਿਵਾਉਣ ਲਈ ਲਿਖ ਕੇ ਦੇਣ ਵਾਸਤੇ ਕਿਹਾ 
ਗਿਆ, ਪਰ ਇਸ ਨੇ ਅਜਿਹਾ ਕਰਨੋ' ਨਾਹ ਕਰ ਦਿੱਤੀ। 
ਕੁਝ ਦਿਨਾਂ ਬਾਦ ਇਸ ਨੂੰ ਵੀ ਛਡ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। ਇਹ 
ਇਕ ਉਦਾਰ ਚਿਤ ਵਾਲਾ ਧਰਮੀ ਪੁਰਸ਼ ਸੀ। 


ਦੀਪ ਸਿੰਘ ਸ਼ਹੀਦ , ਬਾਬਾ (1682-1757 ਈ .) ਸ਼ਹੀਦ 
ਮਿਸਲ ਦੇ ਬਾਨੀ ਅਤੇ ਦਮਦਮੀ ਟਕਸਾਲ ਦੇ ਸੈਸਥਾਪਕ 
ਬਾਬਾ ਦੀਪ ਸਿੰਘ ਦਾ ਜਨਮ ਸੈਨ 1682 ਈ. ਵਿਚ ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ 
ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਦੇ ਪਹੂਵਿੰਡ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਹੋਇਆ। ਇਸ ਨੇਂ 


ਸਿੱਖ ਪੰਥ ਦੇ ਵਿਕਾਸ ਲਈ ਬਹੁਤ ਉੱਦਮ ਕੀਤੇ ਅਤੇ 


ਹਰਿਮੰਦਿਰ ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਬੇਹੁਰਮਤੀ ਦਾ ਬਦਲਾ ਲੈਣ ਲਈ 
11 ਨਵੈਬਰ 1757 ਈ. ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਪ੍ਰਾਣਾਂ ਦੀ ਬਲੀ ਚੜ੍ਹਾ 
ਦਿੱਤੀ। ਵਿਸਤਾਰ ਲਈ ਵੇਖੋ “ਸ਼ਹੀਦ (ਸ਼ਹੀਦਾਂ) ਵਾਲੀ 
ਮਿਸਲ”। ਰ 
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ਦੀਵਾਨ 
ਦੀਪਾਲਪੁਰ (ਨਗਰ) : ਪੱਛਮੀ ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਸਾਹੀਵਾਲ 
(ਮੰਟਗੁਮਰੀ) ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦਾ ਇਕ ਪੁਰਾਤਨ ਨਗਰ, ਜਿਥੇ ਗੁਰੂ 
ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਪਾਕਪਟਨ ਤੋ ਤਲਵੰਡੀ ਆਉਂਦੇ ਹੋਏ 
ਰਕੇ ਸਨ। ਜਨਮਸਾਖੀ ਸਾਹਿਤ ਅਨੁਸਾਰ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨਗਰ 
ਦੇ ਦੱਖਣ-ਪੂਰਬ ਵਲ ਜਿਸ ਸੁੱਕੇ ਹੋਏ ਪਿਪਲ ਦੇ ਬ੍ਿਛ 
ਹੇਠਾਂ ਬੈਠੇ, ਉਹ ਹਰਾ-ਭਰਾ ਹੋ ਗਿਆ ਅਤੇ ਉਹ ਹੁਣ ਵੀ 
ਕਾਇਮ ਦਸਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਨਗਰ ਦੇ ਨੂਰੀ (ਨੌਰੈਗਾ) 
ਨਾਂ ਦੇ ਇਕ ਕੋੜ੍ਹੀ ਦਾ ਗੁਰੁ ਜੀ ਨੇ ਉੱਧਾਰ ਕੀਤਾ। ਗੁਰੂ 
ਜੀ ਦੀ ਆਮਦ ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ ਉਥੇ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪਹਿਲੀ 
ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ” ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਕੀਤੀ ਗਈ। ਇਸ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ 
ਦੇ ਨੇੜੇ ਹੀ ਨੂਰੀ ਕੋੜ੍ਹੀ ਦੀ ਕਬਰ ਹੈ। ਦੇਸ਼-ਵੰਡ ਕਾਰਣ 
ਇਹ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪਾਕਿਸਤਾਨ ਵਿਚ ਰਹਿ ਗਿਆ ਹੈ। 
ਇਸ ਨਗਰ ਵਿਚ ਭਾਈ ਨਥੂ ਰਾਮ ਦੇ ਘਰ ਦੋ 
ਯਾਦਗਾਰੀ ਵਸਤੂਆਂ ਸੈਭਾਲੀਆਂ ਹੋਈਆਂ ਸਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ 
ਵਿਚੋਂ ਇਕ ਸੀ ਮੰਜੀ ਜੋ ਗੁਰੂ ਹਰਿ ਰਾਇ ਜੀ ਦੁਆਰਾ ਬਖ਼ਸ਼ੀ 
ਹੋਈ ਸੀ। ਮਹਾਨਕੋਸ਼ਕਾਰ ਅਨੁਸਾਰ “ਜੋ ਪੌਣੇ ਛੀ ਫੁਟ ਲੈਮੀ, 
ਤਿੰਨ ਫੁਟ ਚੌੜੀ ਅਤੇ ਸਵਾ ਫੁਟ ਉੱਚੀ ਹੈ, ਚਿੱਟੇ ਅਤੇ ਲਾਲ 
ਸੂਤ ਨਾਲ ਬੁਣੀ ਹੋਈ ਹੈ। ਕਾਲੀ ਲੱਕੜ ਦੀਆਂ ਬਾਹੀਆਂ 
ਅਤੇ ਰੈਗੀਲ ਪਾਵੇ ਹਨ।” ਦੂਜੀ ਵਸਤੂ ਲੱਕੜ ਦੀ ਇਕ 
ਅਲਮਾਰੀ ਸੀ ਜਿਸ ਉਪਰ ਵੇਲਾਂ ਅਤੇ ਫੁਲ ਬਣੇ ਹੋਏ ਸਨ। 
ਦੇਸ਼ ਵੰਡ ਤੋਂ ਬਾਦ ਪਤਾ ਨਹੀਂ ਹੁਣ ਉਹ ਪਰਿਵਾਰ ਕਿਥੇ 
ਹੈ ਅਤੇ ਇਹ ਯਾਦਗਾਰੀ ਵਸਤੂਆਂ ਕਿਥੇ ਹਨ ? 


ਦੀਵਾਨ : ਅਰਬੀ ਮੂਲ ਦੇ ਇਸ ਸ਼ਬਦ ਦਾ ਅਰਥ ਹੈ 
ਦਰਬਾਰ, ਸਭਾ, ਸਮਾਜ, ਸੈਗਤ। ਇਸ ਦਾ ਸੈਬੈਧ ਬਾਦਸ਼ਾਹ 
ਜਾਂ ਰਾਜੇ ਦੇ ਦਰਬਾਰ ਨਾਲ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਪਰ ਗੁਰਮਤਿ ਵਿਚ 
ਬਹੁਤ ਸਾਰੀ ਅਰਬੀ ਫ਼ਾਰਸੀ ਦੀ ਸ਼ਬਦਾਵਲੀ ਨੂੰ ਦੁਨੀਆਵੀ 
ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਦੀ ਥਾਂ ਸਚੇ ਪਾਤਿਸ਼ਾਹ ਲਈ ਵਰਤ ਲਿਆ 
ਗਿਆ, ਜਿਵੇਂ ਹੁਕਮ, ਰਜ਼ਾ, ਤਖ਼ਤ ਆਦਿ। ਇਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ 
ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਦੇ ਦਰਬਾਰ ਦੀ ਥਾਂ ਸਚੇ ਪਾਤਿਸ਼ਾਹ (ਭਾਵ ਗੁਰੂ 
ਸਾਹਿਬਾਨ ਜਾਂ ਗੁਰੂ ਗੰਥ ਸਾਹਿਬ) ਦੀ ਹਜ਼ੂਰੀ ਵਿਚ ਜੁੜ 
ਬੇਠੀ ਸੰਗਤ ਨੂੰ ਵੀ “ਦੀਵਾਨ” ਕਿਹਾ ਜਾਣ ਲਗਿਆ ਹੈ। 

ਗੁਰਦੁਆਰਿਆਂ ਵਿਚ ਆਮ ਤੌਰ 'ਤੇ ਦੋ ਵਾਰ 
ਦੀਵਾਨ ਲਗਦਾ ਹੈ। ਇਕ ਵਾਰ ਸਵੇਰੇ, ਜਿਸ ਵਿਚ ਗੁਰੂ 
ਰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਤੋਂ ਬਾਦ ਆਸਾ ਕੀ ਵਾਰ, ਸੁਖਮਨੀ, 
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ਦੀਵਾਨਿ ਗੋਯਾ 
ਕਥਾ-ਕੀਰਤਨ, ਨਿੱਤ-ਨੋਮ ਅਤੇ ਅਨੰਦੁ ਸਾਹਿਬ ਦਾ ਪਾਠ 
ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਅਰਦਾਸ ਉਪਰੈਤ ਵਾਕ ਲੈ ਕੇ ਕੜਾਹ ਪ੍ਰਸਾਦ 
ਵਰਤਾਇਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 

ਦੂਜੀ ਵਾਰ ਸ਼ਾਮ ਦਾ ਦੀਵਾਨ ਲਗਦਾ ਹੈ ਜਿਸ 
ਵਿਚ ਰਹਿਰਾਸ, ਕੀਰਤਨ-ਸੋਹਿਲਾ ਆਦਿ ਦੇ ਪਾਠ 
ਉਪਰੈਤ ਅਰਦਾਸ ਕਰਕੇ ਗੁਰੂ ਰਥ ਸਾਹਿਬ ਨੂੰ ਸੈਤੋਖ ਦਿੱਤਾ 
ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 

ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਗੁਰਮਤਿ ਵਿਚ ਦੀਵਾਨ ਤੋਂ ਭਾਵ ਹੈ 
ਸਾਧ-ਸੈਗਤ। ਇਹ “ਹਰਿ ਦਾ ਦੀਵਾਨ” ਹੈ।ਜੋ ਇਸ ਦੀਵਾਨ 
ਵਿਚ ਪ੍ਰਵਾਨ ਚੜ੍ਹ ਗਿਆ, ਉਹ ਸਭ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ ਦੀਵਾਨਾਂ 
ਵਿਚ ਪ੍ਰਵਾਨ ਚੜ੍ਹਿਆ ਸਮਝਿਆ ਜਾਏ। ਗੁਰੂ ਰਾਮਦਾਸ 
ਜੀ ਨੇ ਸਿਰੀ ਰਾਗ ਦੀ ਵਾਰ ਵਿਚ ਦਸਿਆ ਹੈ- ਜੇ ਨ/ਲਿਆ 
ਹਾਰ ਦੀਝਾਣ /ਸਉ ਸੋ ਸਭਨੀ ਦੰਥਾਣਾ /ਲਿਆ / ਜਿਥੈ 
ਓਹੁ ਜਾਇ ਤਿਥੈ ਓਹ ਸੁਰਥਰੂ ਓਸ ਕੰ ਮਹ /ਡਠੰ ਸਭ 
ਪਾਪ ਤਾਨਆ/ (ਗੁ ਗੰ.੪7) ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਅਤੇ ਲਾਹੌਰ 
ਬਦਲ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ, ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਅੰਤਿਮ ਰੂਪ “ਚੀਫ਼ 
ਖ਼ਾਲਸਾ ਦੀਵਾਨ” (ਵੇਖੋ) ਹੈ। 


ਦੀਵਾਨਿ ਗੋਯਾ : ਭਾਈ ਨੰਦ ਲਾਲ “ਗੋਯਾ” ਵਿਰਚਿਤ 
ਇਕ ਗ਼ਜ਼ਲ-ਸੈਗ੍ਹਿ ਜਿਸ ਵਿਚ ਫ਼ਾਰਸੀ ਵਿਚ ਗੁਰੂ 
ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਸਾਹਿਬ ਪ੍ਰਤਿ ਸ਼ਰਧਾ ਭਰਪੂਰ 67 ਗ਼ਜ਼ਲਾਂ 
ਸਕਲਿਤ ਹਨ। ਵੇਖੋ “ਨੰਦ ਲਾਲ “ਗੋਯਾ”, ਭਾਈ”। 


ਦੁਆਪਰ/ਦਾਪਰ ਯੁਗ : ਭਾਰਤੀ ਸੈਸਕ੍ਰਿਤੀ ਵਿਚ 
ਕਲਪਿਤ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਚਾਰ ਯੁਗਾਂ ਦੇ ਕਰਮ ਵਿਚ ਦੁਆਪਰ/ 
ਦ੍ਰਾ ਪਰ ਦਾ ਤੀਜਾ ਸਥਾਨ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚ ਧਰਮ ਰੂਪੀ ਬਲਦ 
ਦੇ ਦੋ ਪੈਰ ਹੀ ਰਹਿ ਜਾਂਦੇ ਹਨ, ਅਰਥਾਤ ਧਰਮ ਦੀ ਅੱਧੀ 
ਸ਼ਕਤੀ ਖ਼ਤਮ ਹੋ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਗੁਰਬਾਣੀ ਅਨਸਾਰ- ਏੁਆਪਘ/ਰਿ 
ਧਗ/ਮ ਦੁ/ਇ ਪੈਰ ਠਖਾਏ / ਗੁਰਮ/ਖ ਹੋਵੈ ਤ ਨਾ /ਦਰਿੜਾਏ / 
(ਗੁ.ਰੀ.੪੪0)। ਇਸ ਵਿਚ ਕੁਝ ਮਨੁੱਖ ਇਕ, ਦੋ, ਤਿਨ ਜਾਂ 
ਚਾਰ ਵੇਦਾਂ ਤਕ ਪੜ੍ਹਦੇ ਸਨ ਅਤੇ ਕੁਝ ਬਿਲਕੁਲ ਵੇਦ-ਪਾਠ 
ਨਹੀਂ ਕਰਦੇ। ਧਾਰਮਿਕ ਸੈਸਕਾਰਾਂ ਵਿਚ ਵੀ ਇਕਸੁਰਤਾ 
ਨਹੀਂ ਰਹਿੰਦੀ। ਬਹੁਤ ਥੋੜੇ ਲੋਕ ਸਚਾਈ ਦੇ ਮਾਰਗ ਉਤੇ 
ਚਲਦੇ ਸਨ। ਅਨੌਕ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ ਰੋਗ ਅਤੇ ਵਿਕਾਰ ਇਸ 
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ਦੁਆਬਾ 


ਯੁਗ ਵਿਚ ਵਿਆਪਤ ਰਹਿੰਦੇ ਸਨ। ਦੁਖੀ ਹੋ ਕੇ ਲੋਕ 
ਤਪਸਿਆ ਵਲ ਝੁਕਦੇ ਸਨ, ਯੱਗ ਕਰਦੇ ਸਨ, ਪਰ ਚੰਗੇ 
ਅੰਮਲ ਨ ਕਰਨ ਕਰਕੇਂ ਆਮ ਤੌਰ 'ਤੇ ਪਤਿਤ ਅਵਸਥਾ 
ਵਿਚ ਰਹਿੰਦੇ ਸਨ। 

ਇਸ ਯੁਗ ਦੀ ਮਿਆਦ ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਨੇ 8,64,000 
ਵਰ੍ਹੇ ਦਸੀ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚ ਮਨੁੱਖ ਦੀ ਉਮਰ ਦੋ ਸੌ ਵਰ੍ਹੇ ਮੰਨੀ 
ਗਈ। ਮੱਧ ਯੁਗ ਦੇ ਸੈਤਾਂ ਭਗਤਾਂ ਨੇ ਇਸ ਦਾ ਇਤਨਾ 
ਵਰਣਨ ਨਹੀਂ ਕੀਤਾ ਜਿਤਨਾ ਕਿ ਕਲਿਯੁਗ ਦਾ, ਕਿਉਂਕਿ 
ਉਸ ਨਾਲ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਸਿਧਾ ਵਾਸਤਾ ਪਿਆ ਸੀ। __ 

ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਅਨੁਸਾਰ ਦ੍ਰਾ ਪਰ-ਯੁਗ 
ਵਿਚ ਧਰਮ ਦੀ ਇਕ ਹੋਰ ਕਲਾ “ਦਯਾ” ਦੇ ਨਸ਼ਟ ਹੋਣ 
ਨਾਲ ਧਰਮ ਦੀ ਸ਼ਕਤੀ ਅੱਧੀ ਰਹਿ ਜਾਂਦੀ ਹੈ ਅਤੇ ਧਰਤੀ 
ਨੂੰ ਧਾਰਣ ਕਰਨ ਵਾਲੇ ਬਲਦ ਦੇ ਕੇਵਲ ਦੋ ਪੈਰ ਬਾਕੀ 
ਰਹਿ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। ਇਸ ਯੁਗ ਵਿਚ ਰਾਜੇ ਕੇਵਲ ਸੁਆਰਥ 
ਲਈ ਧਰਮ-ਕਰਮ ਕਰਦੇ ਹਨ। ਆਸ਼ਾਵਾਂ ਦੇ ਬੈਨ੍ਹੇ ਹੋਏ 
ਉਹ ਦਾਨ ਕਰਦੇ ਹਨ, ਪਰ ਬਿਨਾ ਰਾਮ-ਨਾਮ ਤੋਂ ਉਨ੍ਹਾਂ 
ਦੀ ਮੁਕਤੀ ਨਹੀਂ ਹੋ ਸਕਦੀ-- ਦਇਆ ਫੁਆਪ/ਨ ਆਈ 
ਹੌਈ/ ਗੁਰਮ/ਖ /ਵਿਰਲਾ ਦੀਨ ਕੱਏ/ ਟਾਇ ਪਗ ਧਰਮ 
ਧਠੇਂ ਧਰਣ?ਧਰ ਗੁਰਮ/ਓ ਸਾਚੁ /ਤਿਥਾਈ ਹੈ /(ਗੁ .ਰੰੰ 1023 
-24)। ਸਿੱਖ ਮਤ ਵਿਚ ਲੌਕ ਮੁਹਾਵਰੇ ਅਨੁਸਾਰ ਯੁਗਾਂ 
ਦੀ ਗੱਲ ਭਾਵੇਂ ਹੋ ਜਾਂਦੀ ਹੈ, ਪਰ ਸਿੱਧਾਂਤਿਕ ਤੌਰ 'ਤੇ 
ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਪ੍ਰਵਾਨ ਨਹੀਂ ਹੈ। 


ਦੁਆਬਾ (ਇਲਾਕਾ) : ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਸਤਲੁਜ ਅਤੇ ਬਿਆਸ 
ਦਰਿਆਵਾਂ ਦੇ ਵਿਚਾਲੇ ਵਾਲੇ ਖੇਤਰ ਨੂੰ ਆਮ ਤੌਰ 'ਤੇ 
ਦੁਆਬਾ ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਸ਼ਬਦ ਤੋਂ ਭਾਵ ਹੈ ਦੋਂ 
ਦਰਿਆਵਾਂ ਦਾ ਵਿਚਲਾ ਖੇਤਰ। ਇਹ “ਬਿਸਤ ਦੁਆਬ” ਦੇ 
ਨਾਂ ਨਾਲ ਵੀ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਹੈ ਅਤੇ ਕਦੇ ਕਦੇ ਇਸ ਨੂੰ ਜਲੈਧਰ 
ਦੁਆਬ ਵੀ ਕਹਿੰਦੇ ਸੁਣਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚ ਪੰਜਾਬ 
ਦੇ ਚਾਰ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ-ਜਲੈਧਰ, ਕਪੂਰਥਲਾ, ਨਵਾਂ ਸ਼ਹਿਰ ਅਤੇ 
ਹੁਸ਼ਿਆਰਪੁਰ-ਸ਼ਾਮਲ ਹਨ। ਸ਼ਿਵਾਲਕ ਪਹਾੜੀਆਂ ਦੇ ਪੈਰਾਂ 
ਤੋਂ ਸ਼ੁਰੂ ਹੋਏ ਇਸ ਖੇਤਰ ਵਿਚ ਅਨੇਕ ਚੋਆਂ ਪੈਂਦੀਆਂ ਹਨ 
ਅਤੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਆਉਣ ਵਾਲੇ ਹੜ੍ਹਾਂ ਕਾਰਣ ਇਸ ਦੁਆਬ 
ਦੀ ਮਿੱਟੀ ਦੀ ਪਰਤ ਹਰ ਸਾਲ ਸਜਰੀ ਹੁੰਦੀ ਰਹਿੰਦੀ ਹੈ। 
ਇਸ ਕਰਕੇ ਜ਼ਮੀਨ ਬਹੁਤ ਜ਼ਰਖੇਜ਼ ਹੈ। ਪਰ ਜ਼ਮੀਨ ਘਟ 
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ਦੁਆਬਾ 


ਅਤੇ ਆਬਾਦੀ ਜ਼ਿਆਦਾ ਹੋਣ ਕਾਰਣ ਜਿਥੇ ਇਥੋਂ ਦੇ ਲੋਕਾਂ 
ਨੇ ਚੱਪਾ ਚੱਪਾ ਧਰਤੀ ਵਾਹੀ-ਯੋਗ ਬਣਾ ਲਈ, ਉਥੇ ਲੋਕੀ' 
ਵੀ ਮਜਬੂਰ ਹੋ ਗਏ। 

ਸਿੱਖ ਇਤਿਹਾਸ ਵਿਚ ਇਸ ਖੇਤਰ ਦਾ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ 
ਮਹੱਤਵ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚਲੇ ਸੁਲਤਾਨਪੁਰ ਲੋਧੀ ਨਗਰ ਵਿਚ 
ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਰਹਿ ਕੇ ਧਰਮ ਪ੍ਰਚਾਰ ਦੀ ਮੁਹਿੰਮ 
ਸ਼ੁਰੂ ਕਰਨ ਦੀ ਜੁਗਤ ਬਣਾਈ ਅਤੇ ਵੇਈ' ਵਿਚ ਪ੍ਰਵੇਸ਼ 
ਕਰਨ ਅਤੇ ਉਸ ਨਦੀ ਵਿਚ ਤਿੰਨ ਦਿਨ ਰਹਿਣ ਦੌਰਾਨ 
ਹੋਏ ਬ੍ਹਮ-ਸਾਖਿਆਤਕਾਰ ਤੋਂ ਬਾਦ ਆਪ ਉਦਾਸੀਆਂ 
ਉਤੇ ਚਲ ਪਏ। ਇਸੇ ਖੇਤਰ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ 
ਨੇ ਕਰਤਾਰਪੁਰ ਨਗਰ ਵਸਾਇਆ। ਇਸ ਖੇਤਰ ਵਿਚ ਗੁਰੂ 
ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ, ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਜੀ, ਗੁਰੂ ਹਰਰਿਇ 
ਜੀ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਨੇ ਅਨੇਕ ਪ੍ਰਚਾਰਫੇਰੀਆਂ 
ਰਾਹੀਂ ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਦਾ ਪ੍ਰਚਾਰ ਕੀਤਾ। ਬਾਬਾ ਬੈਦਾ ਬਹਾਦਰ 
ਤੋਂ ਬਾਦ ਇਸ ਖੇਤਰ ਦੇ ਸਿੰਘਾਂ ਨੇ ਮਾਝ ਦੇ ਸਿੰਘਾਂ ਨਾਲ 
ਮਿਲ ਕੇ ਮੁਗ਼ਲ ਸਾਮਰਾਜ ਤੋਂ ਮੁਕਤੀ ਹਾਸਲ ਕਰਨ ਦਾ ਜੋ 
ਅੰਦੋਲਨ ਆਰੈਭ ਕੀਤਾ, ਉਹ ਆਪਣੀ ਮਿਸਾਲ ਆਪ ਹੈ। 
ਸਿੱਖ ਮਿਸਲਾਂ ਦੀ ਗਤਿਵਿਧੀ ਇਸ ਖੇਤਰ ਵਿਚ ਕਾਫ਼ੀ 
ਵਿਆਪਕ ਰਹੀ।ਸ. ਜੱਸਾ ਸਿੰਘ ਆਹਲੂਵਾਲੀਆਂ ਨੇ ਸਿੱਖਾਂ 
ਦੀ ਮਹੱਤਵਪੂਰਣ ਕਪੂਰਥਲਾ ਰਿਆਸਤ ਇਸੇ ਖੇਤਰ ਵਿਚ 
ਕਾਇਮ ਕੀਤੀ। ਰ੍ 

ਉਨ੍ਹੀਵੀਂ ਸਦੀ ਦੇ ਅੰਤ ਵਿਚ ਇਸ ਖੇਤਰ ਦੇ 
ਸਿੱਖ ਕੈਨੇਡਾ ਅਤੇ ਅਮਰੀਕਾ ਵਲ ਜਾਣੋ ਸ਼ੁਰੂ ਹੋਏ, ਜਿਨ੍ਹਾਂ 
ਨੇ ਗ਼ਦਰ ਪਾਰਟੀ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਕਰਕੇ ਦੇਸ਼ ਦੀ ਆਜ਼ਾਦੀ 
ਦਾ ਸੁਪਨਾ ਲਿਆ। ਬਬਰ ਅਕਾਲੀ ਲਹਿਰ ਦਾ ਜਨਮ ਇਸੇ 
ਇਲਾਕੇ ਵਿਚ ਹੋਇਆ। ਇਸ ਇਲਾਕੇ ਦੇ ਸਿੱਖਾਂ ਨੇ ਦੇਸ਼ 
ਦੀ ਆਜ਼ਾਦੀ ਦੀ ਲਹਿਰ ਵਿਚ ਵਧ ਚੜ੍ਹ ਕੇ ਹਿੱਸਾ ਲਿਆ। 
ਨੂੰ ਉਮਰ ਕੈਦ ਹੋਈ। ਦੂਜੇ ਲਾਹੌਰ ਸਾਜ਼ਿਸ਼ ਕੇਸ ਵਿਚ ਬੀਰ 
ਸਜ਼ਾ ਹੋਈ। ਤੀਜੇ ਲਾਹੌਰ ਸਾਜ਼ਿਸ਼ ਕੇਸ ਵਿਚ ਬਲਵੰਤ 
ਫਾਂਸੀ ਦੀ ਸਜ਼ਾ ਹੋਈ ਅਤੇ ਵਤਨ ਸਿੰਘ ਕਾਹਰੀ, ਮੁਨਸ਼ਾ 
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ਦੁਹਾਗਣ/ਦੁਹਾਗਨਿ 
ਸਿੰਘ ਜੈਡਿਆਲਾ ਨੂੰ ਉਮਰ ਕੈਦ ਹੋਈ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਵੀਹਵੀਂ 
ਸਦੀ ਦੇ ਪਹਿਲੇ ਚਾਰ ਦਹਾਕਿਆਂ ਦੌਰਾਨ ਭਾਰਤ ਦੀ 
ਆਜ਼ਾਦੀ ਲਈ ਦੁਆਬੀਏ ਸਿੱਖਾਂ ਦੁਆਰਾ ਦਿੱਤੀ ਕੁਰਬਾਨੀ 
ਭਾਰਤ ਦੇ ਇਤਿਹਾਸ ਦੀ ਲਹੂ-ਭਿੰਨੀ ਗਾਥਾ ਹੈ। ਦੇਸ਼ ਲਈ 
ਦਿੱਤੀਆਂ ਇਨ੍ਹਾਂ ਕੁਰਬਾਨੀਆਂ ਦਾ ਸਿਖਰ ਭਗਤ ਸਿੰਘ ਨੇ 
ਆਪਣੀ ਸ਼ਹਾਦਤ ਨਾਲ ਛੋਹਿਆ। 


ਦੁਸਾਂਝ ਕਲਾਂ (ਪਿੰਡ) : ਮਹਾਨਕੋਂਸ਼ਕਾਰ ਅਨੁਸਾਰ ਇਹ 
ਪਿੰਡ ਜਲੈਧਰ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੀ ਫ਼ਿਲੌਰ ਤਹਿਸੀਲ ਵਿਚ ਹੈ। ਇਸ 
ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਹਰਿ ਰਾਇ ਸਾਹਿਬ ਕਰਤਾਰਪੁਰ ਤੋਂ ਕੀਰਤਪੁਰ 
ਜਾਂਦੇ ਹੋਏ ਠਹਿਰੇ ਸਨ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਆਮਦ ਦੀ ਯਾਦ 
ਵਿਚ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਵਿਸਾਖੀ ਵਾਲੇ 
ਦਿਨ ਧਾਰਮਿਕ ਮੋਲਾ ਲਗਦਾ ਹੈ। 


ਦੁਸਾਂਝ ਖ਼ੁਰਦ (ਪਿੰਡ) : ਪੰਜਾਬ ਦਾ ਇਕ ਪਿੰਡ ਜੋ ਬੋਗਾ 
ਨਗਰ ਤੋਂ 3 ਕਿ.ਮੀ. ਦੱਖਣ ਵਲ ਵਸਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। 
ਇਸ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਹਰਿ ਰਾਇ ਸਾਹਿਬ ਪਧਾਰੇ ਸਨ। 
ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਆਮਦ ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਗੁਰੂ ਹਰਿ 
ਰਾਇ ਸਾਹਿਬ ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ ਸੱਤਵੀਂ” ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। 
ਸੈਨ 1940 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਦੀ ਨਵੀਂ ਇਮਾਰਤ 
ਉਸਾਰੀ ਗਈ ਹੈ। ਇਹ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸ਼੍ਰੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ 
ਪ੍ਬੰਧਕ ਕਮੇਟੀ ਨਾਲ ਸੰਬੋਧਿਤ ਹੈ। 


ਦੁਹਾਗਣ,/ਦੁਹਾਗਨਿ : ਇਸ ਦਾ ਅਰਥ ਹੈ ਮਾੜੇ ਭਾਗਾਂ 
ਵਾਲੀ ਇਸਤਰੀ; ਪਰ ਉੱਜ ਇਹ ਸ਼ਬਦ ਵਿਧਵਾ ਇਸਤਰੀ 
ਲਈ ਰੁੜ੍ਹ ਹੋ ਚੁਕਿਆ ਹੈ। ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਇਹ 'ਮਨਮੁਖ' 
ਦੇ ਪ੍ਰਤੀਕ ਵਜੋ' ਵਰਤਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ 
ਜੀ ਨੇ ਪ੍ਰਭਾਤੀ ਰਾਗ ਵਿਚ ਇਸ ਸ਼ਬਦ ਦੀ ਵਰਤੋ” 
ਕਰਦਿਆਂ ਦਸਿਆ ਹੈ ਕਿ ਮੈਂ ਦਸ ਇੰਦੀਆਂ (ਪੰਜ ਗਿਆਨ 
ਵਾਂਝਿਆ ਕਰਕੇ ਇਕ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦਾ ਵਿਧਵਾ ਬਣਾ ਦਿੱਤਾ ਹੈ 
ਕਿਉਂਕਿ ਮੈਨੂੰ ਗੁਰੂ ਨੇ ਕਿਹਾ ਹੈ ਕਿ ਇਹ ਵਿਸ਼ੇ-ਵਾਸਨਾਵਾਂ 
ਦੀ ਅਗਨੀ ਹਨ--ਦਸ਼ ਨਾਠੀੰ # ਕਗੀ ਦੁਹਾਗ/ਨੇ / ਗਾਰ 
ਕਹਿਆ ਏਹ ਰਸ਼ਾਹਿ /ਝਿਖਾਗਾਨੇ / (ਗੁ .ਰੰ .1347)। 


ਭ/0/ਭ/.511000000.201 


ਦੁਖ-ਸੁਖ 


ਦੁਖ-ਸੁਖ : ਗੁਰੂ ਗੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਦੁਖ ਅਤੇ ਸੁਖ ਸੈਬੈਧੀ 
ਕਈ ਪੁਕਾਰ ਦੇ ਕਥਨ ਮਿਲਦੇ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੋਹਾਂ ਦਾ ਸੈਬੈਧ 
ਸੈਸਾਰਿਕ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਜਾਂ ਅਪਾਪਤੀ ਨਾਲ ਹੈ। ਸੈਸਾਰਿਕ 
ਜੀਵਨ ਵਿਚ ਅਨੁਕੂਲ ਸਥਿਤੀ “ਸੁਖ” ਦੀ ਵਾਚਕ ਹੈ ਅਤੇ 
ਪ੍ਤਿਕੂਲ ਸਥਿਤੀ ਦੁਖ ਦੀ ਸੂਚਕ ਹੈ। ਨਿਆਇ-ਸ਼ਾਸਤ੍‌ 
ਵਾਲਿਆਂ ਨੇ ਸੁਖ-ਦੁਖ ਨੂੰ ਆਤਮਾ ਦਾ ਗੁਣ ਮੰਨਿਆ ਹੈ 
ਅਤੇ ਸਾਂਖ੍ਯ-ਸ਼ਾਸਤ੍੍‌ ਵਾਲਿਆਂ ਨੇ ਇਸ ਨੂੰ ਚਿੱਤ ਦਾ ਗੁਣ 
ਦਸਿਆ ਹੈ। ਹੋਰ ਕਈ ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਨੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਬੁੱਧੀ ਦਾ 
ਪਰਿਣਾਮ ਜਾਂ ਵਿਕਾਰ ਕਿਹਾ ਹੈ। ਨੈਤਿਕ ਵਿਚਾਰਾਂ ਵਾਲਿਆਂ 
ਨੇ ਦੁਖ ਅਤੇ ਸੁਖ ਦਾ ਸਬੋਧ ਕੁਮਵਾਰ ਧਰਮ ਅਤੇ ਅਧਰਮ 
ਦੇ ਪ੍ਰਕਾਰਜਾਂ ਦੇ ਪ੍ਰਭਾਵਾਂ ਜਾਂ ਪਰਿਣਾਮਾਂ ਨਾਲ ਸਥਾਪਿਤ 
ਕੀਤਾ ਹੈ। 
ਨਿਆਇ-ਸ਼ਾਸੜ੍ ਵਾਲਿਆਂ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਹੈ 
ਕਿ ਇਸ ਸੈਸਾਰ ਵਿਚ ਕੋਈ ਵੀ ਜੀਵ ਦੁਖ ਤੋਂ ਮੁਕਤ 
ਨਹੀਂ ਹੈ। ਸਾਡੀਆਂ ਕ੍ਰਿਆਵਾਂ ਦੇ ਫਲ ਨੂੰ ਵੀ ਦੁਖ ਤੋਂ ਕਦੇ 
ਮੁਕਤੀ ਨਹੀਂ ਮਿਲਦੀ। ਇਸ ਲਈ ਸੁਖ ਨੂੰ ਦੁਖ ਦੇ 
ਅੰਤਰਗਤ ਹੀ ਮੰਨਿਆ ਜਾਵੇਗਾ। ਪਰ ਜੇ ਸੁਤੰਤਰਤਾ 
ਪੂਰਵਕ ਵਿਚਾਰ ਕਰੀਏ ਤਾਂ ਸੁਖ ਅਤੇ ਦੁਖ ਦੋਵੇਂ ਜੀਵਨ 
ਵਿਚ ਘੁਲੇਂ-ਮਿਲੇ ਅਤੇ ਇਕ ਦੂਜੇ ਉਤੇ ਨਿਰਭਰ ਹਨ। ਗੁਰੂ 
ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਅਨੁਸਾਰ-ਸ਼ਸ਼ ਫਖ ਦੁਇ ਦਾਨ ਕਪੜੇ 
੫ਪ/ਹਗ/ਹ ਜਾਇ ਮਨੁਖ /(ਗੁ ਰੰ. 49)। ਜੀਵਨ ਵਿਚ ਅਧਿਕ 
ਸੁਖ ਮੰਨਣ ਵਾਲੇ ਸੁਖਵਾਦੀ ਹਨ ਅਤੇ ਅਧਿਕ ਦੁਖ ਮੰਨਣ 
ਵਾਲੇ ਦੁਖਵਾਦੀ ਹਨ। ਫਲਸਰੂਪ ਸੁਖਵਾਦੀ ਆਸ਼ਾਵਾਦ ਵਲ 
ਝੁਕਿਆ ਹੋਇਆ ਅਤੇ ਦੁਖਵਾਦੀ ਨਿਰਾਸ਼ਾਵਾਦ ਵਲ। 
ਸੁਖਵਾਦੀ ਮਾਨਵ ਜੀਵਨ ਦਾ ਪ੍ਰਯੋਜਨ ਸੁਖ ਭੋਗ ਮੰਨਦਾ 
ਹੈ ਅਤੇ ਦੁਖਵਾਦੀ ਦੁਖ ਜਾਂ ਉਸ ਤੋਂ ਪੈਦਾ ਹੋਣ ਵਾਲੀ 
ਵੇਦਨਾ ਨੂੰ ਹੈਢਾਉਣਾ ਜੀਵਨ ਦਾ ਮਨੌਰਥ ਸਮਝਦਾ ਹੈ। 
ਸੁਖਵਾਦ ਨੂੰ ਸਿੱਧਾਂਤਿਕ ਆਧਾਰ ਚਾਰਵਾਕ 
ਦਰਸ਼ਨ ਨੇ ਦਿੱਤਾ ਹੈ ਅਤੇ ਦੁਖਵਾਦੀ ਦ੍੍‌ਸ਼ਟੀਕੋਂਣ ਨੂੰ 
ਸਿੱਧਾਂਤਿਕ ਰੂਪ ਮਹਾਤਮਾ ਬੁੱਧ ਨੇ ਪ੍ਦਾਨ ਕੀਤਾ ਹੈ। ਬੌਧ- 
ਮਤ ਦੇ “ਨਿਰਵਾਣ” ਤੋਂ ਮਤਲਬ ਦੁਖ ਤੋਂ' ਸ਼ਾਂਤੀ ਪ੍ਰਾਪਤ 
ਕਰਨਾ ਹੈ, ਨ ਕਿ ਸੁਖ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਕਰਨਾ ਹੈ। 
ਮੱਧ-ਯੁਗ ਵਿਚ ਸੈਤਾਂ ਭਗਤਾਂ ਨੇ ਵੈਰਾਗ ਨੂੰ 


ਆਪਣੇ ਦੁਖਵਾਦ ਦੀ ਆਧਾਰ-ਭੂਮੀ ਬਣਾਇਆ ਹੈ। ਉਨ੍ਹਾਂ . 


ਅਨੁਸਾਰ ਆਤਮਾ ਸ਼ਰੀਰ ਦੇ ਬੈਧਨ ਕਾਰਣ ਦੁਖ ਭੋਗ ਰਹੀ 
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ਹੈ। ਸੈਸਾਰ ਦਾ ਸਭ ਕੁਝ ਉਨ੍ਹਾਂ ਲਈ ਦੁਖ ਹੈ। ਇਸ ਦੁਖ ਤੋਂ 
ਬਚਣ ਦਾ ਇਕੋ ਇਕ ਉਪਾ ਹੈ “ਵੈਰਾਗ”, ਕਿਉਂਕਿ ਵੈਰਾਗ 
ਤੋਂ ਹੀ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਭਗਤੀ ਦੀ ਭਾਵਨਾ ਵਿਕਸਿਤ 
ਹੁੰਦੀ ਹੈ। 

ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਵੀ ਸੈਸਾਰ ਨੂੰ ਦੁਖਮਈ ਮੰਨਿਆ 
ਗਿਆ ਹੈ- ਨਾਨਕ ਦੁਖੀਆ ਸਭੁ ਸੰਸਾਰ / ਸਾਰਾ ਜਗਤ 
ਦੁਖੀ ਹੈ। ਹਰ ਕਿਸੇ ਨੂੰ ਕੋਈ ਨ ਕੋਈ ਦੁਖ ਵਿਆਪਤ ਹੈ, 
ਕੋਈ ਵਿਰਲਾ ਹੀ ਸੁਖੀ ਹੈ- ਜਗ ਏੁਖਆ ਸ਼ਖੀਆ ਜਨ 
ਕੀ / ਲਗ ਠੋਗੀ ਭੰਗੀ ਗੁਣ ਨੀਇ /(ਗੁ .ਗੁੰ.413)।'ਸਾਰੋਗ 
ਦੀ ਕਾਰ” ਵਿਚ ਅੰਕਿਤ ਹੈ ਕਿ ਮਨੁੱਖ ਦੁਖ ਵਿਚ ਜੰਮਦਾ 
ਹੈ, ਦੁਖ ਵਿਚ ਮਰਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਦੁਖ ਵਿਚ ਹੀ ਸੈਸਾਰ ਵਿਚ 
ਵਿਵਹਾਰ ਕਰਦਾ ਹੈ। ਸੈਸਾਰਿਕ ਜੀਵਨ ਦੀ ਸਮਾਪਤੀ ਉਤੇ 
ਵੀ ਦੁਖ ਹੀ ਦੁਖ ਮਿਲਦਾ ਹੈ। ਕਿਉਂਕਿ ਜਦੋ ਈਸ਼ਵਰੀ 
ਦਰਗਾਹ ਵਿਚ ਪਾਪਾਂ ਦੀ ਗੈਢ ਖੁਲ੍ਹਦੀ ਹੈ, ਤਾਂ ਉਸ ਵਿਚ 
ਸੁਖਾਂ ਦੇ ਨਿਕਲਣ ਦੀ ਕੋਈ ਆਸ ਹੀ ਨਹੀਂ ਹੁੰਦੀ। ਸਚ ਤਾਂ 
ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਇਸ ਸੈਸਾਰ ਵਿਚ ਰਹਿੰਦੇ ਹੋਇਆਂ ਜੀਵ ਦੁਖਾਂ 
ਵਿਚ ਸੜਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਦੁਖੀ ਹੋ ਕੇ ਇਥੋਂ ਚਲਦਾ ਹੈ-ਦੁਖ਼ 
ਵਾਚ ਜੰਮਣੁ ਦੁਖ ਮਰਣੁ ਦਮ ਵਰਤਣੁ ਸੰਸਾਰ / ਦੁਖ 
ਦਸ ਆਗੈ ਆਸਨ ਪੰਡ ਪੰਡ ਕਗੰਹਿ ਅਕਾਰ / ਦੁਖ ਕੀਆ 
ਪੰਡਾ ਪੁਲ੍ਹੀਆ ਸੂਲ ਨ /ਨਿਕੱਲਿਓ ਕਾਇ / ਦੁਖ /ਵਾਓ ਜਓਂ 
ਜਲਾਇਆ ਦੁਧੀਆ ਚਲਿਆ ਗੋਇ / (ਗੁ.ਰੀ .1240)। 

ਸ਼ਾਸਤਾਂ ਵਿਚ ਦੁਖ ਕਈ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ ਮੰਨੇ ਗਏ 
ਹਨ। ਸਾਂਖ੍ਯ-ਮਤ ਵਾਲਿਆਂ ਅਨੁਸਾਰ ਆਮ ਤੌਰ `ਤੇ ਦੁਖ 
ਤਿੰਨ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ ਹਨ- ਅਧਿਆਤਮਿਕ, ਆਧਿਭੌਤਿਕ ਅਤੇ 
ਆਧਿਦੈਵਿਕ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਕਰਮਵਾਰ ਦੈਹਿਕ, ਭੌਤਿਕ ਅਤੇ 
ਦੈਵਿਕ ਦੁਖ ਵੀ ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਵਿਆਖਿਆ 
ਕਰਦਿਆਂ ਦਸਿਆ ਗਿਆ ਹੈ ਕਿ ਸਥੂਲ ਅਤੇ ਸੂਖਮ ਦੇਹ 
ਤੋਂ ਪੈਦਾ ਹੋਣ ਵਾਲਾ ਦੁਖ ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਹੈ। ਸ਼ਰੀਰਿਕ 
ਅਤੇ ਮਾਨਸਿਕ ਆਧਿ-ਵਿਆਧਿ, ਜਿਵੇਂ ਰੋਗ, ਕੌੌਂਧ, ਸੈਤਾਪ, 
ਆਦਿ ਦੁਖ ਇਸ ਵਰਗ ਦੇ ਅੰਤਰਗਤ ਹਨ। ਬਾਹਰਲੇ ਭੌਤਿਕ 
ਪਦਾਰਥਾਂ ਕਰਕੇ ਪੈਦਾ ਹੋਣ ਵਾਲੇ ਦੁਖ ਆਧਿਭੌਤਿਕ ਦੁਖ 
ਹਨ,'ਜਿਵੇਂ ਸਟ ਵਜਣ ਜਾਂ ਸੂਈ ਚੁਭਣ ਨਾਲ ਹੋਣ ਵਾਲਾ 
ਦੁਖ। ਆਧਿਦੈਵਿਕ ਦੁਖ ਉਹ ਹਨ ਜੋ ਬਾਹਰਲੇ ਅਲੌਕਿਕ 
ਕਾਰਣਾਂ ਕਰਕੇ ਪੈਦਾ ਹੁੰਦੇ ਹਨ, ਜਿਵੇਂ ਭੂਤਾਂ-ਪ੍ਤਾਂ ਦੇ 
ਦੁਖ, ਬਿਜਲੀ ਡਿਗਣ ਨਾਲ ਉਤਪੰਨ ਹੋਏ ਦੁਖ, ਆਦਿ। 
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ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਦੁਖਾਂ ਦਾ ਉੱਲੇਖ ਕਿਸੇ 
ਸ਼ਾਸਤੀ ਵਿਧੀ ਨਾਲ ਨਹੀਂ ਹੋਇਆ। ਹਾਂ ਕਿਤੇ ਕਿਤੇ ਇਨ੍ਹਾਂ 
ਦਾ ਦੁਖ ਹੈ ਅਤੇ ਇਕ ਭੁਖ ਦਾ ਦੁਖ ਹੈ। ਇਕ ਦੁਖ ਯਮਦੂਤ 
ਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਇਕ ਸ਼ਰੀਰ ਵਿਚ ਕਿਸੇ ਰੋਗ ਕਾਰਣ ਪੈਦਾ 
ਹੋਇਆ ਦੁਖ ਹੈ- ਦੁਖ ਵੈਛੌੜਾ /ਇਕ ਦੁਖ ਭੂਖ //ਇਕਾ ਦੁਖਾਂ 
ਸ਼ਕਤਵਾਰ ਜਮਦੂਤ / /ਏਭ` ਦੁਖ ਰੌਗਹਾ ਲਗੀ ਤ/ਨੈ ਧ/ਏ/ 
ਵੈਦ ਨ ਭੋਲੇ ਦਾਰ ਲਇ/... ਖਸਮ /ਵਿਸ਼ਾੰਨ ਕੀਏ ਰਸ਼ 
ਭੌਗ/ ਤਾਂ ਤਨਿ ਓ/ਨੇ ਖਲੰਏ ਰੋਗ / (ਗੁ .ਗੌੰ .256)। 
ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਸੈਸਾਰ ਨੂੰ ਦੁਖਮਈ ਮੰਨਿਆ 
ਗਿਆ ਹੈ। ਬਾਬਾ ਫ਼ਰੀਦ ਨੇ ਵੀ ਕਿਹਾ ਹੈ--ਫਗੀੰਦਾ ਮੰ 
ਜਾਨਿਆ ਦੁਖੁ #ਝ ਕੂ ਦੁਖ ਸ਼ਝਾਇਆ ਜਾਗ / ਉਚੇ ਚਾੜ 
ਕੰ ਦੇਖਿਆ ਤਾਂ ਘਨ ਘਨ ਏਹਾ ਆੰਗਾ /(ਗੁ .ਗੰ .1382)। 

ਉਕਤ ਵਿਸ਼ਲੇਸ਼ਣ ਤੋਂ ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਕਿ 
ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਪਰਤਿਪਾਦਿਤ ਦੁਖਵਾਦ ਬੰਧ-ਮਤ ਵਾਲਾ 
ਜਾਂ ਸੂਫ਼ੀਮਤ ਤੋਂ ਪ੍ਰਭਾਵਿਤ ਜਾਂ ਅਨੁਪ੍ਰਾਣਿਤ ਨਹੀਂ ਹੈ। 
ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚਲੇ ਦੁਖ ਦਾ ਮੂਲ ਕਾਰਣ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ 
ਭਗਤੀ ਅਤੇ ਹਰਿ-ਨਾਮ ਦੇ ਸਿਮਰਨ ਦਾ ਅਭਾਵ ਹੈ। ਜੋ 
ਸਿਮਰਨ ਵਿਚ ਲੀਨ ਹੋ ਜਾਂਦੇ ਹਨ, ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਤਨ-ਮਨ 
ਸੁਖੀ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਉਹ ਹਰਿ-ਨਾਮ ਦੀ ਆਰਾਧਨਾ ਦੇ 
ਫਲਸਰੂਪ ਸਾਰਿਆਂ ਦੁਖਾਂ ਨੂੰ ਅੰਮ੍ਰਿਤ ਸਮਝ ਕੇ ਪੀ ਲੈਂਦੇ 
ਹਨ, ਅਰਥਾਤ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਪ੍ਭੂ ਵਲੋਂ ਦਿੱਤੇ ਹੋਏ ਮੰਨ ਕੇ 
ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਸਹਿਨ ਕਰ ਲੈਦੇ ਹਨ ਅਤੇ ਫਿਰ ਦੁਖ ਦੇ ਅਨੁਭਵ 
ਤੋਂ ਖ਼ਲਾਸ ਹੋ ਜਾਂਦੇ ਹਨ--ਸ਼ਗਲੇ ਦੁਖ ਆੰਮ੍‌ਤੁ ਕਨੇ ੭ਵੈ 
ਬਾਹ/ੜਿ ਦੁਖ ਨ ੫ਇਦਾ/ (ਗੁ .ਰੀ੍‌ .034)। 

ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਦੁਖ ਨੂੰ ਦੂਰ ਕਰਨ ਦੇ ਉਪਾ 
ਵੀ ਦਸੇ ਗਏ ਹਨ। ਮੁੱਖ ਉਪਾ ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਦੁਖ ਨੂੰ ਭੁਲਾਉਣ 
ਲਈ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਭਗਤੀ ਭਾਵਨਾ ਜਾਂ ਵੈਰਾਗ ਦੀ 
ਰੁਚੀ ਪੈਂਦਾ ਹੁੰਦੀ ਹੈ, ਜਿਸ ਦਾ ਸੁਖ ਦੀ ਅਵਸਥਾ ਵਿਚ 
ਪੈਦਾ ਹੋਣਾ ਸੈਭਵ ਨਹੀਂ ਹੈ। ਇਸ ਲਈ ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੀ 
ਮਾਨਤਾ ਹੈ ਕਿ ਸੈਸਾਰਿਕ ਸੁਖ ਤਾਂ ਰੋਗ ਦੇ ਸਮਾਨ ਹਨ। 
ਕੇਵਲ ਦੁਖ ਦੀ ਅਵਸਥਾ ਹੀ ਮਨੁੱਖ ਨੂੰ ਹਰਿ-ਭਗਤੀ ਨਾਲ 
ਜੋੜਦੀ ਹੈ ਅਤੇ ਉਸ ਨੂੰ ਵਾਸਤਵਿਕ ਸੁਖ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰਨ 
ਦੇ ਸਮਰਥ ਬਣਾਉਂਦੀ ਹੈ-- ਦੁਖ ਦਾਨ ਸ਼ਥ ਠੌਗ ਭਾਇਆ 
ਜਾ ਸ਼ਖ ਤਾ ਨ ਹੋਇ / (ਗੁ ਗੰ .469)। 
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ਇਸ ਦੁਖਦਾਇਕ ਸੈਸਾਰ ਵਿਚ ਹਰ ਕੋਈ ਸੁਖ 
ਦੀ ਅਭਿਲਾਸ਼ਾ ਕਰਦਾ ਹੈ, ਪਰ ਵਾਸਤਵਿਕਤਾ ਨੂੰ ਸਮਝਣ 
ਲਈ ਕੋਈ ਤਿਆਰ ਨਹੀਂ ਹੈ। ਜੋ ਸੁਖ ਦੀ ਆਸ਼ਾ ਕਰਦਾ ਹੈ, 
ਉਹ ਹੋਰ ਦੁਖ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰਦਾ ਹੈ। ਅਸਲ ਵਿਚ ਸੁਖ ਅਤੇ ਦੁਖ 
ਦੋਵੇਂ ਰੋਗ ਹਨ। ਇਹ ਪ੍ਭੂ-ਪ੍ਦਤ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ 
ਪੂਰਬਲੇ ਜਨਮਾਂ ਦੇ ਕਰਮਾਂ ਉਤੇ ਨਿਰਭਰ ਕਰਦੀ ਹੈ। 

ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ 'ਸੁਖ” ਸ਼ਬਦ ਦੀ ਵਰਤੋਂ ਸਾਧਾਰਣ 
ਅਰਥਾਂ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਸੁਖ ਦੇ ਅਰਥਾਂ ਵਿਚ 
ਵੀ ਹੋਈ ਹੈ। ਇਸ ਸੁਖ ਨੂੰ “ਆਨੰਦ” (ਵੇਖੋ) ਜਾਂ ਸਹਿਜ ਸੁਖ 
ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ। ਸੈਸਾਰਿਕ ਸੁਖ ਅਤੇ ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਸੁਖ ਵਿਚ 
ਬਹੁਤ ਫ਼ਰਕ ਹੈ। ਸੈਸਾਰਿਕ ਸੁਖ ਪਰਿਵਰਤਨਸ਼ੀਲ ਹੈ, 
ਅਸਥਿਰ ਹੈ, ਛਿਣ-ਭੈਗਰ ਹੈ। ਇਸ ਦੇ ਮੁਕਾਬਲੇ ਤੇ ਆਨੰਦ 
ਨਿੱਤ ਹੈ, ਸਥਾਈ ਹੈ। ਸੁਖ ਦੁਖ ਦੀ ਲੌੜ ਮਹਿਸੂਸ ਕਰਦਾ 
ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੋਹਾਂ ਦਾ ਪਰਸਪਰ ਦੁਅੰਦ ਹੈ। ਪਰ ਆਨੰਦ ਇਸ 
ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ ਦੁਅੰਦ ਤੋਂ ਅਤੀਤ ਹੈ ਕਿਉਂਕਿ ਇਹ ਦੁਅੰਦ 
ਅਨੁਭੂਤੀ ਨ ਹੋ ਕੇ ਅਦ੍ੈਤ ਅਨੁਭੂਤੀ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ 
ਜੀ ਨੇ ਭੌਤਿਕ ਜਾਂ ਲੌਕਿਕ ਸੁਖ ਨੂੰ ਬਿਲਕੁਲ ਭਿੰਨ ਮੰਨਿਆ 
ਹੈ। ਇਸ ਗੱਲ ਨੂੰ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਗਉੜੀ ਰਾਗ ਦੀ ਦਸਵੀਂ 
ਅਸ਼ਟਪਦੀ ਵਿਚ ਬੜੇ ਵਿਸਤਾਰ ਨਾਲ ਦਰਸਾਇਆ ਹੈ। 
ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਵੀ ਗਉੜੀ ਰਾਗ ਵਿਚ ਰਾਜਸੀ 
ਠਾਠ ਅਤੇ ਹਰ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀਆਂ ਸੁਖ-ਸੁਵਿਧਾਵਾਂ ਨੂੰ 
ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਸੁਖ ਤੋਂ ਭਿੰਨ ਅਤੇ ਅਸਥਾਈ ਦਸਦੇ ਹੋਇਆਂ 
ਹਰਿ-ਕੀਰਤਨ ਅਤੇ ਸਾਧ-ਸੈਗਤ ਕਰਨ ਦੁਆਰਾ “ਆਨੰਦ” 
ਦੀ ਪਾਪਤੀ ਲਈ ਪ੍ਰੇਰਿਤ ਕੀਤਾ ਹੈ- ਅਸ਼ ਪਵਨ ਹਸਾਂਤਿ 
%ਸ਼ਵਾਗਾੀ/ ਚੋਆ ਚੰਟਨੁ ਸੋਜ ਸੰਦਨ ਨਾਠੰ/ ਨਟ ਨਹੰਟਿਕ 
ਆਖਥਾਰੇ ਗਇਆ/ ਤਾ ਆਹੇ ਮਨ ਸੰਤੱਠ ਨ ਪਹਇਆ/ 
ਤਖਤ ਸ਼ਭਾ ਮੰਡਨ ਦੌਲਨੰਚੋਂ / ਸ਼ਗਲ ਮੰਵੇ ਸ਼ੰਦਰ ਝਾਗਨੰਚੇ / 
ਆਥੰੜ /ਬਰ/ਤ ਰਾਜਨ ਕਾ ਲੀਲਾ / ਮਨ ਨ ਸੁਹੇਲਾ ਪਰਪੰਚ 
ਹਨੈਲਾ / ਕਾਰੇ /ਕੈਰਪਾ ਸੰਤਨ ਸਚੁ ਕਹਿਆ / ਸਰਬ ਨੂਥ ਏਹ 
ਆਨੰਦੁ ਲਾਹਿਆ/ ਸਾਧ ਸੰਗਿ ਗੰਠੇ ਕੀੰਨਤਨ ਗਾਈ / 
ਕਹ ਨਾਨਕ ਵਡਭਾਗੀ ਪਾਈ / (ਗੁ ਰੰ .175)। 

ਸਹਿਜ ਸੁਖ ਅਥਵਾ ਆਨੰਦ ਦੀ ਪਾਪਤੀ ਲਈ 
ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਜਿਥੇ ਕਿਥੇ ਜੋ ਸਾਧਨ ਦਸੇ ਗਏ ਹਨ, 
ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਸੈਖੇਪ ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਹੈ-- (1) ਜਿਗਿਆਸੂ ਦੁਆਰਾ 
ਪ੍ਰਭੂ ਦੀ ਉਸਤਤ ਅਤੇ ਗੁਣਗਾਨ ਕਰਨਾ--ਨੈਮਰਓਂ 
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ਸਿਮਰ ਸਿਆਰ ਸ਼ੁਸ਼ ਪਾਵਉ / ਕਾਲਿ ਕਲੇਸ਼ ਤਨ ਮਹ 
/ਮਿਟਾਵਓਂ /(ਗੁ.ਰੀ੍‌.262)।(2) ਗੁਰੂ ਦੀ ਸ਼ਰਣ ਵਿਚ ਜਾਣਾ 
ਅਤੇ ਉਪਦੇਸ਼ ਮੰਨਣਾ--ਸ਼ਰਲ ਸੁਖਾ ਸ਼ਲ ਸ਼ਾਚਾ ਏਹ / ਗਰ 
ਉਪਦੇਸ਼ ਮਨ ਆਹ ਲੰਹੁ / (ਗੁ.ਗੁੰ.178)। (3) ਨਾਮ ਦਾ 
ਸਿਮਰਨ ਕਰਨਾ --ਨਾ?/ /ਬਿਸ਼ਭਠੇ ਕਠੇ ਸ਼ ਭੋਗ /ਸ਼ਖ ਸ਼ਪਨੰ 
ਨਹੀਂ ਤਨ ਆਹ ਨੋਗ/(ਗੁ.ਗੁੰ.240)। (4) ਸੇਵਾ ਕਰਨਾ, 
(5) ਹਉਮੈ ਦਾ ਤਿਆਗ ਕਰਨਾ, ਅਤੇ (6) ਸਮਦਰਸ਼ੀ 
ਭਾਵਨਾ ਅਧੀਨ ਸੁਖ ਦੁਖ ਨੂੰ ਸਮਾਨ ਸਮਝਣਾ-ਸ਼ਖ ਦੁਖ 
ਸਮ ਕਾਰ ਜਲਾਣਆਹ ਸ਼ਬਦ ਗੰਦ ਸ਼ਖ਼ 2/ਇ/ (ਗੁ .ਰੀ . 
57); ਨੁਲੁ' ਦੁਖੁ ਦੋਨੋਂ ਸਮ ਕਰੇ ਲਾਨੰ ਅਉਰ ਮਾਨ 
ਅਪਮਾਨਾ / ਹਰਥ ਸ਼ੌਗ ਤੇ ਰਹ ਅਤਾੀਤਾ ਤਿਨਿ ਜਾਗ ਤੜ 
ਪਛਾਨਾ/(ਗੁ.ਰੀ੍‌.219); ਜੋ /ਨੈਛੂ ਕਰੈ ਸ਼ ਪਰ੍ਭ ਕੰ ਠੀਗਿ/ 
ਸ਼ਦਾ ਸ਼ਦਾ ਸੈ ਹਰਿ ਸੰਗਿ / ਸ਼ਹਜ ਸੁਭਾਇ ਹੋਵੈ ਸ਼ੋ ਹਇ/ 
ਕਾਰਣੰਹਾਰੁ ਪਛਾਣੰ ਸੋਇ / (ਗੁ .ਗੰ.2੪2)। 

ਸਾਰਾਂਸ਼ ਰੂਪ ਵਿਚ ਕਿਹਾ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ ਕਿ 
ਗੁਰਬਾਣੀ ਸੈਸਾਰ ਨੂੰ ਦੁਖਮਈ ਮੰਨਦੀ ਹੈ, ਪਰ ਉਸ ਦੇ 
ਦੁਖਵਾਦ ਦਾ ਆਧਾਰ ਬੌਧ-ਮਤ ਜਾਂ ਸੂਫ਼ੀਮਤ ਵਾਲਾ ਨਹੀਂ। 
ਬਾਣੀਕਾਰਾਂ ਅਨੁਸਾਰ ਹਰਿ-ਭਗਤੀ ਨ ਕਰਨਾ ਅਤੇ ਨਾਮ 
ਨੂੰ ਭੁਲਾ ਦੇਣਾ ਹੀ ਦੁਖ ਦਾ ਮੂਲ ਕਾਰਣ ਹੈ। ਪਰ ਸੁਖ ਵੀ 
ਕੋਈ ਉਤਮ ਵਸਤੂ ਜਾਂ ਗੌਰਵਮਈ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਨਹੀਂ ਹੈ। ਦੋਵੇਂ 
_ਰੋਗ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੋਹਾਂ ਤੋਂ ਸ੍ਰੇਸ਼ਠ ਅਲੌਕਿਕ ਸੁਖ ਹੈ, ਜਿਸ 
ਨੂੰ “ਆਨੰਦ” ਵੀ ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਸੁਖ ਦੀ ਅਵਸਥਾ ਵਿਚ 
ਅਲੌਂਕਿਕ ਸੁਖ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਸੈਭਵ ਨਹੀਂ, ਪਰ ਦੁਖ ਦੀ 
`_ ਅਵਸਥਾ ਵਿਚ ਅਲੌਕਿਕ ਸੁਖ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਦੀ ਸਥਿਤੀ 
ਪੈਦਾ ਜੋ ਸਕਣ ਦੀ ਸੈਭਾਵਨਾ ਹੈ। ਅਲੌਕਿਕ ਜਾਂ ਸਹਿਜ 
ਸੁਖ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਵਿਚ ਭਗਤੀ, ਹਰਿ-ਕੀਰਤਨ, ਨਾਮ- 
ਸਿਮਰਨ, ਵਾਸਨਾਵਾਂ ਦਾ ਤਿਆਗ, ਸੇਵਾ ਦੀ ਭਾਵਨਾ 
ਅਤੇ ਸਮਦਰਸ਼ੀ ਬਿਰਤੀ ਦੀ ਮਹੱਤਵਪੂਰਣ ਭੂਮਿਕਾ ਹੈ। 


ਦੁਖ ਭੈਜਨ, ਭਾਈ : ਇਸ_ਸੇਵਾਪੰਥੀ ਸਾਧ ਦੇ ਸਹੀ ਸਮੇਂ 
ਬਾਰੇ ਪਤਾ ਨਹੀਂ ਲਗਦਾ, ਪਰ ਭਾਈ ਲਾਲ ਚੋਦ ਨੇ ਆਪਣੀ 
ਰਚਨਾ ਸੀ ਸੈਤ ਰਤਨ ਮਾਲ੍ਹਾ' ਵਿਚ ਇਸ ਦੇ ਦੋ ਸ਼ਬਦਾਂ ਦੀ 
ਜੋ ਉਥਾਨਿਕਾ ਦਿੱਤੀ ਹੈ, ਉਸ ਦਾ ਇਤਿਹਾਸਿਕ ਸੈਬੈਧ ਸ਼ਾਹ 
ਜ਼ਮਾਨ ਦੇ ਪੰਜਾਬ ਉਤੇ ਕੀਤੇ ਹਮਲੇ ਦੇ ਨਾਲ ਜਾ ਜੁੜਦਾ ਹੈ 
ਜੋ ਸੈਲ 1797 ਈ. ਦੇ ਨੇੜੇ-ਤੇੜੇ ਦੀ ਘਟਨਾ ਹੈ। 
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ਦੁਨੀ ਚੰਦ 

ਭਾਈ ਦੁਖ ਭੰਜਨ ਦੇ ਰਚੇ ਕੁਲ ਤਿੰਨ ਸ਼ਬਦ 
ਮਿਲਦੇ ਹਨ ਜੋ ਇਕ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀਆਂ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ 
ਜੀ ਅਗੇ ਕੀਤੀਆਂ ਅਰਜ਼ੋਈਆਂ ਹਨ, ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਭਗਤ 
ਦੀ ਆਤਮਾ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਸਹਾਇਤਾ ਲਈ ਕੁਰਲਾ ਰਹੀ 
ਹੈ, ਜਿਵੇਂ : 
ਸਭਸੈ ਦਾ ਤੂ ਆਸ ੫ਜਾਂਦਾ, 

ਆਪੈ ਆਸ਼ੇ ਉਪਾਈ ਗ੍ਰ ਗੀਬੈੰਦਾ ਸਿੰਘ ਜੀ / 
ਆਸ ਉਪਾਏ ਦਰਸ /ਦਖ ਲੈਦਾ, 

ਤਾਂ ਤੇ ਦਰਸ /ਦੇਖਾਈ ਗਰ ਗੇਝੰਦ /ਸੰਘ ਜਾ/ 
ਦਾਨ ਵਵਾਣੇ ਤੇਠੇ ਆਈ / 

ਤੂ ਦੀਨਾ ਨਾਥ ਗੁਸਾਈ ਗਰ ਗਾਝੈਂਦ /ਨੰਘ ਜਾ / 
/ਇਹ ਬੇਨਤੀ ਫਾਸ਼ ਪਤਿਤ ਦਾ? / 

ਅਧੀਆ ਦੀ ਤਪਤ ਝਝਾਈ ਗੁਨ ਗੱਬੋਦ /ਸਘ ਜੀ/ 


ਦੁਤਕਾ/ਦੁਤਕੀਆ : ਇਸ ਸ਼ਬਦ ਦਾ ਸੈਬੈਧ ਗੁਰਬਾਣੀ 
ਦੇ ਚਉਪਦਿਆਂ ਦੇ ਪਦਿਆਂ ਵਿਚਲੀਆਂ ਤੁਕਾਂ ਦੀ ਗਿਣਤੀ 
ਨਾਲ ਹੈ। ਜਿਸ ਸ਼ਬਦ ਵਿਚ ਦੋ ਪਦੇ ਹੋਣ, ਉਸ ਨੂੰ “ਦੁਪਦਾ” 
ਕਿਹਾ ਗਿਆ ਹੈ ਅਤੇ ਜਿਸ ਵਿਚ ਚਾਰ ਪਦੇ ਹੋਣ, ਉਸ ਨੂੰ 
“ਚਉਪਦਾ” ਦਸਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। 

ਹਰ ਪਦ ਕੁਝ ਤੁਕਾਂ ਦਾ ਸਮੁੱਚ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਇਹ 
ਤੁਕਾਂ ਆਮ ਤੌਰ 'ਤੇ ਇਕ ਤੋ ਚਾਰ ਤਕ ਹੈਦੀਆਂ ਹਨ। 
ਤੁਕਾਂ ਦੇ ਆਧਾਰ `ਤੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਇਕਤੁਕਾ, ਦੁਤੁਕਾ, ਤ੍ਰਿਤਿਕਾ 
ਅਤੇ ਚਉਤੁਕਾ ਦਸਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। 


ਦੁਨੀ ਚੰਦ : ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ ਮਜੀਠਾ ਪਿੰਡ ਦਾ 
ਇਕ ਮਸੈਦ ਜੋ ਭਾਈ ਸਾਲ੍ੋ ਦਾ ਪੋਤਰਾ ਸੀ। ਸੈਨ 1700 
ਈ. ਵਿਚ ਜਦੋਂ ਪਹਾੜੀ ਰਾਜਿਆਂ ਨੇ ਆਨੰਦਪੁਰ ਨੂੰ ਘੇਰਨ 
ਦੀ ਯੋਜਨਾ ਬਣਾਈ ਤਾਂ ਇਹ ਆਪਣੇ ਪੰਜ ਸੌ ਯੋਧਿਆਂ ਨੂੰ 
ਨਾਲ ਲੈ ਕੇ ਗੁਰੁ ਜੀ ਦੀ ਸਹਾਇਤਾ ਲਈ ਉਥੇ ਪਹੁੰਚਿਆ। 
ਇਕ ਦਿਨ ਅਚਾਨਕ ਪਹਾੜੀ ਰਾਜਿਆਂ ਨੇ ਲੋਹਗੜ੍ਹ ਦਾ 
ਦਰਵਾਜ਼ਾ ਤੋੜਨ ਲਈ ਹਾਥੀ ਨੂੰ ਨਸ਼ਿਆ ਕੇ ਭੇਜਣ ਦੀ 
ਜੁਗਤ ਬਣਾ ਲਈ। ਸਿੱਖ ਇਤਿਹਾਸ ਅਨੁਸਾਰ ਜਦੋਂ ਗੁਰੂ 
ਜੀ ਨੂੰ ਪਤਾ ਲਗਿਆ ਤਾਂ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਕਿਹਾ ਕਿ ਸਾਡੇ ਪਾਸ 
ਵੀ ਇਕ ਮਸਤ ਹਾਥੀ ਹੈ ਜੋ ਉਸ ਨੂੰ ਮਸਲ ਦੇਵੇਗਾ। ਗੁਰੂ 
ਜੀ ਦੇ ਇਰਾਦੇ ਦੇ ਪਤਾ ਲਗਣ 'ਤੇ ਦੁਨੀਚੈਦ ਘਬਰਾ ਗਿਆ 
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ਅਤੇ ਉਥੋਂ ਖਿਸਕਣ ਵਿਚ ਹੀ ਆਪਣੀ ਸਲਾਮਤੀ ਸਮਝੀ। 
ਆਪਣੇ ਕੁਝ ਸਾਥੀਆਂ ਸਹਿਤ ਕਿਲ੍ਹੇ ਦੀ ਦੀਵਾਰ ਟਪਣ 
ਲਗਿਆਂ ਉਸ ਨੇ ਡਿਗ ਕੇ ਟੈਗ ਤੁੜਾ ਲਈ। ਫਿਰ ਜਦੋਂ 
ਆਪਣੇ ਪਿੰਡ ਬੀਮਾਰ ਪਿਆ ਸੀ ਤਾਂ ਸਪ ਨੇ ਡੰਗ ਲਿਆ। 
ਇਸ ਘਟਨਾ ਨੂੰ ਵੇਖਦੇ ਹੋਇਆਂ ਇਸ ਦੇ ਪੋਤਰਿਆਂ-- 
ਸਰੂਪ ਸਿੰਘ ਅਤੇ ਅਨੂਪ ਸਿੰਘ- ਨੇ ਗੁਰੂ-ਦਰਬਾਰ ਵਿਚ 
ਹਾਜ਼ਰੀ ਭਰ ਕੇ ਮਾਫ਼ੀ ਮੰਗੀ ਅਤ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੂੰ ਆਪਣੀ 
ਸੇਵਾ ਅਰਪਿਤ ਕੀਤੀ। 


ਦੁਬਿਧਾ : ਇਹ ਸੋਸਕ੍ਰਿਤ ਦੇ “ਦ੍ਰਵਿਧਾ' ਸ਼ਬਦ ਦਾ ਤਦਭਵ 
ਰੂਪ ਹੈ ਅਤੇ ਇਸ ਦਾ ਅਰਥ ਹੈ ਦੁਚਿੱਤੀ। ਜਦੋਂ ਮਨ ਕਿਸੇ 
ਇਕ ਆਸ਼ੇ ਜਾਂ ਮਨੋਰਥ ਵਿਚ ਦ੍੍‌ੜ੍ਹ ਨਹੀਂ ਹੁੰਦਾ ਅਤੇ 
ਵਿਵੇਕਹੀਨ ਹੋ ਕੇ ਕਦੇ ਇਕ ਪਾਸੇ ਅਤੇ ਕਦੇ ਦੂਜੇ ਪਾਸੇ ਵਲ 
ਮੁਖ ਮੋੜਦਾ ਹੈ ਤਾਂ ਉਹ ਕਦੀ ਵੀ ਸਫਲ-ਮਨੋਰਥ ਨਹੀਂ ਹੋ 
ਸਕਦਾ। ਇਸ ਲਈ ਦੁਬਿਧਾ ਸਾਧਕ ਦੇ ਅਧਿਆਤਮਿਕ 
ਵਿਕਾਸ ਦੇ ਮਾਰਗ ਵਿਚ ਰੁਕਾਵਟ ਹੈ। ਇਹ ਇਕ ਪ੍ਰਕਾਰ 
ਦੀ ਵਿਘਨਕਾਰੀ ਸ਼ਕਤੀ ਹੈ। ਇਸ ਕਾਰਣ ਇਸ ਨੂੰ 
“ਦੁਖਦਾਈ” ਕਿਹਾ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ। 

ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਸੋਰਠਿ ਰਾਗ ਵਿਚ 
ਜਿਗਿਆਸੂ ਨੂੰ ਸਪੱਸ਼ਟ ਸ਼ਬਦਾਂ ਵਿਚ ਤਾਕੀਦ ਕੀਤੀ ਹੈ 
ਕਿ ਦੁਬਿਧਾ ਵਿਚ ਪੈਂ ਕੇ ਮੜ੍ਹੀ-ਮਸਾਣ ਨੂੰ ਪੂਜਣ ਦੀ ਥਾਂ 
ਹਰਿ ਦੀ ਆਰਾਧਨਾ ਕਰਨੀ ਚਾਹੀਦੀ ਹੈ। ਤ੍ਰਿਸ਼ਨਾ ਵਿਚ 
ਮਗਨ ਹੋ ਕੇ ਆਪਣੇ ਵਾਸਤਵਿਕ ਘਰਦੀ ਥਾਂ ਪਰ-ਘਰ 
ਵਲ ਜਾਣਾ ਉਚਿਤ ਨਹੀਂ ਹੈ। ਨਾਮ ਦੀ ਸਾਧਨਾ ਦੁਆਰਾ 
ਸਥਿਤੀ ਸੈਵਰ ਸਕਦੀ ਹੈ-- ਦਾੜੈਧਾ ਨ ਪੜਉਂ ਹ/ਠ /ਝ੍ਨ 
ਹੌਰ ਨ ਪੁਜਓ ਮੜੇ ਮਸ਼ਣ ਨ ਜਾਏ / /ਤ੍ਰਿਸ਼ਨਾ ਰੰਜ ਨ 
ਪਰ ਘਰ ਜ਼ਾਵਾ /ਤ੍ਰਿਸਨਾ ਨਾ ਝਝਾਈਂ / (ਗੁ .੍‌.634)। 

“ਦੁਬਿਧਾ” ਨਾਂ ਦੀ ਵਿਨਾਸ਼ਕਾਰੀ ਸ਼ਕਤੀ ਨੂੰ ਕਾਬੂ 
ਕਰਨ ਲਈ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੋ ਇਕ ਹੋਰ ਉਪਾ ਵੀ 
ਦਸਿਆ ਹੈ, ਉਹ ਹੈ ਸਤਿਸੈਗਤ। ਸਤਿਸੈਗਤ ਵਿਚ ਜਾਣ 
ਨਾਲ ਦੁਬਿਧਾ ਦੂਰ ਹੋ ਜਾਂਦੀ ਹੈ, ਹਰਿ-ਨਾਮ ਨਾਲ ਲਿਵ 
ਲਗ ਜਾਂਦੀ ਹੈ ਅਤੇ ਜਿਗਿਆਸੂ ਦੀ ਮਾਨਸਿਕਤਾ ਦ੍੍‌ੜ੍ਹ 
ਹੋ ਜਾਂਦੀ ਹੈ- ਹੋਇ /ਇਕੜ ਲਹ ਅਠੇ ਭਾਈ ਦੁ/ੜਿਧਾ 
ਦੂ/ਨੈ ਕਰਹੁ ਲਿਵ ਲਇ/ ਹਠ ਨਾਮੌ ਕੇ ਹੋਵ ਲੜਾ 
ਗੁਰਮ/ਖ` ਬੈਸ਼ਹੁ ਸ਼ਫਾ /ਵਛਾ/ਏ / (ਗੁ .ਗੌੰ.185)। ਇਸ 
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ਦੁਰਗਾਪੁਰ 


ਸਮਝਣ ਦੀ ਭਾਵਨਾ ਵੀ ਦੁਬਿਧਾ ਨੂੰ ਦੂਰ ਕਰਨ ਦੇ ਕਾਰਗਰ 
ਸਾਧਨ ਹਨ। ਇਸ ਨੂੰ “ਦੂਜਾ ਭਾਉ” ਜਾਂ “ਦੁਤੀਆ ਭਾਉ” 
ਵੀ ਕਿਹਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਅਨੁਸਾਰ - /ਇਕਾ 
ਮਨ ਇਕਾ ਅਰਾਧਣਾ ਦੁਬਿਧਾ ਦੂਜਾ ਭਾਉ ਨਿਟ/ਇਆ/ 
(31/4)। ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ “ਥਿਤੀ” ਨਾਂ ਦੀ ਬਾਣੀ 
ਵਿਚ ਕਿਹਾ ਹੈ- ਕਰਉ ਝੰਦਨਾ ਆਨੈਕ ਵਾਰ ਸ਼ਗਨ ਪਰਇਂ 
ਹਰੈ ਰਾਇ /ਭ੍ਰਮ ਕਟੀ ਨਾਨਕਾ ਸ਼ਾਧ ਸੰਗਿ ਦੁਤੀਆ ਭਾਉ 
ਮਿਟਾਇ/ (ਗੁ.ਰੀੀ.296)। 


ਦੁਮਾਲਾ : ਫ਼ਾਰਸੀ ਸ਼ਬਦ “ਦੁੰਬਾਲਹ” ਦੇ ਪਿਛੋਕੜ ਵਾਲੇ 
ਇਸ ਸ਼ਬਦ ਦਾ ਅਰਥ ਹੈ ਸ਼ਮਲਾ, ਜਾਂ ਦਸਤਾਰ ਅਥਵਾ 
ਸਾਫ਼ੇ ਦਾ ਲਟਕਦਾ ਹੋਇਆ ਸਿਰਾ; ਇਕ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀ ਕਲਗ਼ੀ। 
ਸਿੱਖ ਜਗਤ ਵਿਚ ਇਸ ਦਾ ਸੈਬੰਧ ਨਿਹੰਗ ਸਿੰਘਾਂ ਨਾਲ ਹੈ। 
ਇਹ ਆਪਣੇ ਸਿਰ ਉਪਰ ਨੀਲੇ ਰੈਗ ਦੀ ਫਰਹਰੇਦਾਰ 
ਦਸਤਾਰ ਸਜਾਉਂਦੇ ਹਨ ਅਤੇ ਉਸ ਵਿਚ ਚਕ, ਤੋੜਾ, 
ਖੰਡਾ, ਕਿਰਪਾਨ, ਗਜਗਾਹ ਆਦਿ ਲਘੂ ਆਕਾਰ ਦੇ ਸ਼ਸਤਰ 
ਵੀ ਜੁਗਤ ਨਾਲ ਸਥਿਤ ਕਰਦੇ ਹਨ। ਪਹਿਲਾਂ ਕੇਵਲ ਫਰਹਰੇ 
ਨੂੰ ਹੀ ਦੁਮਾਲਾ ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਸੀ, ਹੁਣ ਨਿਹੈਗ ਸਿੰਘ ਦੀ 
ਸਮੁੱਚੀ ਉਚ-ਆਕਾਰੀ ਦਸਤਾਰ ਨੂੰ ਵੀ “ਦੁਮਾਲਾ” ਕਿਹਾ 
ਜਾਣ ਲਗਾ ਹੈ। 

ਇਸ ਦਾ ਆਰੈਭ ਕਈ ਸਿੰਘ ਦਸਮ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ 
ਦੇ ਸਭ ਤੋਂ ਛੋਟੇ ਸਹਿਬਜ਼ਾਦੇ ਬਾਬਾ ਫਤਹਿ ਸਿੰਘ ਨਾਲ 
ਜੋੜਦੇ ਹਨ ਕਿ ਉਹ ਇਕ ਦਿਨ ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ ਬਸਤ੍ਰ 
ਧਾਰਣ ਕਰਕੇ ਆ ਗਏ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਇਸ ਭੇਸ ਦਾ 
ਆਰੋਪਣ ਨਿਹੈਗ ਸਿੰਘ ਉਤੇ ਕੀਤਾ। ਪਰ ਅਸਲ ਵਿਚ 
ਇਸ ਦਾ ਆਰੈਭ ਨਿਸ਼ਾਨਾਂ ਵਾਲੀ ਮਿਸਲ ਦੇ ਬਾਬਾ ਨੈਣਾ 
ਸਿੰਘ ਤੋਂ ਹੋਇਆ। ਕਿਉਂਕਿ ਯੁੱਧ ਵੇਲੇ ਨਿਸ਼ਾਨ ਧਾਰਣ 
ਕਰਨ ਵਾਲੇ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਯੁੱਧ ਕਰਮ ਕਰਨ ਲਈ ਮੁਕਤ ਰਖਣ 
ਦੇ ਉਦੇਸ਼ ਤੋਂ ਉਸ ਦੇ ਹੱਥ ਦੀ ਥਾਂ ਦਸਤਾਰ ਵਿਚ ਹੀ 
ਫਰਹਰਾ ਝੁਲਾ ਦਿੱਤਾ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦੁਮਾਲੇ ਦੀ ਪਿਰਤ ਪੈ 
ਗਈ। 


ਦੁਰਗਾਪੁਰ (ਪਿੰਡ) : ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਨਵਾਂਸ਼ਹਿਰ ਨਗਰ ਤੋਂ 2 
ਕਿ.ਮੀ. ਪੂਰਬ ਵਲ ਸਥਿਤ ਇਕ ਪਿੰਡ, ਜਿਸ ਵਿਚ ਗੁਰੂ 


ਭ/0/0/.511000000.2011) 


ਢੁਰਗਾ, ਬ੍ਰਾਹਮਣ 


ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਸਾਹਿਬ ਸੈਨ 1635 ਈ. ਵਿਚ ਜੀਂਦੋਵਾਲ ਤੋੱ 
ਕੀਰਤਪੁਰ ਜਾਂਦੇ ਹੋਇਆਂ ਠਹਿਰੇ ਸਨ। ਸਥਾਨਕ ਰਵਾਇਤ 
ਅਨੁਸਾਰ ਇਥੋਂ ਦੇ ਭਾਈ ਮੋਹਨ ਨੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਸੇਵਾ ਕੀਤੀ 
ਸੀ। ਸੈਨ 1863 ਈ. ਵਿਚ ਨਾਮਧਾਰੀ ਬਾਬਾ ਰਾਮ ਸਿੰਘ 
ਦੀ ਪੇਰਣਾ ਅਤੇ ਸਹਾਇਤਾ ਨਾਲ ਇਥੇ ਇਕ ਸਮਾਰਕ 
ਸਥਾਪਿਤ ਕੀਤਾ ਗਿਆ, ਜੋ 'ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ 
ਛੇਵੀਂ” ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਹੋਇਆ। ਵਰਤਮਾਨ ਇਮਾਰਤ 
ਦੀ ਉਸਾਰੀ ਸੈਨ 1950 ਈ. ਵਿਚ ਹੋਈ ਹੈ। ਇਹ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ 
ਸ਼ੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਬੈਧਕ ਕਮੇਟੀ ਨਾਲ ਸੈਬੈਧਿਤ ਹੈ, 
ਪਰ ਇਸ ਦੀ ਦੇਖ-ਭਾਲ ਸਥਾਨਕ ਕਮੇਟੀ ਕਰਦੀ ਹੈ। 


ਦੁਰਗਾ, ਬ੍ਰਾਹਮਣ : ਭੌਭੀ ਜਾਤਿ ਦਾ ਇਕ ਸਾਰਸਵਤ 
ਬਾਹਮਣ ਜਿਸ ਨੇ “ਮਿਹੜਾ” ਨਾਂ ਦੇ ਪਿੰਡ ਅੰਦਰ ਆਪਣੇ 
ਹੀ ਘਰ ਵਿਚ ਹਰਿਦੁਆਰ ਦੀ ਯਾੜਾ ਕਰਨ ਲਈ ਆਏ 
ਲੋਕਾਂ ਦੇ ਠਹਿਰਨ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਕੀਤੀ ਹੋਈ ਸੀ। ਸਿੱਖ 
ਇਤਿਹਾਸ ਅਨੁਸਾਰ ਇਕ ਵਾਰ ਹਰਿਦੁਆਰ ਦੀ ਯਾੜਾ 
ਉਤੇ ਆਏ (ਗੁਰੂ) ਅਮਰਦਾਸ ਇਸ ਪਾਸ ਠਹਿਰੇ ਸਨ। 
ਪੰਡਿਤ ਦੁਰਗਾ ਨੇ ਸੁਤੇ ਹੋਏ ਬਾਬਾ ਅਮਰਦਾਸ ਦੇ ਪੈਰਾਂ 
ਵਿਚ ਪਦਮ-ਚਿੰਨ੍ਹ ਵੇਖਿਆ ਤਾਂ ਜੋਤਿਸ਼ ਲਗਾ ਕੇ ਨਿਰਣਾ 
ਕੀਤਾ ਕਿ ਇਹ ਤਾਂ ਚਕ੍ਰ ਵਰਤੀ ਮਹਾਪੁਰਸ਼ ਬਣਨ ਵਾਲਾ 
ਹੈ। (ਗੁਰੂ) ਅਮਰਦਾਸ ਦੇ ਜਾਗਣ 'ਤੇ ਇਸ ਨੇ ਇਨਾਮ 
ਹਾਸਲ ਕਰਨ ਦਾ ਬਚਨ ਲੈ ਕੇ ਭਵਿਸ਼ਬਾਣੀ ਦਸੀ । (ਗੁਰੂ) 
ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਨੇ ਉਸ ਨੂੰ ਧਨ ਦੇਣ ਦਾ ਯਤਨ ਕੀਤਾ, 
ਪਰ ਉਸ ਨੇ ਇਹ ਕਹਿ ਕੇ ਟਾਲ ਦਿੱਤਾ ਕਿ ਇਨਾਮ ਉਦੋ 
ਲਵਾਂਗਾ, ਜਦੋਂ ਭਵਿਸ਼ਬਾਣੀ ਸਹੀ ਸਿੱਧ ਹੋਵੇਗੀ। ਕੁਝ 
ਵਰ੍ਹਿਆਂ ਬਾਦ ਜਦੋਂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਨੂੰ ਗੁਰੂ-ਪਦ ਪਾਪਤ 
ਹੋਇਆ, ਤਾਂ ਇਹ ਇਨਾਮ ਲੈਣ ਲਈ ਗੋਇੰਦਵਾਲ 
ਗਿਆ। ਪਰ ਜਿਉਂ ਹੀ ਇਸ ਨੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਦਰਸ਼ਨ ਕੀਤੇ , 
ਇਨਾਮ ਦੀ ਗੱਲ ਭੁਲ ਗਿਆ ਅਤੇ ਸਿੱਖ ਬਣਨ ਲਈ 
ਪ੍ਰਾਰਥਨਾ ਕੀਤੀ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਇਸ ਨੂੰ ਸਿੱਖੀ ਪ੍ਰਦਾਨ ਕਰਕੇ 
ਆਪਣੇ ਪਿੰਡ ਮਿਹੜਾ ਵਿਚ ਹੀ ਮੰਜੀ ਦੀ ਬਖ਼ਸ਼ਿਸ਼ ਕੀਤੀ। 


ਦੁਲੇ (ਪਿੰਡ) : ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਲੁਧਿਆਣਾ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦਾ ਇਕ 
ਪਿੰਡ, ਜਿਸ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਆਲਮਗੀਰ ਤੋਂ 
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ਦੇਸ਼ ਭਗਤ ਪਰਿਵਾਰ ਸਹਾਇਕ ਕਮੇਟੀ 


ਕੁਝ ਦੇਰ ਲਈ ਰੁਕੇ ਸਨ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਆਮਦ ਦੀ ਯਾਦ 
ਵਿਚ ਇਥੇ ਜੋ ਸਮਾਰਕ ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ ਸੀ, ਉਸੇ ਉਪਰ 
ਵਰਤਮਾਨ ਇਮਾਰਤ ਦੀ ਉਸਾਰੀ ਕੀਤੀ ਗਈ ਹੈ। ਸੈਨ 
1967 ਈ. ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਦੀ ਤੀਜੀ ਜਨਮ 
-ਸ਼ਤਾਬਦੀ ਦੇ ਅਵਸਰ 'ਤੇ ਦਸ਼ਮੇਸ਼ ਘਾਟ ਬਣਵਾਈ ਗਈ 
ਹੈ। ਸੈਨ 1969 ਈ. ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੀ ਪੰਚਮ 
ਜਨਮ-ਸ਼ਤਾਬਦੀ ਵੇਲੇ ਸੈਗਤ ਦੇ ਲੈਗਰ ਛਕਣ ਲਈ ਵੱਡਾ 
ਹਾਲ ਵੀ ਉਸਾਰਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਇਸ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਵਿਚ 
ਗੁਰਬਾਣੀ ਦਾ ਸ਼ੁੱਧ ਪਾਠ ਕਰਨ ਅਤੇ ਕੀਰਤਨ ਕਰਨ ਦੀ 
ਸਿਖਲਾਈ ਲਈ ਜਮਾਤਾਂ ਲਗਾਈਆਂ ਜਾਂਦੀਆਂ ਹਨ। 


ਦੂਜਾ ਭਾਉ : ਵੇਖੋ “ਦੁਬਿਧਾ”। 


ਦੇਸ਼ ਭਗਤ ਪਰਿਵਾਰ ਸਹਾਇਕ ਕਮੇਟੀ : ਅਕਤੂਬਰ 
1920 ਈ. ਵਿਚ ਸਥਾਪਿਤ ਹੋਈ ਇਸ ਕਮੇਟੀ ਦਾ ਮੂਲ 
ਨਾਂ 'ਸਿੱਖ ਦੇਸ਼ ਭਗਤ ਪਰਿਵਾਰ ਸਹਾਇਕ ਕਮੇਟੀ” ਸੀ। 
ਗ਼ਦਰ ਪਾਰਟੀ ਦੇ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਕਾਰਕੁੰਨ ਬਾਬਾ ਵਸਾਖਾ ਸਿੰਘ 
ਅੰਡੇਮਾਨ ਤੋਂ ਸਿਹਤ ਦੀ ਬਿਨਾ 'ਤੇ ਮੁਕਤ ਹੋ ਕੇ 14 ਅਪੈਲ 
1920 ਈ. ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਪਿੰਡ ਦਦੇਹਰ ਪਹੁੰਚਿਆ ਅਤੇ 
ਅੰਡੇਮਾਨ ਵਿਚ ਸਾਥੀ ਕੈਦੀਆਂ ਦੇ ਪਰਿਵਾਰਾਂ ਦੀ ਸੂਚੀ 
ਤਿਆਰ ਕਰਨੀ ਸ਼ੁਰੂ ਕਰ ਦਿੱਤੀ। ਸਿਹਤ ਦੀ ਖ਼ਰਾਬੀ ਕਰਕੇ 
ਭਾਵੇਂ ਇਹ ਖ਼ੁਦ ਉਨ੍ਹਾਂ ਪਰਿਵਾਰਾਂ ਕੋਲ ਨ ਜਾ ਸਕਿਆ, 
ਪਰ ਆਪਣੇ ਛੋਟੇ ਭਰਾ ਮਘਰ ਸਿੰਘ ਰਾਹੀਂ ਇਸ ਨੇ ਕੈਦੀਆਂ 
ਦੇ ਪਰਿਵਾਰਾਂ ਨੂੰ ਉਨ੍ਹਾਂ ਕੈਦੀਆਂ ਦਾ ਹਾਲ ਹਵਾਲ ਦਸਿਆ। 
ਜਦੋਂ ਇਸ ਨੂੰ ਕੈਦੀਆਂ ਦੇ ਪਰਿਵਾਰਾਂ ਦੀ ਮਾੜੀ ਦਸ਼ਾ ਅਤੇ 
ਕਸ਼ਟ ਭਰੇ ਜੀਵਨ ਦਾ ਪਤਾ ਲਗਿਆ, ਤਾਂ ਬਹੁਤ ਵਿਚਲਿਤ 
ਹੋਇਆ। ਅਕਤੂਬਰ 1920 ਈ. ਵਿਚ ਸੈਂਟਲ ਸਿੱਖ ਲੀਗ 
ਦੇ ਬ੍ਡਲੇ ਹਾਲ ਲਾਹੌਰ ਵਿਚ ਹੋਏ ਦੂਜੇ ਸਾਲਾਨਾ ਸਮਾਗਮ 
ਵਿਚ ਕੈਦੋਂ ਮੁਕਤ ਹੋਏ ਦੇਸ਼ ਭਗਤਾਂ ਨੂੰ ਸਨਮਾਨਣ ਲਈ 
ਨਿਮੰਤਰਿਤ ਕੀਤਾ ਗਿਆ। ਉਸ ਮੌਕੇ 'ਤੇ ਬਾਬਾ ਵਸਾਖਾ 
ਸਿੰਘ ਨੇ ਭਾਸ਼ਣ ਰਾਹੀਂ ਦੇਸ਼- ਭਗਤਾਂ ਦੇ ਪਰਿਵਾਰਾਂ ਦੀ ਤਰਸ 
ਭਰੀ ਹਾਲਤ ਦਾ ਬਿਆਨ ਕਰਕੇ ਲੋਕਾਂ ਦੇ ਦਿਲਾਂ ਨੂੰ ਹਲੂਣਾ 
ਦਿੱਤਾ ਅਤੇ ਸੁਝਾਉ ਦਿੱਤਾ ਕਿ 'ਦੇਸ਼ ਭਗਤ ਪਰਿਵਾਰ 
ਸਹਾਇਕ ਕਮੇਟੀ” ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਕੀਤੀ ਜਾਏ। ਇਹ ਸੁਝਾਉ 
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ਦੇਸ਼ ਭਗਤ ਪਰਿਵਾਰ ਸਹਾਇਕ ਕਮੇਟੀ 


ਦਾ ਪ੍ਰਧਾਨ ਸਥਾਪਿਤ ਕੀਤਾ ਗਿਆ। ਇਹ ਜ਼ਿੰਮੇਵਾਰੀ ਉਸ 
ਨੇ ਜੀਵਨ ਭਰ ਨਿਭਾਈ। ਇਸ ਕਮੇਟੀ ਦੇ ਮੁੱਖ ਮੁੱਦੇ ਸਨ- 
ਦੇਸ਼ ਭਗਤਾਂ ਦੇ ਲੋੜਵੰਦ ਪਰਿਵਾਰਾਂ ਨੂੰ ਮਾਇਕ ਸਹਾਇਤਾ 
ਦੇਣਾ, ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਬੱਚਿਆਂ ਦੀ ਪਰਵਰਿਸ਼ ਅਤੇ ਪੜ੍ਹਾਈ ਦੀ 
ਪ੍ਰਗਤੀ ਨੂੰ ਵੇਖਣਾ, ਕੈਦ ਦੇਸ਼-ਭਗਤਾਂ ਨੂੰ ਮਿਲ ਕੇ ਉਨ੍ਹਾਂ 
ਦੇ ਪਰਿਵਾਰਾਂ ਦੀ ਸੁਖ-ਸਾਂਦ ਦਸਣੀ ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਖ਼ਬਰ 
ਸਾਰ ਪਰਿਵਾਰਾਂ ਦੇ ਮੈਂਬਰਾਂ ਨੂੰ ਦੇਣੀ, ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਰਿਹਾਈ 
ਲਈ ਜਨ-ਮਤ ਤਿਆਰ ਕਰਨਾ ਅਤੇ ਦੇਸ਼-ਭਗਤ ਕੈਦੀਆਂ 
ਦੀ ਕਚਹਿਰੀ ਵਿਚ ਪੈਰਵੀ ਕਰਨਾ। 

,ਉਪਰੋਕਤ ਉਦੇਸ਼ਾਂ ਦੀ ਪੂਰਤੀ ਲਈ ਬਾਬਾ 
ਵਸਾਖਾ ਸਿੰਘ ਨੇ ਹੋਰਨਾਂ ਮੈਂਬਰਾਂ ਨਾਲ ਰਲ ਕੇ ਦੇਸ਼-ਭਗਤਾਂ 
ਦੇ ਪਰਿਵਾਰਾਂ ਤਕ ਪਹੁੰਚ ਕੀਤੀ ਅਤੇ ਕੈਦੀਆਂ ਨਾਲ ਵੀ 
ਦੇ ਪਰਿਵਾਰਾਂ ਦੀ ਸਹਾਇਤਾ ਲਈ ਬਾਬਾ ਵਸਾਖਾ ਸਿੰਘ 
ਸ਼ਿੰਘਾਈ ਆਦਿ ਨਗਰਾਂ ਵਿਚ ਜਾ ਕੇ ਚੰਦੇ ਇਕੱਠੇ ਕੀਤੇ 
ਅਤੇ ਦਰਬਾਰ ਸਾਹਿਬ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਦੇ ਨੇੜੇ ਕਿਰਾਏ ਉਤੇ 
ਕਮਰੇ ਲੈ ਕੇ ਦਫ਼ਤਰ ਕਾਇਮ ਕੀਤਾ। ਸੈਨ 1930 ਈ. ਤਕ 
ਇਸ ਕਮੇਟੀ ਦੀ ਕਾਰਵਾਈ ਦੇਸ਼-ਭਗਤਾਂ ਦੇ ਪਰਿਵਾਰਾਂ ਦੀ 
ਸਹਾਇਤਾ ਤਕ ਸੀਮਿਤ ਸੀ। ਇਸ ਤੋਂ ਬਾਦ ਕਾਫ਼ੀ ਸਮਾਂ 
ਕੈਦ ਰਹਿ ਚੁਕੇ ਦੇਸ਼-ਭਗਤਾਂ ਦੀ ਰਿਹਾਈ ਲਈ ਯਤਨ ਸ਼ੁਰੂ 
ਕੀਤੇ ਜਾਣ ਲਗੇ। ਇਸੇ ਦੌਰਾਨ ਬਾਬਾ ਵਸਾਖਾ ਸਿੰਘ ਨੇ 
“ਕਿਰਤੀ-ਕਿਸਾਨ ਅੰਦੋਲਨ” ਵਿਚ ਵੀ ਹਿੱਸਾ ਲੈਣਾ ਸ਼ੁਰੂ 
ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਅਤੇ ਇਸ ਅੰਦੋਲਨ ਨਾਲ ਸੰਬੰਧਿਤ ਕੈਦੀਆਂ 
ਦੇ ਪਰਿਵਾਰਾਂ ਦੀ ਭਲਾਈ ਨੂੰ ਵੀ ਕਮੇਟੀ ਦੇ ਉਦੇਸ਼ਾਂ ਵਿਚ 
ਸ਼ਾਮਲ ਕਰ ਲਿਆ। ਪਰ ਇਸ ਅੰਦੋਲਨ ਦੀ ਕਮਿਊਨਿਸਟ 
ਪ੍ਰਵ੍੍‌ਤੀ ਕਾਰਣ ਦੂਜੀ ਜੰਗ ਦੇ ਸ਼ੁਰੂ ਹੁੰਦਿਆਂ ਹੀ ਸਰਕਾਰ 
ਵਲੋਂ ਇਸ ਕਮੇਟੀ ਦੇ ਦਫ਼ਤਰ ਉਤੇ ਛਾਪਾ ਮਾਰ ਕੇ ਸਾਰਾ 
ਰਿਕਾਰਡ ਜ਼ਬਤ ਕਰ ਲਿਆ। ਦੇਸ਼ ਦੀ ਆਜ਼ਾਦੀ ਤੋਂ ਬਾਦ 
ਨਵੀਂ ਬਣੀ ਆਪਣੀ ਸਰਕਾਰ ਨੇ ਬਹੁਤੇ ਕੈਦੀ ਰਿਹਾ ਕਰ 
ਦਿੱਤੇ। ਫਲਸਰੂਪ ਕਮੇਟੀ ਦੀ ਚਾਲ ਮੱਠੀ ਪੈ ਗਈ। ਸੈਨ 
1952 ਈ. ਤੋਂ ਬਾਦ ਇਸ ਕਮੇਟੀ ਨੂੰ ਫਿਰ ਤੋਂ ਕਾਰਜਸ਼ੀਲ 
ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਅਤੇ ਇਸ ਦਾ ਮੁੱਖ ਮੁੱਦਾ ਦੇਸ਼-ਭਗਤਾਂ ਦੇ 
ਨਿਸ਼ਚਿਤ ਕੀਤਾ ਗਿਆ। ਸੈਨ 1955 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ 
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ਰਾ, 


ਦੇਸਾ ਸਿੰਘ ਮਜੀਠੀਆ 
ਕਮੇਟੀ ਨੂੰ ਨਵੀਂ ਬਣੀ “ਦੇਸ਼ ਭਗਤ ਯਾਦਗਾਰ ਕਮੇਟੀ” 
ਨਾਲ ਮਿਲਾ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। ਜਲੰਧਰ ਸਥਿਤ “ਦੇਸ਼ ਭਗਤ 
ਯਾਦਗਾਰੀ ਹਾਲ” ਇਸ ਕਮੇਟੀ ਦੀ ਸ਼ੋਭਾਸ਼ਾਲੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ 
ਹੈ। ਇਸ ਕਮੇਟੀ ਦਾ ਦਫ਼ਤਰ ਵੀ ਉਸੇ ਵਿਚ ਹੈ। 


ਦੇਸਾ ਸਿੰਘ, ਭਾਈ : ਸਿੱਖ ਜਗਤ ਵਿਚ ਇਕ ਰਹਿਤਨਾਮਾ 
ਦੇ ਕਰਤਾ ਵਜੋਂ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਭਾਈ ਦੇਸਾ ਸਿੰਘ ਬਾਰੇ ਇਤਨੀ ਹੀ 
ਜਾਣਕਾਰੀ ਮਿਲਦੀ ਹੈ ਕਿ ਇਸ ਨੇ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਸਥਿਤ 
ਮਰਾਲੀ ਵਾਲੇ ਬੁੰਗੇ ਵਿਚ ਨਿਵਾਸ ਕੀਤਾ ਸੀ, ਜਿਥੇ ਸ. 
ਜਸਾ ਸਿੰਘ ਕਲਾਲ (ਆਹਲੂਵਾਲੀਆ) ਵੀ ਠਹਿਰ ਚੁਕਿਆ 
ਸੀ। ਕੁਝ ਵਿਦਵਾਨ ਇਸ ਨੂੰ ਭਾਈ ਮਨੀ ਸਿੰਘ ਦਾ ਪੁੱਤਰ 
ਮੰਨਦੇ ਹਨ। ਇਸ ਦੇ ਆਪਣੇ ਕਥਨ ਅਨੁਸਾਰ ਇਹ ਬਿਰਧ 
ਅਵਸਥਾ ਵਿਚ ਪਟਨਾ ਸਾਹਿਬ ਗਿਆ। ਉਸ ਤੋਂ ਬਾਦ 
ਯਾਤਾ ਦੌਰਾਨ ਇਸ ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਨੇ ਸੁਪਨੇ 
ਵਿਚ ਦਰਸ਼ਨ ਦਿੱਤੇ ਅਤੇ ਰਹਿਤਨਾਮਾ ਲਿਖਣ ਲਈ 
ਆਦੇਸ਼ ਦਿੱਤਾ। ਉਸੇ ਆਦੇਸ਼ ਕਰਕੇ ਇਸ ਨੇ ਰਹਿਤਨਾਮੇ 
ਦੀ ਰਚਨਾ ਕੀਤੀ। 

ਕੁਲ 146 ਛੰਦਾਂ ਦੀ ਇਸ ਰਚਨਾ ਵਿਚ ਕਵੀ 
ਨੇ ਸਿੱਖ ਦੀਆਂ ਰਹਿਤਾਂ ਦੇ ਨਾਲ ਨਾਲ ਲੈਗਰ ਤਿਆਰ 
ਕਰਨ ਅਤੇ-ਵਰਤਾਉਣ-ਦੀ-ਵਿਧੀ ਉਤੇ ਵੀ ਚਾਨਣਾ 
ਪਾਇਆ ਹੈ। ਅਠਾਰ੍ਹਵੀਂ ਸਦੀ ਤਕ ਪਸਰ ਚੁਕੀਆਂ ਕੁਰਹਿਤਾਂ 
ਦੇ ਸੈਦਰਭ ਵਿਚ ਕਵੀ ਨੇ ਆਪਣੇ ਵਲੋਂ ਸਮਾਧਾਨ ਰੂਪ 
ਵਿਚ ਨਵੇਂ ਢੰਗਾਂ ਦੀਆਂ ਰਹਿਤਾਂ ਵੀ ਪੇਸ਼ ਕੀਤੀਆਂ ਹਨ। 


ਦੇਸਾ ਸਿੰਘ ਮਜੀਠੀਆ (1768-1832 ਈ.) : ਇਹ 
ਸਿੱਖ ਰਾਜ ਦਾ ਇਕ ਉੱਘਾ ਸਰਦਾਰ, ਪ੍ਬਧਕ ਅਤੇ ਸੈਨਾ- 
ਨਾਂਇਕ ਸੀ। ਇਸ ਦਾ ਜਨਮ ਸੁਪ੍ਸਿੱਧ ਜਾਗੀਰਦਾਰ ਸ. 
ਨੌਧ ਸਿੰਘ ਸ਼ੇਰਗਿਲ ਜਟ ਦੇ ਘਰ ਸੈਨ 1768 ਈ. ਵਿਚ 
ਹੋਇਆ। ਸੈਨ 1788 ਈ. ਵਿਚ ਆਪਣੇ ਪਿਤਾ ਦੀ ਮ੍ਰਿਤੂ 
ਤੋਂ ਬਾਦ ਆਪਣੀ ਜਾਗੀਰ ਦਾ ਸੁਆਮੀ ਬਣਿਆ। ਇਸ ਨੇ 
ਪਹਿਲਾਂ ਸ. ਬੁੱਧ ਸਿੰਘ ਬੱਗਾ ਅਧੀਨ ਸੇਵਾ ਕੀਤੀ ਅਤੇ 
ਫਿਰ ਮਹਾਰਾਜਾ ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ ਦੀ ਫ਼ੌਜ ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਹੋਂ 
ਗਿਆ। ਸੈਨ 1804 ਈ. ਵਿਚ ਮਹਾਰਾਜੇ ਨੇ ਇਸ ਨੂੰ 400 
ਸਵਾਰਾਂ ਦਾ ਸੈਨਾ-ਨਾਇਕ ਨਿਯੁਕਤ ਕੀਤਾ। ਲਾਹੌਰ 
ਦਰਬਾਰ ਦੀਆਂ ਮੁਢਲੀਆਂ ਮੁਹਿੰਮਾਂ ਵਿਚ ਇਸ ਨੇ ਵਧ- 
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ਚੜ੍ਹ ਕੇ ਹਿੱਸਾ ਲਿਆ। ਸੈਨ 1809 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਨੂੰ 
ਕਾਂਗੜੇ ਦੇ ਕਿਲ੍ਹੋ ਦਾ ਫ਼ੌਜਦਾਰ ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ। ਸੈਨ 
1811 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਨੇ ਕਾਂਗੜਾ ਅਤੇ ਨੂਰਪੁਰ ਵਿਚਾਲੇ 
ਸਥਿਤ ਕੋਟਲੇ ਦੇ ਕਿਲ੍ਹੰ ਉਤੇ ਕਬਜ਼ਾ ਕੀਤਾ ਜਿਸ ਦੇ 
ਫਲਸਰੂਪ ਮਹਾਰਾਜੇ ਨੇ ਇਸ ਦੀ ਜਾਗੀਰ ਵਿਚ ਵਾਧਾ ਕਰ 
ਦਿੱਤਾ ਅਤੇ ਪਹਾੜੀ ਇਲਾਕਿਆਂ ਦਾ ਪ੍ਰਬੰਧਕ ਬਣਾ ਦਿੱਤਾ। 
ਸੈਨ 1818 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਨੂੰ ਕੰਵਰ ਖੜਕ ਸਿੰਘ ਨਾਲ 
ਮੁਲਤਾਨ ਦੀ ਮੁਹਿੰਮ ਉਤੇ ਭੇਜਿਆ ਗਿਆ। ਫਿਰ ਕਸ਼ਮੀਰ 
ਅਤੇ ਨੌਸ਼ਹਿਰਾ ਦੀਆਂ ਸੈਨਿਕ ਕਾਰਵਾਈਆਂ ਵਿਚ ਵੀ 
ਹਿੱਸਾ ਲਿਆ ਜਿਸ ਕਰਕੇ ਲਾਹੌਰ ਦਰਬਾਰ ਵਿਚ ਇਸ ਦਾ 
ਕਾਫ਼ੀ ਆਦਰ ਹੋਣ ਲਗ ਗਿਆ। ਇਸ ਨੂੰ ਕਈ ਜਾਗੀਰਾਂ 
ਅਤੇ ਖ਼ਿਤਾਬ ਪ੍ਰਦਾਨ ਕੀਤੇ ਗਏ। ਇਸ ਦੇ ਅੰਤਲੇ ਦਿਨਾਂ 
ਵਿਚ ਇਸ ਦੀ ਜਾਗੀਰ ਦੀ ਕੁਲ ਆਮਦਨ ਸਵਾ ਲੱਖ 
ਰੁਪਏ ਸਾਲਾਨਾ ਦੇ ਨੇੜੇ-ਤੇੜੇ ਸੀ। ਮਹਾਰਾਜੇ ਨੇ ਇਸ ਨੂੰ 
ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਦਾ ਨਾਜ਼ਿਮ ਨਿਯੁਕਤ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਦਰਬਾਰ 
ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਪ੍ਰਬੰਧ ਦੀ ਜ਼ਿੰਮੇਵਾਰੀ ਵੀ ਸੌਂਪੀ। ਬਾਹਰੋਂ ਆਉਣ 
ਵਾਲੇ ਸ਼ਾਹੀ ਮਹਿਮਾਨਾਂ ਦੀ ਆਉ-ਭਗਤ ਅਤੇ ਦੇਖ-ਭਾਲ 
ਦਾ ਕੌਮ ਵੀ ਇਸ ਨੂੰ ਅਕਸਰ ਸੌਂਪਿਆ ਜਾਂਦਾ। ਇਸ ਨੇ 
ਪਹਾੜੀ ਇਲਾਕੇ ਵਿਚ ਰਾਜ-ਪ੍ਰਬੰਧ ਦੀ ਬੜੀ ਸਹਿਜ 
ਵਿਵਸਥਾ ਕੀਤੀ ਅਤੇ ਗੁਲੇਰ ਸ਼ੈਲੀ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ 
ਅਤੇ ਮਹਾਰਾਜੇ ਤੇ ਲਾਹੌਰ ਦਰਬਾਰ ਦੀਆਂ ਪ੍ਰਮੁਖ ਸ਼ਖ਼ਸੀਅਤਾਂ 
ਦੇ ਚਿਤਰ ਤਿਆਰ ਕਰਵਾਏ। ਇਸ ਨੇ ਕਾਂਗੜੇ ਦੀ ਇਕ 
ਕੁੜੀ ਨਾਲ ਵਿਆਹ ਕਰਕੇ ਪਹਾੜੀ ਇਲਾਕੇ ਪਤਿ ਆਪਣੀ 
ਨਿਘ ਦਾ ਪ੍ਰਦਰਸ਼ਨ ਕੀਤਾ। ਅਪੈੈਲ 1832 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ 
ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ ਹੋਇਆ। ਉਸ ਤੋ' ਬਾਦ ਮਹਾਰਾਜੇ ਨੇ ਇਸ ਦੇ 
ਸੁਪੁੱਤਰ ਸ. ਲਹਿਣਾ ਸਿੰਘ ਮਜੀਠੀਆ (ਵੇਖੋ) ਨੂੰ ਪਿਤਾ 
ਇਲਾਕੇ ਦਾ ਪ੍ਰਬੰਧਕ ਨਿਯੁਕਤ ਕੀਤਾ। 


ਦੇਸਾਂ, ਮਾਈ (ਮ. 1778 ਈ.) : ਮਹਾਰਾਜਾ ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ 
ਦੀ ਦਾਦੀ, ਜੋ ਗੁਜਰਾਂਵਾਲੇ ਦੇ ਸ. ਅਮੀਰ ਸਿੰਘ ਦੀ ਪੁੱਤਰੀ 
ਸੀ। ਇਸ ਦਾ ਵਿਆਹ ਸ. ਚੜ੍ਹਤ ਸਿੰਘ ਸੁਕਰਚਕੀਆ ਨਾਲ 
ਸੈਨ 1756 ਈ. ਵਿਚ ਹੋਇਆ। ਸੈਨ 1770 ਈ. ਵਿਚ 
ਆਪਣੇ ਪਤੀ ਦੇ ਦੇਹਾਂਤ ਵੇਲੇ ਇਸ ਦਾ ਸਭ ਤੋ' ਵੱਡਾ ਲੜਕਾ 
ਮਹਾਂ ਸਿੰਘ ਕੇਵਲ ਦਸਾਂ ਸਾਲਾਂ ਦਾ ਸੀ। ਇਸ ਨੇ ਮਿਸਲ' 
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ਦੇਹ/ਦੇਹੀ 
ਦੀ ਸਰਦਾਰੀ ਆਪ ਸੈਭਾਲੀ ਅਤੇ ਆਪਣੇ ਇਲਾਕੇ ਨੂੰ 
ਮਹਿਫ਼ੂਜ਼ ਕੀਤਾ। ਆਪਣੇ ਭਰਾਵਾਂ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ, ਇਸ ਨੂੰ 
ਕਨ੍ਹੀਆ ਮਿਸਲ ਦੇ ਸ. ਜੈ ਸਿੰਘ ਦੀ ਮਦਦ ਵੀ ਪ੍ਰਾਪਤ 
ਸੀ। ਇਸ ਨੇ ਆਪਣੀ ਮਿਸਲ ਨੂੰ ਮਜ਼ਬੂਤ ਕਰਨ ਲਈ ਦੋ 
ਕੈਮ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਰੂਪ ਵਿਚ ਕੀਤੇ। ਇਕ ਇਹ ਕਿ ਗੁਜਰਾਂਵਾਲੇ 
ਵਿਚ ਅਹਿਮਦ ਸ਼ਾਹ ਦੁਰਾਨੀ ਦੁਆਰਾ ਢਾਹੇ ਕਿਲ੍ਹੇ ਦਾ ਪੁਨਰ 
ਨਿਰਮਾਣ ਕਰਾ ਕੇ ਉਸ ਦਾ ਨਾਂ 'ਮਹਾਂ ਸਿੰਘ ਦੀ ਗੜ੍ਹੀ” 
ਰਖਿਆ। ਦੂਜੇ ਇਸ ਨੇ ਆਪਣੀ ਪੁੱਤਰੀ ਰਾਜ ਕੌਰ ਦਾ 
ਵਿਆਹ ਭੈਗੀ ਮਿਸਲ ਦੇ ਸਾਹਿਬ ਸਿੰਘ ਨਾਲ ਕੀਤਾ ਅਤੇ 
ਪੁੱਤਰ ਮਹਾਂ ਸਿੰਘ ਦਾ ਵਿਆਹ ਜੀਂਦ-ਪਤਿ ਦੀ ਪੁੱਤਰੀ 
ਨਾਲ ਸੈਪੰਨ ਕੀਤਾ। ਫਲਸਰੂਪ, ਇਸ ਦੀ ਪੁਸ਼ਤ `ਤੇ ਦੋ 
ਤਾਕਤਾਂ ਖੜੀਆਂ ਹੋ ਗਈਆਂ। ਆਪਣੀ ਰਿਆਸਤ ਦੀ 
ਜ਼ਿੰਮੇਵਾਰੀ ਸੌਂਪਦੀ ਹੋਈ ਮਾਈ ਦੇਸਾਂ ਨੇ ਸੈਨ 1778 ਈ. 
ਨੂੰ ਪਾਣ ਤਿਆਗੇ। 


ਦੇਹ/ਦੇਹੀ : ਇਸ ਤੋ ਭਾਵ ਹੈ ਸ਼ਰੀਰ, ਜਿਸਮ। ਭਾਰਤੀ 
ਅਧਿਆਤਮਵਾਦ ਬ੍ਹਮ, ਜੀਵ, ਜਗਤ ਅਤੇ ਮੁਕਤੀ ਦੇ 
ਚੌਮੁਖੀਏ ਦੀਵੇ ਦੇ ਦਾਰਸ਼ਨਿਕ ਚਾਨਣ ਨਾਲ ਜੋਤਿਮਾਨ 
ਹੈ। ਦੇਹ ਜੀਵ ਜਾਂ ਜੀਵਾਤਮਾ ਦਾ ਨਿਵਾਸ-ਸਥਾਨ ਹੈ। 
ਪ੍ਰਸਤੁਤ ਪ੍ਰਕਰਣ ਵਿਚ ਦੇਹ ਦਾ ਸੈਬੈਧ ਮਨੁੱਖ ਦੀ ਦੇਹ 
ਨਾਲ ਹੈ। 
ਸ੍ਰਸ਼ਨ ਮੰਨਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਇਸ ਸ੍ਰੇਸ਼ਠ ਜੂਨ ਨੂੰ ਪ੍ਰਾਪਤ 
ਕਰਨ ਲਈ ਪ੍ਰਾਣੀ ਦੇ ਪੂਰਬਲੇ ਕਰਮ ਸਹਾਇਕ ਹੁੰਦੇ ਹਨ। 
ਇਹ ਜੂਨ ਕਿਸੇ ਭਾਗਾਂ ਵਾਲੇ ਨੂੰ ਪਾਪਤ ਹੁੰਦੀ ਹੈ, ਨਹੀਂ 
ਤਾਂ ਪਾਣੀ ਆਵਾਗਵਣ ਦੇ ਚੱਕਰ ਵਿਚ ਭਟਕਦਾ ਰਹਿੰਦਾ 
ਹੈ। ਇਸ ਜੂਨ ਨੂੰ ਪਾਪਤ ਕਰਕੇ ਹੀ ਕੋਈ ਪ੍ਰਾਣੀ ਵੀ ਧੰਨ 
ਹੋ ਸਕਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਇਸ ਨੂੰ ਸਫਲ ਕਰਕੇ ਮੁਕਤੀ ਪਾਪਤ _ 
ਕਰ ਸਕਦਾ ਹੈ, ਕਿਉਂਕਿ ਹੋਰ ਕਿਸੇ ਜੂਨ ਦੁਆਰਾ ਮੁਕਤੀ 
ਸੈਭਵ ਨਹੀਂ ਹੈ। 

ਗੁਰਮਤਿ ਵਿਚ ਭਗਤੀ ਦੀ ਭਾਵਨਾ ਨੂੰ ਵਿਕਸਿਤ 
ਕਰਨ ਲਈ ਮਨੁੱਖ ਜੂਨ ਦਾ ਬੁਨਿਆਦੀ ਮਹੱਤਵ ਹੈ। ਇਸ 
ਤੋਂ ਬਿਨਾ ਭਗਤੀ ਸੈਭਵ ਨਹੀਂ, ਨ ਹੀ ਭਗਤੀ ਨਾਲ 
ਸਬੰਧਿਤ ਕੋਈ ਹੋਰ ਕਾਰਵਾਈ ਚਲ ਸਕਦੀ ਹੈ। ਮਨੁੱਖੀ 
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ਦੇਹ/ਦੇਹੀ 
ਸ਼ਰੀਰ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰਨ ਉਪਰੈਤ ਹੀ ਸਾਧਕ ਭਾਉ-ਭਗਤੀ 
ਵਿਚ ਲੀਨ ਹੋ ਸਕਦਾ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਮਾਨਵ 
-ਜਨਮ ਨੂੰ ਦੁਰਲਭ ਮੰਨਿਆ ਹੈ-ਮਆਾਣਸ਼ ਜਨਮ ਦਲੰਭਾ 
ਗਗੁ/ਖਿ ੫7ਇਆ/ (ਗੁ.ਗੰੰ.751) ਅਤੇ ਪਰਮਾਤਮਾ ਨੂੰ 
ਮਿਲਣ ਦਾ, ਉਸ ਵਿਚ ਲੀਨ ਹੋਣ ਦਾ, ਸੈਸਾਰਿਕ ਪ੍ਰਪੰਚ 
ਤੋਂ ਮੁਕਤੀ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰਨ ਦਾ ਅਵਸਰ ਵੀ ਇਸ ਜਨਮ 
ਵਿਚ ਹੀ ਸੁਲਭ ਹੈ--ਸ਼ਣਿ ਮਨ /ਮਿੜ੍ ਪਿਆਰਿਆ /ਮਲ 
ਵੌਲਾ ਹੈ ਏਹ / (ਗੁ ਗੰ .20)। 
ਮਨੁੱਖ-ਜਨਮ ਅਸਲ ਵਿਚ ਅਮੋਲਕ ਹੈ , ਦੁਰਲਭ 
ਹੈ।ਜੇ ਇਸ ਜਨਮ ਵਿਚ ਮਨੁੱਖ ਉਚਿਤ ਕਰਮ ਨਹੀ' ਕਰਦਾ 
ਤਾਂ ਇਹ ਵਿਅਰਥ ਵਿਚ ਜ਼ਾਇਆ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਪ੍ਰਾਣੀ ਨੂੰ 
ਆਵਾਗਵਣ ਦੇ ਬੜੇ ਲੈਮੇ ਚੱਕਰ ਵਿਚ ਘੁੰਮਣ ਉਪਰੈਤ 
ਰੀਵਾਉਣਾ ਚਾਹੀਦਾ। ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਨੇ ਕਿਹਾ ਹੈ 
ਕਿ ਮਾਨਵ-ਜਨਮ ਦੁਰਲਭ ਵਸਤੂ ਹੈ ਅਤੇ ਪੂਰਬਲੇ ਜਨਮਾਂ 
ਦੇ ਸ਼ੁਭ ਕਰਮਾਂ ਦੇ ਫਲ ਵਜੋ ਹੀ ਇਹ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। 
ਇਸ ਦੁਆਰਾ ਹੀ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਸੈਭਵ ਹੈ- 
ਮਾਣਸ਼ ਜਨਮ ਦਲੰਡੁ ਹੈ ਜਗ ਆਹੇ ਥਟਿਆ ਅਇ/ ਪੁਰ 
ਭਾਹਗਾ ਸਤਿਗੁਰ /ਮਲ਼ੈੰ ਹਨ ਨ ਧਿਆਏ /(ਗੁਰੀ. 565)। 
ਸੈਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਦਾ ਵੀ ਮਤ ਹੈ ਕਿ ਇਹ ਜਨਮ 
ਦੁਰਲਭ ਹੈ, ਬਾਰ ਬਾਰ ਪ੍ਰਾਪਤ ਨਹੀਂ ਹੁੰਦਾ। ਇਸ ਵਿਚ 
ਵਰਗਾ ਹੈ, ਜੋ ਫਿਰ ਕਦੇ ਡਾਲੀ ਨਾਲ ਨਹੀ ਲਗ ਸਕਦਾ- 
ਕਾਬੀਰ ਆਨਸ਼ ਜਨਮ ਦਲੰਭੁ ਹੈ ਹੋਇ ਨ ਝਾਠੈ ਸ਼ਾਰ / ਜਿਓਂ 
ਸ਼ਨ ਫਲ ਪਾਕੇ ਭਾਇ /ਗਿਗਹਿ ਥਹੁ/ਨ ਨ ਲਾਗ/ਹਿ ਡਾਰ / 
(ਗੁ.ਰੀ੍‌.1366)। 
ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਸਪੱਸ਼ਟ ਕਿਹਾ ਹੈ ਕਿ 
ਇਹ ਜੋ ਮਾਨਵ ਦੇਹ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੋਈ ਹੈ, ਇਹੀ ਵਾਸਤਵ ਵਿਚ 
ਗੋਬਿਦ ਨੂੰ ਮਿਲਣ ਦਾ ਸੁਅਵਸਰ ਹੈ--ਭਾਈੰ ਪਰਾਪ/ਤਾ ਮਾਨਥਾ 
ਦੌਹਨੀਆ / ਗੇਝਿੰਦ ਮਲਣ ਕਾ /ਇਹ ਤੋਗੀ ਝਨੰਆ/ (ਗੁ. 
ਗ੍੍‌.1੭)। ਅਸਲ ਵਿਚ ਇਹ ਸ਼ਰੀਰ ਨਿਰਾ ਪੰਜ-ਭੌਤਿਕ ਪਿੰਡ 
ਨਹੀਂ, ਇਸ ਵਿਚ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦਾ ਨਿਵਾਸ ਹੈ, ਇਸ ਵਿਚ 
ਉਸ ਦੀ ਜੋਤਿ ਵਿਰਾਜਮਾਨ ਹੈ- ਕਾ/ਇਆ ਮਹਲ਼ ਮੰਦਰ ਘਰ 
ਹਰੈ ਕਾ /ਤਸ਼ ਆਹ ਰਾਖ ਜੋਤਿ ਅਪਾਰ/ (ਗੁਰੀ .1256)। 
ਸਾਫ਼ ਹੈ ਕਿ ਮਨੁੱਖ-ਜਨਮ ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ 


੮੩0੬ 160 


981] 


ਦੋਹ/ਦੇਹੀ 

ਅਤੇ ਹੋਰ ਸੈਤਾਂ-ਭਗਤਾਂ ਨੇ ਦੁਰਲਭ ਮੰਨ ਕੇ ਇਸ ਦੀ 
ਚੰਗੀ ਵਰਤੋਂ ਕਰਨ ਉਤੇ ਬਲ ਦਿੱਤਾ ਹੈ , ਤਾਂ ਜੋ ਵਿਅਕਤੀ 
ਇਸ ਦਾ ਪੂਰਾ ਪੂਰਾ ਲਾਭ ਉਠਾ ਸਕੇ ਅਤੇ ਆਪਣਾ 
ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਭਵਿਖ ਉਜਲਾ ਕਰ ਸਕੇ । 

ਗੁਰਮਤਿ ਵਿਚ ਮਾਨਵ-ਜਨਮ ਨੂੰ ਸਫਲ 
ਬਣਾਉਣ ਲਈ ਤਿੰਨ ਗੱਲਾਂ ਉਤੇ ਬਲ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਹੈਂ- 
ਨਾਮ ਜਪਣਾ, ਕਿਰਤ ਕਰਨਾ ਅਤੇ ਵੰਡ ਛਕਣਾ। ਨਾਮ 
ਜਪਣਾ ਇਕ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀ ਆਤਮਿਕ ਰਹਿਤ ਹੈ। ਇਸ ਨਾਲ 
ਵਿਅਕਤੀ ਆਪਣੇ ਮਨ ਨੂੰ ਟਿਕਾਉਂਦਾ ਹੈ, ਇਧਰ-ਉਧਰ 
ਭਟਕਣ ਤੋ ਵਰਜਦਾ ਹੈ। ਚਿੱਤ-ਵਿ੍‌ੱਤੀ ਦੇ ਟਿਕਣ ਨਾਲ 
ਵਿਅਕਤੀ ਦਾ ਮਨ ਸਾਫ਼ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਉਹ ਸ਼ੁੱਧ ਮਨ ਨਾਲ 
ਹਰਿ-ਭਗਤੀ ਵਿਚ ਲੀਨ ਹੁੰਦਾ ਹੋਇਆ ਆਪਣੇ ਕਰਤੱਵ 
ਨੂੰ ਨਿਭਾਉਂਦਾ ਹੈ। ਪਰ ਇਹ ਨਾਮ ਜਪਣਾ ਕੋਈ ਅਜਿਹੀ 
ਸਾਧਨਾ ਨਹੀਂ ਜਿਸ ਵਿਚ ਵਿਅਕਤੀ ਨੂੰ ਸੈਸਾਰ ਤੋਂ ਅਲਗ- 
ਥਲਗ ਹੋਣਾ ਪੈਂਦਾ ਹੈ, ਸਗੋਂ ਸੈਸਾਰ ਵਿਚ ਰਹਿੰਦਾ ਹੋਇਆ 
ਆਪਣਾ ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਕਾਰਜ ਨਿਭਾਉਂਦਾ ਹੈ। 

ਭਾਰਤ ਦਾ ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਇਤਿਹਾਸ ਇਸ 
ਗੱਲ ਦਾ ਸਾਖੀ ਹੈ ਕਿ ਆਮ ਤੌਰ 'ਤੇ ਭਗਤੀ ਕਰਨ ਵਾਲੇ 
ਸੈਤ, ਭਗਤ ਸੈਸਾਰਿਕਤਾ ਤੋਂ ਹਟ ਕੇ, ਵੀਤਰਾਗੀ ਹੋ ਕੇ 
ਸੈਨਿਆਸੀ ਬਿਰਤੀ ਧਾਰਣ ਕਰ ਲੈਂਦੇ ਸਨ। ਉਹ ਸਮਾਜ ਤੋੱ' 
ਵਖਰਾ ਵਖਰਾ ਅਨੁਭਵ ਕਰਦੇ ਸਨ, ਪਰ ਗੁਰਮਤਿ ਵਿਚ 
ਸੈਨਿਆਸੀ ਬਿਰਤੀ ਨੂੰ ਕਿਸੇ ਪ੍ਕਾਰ ਦਾ ਕੋਈ ਮਹੱਤਵ ਨਹੀਂ 
ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ, ਸਗੋਂ ਸਮਾਜ ਵਿਚ ਰਹਿ ਕੇ, ਕਿਰਤ ਕਰਨ 
ਉਤੇ ਬਲ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਗਿ੍‌ਹਸਥ ਧਰਮ ਦੀ ਪਾਲਣਾ 
ਲਈ ਕੋਈ ਨ ਕੋਈ ਉੱਦਮ ਕਰਨਾ ਬਹੁਤ ਜ਼ਰੂਰੀ ਹੈ। 

ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਜਿਸ ਨਵੀਂ ਸਾਧਨਾ- 
ਬਿਰਤੀ ਦਾ ਆਰੈਭ ਕੀਤਾ, ਉਸ ਦਾ ਮਨੋਰਥ ਕਰਮਹੀਨ 
ਅਨੁਯਾਈਆਂ ਦਾ ਕੋਈ ਨਵਾਂ ਸੰਪ੍ਦਾਇ ਬਣਾਉਣਾ ਨਹੀਂ 
ਸੀ। ਸੈਸਾਰਿਕ ਧੰਧਿਆਂ ਤੋਂ' ਮੁਖ ਮੋੜਨ ਅਤੇ ਸੈਨਿਆਸ 
ਲੈਣ ਵਾਲੀ ਗੱਲ ਉਹ ਪਸੈਦ ਨਹੀਂ ਕਰਦੇ ਸਨ। ਸਮਾਜ 
ਵਿਚ ਉਸਾਰੂ ਬਿਰਤੀ ਨੂੰ ਜਨਮ ਦੇਣ ਲਈ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਕਿਰਤ 
ਦੇ ਸਿੱਧਾਂਤ ਉਤੇ ਬਲ ਦਿੱਤਾ। ਉਹ ਮਨੁੱਖੀ ਜੀਵਨ ਨੂੰ 
ਗਤਿ-ਸ਼ੀਲ ਰਖਣਾ ਚਾਹੁੰਦੇ ਸਨ, ਉਹ ਆਪਣੀ ਭਗਤੀ 
ਸਾਧਨਾ ਨੂੰ ਜੀਵਨਮਈ ਬਣਾਉਣਾ ਚਾਹੁੰਦੇ ਸਨ। ਇਸ ਲਈ 
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ਦੇਰ/ਦੇਹੀ 
ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਹਰ ਅਨੁਯਾਈ ਲਈ ਕਿਰਤ ਕਰਨਾ ਲਾਜ਼ਮੀ 
ਸੀ। ਇਸ ਸੈਬੈਧ ਵਿਚ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਸਪੱਸ਼ਟ ਸਥਾਪਨਾ ਹੈ- 
ਘਾਲ ਖ7ਇ /ਕਛ' ਹਥਹ ਦੀਇ/ ਨਾਨਕ ਰਾਹ ਪਛਾਣਨ 
ਸੀਇ/ (ਗੁ.ਰੰ 2245)। 

ਉਕਤ ਤੁਕਾਂ ਤੋਂ ਕਿਰਤ-ਕਮਾਈ ਦੀ ਵਰਤੋਂ ਦਾ 
ਵੀ ਸੈਕੇਤ ਮਿਲਦਾ ਹੈ। ਕਿਰਤ ਕਰਕੇ ਸੰਪੱਤੀ ਨਹੀਂ 
ਬਣਾਉਣੀ, ਨ ਹੀ ਧਨ ਨੂੰ ਇਕੱਠਾ ਕਰਨਾ ਹੈ, ਸਗੋਂ ਆਪਣੀ 
ਲੋੜ ਤੋਂ ਜੋ ਵਧ ਹੈ, ਉਸ ਨੂੰ ਲੋੜਵੰਦਾਂ ਵਿਚ ਵੈਡਣਾ ਹੈ। 
ਅਜਿਹਾ ਕਰਨ ਵਾਲਾ ਵਿਅਕਤੀ ਹੀ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਦੁਆਰ 
ਉਤੇ ਮਾਣ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰ ਸਕਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ ਅਸੂਲ 
ਉਤੇ ਕਾਇਮ ਹੋਇਆ ਸਮਾਜ ਹੀ ਕਲਿਆਣ-ਮੁਖੀ ਹੋ 
ਸਕਦਾ ਹੈ, ਕਿਉਂਕਿ ਵੰਡ ਛਕਣ ਨਾਲ ਮਨੁੱਖ ਮਨੁੱਖ ਦੇ 
ਨੇੜੇ ਆਉਂਦਾ ਹੈ, ਸਮਾਜਿਕਤਾ ਦਾ ਬੋਧ ਵਧਦਾ ਹੈ, 
ਸਮਾਨਤਾ ਦੀ ਭਾਵਨਾ ਪ੍ਰਪੱਕ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਇਹ ਬਿਰਤੀ ਦਾਨ 
(ਵੇਖੋ) ਤੋਂ ਭਿੰਨ ਹੈ। ਦਾਨ ਵਿਚ ਦਾਨੀ ਦੇ ਅੰਦਰ ਹਉਮੈ 
ਦਾ ਪ੍ਰਵੇਸ਼ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਦੂਜੇ ਪਾਸੇ ਦਾਨ ਲੈਣ ਵਾਲਾ ਆਪਣੇ 
ਆਪ ਨੂੰ ਤੁਛ ਸਮਝਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਨਾਲ ਭਿਖਿਆ ਬਿਰਤੀ 
ਦਾ ਵਿਕਾਸ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਸਮਾਜ ਦਾਨੀ ਅਤੇ ਭਿਖਾਰੀ ਦੋ 
ਵਰਗਾਂ ਵਿਚ ਵੰਡਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਦਾਨੀ ਭਿਖਾਰੀਆਂ ਨੂੰ 
ਨੀਵੇਂ ਹੋਣ ਦਾ ਅਹਿਸਾਸ ਕਰਾਉਂਦਾ ਹੈ। ਲੋਕਾਂ ਵਿਚ ਵਿਥ 
ਵਧਦੀ ਹੈ, ਮਨੁੱਖ ਮਨੁੱਖ ਤੋਂ' ਦੂਰ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਮਨੁੱਖ 
ਜਨਮ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰਕੇ ਵੀ ਵਿਅਰਥ ਵਿਚ ਜ਼ਾਇਆ ਹੋ ਜਾਂਦਾ 
ਹੈ। ਵੈਡ-ਛਕਣ ਵਿਚ ਸੇਵਾ ਅਤੇ ਸਮਤਾ ਦਾ ਭਾਵ ਹੈ, 
ਊਚ-ਨੀਚ ਦਾ ਨਹੀਂ; ਨ ਹੀ ਵੰਡ-ਛਕਣ ਵਿਚ ਕੋਈ 
ਅਹਿਸਾਨ ਮੰਨਣਾ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। 

ਮਨੁੱਖ ਲਈ ਗੁਰਮਤਿ ਨੇ ਨਾਮ ਜਪਣ, ਕਿਰਤ 
ਕਰਨ ਅਤੇ ਵੰਡ ਛਕਣ ਦੀਆਂ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਕੀਮਤਾਂ ਨੂੰ 
ਅਪਣਾਉਣ ਲਈ ਬਲ ਦਿੱਤਾ ਹੈ, ਇਹ ਸਮੁੱਚੀ ਮਨੁੱਖਤਾ 
ਲਈ ਬਹੁਤ ਉਸਾਰੂ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਮਹੱਤਵ ਹਰ ਯੁਗ 
ਵਿਚ ਹੈ, ਅਜੋਕੇ ਯੁਗ ਵਿਚ ਵੀ। ਉਹੀ ਮਨੁੱਖ ਸਹੀ ਅਰਥਾਂ 
ਵਿਚ ਮਨੁੱਖ ਹੈ ਜੋ ਸਮਾਜ ਵਿਚ ਰਹਿੰਦਾ ਹੋਇਆ, ਸਮਾਜ 
ਕਮਾਈ ਕਰਦਾ ਹੋਇਆ ਨਾਮ ਜਪਦਾ ਟੈ! ਉਹੀ ਪਰਮਾਤਮਾ 
ਨੂੰ ਪਾਪਤ ਕਰਨ ਦੇ ਸਮਰਥ ਹੋ ਸਕਦਾ ਹੈ। ਮਨੁੱਖ ਵਿਚ ਵੈਰ 
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ਦੇਗ ਤੇਗ ਫਤਹਿ 
ਮਨੁੱਖ ਅਖਵਾਉਣ ਦਾ ਅਧਿਕਾਰੀ ਨਹੀਂ। 

ਰ ਦੁਰਲਭ ਮਨੁੱਖ ਜਨਮ ਨੂੰ ਸਕਾਰਥਾ ਬਣਾਉਣ 
ਲਈ ਹਰ ਵਿਅਕਤੀ ਦਾ ਕਰਤੱਵ ਹੈ ਕਿ ਉਹ ਗੁਰ-ਉਪਦੇਸ਼ 
ਅਨੁਸਾਰ ਨਾਮ ਜਪੇ, ਕਿਰਤ ਕਰੇ ਅਤੇ ਵੰਡ ਛਕੇ। ਇਸ 
ਨਾਲ ਵਿਅਕਤੀ ਸੁਧਰੇਗਾ, ਸਮਾਜ ਸੁਧਰੇਗਾ ਅਤੇ ਅੰਤ 
ਵਿਚ ਸਮੁੱਚੇ ਜਗਤ ਦਾ ਉੱਧਾਰ ਹੋਵੇਗਾ। ਸਰਬਤ ਦੇ ਭਲੇ 
ਦਾ ਕੇਵਲ ਉਹੀ ਉਪਾ ਹੈ। ਇਸ ਲਈ ਜੀਵ-ਜਗਤ ਵਿਚ 
ਮਨੁੱਖ ਦੀ ਦੇਹ ਹੀ ਸਫਲ-ਮਨੋਰਥ ਹੋਣ ਵਿਚ ਸਹਾਇਕ 
ਹੈ। ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਨੇ “ਅਨੰਦੁ” ਬਾਣੀ ਦੀ 35ਵੀਂ 
ਪਉੜੀ ਵਿਚ ਸ਼ਰੀਰ ਨੂੰ ਮੁਖ਼ਾਤਬ ਹੁੰਦਿਆਂ, ਉਸ ਨੂੰ ਕਰਤੱਵ 
-ਪਾਲਣ ਲਈ ਪ੍ਰੰਰਦਿਆਂ ਸਪੱਸ਼ਟ ਕੀਤਾ ਹੈ ਕਿ ਉਸ ਦੀ 
ਸਫਲਤਾ ਸਤਿਗੁਰੂ ਵਿਚ ਚਿੱਤ ਲਗਾਉਣ ਨਾਲ ਹੀ ਸੈਭਵ 
ਹੋ ਸਕਦੀ ਹੈ- ਕਹੈ ਨਾਨਕ ਏਹ ਸ਼ਨੰਰ ਪਰਵਾਣ ਹੋਆ /ਜਿਨੇ . 
ਸਤਿਗੁਰ /ਨਉਂ /ਚਤਾ ਲਾਇਆ (ਗੁ ਰੀ .922)। 


ਦੇਹਰਾ ਬਾਬਾ ਨਾਨਕ (ਨਗਰ) : ਵੇਖੋ “ਡੇਰਾ ਬਾਬਾ 
ਨਾਨਕ”। 


ਦੇਗ ਤੇਗ ਫਤਹਿ : ਇਸ ਉਕਤੀ ਦੇ ਤਿੰਨੋ ਸ਼ਬਦ ਫ਼ਾਰਸੀ 
ਪਿਛੋਕੜ ਦੇ ਹਨ। ਦੇਗ” ਦਾ ਸਾਧਾਰਣ ਅਰਥ ਹੈ ਖੁਲ੍ਹੇ 
ਮੂੰਹ ਵਾਲਾ ਵੱਡਾ ਬਰਤਨ, ਜਿਸ ਵਿਚ ਭੋਜਨ ਪਕਾਇਆ 
ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਦਾ ਵਿਅੰਜਕ ਅਰਥ ਹੈ “ਲੈਗਰ”। “ਤੇਗ” 
ਦਾ ਸਾਧਾਰਣ ਅਰਥ ਹੈ ਫ਼ੌਲਾਦ ਦੀ ਤਲਵਾਰ ਜਾਂ ਖੜਗ, 
ਜੋ ਕਿਸੇ ਦੇ ਕਟਣ ਲਈ ਵਰਤੀ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਇਸ ਦਾ 
ਵਿਅੰਜਕ ਅਰਥ ਹੈ ਅਨਾਥਾਂ ਦੀ ਪਾਲਕ ਅਤੇ ਦੁਸਟਾਂ ਦੀ 
ਸੈਘਾਰਕ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਇਸ ਉਕਤੀ ਤੋਂ ਭਾਵ ਹੋਇਆ ਦੇਗ 
ਅਤੇ ਤੇਗ ਦੋਵੇਂ ਆਪਣੇ ਕਰਤੱਵ ਪਾਲਣ ਵਿਚ ਸਦਾ ਸਫਲ 
ਰਹਿਣ । ਲੋੜਵੰਦਾਂ ਦਾ ਪੇਟ ਭਰਦਾ ਰਹੇ ਅਤੇ ਮਜ਼ਲੂਮਾਂ ਦੀ 
ਰਖਿਆ ਹੁੰਦੀ ਰਹੇ--ਇਸੇ ਵਿਚ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੋਹਾਂ ਦੀ ਸਫਲਤਾ 
ਹੈ। ਇਸ ਸੈਬੈਧ ਵਿਚ ਇਸ਼ਟਦੇਵ, ਪ੍ਰਤਿ ਬੇਨਤੀ ਦੇ ਰੂਪ 
ਵਿਚ “ਦਸਮ ਰਥ” ਵਿਚ ਅੰਕਿਤ ਹੈ- ਅਪਨਾ ਜਾਨੇ ਮੜੀ 
ਪਤਿਪਗੀਆ / ਚੁ ਚਾਨੇ ਸੜ੍ਹ ਹਮਆਾਨੇ ਮਨੀਐ / ਦੌਗ ਤੇਗ 
ਜਗਾ ਮੈ ਦੋਊ ਚਲੰ/ ਰਾਖ ਆ 977 ਅਆਓਂਰ ਨ ਟਲੰ/ 
(ਕ੍ਰਿਸ਼ਨਾਵਤਾਰ-436)। ਜਦੋਂ ਗੜਵਾਲ ਦੇ “ਸੀਨਗਰ' 
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ਕਸਬੇ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਜੀ ਦੀ ਭੇਂਟ ਮਹਾਰਾਸ਼ਟਰ 
ਦੇ ਸੈਤ ਸਮਰਥ ਸੁਆਮੀ ਰਾਮਦਾਸ ਨਾਲ ਹੋਈ, ਤਾਂ ਉਸ 
ਨੇ ਇਕ ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਸਾਧਕ ਦੁਆਰਾ ਖੜਗ ਧਾਰਣ 
ਕਰਨ `ਤੇ ਕੁਝ ਹੈਰਾਨੀ ਪ੍ਰਗਟ ਕੀਤੀ ਤਾਂ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ 
ਕਿਹਾ ਕਿ ਇਹ ਖੜਗ “ਗਰੀਬ ਕੀ ਰਖਿਆ, ਜਰਵਾਣੇ ਕੀ 
ਭਖਿਆ” ਲਈ ਹੈ। 

ਬਾਬਾ ਬੈਦਾ ਬਹਾਦਰ ਅਤੇ ਉਸ ਦੇ ਪਰਵਰਤੀ 
ਸਰਦਾਰਾਂ, ਮਿਸਲਦਾਰਾਂ, ਰਾਜਿਆਂ, ਮਹਾਰਾਜਿਆਂ ਨੇ 
ਆਪਣੇ ਜੋ ਸਿੱਕੇ ਚਲਾਏ, ਉਨ੍ਹਾਂ ਉਤੇ “ਦੇਗ ਤੇਗ ਫਤਹਿ” 
ਵਾਲੀ ਉਕਤੀ ਕਿਸੇ ਨ ਕਿਸੇ ਰੂਪ ਵਿਚ ਲਿਖੀ ਮਿਲ ਜਾਂਦੀ 
ਹੈ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ 'ਦੇਗ ਤੇਗ ਫਤਹਿ” ਉਕਤੀ 
ਸ਼ੁਰੂ ਤੋਂ ਹੀ ਸਿੱਖ ਭਾਵਨਾ ਅਤੇ ਸਭਿਆਚਾਰ ਦਾ ਅੰਗ 
ਬਣ ਕੇ ਚਲੀ ਹੈ। ਇਥੋਂ ਤਕ ਕਿ ਇਸ ਨੂੰ ਸਿੱਖਾਂ ਦੀ ਅਰਦਾਸ 
ਵਿਚ ਵੀ ਸ਼ਾਮਲ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ-ਦੇਗ ਤੇਗ ਫਤਹਿ, 
ਪੰਥ ਕੀ ਜੀਤ, ਸੀ ਸਾਹਿਬ ਜੀ ਸਹਾਇ। ਸਿੱਖਾਂ ਦਾ 'ਚੜ੍ਹਦੀ 
ਕਲਾ' ਦਾ ਸਿੱਧਾਂਤ ਵੀ ਇਸ ਭਾਵਨਾ ਦੇ ਪਿਛੋਕੜ ਉਤੇ 
ਉਸਰਿਆ ਪ੍ਰਤੀਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਰ 
ਦੇਵ : ਹਿੰਦੂ ਧਰਮ ਵਿਚ “ਦੇਵ” ਸ਼ਬਦ ਆਦਰ ਵਾਚਕ ਹੈ। 


ਸੈਸਕ੍ਰਿਤ ਦੀ 'ਦਿਵ੍” ਧਾਤੂ ਤੋਂ ਬਣੇ ਇਸ ਸ਼ਬਦ ਦਾ ਅਰਥ 
ਹੈ “ਚਮਕਣਾ” ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਜੋ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਮਾਨ ਹੈ, ਤੇਜਸਵੀ ਹੈ, 


ਉਹ 'ਦੇਵ' ਹੈ। ਅਜ-ਕਲ ਦੇਵ ਅਤੇ ਦੇਵਤਾ ਸ਼ਬਦ ` 


ਸਮਾਨਾਰਾਥਕ ਬਣ ਚੁਕੇ ਹਨ, ਪਰ ਮੂਲ ਰੂਪ ਵਿਚ ਇਹ 
ਸਮਾਨਾਰਥਕ ਨਹੀਂ ਸਨ। 'ਦੇਵਤਾ' (ਵੇਖੋ) ਸ਼ਬਦ ਇਸਤਰੀ 
ਲਿੰਗ ਹੈ ਅਤੇ ਦੇਵੀ ਦੇ ਅਰਥਾਂ ਵਿਚ ਵਰਤਿਆ ਜਾਂਦਾ 
ਹੈ। 'ਚੰਡੀ ਦੀ ਵਾਰ” ਵਿਚ ਵੀ ਇਸ ਦੀ ਦੇਵੀ ਦੇ ਅਰਥ 
ਵਿਚ ਵਰਤੋ ਹੋਈ ਹੈ-- ਏਫਡ ਮਾਰ /ਵਿਹਾਣ ਉਪਰ 
ਰਾਕਸ਼ਾਂ/ ਜਲ /ਜਿਉਂ' ਝਰਲਾਣਨ ਉਠ ਦੇਵਤਾ /36 / 

ਦੇਵਗਣ ਕੌਣ ਹਨ ? ਇਸ ਸੈਬੈਧ ਵਿਚ ਡਾ. 
ਸੈਪੁਰਣਾਨੰਦ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਹੈ ਕਿ ਇਹ ਲੌਕ ਪੁਰਾਤਨ 
ਕਾਲ ਦੇ ਯੋਗੀ ਸਨ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਆਪਣੀ ਕਠੌਰ ਤਪਸਿਆ 
ਰਾਹੀਂ ਵਿਸ਼ਵ ਵਿਚ ਉੱਚਾ ਸਥਾਨ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕੀਤਾ ਸੀ। 
ਜਿਸ ਦੇਵ ਨੇ ਜਿਸ ਸ਼ਕਤੀ ਦਾ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਉਦਬੋਧ ਕੀਤਾ ਹੈ, 
ਉਸ ਨੂੰ ਉਸੇ ਨਾਂ ਨਾਲ ਯਾਦ ਕੀਤਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 

ਦੇਵ ਦੀ ਥਾਂ ਉਤੇ “ ਦੇਵਤਾ” ਸ਼ਬਦ ਦੇ ਪ੍ਚਲਨ 
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ਬਾਰੇ ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਦਾ ਮਤ ਹੈ ਕਿ ਜਦ ਤਕ ਵੈਦਿਕ ਯੱਗ 
ਹੁੰਦੇ ਰਹੇ, ਵੇਦਾਂ ਦਾ ਅਧਿਐਨ ਵੀ ਹੁੰਦਾ ਰਿਹਾ। ਬੋਧ-ਕਾਲ 
ਤੋਂ ਬਾਦ ਯੱਗਾਂ ਦਾ ਰਿਵਾਜ ਬਹੁਤ ਘਟ ਗਿਆ। ਫਲਸਰੂਪ 
ਮੰਤਾਾਂ ਵਲੋਂ ਵੀ ਲੋਕਾਂ ਦਾ ਧਿਆਨ ਹਟ ਗਿਆ। “ਦੇਵਤਾ” 
ਸ਼ਬਦ ਦਾ ਲਕਸ਼ ਭੁਲ-ਭੁਲਾ ਗਿਆ। ਦੇਵਤਿਆਂ ਦੇ ਪ੍ਰਤੀਕ 
ਰੂਪ ਵਿਚ ਇੰਦ ਆਦਿ ਨਾਂ ਪਹਿਲਾਂ ਤੋ ਹੀ ਪ੍ਰਚਲਿਤ ਸਨ। 
“ਦੇਵਤਾ” ਸ਼ਬਦ ਦੇ ਇਸਤਰੀ-ਲਿੰਗ ਹੋਣ ਵਲੋਂ ਵੀ ਧਿਆਨ 
ਹਟ ਗਿਆ। ਪ੍ਰਤੀਕ ਮੂਲ ਬਣ ਗਏ। ਇੰਦ੍-ਦੇਵ, ਵਿਸ਼ਣੂ- 
ਦੇਵ, ਵਰੁਣ-ਦੇਵ ਦੀ ਥਾਂ ਇੰਦ੍-ਦੇਵਤਾ, ਵਿਸ਼ਣੂ- 
ਦੇਵਤਾ, ਵਰੁਣ-ਦੇਵਤਾ ਬਣ ਗਏ। 

(ਚਕ ਬਬਦ(ਵਐਜਥ ਵਿਚ ਪਰਿੰਵਕਨੀਸ 
ਵਿਗਾੜ ਕਿਉਂ ਹੋਇਆ ? ਇਸ ਦਾ ਆਪਣਾ ਹੀ ਇਤਿਹਾਸ 
ਹੈ। ਇਤਿਹਾਸਕਾਰਾਂ ਅਨੁਸਾਰ ਹਜ਼ਾਰਾਂ ਵਰ੍ਹੇ ਪਹਿਲਾਂ ਆਰਯਾਂ 
ਵਿਚ ਕੁਝ ਕੁ ਧਾਰਮਿਕ ਪ੍ਰਸ਼ਨਾਂ ਨੂੰ ਲੈ ਕੇ ਸੈਘਰਸ਼ ਚਲਿਆ। 
ਪਰ ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ ਇਕ ਪ੍ਰਸ਼ਨ ਇੰਦ ਨੂੰ ਦੇਵ-ਰਾਜ ਮੰਨਣ 
ਬਾਰੇ ਸੀ। ਜਿਹੜੇ ਇੰਦੂ ਨੂੰ ਦੇਵ-ਰਾਜ ਮੰਨਣ ਲਈ ਤਿਆਰ 
ਨਹੀਂ ਸਨ, ਉਹ ਦੇਸ਼ ਛਡ ਕੇ , ਘੁੰਮਦੇ ਘੁੰਮਾਉਂਦੇ ਈਰਾਨ 
ਜਾ ਪਹੁੰਚੇ। ਪਾਰਸੀ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਹੀ ਵੈਸਜ਼ ਮੰਨੇ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। 
ਇਸ ਲਈ ਵੇਦਾਂ ਵਿਚ ਇੰਦ ਨੂੰ ਨ ਮੰਨਣ ਵਾਲਿਆਂ ਦੀ 


_ ਲਾਅਨਤ ਮਲਾਮਤ ਕੀਤੀ ਗਈ ਹੈ। ਧਾਰਮਿਕ ਵੈਰ ਵਿਰੋਧ 


ਦੇ ਸਿੱਟੇ ਵਜੋ' ਕੁਝ ਕੁ ਮਹੱਤਵਪੂਰਣ ਧਾਰਮਿਕ ਸ਼ਬਦਾਂ ਦਾ 
ਵੀ ਵੰਡ-ਵੈਡਾਰਾ ਹੋ ਗਿਆ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ “ਦੇਵ” ਅਤੇ 
“ਅਸੁਰ” ਸ਼ਬਦ ਵੀ ਸ਼ਾਮਲ ਹਨ। 

ਜਿਵੇਂ ਕਿ ਪਹਿਲਾਂ ਦਸਿਆ ਗਿਆ ਹੈ “ਦੇਵ” 
ਦਾ ਅਰਥ ਹੈ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਮਾਨ ਜਾਂ ਤੇਜਸਵੀ। ਆਚਾਰਯ ਸਾਯਣ 
ਨੇ “ਅਸੁਰ” ਦੀ ਵਿਉਤਪੱਤੀ ਕਰਦਿਆਂ ਦਸਿਆ ਹੈ ਕਿ ਜੋ 
ਸਭ ਨੂੰ ਪਰੇ ਸੁਟ ਦਿੰਦਾ ਹੈ, ਉਹ “ਅਸੁਰ” ਹੈ, ਅਰਥਾਤ 
ਪ੍ਬਲ ਹੈ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਸ਼ੁਰੂ ਵਿਚ 'ਦੇਵ' ਅਤੇ “ਅਸੁਰ” ਦੋਹਾਂ 
ਦਾ ਵਾਚਯਾਰਥ ਇਕੋ ਹੀ ਸੀ। ਦੇਵ-ਗਣ ਤੋਜਸਵੀ ਵੀ 
ਸਨ ਅਤੇ ਪ੍ਰਬਲ ਵੀ, ਇਸ ਲਈ ਉਹ ਅਸੁਰ ਵੀ ਸਨ। 
ਇਸੇ ਅਰਥ ਵਿਚ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੋਹਾਂ ਸ਼ਬਦਾਂ ਦੀ ਵਰਤੋਂ' ਵੇਦਾਂ 
ਵਿਚ ਹੋਈ ਹੈ। 

ਧਾਰਮਿਕ ਵਿਰੋਧ ਨੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੋਹਾਂ ਸ਼ਬਦਾਂ ਨੂੰ ਵੀ 
ਵੰਡ ਦਿੱਤਾ। ਈਰਾਨੀਆਂ (ਪਾਰਸੀਆਂ) ਨੇ 'ਅਸੁਰ' ਸ਼ਬਦ 
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ਨੂੰ ਅਪਣਾਇਆ ਅਤੇ ਭਾਰਤੀਆਂ ਨੇ “ਦੇਵ” ਨੂੰ । ਫਲਸਰੂਪ 
ਈਰਾਨੀ ਸਮੁਦਾਇ ਵਿਚ “ਦੇਵ” ਸ਼ਬਦ ਨਿੰਦਣਯੋਗ ਬਣ 
ਗਿਆ ਅਤੇ ਭਾਰਤੀਆਂ ਵਿਚ “ਅਸੁਰ” ਸ਼ਬਦ ਦੀ ਵੀ ਇਹੀ 
ਦੁਰਗਤ ਹੋਈ। ਮੁਸਲਮਾਨ ਹਮਲਾਵਰਾਂ ਨਾਲ “ਦੇਵ” (ਦੇਉ) 
ਆਇਆ। ਇਸ ਦੀ ਪ੍ਰਤਿਕ੍ਿਆ ਵਜੋਂ ਸਵਦੇਸ਼ੀ “ਦੇਵ” 
ਸ਼ਬਦ ਆਪਣਾ ਮਹੱਤਵ ਖੋਹ ਬੈਠਾ ਅਤੇ ਭਾਰਤੀਆਂ ਨੇ 
ਇਸ ਲਈ ਆਪਣਾ ਹੋਰ ਸ਼ਬਦ “ਦੇਵਤਾ” ਅਧਿਕ ਵਰਤਣਾ 
ਸ਼ੁਰੂ ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਅਤੇ ਦੇਵ” ਸ਼ਬਦ ਆਪਣੇ ਮਾੜੇ ਅਰਥਾਂ 
ਵਿਚ ਜਨ-ਸਾਧਾਰਣ ਦੀ ਵਰਤੋ ਵਿਚ ਆ ਗਿਆ ਜਿਵੇਂ 
ਲਾਲ ਦੇਵ, ਕਾਲਾ ਦੇਵ। ਅਸਲੋਂ, ਇਹ ਇਕ ਭਿਆਨਕ 
ਸਰੂਪ ਅਤੇ ਚੰਗੇ ਕਦ-ਕਾਠ ਵਾਲੇ ਵਿਅਕਤੀ ਲਈ 
ਵਰਤਿਆ ਜਾਣ ਲਗਾ। ਇਸ ਨੂੰ “ਦੇਉ” ਰੂਪ ਵਿਚ ਪੰਜਾਬੀ 
ਵਿਚ ਉਚਾਰਿਆ ਅਤੇ ਲਿਖਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 

ਸ਼ਬਦ ਵਿਚ ਕੋਈ ਤਾਤਵਿਕ ਭੇਦ ਨਹੀਂ ਦਰਸਾਇਆ 
ਗਿਆ, ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਦਾਨਵ ਦੇ ਪ੍ਤਿਰੂਪ ਵਜੋਂ ਵਰਤਿਆ 
ਗਿਆ ਹੈ, ਜਿਵੇਂ ਦੇਵ ਦਾਨਵ ਅਗਣਤ ਆਪਾਨਾ/(ਗੁ ਗੰ . 
1037); ਦੇਵਾ ਦਾਨਵ ਗਣ ਨੰਧਰਲ ਸਾਲੇ ਸੱਭੇ /ਲਿਮਆ 
ਕਾਰਮ ਕਮਮਇਦਾ / (ਗੁ ਰੰ .1038)। 

“ਦੇਵ' ਜਾਂ “ਦੇਉ” ਸ਼ਬਦ ਦੀ ਵਰਤੋ ਆਮ ਤੌਰ “ਤੇ ਦੇਵਤਾ ਦੇ 
ਅਰਥਾਂ ਵਿਚ ਹੋਈ ਹੈ, ਜਿਵੇਂ 'ਚੈਡੀ ਦੀ ਵਾਰ” ਵਿਚ -ਦਿੜੇ 
ਦੇਵ ਭਜਾਈੰ ਸਭਨਾ ਰਾਕਸ਼ਾਂ; /ਦਿੜੇ ਦੇਈ ਭਜਾਈ /ਮਲ ਕੰ 
ਰਭਾਕਾਸੀ/ ਪਰ ਮੁਸਲਮਾਨੀ ਪਿਛੋਕੜ ਵਾਲੀਆਂ ਪੰਜਾਬੀ 
ਵਰਤਿਆ ਗਿਆ ਹੈ।'ਸੈਫ਼ੁੱਲ-ਮਲੂਕ” ਕਿੱਸੇ ਦੇ ਲੇਖਕ ਮੀਆ 
ਮੁਹੈਮਦ ਬਖ਼ਸ਼ ਨੇ ਤਾਂ ਇਸ ਨੂੰ ਸ਼ੈਤਾਨ ਦਾ ਸਮਾਨਾਰਥਕ 
ਦਸਿਆ ਹੈ- ਦੋਵ ਆਦਮ ਦੇ ਫਸ਼ਮਣ #ਢੇ' ਨਾਹੀ ਤਾਕਾ 
ਡਥਾਂਦੇ / ਜੇ ਛੁਪ ਤਾਂ #ਸ਼ਕੇ ਲਗ ਕੇ ਹਰ ਹਲੇ ਫੜਿ ਖਾਂਦੇ / 
ਜੋਸ਼ /ਦੇਨ ਹਤਰ ਆਦਮ ਆਗੇ ਰਲ ਸਜੂਦ ਕਰਾ/ਇਆ/ 
ਮਭਾਨਾਂ#ਲਕਾਂ ਸਜਦਾ ਕੀਤਾ, ਦੇਵ ਨਾਸ਼ ਨਿਵਾ/ਂਇਆ / 
#ਦਾਵੰਦ ਦਾ ਫ਼ੁਰਮਾਨ ਨ #ਨਿਉੰਸ਼ ਆਦਮ /ਦਲੇ' ਲਾ 
ਭਾਇਆ / ਲੱਅਨਤ ਦਾ ਸ਼ੌੰਤਾਨ ਕਹਾ ਕੇ ਤੱਕ ਗਲੇ /ਵਚ 
ਪਾਇਆ /ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ 'ਦੇਵ' ਸ਼ਬਦ ਦੋ ਭਾਵ-ਭੂਮੀਆਂ ਉਤੇ 
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ਟਿਕਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਹੋਰ ਵਿਸਤਾਰ ਲਈ ਵੇਖੋ 'ਦੇਵਤਾ'। 


ਦੇਵ ਗੀਧਾਰੀ ਰਾਗ (ਬਾਣੀ) : ਗੁਰੂ ਰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚਲੇ 
ਇਸ ਰਾਗ ਵਿਚ ਅੰਕਿਤ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਕੁਲ 47 ਚਉਪਦੇ 
ਹਨ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ ਛੇ ਗੁਰੂ ਰਾਮਦਾਸ ਜੀ ਦੇ, 38 ਗੁਰੂ 
ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਅਤੇ ਤਿੰਨ ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਦੇ 
ਰਚੇ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਆਰੈਭ ਵਿਚ “ਚਉਪਦੇ” ਉਪ-ਸਿਰਲੇਖ 
ਨਹੀਂ ਲਿਖਿਆ। ਗੁਰੂ ਰਾਮਦਾਸ ਜੀ ਦੇ ਰਚੇ ਛੇ ਸ਼ਬਦ ਪਦ- 
ਗਣਨਾ ਵਜੋ ਦੁਪਦੇ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ 
ਇਸਤਰੀ ਰੂਪ ਵਿਚ ਪਤੀ ਪਰਮਾਤਮਾ ਨੂੰ ਪਾਪਤ ਕਰਨ ਦੀ 
ਤੀਬਰ ਇੱਛਾ ਦਾ ਬੜੀ ਭਾਵਨਾਮਈ ਸ਼ੈਲੀ ਵਿਚ ਚਿਤ੍ਣ 
ਕੀਤਾ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਲਿਖੇ 38 ਚਉਪਦਿਆਂ 
ਵਿਚੋਂ 25ਵੇ' ਅਤੇ 31ਵੇਂ ਨੂੰ ਛਡ ਕੇ, ਜੋ ਚਉਪਦੇ ਹਨ, 
ਬਾਕੀ ਸਭ ਦੁਪਦੇ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਪਰਮਾਤਮਾ 
ਦੇ ਸਰੂਪ ਅਤੇ ਮਹਾਨਤਾ ਨੂੰ ਬਾਰ ਬਾਰ ਦੋਹਰਾਇਆ ਹੈ 
ਅਤੇ ਆਪਣੇ ਦੋਸ਼-ਯੁਕਤ ਸਰੂਪ ਨੂੰ ਮੁੜ ਮੁੜ ਸਪੱਸ਼ਟ ਕਰਕੇ 
ਅਗੇ ਪ੍ਰਾਰਥਨਾ ਕੀਤੀ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਦੇ ਲਿਖੇ 
ਤਿੰਨੋਂ ਸ਼ਬਦ ਦੁਪਦੇ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਉਪਦੇਸ਼ 
ਦਿੱਤਾ ਹੈ ਕਿ ਹਰਿ-ਨਾਮ ਦੇ ਸਿਮਰਨ ਨਾਲ ਮਨੁੱਖ ਦਾ 
ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਭਵਿਖ ਸੁਧਰਦਾ ਹੈ। 


ਦੇਵਤਾ : ਹਿੰਦੂ ਧਰਮ ਵਿਚ 'ਦੇਵਤਾ” ਦਾ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਸੈਕਲਪਾ- 
ਤਮਕ ਮਹੱਤਵ ਹੈ। ਇਹ ਸਦ-ਵਿਤੀਆਂ ਦਾ ਪ੍ਰਤੀਕ ਹੈ। 
ਸੈਸਕ੍ਰਿਤ ਭਾਸ਼ਾ ਦਾ ਇਹ ਸ਼ਬਦ ਮੂਲ ਰੂਪ ਵਿਚ ਇਸਤਰੀ 
-ਲਿੰਗ ਹੈ, ਪਰ ਹਿੰਦੀ, ਪੰਜਾਬੀ ਆਦਿ ਆਧੁਨਿਕ ਭਾਰਤੀ 
ਭਾਸ਼ਾਵਾਂ ਵਿਚ ਇਸ ਦੀ ਵਰਤੋ' ਪੁਲਿਗ ਵਿਚ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। 
ਇਹ “ਦੇਵ” ਦੇ ਵਾਚਕ ਵਜੋਂ ਵਰਤਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਡਾ. 
ਰਾਜਬਲੀ ਪਾਂਡੇਯ ਦਾ ਮਤ ਹੈ ਕਿ ਮੂਲ ਰੂਪ ਵਿਚ ਦੇਵਤਿਆਂ 
ਦੀ ਗਿਣਤੀ 33 ਸੀ-12 ਆਦਿਤ੍ਯ, 8 ਵਸੁ ਅਤੇ 11 
ਰੁਦ੍ , ਅਗਨੀ ਅਤੇ ਪ੍ਿਥਵੀ। ਪਰ ਸਹਿਜੇ ਸਹਿਜੇ ਇਨ੍ਹਾਂ 
ਦੀ ਗਿਣਤੀ 33 ਕਰੋੜ ਬਣ ਗਈ। “ਪੁਰਾਤਨ ਜਨਮਸਾਖੀ” 
ਅਨੁਸਾਰ ਗੁਰੁ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਆਗਮਨ ਵੇਲੇ ਨਮਸਕਾਰ 
ਕਰਨ ਵਾਲਿਆਂ ਵਿਚ 33 ਕਰੋੜ ਦੇਵਤੇ ਵੀ ਸ਼ਾਮਲ ਸਨ-- 
ਤੰਤਸ ਕਾਠੌੜਾ ਦੇਵ/ਤਿਆਂ ਨਮਸ਼ਕਾਰ ਕੀਆ... ਲੇ ਵਡਾ 
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ਦੇਵਤਾ 
ਭਗਤਾ ਜਗਤ /ਨੈਸ਼ਤਾਰਣ ਕਈਂ ਆ7ਇਆ/ (ਸਾਖੀ 1)। 
ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਵੀ ਆਇਆ ਹੈ ਕਿ 33 ਕਰੋੜ ਦੇਵਤੇ 
ਉਸ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਦਾਸ ਵਜੋਂ ਫ਼ਰਜ਼ ਨਿਭਾ ਰਹੇ ਹਨ-- 
ਤੰਤਾੀਸ਼ ਕਾਠੌੜਾੀ ਦਾਸ਼ ਤਮੁਾਠੇ /ਨਿਂਨਿ ਨ ਪਾਣ ਅਧਾਨੀ/ 
(ਗੁ.ਗ੍ੰ.423)। 

ਪੁਰਾਤਨ ਸਾਹਿਤ ਵਿਚ ਮੁੱਖ ਤੌਰ 'ਤੇ ਦੋ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ 
ਪਾਤਰ-ਵਰਗ ਹਨ--ਇਕ ਦੇਵਤਾ ਵਰਗ ਅਤੇ ਦੂਜਾ ਦੈੱਤ 
ਵਰਗ। ਇਹ ਦੋਂਵੇਂ ਕਸ਼ਯਪ ਦੀ ਸੈਤਾਨ ਹਨ। “ਮਾਰਕੰਡੇਯ- 
ਪੁਰਾਣ” (10473) ਅਨੁਸਾਰ ਦਕ੍ਸ਼ ਪ੍ਜਾਪਤੀ ਦੀਆਂ 
ਜਿਹੜੀਆਂ 13 ਪੁੱਤਰੀਆਂ ਕਸ਼ਯਪ ਨੂੰ ਵਿਆਹੀਆਂ ਸਨ, 
ਉਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ ਅਦਿਤਿ/ਅਦਿਤੀ ਦੀ ਕੁੱਖ ਵਿਚੋਂ ਦੇਵਤੇ 
ਅਤੇ ਦਿਤਿ/ਦਿੱਤੀ ਦੀ ਕੁੱਖ ਵਿਚ ਦੈਂਤ ਪੈਦਾ ਹੋਏ ਸਨ। 
ਦਨੂ ਨਾਂ ਦੀ ਪੁੱਤਰੀ ਤੋਂ ਦਾਨਵ ਪੈਂਦਾ ਹੋਏ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਸੁਭਾ 
ਅਤੋਂ ਸਰੂਪ ਦੈੱਤਾਂ ਨਾਲ ਮੇਲ ਖਾਂਦਾ ਸੀ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦੇਵਤੇ , 
ਭਰਾ ਹਨ। ਰ੍ 

ਦੈਂਤ (ਵੇਖੋ) ਦੁਰਾਚਾਰੀ, ਕਪਟੀ, ਪਾਪੀ, ਅਵਸਰ- 
ਵਾਦੀ ਅਤੇ ਸਾਰੀਆਂ ਬੁਰਾਈਆਂ ਦੇ ਪ੍ਰਤੀਕ ਹਨ। ਉਨ੍ਹਾਂ 
ਦਾ ਸਰੂਪ ਅਤੇ ਆਕਾਰ-ਪ੍ਕਾਰ ਭਿਆਨਕ ਹੈ, ਪਰ 
ਬਹਾਦਰੀ ਵਿਚ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਕੋਈ ਮੁਕਾਬਲਾ ਨਹੀਂ ਹੈ। ਦੇਵਤੇ 
ਸ਼ੁਰੂ ਤੋਂ ਹੀ ਸਹਿਜ-ਸੁਭਾ ਵਾਲੇ ਅਤੇ ਚੰਗੀਆ ਆਦਤਾਂ 
ਦੇ ਪਤਿਨਿਧੀ ਹਨ, ਉਹ ਸੁੰਦਰ ਵੀ ਹਨ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਮਨੁੱਖਾਂ 
ਤੋਂ ਸੇਸ਼ਠ ਮੰਨਿਆ ਗਿਆ ਹੈ--ਮਾਣਸ਼ ਤੋਂ ਦੌਵਤੇ ਭਏ 
/ਹਿਆ/7ਇਆ ਨ%/ ਹਰੋਂ /(ਗੁ .ਰੰ.੭੦)। ਗੁਰੂ ਦੀ ਮਹੱਤਵ- 
ਸਥਾਪਨਾ ਵੇਲੇ ਵੀ ਕਿਹਾ ਗਿਆ ਹੈ- ਛੱਲਿਹਾਨੰ ਗੁਰ 
ਆਪਣੰ /ਦਿਓਹਾੜਾਂ ਸ਼ਦ ਵਾਠ/ /ਜਿ/ਨੇ ਮਾਣਸ ਤੇ ਦੇਵਤੇ 
ਕਾਇ ਕਰਤਾ ਨ ਲਾਗਾ ਵਾਰ/ (ਗੁ ਰੰ .462-63)। 

ਦੇਵਤਿਆਂ ਦਾ ਨਾਇਕ ਜਾਂ ਦੇਵ-ਰਾਜ ਇੰਦ 
ਹੈ, ਕਿਤੇ ਕਿਤੇ “ਅਗਨੀ” ਵੀ ਦੇਵਤਿਆਂ ਦਾ ਨੋਤਾ ਮੰਨਿਆ 
ਗਿਆ ਹੈ। ਵਜ੍ਧਾਰੀ ਇੰਢੁ ਸੁੰਦਰ ਅਤੇ ਸ਼ਕਤੀਸ਼ਾਲੀ ਹੈ। 
ਰਿਸ਼ੀਆਂ ਜਾਂ ਮੁਨੀਆਂ ਦੀਆਂ ਪਤਨੀਆਂ ਨਾਲ ਕਾਮ-ਭੋਗ 
ਤੋਂ ਵੀ ਸੈਕੋਚ ਨਹੀਂ ਕਰਦਾ। ਪਰ ਦੈਂਤ ਵਰਗ ਅਗੇ ਉਸ 
ਦੀ ਕੁਝ ਨਹੀਂ ਚਲਦੀ, ਭਜ ਕੇ ਬ੍ਰਹਮਾ, ਵਿਸ਼ਣੂ ਜਾਂ ਦੇਵੀ 
ਦੀ ਸ਼ਰਣ ਲੈਂਦਾ ਹੈ। ਭਗਵਾਨ ਜੇ ਸਮੇਂ ਸਮੇਂ ਅਵਤਾਰ ਧਾਰ 
ਕੇ ਦੇਵਤਿਆਂ ਦੀ ਸਹਾਇਤਾ ਨ ਕਰਦੇ ਤਾਂ ਦੇਤ ਦੇਵਤਿਆਂ 
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ਦੇਵਤਾ 
ਦਾ ਮੂਲ ਨਸ਼ਟ ਕਰ ਦਿੰਦੇ। ਰ੍ 

ਪੁਰਾਣਾਂ ਵਿਚ ਭਗਵਾਨ ਵਿਸ਼ਣੂ ਦੇਵਤਿਆਂ ਦੇ ` 
ਪੱਖੀ ਹਨ। ਸ਼ਿਵ ਕਿਤੇ ਕਿਤੇ ਦੈੱਤਾਂ ਦੇ ਵੀ ਇਸ਼ਟ-ਦੇਵ 
ਹਨ। ਦੈੱਤਾਂ ਨੇ ਆਪਣੀ ਅਦੁੱਤੀ ਭਗਤੀ ਨਾਲ ਸ਼ਿਵ ਨੂੰ 
ਪ੍ਸੈਨ ਕਰਕੇ ਕਈ ਵਾਰ ਵਰ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕੀਤੇ , ਪਰ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ 
ਵਰ ਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੋਈ ਸ਼ਕਤੀ ਨੂੰ ਸਦਾ ਦੇਵਤਿਆਂ ਦੇ 
ਵਿਰੋਧ ਲਈ ਵਰਤਿਆ। ਰਿਸ਼ੀ ਮੁਨੀ ਵੀ ਅਧਿਕਤਰ 
ਦੇਵਤਿਆਂ ਦੀ ਹੀ ਸਹਾਇਤਾ ਕਰਦੇ ਸਨ। 

ਸਮੁੱਚੇ ਤੌਰ 'ਤੇ ਪ੍ਰਾਚੀਨ ਕਾਲ ਤੋਂ ਸਤਿ ਅਤੇ 
ਅਸਤਿ ਦੋਹਾਂ ਬਿਰਤੀਆ ਦਾ ਦੇਵਤਾ ਅਤੇ ਦੈੱਤ ਦੇ ਪ੍ਰਤੀਕਾਂ 
ਰਾਹੀਂ ਸੈਘਰਸ਼ ਹੁੰਦਾ ਰਿਹਾ ਹੈ ਅਤੇ ਭਗਵਾਨ ਸਦਾ ਸਤਿ 
ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਕਰਨ ਲਈ ਦੇਵਤਿਆਂ ਦੀ ਮਦਦ ਕਰਦੇ 
ਰਹੇ ਹਨ। “'ਬਚਿਤ੍-ਨਾਟਕ” ਵਿਚ ਇਸ ਗੱਲ ਨੂੰ ਸਪੱਸ਼ਟ 
ਕਰਦਿਆਂ ਕਿਹਾ ਗਿਆ ਹੈ ਕਿ ਮਾੜੇ ਕਰਮ ਕਰਨ ਵਾਲੇ 
ਅਸੁਰ (ਦੈੱਤ) ਹਨ ਅਤੇ ਚੰਗੇ ਕਰਮ ਕਰਨ ਵਾਲੇ ਦੇਵਤੇ 
ਹਨ-ਸ਼ਾਧ ਕਰਮ ਜੇ ਪਰਖ ਕਮਾਵੈ / ਨਾਮ ਦੇਵਤਾ ਜਗਤ 
ਕਾਹਾਵੈ / ਕਾਨੈਤ ਕਰਮ ਜੇ ਜਗ ੭ੱ ਕਰਹੀ/ ਨਾਮ ਅਸਰ 
/ਤਿਨ ਕੋ ਸ਼ਭ ਧਰਹੀ/ਅਸਲ ਵਿਚ, ਦੇਵਤਿਆਂ ਅਤੇ ਦੈੱਤਾਂ 
ਵਾਲੀਆਂ ਬਿਰਤੀਆਂ ਵਾਲੇ ਲੋਕ ਹਰ ਯੁਗ ਅਤੇ ਹਰ ਦੇਸ਼ 
ਵਿਚ ਸਦਾ ਮੌਜੂਦ ਰਹਿੰਦੇ ਹਨ। 

ਹਿੰਦੂ ਧਰਮ ਵਿਚ ਪ੍ਚਲਿਤ ਦੇਵਵਾਦ ਉਤੇ 
ਵੈਦਿਕ, ਪੰਰਾਣਿਕ, ਤਾਂਤਰਿਕ ਅਤੇ ਲੋਕ ਧਰਮ ਦਾ ਪ੍ਰਭਾਵ 
ਹੈ। ਵੈਦਿਕ ਦੇਵਤਿਆਂ ਨੂੰ ਆਮ ਤੌਰ 'ਤੇ ਤਿੰਨ ਵਰਗਾਂ 
ਵਿਚ ਰਖਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ-ਇਕ ਧਰਤੀ ਉਤੇ ਰਹਿਣ ਵਾਲੋਂ , 
ਇਕ ਖਗੋਲ/ਆਕਾਸ਼ ਵਿਚ ਰਹਿਣ ਵਾਲੇ ਅਤੇ ਇਕ ਦੋਹਾਂ 
ਵਿਚ ਰਹਿਣ ਵਾਲੇ। ਅਗਨੀ, ਵਾਯੂ ਅਤੇ ਸੂਰਜ ਇਨ੍ਹਾਂ 
ਤਿੰਨਾਂ ਵਰਗਾਂ ਦੀ ਪ੍ਰਤਿਨਿਧਤਾ ਕਰਦੇ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ 
ਤ੍ਰਿਦੇਵਾਂ ਦੇ ਆਧਾਰ ਤੇ ਪਹਿਲਾਂ 33 ਅਤੇ ਬਾਦ ਵਿਚ 
33 ਕਰੋੜ ਦੇਵਤਿਆਂ ਦੀ ਕਲਪਨਾ ਕੀਤੀ ਗਈ। ਮੂਲ 
ਵਿਚ ਵੈਦਿਕ ਦੇਵਵਾਦ ਏਕੇਸ਼ੂਰਵਾਦ ਉਤੇ ਆਧਾਰਿਤ 
ਹੈ, ਪਰ ਬਾਦ ਵਿਚ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਗੁਣ ਵਾਚਕ ਨਾਂਵਾਂ ਦੁਆਰਾ 
ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਇਸ ਰੂਪ ਵਿਚ ਵਿਭੇਦਤਾ ਹੋ ਗਈ ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ 
ਨੇ ਹੌਲੀ ਹੌਲੀ ਸੁਤੰਤਰ ਚਾਰਿਤ੍ਰਿਕ ਸਰੂਪ ਗ੍ਰਹਿਣ ਕਰ 
ਲਿਆ। 'ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਸਰੂਪ ਚਰਿਤ੍ਰ ਵਿਚ ਸ਼ੁੱਧ ਪ੍ਰਾਕ੍ਿਤਿਕ 
ਉਪਾਦਾਨਾਤਮਕ ਨ ਰਹਿ ਕੇ ਹੌਲੀ ਹੌਲੀ ਲੋਕ-ਆਸਥਾ, 
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ਮਾਨਤਾ ਅੰਤੇ ਪਰੈਪਰਾ ਦਾ ਆਧਾਰ ਲੈ ਕੇ ਮਾਨਵੀ ਜਾਂ 
ਅਤਿ-ਮਾਨਵੀ ਹੋ ਗਿਆ। 

ਪਰਵਰਤੀ ਕਾਲ ਵਿਚ ਬਹੁਤ ਸਾਰੇ ਵੈਦਿਕ ਦੇਵਤੇ 
ਗੌਣ ਹੋ ਗਏ ਅਤੇ ਨਵੇਂ ਦੇਵ-ਸਰੂਪ ਦੀਆਂ ਕਲਪਨਾਵਾਂ 
ਵੀ ਹੋਣ ਲਗ ਗਈਆਂ। ਇਸ ਕਰਕੇ ਭਾਰਤੀ ਦੇਵਵਾਦ ਦਾ 
ਸਰੂਪ ਅਤੇ ਮਹੱਤਵ ਹੋਰਨਾਂ ਨਾਲੋਂ ਅਧਿਕ ਵਿਆਪਕ ਹੋ 
ਗਿਆ। 

ਹਿੰਦੂ ਧਰਮ ਵਿਚ ਕੋਈ ਵੀ ਉਪਾਸਕ ਆਪਣੀ 
ਰੁਚੀ ਅਨੁਸਾਰ ਆਪਣੇ ਦੇਵਤਾ ਦੀ ਚੋਣ ਲਈ ਸੁਤੰਤਰ 
ਹੈ। ਫਿਰ ਵੀ ਸ਼ਾਸਤ੍ਾਂ ਵਿਚ ਇਸ ਗੱਲ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਦਸੀ 
ਗਈ ਹੈ ਕਿ ਕਾਰਜ ਅਤੇ ਉਦੇਸ਼ ਅਨੁਸਾਰ ਵੀ ਦੇਵਤਾ ਦੀ 
ਉਪਾਸਨਾ ਕੀਤੀ ਜਾ ਸਕਦੀ ਹੈ। 

ਸਿੱਖ ਮਤ ਵਿਚ ਦੇਵਵਾਦ ਦਾ ਕੋਈ ਸਥਾਨ 


ਨਹੀਂ, ਨ ਹੀ ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਕਿਸੇ ਦੀ ਉਪਾਸਨਾ ਨੂੰ ਕੋਈ 


ਮਾਨਤਾ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੈ। 


ਦੇਵਾ ਸਿੰਘ ਨਰੋਤਮ, ਪੰਡਿਤ (ਮ. 1924 ਈ.) : 
ਨਿਰਮਲ ਸੰਪ੍ਰਦਾਇ ਦਾ ਇਕ ਵਿਦਵਾਨ ਸਾਧ, ਜਿਸ ਦਾ 
ਜਨਮ ਜਗਰਾਉਂ ਤੋਂ 13 ਕਿ.ਮੀ. ਦੀ ਵਿਥ ਉਤੇ ਉੱਤਰ 
ਦਿਸ਼ਾ ਵਿਚ ਵਸੇ ਪਿੰਡ ਜਨੇਤਪੁਰਾ ਵਿਚ ਭਾਈ ਮਹਿਤਾਬ 
ਸਿੰਘ ਦੇ ਘਰ ਹੋਇਆ। ਇਸ ਨੇ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਹੀ ਭਾਈ 
ਗੁਰਦਿੱਤ ਸਿੰਘ ਤੋਂ ਗੁਰਮੁਖੀ ਸਿਖੀ ਅਤੇ ਬਾਣੀ ਦਾ ਪਾਠ 
ਕਰਨਾ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤਾ। ਉਸ ਤੋ ਬਾਦ ਇਹ ਖਡੂਰ ਸਾਹਿਬ 
ਚਲਾ ਗਿਆ ਅਤੇ ਉੱਥੋ' ਦੇ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ 
ਤਤਪਿਆਣਾ ਸਾਹਿਬ” ਵਿਚ ਠਹਿਰ ਕੇ ਸੈਤ ਨੱਥਾ ਸਿੰਘ ਤੋਂ 
ਬਾਣੀ ਦਾ ਅਧਿਐਨ ਕੀਤਾ। ਫਿਰ ਨਿਰਮਲੇ ਸੈਤ ਮਾਹਣਾ 
ਸਿੰਘ ਦੇ ਸੈਪਰਕ ਵਿਚ ਆਇਆ ਅਤੇ ਉਸ ਦੇ ਨਾਲ 
ਰਾਮਪੁਰਾ ਫੂਲ ਦੇ ਨੇੜੇ “ਭਾਈ ਰੂਪਾ” ਪਿੰਡ ਦੇ ਨਿਰਮਲ-ਡੇਰੇ 
ਵਿਚ ਆ ਗਿਆ। ਉਥੇ ਇਸ ਨੇ ਸੈਤ ਮਾਹਣਾ ਸਿੰਘ ਤੋਂ 
ਸੈਸਕ੍ਰਿਤ ਦਾ ਗਿਆਨ ਪਾਪਤ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਵੇਦਾਂਤ ਦੇ 
ਸੈਦਰਭ ਵਿਚ ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੀ ਵਿਆਖਿਆ ਕਰਨੀ ਸ਼ੁਰੂ 
ਕੀਤੀ। ਇਸ ਦੀ ਵਿਦਵੱਤਾ ਤੋਂ ਪ੍ਰਭਾਵਿਤ ਹੋ ਕੇ ਸੈਤ ਜੀ ਨੇ 
ਇਸ ਨੂੰ 'ਨਰੋਤਮ” ਦੀ ਉਪਾਧੀ ਬਖ਼ਸ਼ੀ ਅਤੇ ਨਾਲ ਹੀ ਆਪਣੇ 
ਤੋਂ ਬਾਦ ਡੇਰੇ ਦਾ ਉਤਰਾਧਿਕਾਰੀ ਸਥਾਪਿਤ ਕੀਤਾ। 
ਇਸ ਨੇ ਸੈਨ 1896 ਈ. ਵਿਚ ਗੁਰੂ-ਗ੍ਰੰਥ 
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ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਵਿਆਖਿਆ ਮੁਕੰਮਲ ਕੀਤੀ ਜੋ ਅਣਛਪੇ ਰੂਪ 
ਵਿਚ ਹੀ ਰੁਲਦੀ ਰਹੀ। ਉਸ ਵਿਚਲਾ ਕੁਝ ਅੰਸ਼ ਪਰਿਆਇ 
ਭਗਤ ਬਾਣੀ ਕੇ” ਅਤੇ “ਸੀ ਗੁਰੁ ਗ੍ਰੰਥ ਗੁੜ੍ਹਾਰਥ ਪ੍ਰ ਦੀਪ” 
ਨਾਂ ਦੀਆਂ ਦੋ ਪੋਥੀਆਂ ਦੇ ਰੂਪ ਵਿਚ ਉਪਲਬਧ ਹੈ। ਸਾਧ 
ਭਾਸ਼ਾ ਵਿਚ ਲਿਖੀ ਇਹ ਵਿਆਖਿਆ ਨਿਰਮਲ ਸੰਪ੍ਰਦਾਇ 
ਦੀ ਗੁਰਬਾਣੀ ਪ੍ਰਤਿ ਪਹੁੰਚ-ਵਿਧੀ ਨੂੰ ਰੁਪਾਇਤ ਕਰਦੀ 
ਹੈ। ਇਸ ਦਾ ਤਿਆਰ ਕੀਤਾ “ਸਿਧ ਗੋਸਟਿ ਸਟੀਕ” ਸੈਨ 
1898 ਈ. ਵਿਚ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਿਤ ਹੋਇਆ ਸੀ। ਇਸ ਦੀ ਭਾਈ 
ਰੂਪਾ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਆਪਣੇ ਡੇਰੇ ਵਿਚ ਹੀ ਸੈਨ 1924 ਈ. 
ਵਿਚ ਮਿ੍‌੍‌ਤੂ ਹੋਈ ਸੀ। 


ਦੇਵੀ : ਆਮ ਤੌਰ “ਤੇ ਦੇਵਤੇ ਦੀ ਪਤਨੀ ਨੂੰ “ਦੇਵੀ” ਕਿਹਾ 
ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਹਰ ਦੇਵਤੇ ਨਾਲ ਕੋਈ ਨ ਕੋਈ ਦੇਵੀ 
ਸੈਬੈਧਿਤ ਹੈ। ਚੂਕਿ ਪੁਰਾਣ-ਸਾਹਿਤ ਵਿਚ ਪ੍ਰਮੁਖ ਦੇਵਤਿਆਂ 
ਦਾ ਹੀ ਵਰਣਨ ਹੈ, ਇਸ ਲਈ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਨਾਂਵਾਂ ਦੇ ਨਾਲ 
ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀਆਂ ਦੇਵੀਆਂ ਦਾ ਵੀ ਜ਼ਿਕਰ ਆਉਂਦਾ ਹੈ, ਜਿਵੇਂ 
ਇੰਦ ਦੀ ਸ਼ਚੀ, ਵਿਸ਼ਣੂ ਦੀ ਲਕਸ਼ਮੀ, ਬ੍ਹਮਾ ਦੀ 
ਸਰਸਵਤੀ, ਸ਼ਿਵ ਦੀ ਪਾਰਬਤੀ, ਆਦਿ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੇਵੀਆਂ 
ਦੀ ਆਪਣੀ ਆਪਣੀ ਸੁਤੌਤਰ ਸੱਤਾ ਵੀ ਹੈ। ਪਰ ਗੁਰਬਾਣੀ 
ਵਿਚ ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਕੋਈ ਮਹੱਤਵ ਨਹੀਂ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। ਗੁਰੂ 
ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਕਿਹਾ ਹੈ-- ਦੋਵ ਦੇਵਾ ਜੀਆ ਭਾਈ 
ਨਿਆ ਮਾਗਾਉਂ /ਕੇਆ ਦੀ/ਹ /ਪਾਹਣੁ ਨਮੈਂਠੇ ਪਖਾਲਨੈਔ ਭਾਏ 
ਜਲ ਆਹ ਝੁਡ/ਹ ਤਹ /(ਗੁ ਰੀ੍‌.637)। “ਦਸਮ ਗੰਥ" ਵਿਚ 
ਦੇਵੀ ਦੇ ਚਰਿਤ੍ਰ ਨਾਲ ਸੈਬਧਿਤ ਤਿੰਨ ਰਚਨਾਵਾਂ ਸੈਕਲਿਤ 
ਹੋਈਆਂ ਹਨ--ਚੌੰਡੀ ਚਰਿਤ੍ (ਉਕਤੀ ਬਿਲਾਸ), ਚੰਡੀ 
ਚਰਿਤ੍ਰ (2) ਅਤੇ ਚੰਡੀ ਦੀ ਵਾਰ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਹੋਰ 
ਵੀ ਕਈ ਪ੍ਸੈਗਾਂ ਵਿਚ ਦੇਵੀ ਦੀ ਉਸਤਤ ਹੋਈ ਹੈ। ਪਰ 
ਇਹ ਉਸਤਤ ਇਸ਼ਟ-ਦੇਵੀ ਵਜੋ ਨਹੀਂ, ਸਗੋਂ ਵੀਰ ਰਸ 
ਦਾ ਵਾਤਾਵਰਣ ਸਿਰਜਨ ਲਈ ਇਸ ਦੇ ਯੁੱਧਮਈ ਪਰਾਕਮਾਂ 
ਨੂੰ ਸਲਾਹਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਇਹ ਸਭ ਕੁਝ ਜਨ- ਸੈਘਰਸ਼ ਨੂੰ 
ਸਫਲ ਬਣਾਉਣ ਦੇ ਉਦੇਸ਼ ਤੋੱ' ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਸੀ। 
ਸ਼ਾਕਤ-ਮਤ ਦੇ ਵਿਕਾਸ ਨਾਲ “ਦੇਵੀ” ਸ਼ਬਦ 
ਸ਼ਿਵ ਦੀ ਸ਼ਕਤੀ ਪਾਰਬਤੀ ਜਾਂ ਉਸ ਦੇ ਅਨੇਕ ਰੂਪਾਂ ਲਈ 
ਰੂੜ੍ਹ ਹੋ ਗਿਆ। ਸ਼ਿਵ ਦੀ ਸ਼ਕਤੀ ਦੇ ਸਾਧਾਰਣ ਤੌਰ 'ਤੇ ਦੋ 
ਰੂਪ ਮੰਨੇ ਜਾਂਦੇ ਹਨ-(1) ਕੌਮਲ ਅਥਵਾ ਸੌਮ੍ਯ ਅਤੇ (2) 
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ਭਿਆਨਕ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੋਹਾਂ ਵਿਚੋਂ ਭਿਆਨਕ ਰੂਪ ਦੀ ਪੂਜਾ 
ਅਧਿਕ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਕੋਮਲ ਰੂਪ ਵਿਚ ਦੇਵੀ ਉਮਾ, ਗੌਰੀ, 
ਨਾਲ ਸਾਹਮਣੇ ਆਉਂਦੀ ਹੈ। ਭਿਆਨਕ ਰੁਪ ਵਿਚ ਇਸ ਦੇ 
ਕੁਝ ਕੁ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਨਾਂ ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਹਨ- ਦੁਰਗਾ, ਕਾਲੀ, 
ਸ਼ਿਆਮਾ, ਚੰਡੀ, ਚੰਡਿਕਾ, ਭੈਰਵੀ, ਦਸਭੁਜਾ, ਸਿੰਘਵਾਹਿਨੀ, 
ਮਹਿਖਾਸੁਰ-ਮਰਦਿਨੀ, ਛਿੰਨ-ਮਸਤਕਾ, ਭਦੁ ਕਾਲੀ, 
ਮਹਾਕਲੀ, ਭੀਮਾ ਆਦਿ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ ਵੀ ਅਧਿਕ ਪੂਜਾ 
“ਦੁਰਗਾ” ਦੀ ਹੁੰਦੀ ਵੇਖੀ ਗਈ ਹੈ। ਇਸ ਦੀ ਪੂਜਾ ਪਸ਼ੂ- 
ਬਲੀ ਨਾਲ ਹੁੰਦੀ ਹੈ ਅਤੇ ਹੋਰ ਕਈ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ ਵਾਮਾਚਾਰ 
ਦੀਆਂ ਕ੍ਰਿਆਵਾਂ ਦਾ ਵਿਧਾਨ ਹੈ। ਇਸ ਦੇ ਦਸ ਹੱਥਾਂ ਦੀ 
ਕਲਪਨਾ ਕੀਤੀ ਜਾਂਦੀ ਹੈ ਜਿਸ ਵਿਚ ਇਸ ਨੇ ਸ਼ਸਤ੍੍‌ ਅਤੇ 
ਅਸਤ ਧਾਰਣ ਕੀਤੇ ਹੁੰਦੇ ਹਨ। ਇਹ ਸ਼ੇਰ ਦੀ ਸਵਾਰੀ 
ਕਰਦੀ ਹੈ। ਇਸ ਨੂੰ 'ਮਹਾਮਾਯਾ” ਵੀ ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ ਜਿਸ ਨੇ 
ਸਾਰੇ ਸੈਸਾਰ ਨੂੰ ਵਸ ਵਿਚ ਕੀਤਾ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਉਪਰੋਕਤ 
ਨਾਂਵਾਂ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਇਸ ਦੇ ਸ਼ਿਵ ਦੀ ਪਤਨੀ ਹੋਣ ਨਾਤੇ 
ਹੋਰ ਵੀ ਕਈ ਨਾਂ ਪ੍ਚਲਿਤ ਹਨ। 


ਦੈਂਤ : ਹਿੰਦੂ ਧਰਮ ਵਿਚ ਦੇਵਤਾ-ਸ਼ਕਤੀ ਦੇ ਵਿਰੁੱਧ 
ਦੈੱਤ-ਸ਼ਕਤੀ ਦੀ ਕਲਪਨਾ ਕੀਤੀ ਗਈ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀ 
ਉਤਪੱਤੀ ਸੈਬੈਧੀ “ਮਾਰਕੰਡੇਯ-ਪੁਰਾਣ” (104/3) ਵਿਚ 
ਲਿਖਿਆ ਹੈ ਕਿ ਕਸ਼੍ਯਪ ਨੇ ਦਕ੍ਸ਼ ਪ੍ਜਾਪਤੀ' ਦੀਆਂ ਤੇਰ੍ਹਾਂ 
ਕੰਨਿਆਵਾਂ ਨਾਲ ਵਿਆਹ ਕੀਤਾ। ਹਰ ਇਕ ਪਤਨੀ ਤੋਂ 
ਹੋਏ। ਅਦਿਤੀ ਦੀ ਕੁੱਖ ਤੋ' ਦੇਵਤੇ , ਦਿਤੀ ਦੀ ਕੁੱਖ ਤੋਂ 
ਦੈਂਤ ਅਤੇ ਦਨੂ ਦੀ ਕੁੱਖ ਤੋਂ ਦਾਨਵ ਪੈਦਾ ਹੋਏ। ਦੇਵਤੇ 
ਸਦ-ਵਿੱਤੀਆਂ ਦੇ ਧਾਰਣੀ ਸਨ ਅਤੇ ਦੈਂਤ ਅਤੇ ਦਾਨਵ 
ਕੁਰੁਚੀਆਂ ਦੇ ਮੁਜੱਸਮੇਂ' ਸਨ। ਪਰ ਇਹ ਪਿਤਾ ਵਲੋਂ' ਸੱਕੇ 
ਸਨ ਅਤੇ ਮਾਂਵਾਂ ਵਲੋਂ ਮੌਸੇਰੇ ਭਰਾ ਸਨ। ਅਸਲ ਵਿਚ, 
ਇਹ ਮਨੁੱਖ ਦੀਆਂ ਮਾਨਸਿਕ ਪ੍ਵਿੱਤੀਆਂ ਦੇ ਪ੍ਤੀਕਾਂ ਵਜੋਂ 
ਕਲਪਿਤ ਕੀਤੇ ਗਏ ਸਨ। ਇਹ ਹਰ ਯੁਗ, ਹਰ ਦੇਸ਼ ਅਤੇ 
ਹਰ ਭਾਈਚਾਰੇ ਵਿਚ ਸਦਾ ਮੌਜੂਦ ਰਹਿੰਦੇ ਸਨ। 'ਬਚਿਤ੍ਰ 
ਨਾਟਕ” ਵਿਚ ਸਪੱਸ਼ਟ ਕਿਹਾ ਗਿਆ ਹੈ-ਸ਼ਾਧ ਕਗਮ ਲੇ 
ਪਰਲ ਕਮਾਵੈ /ਨਾਮ ਦੇਵਤਾ ਜਗਤ ਕਹਾਵੈ / ਕਾਨਿਤ ਕਰਮ 
ਜੇ ਲਗ ਮੰ ਕਠਹੀ/ ਨਾਮ ਅਸ਼ਰ /ਤਿਨ ਕੋ ਸਭ ਧਰਹੀ/ 
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ਦਰਾਹਾ 
ਦੇਵਤਿਆਂ (ਸੁਰਾਂ) ਦੇ ਵਿਰੋਧੀ ਹੋਣ ਕਰਕੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ “ਅਸੁਰ” 
ਵੀ ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਰ੍ 
ਰ੍ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਆਪਸ ਵਿਚ ਸਦਾ ਕਲੇਸ਼ ਰਹਿੰਦਾ 
ਸੀ। ਦੈਂਤਾਂ ਨੇ ਦੇਵਤਿਆਂ ਨੂੰ ਕਈ ਵਾਰ ਹਰਾਇਆ, ਪਰ 
ਦੈਵੀ ਸ਼ਕਤੀ ਰਾਹੀ ਉਹ ਫਿਰ ਜਿਤ ਜਾਂਦੇ ਰਹੇ। ਅਸਲ 
ਗਏ ਹਨ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਅਨੁਸਾਰ ਪਰਮਾਤਮਾ ਨੇ 
ਦੈਂਤਾਂ ਦਾ ਸੈਘਾਰ ਕਰਕੇ ਸੈਤਾਂ ਦਾ ਉੱਧਾਰ ਕੀਤਾ ਸੀ-- 
ਦੌੜ ਸੰਘ ਸੰਤ /ਨੋਸ਼ਤਾਨੇ / (ਗੁ ਰੰ.224)। “ਜਪੁਜੀ” 
ਦੀ ਛਬੀਵੀਂ ਪਉੜੀ ਵਿਚ 'ਦੇਵ' ਦੇ ਨਾਲ “ਦਾਨਵ ਸ਼ਬਦ 
ਦੀ ਵੀ ਵਰਤੋ' ਹੋਈ ਹੈ- ਆਖ/ਹ ਦਾਨਵ ਆਥਾ/ਹ ਦੇਵ / 
“ਚੰਡੀ ਦੀ ਵਾਰ” ਵਿਚ ਦੈਂਤ ਅਤੇ ਦਾਨਵ ਸਮਾਨਾਰਥਕ 
ਸ਼ਬਦਾਂ ਵਜੋਂ ਵਰਤੇ ਗਏ ਹਨ। ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਵਿਚ “ਦੈਂਤ” 
ਸ਼ਬਦ ਦੀ ਵਰਤੋਂ ਲੋਕ-ਮੁਹਾਵਰੇ ਵਜੋਂ ਹੋਈ ਹੈ। ਉਂਜ ਇਸ 
ਨੂੰ ਕਿਸੇ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀ ਮਾਨਤਾ ਨਹੀਂ ਦਿੱਤੀ ਗਈ। 

ਦੇ ਅਰਥ ਵਿਚ ਰਾਖਸ਼ ਸ਼ਬਦ ਵੀ ਆਮ ਵਰਤਿਆ ਜਾਂਦਾ 


_ਹੈ। ਵਿਸਤਾਰ ਲਈ ਵੇਖੋ “ਰਾਖਸ਼”। 


ਦੋਦੜਾ (ਪਿੰਡ) : ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਪਟਿਆਲਾ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ ਸਮਾਣਾ 
ਨਗਰ ਤੋਂ ਦੱਖਣ-ਪੱਛਮ ਵਾਲੇ ਪਾਸੇ ਲਗਭਗ 4 ਕਿ.ਮੀ. 
ਦੀ ਵਿਥ ਉਤੇ ਵਸਿਆ ਇਕ ਪਿੰਡ, ਜਿਸ ਵਿਚ ਮਾਲਵਾ 
ਖੇਤਰ ਦੇ ਧਰਮ-ਪ੍ਰਚਾਰ ਵੇਲੇ ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਨੇ 
ਚਰਣ ਪਾਏ ਸਨ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਆਮਦ ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ 
ਪਹਿਲਾਂ ਇਥੇ ਇਕ ਥੜਾ ਸਾਹਿਬ ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ ਸੀ। 
ਵੀਹਵੀ' ਸਦੀ ਦੇ ਸ਼ੁਰੂ ਵਿਚ ਥੜਾ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਸਥਾਨ 
ਉਪਰ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ ਨੌਵੀਂ” ਉਸਾਰਿਆ 
ਗਿਆ। ਇਸ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਸਥਾਨਕ ਸੈਗਤ 
ਕਰਦੀ ਹੈ। ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ ਕਿ ਜਿਸ ਪਿਪਲ ਦੇ ਬਿਿਛ ਹੇਠਾਂ 
ਗੁਰੂ ਜੀ ਬੈਠੇ ਸਨ, ਉਹ ਹੁਣ ਵੀ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਦੇ ਪਰਿਸਰ 
ਵਿਚ ਮੌਜੂਦ ਹੈ। 


ਦੋਰਾਹਾ (ਕਸਬਾ) : ਇਕ ਪੁਰਾਣਾ ਕਸਬਾ ਜੋ ਜਰਨੈਲੀ 
ਸੜਕ ਉਤੇ ਲੁਧਿਆਣੇ ਤੋਂ ਅੰਬਾਲੇ ਵਲ ਜਾਂਦਿਆਂ 20 
ਕਿ.ਮੀ. ਦੀ ਵਿਥ ਉਤੇ ਵਸਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਸਥਾਨਕ 
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ਰਵਾਇਤ ਅਨੁਸਾਰ ਗਵਾਲੀਅਰ ਦੇ ਕਿਲੂੰ ਤੋਂ ਮੁਕਤ ਹੋ 
ਕੇ ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਸਾਹਿਬ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਨੂੰ ਪਰਤਦਿਆਂ 
ਇਕ ਰਾਤ ਲਈ ਇਥੇ ਰੁਕੇ ਸਨ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਆਮਦ ਦੀ 
ਛੇਵੀਂ ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਇਸ ਦੀ ਵਰਤਮਾਨ ਇਮਾਰਤ 
ਸੈਨ 1932 ਈ. ਵਿਚ ਉਸਾਰੀ ਗਈ ਸੀ। ਇਸ ਦੀ 
ਵਿਵਸਥਾ ਸਥਾਨਕ ਸੈਗਤ ਕਰਦੀ ਹੈ। 


ਦੌਧਰ (ਪਿੰਡ) : ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਫ਼ਰੀਦਕੋਟ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦਾ ਇਕ 
ਪੁਰਾਤਨ ਪਿੰਡ, ਜਿਸ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਅਤੇ 
ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਜੀ ਪਧਾਰੇ ਸਨ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੋਹਾਂ ਦੀ ਆਮਦ 
ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ ਜੋ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ 
ਪਹਿਲੀ ਅਤੇ ਛੇਵੀਂ” ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ, ਉਹ ਪਿੰਡ ਤੋੱ' 
ਲਗਭਗ ਇਕ ਕਿ.ਮੀ. ਉੱਤਰ-ਪੱਛਮ ਵਲ ਸਥਿਤ ਹੈ। 
ਮਹਾਨਕੋਸ਼ਕਾਰ ਨੇ ਇਸ ਨੂੰ “ਗੋਬਿੰਦਗੜ੍ਹ” ਨਾਂ ਦਿੱਤਾ ਹੈ। 
ਪਹਿਲਾਂ ਇਸ ਨੂੰ ਛੇਵੀਂ ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ ਦਾ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਹੀ 
ਮੰਨਿਆ ਜਾਂਦਾ ਸੀ, ਪਰ “ਇਥੇ 1 ਅਕਤੂਬਰ ਸੈਨ 1914 
ਈ. ਨੂੰ ਜ਼ਮੀਨ ਵਿਚੋਂ ਦੋ ਤਾਂਬੇ ਦੇ ਪਤ੍ਹ ਨਿਕਲੇ। ਪਹਿਲੇ 
ਪੁਰ ਇਕ ਪਾਸੇ ਗੁਰਮੁਖੀ ਅੱਖਰਾਂ ਵਿਚ ਲਿਖਿਆ ਹੋਇਆ 
ਹੈ-'ਨਾਨਕ ਤਪਾ ਈਹਾਂ ਰਮੇ” ਅਤੇ ਦੂਜੇ ਪਾਸੇ “ਪਹਿਲੀ 
ਪਾਤਸ਼ਾਹੀ ਛੇਮੀ ਆਏ'। ਦੂਜਾ ਪਤ ਮੋਹਰ ਦੀ ਸ਼ਕਲ ਦਾ 
ਹੈ, ਜਿਸ ਪੁਰ “ਨਾਨਕ” ਲਿਖਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ।” ਫਲਸਰੂਪ 
ਇਸ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਦਾ ਸੈਬੈਧ ਦੋ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ ਨਾਲ ਜੋੜ 
ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। ਹੁਣ ਇਹ ਤਾਂਬੇ ਦੇ ਪਤ ਇਥੇ ਉਪਲਬਧ 
ਨਹੀਂ ਹਨ। ਇਸ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਸਥਾਨਕ ਸੈਗਤ 
ਕਰਦੀ ਹੈ। 

ਇਸ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਸਿੱਖਾਂ ਨੂੰ ਕੀਰਤਨ ਕਰਨ ਦੀ 
ਸਿਖਿਆ ਦੇਣ ਲਈ ਇਕ ਡੇਰਾ ਵੀ ਹੈ ਜਿਸ ਨੂੰ “ਵੱਡਾ 
ਡੇਰਾ” ਕਰਕੇ ਜਾਣਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਹ ਡੇਰਾ ਇਕ 
ਨਿਰਮਲੇ ਸੈਤ ਬੁੱਧ ਸਿੰਘ ਨੇ ਸੈਨ 1859 ਈ. ਵਿਚ 
ਸਥਾਪਿਤ ਕੀਤਾ ਸੀ। ਇਸ ਡੇਰੇ ਦੇ ਮਹੈਤ ਮੰਗਲ ਸਿੰਘ 
ਦਾ ਸੈਨ 1937 ਈ. ਵਿਚ ਦੇਹਾਂਤ ਹੋ ਜਾਣ ਤੋਂ ਬਾਦ 
ਕੀਰਤਨ ਸਿਖਾਉਣ ਦਾ ਕੰਮ ਮੱਠਾ ਪੈ ਗਿਆ ਅਤੇ ਹੁਣ 
ਇਹ ਆਮ ਗੁਰੂ-ਧਾਮਾਂ ਵਰਗਾ ਹੋਂ ਗਿਆ, ਪਰ ਕਦੇ ਇਸ 
ਡੋਰੇ ਦੀ ਬੜੀ ਮਾਨਤਾ ਸੀ। 
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ਦੌਲਤ ਖ਼ਾਨ ਲੋਧੀ, ਨਵਾਬ (ਮ. 1526 ਈ.) : ਇਕ 
ਅਫ਼ਗ਼ਾਨ ਸਰਦਾਰ ਜੋ ਦਿੱਲੀ ਦੇ ਲੋਧੀ ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਵਲੋਂ 
15ਵੀਂ ਸਦੀ ਦੀ ਅੰਤਿਮ ਚੌਥਾਈ ਵਿਚ ਜਲੈਧਰ ਦੁਆਬ 
ਦਾ ਪ੍ਰਬੈਧਕ ਸੀ ਅਤੇ ਸੁਲਤਾਨਪੁਰ ਲੌਧੀ ਨਗਰ ਇਸ ਦੇ 
ਪ੍ਬੰਧ ਦਾ ਕੇਂਦਰ ਸੀ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦਾ ਬਹਿਨੋਈ 
ਭਾਈ ਜੈ ਰਾਮ ਇਸੇ ਨਵਾਬ ਦੀ ਨੰਕਰੀ ਵਿਚ ਸੀ ਜਿਸ ਨੇ 
ਉੱਦਮ ਕਰਕੇ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੂੰ ਮੋਦੀਖ਼ਾਨੇ ਦੀ 
ਨੌਕਰੀ ਲੈ ਦਿੱਤੀ ਸੀ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਬੜੀ ਉਦਾਰਤਾ ਨਾਲ 
ਆਪਣੀ ਜਿੰਮੇਵਾਰੀ ਨਿਭਾਈ ਜਿਸ ਕਰਕੇ ਕਈ ਲੋਕ ਵੈਰ- 
ਭਾਵ ਪਾਲਣ ਲਗ ਗਏ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਦੋ ਵਾਰ ਨਵਾਬ ਪਾਸ 
ਮੋਦੀਖ਼ਾਨਾ ਲੁਟਾਉਣ ਦੀ ਸ਼ਿਕਾਇਤ ਕੀਤੀ ਅਤੇ ਦੋਵੇਂ 
ਵਾਰ ਮੋਦੀਖ਼ਾਨੇ ਦੀ ਪੜਤਾਲ ਕਰਨ ਤੇ ਸਾਰਾ ਹਿਸਾਬ- 
ਕਿਤਾਬ ਠੀਕ ਨਿਕਲਿਆ। ਜਨਮਸਾਖੀ ਸਾਹਿਤ ਅਨੁਸਾਰ 
ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਨਮਾਜ਼ ਪੜ੍ਹਨ ਦੀ ਘਟਨਾ ਵੇਲੇਂ 
ਚਿੱਤ ਦੀ ਸਥਿਰਤਾ ਉਤੇ ਬਹੁਤ ਬਲ ਦਿੱਤਾ ਅਤੇ ਕਾਜ਼ੀ 
ਦੀ ਮਾਨਸਿਕਤਾ ਦਾ ਪਰਦਾ ਫ਼ਾਸ਼ ਕੀਤਾ। ਨਵਾਬ ਗੁਰੂ 
ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਵਿਚ ਈਸ਼ਵਰੀ ਸ਼ਕਤੀ ਦੀ ਹੋਂਦ ਦਾ 
ਕਿਆਸ ਕਰਦਾ ਸੀ। 

ਪੰਜਾਬ ਦਾ ਸੂਬੇਦਾਰ ਬਣਾ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਅਤੇ ਇਹ ਲਾਹੌਰ 
ਰਹਿਣ ਲਗ ਗਿਆ। ਦਿੱਲੀ ਦੇ ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਇਬਰਾਹੀਮ ਲੋਧੀ 
ਨਾਲ ਵਿਰੋਧ ਪੈਦਾ ਹੋ ਜਾਣ ਕਾਰਣ ਇਸ ਨੇ ਬਾਬਰ ਨੂੰ 
ਹਿੰਦੁਸਤਾਨ ਉਪਰ ਹਮਲਾ ਕਰਨ ਲਈ ਗੁਪਤ ਰੂਪ ਵਿਚ 
ਪਰਿਆ। ਪਰ ਬਾਦ ਵਿਚ ਬਾਬਰ ਨਾਲ ਇਸ ਦਾ ਵਿਰੋਧ 
ਪੈਦਾ ਹੋ ਗਿਆ। ਬਾਬਰ ਇਸ ਨੂੰ ਪਰਾਜਿਤ ਕਰਦਾ ਹੋਇਆ 
ਪਾਨੀਪਤ ਦੇ ਮੈਦਾਨ ਵਲ ਵਧਿਆ। ਇਸ ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ 
ਸੈਨ 1526 ਦੀ. ਵਿਚ ਹੋਇਆ। 


ਦੌਲਤਾਂ : ਤਲਵੰਡੀ ਰਾਇ ਭੋਏ ਭੱਟੀ ਕੀ (ਨਨਕਾਣਾ 
ਸਾਹਿਬ) ਦੀ ਰਹਿਣ ਵਾਲੀ ਇਕ ਮੁਸਲਮਾਨ ਦਾਈ, ਜੋ 
ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਦੇ ਜਨਮ ਵੇਲੇ ਮੌਜੂਦ ਸੀ। ਜਨਮਸਾਖੀ 
ਸਾਹਿਤ ਅਨੁਸਾਰ ਜਦੋਂ ਬਾਬੇ ਕਾਲੂ ਨੂੰ ਪੁੱਤਰ ਜਨਮ ਦੀ 
ਕੇ ਜਨਮ-ਪੱਤਰੀ ਤਿਆਰ ਕਰਨ ਲਈ ਕਿਹਾ। ਪੰਡਿਤ ਨੇ 
ਜਨਮ ਵੇਲੇ ਦੀ ਸਥਿਤੀ ਦੀ ਜਾਣਕਾਰੀ ਲਈ ਦੌਲਤਾਂ 
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ਨਾਲ ਗੱਲ ਕੀਤੀ। ਦੌਲਤਾਂ ਨੇ ਦਸਿਆ ਕਿ ਅਜ ਤਕ 
ਕੋਈ ਅਜਿਹਾ ਚਮਕਾਰੀ ਬਾਲਕ ਮੇਰੇ ਹੱਥੋਂ ਪੈਦਾ ਨਹੀਂ 
ਨੇ ਮੈਨੂੰ ਹੈਰਾਨ ਕਰ ਦਿੱਤਾ। 


ਦੌਲਾ ਸ਼ਾਹ (ਮ. 1676 ਈ.) : ਸੂਫ਼ੀਆਂ ਦੇ ਸੋਹਰਾਵਰਦੀ 
ਸੈਪ੍ਰਦਾਇ ਦੇ ਸ਼ਾਹ ਸਰਮਸਤ ਨਾਂ ਦੇ ਦਰਵੇਸ਼ ਦਾ ਚੇਲਾ ਜੋ 
ਆਪਣੀ ਸਖ਼ਾਵਤ ਅਤੇ ਲੋਕ ਕਲਿਆਣ ਦੇ ਕੌਮਾਂ ਵਿਚ 
ਰੁਚੀ ਲੈਣ ਕਾਰਣ ਬਹੁਤ ਪ੍ਰਤਿਸ਼ਠਿਤ ਸੀ। ਇਹ ਪੱਛਮੀ 
ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਗੁਜਰਾਤ ਨਗਰ ਦਾ ਨਿਵਾਸੀ ਸੀ। ਗੁਰੂ 
ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਸਾਹਿਬ ਵਲੋਂ ਕਸ਼ਮੀਰ ਵਿਚ ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਦਾ 


ਪ੍ਚਾਰ ਕਰਨ ਲਈ ਥਾਪੇ ਗਏ ਮਸੈਦ ਭਾਈ ਗੜ੍ਹੀਆ 


ਨਾਲ ਇਸ ਦੀ ਮੁਲਾਕਾਤ ਹੋਈ। ਭਾਈ ਗੜ੍ਹੀਆ ਪਾਸੋਂ 
“ਸੁਖਮਨੀ” ਬਾਣੀ ਦਾ ਪਾਠ ਸੁਣ ਕੇ ਇਹ ਬਹੁਤ ਪ੍ਰਭਾਵਿਤ 
ਹੋਇਆ। ਸਿੱਖ ਇਤਿਹਾਸ ਅਨੁਸਾਰ ਜਦੋਂ ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿਦ 
ਜੀ ਕਸ਼ਮੀਰ ਤੋਂ ਪਰਤ ਰਹੇ ਸਨ, ਤਾਂ ਇਹ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ 
ਦਰਸ਼ਨ ਕਰਕੇ ਬਹੁਤ ਨਿਹਾਲ ਹੋਇਆ ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ 
ਸ਼ਰਧਾਲੂ ਬਣ ਗਿਆ। 

ਗੁਰੁ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਪ੍ਰਤਿ ਵੀ ਇਹ ਅਪਾਰ 
ਸ਼ਰਧਾ ਰਖਦਾ ਸੀ। ਇਸ ਨੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੂੰ ਸੌ ਤੋਲੇ ਸੋਠਾ ਵੀ 
ਭੇਂਟ ਕੀਤਾ ਸੀ। ਇਸ ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ ਸੈਨ 1676 ਈ. ਵਿਚ 
ਹੋਇਆ ਦਸਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਦੇ ਨਾਂ ਦੀ ਪ੍ਰਸਿੱਧੀ ਕਾਰਣ 
ਗੁਜਰਾਤ ਨਗਰ ਨੂੰ “ਦੌਲਾ ਕੀ ਗੁਜਰਾਤ” ਵੀ ਕਿਹਾ ਜਾਣ 
ਲਗਿਆ। ਇਸ ਦਾ ਮਕਬਰਾ ਗੁਜਰਾਤ ਨਗਰ ਦੇ ਉੱਤਰ 
ਵਲ ਹੈ। ਛੋਟੇ ਸਿਰ ਵਾਲੋ ਬੱਚਿਆਂ ਨੂੰ ਲੋਕੀਂ ਇਸ ਦੇ ਮਜ਼ਾਰ 
ਉਤੇ ਚੜ੍ਹਾ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। ਮੁਜ਼ਾਵਰ ਲੌਗ ਖ਼ੈਰ ਮੰਗਣ ਲਈ 
ਫਿਰਦੇ ਹਨ। 


ਦੌਲੇਵਾਲ/ਦੌਲੋਵਾਲ (ਪਿੰਡ) : ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਰੋਪੜ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ 
ਦਾ ਇਕ ਪਿੰਡ, ਜਿਸ ਨੂੰ “ਦੌਲਤਗੜ੍ਹ' ਵੀ ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ। 
ਕੀਰਤਪੁਰ ਸਾਹਿਬ ਤੋਂ ਉੱਤਰ ਦਿਸ਼ਾ ਵਲ ਚਾਰ ਕਿ.ਮੀ. 
ਦੀ ਵਿਥ ਉਤੇ ਸਥਿਤ ਇਸ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਹਰਿ ਰਾਇ 
ਸਾਹਿਬ ਅਕਸਰ ਆ ਕੇ ਠਹਿਰਦੇ ਸਨ। ਇਥੇ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ 
ਦੇ ਘੋੜਿਆਂ ਨੂੰ ਵੀ ਠਹਿਰਾਉਣ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਸੀ। ਕਹਿੰਦੇ 
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ਹਨ ਕਿ ਇਥੇ ਹੀ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੂੰ ਦਿੱਲੀ ਦੇ ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਦਾ 
ਬੁਲਾਵਾ ਪਾਪਤ ਹੋਇਆ ਸੀ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਆਮਦ ਦੀ 
ਯਾਦ ਵਿਚ ਇਥੇ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਇਸ 
ਦੀ ਵਰਤਮਾਨ ਇਮਾਰਤ ਸੈਨ 1965 ਈ. ਵਿਚ ਬਣਵਾਈ 
ਗਈ ਸੀ। ਇਸ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਸਥਾਨਕ ਸੈਗਤ 


ਬਰ 


ਕਰਦੀ ਹੈ। ਹੋਲੇ ਮਹੱਲੇ ਦੇ ਮੌਕੇ ਵੱਡ਼ਾ ਦੀਵਾਨ ਸਜਦਾ ਹੈ। 


ਪੰ 


ਧਨਾਸਰੀ ਰਾਗ (ਬਾਣੀ) : ਗੁਰੂ ਰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਇਸ 
ਰਾਗ ਵਿਚ ਕੁਲ 93 ਚਉਪਦੇ , ਤਿੰਨ ਅਸ਼ਟਪਦੀਆਂ, ਪੰਜ 
ਛੱਤ ਦਰਜ ਹਨ। ਭਗਤ-ਬਾਣੀ ਦੇ ਪ੍ਰਸੈਗ ਵਿਚ ਦਰਜ 


17 ਸ਼ਬਦਾਂ ਵਿਚੋਂ ਪੰਜ ਸ਼ਬਦ ਕਬੀਰ ਦੇ , ਪੰਜ ਨਾਮਦੇਵ 


ਦੇ, ਤਿਨ ਰਵਿਦਾਸ ਦੇ, ਇਕ ਇਕ ਤ੍ਰਿਲੋਚਨ, ਸੈਣ , ਪੀਪਾ 
ਅਤੇ ਧੰਨਾ ਦੇ ਹਨ। 

ਚਾਉਪਦੇ ਪ੍ਕਰਣ ਦੇ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ 
ਵਾਲੇ ਅਤੇ ਦੋ ਪੰਜ ਪੰਜ ਪਦਿਆਂ ਵਾਲੇ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ 
ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਸਾਰੇ ਡਰਾਂ ਅਤੇ ਦੁਖਾਂ ਦਾ ਸਮਾਧਾਨ ਪਰਮਾਤਮਾ 
ਦੇ ਨਾਮ ਵਿਚ ਦਸਿਆ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਦੇ ਨੌਂ 
ਸ਼ਬਦਾਂ ਵਿਚੋ ਅੱਠ ਚਉਪਦੇ ਹਨ ਅਤੇ ਇਕ ਤ੍ਰਿਪਦਾ। 
ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਨਾਮ ਦੀ ਮਹਿਮਾ ਦਸ ਕੇ ਇਹ 
ਸਪੱਸ਼ਟ ਕੀਤਾ ਹੈ ਕਿ ਨਾਮ ਦੀ ਪਰਾਪਤੀ ਗੁਰੁ ਰਾਹੀਂ ਹੁੰਦੀ 
ਹੈ। ਗੁਰੂ ਰਾਮਦਾਸ ਜੀ ਦੇ 13 ਚਉਪਦਿਆਂ ਵਿਚੋਂ ਸੱਤ 
ਵਿਚ ਚਾਰ ਚਾਰ ਪਦੇ ਹਨ ਅਤੇ ਛੇ ਵਿਚ ਦੋ ਦੋ ਦੇ ਜੁੱਟ 
ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਪਦਿਆਂ ਦਾ ਮੁੱਖ ਵਿਸ਼ਾ ਪਰਮਾਤਮਾ ਨੂੰ ਮਿਲਣ 
ਦੀ ਇੱਛਾ ਅਤੇ ਉਸ ਇੱਛਾ ਨੂੰ ਪੂਰਾ ਕਰਨ ਲਈ ਗੁਰੂ ਅਤੇ 
ਸਾਧ-ਸੰਗਤ ਦੀ ਲੋੜ ਦਸੀ ਗਈ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ 
ਜੀ ਦੇ ਲਿਖੇ 58 ਚਉਪਦਿਆਂ ਵਿਚੋਂ ਕੇਵਲ 18 ਚਾਰ 
ਚਾਰ ਪਦਿਆਂ ਵਾਲੇ, ਬਾਕੀ ਦੇ 33 ਦੁਪਦੇ , ਪੰਜ ਤ੍ਰਿਪਦੇ 
ਅਤੇ ਦੋ ਪੰਚਪਦੇ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਗੁਰਮਤਿ ਦੇ ਅਨੇਕ 
ਸਿੱਧਾਂਤਾਂ ਉਤੇ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਪਾਇਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਨੌਵੇ' ਗੁਰੂ ਜੀ 
ਨੇ ਆਪਣੇ ਚਾਰ ਚਉਪਦਿਆਂ ਵਿਚ ਹਰਿ ਨੂੰ ਬਨ ਵਿਚ 
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ਖੋਜਣ ਦੀ ਥਾਂ ਤੇ ਅੰਦਰ ਲਭਣ ਦੀ ਤਾਕੀਦ ਕੀਤੀ ਹੈ। 
ਅਸ਼ਟਪਦਾੀਆਂ ਪ੍ਰਕਰਣ ਵਿਚੋਂ ਦੋ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ 
ਦੇਵ ਜੀ ਦੀਆਂ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਮਨ ਦੇ ਸੰਸੇ ਨੂੰ ਦੂਰ 
ਕਰਨ ਲਈ ਗੁਰੂ ਦੀ ਸ਼ਰਣ ਵਿਚ ਜਾਣ ਦਾ ਉਪਦੇਸ਼ ਹੈ। 
ਪੰਜਵੇਂ ਗੁਰੂ ਦੀ ਲਿਖੀ ਇਕ ਅਸ਼ਟਪਦੀ ਵਿਚ ਇਸ ਸੁਆਲ 
ਦਾ ਉੱਤਰ ਹੈ ਕਿ ਮਾਇਆ ਦੇ ਪ੍ਰਪੰਚ ਤੋਂ ਕੌਣ ਬਚਾ ਸਕਦਾ 
ਹੈ ? ਅਸਲ ਵਿਚ, ਬਚਾਉਣ ਵਾਲਾ ਤਾਂ ਕੇਵਲ ਪਰਮਾਤਮਾ 
ਹੈ, ਬਾਕੀਆਂ ਵਿਚ ਕੋਈ ਸਮਰਥਤਾ ਨਹੀਂ ਹੈ। 


ਛੱਤ' ਸਿਰਲੇਖ ਅਧੀਨ ਦਰਜ ਕੁਲ ਪੰਜ ਛੰਤਾਂ . 
ਵਿਚੋਂ ਪਹਿਲੇ ਤਿੰਨ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਹਨ ਜਿਨ੍ਹਾਂ 


ਪਦੇ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਤਰਕ-ਪੂਰਵਕ ਨਾਮ ਦੇ ਮਹੱਤਵ 


ਅਤੇ ਸਿਮਰਨ ਦੀ ਲੋੜ ਨੂੰ ਦਰਸਾਇਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਗੁਰੂ 


ਰਾਮਦਾਸ ਨੇ ਪੰਜ ਪਦਿਆਂ ਦੇ ਆਪਣੇ ਇਕ ਛੰਤ ਵਿਚ 
ਪ੍ਭੂ ਦੇ ਸੈਯੋਗ ਦਾ ਅਨੁਭਵ ਗੁਰੂ ਅਤੇ ਸਾਧ-ਸੈਗਤ 
ਦੁਆਰਾ ਦਸਿਆ ਹੈ। ਇਸੇ ਗੱਲ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ 
ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਵੀ ਚਾਰ ਪਦਿਆਂ ਦੇ ਆਪਣੇ ਇਕ ਛੰਤ ਵਿਚ 
ਕੀਤੀ ਹੈ। 

ਭਾਗਤ ਬਾਣਾ ਪ੍ਕਰਣ ਵਿਚ ਕਬੀਰ ਜੀ ਨੇ 
ਆਪਣੇ ਪੰਜ ਸ਼ਬਦਾਂ ਵਿਚ ਅਨੇਕ ਮਿਥਿਹਾਸਿਕ ਹਵਾਲਿਆਂ 
ਨਾਲ ਮਨੁੱਖ ਨੂੰ ਦਸਿਆ ਹੈ ਕਿ ਹਰ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ ਭਰਮਾਂ ਨੂੰ 
ਤਿਆਗ ਕੇ ਨਾਮ-ਸਿਮਰਨ ਵਿਚ ਲੀਨ ਹੋਣਾ ਚਾਹੀਦਾ ਹੈ। 
ਸੈਕੇਤਾਂ ਨਾਲ ਜਿਗਿਆਸੂ ਨੂੰ ਦਸਿਆ ਹੈ ਕਿ ਮਾਇਆ ਦੇ 
ਛਲਾਵੇ ਤੋਂ ਬਚ ਕੇ ਹਰਿ-ਨਾਮ ਵਿਚ ਪੇਮ ਪਾਉਣਾ ਚਾਹੀਦਾ 
ਹੈ। ਭਗਤ ਰਵਿਦਾਸ ਨੇ ਆਪਣੇ ਤਿੰਨ ਸ਼ਬਦਾਂ ਵਿਚ 
ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਪ੍ਰੇਮ ਦੀ ਗੱਲ ਕਰਦਿਆਂ ਨਾਮ-ਸਿਮਰਨ ਨੂੰ 
ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਸਥਾਨ ਦਿੱਤਾ ਹੈ। ਇਸ ਤੋਂ ਬਾਦ ਚਾਰ ਭਗਤਾਂ ਦਾ 
ਇਕ ਇਕ ਸ਼ਬਦ ਹੈ। ਭਗਤ ਤ੍ਰਿਲੋਚਨ ਨੇ ਆਪਣੇ ਅੰਦਰੇਂ 
ਦੋਸ਼ਾਂ ਨੂੰ ਕਢਣ ਉਤੇ ਜੋਰ ਦਿੱਤਾ ਹੈ। ਭਗਤ ਸੈਣ ਨੇ ਸਹੀ 
ਆਰਤੀ ਲਈ ਧੂਪ-ਦੀਪ ਦੀ ਥਾਂ ਦਿਲ ਦਾ ਸਚਾ ਪਿਆਰ 
ਜ਼ਰੂਰੀ ਸਮਝਿਆ ਹੈ। ਭਗਤ ਪੀਪਾ ਨੇ ਦਿਖਾਵੇ ਵਾਲੀ ਭਗਤੀ 
ਦੀ ਥਾਂ ਅੰਦਰੋਂ, ਸਚੇ ਦਿਲ ਤੋਂ ਭਗਤੀ ਜਾਂ ਪੂਜਾ ਕਰਨ ਦੀ 
ਗੱਲ ਨੂੰ ਦਿੜ੍ਰਾਇਆ ਹੈ। ਧੰਨੇ ਭਗਤ ਨੇ ਪ੍ਰਭੂ ਵਲੋਂ ਭਗਤਾਂ ਦੇ 
ਕਾਰਜ ਸੇਵਾਰਨ ਦੇ ਭੇਦ ਨੂੰ ਪ੍ਗਟਾਇਆ ਹੈ। 
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ਧਮਤਾਨ/ਧਮਧਾਣ (ਕਸਬਾ) : ਹਰਿਆਣਾ ਪ੍ਰਾਂਤ ਦੇ ਜੀਂਦ 
ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦਾ ਇਕ ਪੁਰਾਤਨ ਕਸਬਾ, ਜਿਥੇ ਸੈਨ 1665 ਈ. 
ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਬਾਂਗਰ ਦੇਸ਼ ਤੋਂ ਆਗਰੇ ਨੂੰ 
ਜਾਂਦਿਆਂ ਪਧਾਰੇ ਸਨ ਅਤੇ ਕਈ ਦਿਨ ਰਹੇ ਸਨ। ਇਥੋਂ ਦੇ 
ਇਕ ਚੌਧਰੀ ਦੱਗੋ ਨੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਦੁੱਧ ਨਾਲ ਸੇਵਾ ਕੀਤੀ। 
ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਦੱਗੋ ਨੂੰ ਚੰਗੇ ਕਰਮ ਕਰਨ ਲਈ ਤਾਕੀਦ ` 
ਕੀਤੀ। ਉਸ ਨੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਪਾਸ ਪਿਛਲੇ ਮਾੜੇ ਕਰਮਾਂ ਦੀ ਭੁਲ 
ਬਖ਼ਸ਼ੀ ਲਈ ਬੇਨਤੀ ਕੀਤੀ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਉਸ ਨੂੰ ਖਿਮਾ 
ਕਰਦਿਆਂ ਆਦੇਸ਼ ਦਿੱਤਾ ਕਿ ਇਥੇ ਮੁਸਾਫ਼ਰਾਂ ਲਈ ਇਕ 
ਧਰਮਸ਼ਾਲਾ ਬਣਾਏ ਅਤੇ ਜਲ ਦੀ ਸੁਵਿਧਾ ਲਈ ਖੂਹ 
ਪੁਟਵਾਏ। ਪਰ ਰਵਾਇਤ ਅਨੁਸਾਰ ਉਸ ਨੇ ਖੂਹ ਆਪਣੀ _ 
ਭੂਮੀ ਵਿਚ ਲਗਵਾ ਲਿਆ ਜੋ ਜਲਦੀ ਗ਼ਰਕ ਹੋ ਗਿਆ। 

ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਆਮਦ ਕਾਰਣ ਧਮਤਾਨ ਕਸਬੇ 
ਦੀ ਬਾਂਗਰ ਪ੍ਰਦੇਸ਼ ਵਿਚ ਬਹੁਤ ਪ੍ਰਸਿੱਧੀ ਹੋ ਗਈ। ਜਦੋ 
ਇਹ ਕਸਬਾ ਪਟਿਆਲਾ ਰਿਆਸਤ ਦੇ ਅਧੀਨ ਹੋਇਆ ਤਾਂ 
ਪਟਿਆਲਾ-ਪਤਿ ਮਹਾਰਾਜਾ ਕਰਮ ਸਿੰਘ ਨੇ ਗੁਰੂ- ਧਾਮਾਂ 
“ਮੰਜੀ ਸਾਹਿਬ” ਦੀ ਇਮਾਰਤ ਬਣਵਾਈ ਅਤੇ ਲੈਗਰ ਲਈ 


,ਜ਼ਮੀਨ ਲਗਵਾਈ। ਇਹ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸ਼੍ਰੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ 


ਪ੍ਬੋਧਕ ਕਮੇਟੀ ਅਧੀਨ ਹੈ। ਇਥੇ ਹੋਲੇ ਮਹੱਲੇ ਅਤੇ ਦੁਸਹਿਰੇ 
ਵਾਲੇ ਦਿਨ ਬਹੁਤ ਵੱਡੇ ਧਾਰਮਿਕ ਮੇਲੇ ਲਗਦੇ ਹਨ। 
ਇਕ ਹੋਰ ਕਥਨ ਅਨੁਸਾਰ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੂੰ ਧਮਤਾਨ 
ਤੋਂ ਮੁਗ਼ਲ ਅਧਿਕਾਰੀ ਆਲਮ ਖ਼ਾਨ ਪਕੜ ਕੇ ਦਿੱਲੀ ਲੈ 
ਗਿਆ। ਉਥੇ ਜੈਪੁਰ ਦੇ ਕੁੰ ਵਰ ਰਾਮ ਸਿੰਘ ਦੀ ਮਦਾਖ਼ਲਤ 
ਨਾਲ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੂੰ ਮੁਕਤ ਕੀਤਾ ਗਿਆ। ਇਸ ਕਸਬੇ ਦੀ 
ਠਹਿਰ ਦੌਰਾਨ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਆਪਣੇ ਸਿਦਕੀ ਸਿੱਖ ਭਾਈ 
ਮੀਹੇ' ਦੀ ਸੇਵਾ 'ਤੇ ਪ੍ਰਸੈਨ ਹੋ ਕੇ ਉਸ ਨੂੰ ਇਕ ਦੇਗ, ਇਕ 
ਨਗਾਰਾ ਅਤੇ ਇਕ ਨਿਸ਼ਾਨ ਬਖ਼ਸ਼ਿਆ। ਕਾਲਾਂਤਰ ਵਿਚ 
ਇਸ ਦੇ ਸੇਵਕ ਮੀਹਾਂਸ਼ਾਹੀਏ ਉਦਾਸੀ ਸੈਤ ਅਖਵਾਏ। 
ਵਿਸਤਾਰ ਲਈ ਵੇਖੋ “ਮੀਹਾਂ ਭਾਈ”। 


ਧਮੋਟ (ਪਿੰਡ) : ਲੁਧਿਆਣੇ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦਾ ਇਕ ਪਿੰਡ ਜੋ ਦੁਰਾਹਾ 
ਨਗਰ ਦੇ ਰੇਲਵੇ ਸਟੇਸ਼ਨ ਤੋਂ ਲਗਭਗ 10 ਕਿ.ਮੀ. ਪੱਛਮ 
ਦਿਸ਼ਾ ਵਿਚ ਸਥਿਤ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿਦ ਸਾਹਿਬ ਸਮੀਪ- 
ਕੁਝ ਸਮੇਂ ਲਈ ਰੁਕੇ ਸਨ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਆਮਦ ਦੀ ਯਾਦ 
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ਵਿਚ ਪਹਿਲਾਂ ਇਕ ਸਾਧਾਰਣ ਸਮਾਰਕ ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ 
ਸੀ, ਪਰ ਵੀਹਵੀਂ ਸਦੀ ਵਿਚ ਪੁਰਾਤਨ ਗੁਰਧਾਮ ਦੀ ਇਮਾਰਤ 
ਉਤੇ ਨਵੀਂ ਉਸਾਰੀ ਹੁੰਦੀ ਰਹੀ ਅਤੇ ਸੈਨ 1977 ਈ. ਤਕ 
ਇਕ ਸੁੰਦਰ ਇਮਾਰਤ ਹੋਂਦ ਵਿਚ ਆ ਗਈ। ਇਹ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ 
ਸ਼ਰੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਬੰਧਕ ਕਮੇਟੀ ਨਾਲ ਸੈਬੈਧਿਤ ਹੈ, ਪਰ 
ਇਸ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਸਥਾਨਕ ਕਮੋਟੀ ਕਰਦੀ ਹੈ। 


ਧਰਤੀ : ਸੈਸਕ੍ਰਿਤ ਦੇ ਸ਼ਬਦ 'ਧਰਿਤ੍ਰੀ` ਦੇ ਤਦਭਵ ਰੂਪ 
ਇਸ ਸ਼ਬਦ ਦਾ ਇਹ ਨਾਂ ਇਸ ਕਰਕੇ ਹੈ ਕਿਉਂਕਿ ਇਹ 
ਸਾਰੇ ਜੀਵਾਂ ਨੂੰ ਧਾਰਣ ਕਰਨ ਵਾਲੀ ਹੈ। ਅਸਲ ਵਿਚ, ਸਭ 
ਜੜ-ਚੇਤਨ ਇਸੇ ਉਪਰ ਟਿਕੇ ਹੋਏ ਹਨ। ਇਸ ਦੇ ਹੋਰ ਨਾਂ 
ਭੂਮੀ, ਪ੍ਰਿਥਵੀ, ਜ਼ਮੀਨ ਆਦਿ ਵੀ ਹਨ। ਚੂਕਿ ਇਹ ਸਭ ਨੂੰ 
ਧਾਰਣ ਕਰਦੀ ਹੈ, ਇਸ ਲਈ ਇਲ.ਨੂੰ “ਧਰਤੀ ਮਾਤਾ” ਵੀ 


ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। “ਜਪੁਜੀ” ਬਣੀ ਦੇ ਅੰਤਿਮ ਸ਼ਲੋਕ ਵਿਚ 


ਇਸ ਦੀ ਮਾਤਾ” ਵਜੋਂ ਸਥਾਪੰਨਾ ਹੋਈ ਹੈ--ਪਵਣ ਗੁਰੂ ਪਾਣਾੰ 
ਪਿਤਾਮਾਤਾ ਧਗਤਿ ਮਹਤੁ /(ਗੁਰੀ.8)।'ਜਪੁਜੀ' ਵਿਚ ਇਸ 
ਨੂੰ ਅਤਿ ਵਿਸਤਰਿਤ ਵੀ ਕਿਹਾ ਗਿਆ ਹੈ--ਧਰਤੀ ਹੌਰ ਪਰੈ 
ਹੌਰ ਹੌਰ / (ਗੁ ਗੰ .3)। 34ਵੀਂ ਪਉੜੀ ਵਿਚ ਇਸ ਨੂੰ 
` “ਧਰਮਸਾਲ” ਵਿਸ਼ੇਸ਼ਣ ਨਾਲ ਵਿਸ਼ਿਸ਼ਟ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। 
ਕਿਉਂਕਿ ਇਹ ਸਭ ਨੂੰ ਅੰਨ, ਜਲ? ਫਲ, ਖਾਧ ਪਦਾਰਥ ਹੀ 
ਪ੍ਦਾਨ ਨਹੀਂ ਕਰਦੀ, ਸਗੋਂ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਰਖਿਆ ਵੀ ਕਰਦੀ 
ਹੈ। ਇਹੀ ਕਾਰਣ ਹੈ ਕਿ ਇਸ ਨੂੰ ਮਾਤਾ ਵਜੋਂ ਪੂਜਿਆ 
ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਹ ਪੂਜਾ ਅਨੇਕ ਰੂਪਾਂ ਵਿਚ ਪ੍ਚਲਿਤ ਹੈ। 
ਮਕਾਨ ਦੀ ਨੀਂਹ ਪੁਟਣ ਵੇਲੇ, ਖੇਤ ਬੀਜਣ ਵੇਲੇ , ਖੂਹ ਖੋਦਣ 
ਕਰਨ ਵੇਲੇ , ਧਰਤੀ ਪ੍ਰਤਿ ਪੂਰਾ ਆਦਰ ਪ੍ਰਗਟ ਕੀਤਾ ਜਾਂਦਾ 


ਹੈ। ਮਰਨ ਵੇਲੇ ਪ੍ਰਾਣੀ ਨੂੰ ਵੀ ਹਿੰਦੂ-ਮਤ ਅਨੁਸਾਰ ਧਰਤੀ , 


ਉਤੇ ਲਿਟਾ ਦਿੱਤਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਤਾਂ ਜੋ ਉਹ ਆਪਣੇ ਪ੍ਰਾਣ 
ਧਰਤੀ ਮਾਤਾ ਦੀ ਗੋਦ ਵਿਚ ਤਿਆਗੇ ਅਤੇ ਭੈੜੀਆਂ ਰੂਹਾਂ 
ਦੇ ਪ੍ਭਾਵ ਤੋਂ ਬਚ ਜਾਏ । 

ਵੇਲੋਂ ਇਸਤਰੀਆਂ ਧਰਤੀ ਮਾਤਾ ਦੀ ਗੋਦ 
ਵਿਚ ਸਮਾਉ'ਦੀਆਂ ਹਨ। ਇਸ ਧਾਰਣਾ ਬਾਰੇ ਅਨੇਕ 
ਪੋਰਾਣਿਕ ਪ੍ਰਸੰਗ ਉਪਲਬਧ ਹਨ। “ਰਾਮਾਇਣ” ਦੀ ਸੀਤਾ 
ਮਾਤਾ ਧਰਤੀ ਵਿਚ ਹੀ ਸਮਾਈ ਸੀ। ਥਲ ਵਿਚ ਰੁਲਦੀ 
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ਸੱਸੀ ਨੇ ਧਰਤੀ ਮਾਤਾ ਦੀ ਗੋਦ ਵਿਚ ਪਨਾਹ ਲਈ ਸੀ। 

ਦੈਂਤਾਂ ਦੇ ਅਤਿਆਚਾਰਾਂ ਦੇ ਵਧਣ ਨਾਲ ਪੈਦਾ 
ਨਾਲ ਲੈ ਦੇ ਵਿਸ਼ਣੂ ਪਾਸ ਜਾਂਦੀ ਹੈ, ਕਈ ਵਾਰ ਇਹ ਗਊ 
ਦਾ ਰੂਪ ਵੀ ਧਾਰਣ ਕਰਕੇ ਆਪਣੇ ਆਪ ਨੂੰ ਵਿਸ਼ਣੂ 
ਸਾਹਮਣੇ ਪ੍ਰਸਤੁਤ ਕਰਦੀ ਹੈ। ਵਿਸ਼ਣੂ ਅਵਤਾਰ ਧਾਰ ਕੇ 
ਧਰਤੀ ਦਾ ਦੁਖ ਹਰਦਾ ਹੈ। ਅਵਤਾਰਵਾਦ ਦੇ ਮੂਲ ਵਿਚ 
ਇਹੀ ਮਾਨਤਾ ਕੰਮ ਕਰਦੀ ਪ੍ਰਤੀਤ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। 

ਧਰਤੀ ਕਦੋਂ ਅਤੇ ਕਿਵੇ' ਹੋਂਦ ਵਿਚ ਆਈ ? 
ਇਸ ਬਾਰੇ ਕੋਈ ਵਿਗਿਆਨਿਕ ਤੱਥ ਉਪਲਬਧ ਨਹੀਂ ਹੈ। 
ਪੋਰਾਣਿਕ ਸਾਹਿਤ ਅਨੁਸਾਰ ਸੁਤੇ ਹੋਏ ਵਿਸ਼ਣੂ ਦੇ ਕਨਾ 
ਵਿਚੋਂ ਦੋ ਦੈੱਤ-ਮਧੂ ਅਤੇ ਕੈਟਭ--ਪੈਦਾ ਹੋਏ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ 
ਨਾਭਿ-ਕਮਲ ਤੋਂ' ਪੈਦਾ ਹੋਏ ਬ੍ਹਮਾ ਨੂੰ ਮਾਰਨਾ ਚਾਹਿਆ, 
ਪਰ ਵਿਸ਼ਣੂ ਨੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨਾਲ ਯੁੱਧ ਕਰਕੇ ਮਾਰ ਦਿੱਤਾ। 
“ਹਰਿਵੰਸ਼-ਪੁਰਾਣ” ਵਿਚ ਜ਼ਿਕਰ ਆਇਆ ਹੈ ਕਿ ਉਨ੍ਹਾਂ 
ਦੈੱਤਾਂ ਦੀ ਮਿਝ (ਮੋਦਸ) ਤੋਂ, ਜੋ ਸਮੁੰਦਰ ਵਿਚ ਪਸਰ ਗਈ 
ਸੀ, ਮੇਦਨੀ (ਧਰਤੀ) ਬਣ ਗਈ। 

ਇਹ ਵੀ ਧਾਰਣਾ ਹੈ ਕਿ ਪਹਿਲਾਂ ਹਰ ਪਾਸੇ ਜਲ 
ਹੀ ਜਲ ਸੀ ਅਤੇ ਧਰਤੀ ਜਲ ਦੇ ਹੇਠਾਂ ਸੀ।ਪਰ ਦੇਵ-ਅਸੁਰ 
ਸੰਗਰਾਮ ਵੇਲੇ ਅਜਿਹੀ ਉਥਲ-ਪੁਥਲ ਮਚੀ ਕਿ ਹੇਠਲੀ 
ਧਰਤੀ ਉਪਰ ਨੂੰ ਆ ਕੈ ਕਿਤੇ ਕਿਤੇ ਟਿਕ ਗਈ। ਉਹ 
ਬਾਦ ਵਿਚ ਪਿ੍‌ਥਵੀ ਕਰਕੇ ਜਾਣੀ ਜਾਣ ਲਗੀ। 


ਧਰਮ : ਸੈਸਕ੍ਰਿਤ ਦੀ 'ਧਿ੍‌” ਧਾਤੂ ਤੋਂ ਵਿਉਤਪੰਨ ਹੋਣ 
ਕਾਰਣ “ਧਰਮ” ਸ਼ਬਦ ਦਾ ਅਰਥ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਧਾਰਣ ਕਰਨਾ। 
ਅਨੇਕ ਧਰਮ-ਗੀਥਾਂ ਵਿਚ ਧਰਮ ਦੀਆਂ ਬਹੁਤ ਸਾਰੀਆਂ 
ਪਰਿਭਾਸ਼ਾਵਾਂ ਉਪਲਬਧ ਹਨ, ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਤੋ` ਧਰਮ ਦੇ 
ਵਾਸਤਵਿਕ ਸਰੂਪ ਦਾ ਗਿਆਨ ਅਵੱਸ਼ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਧਰਮ 
ਦਾ ਪ੍ਰਭਾਵ-ਖੋਤਰ ਬਹੁਤ ਵਿਆਪਕ ਹੈ। ਇਸ ਦੀਆਂ 
ਸੀਮਾਵਾਂ ਮਨੁੱਖ ਜੀਵਨ ਦੇ ਆਦਿ ਤੋ' ਅੰਤ ਤਕ ਪਸਰੀਆਂ 
ਹੋਈਆਂ ਹਨ। ਪਾਣੀ ਦੇ ਜਨਮ ਤੋਂ' ਲੈ ਕੇ ਵਿਕਾਸ ਤਕ 
ਦੀਆਂ ਸਾਰੀਆਂ ਅਵਸਥਾਵਾਂ ਵਿਚ ਧਰਮ ਦੀ ਵਿਆਪਕਤਾ 
ਸਵੀਕਾਰ ਕੀਤੀ ਗਈ ਹੈ। ਮਨੁੱਖ ਦਾ ਧਰਮ ਕੇਵਲ ਭੌਤਿਕ 
ਅੰਸ਼ਾਂ ਵਿਚ ਹੀ ਸੀਮਿਤ ਨ ਰਹਿ ਕੇ ਉਸ ਦੇ ਜੀਵਨ ਦਾ 
ਸੰਪੂਰਣ ਕਰਮ ਬਣ ਜਾਂਦਾ ਹੈ, ਉਹੀ ਉਸ ਦੇ ਕਰਤੱਵਾਂ ਦਾ 
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ਸੈਚਾਲਨ ਕਰਦਾ ਹੈ। ਇਹੀ ਕਾਰਣ ਹੈ ਕਿ ਸਭਿਆਚਾਰ 
ਅਤੇ ਧਰਮ ਦਾ ਬੜਾ ਡੂੰਘਾ ਸੈਬੈਧ ਹੈ। 

ਭਾਰਤੀ ਲੰਕਿਕ ਧਾਰਾਣਾਵਾਂ ਵਿਚ ਅਰੁਕ ਗਤਿ 
ਨਾਲ ਵਹਿਣ ਵਾਲੀ ਕਰਤੱਵ-ਧਾਰਾ ਹੀ “ਧਰਮ” ਹੈ। ਭਾਰਤ 
ਵਿਚ ਵਿਕਸਿਤ ਹੋਣ ਵਾਲੇ ਸਾਰੇ ਦਾਰਸ਼ਨਿਕ ਮਤ ਅਤੇ 
ਸੈਪ੍ਦਾਵਾਂ ਧਰਮ ਦੀ ਇਸ ਮੂਲ ਵਿਆਖਿਆ ਨੂੰ ਸਵੀਕਾਰ 
ਕਰਦੀਆਂ ਹਨ। ਧਰਮ ਦਾ ਸਭ ਤੋਂ ਵੱਡਾ ਸਿੱਧਾਂਤ ਹੈ ਕਿ ਸਾਨੂੰ 
ਹਰ ਦਸ਼ਾ ਵਿਚ ਆਪਣਾ ਕਰਤੱਵ ਕਰਨਾ ਚਾਹੀਦਾ ਹੈ। 

ਸੈਸਾਰ ਦੇ ਸਾਰੇ ਧਰਮਾਂ ਵਿਚ ਈਸ਼ਵਰ ਨੂੰ ਮਹਾਨ 
ਅਦ੍ਰਿਸ਼ ਸ਼ਕਤੀ ਮੰਨਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਸਾਰੇ ਧਰਮ ਈਸ਼ਵਰ 
ਨੂੰ ਸਰਵ-ਵਿਆਪੀ ਅਤੇ ਅੰਤਰਯਾਮੀ ਮੰਨਦੇ ਹਨ। ਹਿੰਦੂ 
ਧਰਮ ਇਸ ਮਤ ਦਾ ਸਭ ਤੋ ਵੱਡਾ ਸਮਰਥਕ ਹੈ। ਈਸ਼ਵਰ 
ਦੀ ਆਰਾਧਨਾ ਕਰਦੇ ਸਮੇਂ ਉਸ ਨੂੰ ਕੁਝ ਅਰਪਿਤ ਕਰਨ 
ਦਾ ਇਹੀ ਭਾਵ ਹੈ ਕਿ ਉਹ ਪ੍ਾਣੀ-ਮਾਤ ਦੇ ਅੰਦਰ ਨਿਵਾਸ 
ਕਰਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਸਭ ਦੀ ਸੁਣਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਸ਼ਵਾਸ ਨੇ 
ਸੈਸਾਰ ਦੀ ਕਿਸੇ ਵੀ ਵਸਤੂ ਦੇ ਅੰਦਰ ਪ੍ਰਤੀਕ ਰੂਪ ਵਿਚ 
ਦੀ ਪੱਧਤੀ ਢੂੰਢ ਕਢੀ ਹੈ। 

ਧਰਮ ਆਤਮਾ ਅਤੇ ਅਨਾਤਮਾ, ਜੀਵਾਤਮਾ 
ਅਤੇ ਸ਼ਰੀਰ ਦਾ ਵਿਧਾਇਕ ਹੈ। ਧਰਮ ਵਿਅਕਤੀ ਵਾਂਗ 
ਸਮਾਜ ਦਾ ਵੀ ਵਿਧਾਇਕ ਹੈ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਧਰਮ ਸਮਾਜ 
ਅਤੇ ਸੈਸਕ੍ਰਿਤੀ ਨਾਲ ਬਹੁਤ ਡੂੰਘਾ ਰਿਸ਼ਤਾ ਰਖਦਾ ਹੈ। 

ਸਥੂਲ ਰੂਪ ਵਿਚ ਧਰਮ ਦੇ ਦੋ ਪੱਖ ਮੰਨੇ ਗਏ 
ਹਨ-- ਇਕ ਸਾਧਾਰਣ ਜਾਂ ਮੌਲਿਕ ਅਤੇ ਦੂਜਾ ਸੈਕੀਰਣ। 
ਸਾਧਾਰਣ ਸਰੂਪ ਧਰਮ ਨੂੰ ਦੇਸ਼, ਕਾਲ ਅਤੇ ਵਿਅਕਤੀ 
ਦੀਆਂ ਸੀਮਾਵਾਂ ਤੋ ਪੰਰੇ ਰਖਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚ ਹਰ ਥਾਂ 


ਮਾਨਵਤਾ ਦੇ ਸਮ-ਭਾਵ, ਸਮਦਰਸ਼ੀ ਰੁਚੀ ਦੇ ਦਰਸ਼ਨ ਹੁੰਦੇ 


ਹਨ। ਇਸ ਵਿਚ ਮਾਨਵ ਦੇ ਕੇਵਲ ਨੈਤਿਕ ਨਿਯਮਾਂ ਦੀ 
ਪ੍ਤਿਸ਼ਠਾ ਰਹਿੰਦੀ ਹੈ। ਧਰਮ ਦੇ ਇਸ ਸਰੂਪ ਨੂੰ “ਮਾਨਵ- 
ਧਰਮ' ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਧਰਮ ਦਾ ਸੈਕੀਰਣ ਰੂਪ ਵਿਅਕਤੀ, 
ਦੇਸ਼ ਅਤੇ ਕਾਲ ਦੀਆਂ ਸੀਮਾਵਾਂ ਵਿਚ ਬੰਨ੍ਹਿਆ ਰਹਿੰਦਾ 
ਹੈ, ਜਿਸ ਦੇ ਫਲਸਰੂਪ ਵਖ ਵਖ ਧਰਮਾਂ ਵਿਚ ਆਪਸੀ 
ਵਿਥਾਂ ਬਣੀਆਂ ਰਹਿੰਦੀਆਂ ਹਨ। ਇਥੋਂ ਹੀ ਸਾਰੇ ਧਾਰਮਿਕ 
ਦਅੰਦਾਂ ਦਾ ਵਿਕਾਸ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। 

ਸੈਸਾਰ ਦੇ ਧਰਮ-ਸੈਸਥਾਪਕਾਂ ਨੇ ਧਰਮ ਵਿਚ 
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ਧਰਮ ਦੇ ਦੋਹਾਂ ਪੱਖਾਂ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਕੀਤੀ ਹੈ। ਪਰ ਧਰਮ- 
ਸੈਸਥਾਪਕਾਂ ਦੇ ਨ ਰਹਿਣ 'ਤੇ ਧਰਮ ਦੇ ਪ੍ਚਾਰਕ ਧਰਮ ਦੇ 
ਸੈਕੀਰਣ ਸਰੂਪ ਨੂੰ ਲੈ ਕੇ ਸਦਾ ਅਨਰਥ ਕਰਦੇ ਰਹੇ ਹਨ। 
ਇਹੀ ਕਾਰਣ ਹੈ ਕਿ ਧਰਮ ਦਾ ਮੂਲ ਸਰੂਪ ਵਿਗੜੇ ਬਿਨਾ 
ਰਹਿ ਨ ਸਕਿਆ। ਪਰ ਇਹ ਵਿਗੜਿਆ ਹੋਇਆ ਰੂਪ 
ਸਥਾਈ ਨਹੀਂ ਹੁੰਦਾ। ਸਮੇਂ ਦੇ ਪ੍ਰਵਾਹ ਵਿਚ ਸਦਾ ਇਸ ਦੀ 
ਪ੍ਤਿਕ੍ਰਿਆ ਹੁੰਦੀ ਰਹਿੰਦੀ ਹੈ। ਸਚ ਪੁਛੋਂ' ਤਾਂ ਧਰਮਾਂ ਦਾ 
ਇਤਿਹਾਸ ਇਸੇ ਕ੍ਰਿਆ-ਪ੍ਰਤਿਕ੍ਿਆ ਦਾ ਇਤਿਹਾਸ ਹੈ। 

ਧਰਮ ਦਾ ਸਾਧਾਰਣ ਜਾਂ ਮੌਲਿਕ ਸਰੂਪ ਹੀ 
ਸਥਾਈ ਹੈ। ਇਸ ਨੂੰ 'ਸਹਿਜ-ਧਰਮ” ਦਾ ਨਾਂ ਵੀ ਦਿੱਤਾ 
ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ। ਧਰਮ ਦਾ ਇਹੀ ਸਰੂਪ ਮਾਨਵ ਦੀ ਜੀਵਨ- ` 
ਯਾੜ੍ਹਾ ਦਾ ਆਧਾਰ ਹੈ। ਮਾਨਵ ਜਾਤਿ ਦੀ ਨਿਰੈਤਰ ਪਰੰਪਰਾ 
ਵਿਚ ਇਸ ਦਾ ਪ੍ਰਮੁਖ ਮਹੱਤਵ ਹੈ। ਇਸ ਨਾਲ ਇਕ ਪਾਸੇ 
ਮਾਨਵ ਮਾਨਵੀ ਗੁਣਾਂ ਨਾਲ ਪਰਿਪੂਰਣ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਦੂਜੇ 
ਪਾਸੇ ਉਸ ਦੇ ਮਨ ਵਿਚ ਪਾਰਲੌਕਿਕ ਜੀਵਨ ਦੀ ਸੁਖ 
“ਸੁਵਿਧਾ ਪ੍ਰਤਿ ਇੱਛਾ ਪੈਦਾ ਹੁੰਦੀ ਹੈ ਅਤੇ ਉਸ ਦਾ ਭੌਤਿਕ 
ਜੀਵਨ ਸੁਖਮਈ ਬਣਦਾ ਹੈ। ਧਰਮ ਮਨੁੱਖ ਦੀਆਂ ਕਾਇਕ 
ਸਗੋ ਉਸ ਨੂੰ ਆਦਰਸ਼-ਮੁਖੀ ਜੀਵਨ- ਪਥ ਦਾ ਯਾੜੀ ਵੀ 
ਬਣਾਉਂਦਾ ਹੈ। ਅਸਲ ਵਿਚ, ਧਰਮ ਮਨੁੱਖ ਦੀਆਂ ਚੰਗੀਆਂ 
ਚੇਸ਼ਟਾਵਾਂ ਅਤੇ ਸਦ-ਬਿਰਤੀਆਂ ਦਾ ਫਲ ਹੈ, ਜੀਵਨ ਦੀਆਂ 
ਅਮਿਟ ਇੱਛਾਵਾਂ ਅਤੇ ਅਦ੍ਿਸ਼ਟ ਦੀਆਂ ਅਸਪੱਸ਼ਟ 
ਭਾਵਨਾਵਾਂ ਨੂੰ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰਨ ਦਾ ਇਕ ਅਚੂਕ ਸਾਧਨ ਹੈ। 
ਇਸ ਦੀ ਰਾਹ ਜੀਵਨ ਦੀ ਸਚੀ ਰਾਹ ਹੈ, ਇਸ ਦਾ ਪਿਆਰ 
ਈਸ਼ਵਰੀ ਪ੍ਰੇਮ ਦਾ ਸੈਸਾਰੀ ਰੂਪ ਹੈ ਅਤੇ ਇਸ ਦੀ ਮਹਾਨਤਾ 
ਮਨੁੱਖ ਦੇ ਸਦ-ਉਦਮਾਂ, ਸਦ-ਸੈਕਲਪਾਂ ਅਤੇ ਆਪਣੇ ਗੌਰਵ 
ਦਾ ਮੁਨਾਰਾ ਹੈ। ਧਰਮ ਮਨੁੱਖ ਦੀ ਮਾਨਸਿਕ ਉੱਨਤੀ ਦਾ 
ਪਰਖ-ਆਧਾਰ ਹੈ ਕਿਉਂਕਿ ਧਰਮ ਅਤੇ ਮਨੁੱਖ ਦਾ ਇਕ 
ਦੂਜੇ ਨਾਲ ਅਨਿਖੜਵਾਂ ਸੈਬੰਧ ਹੈ। 

ਗੁਰਮਤਿ ਵਿਚ ਧਰਮ ਦੇ ਮਹੱਤਵ ਨੂੰ ਸਵੀਕਾਰ 
ਹੀ ਨਹੀ ਕੀਤਾ ਗਿਆ, ਸਗੋ ਧਰਮ ਦੇ ਸਰੂਪ ਨੂੰ ਵੀ 
ਨਿਰਧਾਰਿਤ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ 
“ਸੁਖਮਨੀ” ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਸਪੱਸ਼ਟ ਕਿਹਾ ਹੈ ਕਿ -ਸ਼ਰਬ 
ਧਰਮ ਮਹ ਸ੍ਰੇਸਟ ਧਰਮ / ਹਨ ਕੇ ਨਾ# ਜਪ /ਨੈਰਮਲ਼ 
ਕਾਗਮ' / (ਗੁ ਰੀ .266)। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ “ਆਸਾ 
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ਧਰਮ ਅਰਥ ਬੋਰਡ 
ਕੀ ਵਾਰ” ਵਿਚ “ਸਬਦ” (ਨਾਮ) ਨੂੰ ਸਮਝਣਾ ਹੀ ਸ੍ਰੇਸ਼ਠ 
ਮੰਨਿਆ ਹੈ--ਸ਼ਰਲ ਸ਼ਬਦੰ ਏਕਾ ਸ਼ਬਦੰ ਜੋ ਕੋ ਜ਼ਾਣੰ ਭੋਇ / 
ਨਾਨਕ ਤਾ ਕਾ ਦਾਲ ਹੈ ਸੋਈ ਨਿਰੰਜਨ ਦੋਓ /(ਗੁ ਰੀ੍‌.469)। 

ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਧਰਮ-ਕਰਮ ਕਰਨ ਅਤੇ 
ਅਧਰਮ-ਕਰਮ ਨ ਕਰਨ ਲਈ “ਸਹਸਕ੍ਰਿਤੀ ਸ਼ਲੋਕ” ਪ੍ਰਕਰਣ 
ਵਿਚ ਕਿਹਾ ਹੈ ਕਿ ਧਰਮ-ਕਰਮ ਵਿਚ ਕਦੇ ਢਿਲ ਨ ਕਰੋ, 
ਪਾਪ ਕਰਨ ਤੋਂ ਸੈਕੋਚ ਕਰੋ, ਸਿਰਜਨਹਾਰ ਪਰਮਾਤਮਾ ਨੂੰ 
ਚੇਤੇ ਰਖੋ, (ਪਰ-ਧਨ ਅਤੇ ਪਰ-ਇਸਤਰੀ ਦਾ) ਲੋਭ ਨ ਰਖੋਂ, 
ਸੈਤਾਂ ਦੀ ਸੈਗਤ ਕਰੋਂ , ਪਾਪਾਂ ਨੂੰ ਕਰਨੋ ਬਚੋ। ਇਹ ਹੀ ਸਚੇ 


ਧਰਮ ਦੇ ਲੱਛਣ_ਹਨ--ਨਹ /ਬਲੰਝ ਧਗਮਨੰ /ਸੈਲੰਲ ੫੫੪ 


/ਦੜੰਤਾ ਨਾਮੰ ਤਜੰਤ ਲੌਭੰ / ਸ਼ਗੰਣ ਸੰਤੀ /ਨੈਲ/ਥੇਠ ਨਾਸੰ/ 
ਪਾਪਤੰ ਧਰਮ ਲਥ੍੍‌ਣ /(ਗੁ.ਰੀ੍‌. 1354)। 

ਰ੍ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਸਪੱਸ਼ਟ ਕਿਹਾ ਹੈ ਕਿ ਜੇ 
ਕੋਈ ਵਾਸਤਵਿਕਤਾ ਨੂੰ ਸਮਝੇ ਤਾਂ ਧਰਮ ਸਦਾ ਇਕੋਂ ਹੀ ਹੈ। 
ਗੁਰੂ ਦੀ ਸਿਖਿਆ ਅਨੁਸਾਰ ਪਰਮਾਤਮਾ ਯੁਗ ਯੁਗ ਵਿਚ 
ਇਕੋ ਜਿਹਾ ਹੀ ਰਹਿੰਦਾ ਹੈ- ਏਕੇ ਹਲ /ਦ੍ਰਿੜੇ ਸ਼ਚ ਕੋਈ / 
ਗੁਰਮਤ ਪੂਰਾ ਜੁਗਿ ਜ਼ਾਗਿ ਸੋਈ / (ਗੁ.ਰੰ.1188)। ਇਸ 
ਸਰਣੀ ਤੇ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਗੱਲ ਨੂੰ ਨਿਬੇੜਦਿਆਂ 
ਕਿਹਾ ਹੈ ਕਿ ਭਰਮਾਂ ਨੂੰ ਤਿਆਗ ਕੇ ਪਰਮਾਤਮਾ ਨੂੰ ਭਜਣਾ 
ਇਹੀ ਅਟਲ ਧਰਮ ਹੈ-- ਤਾਨਿ.ਆੰਡਿ ਭਰਮ ਭਾਜਿਓ ਪਾਰਸਬ੍ਹਹ)/ / 
ਕਹ ਨਾਨਕਾ ਅਟਲ /ਏਹੁ ਧਰਮ / (ਗੁ ਰੀ੍‌.196)। 


ਕੇ ਜਦੋਂ ਪੈਪਸੂ (ਪਟਿਆਲਾ ਐੱਡ ਈਸਟ ਪੰਜਾਬ ਸਟੇਟਸ 
ਯੂਨੀਅਨ) ਸਰਕਾਰ ਬਣਾਈ ਗਈ ਤਾਂ ਇਸ ਦੇ ਰਾਜ-ਪ੍ਰਮੁਖ 
ਨੇ ਸਾਰੀਆਂ ਰਿਆਸਤਾਂ ਦੇ ਗੁਰੂ-ਧਾਮਾਂ ਨੂੰ ਇਕ ਪ੍ਬੈਧਕੀ 
ਸੈਸਥਾ ਦੁਆਰਾ ਚਲਾਉਣ ਦੀ ਸੋਚ ਅਧੀਨ 20 ਮਈ 1949 
ਈ. ਨੂੰ “ਧਰਮ ਅਰਥ ਬੋਰਡ” ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਕੀਤੀ ਅਤੇ ਹਰ 
ਇਕ ਵਰਗ ਤੋਂ' ਪ੍ਰਤਿਨਿਧ ਲੈ ਕੇ 25 ਮੈਂਬਰਾਂ ਨੂੰ ਸ਼ਾਮਲ 
ਕੀਤਾ।27 ਜੂਨ 1949 ਈ. ਨੂੰ ਹੋਈ ਬੈਠਕ ਵਿਚ ਜੱਥੇਦਾਰ 
ਬਲਵੈਤ ਸਿੰਘ ਚਨਾਰਥਲ ਇਸ ਦੇ ਸਰਬਸੈਮਤੀ ਨਾਲ ਪ੍ਰਧਾਨ 
ਚੁਣੇ ਗਏ। ਇਕ ਸਬ-ਕਮੇਟੀ ਦੁਆਰਾ ਇਸ ਬੋਰਡ ਦਾ 
ਸੈਵਿਧਾਨ ਤਿਆਰ ਕਰਵਾ ਕੇ 26 ਅਗਸਤ 1949 ਈ. 
ਦੀ ਮੀਟਿੰਗ ਵਿਚ ਪ੍ਰਵਾਨਗੀ ਲਈ ਗਈ। ਇਸ ਬੋਰਡ ਨਾਲ 
ਲਗਭਗ ਦੋ ਸੌ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਸੈਬੈਧਿਤ ਸਨ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ 25 
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9.9.2 


ਧਰਮਸਾਲਮ#/ਪਰਮਸ਼ਾਲਾ 


ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਸਿਧੇ ਬੋਰਡ ਅਧੀਨ ਸਨ, ਜਦ ਕਿ ਬਾਕੀ ਬੋਰਡ 
ਦੀ ਸਰਪ੍ਸਤੀ ਅਧੀਨ ਸਥਾਨਕ ਕਮੇਟੀਆਂ ਦੁਆਰਾ 
ਅਨੁਸ਼ਾਸਿਤ ਸਨ। ਪਰ ਆਪਸੀ ਵੈਰ-ਵਿਰੋਧ ਅਤੇ 
ਧੜੇਬੈਦੀਆਂ ਕਾਰਣ ਇਹ ਬੋਰਡ ਸੈਨ 1954 ਈ. ਵਿਚ 
ਤੋੜ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਅਤੇ ਇਸ ਦੀ ਥਾਂ 4 ਮਈ 1954 ਈ. 
ਨੂੰ 13 ਮੈਂਬਰਾਂ ਦਾ ਇਕ ਅੰਤਰਮ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਬੋਰਡ 
ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ। ਪੈਪਸੂ ਸਰਕਾਰ ਦੇ ਖ਼ਤਮ ਹੋਣ ਤੋਂ ਬਾਦ 
ਇਸ ਬੋਰਡ ਨੂੰ 8 ਜਨਵਰੀ 1959 ਈ. ਨੂੰ ਸ਼ੋਮਣੀ 
ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਬੈਧਕ ਕਮੇਟੀ ਵਿਚ ਸਮੋ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। 


_ਧਰਮਸਾਲ/ਧਰਮਸ਼ਾਲਾ : ਸੰਸਕ੍ਰਿਤ ਮੂਲ ਦੇ ਇਸ ਸ਼ਬਦ 


ਤੋਂ ਭਾਵ ਹੈ ਧਰਮ ਕਮਾਉਣ ਦਾ ਸਥਾਨ। “ਜਪੁਜੀ” ਵਿਚ 
ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਧਰਤੀ ਨੂੰ “ਧਰਮਸਾਲ” ਕਿਹਾ ਹੈ 
ਕਿਉਂਕਿ ਇਹੀ ਸਥਾਨ ਹੈ ਜਿਥੇ ਮਨੁੱਖ ਦੇਹ ਧਾਰਣ ਕਰਕੇ 
ਧਰਮ-ਕਰਮ ਕਰਦਾ ਹੈ- ਤਿਸ਼ /ਵਾਜਿ ਧਰਤ ਥਾ/ਮ ਰਖੀ 
ਧੁਰਮਸ਼ਾਲ/ ਜਨਮਸਾਖੀ ਸਾਹਿਤ ਅਨੁਸਾਰ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ 
ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਉਦਾਸੀਆਂ ਦੌਰਾਨ ਅਨੇਕ ਸਥਾਨਾਂ ਉਤੋਂ 
ਧਰਮ-ਪ੍ਚਾਰ ਲਈ ਧਰਮਸ਼ਾਲਾਵਾਂ ਸਥਾਪਿਤ ਕੀਤੀਆਂ। 

ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਜਿਸ ਧਾਰਮਿਕ ਕੇਂਦਰ 
ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਕੀਤੀ, ਉਸ ਬਾਰੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਗੁਰੂ ਰਥ ਸਾਹਿਬ 
ਦੇ ਪੰਨਾ 73 ਉਤੇ ਵਿਸਤਾਰ ਸਹਿਤ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਪਾਇਆ ਹੈ 


-ਅਤੇ ਸਥਾਪਨਾ ਕੀਤੀ ਹੈ-- ਮੈ ਧੀ ਸ਼ਚ਼ ਧਰਮਸ਼ਾਲ ਹੈ / 


ਗਾਰਨਿਖਾ ਲਹਦਾ ਭਾਲ ਹੈ / ਪੈਰ ਸੌਵਾ ੫ਖਾ ਫੇਰਦਾ /ਤਿਸ਼ 
/ਨ/ਵ ਨਵੇ ਲਗਾ ਪਾਇ ਜੀਆਂ /ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਬਾਬੇ ਮੋਹਨ 
ਨੂੰ ਸੈਬੋਧਨ ਕੀਤੇ ਸ਼ਬਦ ਵਿਚ ਵੀ ਉਸ ਦੇ ਸਥਾਨ ਅਥਵਾ 
ਡੇਰੇ ਨੂੰ “ਧਰਮਸਾਲ” ਕਿਹਾ ਹੈ-- ਮੌੰਹਨ ਡੇਠੇ ਉਚੇ ਮੰਦਰ 
ਮਹਲ ਅਪਾਰਾ/ ਮੌਹਨ ਤੌਠੇਂ ਸ਼ੋਗਨਿ ਦੁਆਰ ਜੀਓ ਸੰਤ 
ਧੁਰਮਸ਼ਾਲਾ/ ਧਰਮਸ਼ਾਲ ਅਪਾਰ ਦੈਆਰ ਠਾਕੁਰ ਸ਼ਦਾ 
ਕੀਰਤਨ ਗਾਵਹੇ / ਜਹ ਸ਼ਾਧ ਸੰਤ /ਇਕੜ੍ ਹੋਵ/ਹ ਤਹਾ 
ਤਝ/ਹ ਨਿਆਵਹੇ / (ਗੁਰ .248)। 

ਸਾਫ਼ ਹੈ ਕਿ ਗੁਰਮਤਿ ਦੇ ਪ੍ਰਚਾਰ ਪ੍ਰਸਾਰ ਲਈ 
ਸਥਾਪਿਤ ਧਰਮ-ਕੇੱਦਰ ਸ਼ੁਰੂ ਵਿਚ “ਧਰਮਸਾਲ” ਨਾਂ ਨਾਲ 
ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਹੋਏ। ਇਸ ਨੂੰ 'ਸੈਗਤ” ਵੀ ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਪਰ . 
ਹੁਣ ਇਸ ਲਈ ਸਰਵ-ਪ੍ਚਲਿਤ ਨਾਂ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ” (ਵੇਖੋ) 
ਹੈ। 
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ਧਰਮ ਸਿੰਘ, ਸਰਦਾਰ ਬਹਾਦਰ 
ਧਰਮ ਸਿੰਘ, ਸਰਦਾਰ ਬਹਾਦਰ (1881-1933 ਈ.) : 
ਪ੍ਸਿੱਧ ਠੇਕੇਦਾਰ, ਦਾਨੀ ਮਹਾਪੁਰਸ਼ ਅਤੇ ਵਿਦਿਆ ਪ੍ਚਾਰ 
ਵਿਚ ਰੁਚੀ ਰਖਣ ਵਾਲੇ ਸ. ਧਰਮ ਸਿੰਘ ਦਾ ਜਨਮ 18 
ਜਨਵਰੀ 1881 ਈ. ਵਿਚ ਭਾਈ ਨੱਥਾ ਰਾਮ (ਬਾਦ ਵਿਚ 
ਨੱਥਾ ਸਿੰਘ) ਦੇ ਘਰ ਪਿੰਡ ਸੋਧਰਾ-ਕੌਪਰਾ, ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ 
ਸਿਆਲਕੋਟ ਵਿਚ ਹੋਇਆ। ਆਪ ਨੇ ਗੁਰਮੁਖੀ ਅੱਖਰ ਬੋਧ 
ਪਿੰਡ ਦੀ ਧਰਮਸ਼ਾਲਾ ਵਿਚ ਬਾਵਾ ਨਾਰਾਇਨ ਸਿੰਘ ਤੋਂ 
ਪ੍ਰਾਪਤ ਕੀਤਾ। ਮੁੱਢਲੀ ਤਾਲੀਮ ਆਪ ਨੇ ਮਿਸ਼ਨ ਸਕੂਲ, 
ਵਜ਼ੀਰਾਬਾਦ ਤੋਂ ਹਾਸਲ ਕੀਤੀ ਅਤੇ ਖ਼ਾਲਸਾ ਹਾਈ ਸਕੂਲ, 
ਗੁਜਰਾਂਵਾਲਾ ਤੋਂ ਦਸਵੀਂ ਪਾਸ ਕੀਤੀ। ਫਿਰ ਆਪ ਨੇ 
ਥਾਂਪਸਨ ਇਜੀਨੀਅਰਿਗ ਕਾਲਜ, ਰੁੜਕੀ ਤੋਂ ਓਵਰਸੀਅਰੀ 
ਦਾ ਇਮਤਿਹਾਨ ਪਾਸ ਕੀਤਾ। ਉਸ ਤੋ ਬਾਦ ਬਰਮਾ ਵਿਚ 
ਨੌਕਰੀ ਕਰਨ ਚਲੇ ਗਏ । ਸੈਨ 1904 ਈ. ਵਿਚ ਦੇਸ਼ ਪਰਤ 
ਆਏ ਅਤੇ ਸੈਨ 1905 ਈ. ਵਿਚ ਆਪ ਨੂੰ ਅਪਰ ਜੇਹਲਮ 
ਨਹਿਰ ਵਿਚ ਓਵਰਸੀਅਰ ਦੀ ਨੌਕਰੀ ਮਿਲ ਗਈ। ਜੇਹਲਮ 
ਸਾਹਿਬ ਵਾਲਿਆਂ ਦੇ ਸੈਪਰਕ ਵਿਚ ਆਏ ਅਤੇ ਆਪਣੇ 
ਜੀਵਨ ਨੂੰ ਸਦਾ ਲਈ ਉਪਕਾਰੀ ਮਾਰਗ ਉਤੇ ਪਾ ਦਿੱਤਾ। 
ਸੈਨ 1907 ਈ. ਵਿਚ ਆਪ ਦੇ ਮਾਤਾ ਪਿਤਾ ਪਲੋਗ ਦੀ 
ਬੀਮਾਰੀ ਦਾ ਸ਼ਿਕਾਰ ਹੋ ਗਏ। 
ਸੈਨ ੧912 ਈ. ਵਿਚ ਆਪ ਨੇ ਸਰਕਾਰੀ ਨੌਕਰੀ 
ਛਡ ਕੇ ਠੇਕੇਦਾਰੀ ਵਿਚ ਕਿਸਮਤ ਆਜ਼ਮਾਈ ਕਰਨੀ ਸ਼ੁਰੂ 
ਕੀਤੀ ਅਤੇ ਸ. ਰਾਮ ਸਿੰਘ ਕਾਬਲੀ ਨਾਲ ਦਸ ਵਰ੍ਹੇ ਸਾਂਝੀ 
_ਠੇਕੇਦਾਰੀ ਕੀਤੀ। ਉਸ ਤੋਂ ਬਾਦ ਆਪ ਨੇ ਸੁਤੌਤਰ ਕੰਮ 
ਸ਼ੁਰੂ ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਅਤੇ ਬਹੁਤ ਤਰੱਕੀ ਕੀਤੀ। ਆਪ ਨੇ ਨਵੀੱ 
ਲੀ ਦੀਆਂ ਸਰਕਾਰੀ ਇਮਾਰਤਾਂ ਨੂੰ ਲਾਲ ਪੱਥਰ 
ਉਪਲਬਧ ਕਰਨ ਦਾ ਠੇਕਾ ਲਿਆ ਹੋਇਆ ਸੀ। ਇਸ ਅਤੇ 
ਹੋਰ ਕਈ ਕੰਮਾਂ ਵਿਚ ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਬਹੁਤ ਕਾਮਯਾਬੀ ਮਿਲੀ। 
ਆਪ ਨੇ ਆਪਣੀ ਕਮਾਈ ਸਫਲ ਕਰਨ ਲਈ 
ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਦਾ ਬਹੁਤ ਪ੍ਰਚਾਰ ਕੀਤਾ। ਉੱਤਰ ਪ੍ਰਦੇਸ਼ ਵਿਚ 
ਹਜ਼ਾਰਾਂ ਸਿੰਘਾਂ ਨੂੰ ਅੰਮਿ੍‌ਤ ਪਾਨ ਕਰਾਉਣ ਦਾ ਉੱਦਮ ਕੀਤਾ। 
ਅਲੀਗੜ੍ਹ , ਆਗਰਾ, ਮੇਰਠ, ਬਰੇਲੀ ਆਦਿ ਕਈ ਨਗਰਾਂ 
ਵਿਚ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਬਣਾਏ। ਉਥੇ ਗਿਆਨੀ, ਰਾਗੀ, ਗਰੰਥੀ 
ਰਖ ਕੇ ਗੁਰਦੁਆਰਿਆਂ ਵਿਚ ਨਾਮ-ਬਾਣੀ ਦਾ ਪ੍ਰਵਾਹ 
ਚਲਾਇਆ। ਆਪ ਨੇ ਪੰਜਾਬ ਵਿਚ ਵੀ ਕਈ ਗੁਰਦੁਆਰੇ 
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ਧਰਮ ਸਿੰਘ, ਭਾਈ 


_ ਬਣਾਉਣ ਲਈ ਸਹਾਇਤਾ ਦਿੱਤੀ। ਬੈਗਲਾ ਸਾਹਿਬ, ਸੀਸ 


ਉਸਾਰਨ ਵੇਲੋਂ ਖੁਲ੍ਹ ਕੇ ਦਾਨ ਦਿੱਤਾ। 

ਵਿਦਿਆ ਦੇ ਪ੍ਰਸਾਰ ਵਿਚ ਆਪ ਦੀ ਬਹੁਤ ਰੁਚੀ 
ਸੀ। ਆਪ ਨੇ ਕੋਇਟਾ ਵਿਚ ਖ਼ਾਲਸਾ ਸਕੂਲ ਸਥਾਪਿਤ 
ਕਰਨ ਵਿਚ ਮਾਇਕ ਸਹਾਇਤਾ ਦਿੱਤੀ ਅਤੇ ਅਕਾਲੀ ਕੌਰ 
ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਚੌਕਾਰ (ਕਸ਼ਮੀਰ) ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਆਸ਼੍ਮ ਦੀ 
ਕਾਇਮੀ ਲਈ ਖੁਲ੍ਹ ਕੇ ਦਾਨ ਦਿੱਤਾ। ਸੈਨ 1924 ਈ. 
ਵਿਚ ਆਪ ਨੇ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਵਿਦਿਆ ਭੰਡਾਰ ਟ੍ਰਸਟ” (ਵੇਖੋ) 
ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਕੀਤੀ। ਆਪਣੀ ਪਰਿਵਾਰਿਕ ਲੋੜ ਲਈ 
ਜਾਇਦਾਦ ਵਖਰੀ ਰਖ ਕੇ ਬਾਕੀ ਸਭ ਕੁਝ ਟਰਸਟ ਦੇ ਹਵਾਲੇ 
ਕਰ ਦਿੱਤਾ। ਇਹ ਟਰਸਟ ਬੜੀ ਸਰਗਰਮੀ ਨਾਲ ਸ. ਧਰਮ 
ਸਿੰਘ ਦੀ ਇੱਛਾ ਅਨੁਸਾਰ ਚਲਾਇਆ ਜਾ ਰਿਹਾ ਹੈ। ਆਪ 
ਦੀ ਯੋਗਤਾ ਦੀ ਕਦਰ ਕਰਦਿਆਂ ਬਿ੍‌ਟਿਸ਼ ਸਰਕਾਰ ਨੇ ਸੈਨ 
1928 ਈ. ਵਿਚ ਆਪ ਨੂੰ “ਸਰਦਾਰ ਸਾਹਿਬ” ਦਾ ਅਤੇ 
ਸੈਨ 1930 ਈ. ਵਿਚ “ਸਰਦਾਰ ਬਹਾਦਰ” ਦੇ ਖਿਤਾਬ 
ਪ੍ਦਾਨ ਕੀਤੇ । ਚੀਫ਼ ਖ਼ਾਲਸਾ ਦੀਵਾਨ ਦੇ ਵਿਦਿਅਕ ਕੰਮਾਂ 
ਵਿਚ ਵੀ ਆਪ ਦੀ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਰੁਚੀ ਰਹੀ। 

ਆਪ ਕੰੱਸਰ ਦਾ ਇਲਾਜ ਕਰਾਉਣ ਲਈ 
ਵੀਆਇਨਾ (ਆਸਟਰੀਆ) ਗਏ। ਪਰ ਆਪਰੇਸ਼ਨ ਤੋਂ ਬਾਦ 
ਆਪ ਠੀਕ ਨ ਹੋ ਸਕੇ । 19 ਜੂਨ 1933 ਈ. ਨੂੰ ਆਪ ਨੇ 
ਵਿਦੇਸ਼ ਵਿਚ ਪ੍ਰਾਣ ਤਿਆਗ ਦਿੱਤੇ। ਆਪ ਦੀ ਮੌਤ ਤੋਂ 
ਇੰਜ ਮਹਿਸੂਸ ਕੀਤਾ ਜਾ ਰਿਹਾ ਸੀ ਕਿ ਇਕ ਦਾਨ-ਵੀਰ 
ਦੁਨੀਆ ਨਾਲੋ' ਨਾਤਾ ਤੋੜ ਗਿਆ ਹੈ। 


ਧਰਮ ਸਿੰਘ, ਭਾਈ (1666-1708 ਈ.) : ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ 
ਸਿੰਘ ਜੀ ਦੁਆਰਾ ਸਜਾਏ ਪੰਜ ਪਿਆਰਿਆਂ ਵਿਚੋਂ ਇਕ, 
ਜਿਸ ਦਾ ਜਨਮ ਸੈਨ 1666 ਈ. ਵਿਚ ਇਕ ਜੱਟ ਪਰਿਵਾਰ 
ਵਿਚ ਭਾਈ ਸੈਤ ਰਾਮ ਦੇ ਘਰ ਮਾਈ ਸਾਭੋ (ਨਾਮਾਂਤਰ ਜੱਸੀ) 
ਦੀ ਕੁੱਖੋਂ ਪਿੰਡ ਜਟਵਾੜਾ ਵਿਚ ਹੋਇਆ, ਜੋ ਦਰਿਆਏ 


_ ਗੰਗਾ ਦੇ ਕੰਢੇ ਉਤੇ ਉਤਰ ਪ੍ਰਦੇਸ਼ ਦੇ ਮੇਰਠ ਨਗਰ ਤੋ 35 


ਕਿ.ਮੀ. ਉਤਰ-ਪੂਰਬ ਵਲ ਵਸਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਇਸ ਦਾ 
ਮੂਲ ਨਾਂ ਧਰਮਦਾਸ ਸੀ। ਗੁਰਬਾਣੀ ਤੋਂ ਪ੍ਭਾਵਿਤ ਇਹ 
30 ਸਾਲ ਦੀ ਉਮਰ ਵਿਚ ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਸਾਧਨਾ ਲਈ _ 
ਘਰੇ' ਨਿਕਲ ਪਿਆ। ਦਿੱਲੀ ਵਿਚ ਪਹੁੰਚਣ 'ਤੇ ਇਸ ਨੂੰ 
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ਧਰਮ ਸਿੰਘ ਰੋਹੇਲਾ 
ਕਿਸੇ ਸਿੱਖ ਨੇ ਆਨੰਦਪੁਰ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ 
_ਦੀ ਹਜ਼ੂਰੀ ਵਿਚ ਜਾਣ ਲਈ ਕਿਹਾ। ਸੈਨ 1698 ਈ. 
ਵਿਚ ਇਹ ਆਨੰਦਪੁਰ ਪਹੁੰਚਿਆ। ਉਥੇ ਸੈਨ 1699 ਈ. 
ਦੀ ਵਿਸਾਖੀ ਵਾਲੇ ਦਿਨ ਸੀਸ ਭੇਟ ਕਰਕੇ ਦਸਮ ਗੁਰੂ ਜੀ 
ਕਰਕੇ ਪੰਜ ਪਿਆਰਿਆਂ ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਹੋਇਆ। ਆਨੰਦਪੁਰ 
ਦੀ ਜੰਗ ਵਿਚ ਹਿੱਸਾ ਲੈਣ ਤੱ ਬਾਦ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨਾਲ ਚਮਕੌਰ 
ਦੀ ਗੜ੍ਹੀ ਵਿਚ ਪਹੁੰਚਿਆ ਅਤੇ ਭਾਈ ਦਯਾ ਸਿੰਘ ਸਮੇਤ 
ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਅੰਗ-ਸੈਗ ਰਿਹਾ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਵਲੋਂ ਲਿਖਿਆ 
ਸਿੰਘ ਦੇ ਨਾਲ ਗਿਆ। ਫਿਰ ਇਹ ਦੋਵੇਂ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨਾਲ 
_ ਨਾਂਦੇੜ ਗਏ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਮਹਾਪ੍ਰਸਥਾਨ ਤੋਂ ਬਾਦ ਸੈਨ 1708 
ਈ. ਵਿਚ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੋਹਾਂ ਦਾ ਵੀ ਦੇਹਾਂਤ ਹੋ ਗਿਆ। ਇਨ੍ਹਾਂ 
ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ ਉਥੇ ਸਮਾਰਕ ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। 


ਧਰਮ ਸਿੰਘ ਰੋਹੇਲਾ (ਮ. 1785 ਈ.) : ਜ਼ਾਬਤਾ ਖ਼ਾਨ 
ਰੋਹੇਲਾ (ਵੇਖੋ) ਦਾ ਸਿੱਖ ਬਣਨ ਉਪਰੈਤ ਰਖਿਆ ਗਿਆ ਨਾਂ। 


ਧਰਮ ਚੋਦ ਬੇਦੀ (1523-1618 ਈ.) : ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ 
ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਛੋਟੇ ਸਾਹਿਬਜ਼ਾਦੇ ਬਾਬਾ ਲਖਮੀਦਾਸ ਦੇ ਘਰ 
ਸੈਨ 1523 ਈ. (ਸੈਮਤ 1580 ਬਿ.) ਵਿਚ ਪੈਂਦਾ ਹੋਏ 
ਬਾਬਾ ਧਰਮਚੈਦ ਦੀ ਰੁਚੀ ਧਰਮ-ਕਰਮ ਵਲ ਅਧਿਕ ਰਹੀ 
ਸੀ। ਸਿੱਖ ਇਤਿਹਾਸ ਅਨੁਸਾਰ ਜਦੋਂ ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ 
ਸਾਹਿਬ ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਅਤੇ ਭਾਈ ਭਾਨਾ (ਸੁਪੁੱਤਰ ਬਾਬਾ 
ਬੁੱਢਾ ਜੀ) ਸਹਿਤ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਵਸਾਏ 
ਕਰਤਾਰਪੁਰ ਨਗਰ ਵਿਚ ਗਏ , ਤਾਂ ਇਸ ਨੇ ਬੇਦੀ ਖ਼ਾਨਦਾਨ 
ਦੇ ਹੋਰ ਵਿਅਕਤੀਆਂ ਸਹਿਤ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦਾ ਬੜੇ ਆਦਰ 
ਨਾਲ ਸੁਆਗਤ ਕੀਤਾ। ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਜੀ ਨੇ ਵੀ ਗੁਰੂ 
ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੀ ਸੈਤਾਨ` ਵਜੋ ਬਾਬਾ ਧਰਮਚੰਦ ਨੂੰ 
ਇਕ ਘੋੜਾ ਅਤੇ ਪੰਜ ਸੌ ਮੋਹਰਾਂ ਭੇਂਟ ਕੀਤੀਆਂ। 


ਧਰਮ-ਧੁਜਾ : ਉੱਜ ਤਾਂ ਇਸ ਦਾ ਅਰਥ ਧਰਮ ਦਾ ਝੰਡਾ 
ਜਾਂ ਨਿਸ਼ਾਨ ਹੈ, ਪਰ ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਦੀ ਨਿਰਮਲ ਸੈਪ੍ਰਦਾਇ 
ਨੇ ਪਟਿਆਲੇ ਵਿਚ “ਧਰਮ-ਧੁਜਾ” ਨਾਂ ਦਾ ਆਪਣਾ ਅਖਾੜਾ 
ਕਾਇਮ ਕੀਤਾ। ਇਸ ਦਾ ਪਹਿਲਾ ਸੀ ਮਹੈਤ ਭਾਈ ਮਤਾਬ 
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ਧਲੇਉ 
ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਥਾਪਿਆ ਗਿਆ। ਇਸ ਦੀ ਕਾਇਮੀ ਲਈ 
ਪਟਿਆਲਾ, ਨਾਭਾ ਅਤੇ ਜੀਂਦ ਰਿਆਸਤਾਂ ਦੇ ਮਹਾਰਾਜਿਆਂ 
ਨੇ ਮਾਇਕ ਸਹਾਇਤਾ ਦਿੱਤੀ। ਨਿਰਮਲ ਪੰਚਾਇਤੀ ਅਖਾੜਾ 
ਕਨਖਲ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਤੋਂ ਬਾਦ ਇਸ ਨੂੰ ਉਸ ਨਾਲ ਸੈਬਧਿਤ 
ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। ਵਿਸਤਾਰ ਲਈ ਵੇਖੋ “ਨਿਰਮਲ 
ਸੈਪ੍ਦਾਇ'। 


ਧਰਮ-ਰਾਜ : ਧਰਮ ਅਨੁਸਾਰ ਨਿਆਂ ਕਰਨ ਵਾਲਾ ਇਕ 
ਮਿਥਕ ਰਾਜਾ, ਜੋ ਕਰਮਾਂ ਦੇ ਫਲ ਨੂੰ ਨਿਰਧਾਰਿਤ ਕਰਕੇ 
ਪਾਣੀਆਂ ਦੀ ਜੀਵਨ-ਗਤਿ ਨਿਸਚਿਤ ਕਰਦਾ ਹੈ।'ਆਸਾ 
ਕੀ ਵਾਰ” ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਦਸਿਆ ਹੈ-- 
ਨਾਨਕ ਜੀਆ ਓਪਾ/£ਏ ਕੰ /ਲਿ/ਖ ਨਾਵੈ ਧਰਮ ਝਹ/ੱਲਿਆ/ 
ਓਥੈ ਸਦ ਹੀੰ.ਸਚਿ /ਨੈਥੜੈ ਚ/ਣਿ ਵਾਖਿ ਕਢ ਜਜਮਾ/ਲਿਆ / 
(ਗੁ.ਗੀ.463)। ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਨੇ ਵੀ ਲਿਖਿਆ ਹੈ-- 
ਧਰਮ ਰਾ/ਏ ਨੇ ਹਕਮ ਹੈ ਛੰਹਿ ਸ਼ਚਾ ਧਰ#' ਛੰਚਾ/ਰ / (ਗੁ . 
ਰ੍ੰ.38)। ਜਦ ਤਕ ਕਰਮਾਂ ਦਾ ਪ੍ਰਭਾਵ ਕਾਇਮ ਹੈ ਉਦੋਂ 
ਤਕ ਪ੍ਰਾਣੀ ਇਸ ਦੇ ਨਿਰਣੇ ਦੇ ਅਧੀਨ ਹਨ। ਪਰ ਕਰਮ- 
ਗਤਿ ਦੇ ਖ਼ਤਮ ਹੋਣ ਨਾਲ ਇਸ ਦੀ ਸ਼ਕਤੀ ਪ੍ਭਾਵਹੀਨ 
ਹੋ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਕਿਹਾ ਹੈ ਕਿ ਹਰਿ 
-ਭਗਤੀ ਦੁਆਰਾ ਜਦ ਸਾਰੇ ਕਰਮਾਂ ਦਾ ਨਾਸ਼ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ 
ਤਾਂ ਭਲਾ ਉਸ ਸਾਧਕ ਦਾ ਧਰਮ-ਰਾਜ ਕੀ ਵਿਗਾੜ ਸਕਦਾ 
ਹੈ- ਧਰਮ ਰਾਇ ਅਥ ਕਹਾ ਕਰੰਗੇ ਲਉ ਫਾ/ਟਓ ਸਗਲ 
ਲੰਖਾ/ (ਗੁ.ਰੀ.614)। ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ 
ਹੈ- ਅਧਿਆਤਮ ਗਰੈਗੁਣ ਤਾਸ਼ ਮੰਨੈ ਸਹਿ ਏਕਾ ਮਰਾ / 
ਤਿਨ ਕਾਂ ਸਵਾ ਧਰਮ ਰਾਇ ਕਰੈ ਧੰਨ ਸ਼ਵਾਰਣਹਾਰ / (ਗੁ. 
ਰ੍ੰ.38-39)। ਭਾਰਤੀ ਧਰਮ ਗ੍ਰੰਥਾਂ ਅਤੇ ਪੁਰਾਣ ਸਾਹਿਤ 
ਵਿਚ ਧਰਮ-ਰਾਜ ਅਤੇ ਯਮ-ਰਾਜ ਨੂੰ ਇਕੋ ਸਮਝਿਆ ਜਾਂਦਾ 
ਹੈ। ਵੇਖੋ “ਯਮਰਾਜ”। 


ਧਲੇਉ (ਪਿੰਡ) : ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਬਠਿੰਡਾ ਜ਼ਿਲੂੰ ਦਾ ਇਕ 
ਪੁਰਾਤਨ ਪਿੰਡ ਜੋ ਰਾਮਪੁਰਾ ਫੂਲ ਤੋਂ 10 ਕਿ.ਮੀ. ਦੀ ਵਿਥ 
ਉਤੇ ਦੱਖਣ ਦਿਸ਼ਾ ਨੂੰ ਵਸਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਇਥੇ ਗੁਰੂ 
ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਉਦੋਂ' ਰੁਕੇ ਸਨ ਜਦੋਂ ਭਿੱਖੀ ਤੋਂ ਗਣਢੂਆਂ 
ਵੇਲੇ ਦਰਸ਼ਨ ਦੇਣ ਲਈ ਜਾ ਰਹੇ ਸਨ । ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਆਮਦ 
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ਧਾਲੀਆਂ 

ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ ਪਿੰਡ ਤੋ ਬਾਹਰ ਦੱਖਣ ਵਾਲੋਂ ਪਾਸੇ 
“ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਗੁਰੂਸਰ ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ ਨੌਵੀਂ” ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ 
ਹੈ। ਇਸ ਦੀ ਵਰਤਮਾਨ ਇਮਾਰਤ ਸੈਨ 1952 ਈ. ਵਿਚ 
ਉਸਾਰੀ ਗਈ ਸੀ। ਇਸ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਸਥਾਨਕ 
ਸੈਗਤ ਕਰਦੀ ਹੈ। 


ਧਾਲੀਆਂ (ਪਿੰਡ) : ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ ਲੁਧਿਆਣਾ ਦਾ ਇਕ 
ਪਿੰਡ ਜੋ ਪੱਖੋਵਾਲ, ਰਾਜਗੜ੍ਹ, ਬੁਰਜ ਹਕੀਮਾਂ ਅਤੇ ਕੈਲੇ 
ਨਾਂ ਦੇ ਪਿੰਡਾਂ ਵਿਚਾਲੇ ਸਥਿਤ ਹੈ। ਇਥੇ ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ 
ਸਾਹਿਬ ਆ ਕੇ 25 ਦਿਨ ਬਿਰਾਜੇ ਸਨ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਆਮਦ 
ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ 'ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਕੈਂਬਾ ਸਾਹਿਬ ਪਾਤਸ਼ਾਹੀ ਛੇਵੀਂ” 


ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਵੇਖੋ 'ਕੈਂਬਾ ਸਾਹਿਬ, ਗੁਰਦੁਆਰਾ”। 





ਧਿਆਨ : “ਧਿਆਨ” ਬਾਰੇ ਪਤੌਜਲਿ ਰਿਸ਼ੀ ਨੇ 'ਯੋਗ-ਸੂੜ੍” 
(3/2) ਵਿਚ ਸਿੱਧਾਂਤਿਕ ਗੱਲ ਕਰਦਿਆਂ ਲਿਖਿਆ ਹੈ ਕਿ 
ਇਛਿਤ ਵਸਤੂ ਦੀ ਧਾਰਣਾ ਤੋਂ ਬਾਦ ਨਿਰੈਤਰ ਉਸ ਦਾ 
ਮਨਨ ਕਰਨਾ ਜਾਂ ਚਿੱਤ-ਵ੍੍‌ਤੀ ਨੂੰ ਲਗਾਤਾਰ ਉਸ ਵਿਚ 
ਲਗਾਈ ਰਖਣਾ “ਧਿਆਨ” ਹੈ। ਇਸ ਨਾਲ, ਜਿਸ ਵਸਤੂ 
-ਜਾਂ ਵਿਸ਼ੇ ਦਾ ਧਿਆਨ ਕੀਤਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ, ਉਸ ਦਾ ਸਪੱਸ਼ਟ 
ਗਿਆਨ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਦੇ ਅਗੋਂ ਤਿੰਨ ਭੇਦ 
ਹਨ--ਸਥੂਲ ਗਿਆਨ, ਜ੍ਯੋਤਿ ਗਿਆਨ ਅਤੇ ਸੂਖਮ 
ਗਿਆਨ। ਭਾਈ ਕਾਨ੍ਹ ਸਿੰਘ ਨੇ “ਮਹਾਨਕੋਸ਼” ਵਿਚ ਲਿਖਿਆ 
ਹੈ ਕਿ ਚੌਹਾਂ ਪਾਸਿਆਂ ਤੋਂ' ਮਨ ਨੂੰ ਰੋਕ ਕੇ ਕਿੱਸੇ ਇਕ ਵਿਸ਼ੇ 
ਉਤੇ ਟਿਕਾਉਣਾ ਹੀ “ਧਿਆਨ? ਹੈ। 

ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਵਿਚ “ਧਿਆਨ” ਉਤੇ ਬਹੁਤ ਬਲ 
ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਇਹ ਧਿਆਨ ਪ੍ਰਭੂ, ਨਾਮ ਅਤੇ ਗੁਰੂ 
ਕਿਸੇ ਦਾ ਵੀ ਹੋ ਸਕਦਾ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਗੁਰੂ 
ਦੇ ਚਰਣਾਂ ਵਿਚ ਧਿਆਨ ਲਗਾਉਣ ਲਈ ਜਿਗਿਆਸੂ ਨੇ 
ਪ੍ਰਣਾ ਦਿੱਤੀ ਹੈ-- ਗੁਰ ਕੀ ਗਤਿ ਮਨ ਆਹ /ਨਿਆਨੁ / 
ਗੁਰੂ ਕੈ ਸ਼ਬਦ ਮੰਤੁ ਅਨ ਆਨ / ਗੁਰ ਕੈ ਚਰਨ /ਰਦੈ ਲੰ 
ਧਗਰਓ / ਗਰ ਪਾਰਬ੍ਰਹਮ ਸ਼ਦਾ ਨਮਸ਼ਕਾਰਉ / (ਗੁ .ਗੀ . 
864)। ਜਪੁਜੀ ਵਿਚ ਧਿਆਨ ਲਗਾਉਣ ਲਈ ਗੁਰੂ 
ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਨਾਮ-ਜਸ ਨੂੰ ਸੁਣਨ 
ਉਤੇ ਬਲ ਦਿੱਤਾ ਹੈ--ਸ਼ਣਿਐ ਲਾਗੈ ਸ਼ਾਨ /ਹਿਆਨੁ / 

ਧਿਆਨ ਦੀ ਸਥਿਤੀ ਕਿਹੋ ਜਿਹੀ ਹੋਣੀ ਚਾਹੀਦੀ 
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ਧਿਆਨ ਸਿੰਘ ਡੋਗਰਾ, ਰਾਜਾ 
ਹੈ, ਇਸ ਬਾਰੇ ਭਗਤ ਨਾਮਦੇਵ ਨੇ ਅਨੇਕ ਉਦਾਹਰਣ ਦਿੰਦੇ 
ਹੋਇਆਂ ਕਿਹਾ ਹੈ ਕਿ ਬੱਚੇ ਦਾ ਪਤੰਗ ਦੀ ਡੋਰ ਵਲ, 
ਸੁਨਿਆਰੇ ਦਾ ਗਹਿਣੇ ਘੜਨ ਵਲ, ਪਨਿਹਾਰਨ ਦਾ ਘੜੇ 
ਵਲ, ਬਾਹਰ ਚਰਨ ਗਈ ਗਊ ਦਾ ਬਛੜੇ ਵਲ ਅਤੇ ਕੰਮ 
ਕਰਦੀ ਇਸਤਰੀ ਦਾ ਬੱਚੇ ਵਲ ਜਿਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦਾ ਨਿਰੈਤਰ 
ਧਿਆਨ ਰਹਿੰਦਾ ਹੈ, ਉਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ ਜਿਗਿਆਸੂ ਦਾ ਧਿਆਨ 
ਪ੍ਰਭੂ ਜਾਂ ਗੁਰੂ ਚਰਣਾਂ ਵਿਚ ਰਹਿਣਾ ਚਾਹੀਦਾ ਹੈ-- 
ਆਨਾੀਲੇ ਕਾਗਦ ਕਾਟੀਲੇ ਰੂਡਾੀ ਆਕਾਸ਼ ਅਸੇਂ ਭਰਨਆੰਅਲੇ / 
ਪੰਚ ਜਨਾ ਸਓਂ ਬਾਤ ਝਤਉਆ ਚੀਤਾ ਸ਼ ਛੱਠੀਂ ਰਾਨੀਅਲੇ /3 / 
ਮਨ ਰਾਮ ਨਾਨਾ ਬੰਧੀਆਲੇ / ਲੈਸ ਕਨਿਕ ਕਲਾ /ਚਤੁ 
ਆੱਡਾਅਲੇ /5 ਨਹਾਇ / ਆਨਾਲੋਂ ਕੰਭਾ ਭਰਾਈਲੇ ਉਂਦਕਾ ਰਾਜਾ 
ਕਾਆਮੰਨ &ਰੰਦਗਾਏ / ਹਸ਼ਤਾ /ਥਨੇਂਦ ਘੀੰਚਾਰ ਕਰਤਾ ਹੈ ਚੀਤ 
#' ਗਾਗਰ ਰਾਖਅਲ / / ਮੰਦਰ ਏਕ' ਦੁਆਰ ਦਸ਼ ਜਾ ਕੇ 
ਗਾਊਂ ਚਰਾਵਨ ਛਾਡਾੀਅਲੇ / ਪਾਂਚ ਕੌਸ਼ ਪਰ ਗਊਂ ਚਰਾਵਤਾ 
ਚੀਤ ਸ਼ ਝਛਰਾ ਰਾਆੀਅਲੇ 2 / ਕਹਤ ਨਾਮਦੇਉ ਸ਼ਨਹ 
/ਤਲੌਚਨ ਬਾਲਕ ਪਾਲਨ ੫ਓਂਢੀਅਲੇ / ਅੰਤ/ਨ ਝਾਹ/ਨ ਕਾਜ 
/ਬ੍ਰਧੀ ਚੀਤ ਸ਼ ਝਾਕ ਰਾਲੀਅਲੇ /£/(ਗੁ.ਰੀ.972)। 
ਸਥਾਪਨਾ ਹੈ ਕਿ ਇਸ ਨਾਲ ਹਰ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀਆਂ ਮਨੋ- 
ਕਾਮਨਾਵਾਂ ਪੂਰੀਆਂ ਹੋ ਜਾਂਦੀਆਂ ਹਨ- ਗੁਰ ਕੇ ਚਰਨ /ਹਿਰਦ 
ਵਸ਼ਾਏ / ਮਨ /ਚੌਤਤਾ ਸ਼ਗਲੰ ਫਲ ਪਏ /(ਗੁ.ਗੰ.395)। 


ਧਿਆਨ ਸਿੰਘ ਡੋਗਰਾ, ਰਾਜਾ (1796-1843 ਈ.) : 
ਮਹਾਰਾਜਾ ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ ਦੇ ਦਰਬਾਰ ਦਾ ਪ੍ਰਧਾਨ ਮੰਤਰੀ, 
ਜਿਸ ਨੇ ਆਪਣੇ ਪੁੱਤਰ ਹੀਰਾ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਲਾਹੌਰ ਦੀ ਗੱਦੀ 
ਉਤੇ ਬਿਠਾਉਣ ਦੇ ਮੋਹ ਵਸ ਸਾਜ਼ਿਸ਼ਾਂ ਦਾ ਅਜਿਹਾ ਜਾਲ 
ਬੁਣਿਆ ਕਿ ਕੁਝ ਸਾਲਾਂ ਵਿਚ ਹੀ ਸਿੱਖ ਰਾਜ ਦਾ ਅੰਤ ਹੋ 
ਗਿਆ। ਮੀਆਂ ਕਿਸ਼ੋਰਾ ਸਿੰਘ ਡੋਗਰੇ ਦੇ ਘਰ ਜੰਮੂ ਤੋਂ 15 
ਕਿ.ਮੀ. ਦੂਰ ਇਸਮਾਈਲਪੁਰ ਡਿਉਲੀ ਨਾਂ ਦੇ ਪਿੰਡ ਵਿਚ 
22 ਅਗਸਤ 1796 ਈ. ਵਿਚ ਪੈਦਾ ਹੋਇਆ ਧਿਆਨ 
ਸਿੰਘ ਤਿੰਨ ਭਰਾਵਾਂ ਵਿਚੋ' ਮੰਝਲਾ ਸੀ। ਸੈਨ 1812 ਈ. 
ਵਿਚ ਜਦੋ ਇਹ 16 ਵਰ੍ਹਿਆਂ ਦਾ ਸੀ, ਤਾਂ ਇਸ ਦੇ ਵਡੇ 
ਭਰਾ ਗੁਲਾਬ ਸਿੰਘ ਨੇ ਇਸ ਨੂੰ ਰੋਹਤਾਸ ਵਿਚ ਮਹਾਰਾਜਾ 
ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ ਅਗੇ ਪੇਸ਼ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਨੌਕਰੀ ਉਤੇ 
ਲਗਵਾਇਆ। ਸੈਨ 1818 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਨੂੰ ਜਮਾਦਾਰ 
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ਧਿਆਨ ਸਿੰਘ ਡੋਗਰਾ, ਰਾਜਾ 
ਖ਼ੁਸ਼ਹਾਲ ਸਿੰਘ ਦੀ ਥਾਂ ਡਿਉੜੀਦਾਰ ਨਿਯੁਕਤ ਕੀਤਾ 
ਗਿਆ। ਅਜਿਹੀ ਨਿਯੁਕਤੀ ਕਰਕੇ ਇਸ ਦੀ ਮਹਾਰਾਜੇ 
ਤਕ ਸਿੱਧੀ ਪਹੁੰਚ ਹੋ ਗਈ। ਸ਼ੁਰੂ ਵਿਚ ਇਸ ਨੂੰ ਫ਼ੌਜੀ ਮੁਹਿੰਮਾਂ 
ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਹੋਣ ਦਾ ਵੀ ਮੌਕਾ ਮਿਲਿਆ। ਮਹਾਰਾਜੇ ਦੇ 
ਨੇੜੇ ਹੋਣ ਕਾਰਣ ਅਤੇ ਦਰਬਾਰੀ ਅਦਬ-ਆਦਾਬ ਵਿਚ 
ਪ੍ਰਵੀਣਤਾ ਕਰਕੇ ਇਸ ਨੇ ਮਹਾਰਾਜਾ ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ ਤੋਂ 
ਸੈਨ 1822 ਈ. ਵਿਚ “ਰਾਜਾ” ਦਾ ਖ਼ਿਤਾਬ ਹਾਸਲ ਕੀਤਾ। 
ਹੌਲੀ ਹੌਲੀ ਇਹ ਲਾਹੌਰ ਦਾ ਪ੍ਰਧਾਨ ਮੰਤਰੀ ਬਣ ਗਿਆ। 
ਮਹਾਰਾਜੇ ਨੇ ਆਪਣੇ ਦੇਹਾਂਤ ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ ਆਪਣੇ ਪੁੱਤਰ 
ਨੂੰ ਪ੍ਧਾਨ ਮੰਤਰੀ ਬਣਨ ਦਾ ਮਾਣ ਦਿੱਤਾ। ਇਸ ਨੇ 28 
ਜੂਨ 1839 ਈ. ਨੂੰ ਮਹਾਰਾਜੇ ਦੀ ਚਿਤਾ ਉਤੇ ਆਤਮ- 
ਦਾਹ ਕਰਨ ਦਾ ਢੋੱਂਗ ਰਚਿਆ। 

ਖੜਕ ਸਿੰਘ ਦੇ ਮਹਾਰਾਜਾ ਬਣਨ ਤੋਂ ਬਾਦ ਇਸ 
ਨੇ ਲਾਹੌਰ ਦਰਬਾਰ ਵਿਚ ਸਾਜ਼ਿਸ਼ਾਂ ਦਾ ਆਰੈਭ ਕਰ ਦਿੱਤਾ। 
ਖੜਕ ਸਿੰਘ ਉਤੇ ਚੇਤ ਸਿੰਘ ਦੇ ਗ਼ਲਬੇ ਨੂੰ ਦੂਰ ਕਰਨ 
ਲਈ ਇਸ ਨੇ ਅਫ਼ਵਾਹ ਫੈਲਾ ਦਿੱਤੀ ਕਿ ਖੜਕ ਸਿੰਘ 
ਅਤੇ ਲਾਹੌਰ ਰਾਜ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਦੇ ਕੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਸਰਪ੍ਰਸਤੀ 
ਵਿਚ ਜਾਣਾ ਚਾਹੁੰਦੇ ਹਨ। ਇਸ ਨੇ ਕੰਵਰ ਨੌਨਿਹਾਲ ਸਿੰਘ 
ਨੂੰ ਪਿਸ਼ਾਵਰੋਂ ਬੁਲਾ ਕੇ ਅਤੇ ਸੈਧਾਵਾਲੀਏ ਸਰਦਾਰਾਂ ਨੂੰ ਨਾਲ 
ਰੀਢ ਕੇ 9 ਅਕਤੂਬਰ 1839 ਈ. ਨੂੰ ਮਹਾਰਾਜਾ ਖੜਕ 
ਸਿੰਘ ਦੀ ਮੌਜੂਦਗੀ ਵਿਚ ਚੇਤ ਸਿੰਘ ਦਾ ਕਤਲ ਕਰ ਦਿੱਤਾ। 
ਖੜਕ ਸਿੰਘ ਦੀ ਗਤਿਵਿਧੀ ਉਤੇ ਬੈਦਸ਼ ਲਗਾ ਕੇ, ਉਸ 
ਦੀ ਸੱਤਾ ਧਿਆਨ ਸਿੰਘ ਨੇ ਆਪ ਸੈਭਾਲ ਲਈ। ਪਰ ਕੰਵਰ 
ਨੌਨਿਹਾਲ ਸਿੰਘ ਦੀ ਮਿ੍‌ਤੂ ਕਾਰਣ ਲਾਹੌਰ ਦਰਬਾਰ ਦੀ 
ਸਥਿਤੀ ਬਦਲ ਗਈ। ਧਿਆਨ ਸਿੰਘ ਸ਼ੇਰ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਮਹਾਰਾਜਾ 
ਬਣਾਉਣਾ ਚਾਹੰਦਾ ਸੀ, ਪਰ ਸੈਧਾਵਾਲੀਏ ਸਰਦਾਰਾਂ ਦੀ 
ਮਦਦ ਨਾਲ ਖੜਕ ਸਿੰਘ ਦੀ ਵਿਧਵਾ ਚੈਦ ਕੌਰ ਕੰਵਰ ਦੇ 
ਅਣਜੈਮੇ ਬੱਚੇ ਦੀ ਰੀਜੈਟ ਬਣੀ ਅਤੇ “ਮਹਾਰਾਣੀ” ਪਦ ਗੁਹਿਣ 
ਕੀਤਾ। ਧਿਆਨ ਸਿੰਘ ਨੇ ਗਿਣੀ ਮਿਥੀ ਯੋਜਨਾ ਅਨੁਸਾਰ 
ਸ਼ੇਰ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਮਹਾਰਾਜਾ ਬਣਾਇਆ ਅਤੇ ਚੰਦ ਕੌਰ ਨੂੰ 
ਸੇਵਿਕਾਵਾਂ ਦੁਆਰਾ ਮਰਵਾ ਦਿੱਤਾ। 
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ਧੀਰਮੱਲ ਸੋਢੀ 


18 ਜਨਵਰੀ 18471 ਈ. ਨੂੰ ਸ਼ੋਰ ਸਿੰਘ 


_ ਮਹਾਰਾਜਾ ਬਣਿਆ ਅਤੇ ਧਿਆਨ ਸਿੰਘ ਉਸ ਦਾ ਪ੍ਰਧਾਨ 


ਮੰਤਰੀ। ਚੰਦ ਕੌਰ ਦੇ ਕਤਲ ਦਾ ਬਦਲਾ ਲੈਣ ਲਈ 15 
ਸਤੌਬਰ 1843 ਈ. ਨੂੰ ਸੈਧਾਵਾਲੀਏ ਸਰਦਾਰ ਅਜੀਤ 
ਸਿੰਘ ਅਤੇ ਲਹਿਣਾ ਸਿੰਘ ਨੇ ਕੁਮਵਾਰ ਮਹਾਰਾਜਾ ਸ਼ੇਰ 
ਸਥਿਤ ਬਾਰਾਂਦਰੀ ਵਿਚ ਕਤਲ ਕਰਕੇ ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਸਿਰ 
ਨੋਜ਼ਿਆਂ ਉਤੇ ਟੈਗ ਕੇ ਕਿਲ੍ਹੇ ਦੇ ਅੰਦਰ ਦਾਖ਼ਲ ਹੋਏ । ਅਗੇ 
ਮਿਲੇ ਧਿਆਨ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਗਲੀ ਲਗਾ ਕੇ ਅੰਦਰ ਲੈ ਗਏ 
ਅਤੇ ਕਤਲ ਕਰ ਦਿੱਤਾ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਚਾਲਾਕ, ਖ਼ੁਦਗ਼ਰਜ਼ 
ਅਤੇ ਸਾਜਿਸ਼ੀ ਧਿਆਨ ਸਿੰਘ ਦਾ ਅੰਤ ਹੋਇਆ। 


ਧੀਰਮੱਲ ਸੋਢੀ (1627-1677 ਈ.) : ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ 
ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਵੱਡੇ ਸੁਪੁੱਤਰ ਬਾਬਾ ਗੁਰਦਿੱਤਾ ਦੇ ਘਰ ਮਾਤਾ 
ਅਨੰਤੀ ਦੀ ਕੁੱਖੋਂ ਜਲੈਧਰ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ ਕਰਤਾਰਪੁਰ ਨਗਰ 
ਵਿਚ 11 ਜਨਵਰੀ 1627 ਈ. ਨੂੰ ਪੈਦਾ ਹੋਇਆ ਧੀਰਮੱਲ, 
ਸ਼ੁਰੂ ਤੋਂ ਹੀ ਬੜੇ ਜ਼ਿੱਦੀ ਅਤੇ ਹਠੀ ਸੁਭਾ ਵਾਲਾ ਸੀ। ਜਦੋਂ 
ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਸਾਹਿਬ ਕਰਤਾਰਪੁਰ ਤੋਂ ਕੀਰਤਪੁਰ ਚਲੇ 
ਗਏ , ਤਾਂ ਇਹ ਕਰਤਾਰਪੁਰ-੨ (ਵੇਖੋ) ਹੀ ਰਿਹਾ ਅਤੇ ਭਾਈ 
ਗੁਰਦਾਸ ਦੁਆਰਾ ਲਿਖੀ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਮੂਲ ਬੀੜ 
ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਕਬਜ਼ੇ ਵਿਚ ਹੀ ਰਖਿਆ। ਆਪਣੇ ਪਿਤਾ ਬਾਬਾ 
ਗੁਰਦਿੱਤਾ ਦੇ ਦੇਹਾਂਤ ਉਤੇ ਵੀ ਇਹ ਕੀਰਤਪੁਰ ਨ ਗਿਆ 
ਕਿ ਕਿਤੇ ਬੀੜ ਉਥੇ ਨ ਲੈ ਜਾਣੀ ਪੈ ਜਾਏ। 

ਜਦੋਂ ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਜੀ ਨੇ ਇਸ ਦੇ ਛੋਟੇ ਭਰਾ 
(ਗੁਰੂ) ਹਰਿਰਾਇ ਜੀ ਨੂੰ ਆਪਣਾ ਉਤਰਾਧਿਕਾਰੀ ਬਣਾਇਆ, 
ਤਾਂ ਇਸ ਨੇ ਕਰਤਾਰਪੁਰ ਵਿਚ ਸਮਾਨਾਂਤਰ ਗੁਰੂ-ਗੱਦੀ 
ਕਾਇਮ ਕਰ ਲਈ ਅਤੇ ਮਸੈਦ ਵੀ ਨਿਯੁਕਤ ਕੀਤੇ । ਗੁਰੂ 
ਹਰਿਰਾਇ ਦੁਆਰਾ ਬਾਬਾ ਰਾਮ ਰਾਇ ਨੂੰ ਛੋਕੇ ਜਾਣ 'ਤੇ 
ਇਸ ਨੇ ਉਸ ਨਾਲ ਸੈਪਰਕ ਕਾਇਮ ਕਰ ਲਿਆ। ਜਦੋਂ 
ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਨੂੰ ਭਾਈ ਮੱਖਣ ਸ਼ਾਹ ਲਬਾਣੇ ਨੇ 
ਕਰਤਾਰਪੁਰ ਵਿਚ ਲਭ ਲਿਆ ਤਾਂ ਧੀਰਮੱਲ ਤੋਂ ਜਰਿਆ 
ਨ ਗਿਆ। ਉਸ ਨੇ ਆਪਣੇ ਮਹੰਤ ਸ਼ੀਹਾਂ ਨਾਲ ਹੋਰ ਬੈਦੇ 
ਭੇਜ ਕੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਉਪਰ ਗੋਲੀ ਚਲਵਾਈ ਅਤੇ ਘਰ ਦਾ 
ਸਾਰਾ ਸਾਮਾਨ ਲੁਟ ਲਿਆਉਂਦਾ। ਪਤਿਕ੍ਿਆ ਵਜੋ' ਗੁਰ- 
ਸਿੱਖ ਧੀਂਰਮੱਲ ਦੇ ਘਰ ਦਾ ਸਾਰਾ ਸਾਮਾਨ ਲੁਟ ਲਿਆਏ 
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ਧੀਰਮੱਲੀਏ 
ਅਤੇ ਆਦਿ-ਬੀੜ ਵੀ ਲੈ ਆਏ। ਜਦੋਂ ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ 
ਜੀ ਨੂੰ ਇਸ ਗੱਲ ਦਾ ਪਤਾ ਲਗਾ ਤਾਂ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਸਭ ਕੁਝ 
ਧੀਰਮੱਲ ਦੇ ਘਰ ਪਰਤਾ ਦਿੱਤਾ। ਬੀੜ ਵੀ ਵਾਪਸ ਕਰ 
ਦਿੱਤੀ ਜੋ ਹੁਣ ਉਥੇ ਹੀ ਸੁਰਖਿਅਤ ਹੈ ਅਤੇ “ਕਰਤਾਰਪੁਰੀ 
ਬੀੜ” (ਵੇਖੋ) ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਹੈ। ਧੀਰਮੱਲ ਦੀ ਇਸ 
ਕਰਤੂਤ ਕਰਕੇ ਇਸ ਨੂੰ ਮੀਣਿਆਂ ਵਾਂਗ ਸਿੱਖ-ਸਮਾਜ ਵਿਚੋਂ 
ਛੇਕ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। 
ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਦੀ ਸ਼ਹਾਦਤ ਤੱ ਬਾਦ 
ਔਰੈਗਜ਼ੇਬ ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਨੇ ਇਸ ਨੂੰ ਵੀ ਦਿੱਲੀ ਤਲਬ ਕੀਤਾ 
ਅਤੇ ਰਣਥਮਕਭੋਰ ਦੇ ਕਿਲ੍ਹੋ ਵਿਚ ਕੈਦ ਕਰ ਦਿੱਤਾ। ਉਥੇ 
ਹੀ 16 ਨਵੰਬਰ 1677 ਈ. ਨੂੰ ਇਸ ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ ਹੋ ਗਿਆ। 
ਇਸ ਦੇ ਵੈਸ਼ਜ ਕਰਤਾਰਪੁਰੀਏ ਸੋਢੀ ਅਖਵਾਉਂਦੇ ਹਨ ਅਤੇ 
ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਸਥਾਨ ਦਾ ਨਾਂ “ਡੇਰਾ ਧੀਰਮੱਲ” ਹੈ। 


ਧੀਰਮੱਲੀਏ : ਧੀਰਮੱਲ ਸੋਢੀ (ਵੇਖੋ) ਦੀ ਸੈਤਾਨ ਲਈ ਆਮ 
ਤੌਰ 'ਤੇ “ਧੀਰਮੱਲੀਏ' ਸ਼ਬਦ ਵਰਤਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਧੀਰਮੱਲ 
ਦੇ ਅਨੁਯਾਈਆਂ ਅਥਵਾ ਸੇਵਕਾਂ ਨੂੰ ਵੀ 'ਧੀਰਮੱਲੀਏ' ਕਿਹਾ 
ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 


ਧੁਨਿ/ਧੁਨੀ : ਇਸ ਸ਼ਬਦ ਦਾ ਪਿਛੋਕੜ ਸੈਸਕ੍ਰਿਤ ਦੇ 
'ਧੂਨਿ” ਸ਼ਬਦ ਨਾਲ ਜੁੜਦਾ ਹੈ, ਜਿਸ ਦਾ ਅਰਥ ਹੈ ਨਾਦ 
ਜਾਂ ਆਵਾਜ਼। ਪਰ ਗੁਰੂ ਗੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਇਹ ਸ਼ਬਦ 
ਇਕ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਸੈਕੇਤ ਦਾ ਲਖਾਇਕ ਹੈ ਜਿਸ ਤੋਂ ਭਾਵ ਹੈ 
ਗਾਉਣ ਦੀ ਧਾਰਣਾ ਜਾਂ ਵਿਧੀ। ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ 
ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦਾ ਸੈਪਾਦਨ ਕਰਨ ਵੇਲੇ ਜਿਥੇ ਬਾਣੀ 
ਲੋਕ-ਕਾਵਿ ਦੇ ਗਾਉਣ ਦੀ ਪਰੈਪਰਾ ਵਿਚ ਪੁਰਾਤਨ ਵਾਰਾਂ 
ਦੀਆਂ ਧੁਨੀਆਂ ਵਲ ਸੈਕੇਤ ਵੀ ਕੀਤਾ ਹੈ। ਅਜਿਹੇ ਸੈਕੇਤ 
ਕੇਵਲ ਨੌ' ਵਾਰਾਂ ਨਾਲ ਦਿੱਤੇ ਮਿਲਦੇ ਹਨ, ਜਿਵੇਂ- (1) 
ਵਾਰ ਮੁਲਕ ਮੁਰੀਦ ਤਥਾ ਚੰਦ੍ਹੜਾ ਸੋਹੀਆ ਕੀ (ਵਾਰ 
ਮਾਝ, ਮ.੧), (2) ਵਾਰ ਟੁੰਡੇ ਅਸ ਰਾਜੇ ਕੀ (ਆਸਾ ਕੀ 
ਵਾਰ, ਮ.੧), (3) ਵਾਰ ਰਾਇ ਕਮਾਲ ਦੀ ਮਉਜ ਦੀ 
(ਗਉੜੀ ਕੀ ਵਾਰ, ਮ.੫), (4) ਵਾਰ ਸਿਕੰਦਰ ਬਰਾਹਮ 
ਕੀ (ਗੂਜਰੀ ਕੀ ਵਾਰ, ਮ.੩), (5) ਵਾਰ ਲਲਾ ਬਹਿਲੀਮਾ 
ਕੀ (ਵਡਹੈਸ ਕੀ ਵਾਰ, ਮ. ੪), (6) ਵਾਰ ਜੋਧੈ ਵੀਰੈ 
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ਧੂ ਆਂ#ਧੂਣਾ 


ਪੂਰਬਣੀ ਕੀ (ਰਾਮਕਲੀ ਕੀ ਵਾਰ, ਮ.੩), (7) ਵਾਰ ਰਾਇ 
ਮਹਿਮੇ ਹਸਨੇ ਕੀ (ਸਾਰੈਗ ਕੀ ਵਾਰ, ਮ. ੪), (8) ਵਾਰ 
ਰਾਣੈ ਕੈਲਾਸ ਤਥਾ ਮਾਲਦੇ ਕੀ (ਵਾਰ ਮਲਾਰ ਕੀ, ਮ.੧), 
(9) ਵਾਰ ਮੂਸੇ ਕੀ (ਕਾਨੜੇ ਕੀ ਵਾਰ, ਮ.8)। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਾਰਾਂ 
ਵਿਚੋਂ ਚਾਰ ਵਾਰਾਂ (2,4,5 ,9) ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਤੋਂ 


ਦੀਆਂ ਪੰਜ ਗੁਰੂ-ਕਾਲ ਦੀਆਂ ਹਨ। 

ਗੁਰੂ ਰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਸੈਪਾਦਨ ਵੇਲੇ ਇਹ 
ਧੁਨੀਆਂ ਲੋਕਾਂ ਵਿਚ ਪ੍ਚਲਿਤ ਸਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਾਰਾਂ ਦੀ ਹੀ 
ਤਰਜ਼ 'ਤੇ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ 
ਵਿਚਲੀਆਂ ਨੌ ਵਾਰਾਂ ਨੂੰ ਢਾਢੀਆਂ ਤੋਂ ਗਵਾਇਆ ਅਤੇ 
ਧੁਨੀ ਨਿਰਦੇਸ਼ ਅੰਕਿਤ ਕਰਵਾਏ। “ਗੁਰੂ ਬਿਲਾਸ ਪਾ. ੬” 
ਵਿਚ ਲਿਖਿਆ ਹੈ ਇਹ ਧੁਨੀ-ਸੈਕੇਤ ਬਾਦ ਵਿਚ ਗੁਰੂ 
ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਸਾਹਿਬ ਨੇ ਅੰਕਿਤ ਕਰਵਾਏ ਸਨ। ਪਰ ਭਾਈ 
ਜੋਧ ਸਿੰਘ, ਪ੍ਰੋ. ਤੇਜਾ ਸਿੰਘ ਅਤੇ ਪ੍ਰਿੰ. ਗੈਗਾ ਸਿੰਘ ਵਰਗੇ 
ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਨੇ ਪੂਰੀ ਘੋਖ ਕਰਕੇ ਅਤੇ ਕਰਤਾਰਪੁਰੀ ਬੀੜ 
ਨੂੰ ਵਾਚ ਕੇ ਤਸਲੀ ਕਰ ਲਈ ਹੈ ਕਿ ਇਹ ਧੁਨੀ-ਸੈਕੇਤ 
ਪੰਜਵੇਂ' ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਹੀ ਲਿਖਵਾਏ ਸਨ। ਹਾਂ, ਬੀੜ ਤਿਆਰ 
ਹੋਣ ਤੋਂ ਬਾਦ ਵਿਚ ਅੰਕਿਤ ਕਰਵਾਉਣ ਕਰਕੇ ਸਿਆਹੀ 
ਅਤੇ ਲਿਖਾਵਟ ਵਿਚ ਕੁਝ ਫ਼ਰਕ ਦਾ ਆਭਾਸ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। 


ਧੁਰ ਕੀ ਬਾਣੀ : “ਧੁਰ' ਦਾ ਅਰਥ ਹੈ ਕੇਂਦਰੀ ਸਥਾਨ ਜਾਂ 
ਮੁੱਖ ਸਥਾਨ। ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਇਸ ਤੋਂ ਭਾਵ ਹੈ 
ਪਰਮਾਤਮਾ ਦਾ ਸਥਾਨ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ “ਧੁਰ ਕੀ ਬਾਣੀ' ਦਾ 
ਅਰਥ ਬੈਠਦਾ ਹੈ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਸਥਾਨ ਦੀ ਬਾਣੀ ਜਾਂ 
ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਬਾਣੀ। ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਸੋਰਠਿ 
ਰਾਗ ਵਿਚ ਕਿਹਾ ਹੈ- ਸ਼ਗੀ ਕੀ ਬਾਣਾ ਆਈ/ /ਤਿਨੇ 
ਸਗਲੀ /ਚੈਂਤ /ਟਾਈੰ / (ਗੁ.ਗਰੰ.628)। ਇਸ ਨੂੰ “ਖਸਮ 
ਕੀ ਬਾਣੀ” ਵੀ ਕਿਹਾ ਗਿਆ ਹੈ। 

ਧੂਆਂ/ਧੂਣਾ : 'ਧੂਆਂ” ਸ਼ਬਦ ਦਾ ਆਮ ਅਰਥ ਹੈ-- ਧੂਮ 
ਜਾਂ ਧੂੰਆਂ। ਪਰ ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਸਾਧਨਾ ਦੇ ਖੇਤਰ ਵਿਚ 
“ਧੂਆਂ” ਉਨ੍ਹਾਂ ਸਾਧਾਂ ਦੇ ਸਥਾਨਾਂ ਜਾਂ ਆਸਣਾਂ ਦਾ ਲਖਾਇਕ 
ਮੰਨਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਜੋ ਆਪਣੈ ਆਸਣ ਕੋਲ ਸਦਾ ਧੂਣੀ 
ਧੁਖਾਈ ਰਖਦੇ ਹਨ। ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਵਿਚ ਇਸ ਸ਼ਬਦ ਦਾ 
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ਧੂਬਰੀ/ਧੁਬੜੀ 


ਸੈਬੋਧ ਉਦਾਸੀ ਸੇਪ੍ਰਦਾਇ ਨਾਲ ਜੁੜਦਾ ਹੈ। ਬਾਬਾ ਸੀਚੈਦ 
ਦੇ ਉਤਰਾਧਿਕਾਰੀ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿਦ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਵੱਡੇ 
ਸਾਹਿਬਜ਼ਾਦੇ ਬਾਬਾ ਗੁਰਦਿੱਤਾ ਜੀ ਨੇ ਉਦਾਸੀ ਮਤ ਦੇ 
ਵਿਕਾਸ ਲਈ ਆਪਣੇ ਚਾਰ ਵਿਸ਼ਵਸਤ ਧਰਮ-ਸਾਧਕ 
ਨਿਯੁਕਤ ਕੀਤੇ, ਜਿਵੇਂ ਭਾਈ ਅਲਮਸਤ, ਭਾਈ ਬਾਲੂ 
ਹਸਨਾ, ਭਾਈ ਗੋਇੰਦ ਜਾਂ ਗੋਂਦਾ ਅਤੇ ਭਾਈ ਫੂਲ। ਇਨ੍ਹਾਂ 
ਸਾਧਾਂ ਦੇ ਮੁੱਖ ਡੇਰਿਆਂ ਜਾਂ ਕੇਂਦਰਾਂ ਨੂੰ ਧੂਏ' ਜਾਂ ਧੂਣੇ ਕਿਹਾ 
ਜਾਣ ਲਗਿਆ। ਇਸ ਤੋਂ ਬਾਦ ਹੋਂਦ ਵਿਚ ਆਏ ਉਦਾਸੀ 


ਧੁਬਰੀ/ਧੂਬੜੀ (ਨਗਰ) : ਅਸਾਮ ਪ੍ਰਾਂਤ ਦੇ ਗੋਆਲਪੁਰਾ 
ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦਾ ਇਕ ਨਗਰ, ਜੋ ਬ੍ਹਮਪੁੱਤਰ ਦਰਿਆ ਦੇ ਸੱਜੇ 
ਕੰਢੇ ਉਤੇ ਵਸਿਆ ਹੈ। ਜਦੋ' ਔਰੈਗਜ਼ੇਬ ਨੇ ਅੰਬੇਰ/ਆਮੇਰ 
ਦੇ ਰਾਜਾ ਰਾਮ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਅਹੋਮ ਦੇ ਰਾਜੇ ਚਕ੍ਾਧੂਜ ਉਤੇ 
ਹਮਲਾ ਕਰਨ ਲਈ ਭੇਜਿਆ, ਤਾਂ ਸ਼ਰਧਾ-ਵਸ ਉਹ ਗੁਰੂ 
ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਨੂੰ ਵੀ ਨਾਲ ਲੈ ਗਿਆ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਦੋਹਾਂ 
ਧਿਰਾਂ ਵਿਚ ਸਮਝੌਤਾ ਕਰਾ ਦਿੱਤਾ ਅਤੇ ਜੰਗ ਹੋਣ ਟਲ ਗਈ। 
ਦਰਿਆ ਦੇ ਕੌਢੇ ਜਿਸ ਸਥਾਨ ਉਤੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਬੈਠੇ ਸਨ, ਉਥੇ 
ਹੁਣ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸੀ ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ” ਕਾਇਮ ਹੈ। 
ਇਸ ਦੇ ਨੌੜੇ ਹੀ ਇਕ ਹੋਰ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਹੈ “ਥੜਾ ਸਾਹਿਬ” ਜਾਂ 
“ਦਮਦਮਾ ਸਾਹਿਬ”। ਸਿੱਖ ਇਤਿਹਾਸ ਅਨੁਸਾਰ ਲੜਾਈ ਦੇ 
ਟਲਣ ਦੀ ਖ਼ੁਸ਼ੀ ਵਿਚ ਰਾਜਾ ਰਾਮ ਸਿੰਘ ਦੀ ਸੈਨਾ ਦੇ ਹਰ 
ਸਿਪਾਹੀ ਨੇ ਪੰਜ ਪੰਜ ਢਾਲਾਂ ਮਿੱਟੀ ਦੀਆਂ ਭਰ ਭਰ ਕੇ ਇਸ 
ਥਾਂ 'ਤੇ ਇਕ ਉੱਚਾ ਢੇਰ ਬਣਾ ਦਿੱਤਾ, ਜਿਸ ਉਤੇ ਬਿਰਾਜ ਕੇ 
ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਦੀਵਾਨ ਲਗਾਇਆ ਅਤੇ ਸਭ ਨੂੰ ਹਰਿ-ਭਗਤੀ 
ਲਈ ਉਪਦੇਸ਼ ਦਿੱਤਾ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੋਹਾਂ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਦੀ ਸੰਭਾਲ 
ਸਥਾਨਕ ਕਮੇਟੀ ਕਰਦੀ ਹੈ। 


ਧੌਲਾ (ਪਿੰਡ) : ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਸੰਗਰੂਰ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ ਬਰਨਾਲਾ 
ਨਗਰ ਤੋਂ 11 ਕਿ.ਮੀ. ਦੱਖਣ-ਪੂਰਬ ਵਲ ਸਥਿਤ ਇਕ 
ਪਿੰਡ, ਜਿਥੇ ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਨੇ ਆਪਣੀ ਧਰਮ- 
ਪ੍ਰਚਾਰ ਫੇਰੀ ਦੌਰਾਨ ਚਰਣ ਪਾਏ ਸਨ। ਸਥਾਨਕ ਰਵਾਇਤ 
ਅਨੁਸਾਰ ਗੁਰੁ ਜੀ ਹਡਿਆਇਆ ਤੋਂ ਧੌਲੇ ਪਿੰਡ ਆ ਰਹੇ 
ਸਨ ਕਿ ਪਿੰਡੋਂ ਦੋ ਕਿ.ਮੀ. ਪਹਿਲਾਂ ਘੋੜੇ ਨੇ ਅਗੇ ਚਲਣੋਂ 
ਅੜੀ ਕਰ ਲਈ। ਜਦ ਕਾਫ਼ੀ ਯਤਨ ਕਰਨ 'ਤੇ ਵੀ ਘੋੜਾ 


੮੩0੬ 178 


999 


ਧੰਨਾ ਸਿੰਘ, ਭਾਈ 
ਨ ਤੁਰਿਆ ਤਾਂ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਘੋੜੇ ਨੂੰ ਪੱਛਮ ਵਾਲੇ ਪਾਸੇ 
ਮੋੜ ਲਿਆ ਅਤੇ ਪਿੰਡ ਸੋਹੀਵਾਲ ਦੇ ਹਲਕੇ ਦੀ ਇਕ 
ਢਾਬ ਉਤੇ ਉਤਾਰਾ ਕੀਤਾ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਆਮਦ ਦੀ ਯਾਦ 
ਵਿਚ ਉੱਥੇ ਦੋ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਬਣੇ ਹੋਏ ਹਨ। 

ਇਕ, “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਅੜੀਸਰ', ਜੋ ਧੌਲੇ ਪਿੰਡ 
ਤੋਂ 2 ਕਿ.ਮੀ. ਉਤਰ ਵਲ ਹੈ, ਜਿਥੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਘੋੜੇ ਨੇ 
ਅਗੇ ਚਲਣੌ ਅੜੀ ਕੀਤੀ ਸੀ। ਇਹ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸ਼ੋਮਣੀ 
ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਹਡਿਆਇਆ ਪਿੰਡ ਵਿਚਲੇ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ 
ਗੁਰੂ ਸਰ ਪੱਕਾ” ਦੀ ਕਮੇਟੀ ਕਰਦੀ ਹੈ। ਹਰ ਪੂਰਣਮਾਸੀ 
ਵਾਲੇ ਦਿਨ ਇਥੇ ਬਹੁਤ ਵੱਡਾ ਦੀਵਾਨ ਸਜਦਾ ਹੈ। 

ਦੂਜਾ, “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸਾਹਿਬ ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ ਨੌਮੀ 
ਸੋਹੀਵਾਲ” ਹੈ, ਜੋ 'ਸੋਹੀਆਣਾ ਸਾਹਿਬ” ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ ਵੀ 
ਪ੍ਸਿੱਧ ਹੈ। ਘੋੜੇ ਦੇ ਅੜੀ ਕਰਨ 'ਤੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਇਥੇ ਢਾਬ 
ਦੇ ਕੰਢੇ ਆ ਕੇ ਰੁਕੇ ਸਨ। ਹੁਣ ਉਸ ਢਾਬ ਨੂੰ ਸੁੰਦਰ ਸਰੋਵਰ 
ਬਣਾ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਇਸ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ 
ਵੀ ਹਡਿਆਇਆ ਵਾਲੀ ਕਮੇਟੀ ਹੀ ਕਰਦੀ ਹੈ। 


ਧੰਨਾ ਸਿੰਘ, ਭਾਈ (1893-1935 ਈ.) : ਸੈਨ 1893 
ਈ. ਦੇ ਨੇੜੇ ਤੇੜੇ ਸੰਗਰੂਰ ਜ਼ਿਲ੍ਹ ਦੇ ਪਿੰਡ ਘਨੌਰੀ ਵਿਚ ਸ. 
ਸੁੰਦਰ ਸਿੰਘ ਚਾਹਲ ਦੇ ਘਰ ਪੈਦਾ ਹੋਇਆ ਧੰਨਾ ਸਿੰਘ 
ਇਕ ਅਣਥਕ ਸਿੱਖ ਯਾੜ੍ੀ ਸੀ। ਇਸ ਦਾ ਮੁਲ ਨਾਂ ਲਾਲ 
ਸਿੰਘ ਸੀ। ਬਚਪਨ ਵਿਚ ਹੀ ਪਿਤਾ ਦੇ ਗੁਜ਼ਰ ਜਾਣ ਕਾਰਣ 
ਪਟਿਆਲੇ ਆ ਗਿਆ। ਯਤੀਮਖ਼ਾਨੇ ਵਿਚ ਠਹਿਰ ਦੌਰਾਨ 
ਇਸ ਨੇ ਧਾਰਮਿਕ ਗਿਆਨ ਤੋ ਇਲਾਵਾ ਡਰਾਈਵਰੀ 
ਸਿਖੀ ਅਤੇ ਪਟਿਆਲਾ ਰਿਆਸਤ ਦੇ ਮੋਟਰ ਘਰ ਵਿਚ 
ਨਿਯੁਕਤ ਹੋ ਗਿਆ। ਉਥੇ ਇਹ ਇਕ ਅਧਿਆਤਮੀ ਸਭਾ 
ਵਾਲੋਂ ਸੁਲਝੇ ਹੋਏ ਡਰਾਈਵਰ ਭਾਈ ਜੀਵਾ ਸਿੰਘ ਦੇ ਸੈਪਰਕ 
ਵਿਚ ਆਇਆ, ਜਿਸ ਕਰਕੇ ਇਸ ਦੀ ਰੁਚੀ ਧਰਮ-ਕਾਰਜਾਂ 
ਵਲ ਵਧ ਗਈ। ਕੁਝ ਸਮੇ ਬਾਦ ਇਹ ਹਜ਼ੂਰ ਸਾਹਿਬ ਗਿਆ। 
ਉਥੇ ਜਾ ਕੇ ਅੰਮਿ੍‌ਤ ਪਾਨ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਲਾਲ ਸਿੰਘ ਤੋਂ ਧੈਨਾ 
ਸਿੰਘ ਬਣਿਆ। ਹਜ਼ੂਰ ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਠਹਿਰ ਦੌਰਾਨ ਇਹ ਸੈਤ 
ਨਿਧਾਨ ਸਿੰਘ ਦੇ ਆਚਾਰ ਵਿਚਾਰ ਤੋਂ ਬਹੁਤ ਪ੍ਰਭਾਵਿਤ 
ਹੋਇਆ। ਉਥੋਂ ਇਹ ਪਟਿਆਲੇ ਪਰਤਿਆ ਅਤੇ ਰਿਆਸਤ 
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ਧੰਨਾ, ਭਗਤ 
ਦੀ ਨੌਕਰੀ ਛਡ ਦਿੱਤੀ। ਫਿਰ ਇਹ ਸਾਈਕਲ ਉਤੇ ਗੁਰੂ 
-ਧਾਮਾਂ ਦੀ ਯਾੜ੍ਾ ਲਈ ਚਲ ਪਿਆ। ਉੱਤਰ ਪ੍ਰਦੇਸ਼, 
ਬਿਹਾਰ, ਬੈਗਾਲ ਅਤੇ ਅਸਾਮ ਦੇ ਗੁਰਦੁਆਰਿਆਂ ਦੀ 
ਯਾਤਾ ਕਰਕੇ ਇਹ ਤਿੰਨ ਸਾਲ ਬਾਦ ਪਟਿਆਲੇ ਪਰਤਿਆ। 
ਇਸ ਨੇ ਆਪਣੀ ਯਾੜ੍ਾ ਦੇ ਅਨੁਭਵ ਅਤੇ ਗੁਰੂ-ਧਾਮਾਂ 
ਦੀ ਜਾਣਕਾਰੀ ਬਾਰੇ ਅਖ਼ਬਾਰਾਂ ਵਿਚ ਵੀ ਛਪਵਾਇਆ। 

ਇਸ ਨੇ ਗੁਰੂ-ਧਾਮਾਂ ਦੀ ਤਸਵੀਰਕਸ਼ੀ ਲਈ ਵੀ 
ਸੋਚਿਆ। ਫਲਸਰੂਪ ਇਸ ਨੇ ਇਕ ਕੈਮਰਾ ਖ਼ਰੀਦਿਆ, ਫੋਟੋ 
ਉਤਾਰਨ ਦੀ ਵਿਧੀ ਸਿਖੀ ਅਤੇ ਫਿਰ ਯਾੜ੍ਾ ਉਤੇ ਨਿਕਲ 
ਪਿਆ। ਇਹ ਹਰ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਦੀ ਤਸਵੀਰ ਉਤਾਰਦਾ ਅਤੇ 
ਨਾਲ ਹੀ ਉਸ ਬਾਰੇ ਨੋਟ ਲਿਖ ਕੇ ਸੈਭਾਲ ਲੈਂਦਾ। ਸੈਨ 
1935 ਦਈ. ਵਿਚ ਜਦੋਂ ਇਹ ਸਰਹਦੀ ਸੂਬੇ ਦੇ ਬੈਨੂੰ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ 
ਦੇ ਹਸੋਖਲੇ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਠਹਿਰਿਆ ਹੋਇਆ ਸੀ, ਤਾਂ ਦੂਜੇ 
ਦਿਨ ਸਵੇਰੇ ਇਸ ਦੇ ਮੇਜ਼ਬਾਨ ਤੋਂ ਗੋਲੀ ਕਢਦਿਆਂ ਬੈਦੂਕ 
ਚਲ ਗਈ ਅਤੇ ਧੈਨਾ ਸਿੰਘ ਜੋ ਪਾਸ ਹੀ ਬੈਠਾ ਸੀ, ਘਾਇਲ 
ਹੋ ਗਿਆ। ਉਪਚਾਰ ਕਰਨ ਤੋ' ਪਹਿਲਾਂ ਹੀ ਇਸ ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ 
ਹੋ ਗਿਆ। ਇਸ ਵਲੋਂ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤੀ ਗੁਰੂ-ਧਾਮਾਂ ਦੀ ਯਾੜ੍ਾ 
ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਜਾਣਕਾਰੀ ਕਲਮਬੈਦ ਕਰਨ ਦੀ ਯੋਜਨਾ 
ਵਿਚੇਂ ਰਹਿ ਗਈ। 


ਧੰਨਾ, ਭਗਤ : ਰਾਜਸਥਾਨ ਪ੍ਰਦੇਸ਼ ਦੇ ਟਾਂਕ ਖੇਤਰ ਦੇ 
ਧੁਅਨ ਜਾਂ ਧੁਵਾਨ ਪਿੰਡ ਦੇ ਵਸਨੀਕ ਧੈਨਾ ਭਗਤ ਦੀ 
ਬਾਣੀ ਗੁਰੁ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਸੈਕਲਿਤ ਹੋਈ ਹੈ। ਪੈਨਾ 
ਭਗਤ ਇਕ ਸਾਧਾਰਣ ਕਿਸਾਨ ਪਰਿਵਾਰ ਵਿਚ ਪੈਦਾ 
ਹੋਇਆ। ਇਸ ਦੇ ਜਨਮ ਬਾਰੇ ਸਹੀ ਜਾਣਕਾਰੀ ਦਾ ਅਭਾਵ 
ਹੈ। ਮੈਕਾਲਿਫ਼ ਅਤੇ ਮਹਾਨਕੋਸ਼ਕਾਰ ਨੋ ਆਪ ਦਾ ਜਨਮ 
ਸੈਨ 1415 ਈ. ਵਿਚ ਅਨੁਮਾਨ ਕੀਤਾ ਹੈ ਜਦ ਕਿ 
ਆਚਾਰਯ ਪਰਸ਼ੁਰਾਮ ਚਤੁਰਵੇਦੀ (“ ਓਤਗੀਂ ਭਾਰਤ ਕਾ ਸੰਤਾ- 
ਪਰੰਪਰਾ) ਨੇ ਅਨੌਕ ਦਲੀਲਾਂ ਦੇ ਕੇ ਇਸ ਦਾ ਜਨਮ -ਵਰ੍ਹਾ 
ਬਿਕਰਮ ਦੀ ਸੋਲ੍ਹਵੀਂ ਸਦੀ ਦੇ ਪਹਿਲੇ ਜਾਂ ਦੂਜੇ ਦਹਾਕੇ ਵਿਚ 
ਸਿੱਧ ਕੀਤਾ ਹੈ। ਗੁਰੁ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਅਨੁਸਾਰ ਆਪ ਬੜੇ 
ਸਰਲ ਸੁਭਾ ਵਾਲੇ ਨਿਰਛਲ ਬਾਲਕ ਸਨ- ਧੰਨ ਸੰਵਆ 
ਸਾਲ ਸਹ / (ਗੁ .ਰੀ.1192)। 

ਆਪ ਦੇ ਸੈਬੈਧ ਵਿਚ ਕਈ ਕਰਾਮਾਤਾਂ ਪ੍ਰਸਿੱਧ 
ਹਨ। ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ ਕਿ ਬ੍ਰਾਹਮਣਾਂ ਦੁਆਰਾ ਕੀਤੀ ਜਾਂਦੀ 
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ਧੈਨਾ, ਭਗਤ 
ਮੂਰਤੀ-ਪੂਜਾ ਵੇਖ ਕੇ ਆਪ ਨੇ ਭਗਵਾਨ ਦੀ ਮੂਰਤੀ ਪਾ ਪਤ 
ਕਰਨ ਦੀ ਜ਼ਿਦ ਕੀਤੀ। ਪੁਜਾਰੀ ਨੇ ਆਪ ਨੂੰ ਇਕ ਸਾਲਗ੍ਰਾਮ 
(ਪੱਥਰ) ਦੇ ਦਿੱਤਾ। ਆਪ ਨੇ ਬੜੀ ਲੀਨਤਾ ਨਾਲ ਉਸ 
ਸਾਲਗ੍ਰਾਮ ਦੀ ਪੂਜਾ ਕੀਤੀ। ਆਪ ਦੀ ਸਚੀ ਅਤੇ ਨਿਸ਼ਕਾਮ 
ਭਗਤੀ ਨੂੰ ਵੇਖ ਕੇ ਭਗਵਾਨ ਨੇ ਦਰਸ਼ਨ ਦਿੱਤੇ ਅਤੇ ਭੇਂਟ 
ਕੀਤਾ ਅੰਨ-ਜਲ ਗ੍ਰਹਿਣ ਕੀਤਾ। ਇਸ ਨਾਲ ਆਪ ਨੂੰ 
ਅਪਾਰ ਖ਼ੁਸ਼ੀ ਹਾਸਲ ਹੋਈ। 

ਇਕ ਹੋਰ ਘਟਨਾ ਅਨੁਸਾਰ, ਇਕ ਵਾਰ ਆਪ 
ਨੇ ਖੇਤ ਬੀਜਣ ਲਈ ਸਾਫ਼ ਸੁਥਰੀ ਕਣਕ ਲਿਆ ਕੇ ਰਖੀ, 
ਪਰ ਅਚਾਨਕ ਸਾਧੂਆਂ ਦੇ ਆ ਜਾਣ ਕਾਰਣ ਉਸ ਕਣਕ 
ਨਾਲ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਭੋਜਨ ਤਿਆਰ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਪਿਤਾ ਤੋ 
ਡਰਦਿਆਂ ਬਿਨਾ ਬੀਜ ਪਾਏ ਖੋਤ ਵਾਹ ਦਿੱਤਾ, ਪਰ ਪ੍ਰਭੂ 
ਦੀ ਕ੍ਰਿਪਾ ਸਦਕਾ ਬਹੁਤ ਸੋਹਣੀ ਫਸਲ ਪੈਦਾ ਹੋਈ। ਗੁਰੂ 
ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇਂ ਦਸਿਆ ਹੈ ਕਿ ਨਾਮਦੇਵ, ਕਬੀਰ, 
ਰਵਿਦਾਸ, ਸੈਣ ਆਦਿ ਦਾ ਪ੍ਰਭੂ ਦੁਆਰਾ ਉੱਧਾਰ ਹੋਇਆ 
ਵੇਖ ਕੇ ਧੈਨਾ ਜੱਟ ਵੀ ਭਗਤੀ ਵਿਚ ਲਗ ਗਿਆ ਅਤੇ 
ਪ੍ਭੂ ਦੇ ਪ੍ਰਤਖ ਦਰਸ਼ਨ ਕੀਤੇ- /ਏਹ /ਥ/ਧਿ ਸਨ ਕੰ ਜਾਟਰੇਂ 
ਉਠ ਭਗਤਾ ਲਾਗਾ / /#ਲੋ ਪੁਤਾੰਖ ਗੁਾਸ਼ਾਣੰਆ ਧੰਨਾ 
ਵਡਭਾਗ / (ਗੁ .ਰੀ੍‌.488)। 

ਧੰਨੇ ਭਗਤ ਨੇ ਗਿਹਸਥ ਜੀਵਨ ਬਤੀਤ ਕੀਤਾ 
ਅਤੇ ਖੇਤੀ ਕਰਨ ਤੇ ਪਸ਼ੂ ਚਾਰਨ ਦਾ ਰੁਝੇਵਾਂ ਜੀਵਨ-ਭਰ 
ਬਣਾਈ ਰਖਿਆ। ਆਪ ਦੇ ਤਿੰਨ ਸ਼ਬਦ ਗੁਰੂ ਗੰਥ ਸਾਹਿਬ 
ਵਿਚ ਦਰਜ ਹਨ। ਆਸਾ ਰਾਗ ਵਿਚ ਸੈਕਲਿਤ ਹੋਏ ਪਹਿਲੇ 
ਸ਼ਬਦ (ਗੁ.ਰੰ.487) ਵਿਚ ਇਧਰ-ਉਧਰ ਦੀ ਭਟਕਣਾ ਨੂੰ 
ਛਡ ਕੇ ਪ੍ਰੰਮ-ਭਗਤੀ ਉਤੇ ਬਲ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਹੈ- ਪ੍ਰੰਮ 
ਭਾਗਤਿ ਮਨੀ ਸ਼ਥ ਜਾਨਿਆ ਤ੍ਰਿਪਤ ਅਘਾਨੰ ਮੁਕਤਿ 
ਭਏ / (ਗੁ.ਰੀ੍‌.488)। ਦੂਜੇ ਸ਼ਬਦ ਵਿਚ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ 
ਸਰਪ੍ਰਸਤੀ ਨੂੰ ਸਪੱਸ਼ਟ ਕਰਦਿਆਂ ਕਿਹਾ ਗਿਆ ਹੈ- ਦੇਇ 
ਆਹਾਰ ਅਗਨੇ ਆਹ ਰਾਥੈ ਐਸਾ ਖਸਮ ਹਮਾਰਾ / ਪਹਿਲੇ 
ਸ਼ਬਦ ਵਿਚ ਦੋ ਦੋ ਤੁਕਾਂ ਦੇ ਚਾਰ ਪਦੇ ਹਨ ਅਤੇ ਸ਼ੁਰੂ ਵਿਚ 
ਦੋ ਤੁਕਾਂ ਦਾ 'ਰਹਾਉ” ਹੈ। ਦੂਜੇ ਵਿਚ ਦੋ ਦੋ ਤੁਕਾਂ ਦੇ ਤਿੰਨ 
ਪਦੇ ਹਨ ਅਤੇ ਸ਼ੁਰੂ ਵਿਚ ਦੋ ਤੁਕਾਂ ਦਾ “ਰਹਾਉ” ਹੈ। 
ਨੂੰ ਸਭ ਦੇ ਕਾਰਜ ਸੈਵਾਰਨ ਵਾਲਾ ਮੰਨ ਕੇ ਬੜੇ ਸਰਲ 
ਢੰਗ ਨਾਲ ਆਪਣੀ ਮੰਗ ਰਖੀ ਹੈ। ਇਹ ਇਕ ਪੁਕਾਰ ਦਾ 
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“ਆਰਤਾ” ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚ ਚਾਰ ਚਾਰ ਤੁਕਾਂ ਦੇ ਦੋ ਪਦੇ ਹਨ 
ਅਤੇ ਸ਼ੁਰੂ ਵਿਚ ਦੋ ਤੁਕਾਂ ਦਾ “ਰਹਾਉ” ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਤਿੰਨਾਂ 
ਸ਼ਬਦਾਂ ਦੀ ਭਾਸ਼ਾ ਭਾਵੇਂ ਸਧੁੱਕੜੀ ਹੈ, ਪਰ ਰਾਜਸਥਾਨੀ 
ਦਾ ਪ੍ਰਭਾਵ ਸਪੱਸ਼ਟ ਦਿਸਦਾ ਹੈ। 

ਪੈਨੇ ਭਗਤ ਦੀ ਸਰਲ ਸਾਧਨਾ ਨੇ ਪੰਜਾਬ ਦੇ 
ਪ੍ਰਤੀਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਇਥੋ ਤਕ ਕਿ ਵਾਰਿਸ ਸ਼ਾਹ ਵਰਗਾ 
ਮੁਸਲਮਾਨ ਕਿੱਸਾਕਾਰ ਵੀ ਆਪਣੀ ਰਚਨਾ “ਹੀਰ” ਵਿਚ 
ਆਪ ਦਾ ਹਵਾਲਾ ਦਿੰਦਾ ਹੈ- ਨਾਲ ਸਿਦਕ ਯਕੀਨ ਦੇ 
ਬੰਨ੍ਹ ਤਕਾਵਾ, ਧੰਨੇ ਰੱਥ ਨੂੰ ਪਥਠੋਂ ਪਇਆ ਈੰ/ 


€ 


ਨਸ਼ੇ : ਨਸ਼ਿਆਂ ਦਾ ਸੇਵਨ ਮਨੁੱਖ ਦੇ ਸਦਾਚਾਰੀ ਜੀਵਨ 
ਨੂੰ ਕਲੈਕਿਤ ਕਰਨ ਵਿਚ ਨਕਾਰਾਤਮਕ ਭੂਮਿਕਾ ਨਿਭਾਉਣ 
ਵਾਲੀ ਬਿਰਤੀ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਸੇਵਨ ਨਾਲ ਮਨੁੱਖ ਆਪਣਾ 
ਦਿਮਾਗ਼ੀ ਸੈਤੁਲਨ ਖ਼ਤਮ ਕਰ ਲੈਂਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਫਿਰ ਅਨੇਕ 
ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ ਕੁਕਰਮਾਂ ਵਲ ਰੁਚਿਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਨਸ਼ਾ ਕਰਨ ਦੀ 
ਸਮਸਿਆ ਮਨੁੱਖ ਦੇ ਇਤਿਹਾਸ ਜਿਤਨੀ ਹੀ ਪੁਰਾਣੀ ਹੈ। 
ਸਮੇਂ ਸਮੇਂ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਪਰਹੇਜ ਕਰਨ ਲਈ ਧਰਮ-ਸਾਧਕ 
ਅਤੇ ਸਮਾਜ-ਸੁਧਾਰਕ ਤਾਕੀਦ ਕਰਦੇ ਆਏ ਹਨ। 
ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਵਿਚ ਨਸ਼ਿਆਂ ਦੇ ਸੇਵਨ ਉਤੇ ਗੁਰੂ 
ਸਾਹਿਬਾਨ ਵਲੋਂ ਪੂਰੀ ਮਨਾਹੀ ਹੈ। ਨਸ਼ਿਆਂ ਵਿਚੋਂ ਸਭ ਤੋਂ 
ਅਧਿਕ ਚਰਚਿਤ ਅਤੇ ਪੰਜਾਬ ਵਿਚ ਸਭ ਪਾਂਤਾਂ ਤੋਂ ਅਧਿਕ 


ਵਰਤਿਆ ਜਾਣ ਵਾਲਾ ਨਸ਼ਾ ਸ਼ਰਾਬ ਹੈ। ਸਮੁੰਦਰ ਰਿੜਕਣ . 


ਦੀ ਪੌਰਾਣਿਕ ਕਥਾ ਵਿਚ ਇਸ ਨੂੰ ਚੌਦਾਂ ਰਤਨਾਂ ਵਿਚ 
ਸ਼ਾਮਲ ਕੀਤਾ ਗਿਆ। ਇਸ ਨੂੰ ਹੋਸ਼ਿਆਰੀ ਨਾਲ ਦੇਵਤਿਆਂ 
ਨੇ ਦੈੱਤਾਂ ਦੇ ਪੇਟੇ ਪਾ ਦਿੱਤਾ ਅਤੇ ਆਪ ਅੰਮਿ੍‌ਤ ਲੈ ਲਿਆ। 
ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਸਮੁੰਦਰ ਮੰਥਨ ਦੀ ਰੁਪਕਾਤਮਕ ਸਿ੍‌ਸ਼ਟੀ ਦੁਆਰਾ 
ਵਾਲਾ ਨਸ਼ਾ ਸਿੱਧ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਸ਼ਾਕਤ ਮਤ ਵਿਚ ਇਸ ਨੂੰ ਪੰਜ 
ਮਕਾਰਾਂ ਵਿਚ ਪਹਿਲਾ ਸਥਾਨ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਸ਼ਰਾਬ ਦਾ 
ਸੇਵਨ ਦਿਲ, ਜਿਗਰ ਅਤੇ ਦਿਮਾਗ਼ ਉਤੇ ਮਾਰੂ ਅਸਰ 
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ਪਾਉਂਦਾ ਹੈ। ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ ਇਸ ਦਾ ਸੇਵਨ ਮਨੁੱਖ ਦੇ ਸ਼ਰੀਰ, 
ਸੋਚ ਅਤੇ ਆਚਾਰ-ਵਿਚਾਰ ਲਈ ਹਾਨੀਕਾਰਕ ਹੈ। 
ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਸ਼ਰਾਬ ਪੀਣਾ ਵਰਜਿਤ ਹੈ। ਗੁਰੂ 
ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਨੇ ਕਿਹਾ ਹੈ ਕਿ ਜਿਸ ਦੇ ਪੀਣ ਨਾਲ ਮਤਿ 
ਵਿਗੜਦੀ ਹੈ, ਆਪਣੇ ਪਰਾਏ ਦੀ ਪਛਾਣ ਖ਼ਤਮ ਹੋ ਜਾਂਦੀ 
ਹੈ ਅਤੇ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਨਾਮ ਨੂੰ ਭੁਲ ਜਾਣ ਕਾਰਣ ਸਚੀ 
ਦਰਗਾਹ ਵਿਚ ਅਪਮਾਨਿਤ ਹੋਈਦਾ ਹੈ, ਅਜਿਹੇ ਝੂਠੇ ਮਦ 
ਦਾ ਕਦੇ ਵੀ ਸੇਵਨ ਨਹੀਂ ਕਰਨਾ ਚਾਹੀਦਾ : 
/ਜਤੁ ਪੀਤੀ ਅੰਤ ਦੂ/ਨਿ ਹੋਇ ਬਰਲ਼ ਪਵੈ /ਵਾਓਿ ਆ/ਇ/ 
ਆਪਣਾ ੫ਪਰ7ਏਆ ਨ ੪ਛਾਣਈਂ ਖਸ਼ਮਹੁ ਧਕੰ ਖਾ/ਏ/ 
/ਨਤ ਪੀਤੀ ਖਸ਼/ /ਵਸਠੈਂ ਦਰਗਹ /ਮਿਲੰ ਸ਼ਜਾ/ਇ / 
ਡੂਠਾ ਮਦੁ ੭/ਲਿ ਨ ਆੀਚਈ ਜੇ ਕਾ ਪਾਰ ਵਸ਼/ਇ/ 
ਰ੍ (ਗੁ.ਗੁੰ.54) 
ਭਗਤ ਰਵਿਦਾਸ ਨੇ ਰੈਗਾ-ਜਲ ਦੀ ਬਣੀ ਸ਼ਰਾਬ 
ਨੂੰ ਵੀ ਸੇਤਾਂ ਲਈ ਵਰਜਿਤ ਮੰਨਿਆ ਹੈ-ਸ਼ਰਸ਼ਨੀਂ ਸ਼ਲਲ 
ਜੋਤ ਝਾਰਨ ਰੈ ਸੰਤ ਜਨ ਕਰਤ ਨਹਾ ਪਾਨ / (ਗੁ. 
ਰੀ.1293)। 
ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਲਿਖਿਆ ਹੈ ਕਿ ਨਸ਼ਿਆਂ ਦੇ ਸੇਵਨ 
ਨਾਲ ਸਾਰੇ ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਕਰਮ ਅਤੇ ਅਨੁਸ਼ਠਾਨ 
ਨਿਸਫਲ ਹੋ ਜਾਂਦੇ ਹਨ- ਕਲਰ ਭਾਂਗ ਆਛਲੀ ਸ਼ਰਾ ਪਨ 
ਜੰ ਜੋ ਪ੍ਰਾਨ ਖਹਿ / ਤਰਲ ਝਰਤ ਨੰਮ ਕੀਏ ਦੇ ਸਭ 
ਰਸ਼ਾਤਾਲ ਜਾਹ /(ਗੁ ਗੰ .1377)। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ 
ਨੇ ਆਸਾ ਰਾਗ ਵਿਚ ਸ਼ਰਾਬ ਕੱਢਣ ਵਿਚ ਸਾਰੇ ਸਹਾਇਕ 
ਤੱਤ੍ਰਾਂ ਨੂੰ ਨਵੇਂ ਪਰਿਭਾਸ਼ਿਕ ਅਰਥ ਦੇ ਕੇ ਸਾਧਕ ਨੂੰ ਸਚੀ 
ਸਮਾਧੀ ਲਗਾਉਣ ਲਈ ਪ੍ਰੇਰਿਆ ਹੈ- ਗੁੜ ਕਾਰ ਗਿਆਨ 
/ਹਿਆਨੁ ਕਾਠ ਧਾਵੈ ਕਾਠ ਕਰਣ ਕਸ਼ ਪਾਈਐ / ਭਾਟਾੀ 
ਭਾਵਨ ਪ੍ਰੰਮ ਕਾ ਪੰਚਾ /ਇਤ ਠੱ ਆਨ ਚਆਈ7ਆ /(ਗੁ . 
ਰੀ੍‌.360)। 
ਸਿੱਖ ਰਹਿਤਨਾਮਿਆਂ ਵਿਚ ਨਸ਼ਿਆਂ ਨੂੰ ਨ 
ਵਰਤਣ ਲਈ ਬਹੁਤ ਤਾਕੀਦ ਕੀਤੀ ਗਈ ਹੈ। ਨਮੂਨੇ 
ਵਜੋ' ਭਾਈ ਦੇਸਾ ਸਿੰਘ ਨੇ ਲਿਖਿਆ ਹੈ-- 
ਪਰ ਨਾਗੀ ਜੂਆ ਅਸਤ ਚੌਗੀ ਮਦਰਾ ਜਾਨ / 
ਪਾਂਚ ਅੰ /ਇਹ ਜਗਤ .#ਹ ਤਜੇ # /ਨੰਘ ਸ਼ਜਾਨ/... 
ਭਾਠਾ ਹੁੱਕਾ ਚਰਸ਼ ਤਮਾਨੂ / ਗਾਂਜਾ ਟੋਆ ਤਾੜੀ ਥਾਨੂ / 
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ਨਕੈਈਆਂ ਦੀ ਮਿਸਲ 
/ਇਨਕਾਂ ਓਰ ਨ ਕਬਹੂੰ ਦੋਥੋ / ਗੰਹਿਤਾਵੰਤ ਸੋਂ /ਨਿੰਘ /ਵਿਸ਼ੇਖ / 

ਗੁਰੂ ਰੱਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਨਸ਼ਿਆਂ ਦੀ ਵਰਜਨਾ 
ਅਤੇ ਰਹਿਤਨਾਮਿਆਂ ਵਿਚ ਹੋਈ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਸੇਵਨ ਪ੍ਰਤਿ 
ਤਾੜਨਾ ਨੂੰ ਮੁਖ ਰਖਦਿਆਂ ਸਹਿਜ ਹੀ ਇਹ ਕਿਹਾ ਜਾ 
ਸਕਦਾ ਹੈ ਕਿ ਹਰ ਸਿੱਖ ਲਈ ਲਾਜ਼ਮੀ ਹੈ ਕਿ ਉਹ ਨਸ਼ਿਆਂ 
ਦੀ ਵਰਤੋ ਨ ਕਰੇ। ਪਰ ਸਹੀ ਪ੍ਚਾਰ ਦੇ ਅਭਾਵ ਅਤੇ 
ਧਰਮ ਲਈ ਪ੍ਰਤਿਬੱਧਤਾ ਦੀ ਘਾਟ ਕਾਰਣ ਅਨੇਕ ਸਿੱਖ 
ਨਸ਼ਿਆਂ ਦੀ ਬੇਦਰੇਗ਼ ਵਰਤੋ ਕਰਦੇ ਹਨ। ਅਜਿਹਾ ਕਰਨ 
ਵਿਚ ਪ੍ਰਚਾਰਕ ਅਤੇ ਧਰਮ-ਆਗੂ ਵੀ ਪਿਛੇ ਨਹੀਂ। ਫਲਸਰੂਪ 
ਨਵੀਂ ਪੀੜ੍ਹੀ ਕੁਰਾਹੇ ਪੈ ਰਹੀ ਹੈ, ਜਿਸ ਬਾਰੇ ਸਿੱਖ ਕੌਮ ਨੂੰ 
ਸਾਵਧਾਨ ਹੋਣ ਦੀ ਲੋੜ ਹੈ। 


ਨਕੈਈਆਂ ਦੀ ਮਿਸਲ : ਸਿੱਖਾਂ ਦੀਆਂ ਬਾਰ੍ਹਾਂ ਮਿਸਲਾਂ 
ਵਿਚੋਂ ਇਕ, ਜਿਸ ਦਾ ਮੁੱਢ ਬਹਿੜਵਾਲ ਦੇ ਨਿਵਾਸੀ ਸ. 
ਹੀਰਾ ਸਿੰਘ ਸੈਧੂ ਨੇ ਬੈਨ੍ਹਿਆ। ਇਸ ਦਾ ਪਿੰਡ ਲਾਹੌਰ ਦੇ 
ਦੱਖਣ ਵਲ ਰਾਵੀ ਅਤੇ ਸਤਲੁਜ ਦਰਿਆਵਾਂ ਦੇ ਮੱਧ ਵਿਚ 
ਪੈਂਦਾ ਸੀ ਅਤੇ ਉਸ ਖੇਤਰ ਨੂੰ “ਨੱਕਾ” ਕਹਿੰਦੇ ਸਨ। ਇਸ 
ਕਰਕੇ ਇਸ ਦੀ ਮਸਲ ਦਾ ਨਾਂ “ਨਕੈਈਆਂ ਦੀ ਮਿਸਲ” 
ਪਿਆ। ਹੀਰਾ ਸਿੰਘ ਸੈਨ 1706 ਈ. ਵਿਚ ਚੌਧਰੀ ਹੇਮ 
ਰਾਜ ਦੇ ਘਰ ਜਨਮਿਆ ਅਤੇ ਸੈਨ 1731 ਈ. ਵਿਚ 
ਅੰਮਿਤ ਛਕ ਕੇ ਖ਼ਾਲਸਾ ਬਣਿਆ। ਸੈਨ 1748 ਈ. ਵਿਚ 
ਦਲ ਖ਼ਾਲਸਾ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਨਾਲ ਇਸ ਦੇ ਜੱਥੇ ਨੂੰ ਮਿਸਲ 
ਦਾ ਗੌਰਵ ਪ੍ਰਦਾਨ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਅਤੇ ਇਸ ਨੂੰ ਤਰੁਣਾ 
ਦਲ ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਕੀਤਾ ਗਿਆ। ਜਦੋਂ ਦਲ ਖ਼ਾਲਸਾ ਨੇ 
ਕਸੂਰ (ਸੈਨ 1763 ਈ.) ਅਤੇ ਸਰਹਿੰਦ (ਸੈਨ 1764 ਈ.) 
ਦੀਪਾਲਪੁਰ, ਜੇਠੂਪੁਰ, ਖੁਡੀਆਂ ਆਦਿ ਕਸਬਿਆਂ ਉਤੇ 
ਕਬਜ਼ਾ ਕਰਕੇ ਚੂਨੀਆਂ ਵਿਚ ਆਪਣੀ ਮਿਸਲ ਦਾ ਸਦਰ 
ਮੁਕਾਮ ਸਥਾਪਿਤ ਕੀਤਾ। ਸੈਨ 1767 ਈ. ਵਿਚ ਪਾਕਪਟਨ 
ਦੀ ਮੁਹਿੰਮ ਵੇਲੇ ਇਹ ਮਾਰਿਆ ਗਿਆ। ਇਸ ਤੋ ਬਾਦ ਕੁਝ 
1768 ਈ. ਵਿਚ ਮਿਸਲਦਾਰ ਬਣਿਆ ਅਤੇ ਆਪਣੀ 
ਮਿਸਲ ਦਾ ਖ਼ੂਬ ਵਿਸਤਾਰ ਕੀਤਾ। ਉਸ ਨੇ ਬਹਿੜਵਾਲ ਨੂੰ 
ਆਪਣਾ ਸਦਰ ਮੁਕਾਮ ਬਣਾਈ ਰਖਿਆ। 

ਸੈਨ 1781 ਈ. ਵਿਚ ਰਣ ਸਿੰਘ ਦੇ ਮਰਨ ਤੋੱ 
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ਬਾਦ ਉਸ ਦਾ ਪੁੱਤਰ ਭਗਵਾਨ ਸਿੰਘ ਮਿਸਲਦਾਰ ਬਣਿਆ। 
ਭਗਵਾਨ ਸਿੰਘ ਦੀ ਭੈਣ ਦਾਤਾਰ ਕੌਰ (ਮੂਲ ਨਾਂ ਰਾਜ 
ਕੌਰ) ਦਾ ਵਿਆਹ ਸੈਨ 1798 ਈ. ਵਿਚ ਮਹਾਰਾਜਾ 
ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ ਨਾਲ ਹੋਇਆ, ਜਿਸ ਤੋਂ ਜਾਨਸ਼ੀਨ ਖੜਕ 
ਸਿੰਘ ਦਾ ਜਨਮ ਹੋਇਆ। ਭਗਵਾਨ ਸਿੰਘ ਤੋਂ ਬਾਦ 
ਗਿਆਨ ਸਿੰਘ ਅਤੇ ਗਿਆਨ ਸਿੰਘ ਤੋ ਬਾਦ ਉਸ ਦਾ 
ਲੜਕਾ ਕਾਹਨ ਸਿੰਘ ਸੈਨ 1807 ਈ. ਵਿਚ ਮਿਸਲ ਦਾ 
ਸਰਦਾਰ ਬਣਿਆ। ਮਹਾਰਾਜਾ ਨੇ ਉੱਸ ਨੂੰ 15 ਹਜ਼ਾਰ ਰੁਪਏ 
ਸਾਲਾਨਾ ਦੀ ਜਾਗੀਰ ਦੇ ਕੇ ਮਿਸਲ ਦੀ ਸਾਰੀ ਰਿਆਸਤ 
ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਅਧੀਨ ਕਰ ਲਿਆ। ਰ 


ਨਗਰੌਲੀ (ਪਿੰਡ) : ਮਹਾਨ ਕੋਸ਼ਕਾਰ ਨੋ ਇਸ ਦਾ ਨਾਂ 
“ਲੰਗੜੋਲੀ” ਲਿਖਿਆ ਹੈ। ਇਹ ਪਿੰਡ ਊਂਨੇ (ਹਿਮਾਚਲ 
ਪ੍ਰਦੇਸ਼) ਤੋ 20 ਕਿ.ਮੀ. ਦੀ ਵਿਥ ਉਤੇ ਪੰਜਾਬ ਨੂੰ ਜਾਣ 
ਵਾਲੀ ਸੜਕ ਉਤੇ ਸਥਿਤ ਹੈ। ਸਥਾਨਕ ਰਵਾਇਤ ਅਨੁਸਾਰ 
ਸੈਨ 1691 ਈ. ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਸਲੂਰੀ ਤੋਂ 
ਸ਼ਿਕਾਰ ਖੇਡਦਿਆਂ ਇਥੇ ਆਏ ਸਨ ਅਤੇ ਕੁਝ ਦੇਰ ਆਰਾਮ 
ਕੀਤਾ ਸੀ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਆਮਦ ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ ਪਿੰਡ ਦੇ 
ਪੱਛਮ ਵਾਲੇ ਪਾਸੇ ਪਹਾੜੀ ਉਤੇ ਇਕ ਦਮਦਮਾ ਸਾਹਿਬ 
ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ ਜੋ ਪਹਿਲਾਂ “ਗੁਰੂ ਕੀ ਵਾੜੀ” ਵਜੋਂ 
ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਸੀ, ਪਰ ਹੁਣ ਇਸ ਨੂੰ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਦਮਦਮਾ 
ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ ਦਸਵੀਂ” ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ। ਇਸ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ 
ਸਥਾਨਕ ਸੈਗਤ ਕਰਦੀ ਹੈ। 


ਨਗਾਹੀਆ, ਭਾਈ : ਸਿੱਖ ਇਤਿਹਾਸ ਅਨੁਸਾਰ ਇਹ 
ਭਾਈ ਕਾਲਾ ਦਾ ਪੁੱਤਰ ਸੀ। ਇਸ ਨੇ ਆਪਣੇ ਸੱਤ ਪੁੱਤਰਾਂ 
ਸਹਿਤ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਪਹੁੰਚ ਕੇ ਭਾਈ ਮਨੀ ਸਿੰਘ ਪਾਸੋਂ 
ਅੰਮ੍ਰਿਤ ਦੀ ਦਾਤ ਲਈ ਸੀ। ਇਸ ਦੇ ਦੋ ਪੁੱਤਰ ਅਘੜ 
ਅਤੇ ਖ਼ਾਲਸੇ ਦੀਆਂ ਅਨੇਕ ਮੁਹਿੰਮਾਂ ਵਿਚ ਭਾਗ ਲਿਆ। 
ਸੈਨ 1764 ਈ. ਵਿਚ ਸਰਹਿੰਦ ਦੇ ਸੂਬੇਦਾਰ ਜ਼ੈਨ ਖ਼ਾਨ 
ਨਾਲ ਯੁੱਧ ਕਰਨ ਵੇਲੇ ਵੀ ਉਹ ਮੂਹਰਲੀ ਕਤਾਰ ਵਿਚ 
ਸਨ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਭਾਈ ਮਨੀ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਕਤਲ ਕਰਨ ਦਾ 
ਹੁਕਮ ਦੇਣ ਵਾਨੇ ਕਾਜ਼ੀ ਅਤੇ ਕਤਲ ਕਰਨ ਵਾਲੇ ਜੱਲਾਦ 
ਅਬਦੁਲ ਰਜ਼ਾਕ ਨੂੰ ਵੀ ਮਾਰ ਮੁਕਾਇਆ। 
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ਨਗਾਰੀਆ, ਭਾਈ (ਵਣਜਾਰਾ) (ਮ. 1709 ਈ.) : ਸਿੱਖ 
ਇਤਿਹਾਸ ਅਤੇ ਭੱਟ-ਵਹੀ ਅਨੁਸਾਰ ਭਾਈ ਲੱਖੀ ਸ਼ਾਹ 
(ਨਾਮਾਂਤਰ ਲੱਖੀ ਰਾਇ) ਵਰਣਜਾਰੇ ਦਾ ਵੱਡਾ ਪੁੱਤਰ ਜਿਸ 
ਨੇ ਆਪਣੇ ਪਿਤਾ ਨਾਲ ਰਲ ਕੇ ਚਾਂਦਨੀ ਚੌਕ ਤੋ ਗੁਰੁ 
ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਦਾ ਧੜ ਰੂੰ ਦੇ ਗੱਡੇ ਵਿਚ ਲੁਕਾ ਕੇ 
ਰਾਇਸੀਨਾ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਆਪਣੇ ਘਰ ਲਿਆਉਂਦਾ ਸੀ ਅਤੇ 
ਮੁਗ਼ਲ ਸੈਨਾ ਦੇ ਡਰ ਕਾਰਣ ਸਸਕਾਰ ਬਾਹਰ ਨ ਕਰਕੇ 
ਆਪਣੇ ਘਰ ਨੂੰ ਹੀ ਅੱਗ ਲਗਾ ਕੇ ਅੰਦਰ ਹੀ ਕਰ ਦਿੱਤਾ 
ਸੀ। ਬਾਦ ਵਿਚ ਫਲ ਚੁਣ ਕੇ ਇਕ ਘੜੇ ਵਿਚ ਪਾ ਦਿੱਤੇ 
ਅਤੇ ਉਥੇ ਹੀ ਦਬ ਦਿੱਤਾ। ਇਸ ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ ਅਪ੍ਰੈਲ 1709 
ਈ. ਵਿਚ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਨਗਰ ਵਿਚ ਹੋਇਆ ਜਦੋਂ ਪੱਟੀ ਦੇ 
ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤੀ ਸੀ। ਧੜ ਨੂੰ ਚਾਂਦਨੀ ਚੌਕ ਤੋਂ ਲਿਆ ਕੇ ਆਪਣੇ 
ਘਰ ਵਿਚ ਸਸਕਾਰਨ ਕਾਰਣ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਨੇ 
ਦੋਹਾਂ (ਪਿਓ-ਪੁੱਤਰ) ਨੂੰ ਸਥਾਈ ਯਸ਼ ਦਾ ਵਰਦਾਨ ਦਿੱਤਾ। 


ਨਟ-ਨਾਰਾਇਨ ਰਾਗ (ਬਾਣੀ) : ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੇ 
ਇਸ ਰਾਗ ਵਿਚ, ਬਿਨਾ ਉਪ-ਸਿਰਲੇਖ ਦਿੱਤੇ 19 ਚਉਪਦੇ 
ਅਤੇ ਛੇ ਅਸ਼ਟਪਦੀਆਂ ਦਰਜ ਟਾਨ। 

ਚਉਪਦੇ ਪ੍ਕਰਣ ਵਿਚੋਂ ਕੁਲ 19 ਚਉਪਦਿਆਂ 
ਵਿਚੋਂ ਨੌਂ ਗੁਰੂ ਰਾਮਦਾਸ ਦੇ ਲਿਖੇ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ ਤਿੰਨ 
ਦੁਪਦੇ ਅਤੇ ਛੇ ਚਉਪਦੇ ਹਨ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ 
ਉਪਦੇਸ਼ ਦਿੱਤਾ ਹੈ ਕਿ ਪਰਮਾਤਮਾ ਨਾਲ ਏਕਾਕਾਰ ਸਥਾਪਿਤ 
ਕਰਨ ਲਈ ਨਾਮ-ਸਿਮਰਨ ਅਤਿ-ਆਵੱਸ਼ਕ ਹੈ। ਗੁਰੂ 
ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ 10 ਚਉਪਦੇ ਲਿਖੇ ਹਨ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ 
ਅੱਠ ਦੁਪਦੇ, ਇਕ ਤ੍ਰਿਪਦਾ ਅਤੇ ਇਕ ਚਉਪਦਾ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ 
ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਭਾਣਾ ਮੰਨਣ ਉੱਤੇ ਜ਼ੋਰ ਦਿੱਤਾ ਹੈ। 

ਗੁਰੂ ਰਾਮਦਾਸ ਜੀ ਨੇ ਅਸ਼ਟਪਦਾਆਂ ਦੇ ਛਕੇ 
ਵਿਚ ਦਸਿਆ ਹੈ ਕਿ ਸਰਵ-ਵਿਆਪਕ ਅਤੇ ਸਰਵ- 
ਸਮਰਥ ਦੇ ਨਾਮ ਨੂੰ ਸਿਮਰਨ ਦਾ ਅਵਸਰ ਗੁਰੂ ਦੀ ਮਿਹਰ 
ਨਾਲ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। 


ਨੱਤੀ, ਮਾਤਾ (ਮ. 1664 ਈ.) : ਸੱਤਵੇ' ਗੁਰੂ ਹਰਿ ਰਾਇ 
ਜੀ ਦੀ ਮਾਤਾ ਜਿਸ ਦਾ ਜਨਮ ਭਾਈ ਰਾਮੇ ਸਿੱਲ ਦੇ ਘਰ 
ਬੀਬੀ ਸੁਖਦੇਵੀ ਦੀ ਕੁੱਖੋਂ ਬਟਾਲੇ ਵਿਚ ਹੋਇਆ। ਦਿਸ ਦਾ 
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ਨੱਥਾ, ਭਾਈ 
ਵਿਆਹ ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਵੱਡੇ ਸਾਹਿਬਜ਼ਾਦੇ 
ਬਾਬਾ ਗੁਰਦਿੱਤਾ ਨਾਲ 17 ਅਪੈਲ 1624 ਈ. ਨੂੰ ਕੀਤਾ 
ਗਿਆ। ਇਸ ਨੇ ਦੋ ਪੁੱਤਰਾਂ--ਸੋਢੀ ਧੀਰ ਮੱਲ (11 ਜਨਵਰੀ 
1627 ਈ.) ਅਤੇ (ਗੁਰੂ) ਹਰਿ ਰਾਇ ਸਾਹਿਬ (18 ਜਨਵਰੀ 
1630 ਈ.)- ਨੂੰ ਜਨਮ ਦਿੱਤਾ। ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਸਾਹਿਬ _ 
ਦੇ ਜੋਤੀ ਜੋਤਿ ਸਮਾਉਣ ਤੋ ਬਾਦ ਮਾਤਾ ਨੱਤੀ ਹੀ ਮੁੱਖ 
ਰੂਪ ਵਿਚ ਗੁਰੂ-ਘਰ ਦੀ ਸੇਵਾ-ਸੈਭਾਲ ਕਰਦੀ ਰਹੀ। ਇਸ 
ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ 29 ਸਤੰਬਰ 1664 ਈ. ਵਿਚ ਕੀਰਤਪੁਰ ਵਿਚ 
ਹੋਇਆ। ਇਤਿਹਾਸਕਾਰਾਂ ਨੇ ਇਸ ਦੇ ਕੁਝ ਨਾਮਾਂਤਰ ਵੀ 
ਦਿੱਤੇ ਹਨ, ਜਿਵੇਂ ਮਾਤਾ ਅਨੰਤੀ, ਮਾਤਾ ਬੱਸੀ, ਮਾਤਾ 
ਨਿਹਾਲੋਂ ਆਦਿ। 


ਨੱਥਾ ਸਿੰਘ, ਬਾਬਾ : ਇਕ ਨਿਹੰਗ ਸਿੰਘ ਜੱਥੇਦਾਰ ਜਿਸ 
ਨੂੰ ਨਾਥਾ ਸਿੰਘ ਵੀ ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਸੀ। ਉਨ੍ਹੀਵੀਂ ਸਦੀ ਦੇ 
ਗੁਰਮੁਖ ਮੰਨਿਆ ਜਾਂਦਾ ਸੀ ਅਤੇ ਨਾਭਾ ਅਤੇ ਪਟਿਆਲਾ 
ਦੇ ਰਾਜ ਘਰਾਣਿਆਂ ਵਿਚ ਇਸ ਦੀ ਬਹੁਤ ਇਜ਼ਤ ਸੀ। 
ਇਸ ਨੇ ਫਤਹਿਗੜ੍ਹ ਸਾਹਿਬ ਜ਼ਿਲੂੂੈ ਦੇ ਅਮਲੋਹ ਨਗਰ ਤੋੱ 
ਲਗਭਗ 15 ਕਿ.ਮੀ. ਦੀ ਦੂਰੀ ਉਤੇ ਸਥਿਤ ਕਪੂਰਗੜ੍ਹ 
ਕਸਬੇ ਵਿਚ ਇਕ ਟਿੱਲੋਂ ਉਤੇ ਆਪਣਾ ਗੜ੍ਹੀ-ਨੁਮਾ ਡੇਰਾ 
ਬਣਾਇਆ ਸੀ ਜੋ ਹੁਣ ਖ਼ਸਤਾ ਹਾਲਤ ਵਿਚ ਹੈ। ਡੇਰੇ ਦੇ 
ਨੌੜੇ ਹੀ ਇਕ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ ਜਿਸ ਦੀ 
ਵਿਵਸਥਾ ਸ਼ੋੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਬੈਧਕ ਕਮੇਟੀ ਕਰਦੀ 
ਹੈ। ਇਸ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਦੀ 
ਇਕ ਸੀ ਸਾਹਿਬ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਹੋਰ ਵੀ ਕਈ ਪੁਰਾਤਨ 
ਸ਼ਸਤ੍੍‌ ਸੁਰਖਿਅਤ ਹਨ। 


ਨੱਥਾ, ਭਾਈ (ਉਦਾਸੀ) : ਉਦਾਸੀ ਸੈਤ ਬਾਬਾ ਅਲਮਸਤ 


ਦਾ ਇਕ ਸੇਵਕ, ਜਿਸ ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਹਰਿ ਰਾਇ ਜੀ ਨੇ ਢਾਕੇ 
ਵਲ ਸਿੱਖੀ ਦੇ ਪ੍ਰਚਾਰ ਲਈ ਭੇਜਿਆ ਸੀ। ਇਸ ਨੇ ਢਾਕੇ 
ਨੂੰ ਆਪਣਾ ਪ੍ਰਚਾਰ ਕੇਂਦਰ ਬਣਾ ਕੇ ਦੂਰ ਦੂਰ ਤਕ ਗੁਰੂ 
ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੀ ਵਿਚਾਰਧਾਰਾ ਦਾ ਪ੍ਰਸਾਰ ਕੀਤਾ। 
ਇਸ ਨੇ ਢਾਕੇ ਵਿਚ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਬਣਾਇਆ ਜੋ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ 
ਸੈਗਤ ਟੋਲਾ” ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਹੋਇਆ। ਇਸ ਨੇ ਉਥੇ 
ਇਕ ਖੂਹ ਵੀ ਖੁਦਵਾਇਆ। ਗੁਰੂ-ਦਰਬਾਰ ਵਿਚ ਇਹ 
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ਨੱਥਾ, ਭਾਈ 
ਢਾਕੇ ਤੋਂ ਸੁੰਦਰ ਅਤੇ ਮਹੀਨ ਮਲਮਲ ਭੇਜਿਆ ਕਰਦਾ 
ਸੀ। ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਜਦੋਂ ਢਾਕੇਂ ਵਲ ਗਏ ਤਾਂ 
ਉਥੋਂ ਦੇ ਸਿੱਖਾਂ ਨੂੰ ਇਸ ਵਿਰੁੱਧ ਸ਼ਿਕਾਇਤ ਕੀਤੀ ਕਿ ਇਹ 
ਸੁਭਾ ਦਾ ਗੁਸੈਲ ਅਤੇ ਬਦ-ਜ਼ਬਾਨ ਹੈ। ਮਸੈਦਾਂ ਤਕ ਦੀ 
ਵੀ ਪਰਵਾਹ ਨਹੀਂ ਕਰਦਾ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਭਾਈ ਨੱਥੇ ਨੂੰ 
ਬੁਲਾ ਕੇ ਪੁਛਿਆ ਤਾਂ ਇਸ ਨੇ ਆਪਣੀ ਸ਼ਾਲੀਨਤਾ ਦਾ 
ਦਾਵਾ ਭਰਿਆ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਸਿੱਖਾਂ ਨੂੰ ਸਮਝਾਇਆ ਕਿ 
ਭਾਈ ਨੱਥਾ ਦਿਲੋਂ ਸਾਫ਼ ਅਤੇ ਕੋਮਲ ਹੈ, ਬਸ ਆਦਤ ਵਸ 
ਕੁਝ ਕਹਿ ਬੈਠਦਾ ਹੈ। ਉੱਜ ਇਸ ਦਾ ਧਿਆਨ ਸਦਾ 
ਪਰਮਾਤਮਾ ਵਿਚ ਜੁੜਿਆ ਰਹਿੰਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਲਈ ਇਸ 
ਦੇ ਬੋਲਾਂ ਨੂੰ ਮਨ ਵਿਚ ਨਹੀਂ ਲਿਆਉਣਾ ਚਾਹੀਦਾ। 


ਨੱਥਾ, ਭਾਈ (ਢਾਡੀ) : ਇਕ ਮੁਸਲਮਾਨ ਢਾਡੀ ਜੋ 
ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਜ਼ਿਲੂਹੰ ਦੇ ਸੁਰ ਸਿੰਘ ਪਿੰਡ ਦਾ ਨਿਵਾਸੀ ਸੀ 
ਅਤੇ ਆਪਣੇ ਸਾਥੀ ਅਤੇ ਮਸੇਰੇ ਭਾਈ ਅਬਦੁੱਲਾ (ਵੇਖੋ) 
ਨਾਲ ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਜੀ ਦੇ ਦਰਬਾਰ ਵਿਚ ਵੀਰ ਰਸੀ 
ਵਾਰਾਂ ਸੁਣਾ ਕੇ ਸਿੱਖ ਸੈਨਿਕਾਂ ਨੂੰ ਉਤਸਾਹਿਤ ਕਰਦਾ ਸੀ। 
ਗੁਰੂ ਜੀ ਬਾਰੇ ਲਿਖੀ ਇਸ ਦੀ ਵਾਰ ਦੀ ਵੈਨਗੀ ਇਸ 
ਪ੍ਰਕਾਰ ਹੈ : 

ਦੇ ਤਲਵਾਰਾਂ ਬੱਧੀਆਂ, 

/ਇਕਾ ਪੰਗਾ ਦਾ ਇਕ ਆੰਗੀ ਦ/ 

/ਇਕਾ #ਜ਼ਮਤ ਦਾ /ਇਕਾ ਰਾਜ ਦਾ, 

/ਇਕ' ਰਾਧਾ ਕਠੇ ਵਜ਼ਨ ਟਾ/ 


`ਤੇ ਇਹ ਵੀ ਆਪਣੇ ਸਾਥੀ ਸਹਿਤ ਨਾਲ ਗਿਆ। ਗੁਰੂ 
ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਮਹਾਪ੍ਰਸਥਾਨ ਤੋਂ ਬਾਦ ਇਹ ਆਪਣੇ ਪਿੰਡ 
ਪਰਤ ਆਇਆ। ਸਿੱਖਾਂ ਦੇ ਮਨ ਵਿਚ ਸ਼ਕਤੀ ਦਾ ਸੈਚਾਰ 
ਕਰਨ ਲਈ ਇਸ ਦੀਆਂ ਗਾਈਆਂ ਵਾਰਾਂ ਦੀ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ 
ਭੂਮਿਕਾ ਰਹੀ ਹੈ। 

ਡਾ. ਗੁਰਦੇਵ ਸਿੰਘ ਪੰਦੋਹਲ ਦੀ ਨਵੀਂ ਖੋਜ 
ਅਨੁਸਾਰ ਨੱਥ ਮੱਲ ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਸਾਹਿਬ ਤੋ ਬਾਦ 
ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਦੀ ਸ਼ਰਣ ਵਿਚ ਆਇਆ ਅਤੇ 
ਸਿੱਖ ਯੁੱਧਵੀਰਾਂ ਨੂੰ ਉਤਸਾਹਿਤ ਕਰਨ ਲਈ ਵਾਰਾਂ 
ਗਾਉਂਦਾ ਰਿਹਾ। ਉਹ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨਾਲ ਨਾਂਦੇੜ ਤਕ ਗਿਆ 
ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਬ੍ਹਮਲੀਨ ਹੋਣ ਵੇਲੇ ਨਾਂਦੇੜ ਵਿਚ ਮੌਜੂਦ 
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ਨਥਾਣਾ ਸਾਹਿਬ 


ਸੀ। ਉਸ ਨੇ ਉਸ ਵਕਤ ਦੇ ਸਾਰੇ ਹਾਲਾਤ ਨੂੰ “ਅਮਰਨਾਮਾ” 
ਨਾਂ ਦੀ ਫ਼ਾਰਸੀ ਰਚਨਾ ਵਿਚ ਕਲਮਬੰਦ ਕੀਤਾ। 
“ਅਮਰਨਾਮਾ” ਨਾਂ ਦੀ ਇਹ ਰਚਨਾ ਗੁਰੂ ਜੀ ਤੋਂ ਬਾਦ ਦੇ 
ਇਕ ਅੱਧ ਸਾਲ ਵਿਚ ਲਿਖੀ ਗਈ ਪ੍ਰਤੀਤ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਇਸ 
ਵਿਚ ਕੁਲ 146 ਸ਼ੇਅਰ ਹਨ ਅਤੇ ਇਸ ਦਾ ਡਾ. ਪੰਦੋਹਲ 
ਨੇ ਕਾਵਿ-ਅਨੁਵਾਦ ਕਰਕੇ “ਅਮਰਨਾਮਾ?” ਨਾਂ ਅਧੀਨ 
ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਿਤ ਕੀਤਾ ਹੈ। 


ਨਥਾਣਾ/ਨਿਥਾਣਾ (ਕਸਬਾ) : ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ ਬਠਿੰਡਾ 
ਦਾ ਇਕ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਕਸਬਾ ਜੋ ਭੁਚੋ ਮੰਡੀ ਤੋਂ 13 ਕਿ.ਮੀ. ਅਤੇ 
ਬਠਿੰਡਾ ਨਗਰ ਤੋ 35 ਕਿ.ਮੀ. ਉੱਤਰ-ਪੂਰਬ ਵਲ ਸਥਿਤ 
ਹੈ। ਸੈਨ 1634 ਈ. ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਸਾਹਿਬ ਮਾਲਵੇ 
ਦੀ ਪ੍ਚਾਰ-ਯਾੜਾ ਵੇਲੇ ਇਥੇ ਆਏ ਸਨ। ਇਥੋਂ ਦੇ ਕਾਲੂ 
ਨਾਥ ਨਾਂ ਦੇ ਜੋਗੀ ਨੇ ਮੇਹਰਾਜ ਦੀ ਜੋਗ ਵੇਲੇ ਸਿੱਖਾਂ ਦੀ 
ਭੋਜਨ ਅਤੇ ਦੁੱਧ ਨਾਲ ਖ਼ੂਬ ਸੇਵਾ ਕੀਤੀ ਸੀ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ 
ਆਉਣ 'ਤੇ ਕਾਲੂ ਨਾਥ ਜੋਗੀ ਬੜੇ ਪ੍ਰੇਮ ਨਾਲ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੂੰ 
ਭਰੀ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਇਕ ਰਾਤ ਇਸ ਪਿੰਡ ਦੇ ਬਾਹਰ ਟੋਭੇ ਦੇ 
ਕੰਢੇ ਠਹਿਰੇ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਆਮਦ ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ ਜੋ 
ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ, ਉਹ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਮੰਜੀ 
ਸਾਹਿਬ ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ ਛੇਵੀਂ” ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ ਪੁਸਿੱਧ ਹੋਇਆ। 
ਇਸ ਦੀ ਪਹਿਲੀ ਇਮਾਰਤ ਸੈਨ 1957 ਈ. ਵਿਚ ਬਣਾਈ 
ਗਈ ਅਤੇ ਫਿਰ ਸੈਨ 1995 ਈ. ਵਿਚ ਉਸ ਨੂੰ ਨਵਾਂ ਰੂਪ 
ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। ਇਹ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸ਼ੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ 
ਪ੍ਰਬੈਧਕ ਕਮੇਟੀ ਨਾਲ ਸੈਬੈਧਿਤ ਹੈ, ਪਰ ਇਸ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ 
ਸਥਾਨਕ ਕਮੇਟੀ ਕਰਦੀ ਹੈ। ਚੇਤਰ ਮਹੀਨੇ ਦੀ ਚੌਦਸ ਨੂੰ 
ਇਥੇ ਸਾਲਾਨਾ ਧਾਰਮਿਕ ਮੇਲਾ ਲਗਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਕਸਬੇ 
ਅੰਦਰ ਕਾਲੂ ਨਾਥ ਜੋਗੀ ਦੀ ਵੀ ਸਮਾਧ ਬਣੀ ਹੋਈ ਹੈ। ਟੋਭੇ 
ਵਾਲੇ ਸਥਾਨ ਉਤੇ ਸਰੋਵਰ ਦੀ ਉਸਾਰੀ ਤੋ ਬਾਦ ਇਸ ਨੂੰ 
“ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਗੁਰੂਸਰ” ਵੀ ਕਿਹਾ ਜਾਣ ਲਗਾ ਹੈ। 


ਨਥਾਣਾ ਸਾਹਿਬ (ਗੁਰੂ-ਧਾਮ) : ਇਕ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਜੋ 
ਪਟਿਆਲਾ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ ਘਨੌਰ ਕਸਬੇ ਦੇ ਨੇੜੇ “ਜੈਡ ਮਘੋਲੀ” 
ਨਾਂ ਦੇ ਪਿੰਡ ਤੋਂ ਪੱਛਮ-ਉੱਤਰ ਵਲ ਲਗਭਗ ਡੇਢ ਕਿ.ਮੀ. 
ਦੀ ਵਿਥ ਉਤੇ ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਇਹ ਧਰਮ-ਧਾਮ 
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ਕਿਸ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਨਾਲ ਸੈਬੈਧਿਤ ਹੈ ? ਇਸ ਬਾਰੇ ਦੋ 
ਰਵਾਇਤਾਂ ਪ੍ਚਲਿਤ ਹਨ। ਮਹਾਨ ਕੋਸ਼ਕਾਰ ਨੇ ਇਥੇ ਗੁਰੂ 
ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਦੀ ਆਮਦ ਦਸੀ ਹੈ। ਪਰ ਉਥੋਂ ਦੀ 
ਸਥਾਨਕ ਰਵਾਇਤ ਅਨੁਸਾਰ ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਗੁਰੂ- 
ਗੱਦੀ ਉਤੇ ਬਿਰਾਜਮਾਨ ਹੋਣ ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ ਕੁਰੁਕੇਸ਼ਤ ਆਦਿ 
ਤੀਰਥਾਂ ਦੀ ਸਾਲਾਨਾ ਯਾੜ੍ਾ ਵੇਲੇ ਇਥੇ ਠਹਿਰਦੇ ਹੁੰਦੇ 
ਸਨ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ 22 ਵਾਰ ਤੀਰਥ-ਯਾੜ੍ਹਾ ਕੀਤੀ ਅਤੇ 
ਰਸਤੇ ਵਿਚ ਪੈਂਦੇ ਇਸ ਸਥਾਨ ਉਤੇ ਠਹਿਰਦੇ ਰਹੇ। ਇਸ 
ਲਈ ਤੀਜੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਆਮਦ ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ ਇਹ 
ਸਮਾਰਕ ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ। ਇਸ ਦਾ ਹੁਣ ਪ੍ਚਲਿਤ ਨਾਂ 
“ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਨਥਾਣਾ ਸਾਹਿਬ ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ ਤੀਸਰੀ” ਹੈ। ਇਹ 
ਸ਼ਰੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਬੰਧਕ ਕਮੇਟੀ ਨਾਲ ਸੈਬੈਧਿਤ ਹੈ, 
ਪਰ ਇਸ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਸਥਾਨਕ ਕਮੇਟੀ ਕਰਦੀ ਹੈ। ਹਰ 
ਸੰਗਰਾਂਦ ਨੂੰ ਇਥੇ ਵੱਡੇ ਦੀਵਾਨ ਸਜਦੇ ਹਨ, ਪਰ ਲੋਹੜੀ 
ਉਤੇ ਭਾਰੀ ਧਾਰਮਿਕ ਮੇਲਾ ਲਗਦਾ ਹੈ। 


ਨਦਰ : ਇਹ ਸ਼ਬਦ ਅਰਬੀ ਭਾਸ਼ਾ ਦੇ “ਨਜ਼ਰ” ਸ਼ਬਦ ਦਾ 
ਤਦਭਵ ਰੂਪ ਹੈ ਅਤੇ ਇਸ ਦਾ ਅਰਥ ਹੈ ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀ, ਨਿਗਾਹ। 
ਪਰ ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਸਾਹਿਤ ਵਿਚ ਇਹ ਪਰਭੂ ਦੀ ਕ੍ਰਿਪਾ- 
ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਲਈ ਰੂੜ੍ਹ ਹੋ ਗਿਆ ਹੈ। ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਕ੍ਰਿਪਾ 
-ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਜਾਂ ਮਿਹਰ ਤੋਂ ਬਿਨਾ ਪੱਤਾ ਨਹੀਂ ਹਿਲ ਸਕਦਾ। 
ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਇਸ ਮਾਨਤਾ ਨੂੰ ਅਨੇਕ ਥਾਂਵਾਂ 'ਤੇ , ਅਨੇਕ 
ਸ਼ਬਦਾਂ ਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਗਟਾਉਣ ਦਾ ਸਦ-ਉੱਦਮ ਕੀਤਾ ਗਿਆ 
ਹੈ। ਨਦਰ ਕਰਨ ਵਾਲੇ ਨੂੰ “ਨਦਰੀ” ਕਿਹਾ ਗਿਆ ਹੈ-- 
ਨਾਨਕ ਨਦਗੀ ਨਦਾਨੈ /ਨੇਹਾਲ/(ਗੁ.ਰੀੰ.8); ਲਾਨਕ ਨਦਗੀ 
ਨਦਾਰ ਕਠੇ ਤਾ ਨਾਮ ਧਨ ੫ਲੰ ਪਏ / (ਗੁਰ .੩50)। 

ਦੇ ਸਿੱਧਾਂਤਿਕ ਵਿਕਾਸ ਉਤੇ ਝਾਤ ਮਾਰੀਏ ਤਾਂ ਪਰਮ-ਸੱਤਾ 
ਦੀ ਅਸੀਮ ਅਕਾਰਣ ਕ੍ਰਿਪਾ ਨੂੰ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਮਹੱਤਵ ਦਿੱਤਾ 
ਗਿਆ ਹੈ। ਸਾਮੀ ਧਾਰਮਿਕ ਪਰੈਪਰਾਵਾਂ ਵਿਚ ਪਰਮਾਤਮਾ 
ਦੀ ਕ੍ਰਿਪਾ ਨੂੰ ਕਰਮ, ਮੇਹਰ, ਬਖ਼ਸ਼ਿਸ਼, ਫ਼ਜ਼ਲ, ਨਦਰ ਆਦਿ 
ਸ਼ਬਦਾਂ ਨਾਲ ਪ੍ਗਟਾਇਆ ਗਿਆ ਹੈ।ਈਸਾਈ-ਮਤ ਵਿਚ 
ਇਸ ਭਾਵਨਾ ਲਈ 'ਗੇ੍‌ਸ' ਸ਼ਬਦ ਵਰਤਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। 
ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ ਸਾਰਿਆਂ ਧਰਮਾਂ ਵਿਚ ਕਿਸੇ ਨ ਕਿਸੇ ਰੂਪ 
ਵਿਚ ਈਸ਼ਵਰੀ ਕ੍ਰਿਪਾ ਦੇ ਮਹੱਤਵ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਕੀਤੀ 
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ਗਈ ਹੈ। ਪਰ ਹਰ ਇਕ ਧਰਮ ਦੀ ਮਾਨਤਾ ਅਤੇ ਉਸ 
ਮਾਨਤਾ ਦਾ ਪ੍ਰਕਾਰਜੀ ਰੂਪ ਵਖਰੇ ਵਖਰੇ ਢੰਗ ਦਾ ਹੈ। 

ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੀਆਂ ਲਗਭਗ ਸਾਰੀਆਂ 
ਸਿੱਧਾਂਤਿਕ ਅਤੇ ਧਾਰਮਿਕ ਮਾਨਤਾਵਾਂ ਦੇ ਸੂਤ “ਜਪੁਜੀ” 
ਵਿਚ ਮਿਲ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। ਇਸ ਬਾਣੀ ਦੇ ਆਰੈਭ ਵਿਚ ਅੰਕਿਤ 
ਮੂਲ-ਮੰਤ੍ਰ ਵਿਚ ਪਰਮ-ਸੱਤਾ ਦਾ ਜੋ ਸਰੂਪ ਚਿਤਰਿਤ 
ਹੋਇਆ ਹੈ , ਉਸ ਤੋਂ' ਪ੍ਰਿਤ ਹੋ ਕੇ ਉਸ ਸੱਤਾ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਦੇ 
ਸਾਧਨ ਨੂੰ ਜਾਣਨ ਲਈ ਉਤਸਾਹੀ ਜਿਗਿਆਸੂ ਦੇ ਮਨ 
ਵਿਚ ਪ੍ਤਖ ਤੌਰ 'ਤੇ ਜੋ ਪ੍ਰਸ਼ਨ ਉਠਦਾ ਹੈ, ਉਸ ਦਾ ਉੱਤਰ 
ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ “ਗੁਰ ਪ੍ਰਸਾਦਿ” ਦੁਆਰਾ ਦਿੱਤਾ 
ਹੈ। ਸੈਸਕ੍ਿਤ ਭਾਸ਼ਾ ਦੇ “ਪ੍ਰਸਾਦਿ” ਸ਼ਬਦ ਦੇ ਹੋਰਨਾਂ ਅਰਥਾਂ 
ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਇਕ ਅਰਥ ਕ੍ਰਿਪਾ, ਕਰਮ ਜਾਂ ਨਦਰ ਵੀ ਹੈ। 
ਪ੍ਯਾਯਵਾਚੀ ਰੂਪ ਵਿਚ ਵਰਤੇ ਗਏ ਹਨ। 

ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਪਰਮਾਤਮਾ 
ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਦੀ ਕ੍ਰਿਪਾ ਉਤੇ ਸਰਬਤ੍ਰ ਬਲ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। 
ਗੁਰਮਤਿ ਅਨੁਸਾਰ ਪਰਮਾਤਮਾ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਵਿਚ ਕਿਸੇ 
ਪ੍ਕਾਰ ਦਾ ਕੋਈ ਤਾਤਵਿਕ ਅੰਤਰ ਨਹੀਂ ਹੈ। ਪਰਮਾਤਮਾ 
ਉਤੇ ਆਰੋਪਿਤ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ 
ਅਨੁਸਾਰ ਪਿ੍‌ਥਵੀ ਉਤੇ ਨਿਵਾਸ ਕਰ ਰਿਹਾ ਗੁਰੂ ਖ਼ੁਦ 
ਪਰਮਾਤਮਾ ਹੈ। ਦੋਵੇਂ ਅਭੇਦ ਹਨ - ਭੰਦੁ ਨਾਹਾੀੰ ਗੁਰਦੇਵ 
#ਰਨ/ਰਿ/ ਇਹੀ ਕਾਰਣ ਹੈ ਕਿ ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਦੀ 
ਲੋੜ ਉਤੇ ਬਹੁਤ ਬਲ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। 

ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਸਭ ਥਾਂ ਬੜੀ ਦਿੜ੍ਰਿਤਾ ਨਾਲ 
ਇਸ ਮਾਨਤਾ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਕੀਤੀ ਗਈ ਹੈ ਕਿ ਪਰਮਾਤਮਾ 
ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਜਾਂ ਜੀਵਨ ਦਾ ਪਰਮ-ਮਨੌਰਥ ਹਾਸਲ ਕਰਨ 
ਲਈ ਇਕੋ ਇਕ ਸਾਧਨ 'ਕ੍ਰਿਪਾ', “ਨਦਰ”, “ਕਰਮ” ਜਾਂ 
“ਮੇਹਰ? ਹੈ। ਇਸ ਤੋਂ ਭਿੰਨ ਹੋਰ ਹਰ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀਆਂ ਹਿਕਮਤਾਂ 
ਜਾਂ ਹੁਕਮ ਵਿਅਰਥ ਹਨ-ਕਗਮ ਲੌ ਤਾ ਪਾਈਐ ਹੌਰ 
ਹਿਕਮਤਿ ਹਕਮ' ਖ਼ਾਆਨੁ /(ਗੁ ਗੰ .465)। ਸਿਰੀ ਰਾਗ ਵਿਚ 
ਵੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਕਿਹਾ ਹੈ--ਕਰਨ# /ਮਲੌੰ ਤਾ 
ਪਾਈਆ ਨਾਗਾ ਗਲਾਂ ਵਾਉ ਦੁਆ / (ਗੁ ਗੰ .16)। 

ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਮੇਹਰ ਤੋ ਬਿਨਾ ਮੁਕਤੀ ਦੀ 
ਪਾਪਤੀ ਵੀ ਅਸੈਭਵ ਹੈ। ਸ੍ਰੇਸ਼ਨ ਕਰਮ ਕਰਨ ਨਾਲ ਸ਼ਰੀਰ 
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ਰੂਪੀ ਕਪੜਾ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕੀਤਾ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ, ਅਰਥਾਤ ਮਨੁੱਖ 
ਜਨਮ ਮਿਲ ਸਕਦਾ ਹੈ, ਪਰ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਨਦਰ ਨਾਲ 
ਹੀ ਮੋਕਸ਼-ਦੁਆਰ ਤਕ ਪਹੁੰਚ ਸੈਭਵ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਪ੍ਰਭੂ-ਕ੍ਰਿਪਾ 
ਨਾਲ ਗੁਰੂ-ਸ਼ਬਦ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਗੁਰੂ-ਸ਼ਬਦ ਨਾਲ 
ਆਸ਼ਾਵਾਂ, ਸੈਕਾਵਾਂ, ਹਉਮੈ ਆਦਿ ਵਿਕਾਰ ਅਤੇ ਦੁਰ- 
ਵਿਿੱਤੀਆਂ ਭਸਮ ਹੋ ਜਾਂਦੀਆਂ ਹਨ- ਨਾਨਕ ਨਦਾਡੈ ਕਰੇਂ 
ਸੰ ਪਾਏ / ਆਸ ਅੰਦੇਸ਼ੇ ਤੇ /ਨਿਹਕੇਵਲ ਹਉਮੈ ਸ਼ਬਦ ਜਲਾਏ / 
(ਗੁ.ਰੀ.468)। 

ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਨਦਰ ਤੋਂ` ਜੋ ਵਾਂਝੇ ਹਨ, ਉਨ੍ਹਾਂ 
ਦਾ ਮਨ ਪੁੰਨ-ਦਾਨ ਅਤੇ ਨਾਮ-ਸਿਮਰਨ ਵਿਚ ਰੁਚਿਤ ਨਹੀਂ 
ਹੁੰਦਾ, ਨ ਹੀ ਉਹ ਪ੍ਰਤਿਸ਼ਠਾ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰ ਸਕਦੇ ਹਨ-- 
ਨਾਨਕ ਨਦਗੀ ਝਾਹਠੇ ਕਲ/ਹਿ ਨ ਪਾਵ/ਹ ਆਲੂ / (ਗੁ. 
ਗੰ 789)। ਵਾਸਤਵਿਕਤਾ ਤਾਂ ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਜੇ ਪਰਮਾਤਮਾ 
ਕ੍ਰਿਪਾ-ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਨੂੰ ਸੈਕੋਚ ਲਏ, ਜਾਂ ਉਲਟੀ ਕਰ ਦੇਏ ਤਾਂ 
ਦਿੰਦਾ ਹੈ। ਇਥੋਂ ਤਕ ਹੀ ਨਹੀਂ, ਦੁਆਰ ਦੁਆਰ ਉਤੇ 
ਭਿਖਿਆ ਮੰਗਣ 'ਤੇ ਵੀ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਕੁਝ ਪਾਪਤ ਨਹੀਂ ਹੁੰਦਾ 
-ਨਦਾਰ ਓਂਪਠ? ਜੇ ਕਠੇ ਸ਼ਲਤਾਨਾ ਘਾਹ ਕਰਾ/ਇਦਾ/ 
ਦਾਰੇ ਅੰਗ /ਡੇਖ ਨ ਪ7ਏਦਾ/ (ਗੁ.ਗੰ.472)। 

ਇਥੇ ਇਹ ਗੱਲ ਸਪੱਸ਼ਟ ਕਰ ਦੇਣੀ ਉਚਿਤ 
ਹੋਵੇਗੀ ਕਿ “ਨਦਰ ਉਪਠੀ? ਤੋਂ ਤਾਤਪਰਜ ਇਹ ਨਹੀਂ ਕਿ 
ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਨਦਰ ਕਿਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦੇ ਅਨਿਆਇ ਉਤੇ 
ਆਧਾਰਿਤ ਹੈ। ਸਗੋਂ` ਗੁਰਬਾਣੀ ਅਨੁਸਾਰ ਇਹ ਕ੍ਰਿਪਾ 
ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਕੇਵਲ ਉਨ੍ਹਾਂ ਉਤੇ ਹੁੰਦੀ ਹੈ ਜੋ ਸਚੇ ਮਾਰਗ ਉਪਰ 
ਚਲਦੇ ਹਨ। ਜੋ ਸਚੇ ਮਾਰਗ ਨੂੰ ਛਡ ਕੇ ਕੁਮਾਰਗ ਉਤੇ 
ਚਲਦੇ ਹਨ, ਉਹ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਮਿਹਰ ਤੋਂ' ਵਾਂਝੇ ਹੋ ਜਾਂਦੇ 
ਹਨ। ਗੁਰਮਤਿ ਮਨੁੱਖ ਸਮਾਜ ਨੂੰ ਦੋ ਵਰਗਾਂ ਵਿਚ ਵੰਡਦੀ 
ਹੈ-ਗੁਰਮੁਖ ਅਤੇ ਮਨਮੁਖ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ “ਭਗਤ” ਅਤੇ 
'ਸੈਸਾਰੀ” ਵੀ ਕਿਹਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਭਗਤ ਅਥਵਾ ਗੁਰਮੁਖ 
ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਨਦਰ ਅਧੀਨ ਆਪਣੀ ਸੈਸਾਰਿਕ ਯਾੜਾ 
ਪੂਰੀ ਕਰਦਾ ਹੋਇਆ ਬ੍ਰਹਮਾਨੰਦ ਨੂੰ ਪਾਪਤ ਕਰਦਾ ਹੈ 
ਅਤੇ ਮਨਮੁਖ ਜਾਂ ਸੈਸਾਰੀ ਵਿਅਕਤੀ ਨਦਰ ਤੋ ਵੈਚਿਤ ਹੋ 
ਕੇ ਆਵਾਗਵਣ ਦੇ ਚੱਕਰ ਕਟਦਾ ਰਹਿੰਦਾ ਹੈ। 

ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚਲੇ ਨਦਰ ਦੇ ਇਸ ਸਿੱਧਾਂਤ ਦੇ 
ਕਈ ਪੱਖ ਹੋਰਨਾਂ ਧਰਮਾਂ ਦੀਆਂ ਸਥਾਪਨਾਵਾਂ ਨਾਲ ਕਈ 
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ਪ੍ਕਾਰ ਦੀ ਸਮਾਨਤਾ ਰਖਦੇ ਹਨ, ਪਰ “ਜਪੁਜੀ” ਵਿਚ 
ਗੁਰਮਤਿ ਅਨੁਸਾਰੀ ਨਦਰ ਜਾਂ ਕ੍ਰਿਪਾ ਦੀ ਆਪਣੀ ਇਕ 
ਮੌਲਿਕ ਵਿਸ਼ਿਸ਼ਟਤਾ ਵੀ ਹੈ ਅਤੇ ਉਹ ਹੈ ਪੰਜ-ਖੰਡਾਂ ਦੀ 
ਅਨੁਭਵੀ ਯਾੜ੍ਾ। ਇਹ ਪੰਜ ਖੰਡ ਹਨ- ਧਰਮ-ਵੰਡ, 
ਗਿਆਨ-ਖੰਡ , ਸਰਮ-ਖੰਡ , ਕਰਮ-ਖੰਡ ਅਤੇ ਸਚ-ਖੰਡ। ਇਹ 
ਖੰਡ ਉਤਰੇਤਰ ਸੂਖਮ ਹੁੰਦੇ ਗਏ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਵਿਸ਼ੇ ਵਿਸ਼ਲੇਸ਼ਣ 
ਤੋਂ ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਕਿ ਇਹ ਨ ਤਾਂ ਸੂਫ਼ੀਆ ਦੀਆਂ ਚਾਰ 
ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਯਾੜਾਵਾ-ਸ਼ਰੀਅਤ, ਤਰੀਕਤ, ਮਾਰਿਫ਼ਤ 
ਅਤੇ ਹਕੀਕਤ- ਜਾਂ ਪੰਜ ਲੋਕਾਂ-ਨਾਸੂਤ, ਮਲਕੂਤ, 
ਜਬਰੂਤ, ਲਾਹੂਤ ਅਤੇ ਹਾਹੂਤ-- ਨਾਲ ਮੇਲ ਖਾਂਦੇ ਹਨ ਅਤੇ 
ਨ ਹੀ 'ਮਨਤਿਕੁਲ ਤੈਰ” ਦੀਆਂ ਸੱਤ ਵਾਦੀਆਂ ਨਾਲ ਇਨ੍ਹਾਂ 
ਦੀ ਕੋਈ ਸਮਾਨਤਾ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਖੰਡਾਂ ਦਾ ਸੈਬੈਥ ਭਾਰਤੀ 
ਦਰਸ਼ਨ ਦੀਆਂ ਚਾਰ ਅਵਸਥਾਵਾਂ -ਜਾਗਿਰਤ, ਸ਼ੂਪਨ, 
ਸੁਖੁਪਤੀ ਅਤੇ ਤੁਰੀਆ--ਨਾਲ ਵੀ ਨਹੀਂ' ਹੈ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ 
ਦੇਵ ਜੀ ਦੁਆਰਾ ਪ੍ਤਿਪਾਦਿਤ ਪੰਜ ਖੰਡਾਂ ਦੀ ਯਾੜ੍ਾ ਦਾ 
ਆਪਣਾ ਹੀ ਵਿਧਾਨ ਅਤੇ ਅਨੁਭਵ ਹੈ। 

ਪਹਿਲੇ ਤਿੰਨ ਖੰਡਾਂ ਵਿਚ ਧਰਮ, ਗਿਆਨ ਅਤੇ 
ਸਰਮ ਦੀਆਂ ਭੂਮਿਕਾਵਾਂ ਦਸੀਆਂ ਗਈਆਂ ਹਨ ਅਤੇ 
ਅੰਤਿਮ ਖੰਡ ਪਰਮ-ਸੱਤਾ ਨਾਲ ਸਿੱਧਾ ਸੈਬੈਧਿਤ ਹੈ ਜਿਸ 
ਤਕ ਪਹੁੰਚ ਕੇ ਸਾਧਕ ਹਰਿ-ਰੂਪ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਪਹਿਲੇ 
ਤਿੰਨ ਖੰਡਾਂ ਅਤੇ ਅੰਤਿਮ ਸਚ-ਖੰਡ ਵਿਚਾਲੇ ਇਕ ਹੋਰ 
ਮਹੱਤਵਪੂਰਣ ਖੰਡ ਹੈ “ਕਰਮ-ਖੰਡ”। ਇਹ ਕ੍ਰਿਪਾ, ਬਖ਼ਸ਼ਿਸ਼ 
ਜਾਂ ਨਦਰ ਦਾ ਖੰਡ ਹੈ। ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਉਸ ਦੀ 
ਕ੍ਰਿਪਾ ਨਾਲ ਹੀ ਸੈਭਵ ਹੋ ਸਕਦੀ ਹੈ। ਇਸ ਤੋਂ ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ 
ਕਿ ਕ੍ਰਿਪਾ ਦੀ ਅਵਸਥਾ, ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਪ੍ਾਪੜੀ ਤੋੱ 
ਪਹਿਲਾਂ ਦੀ ਹੈ। 

ਪ੍ਭੂ-ਪ੍ਾਪੜੀ ਲਈ ਸਾਧਕ ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਆਪ ਨੂੰ 
ਅਨੁਕੂਲ ਜਾਂ ਸੁਪਾਤਰ ਬਣਾਉਣਾ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਬਾਲਕ ਯਤਨ 
ਕਰਕੇ ਮਾਤਾ ਦੀ ਗੋਦ ਵਿਚ ਪਹੁੰਚਣ ਦਾ ਯਤਨ ਕਰਦਾ 
ਹੈ ਅਤੇ ਉਸ ਦੀ ਘਾਲ ਨੂੰ ਵੇਖ ਕੇ ਮਾਤਾ ਕ੍ਰਿਪਾ ਦੇ ਰੂਪ 
ਵਿਚ ਬਾਂਹਵਾਂ ਪਸਾਰ ਕੇ ਉਸ ਨੂੰ ਗੋਦ ਵਿਚ ਲੈ ਲੈਂਦੀ ਹੈ। 
ਚੰਚਲ ਬੁੱਧੀ ਵਾਲਾ ਜਾਂ ਕੁਲੱਛਣਾ ਬਾਲਕ ਇਸ ਗੌਰਵ ਤੋੱ 
ਵਿਛੁੰਨਾ ਰਹਿ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਠੀਕ ਇਹੀ ਸਥਿਤੀ ਸਾਧਕ ਦੀ 
ਹੈ। ਉਸ ਨੂੰ ਧਰਮ, ਗਿਆਨ ਅਤੇ ਸਰਮ (ਭਾਵ ਤਪਸਿਆ) 
ਦੀਆਂ ਭੂਮਿਕਾਵਾਂ ਨੂੰ ਨਿਭਾਉਣਾ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਤੋਂ 
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ਗੁਜ਼ਰਨ 'ਤੇ ਸਾਧਕ ਧਰਮ-ਪ੍ਰਬੀਨ, ਗਿਆਨਵਾਨ ਅਤੇ 
ਤਪਸਵੀ ਬਣ ਕੇ ਈਸ਼ਵਰੀ ਕ੍ਰਿਪਾ ਪਾਪਤ ਕਰਨ ਦਾ 
ਆਪਣੇ ਆਪ ਨੂੰ ਸੁਪਾਤਰ ਬਣਾਉਂਦਾ ਹੈ ਅਰਥਾਤ ਆਪਣੇ 
ਆਪ ਨੂੰ ਮਹਾ-ਮਿਲਨ ਲਈ ਤਿਆਰ ਕਰਦਾ ਹੈ, ਉਸ 
ਸੁਲਖਣੀ ਘੜੀ ਦੀ ਉਡੀਕ ਕਰਦਾ ਹੈ ਜਦੋਂ ਉਸ ਦੀ ਭੁੜੀ 
ਥਾਂ ਪੈਂਦੀ ਹੈ, ਨਦਰ ਦੇ ਆਲੌਕ ਵਿਚ ਉਸ ਨੂੰ ਅਲੌਕਿਕ 


ਸ਼ਕਤੀ ਪਾਪਤ ਹੋ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਇਹ ਅਲੌਕਿਕ ਸ਼ਕਤੀ ਪ੍ਰਭੂ- 


ਪ੍ਦੱਤ ਹੈ। ਅਜਿਹੀ ਸ਼ਕਤੀ`ਨਾਲ ਸੁਸਜਿਤ ਮਹਾਬਲੀ 
ਹਨ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਰਾਮ ਹੀ ਰਾਮ ਵਿਆਪਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਉਹ 
ਬ੍ਹਮੀ ਅਵਸਥਾ ਵਿਚ ਪਹੁੰਚ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਸਰੂਪ 
ਵਰਣਨ ਦੀਆਂ ਸੀਮਾਵਾਂ ਤੋਂ ਉੱਚਾ ਉਠ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਫਿਰ 
ਨ ਉਹ ਮਰਦੇ ਹਨ (ਅਰਥਾਤ ਕਾਲ ਅਤੀਤ ਹੋ ਜਾਂਦੇ ਹਨ), 
ਨ ਠਗੇ ਜਾ ਸਕਦੇ ਹਨ (ਅਰਥਾਤ ਉਹ ਮਾਇਕ ਪ੍ਰਪੰਚ ਦੇ 
ਪ੍ਭਾਵੀ ਠਗੀ ਤੋਂ ਅਤੀਤ ਹੋ ਜਾਂਦੇ ਹਨ)। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਉਹ 
ਅਮਰ ਅਤੇ ਸੁਰਖਿਅਤ ਅਵਸਥਾ ਵਿਚ ਪਹੁੰਚ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। 
ਉਹ ਸਦੀਵੀ ਆਨੰਦ ਨੂੰ ਮਾਣਦੇ ਹੋਏ ਨਾਮ ਨੂੰ ਮਨ-ਵਿਚ 
ਵਸਾ ਲੈਦੇ ਹਨ। 

ਕਰਮ ਜਾਂ ਨਦਰ ਦੇ ਖੰਡ ਤੋਂ ਬਾਦ ਸਾਧਕ ਸਚ- 
ਖੰਡ ਵਿਚ ਪਹੁੰਚਦਾ ਹੈ। ਇਥੇ ਪਹੁੰਚ ਕੇ ਸਾਧਕ ਪਰਮ-ਸੱਤਾ 
ਵਿਚ ਸਮਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ- ਜਲ ਕਾ ਜਲ ਹੁਆ ਨੂਰਜ /ਕਰਣ 
ਰਲ ਵਾਲੀ ਸਥਿਤੀ ਹੋ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਇਹ ਪਰਮ-ਪਦ ਦੀ 
ਅਵਸਥਾ ਹੈ। “ਜਪੁਜੀ” ਦੀ ਪਹਿਲੀ ਪਉੜੀ ਵਿਚ ਮਨੁੱਖ 
ਦੇ ਜੀਵਨ ਦੇ ਵਿਕਾਸ ਅਤੇ ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਉੱਨਤੀ ਲਈ 
ਜੋ ਮਹੱਤਵਪੂਰਣ ਪ੍ਰਸ਼ਨ ਉਠਾਇਆ ਗਿਆ ਸੀ-/ਕੈਵ 
ਸਚਿਆਰਾ ਹੋਈਆ /ਕਾਵ ਕੂੜੈ ਤੁਟੈ ਪਾਲਿ-ਉਸ ਦਾ 
ਸਮਾਧਾਨ ਇਸ ਖੰਡ ਵਿਚ ਪ੍ਰਸਤੁਤ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। 
ਸਮੁੱਚੀ ਜਪੁਜੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਮਨੁੱਖ ਨੂੰ ਸਦਾਚਾਰੀ ਬਣਾਉਣ 
ਲਈ ਕੀਰਤਨ, ਸ਼ਵਣ, ਮਨਨ ਆਦਿ ਅਨੌਕ ਸਾਧਨਾ- 
ਖੰਡਾਂ ਤਕ ਪਹੁੰਚਾਇਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਤਕ ਪਹੁੰਚ ਕੇ 
ਸਾਧਕ ਧਰਮ ਅਨੁਕੂਲ ਸ਼ੁਭ ਕਰਮ ਕਰਦਾ ਹੈ, ਆਤਮਾ- 
ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਪਰਸਪਰ ਸੈਬੈਧ ਦਾ ਬ੍ਰਹਮ ਗਿਆਨ ਪ੍ਰਾਪਤ 
ਕਰਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਸਰਮ-ਖੰਡ ਵਿਚ ਤਪਸਿਆ ਦੁਆਰਾ 
ਆਪਣੀਆਂ ਕਮਜ਼ੋਰੀਆਂ ਅਤੇ ਵਾਸਨਾਵਾਂ ਨੂੰ ਭਸਮੀਭੂਤ ਕਰ 
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ਦਿੰਦਾ ਹੈ। “ਕਰਮ-ਖੰਡ” ਦੀ ਕੜੀ ਸਾਧਕ ਦਾ ਨਾਤਾ ਪ੍ਰਭੂ 
ਨਾਲ ਜੋੜਦੀ ਹੈ। ਨਦਰ ਤੋਂ ਬਿਨਾ ਸਾਧਕ ਦਾ ਸਾਰਾ ਉਦਮ 
ਵਿਅਰਥ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਨਦਰ ਤੋਂ ਬਿਨਾ ਬ੍ਰਹਮ-ਮਇਤਾ 
ਇਕਦਮ ਅਸੈਭਵ ਹੈ। ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ ਗੁਰਮਤਿ ਅਨੁਸਾਰ 
ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਕ੍ਰਿਪਾ ਤੋਂ ਬਿਨਾ ਅਧਿਆਤਮਿਕਤਾ ਵਿਚ 
ਸਫਲ-ਮਨੌਰਥ ਹੋਣਾ ਸੈਭਵ ਨਹੀਂ ਹੈ। 

ਆਮ ਤੌਰ 'ਤੇ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਕ੍ਰਿਪਾ ਦੇ ਦੋ ਰੂਪ 
ਮੰਨੇ ਗਏ ਹਨ। ਇਕ ਤਾਂ ਸਾਧਾਰਣ ਕ੍ਰਿਪਾ, ਜੋ ਸਰਵ 
ਵਿਆਪੀ ਹੈ, ਹਰ ਇਕ ਥਾਂ ਸਭ ਨੂੰ ਸਦੈਵ ਪ੍ਰਾਪਤ ਰਹਿੰਦੀ 
ਹੈ, ਇਹ ਸਰਪ੍ਰਸਤੀ ਦਾ ਪ੍ਰਕਾਰਾਂਤਰਿਤ ਰੂਪ ਹੈ। ਦੂਜੀ ਹੈ 
ਵਿਸ਼ਿਸ਼ਟ ਕ੍ਰਿਪਾ ਜੋ ਕਰਮ-ਖੰਡ ਦੁਆਰਾ ਅਭਿਵਿਅਕਤ 
ਹੋਈ ਹੈ। ਵਿਸ਼ਿਸ਼ਟ ਕ੍ਰਿਪਾ ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਯਾੜ੍ਾ ਦੀ 
ਕਾਮਯਾਬੀ ਦਾ ਪ੍ਰਮਾਣ-ਪੱਤਰ ਹੈ। ਇਸ ਲਈ ਸਾਧਕ ਦੀ 
ਸੁਪਾਤਰਤਾ ਜਾਂ ਅਨੁਕੂਲਤਾ ਪਰਮ-ਆਵੱਸ਼ਕ ਹੈ। ਇਸ 
ਤੋਂ ਬਿਨਾ ਸਾਰੇ ਯਤਨ ਵਿਅਰਥ ਹਨ। 

ਪੰਜ-ਖੋਡਾਂ ਦੇ ਪ੍ਕਰਣ ਵਿਚ ਨਦਰ ਦੀ ਗੱਲ ਨੂੰ 
ਹੋਰ ਸਪੱਸ਼ਟ ਕਰਦਿਆਂ ਇਹ ਕਿਹਾ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ ਕਿ 
ਇਹ ਪੰਜ-ਖੰਡ ਨ ਤਾਂ ਕਿਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦੀ ਉਪਰ ਵਲ ਦੀ 
ਯਾਤਾ ਹੈ ਅਤੇ ਨ ਹੀ ਕਿਸੇ ਪਾਸੇ ਦੀ ਯਾਤ੍ਹਾ ਹੈ। ਇਹ ਤਾਂ 


_ ਅੰਦਰ ਵਰਤੀ ਯਾੜ੍ਾ ਹੈ। ਇਥੇ “ਸਚਖੰਡ” ਵਾਸਤਵ ਵਿਚ 


ਮਨੁੱਖ ਦਾ ਮਾਇਆਵੀ ਪ੍ਰਭਾਵ ਤੋਂ ਮੁਕਤ ਸਵੱਛ ਹਿਰਦਾ ਹੈ 
ਜੋ ਸਚਮੁਚ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦਾ “ਨਿਵਾਸ” ਹੈ। ਪਰਮਾਤਮਾ ਸਭ 
ਦੇ ਅੰਦਰ ਵਸਦਾ ਹੈ, ਪਰ ਅਵਿਦਿਆ ਦੀ ਮੈਲ ਨਾਲ ਢਕੀ 
ਬਿਰਤੀ ਉਸ ਨੂੰ ਪਛਾਣ ਨਹੀਂ ਸਕਦੀ। ਅਧਿਆਤਮਿਕ 
ਸਾਧਨਾ ਰਾਹੀਂ ਦੂਰ ਹੋਈ ਮੈਲ ਕਾਰਣ ਹਿਰਦਾ ਸਾਫ਼ ਹੋ ਜਾਂਦਾ 
ਹੈ ਅਤੇ ਅੰਦਰ ਵਸਦੇ ਅਤੇ ਪਹਿਲਾਂ ਤੋਂ ਪਾਪਤ ਪਰਮਾਤਮਾ 
ਦੀ ਪੁਨਰ-ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਹੋ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਸਾਧਨਾ 
(ਤਪਸਿਆ) ਸਾਧਕ ਨੂੰ ਸੁਪਾਤਰ ਬਣਾਉਂਦੀ ਹੈ ਅਤੇ ਨਦਰ 
ਸੁਪਾਤਰਤਾ ਨੂੰ ਪ੍ਰਮਾਣੀਕ੍ਿਤ ਕਰਦੀ ਹੈ। ਨਦਰ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ 
ਕਿਸੇ ਅਧਿਆਤਮੀ ਕਾਰਵਾਈ ਦਾ ਪ੍ਰਦਰਸ਼ਨ ਨਹੀਂ, ਇਹ 
ਸਹਿਜ ਸੁਭਾਵਿਕ ਜਿਗਿਆਸੂ ਦੀ ਸਾਧਨਾ ਨੂੰ ਫਲੀਭੂਤ 
ਕਰ ਦਿੰਦੀ ਹੈ ਜਿਵੇਂ ਸ਼ਬਨਮ ਦੇ ਕਤਰੇ ਬਨਸਪਤੀ ਨੂੰ ਠਾਰ 
ਦਿੰਦੇ ਹਨ। ਇਸ ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ “ਨਦਰੀ 
ਨਦਰਿ ਨਿਹਾਲ” ਦੀ ਸਥਿਤੀ ਦਸਿਆ ਹੈ। 

ਅੰਤ ਵਿਚ ਕਿਹਾ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ ਕਿ ਪਰਮਾਤਮਾ 
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ਨੰਦਣ 
ਦੀ ਨਦਰ ਤੋਂ ਬਿਨਾ ਸਭ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦੀਆਂ ਪ੍ਰਾਪਤੀਆਂ ਤੁਛ 
ਹਨ। ਨਦਰ ਤੋ ਬਿਨਾ ਸਭ ਵਿਅਰਥ ਹਨ। ਨਦਰ ਦੁਆਰਾ 
ਹੀ ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਸੈਪੰਨਤਾ ਸੈਭਵ ਹੈ-- ਨਦਾਨ ਕਠੇ ਤਾ 
/ਸਆ/ਹਿਆ ਜਾਇ/ ਆਤਮਾ ਦਵੰ ਰਹ /ਲਿਵ ਲਾ/ਇ/ 
ਆਤਮਾ ਪਰਮਾਤਮਾ ਏਕੇ ਕਾਠੈ / ਅੰਤਰ ਕਾਂ ਦ/ਝਿਧਾ ਆੰਤਾਰਿ 
ਮਾਨੋ / (ਗੁ. .6613)। 


ਨਦੌਣ (ਨਗਰ) : ਹਿਮਾਚਲ ਪ੍ਦੇਸ਼ ਦੇ ਕਾਂਗੜਾ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦਾ 
ਇਕ ਪੁਰਾਤਨ ਨਗਰ ਜੋ ਪਹਿਲਾਂ ਕਟੋਚ ਰਾਜਪੂਤਾਂ ਦੀ 
ਰਾਜਧਾਨੀ ਰਿਹਾ ਹੈ। 'ਬਚਿਤ੍੍‌ ਨਾਟਕ” ਵਿਚ ਲਿਖਿਆ ਹੈ 
ਕਿ ਪਹਾੜੀ ਰਾਜਿਆਂ ਵਲੋਂ ਖ਼ਿਰਾਜ ਨ ਪੁਜਣ ਕਾਰਣ 
ਖ਼ਾਨ ਨੂੰ ਵੱਡੀ ਫ਼ੌਜ ਸਹਿਤ ਪਹਾੜ ਵਲ ਭੇਜਿਆ। ਮੀਆਂ 
ਦੀ ਸਰਕਸ਼ੀ ਨੂੰ ਦਬਾਉਣ ਲਈ ਆਪਣੇ ਭਤੀਜੇ ਅਲਿਫ਼ 
ਖ਼ਾਨ ਨੂੰ ਨਦੌਣ ਵਲ ਭੇਜਿਆ। ਰਾਜਾ ਕ੍ਰਿਪਾਲ ਚੰਦ ਅਤੇ 
ਰਾਜਾ ਦਿਆਲ ਨੇ ਤਾਂ ਖ਼ਿਰਾਜ ਦੇ ਦਿੱਤਾ ਅਤੇ ਅਲਿਫ਼ 
ਖ਼ਾਨ ਦੇ ਦਲ ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਹੋ ਗਏ। ਉਧਰ ਬਾਕੀ ਰਾਜੇ 
ਕਹਿਲੂਰ ਦੇ ਰਾਜਾ ਭੀਮ ਚੰਦ ਦੇ ਦਲ ਨਾਲ ਮਿਲ ਗਏ। 
ਭੀਮ ਚੋਦ ਨੇ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਤੋਂ ਸਹਾਇਤਾ ਮੰਗੀ। 
ਗੁਰੂ ਜੀ ਆਪਣੇ ਚੋਣਵੇਂ ਸੈਨਿਕਾਂ ਸਹਿਤ ਉਸ ਦੀ ਮਦਦ 
ਲਈ ਨਦੌਣ ਗਏ। ਸੈਨ 1691 ਈ. ਦੇ ਮਾਰਚ ਮਹੀਨੇ ਵਿਚ 
ਯੁੱਧ ਹੋਇਆ। ਇਸ ਯੁੱਧ ਵਿਚ ਗੁਰੁ ਜੀ ਨੇ ਖ਼ੁਦ ਵੀ ਭਾਗ 
ਲਿਆ ਅਤੇ ਬੰਦੂਕ ਦੀਆਂ ਗੋਲੀਆਂ ਅਤੇ ਤੀਰਾਂ ਦੀ ਬੁਛਾੜ 
ਨਾਲ ਕਈ ਵੈਰੀ ਮਾਰੇ। ਯੁੱਧ ਵਿਚ ਅਲਿਫ਼ ਖ਼ਾਨ ਹਾਰ ਗਿਆ 
ਅਤੇ ਆਪਣਾ ਸਾਮਾਨ ਸਮੇਟੇ ਬਿਨਾ ਪਿੜੋਂ ਭਜ ਗਿਆ। 
“ਬਚਿਤ ਨਾਟਕ” ਅਨੁਸਾਰ- ਭਜ੍ਲੋਂ ਆਲਿਫ ਸ਼ਾਨੰ ਨ ਸ਼ਾਨਾ 
ਸੰਭਾ/ੰਰਲੋਂ / ਭਜੇ ਅੰਰ ਬਰ ਨ ਰੰ /ਝਿਚਾ/ਠੇਲ / ਨਦਾਂ ਧੰ 
/ਦਿਨੰ ਅਸਟ ਕੀਨੇ ਮਕਾ#ੰ/ ਭਲ? ਭਾਤ' ਦੋਲੈ ਸਬੈ ਰਾਲ- 
ਧਾ%/5੨/ 

ਗੁਰੂ ਜੀ ਬਿਆਸ ਨਦੀ ਦੇ ਖਬੇ ਕੰਢੇ ਉਤੇ ਅੱਠ 
ਦਿਨ ਰਹਿ ਕੇ ਆਨੰਦਪੁਰ ਵਾਪਸ ਆ ਗਏ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ 
ਠਹਿਰ ਵਾਲੀ ਥਾਂ `ਤੇ ਬਾਦ ਵਿਚ ਸਮਾਰਕ ਬਣਵਾਇਆ 
ਗਿਆ। ਇਸ ਦੀ ਵਰਤਮਾਨ ਇਮਾਰਤ ਸ. ਬਿਸਾਖਾ ਸਿੰਘ, 
ਰਾਇ ਬਹਾਦਰ ਦਿੱਲੀ ਵਾਲੇ ਨੇ ਸੈਨ 1929 ਈ. ਵਿਚ 
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ਬਣਵਾਈ। ਸੈਨ 1935 ਈ. ਵਿਚ ਇਹ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਸ਼ੋੋਮਣੀ 
ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਬੰਧਕ ਕਮੇਟੀ ਨਾਲ ਸੈਬੰਧਿਤ ਹੋਇਆ। ਉਥੋਂ 
ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਇਕ ਸਥਾਨਕ ਕਮੇਟੀ ਰਾਹੀਂ ਕੀਤੀ ਜਾਂਦੀ 
ਹੈ। 


ਨਨਹੇੜੀ' (ਪਿੰਡ) : ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਪਟਿਆਲਾ ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ ਦੀ 
ਘਨੌਰ ਤਹਿਸੀਲ ਦਾ ਇਕ ਪਿੰਡ, ਜਿਸ ਵਿਚ ਫਤੇਚੰਦ ਨਾਂ 
ਦਾ ਇਕ ਮਸੈਦ ਰਹਿੰਦਾ ਸੀ। ਉਸ ਨੇ ਸੈਨ 1665 ਈ. 
ਵਿਚ ਪੂਰਬ ਨੂੰ ਜਾਂਦਿਆਂ ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਨੂੰ ਬੜੇ 
ਪਰਮ ਨਾਲ ਆਪਣੇ ਪਾਸ ਕਈ ਦਿਨ ਠਹਿਰਾਇਆ ਸੀ। 
ਗੁਰੂ ਜੀ ਤੋਂ ਬੇਮੁਖ ਹੋਏ ਇਸ ਪਿੰਡ ਦੇ ਘੋਗਾ (ਘੋਘਾ) ਨਾਂ 
ਦੇ ਇਕ ਮਸੈਦ ਨੋ ਪਟਨੇ ਤੋਂ ਪਰਤਦਿਆਂ ਬਾਲਕ ਗੋਬਿੰਦ 
ਰਾਇ ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਪਾਸ ਠਹਿਰਾਇਆ, ਤਾਂ ਉਸ ਦਾ ਅਪਰਾਧ 
ਬਖ਼ਸ਼ਿਆ ਗਿਆ। ਗੁਰੁ ਸਾਹਿਬਾਨ ਦੀ ਠਹਿਰ ਵਾਲੀ ਥਾਂ 
ਉਤੇ ਬਾਦ ਵਿਚ ਸਮਾਰਕ ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ, ਜੋ 
“ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ ਨੌਵੀਂ ਅਤੇ ਦਸਵੀਂ” ਕਰਕੇ ਪ੍ਰਸਿੱਧ 
ਹੈ। ਇਹ ਸਮਾਰਕ ਘੱਘਰ ਦਰਿਆ ਦੇ ਬੈਧ ਉਤੇ ਬਣਿਆ 
ਹੋਇਆ ਹੈ ਅਤੇ ਇਸ ਦੀ ਦੇਖ-ਭਾਲ ਸਥਾਨਕ ਸੈਗਤ 
ਕਰਦੀ ਹੈ। 


ਨਨਕਾਣਾ ਸਾਹਿਬ : ਸਿੱਖ ਇਤਿਹਾਸ ਨਾਲ ਸੰਬੰਧਿਤ 
ਪਹਿਲਾ ਸਥਾਨ ਅਥਵਾ ਨਗਰ ਜਿਥੇ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ 
ਦਾ ਜਨਮ ਹੋਇਆ ਸੀ। “ਨਨਕਾਣਾ” ਸ਼ਬਦ ਨਾਨਕਿਆਣਾ 
(ਨਾਨਕਾਯਨ) ਦਾ ਲੋਕ-ਮੁਖ ਦੀ ਟਕਸਾਲ ਅਨੁਸਾਰ 
ਢਲਿਆ ਹੋਇਆ ਸਿੱਕਾ ਹੈ। ਇਸ ਤੋਂ ਭਾਵ ਹੈ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ 
ਦੇਵ ਜੀ ਦਾ ਘਰ (ਅਯਨ)। ਪਹਿਲਾਂ ਇਹ ਸਥਾਨ 
“ਤਲਵੰਡੀ ਰਾਇ ਭੋਇ ਕੀ” ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ ਪ੍ਸਿੱਧ ਸੀ, ਪਰ 
ਸੈਨ 1469 ਈ. ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਪ੍ਗਟ 
ਹੋਣ ਨਾਲ ਇਸ ਦਾ ਨਾਂ “ਨਨਕਾਣਾ” ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਹੋ ਗਿਆ। 
ਉਦੋ' ਰਾਇ ਬੁਲਾਰ ਤਲਵੈਡੀ ਦਾ ਪ੍ਬੰਧਕ ਅਤੇ ਚੌਧਰੀ 
ਸੀ। ਹੁਣ ਇਹ ਪਾਕਿਸਤਾਨੀ ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਸ਼ੇਖੂਪੁਰਾ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦਾ 
ਇਕ ਨਗਰ ਹੈ। ਇਥੇ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਜਨਮ ਲੈਣ 
ਵਾਲੇ ਸਥਾਨ 'ਤੇ ਗੁਰਦੁਆਰਾ “ਜਨਮ-ਸਥਾਨ” ਬਣਿਆ 
ਹੋਇਆ ਹੈ। ਉਸ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਗੁਰੁ ਜੀ ਨਾਲ ਸੋਬਧਿਤ ਕੁਝ 
ਹੌਰ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਵੀ ਹਨ, ਜਿਵੇਂ ਕਿਆਰਾ ਸਾਹਿਬ, ਤੰਬੂ 
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`_ ਸਾਹਿਬ, ਪੱਟੀ ਸਾਹਿਬ, ਬਾਲ-ਲੀਲ੍ਹਾ, ਮਾਲ-ਜੀ ਸਾਹਿਬ 
ਆਦਿ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਗੁਰੁ-ਧਾਮਾਂ ਬਾਰੇ ਕੁਝ ਵਿਸਤਾਰ ਸਹਿਤ 
ਚਾਨਣਾ ਪਾਉਣਾ ਉਚਿਤ ਹੋਵੇਗਾ। 
ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਜਨਮ ਅਸਥਾਨ ਉਸ ਥਾਂ ਉਤੇ 
ਉਸਰਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ ਜਿਥੇ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਮਾਤਾ 
-ਪਿਤਾ ਨਿਵਾਸ ਕਰਦੇ ਸਨ। ਪਹਿਲਾਂ ਇਥੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ 
ਪੋਤਰੇ ਬਾਬਾ ਧਰਮਚੰਦ ਨੇ ਇਕ ਕੋਠਾ ਉਸਰਵਾਇਆ ਸੀ 
ਜੋ 'ਕਾਲੂ ਕਾ ਕੋਠਾ” ਨਾਂ ਨਾਲ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਹੋਇਆ। ਬਾਦ 
ਵਿਚ ਬਾਬਾ ਸਾਹਿਬ ਸਿੰਘ ਬੇਦੀ ਅਤੇ ਅਕਾਲੀ ਫੂਲਾ ਸਿੰਘ 
ਦੀ ਪ੍ਰੇਰਣਾ ਨਾਲ ਮਹਾਰਾਜਾ ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ ਨੇ ਉਸ ਥਾਂ 
ਉਤੇ ਸੁੰਦਰ ਇਮਾਰਤ ਬਣਵਾਈ ਅਤੇ ਲਗਭਗ ਵੀਹ 
ਹਜ਼ਾਰ ਏਕੜ ਜ਼ਮੀਨ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਦੇ ਨਾਂ ਲਗਵਾਈ ਤਾਂ 
ਜੋ 'ਗੁਰੂ ਕਾ ਲੈਗਰ” ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਠੀਕ ਤਰ੍ਹਾਂ ਚਲਦੀ 
ਰਹਿ ਸਕੇ। ਇਸ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਉਦਾਸੀ ਸਾਧ 
ਕਰਦੇ ਸਨ, ਪਰ ਇਸ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਦੀ ਆਮਦਨ ਕਾਰਣ 
ਇਸ ਦਾ ਪੁਜਾਰੀ ਮਹੰਤ ਨਰੈਣ ਦਾਸ ਬਹੁਤ ਵਿਲਾਸੀ ਹੋਂ 
ਗਿਆ ਅਤੇ ਹਰ ਪੁਕਾਰ ਦੀ ਮਰਯਾਦਾ ਦਾ ਉਲੈਘਨ ਕਰਨਾ 
ਸ਼ੁਰੂ ਕਰ ਦਿੱਛਾ। ਉਸ ਤੋਂ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਨੂੰ ਆਜ਼ਾਦ ਕਰਾਉਣ 
ਦੇ ਉਦੇਸ਼ ਨਾਲ ਗਏ ਭਾਈ ਲਛਮਣ ਸਿੰਘ ਦੇ ਜੱਥੇ ਨੂੰ 20 
ਫਰਵਰੀ 1921 ਈ. ਨੂੰ ਸ਼ਹੀਦ ਕੀਤਾ ਗਿਆ। ਫਲਸਰੂਪ, 
21 ਫਰਵਰੀ ਨੂੰ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਦਾ ਕਬਜ਼ਾ ਸ਼੍ਰੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ 
ਪ੍ਬੈਧਕ ਕਮੇਟੀ ਦੇ ਹਵਾਲੇ ਕੀਤਾ ਗਿਆ। ਬਾਦ ਵਿਚ 
ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਦੀ ਇਮਾਰਤ ਵਿਚ ਕਾਫ਼ੀ ਵਾਧਾ ਕੀਤਾ 
ਗਿਆ। ਦੇਸ਼ ਵੰਡ ਤੋਂ ਬਾਦ ਦਰਸ਼ਨ ਕਰਨ ਲਈ ਹਰ ਸਾਲ 
ਹਿੰਦੁਸਤਾਨ ਤੋਂ' ਸਿੰਘਾਂ ਦੇ ਜੱਥੇ ਜਾਂਦੇ ਰਹਿੰਦੇ ਹਨ। 
ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪੱਟੀ ਸ਼ਾ/ਹਿਲ ਉਸ ਸਥਾਨ ਉਤੋਂ 
ਉਸਰਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ ਜਿਥੇ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੂੰ ਪਾਂਧੇ 
ਪਾਸ ਪੜ੍ਹਨੇ ਪਾਇਆ ਗਿਆ ਸੀ। ਰਵਾਇਤ ਅਨੁਸਾਰ 
ਇਥੇ ਹੀ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਆਸਾ ਰਾਗ ਵਿਚਲੀ “ਪਟੀ” ਨਾਂ ਦੀ 
ਬਾਣੀ ਦਾ ਉਚਾਰਣ ਕਰਕੇ ਵਰਣਾਂ ਦੇ ਅਧਿਆਤਮਿਕ 
ਪਿਛੋਕੜ ਉਪਰ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਪਾਇਆ ਸੀ। ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਦੀ 
ਸੁੰਦਰ ਇਮਰਤ ਬਣੀ ਹੋਈ ਹੈ। 
ਗੁਰਦੁਆਰਾ /ਕਾਆਰਾ ਸ਼ਾਹਿਥ ਗੁਰਦੁਆਰਾ 
ਬਾਲ ਲੀਲਾ ਤੋਂ ਲਗਭਗ ਦੋ ਕਿ.ਮੀ. ਪੂਰਬ ਵਲ ਸਥਿਤ 
ਹੈ। ਇਥੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਬਚਪਨ ਵਿਚ ਮੱਝਾਂ ਚਰਾਉਣ ਆਇਆ 
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ਕਰਦੇ ਸਨ। ਜਨਮ-ਸਾਖੀ ਸਾਹਿਤ ਅਨੁਸਾਰ ਇਕ ਵਾਰ 
ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀਆਂ ਮੱਝਾਂ ਨੇ ਕਿਸੇ ਕਿਸਾਨ ਦਾ ਖੋਤ ਉਜਾੜ 
ਦਿੱਤਾ। ਉਹ ਰਾਇ ਬੁਲਾਰ ਅਗੇ ਫਰਿਆਦੀ ਹੋਇਆ। ਜਦੋਂ 
ਖੇਤ ਦੇ ਉਜਾੜੇ ਦੀ ਪੜਤਾਲ ਕੀਤੀ ਗਈ, ਤਾਂ ਸਭ ਕੁਝ 
ਠੀਕ ਨਿਕਲਿਆ। ਲੋਕਾਂ ਨੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਸ਼ਖ਼ਸੀਅਤ ਵਿਚ 
ਕਿਸੇ ਅਰੀਮੀ ਸ਼ਕਤੀ ਦੀ ਹੋਂਦ ਮੰਨੀ। ਉਸ ਸਥਾਨ ਉਤੇ 
ਬਾਦ ਵਿਚ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਉਸਾਰਿਆ ਗਿਆ। ਕਾਲਾਂਤਰ ਵਿਚ 
ਸੈਤ ਗੁਰਮੁਖ ਸਿੰਘ ਸੇਵਾ ਵਾਲੇ ਨੇ ਬਹੁਤ ਸੁੰਦਰ ਇਮਾਰਤ 
ਬਣਾ ਦਿੱਤੀ। 

ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਬਾਲ ਲਨਲ੍ਹਾ ਉਸ ਪਵਿੱਤਰ ਥਾਂ 
ਉਤੇ ਉਸਰਿਆ ਹੈ ਜਿਥੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਬਚਪਨ ਵਿਚ ਆਪਣੇ 
ਸੈਗੀਆਂ ਨਾਲ ਖੇਡਦੇ ਸਨ। ਇਹ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪਟੀ 
ਸਾਹਿਬ” ਤੋਂ ਪੂਰਬ ਦਿਸ਼ਾ ਵਲ ਕੁਝ ਵਿਥ ਉੱਤੋਂ ਹੈ। ਗੁਰੂ 
ਇਸ ਸਥਾਨ ਦੀ ਉਚੇਚੀ ਨਿਸ਼ਾਨਦੇਹੀ ਕਰਵਾਈ। ਜਦੋਂ 
ਦੀਵਾਨ ਕੌੜਾ ਮਲ, ਸਿੱਖ ਸੈਨਿਕਾਂ ਦੀ ਸਹਾਇਤਾ ਨਾਲ 
ਮੁਲਤਾਨ ਦੇ ਨਵਾਬ ਵਲੋਂ ਕੀਤੀ ਗਈ ਬਗ਼ਾਵਤ ਨੂੰ ਦਬਾ 
ਕੇ ਪਰਤਿਆ ਤਾਂ ਉਸ ਨੇ ਇਸ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਦੀ ਇਮਾਰਤ 
ਬਣਵਾਈ ਅਤੇ ਸਰੋਵਰ ਦੇ ਵੀ ਦੋ ਪਾਸੇ ਪੱਕੇ ਕਰਵਾਏ। 
ਫਿਰ ਮਹਾਰਾਜਾ ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ ਨੇ ਇਮਾਰਤ ਵਿਚ ਵਾਧਾ 
ਕਰਵਾਇਆ ਅਤੇ ਸਰੋਵਰ ਨੂੰ ਵੱਡਾ ਕਰਵਾ ਕੇ ਪੱਕਾ 
ਕਰਵਾਇਆ। ਇਸ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਦੇ ਨਾਂ ਤਿੰਨ 
ਸੌ ਏਕੜ ਜ਼ਮੀਨ ਲਗਵਾਈ। ਇਸ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਦਾ ਬਾਦ 
ਵਿਚ ਵੀ ਵਿਕਾਸ ਹੁੰਦਾ ਰਿਹਾ। ਪਾਕਿਸਤਾਨ ਬਣਨ ਤੋਂ 
ਪਹਿਲਾਂ ਬਾਬਾ ਗੁਰਮੁਖ ਸਿੰਘ ਸੇਵਾ ਵਾਲੇ ਨੇ ਇਸ ਦੀ 
ਇਮਾਰਤ ਵਿਚ ਸੁਧਾਰ ਕਰਵਾਇਆ ਅਤੇ ਸਰੋਵਰ ਵੀ ਵੱਡਾ 
ਕਰਵਾਇਆ। 

ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਤੰਝ ਸ਼ਨੰਹਬ ਉਨ੍ਹੀਵੀਂ ਸਦੀ ਵਿਚ 
ਜਿਥੇ “ਸਚਾ ਸੌਦਾ” ਕਰਨ ਉਪਰੈਤ ਗੁਰੂ ਜੀ ਪਿਤਾ ਦੇ ਡਰ 
ਕਰਕੇ ਵਣਾਂ ਦੇ ਤੰਬੂ ਵਰਗੇ ਝੁੰਡ ਵਿਚ ਬੈਠੇ ਸਨ। ਭਾਈ 
ਬਾਲੇ ਤੋਂ ਪਤਾ ਲਗਣ 'ਤੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਮਾਤਾ ਪਿਤਾ ਅਤੇ 
ਭੈਣ ਨਾਨਕੀ ਇਥੇ ਆਏ। ਪਿਤਾ ਕਾਲੂ ਨੇ ਗੁੱਸੇ ਵਿਚ ਆ 
ਕੇ ਸੁਪੁੱਤਰ ਨੂੰ ਚਪੇੜਾਂ ਮਾਰੀਆਂ ਅਤੇ ਬੇਬੇ ਨਾਨਕੀ ਨੇ ਗੁਰੂ 
ਜੀ ਨੂੰ ਪਿਤਾ ਦੇ ਪ੍ਰਕੋਪ ਤੋਂ ਬਚਾਇਆ। 


ਭ/0/0/.51100061002.2011) 


ਨਨਕਾਣਾ ਸਾਹਿਬ : ਸ਼ਹੀਦੀ ਸਾਕਾ 


ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਆਲ ਜੀ ਸ਼ਾਹੇ ਮੁੱਖ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ 
ਤੋਂ ਪੂਰਬ ਵਾਲੇ ਪਾਸੇ ਲਗਭਗ ਡੇਢ ਕਿ.ਮੀ. ਦੀ ਵਿਥ 
ਉਤੇ ਸਥਿਤ ਹੈ। ਜਨਮਸਾਖੀ ਸਾਹਿਤ ਵਿਚ ਬਿਛ ਦੀ ਛਾਂ 
ਨ ਫਿਰਨ ਅਤੇ ਸੱਪ ਦੁਆਰਾ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਸੀਸ ਉਤੇ ਛਾਂ 
ਕਰਨ ਦੀਆਂ ਸਾਖੀਆਂ ਇਸੇ ਸਥਾਨ ਨਾਲ ਜੁੜੀਆਂ 
ਹੋਈਆਂ ਹਨ । ਇਥੇ ਹੀ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਅਜ਼ਮਤ ਦਾ ਅਹਿਸਾਸ 
ਰਾਇ ਬੁਲਾਰ ਨੂੰ ਹੋਇਆ ਸੀ। ਇਸ ਸਥਾਨ ਉਤੇ ਸਭ ਤੋਂ 
ਪਹਿਲਾਂ ਦੀਵਾਨ ਕੌੜਾ ਮਲ ਨੇ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਬਣਵਾਇਆ 
ਅਤੇ ਬਾਦ ਵਿਚ ਮਹਾਰਾਜਾ ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ ਨੇ ਇਸ ਨੂੰ 
ਸੁੰਦਰ ਇਮਾਰਤ ਦਾ ਸਰੂਪ ਦਿੱਤਾ। 

ਗਾਰਦੁਆਰਾ ਛੱਟਾ ਪਤਸ਼ਾਹੀ ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ 
ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਆਮਦ ਦੀ ਯਾਦ ਨੂੰ ਸਮਰਪਿਤ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਜੀ 
ਇਥੇ ਸੈਨ 1620 ਈ. ਦੇ ਨੇੜੇ ਤੇੜੇ ਆਏ ਸਨ। ਇਹ 
ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਨਿਹੈਗ ਸਿੰਘਾਂ ਨੇ ਉਸਾਰਿਆ ਸੀ, ਪਰ ਸੈਨ 
1921 ਈ. ਵਿਚ ਇਹ ਸ਼੍ਰੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਬੈਧਕ ਕਮੇਟੀ 
ਦੇ ਅਧੀਨ ਹੋ ਗਿਆ। 
ਗੁਰਦੁਆਰਿਆਂ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ “ਵਕਫ਼ ਬੋਰਡ” ਕਰ ਰਿਹਾ 
ਹੈ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਜਨਮ-ਪੁਰਬ ਤੇ ਦੇਸ਼ ਵਿਦੇਸ਼ 
ਤੋਂ ਸ਼ਰਧਾਲੂ ਆ ਕੇ ਦਰਸ਼ਨ ਕਰਦੇ ਹਨ। 


ਨਨਕਾਣਾ ਸਾਹਿਬ : ਸ਼ਹੀਦੀ ਸਾਕਾ : ਸਿੱਖਾਂ ਦੇ ਜੰਗਾਂ- 
ਯੁੱਧਾਂ ਵਿਚ ਰੁਝੇ ਰਹਿਣ ਕਾਰਣ ਗੁਰੂ-ਧਾਮਾਂ ਦੀ ਸਾਂਭ- 
ਸੰਭਾਲ ਅਤੇ ਸੇਵਾ ਅਧਿਕਤਰ ਉਦਾਸੀ ਸਾਧੂ ਜਾਂ 
ਪਰੈਪਰਾਗਤ ਮਹੈਤ ਕਰਦੇ ਆ ਰਹੇ ਸਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਗੁਰੂ-ਧਾਮਾਂ 
ਨਾਲ ਸਮੇਂ ਸਮੇਂ ਕੁਝ ਜਾਇਦਾਦਾਂ ਵੀ ਲਗਾ ਦਿੱਤੀਆਂ 
ਗਈਆਂ। ਮਹਾਰਾਜਾ ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ ਦੇ ਰਾਜ-ਕਾਲ ਵੇਲੇ 
ਇਨ੍ਹਾਂ ਗੁਰੂ-ਧਾਮਾਂ ਨਾਲ ਬਹੁਤ ਸਾਰੀਆਂ ਜਾਗੀਰਾਂ ਵੀ 
ਲਗਾਈਆਂ ਗਈਆਂ ਤਾਂ ਜੋ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਦੇ ਲੈਗਰ ਆਦਿ 
ਦੀ ਸੇਵਾ ਨਿਰਵਿਘਨ ਚਲਦੀ ਰਹੇ । ਸਮੇਂ ਦੇ ਬੀਤਣ ਨਾਲ 
ਤਥਾਕਥਿਤ ਡੇਰੇਦਾਰ ਅਮੀਰ ਹੋ ਗਏ ਅਤੇ ਗੁਰੂ-ਧਾਮਾਂ 
ਵਿਚ ਸਿੱਖ-ਮਰਯਾਦਾ ਦੇ ਉਲਟ ਪੂਜਾ-ਵਿਧੀਆਂ ਅੜੇ 
ਕਾਰਵਾਈਆਂ ਸ਼ੁਰੂ ਹੋ ਗਈਆਂ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਡੇਰੇਦਾਰਾਂ ਵਿਚ 
ਸਭ ਤੋ ਅਧਿਕ ਅਤੇ ਅੱਯਾਸ਼ ਨਨਕਾਣਾ ਸਾਹਿਬ ਦਾ ਮਹੰਤ 
ਨਰੇਣ ਦਾਸ ਸੀ। ਉਹ ਅਤੇ ਉਸ ਦੇ ਚੇਲੇ ਯਾਤਰੂਆਂ ਅਤੇ 
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ਜਿਗਿਆਸੂਆਂ ਦੀ ਬੇਪਤੀ ਕਰਨੇ ਵੀ ਸੈਕੋਚ ਨਹੀਂ ਸਨ 
ਕਰਦੇ। ਕਿਸੇ ਧੀ-ਭੈਣ ਦੀ ਇਜ਼ਤ ਮਹਿਫ਼ੂਜ਼ ਨਹੀਂ ਸੀ। 
ਮਸਿਆ ਦੇ ਇਕ ਮੇਲੇ ਤੇ ਲਾਇਲਪੁਰ ਤੋਂ ਆਈਆਂ ਛੇ 
ਇਸਤਰੀਆਂ ਨੂੰ ਮਹੰਤ ਦੇ ਚੇਲਿਆਂ ਨੇ ਬੇਇਜ਼ਤ ਕੀਤਾ। 
ਇਕ ਸਿੰਧੀ ਸੈਸ਼ਨ ਜੱਜ ਦੀ ਕੈਵਾਰੀ ਪੁੱਤਰੀ ਦਾ ਚੇਲਿਆਂ 
ਨੌ ਸਤ ਭੰਗ ਕੀਤਾ। ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀਆਂ ਹਿਰਦੇ ਹਲੂਣਨ 
ਵਾਲੀਆਂ ਘਟਨਾਵਾਂ ਅਕਸਰ ਹੁੰਦੀਆਂ ਰਹਿੰਦੀਆਂ ਸਨ। 

ਉਪਰੋਕਤ ਅਣਸੁਖਾਵੀਆਂ ਘਟਨਾਵਾਂ ਕਰਕੇ 
ਸਿੱਖ ਜਗਤ ਗੁਰਦੁਆਰਿਆਂ ਨੂੰ ਮਹੌਤਾਂ ਤੋਂ ਆਜ਼ਾਦ 
ਕਰਾਉਣ ਲਈ ਸਚੇਤ ਹੋ ਗਿਆ। ਇਸ ਸਚੇਤਤਾ ਦੇ 
ਫਲਸਰੂਪ 5 ਅਕਤੂਬਰ 1920 ਈ. ਨੂੰ ਸਿਆਲਕੋਟ ਦੇ 
'ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਬਾਬੇ ਦੀ ਬੇਰ” ਨੂੰ ਆਜ਼ਾਦ ਕਰਾਇਆ 
ਗਿਆ। 12 ਅਕਤੂਬਰ 1920 ਈ. ਨੂੰ ਦਰਬਾਰ ਸਾਹਿਬ 
ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਅਤੇ ਅਕਾਲ ਤਖ਼ਤ ਦਾ ਕਬਜ਼ਾ ਲੈ ਲਿਆ 
ਗਿਆ। ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਨਨਕਾਣਾ ਸਾਹਿਬ ਨੂੰ ਮਹੈਤ ਨਰੈਣ 
ਦਾਸ ਤੋਂ ਆਜ਼ਾਦ ਕਰਾਉਣ ਲਈ ਅਕਤੂਬਰ 1920 ਈ.. 
ਵਿਚ ਧਾਰੋਵਾਲ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਇਕ ਦੀਵਾਨ ਸਜਾਇਆ 


_ ਸੁਧਾਰਨ ਲਈ ਮਤਾ ਪਾਸ ਕੀਤਾ ਗਿਆ। ਜਦੋਂ ਮਹੈਤ ਨੂੰ 


ਇਸ ਮਤੇ ਦੀ ਸੂਚਨਾ ਦਿੱਤੀ ਗਈ, ਤਾਂ ਉਸ ਨੇ ਸੁਧਾਰ 
ਕਰਨ ਦੀ ਬਜਾਏ ਸਿੱਖਾਂ ਨੂੰ ਸਬਕ ਸਿਖਾਉਣ ਦਾ ਮਨ 
ਬਣਾ ਲਿਆ। ਕਈ ਪਠਾਣ, ਡਕੈਤ ਅਤੇ ਬਦਮਾਸ਼ ਨੌਕਰ 
ਰਖ ਲਏ ਅਤੇ ਪੂਰੀ ਜੋਗੀ ਤਿਆਰੀ ਕਰ ਲਈ। 20 
ਜਨਵਰੀ 1921 ਈ. ਨੂੰ ਭਾਈ ਲਛਮਣ ਸਿੰਘ ਦਾ ਲਗਭਗ 
150 ਸਿੰਘਾਂ ਦਾ ਜੱਥਾ ਦਰਸ਼ਨੀ ਡਿਉਂੜੀ ਤੋ ਦਾਖ਼ਲ 
ਹੋਇਆ ਅਤੇ ਦਰਬਾਰ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਹਾਲ ਵਿਚ ਬੈਠ ਗਿਆ। 
ਭਾਈ ਲਛਮਣ ਸਿੰਘ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਤਾਬਿਆ 


ਹੋਂ ਗਏ। ਉਥੋਂ ਡੇਰੇ ਦੇ ਸਾਧ ਅਤੇ ਹੋਰ ਬੰਦੇ ਖਿਸਕ ਗਏ। 
ਇਤਨੇ ਵਿਚ ਛਤਾਂ ਉਤੇ ਬਣੇ ਮੋਰਚਿਆ ਵਿਚੋਂ ਗੋਲੀਆਂ 
ਦੀ ਬੁਛਾੜ ਸ਼ੁਰੂ ਹੋ ਗਈ। ਗੋਲੀਆਂ ਨਾਲ ਅਨੇਕ ਸਿੰਘ 
ਮਾਰ ਦਿੱਤੇ ਗਏ। ਫਿਰ ਮਹੰਤ ਦੇ ਗੁੰਡਿਆਂ ਨੇ ਹੇਠਾਂ ਉਤਰ 
ਕੇ ਛਵੀਆਂ, ਤਲਵਾਰਾਂ, ਗੈਡਾਸਿਆਂ ਨਾਲ ਸਿੰਘਾਂ ਦੀ 
ਵਢ-ਟੁਕ ਸ਼ੁਰੂ ਕਰ ਦਿੱਤੀ। ਜਦੋਂ ਅੰਦਰਲੇ ਸਿੱਖ ਖ਼ਤਮ 
ਕਰ ਦਿੱਤੇ ਗਏ ਤਾਂ ਮਹੈਤ ਘੋੜੇ ਉਤੇ ਸਵਾਰ ਹੋ ਕੇ ਅਤੇ 
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ਮੂੰਹ ਉਤੇ ਕਪੜਾ ਲਪੇਟ ਕੇ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਦੇ ਗੇਟ ਤੋ ਬਾਹਰ 
ਆ ਗਿਆ ਅਤੇ ਬਾਹਰੋਂ ਆਉਣ ਵਾਲੇ ਸਿੱਖਾਂ ਨੂੰ ਵੀ 
ਮਰਵਾਉਣ ਲਗ ਗਿਆ। ਇਤਨੇ ਤਕ ਭਾਈ ਉਤਮ ਸਿੰਘ 
ਦੇ ਕਾਰਖ਼ਾਨੇ ਤੋਂ ਗੋਲੀਆਂ ਦੀ ਆਵਾਜ਼ ਸੁਣ ਕੇ ਭਾਈ 
ਦਲੀਪ ਸਿੰਘ ਨੋ ਆ ਕੇ ਮਹੈਤ ਨੂੰ ਅਜਿਹਾ ਘਿਰਣਿਤ 
ਕਰਮ ਕਰਨ ਤੋ ਵਰਜਿਆ, ਪਰ ਉਸ ਨੂੰ ਮਹੈਤ ਨੇ ਖ਼ੁਦ 
ਗੋਲੀ ਮਾਰ ਦਿੱਤੀ ਅਤੇ ਉਸ ਦੇ ਨਾਲ ਆਏ ਭਾਈ 
ਵਰਿਆਮ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਮਹੰਤ ਦੇ ਗੁੰਡਿਆਂ ਨੇ ਮਾਰ ਦਿੱਤਾ। 
ਸ਼ਹੀਦਾਂ ਦੀਆਂ ਸਾਰੀਆਂ ਲਾਸ਼ਾਂ ਨੂੰ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਦੇ ਅੰਦਰ 
ਤਿੰਨ ਢੇਰਾਂ ਵਿਚ ਇਕੱਠਾ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਅਤੇ ਮਿੱਟੀ ਦਾ 
ਤੇਲ ਪਾ ਕੇ ਸਭ ਨੂੰ ਅੱਗ ਲਾਈ ਗਈ। ਭਾਈ ਲਛਮਣ 
ਸਿੰਘ ਦੀ ਦੇਹ ਨੂੰ ਜੇਡ ਦੇ ਬ੍ਿਛ ਨਾਲ ਬੈਨ ਕੇ ਸਾੜਿਆ 
ਗਿਆ। ਇਸ ਸਾਕੇ ਦੀ ਹਾਹਾਕਾਰ ਮਚ ਗਈ, ਸਾਰਾ ਨਗਰ 
ਸਹਿਮ ਗਿਆ। ਇਸ ਘਟਨਾ ਦੀਆਂ ਤਾਰਾਂ ਸ. ਉਤਮ ਸਿੰਘ 
ਤੇ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਦੇ ਸਿੱਖ ਲੀਡਰਾਂ ਨੂੰ ਸੂਚਿਤ ਕੀਤਾ। ਸ਼ਾਮ 
ਤਕ ਕੁਝ ਉਚ-ਅਧਿਕਾਰੀ ਪਹੁੰਚ ਗਏ। ਨਾਲ ਦੇ ਪਿੰਡਾਂ 
ਤੋਂ ਸਿੰਘ ਵਹੀਰਾਂ ਪਾ ਕੇ ਆ ਗਏ। ਜਦੋਂ ਕਰਤਾਰ ਸਿੰਘ 
ਝੱਬਰ ਨੂੰ ਪਤਾ ਲਗਾ ਤਾਂ ਉਹ ਵੀ ਆਪਣੇ ਸਿੰਘਾਂ ਦੇ ਜੱਥੇ 
ਨਾਲ ਪਹੁੰਚ ਗਿਆ। ਕਮਿਸ਼ਨਰ ਕਿੰਗ ਨੇ 21 ਅਕਤੂਬਰ 
ਨੂੰ ਸ਼ਾਮ ਤਕ ਚਾਬੀਆਂ ਦੇਣ ਦਾ ਫ਼ੈਸਲਾ ਕਰ ਲਿਆ। 
ਸ਼ੋੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਬੈਧਕ ਕਮੇਟੀ ਦੇ ਮੀਤ ਪ੍ਰਧਾਨ ਸ. 
ਹਰਬੈਸ ਸਿੰਘ ਅਟਾਰੀਵਾਲੇ ਨੇ ਆਪਣੀ ਕਮੇਟੀ ਦੇ ਛੇ ਹੋਰ 
ਮੈਂਬਰਾਂ ਸਹਿਤ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਦਾ ਕਬਜ਼ਾ ਲੈ ਲਿਆ। 

23 ਫਰਵਰੀ 1921 ਈ. ਨੂੰ ਸ਼ਹੀਦ ਹੋਏ ਸਾਰੇ 
ਸਿੰਘਾਂ ਦਾ ਇਕੱਠਾ ਸਸਕਾਰ ਕੀਤਾ ਗਿਆ। 5 ਅਪ੍ਰੈਲ 
1921 ਈ. ਤੋਂ ਮਹੈਤ ਨਰੈਣ ਦਾਸ ਅਤੇ ਉਸ ਦੇ ਬੰਦਿਆਂ 
ਵਿਰੁੱਧ ਮੁਕੱਦਮਾ ਚਲਣਾ ਸ਼ੁਰੂ ਹੋਇਆ। 12 ਅਕਤੂਬਰ 
1921 ਈ. ਨੂੰ ਸੈਸ਼ਨ ਜੱਜ ਨੇ ਮਹੈਤ ਨਰੈਣ ਦਾਸ ਅਤੇ 
ਉਸ ਦੇ ਸੱਤ ਬੰਦਿਆਂ ਨੂੰ ਮੌਤ ਦੀ ਸਜ਼ਾ ਦਿੱਤੀ ਅਤੇ ਅੱਠ 
ਹੋਰਾਂ ਨੂੰ ਉਮਰ ਭਰ ਦੀ ਜਲਾਵਤਨੀ ਦਾ ਦੈਡ ਦਿੱਤਾ, 16 
ਪਠਾਣਾਂ ਨੂੰ 7 ਸਾਲ ਬਾਮੁਸ਼ਕਤ ਕੈਦ ਦੀ ਸਜ਼ਾ ਦਿੱਤੀ। 
ਮਹੈਤ ਨਰੈਣ ਦਾਸ ਦੀ ਅਪੀਲ 'ਤੇ 3 ਮਾਰਚ 1922 ਈ. 
ਨੂੰ ਹਾਈ ਕੋਰਟ ਨੇ ਉਸ ਨੂੰ ਉਮਰ ਕੈਦ, ਉਸ ਦੇ ਤਿੰਨ 
ਬੈਦਿਆਂ ਨੂੰ ਮੌਤ ਦੀ ਸਜ਼ਾ ਅਤੇ ਦੋ ਨੂੰ ਉਮਰ ਕੈਦ ਦੀ ਸਜ਼ਾ 
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ਦਿੱਤੀ ਅਤੇ ਬਾਕੀਆਂ ਨੂੰ ਰਿਹਾ ਕਰ ਦਿੱਤਾ। 

ਇਸ ਬਾਰੇ ਕੋਈ ਸਹੀ ਨਿਰਣਾ ਨਹੀਂ ਕੀਤਾ ਜਾ ਸਕਿਆ 
ਕਿਉਂਕਿ ਦੋ ਤਿੰਨ ਨੂੰ ਛਡ ਕੇ-ਬਾਕੀ ਲਾਸ਼ਾ ਦੇ ਟੁਕੜੇ ਸਨ 
ਜਾਂ ਅਧੀਆਂ ਸੜੀਆਂ ਹੋਈਆਂ ਸਨ, ਜਾਂ ਸੜ ਕੇ ਹੜੀਆਂ 
ਹੀ ਰਹਿ ਗਈਆਂ ਸਨ। ਪੁਲਿਸ ਦੀ ਪੜਤਾਲ ਅਨੁਸਾਰ 
ਸ਼ਹੀਦਾਂ ਦੀ ਗਿਣਤੀ 156 ਸੀ। ਉਸ ਸਮੇਂ ਦੀਆਂ ਅਖ਼ਬਾਰਾਂ 
ਵਿਚ ਇਹ ਗਿਣਤੀ 120 ਤੋ' 150 ਤਕ ਅਤੇ ਕਿਸੇ ਕਿਸੇ 
ਵਿਚ 200 ਛਪੀ ਸੀ। ਸ. ਹਰਬੰਸ ਸਿੰਘ ਅਟਾਰੀ ਅਤੇ 
ਭਾਈ ਜੋਧ ਸਿੰਘ, ਜੋ ਇਸ ਸਾਕੇ ਤੋਂ ਤੁਰਤ ਬਾਦ ਨਨਕਾਣਾ 
ਸਾਹਿਬ ਪਹੁੰਚੇ ਸਨ, ਅਨੁਸਾਰ 90-95 ਸਿੰਘਾਂ ਦੇ ਸ਼ਹੀਦ 
ਹੋਣ ਦੀ ਸੈਭਾਵਨਾ ਹੈ। ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਕਮੇਟੀ ਨਨਕਾਣਾ 
ਸਾਹਿਬ ਨੇ ਯਤਨ ਕਰਕੇ ਸ਼ਹੀਦਾਂ ਦੇ ਵਾਰਸਾਂ ਅਤੇ ਘਰਾਂ 
ਤੋਂ ਪਤਾ ਲਗਾ ਕੇ ਜੋ ਗਿਣਤੀ ਨਿਰਧਾਰਿਤ ਕੀਤੀ, ਉਹ 
86 ਸੀ। ਹੋ ਸਕਦਾ ਹੈ ਕੁਝ ਸ਼ਹੀਦ ਸਿੰਘ ਲਾਵਾਰਸ ਹੀ 
ਹੋਣ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਸ਼ਹੀਦ ਸਿੰਘਾਂ ਦੇ ਵਾਰਸਾਂ, ਪਰਿਵਾਰਾਂ, ਬੱਚਿਆਂ 
ਆਦਿ ਨੂੰ ਸ਼ੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਬੈਧਕ ਕਮੇਟੀ ਵਲੋ 
ਸਹਾਹਿਤਾ ਦਿੱਤੀ ਗਈ। ਸ਼ਹੀਦਾਂ ਦੀ ਸਸਕਾਰ ਵਾਲੀ ਥਾਂ 
ਨਾਲ ਸੰਬੈਧਿਤ ਮੁਕੌਮਲ ਹਾਲਤਾ ਨੂੰ ਪੰਜਾਬੀ, ਅੰਗੇਜ਼ੀ, 
ਫ਼ਾਰਸੀ, ਉਰਦੂ , ਹਿੰਦੀ ਆਦਿ ਭਾਸ਼ਾਵਾਂ ਵਿਚ ਅੰਕਿਤ 
ਕਰਕੇ ਭੋਰੇ ਹੇਠ ਦਬਾਇਆ ਗਿਆ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਸ਼ਹੀਦਾਂ ਦੀ 
ਯਾਦ ਵਿਚ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਨਗਰ ਅੰਦਰ 'ਸ਼ਹੀਦ ਸਿੱਖ 
ਮਿਸ਼ਨਰੀ ਕਾਲਜ” ਖੋਲ੍ਹਿਆ ਗਿਆ ਜੋ ਹੁਣ ਤਕ ਲਗਾਤਾਰ 
ਚਲ ਰਿਹਾ ਹੈ। ਸ਼ਰੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਬੈਧਕ ਕਮੇਟੀ ਨੇ ਸ. 
ਗੁਰਬਖ਼ਸ਼ ਸਿੰਘ ਸ਼ਮਸ਼ੇਰ ਤੋਂ ਸ਼ਹੀਦੀ ਜੀਵਨ” ਨਾਂ ਦੀ 
ਪੁਸਤਕ ਲਿਖਵਾ ਕੇ ਸੈਨ 1938 ਈ. ਵਿਚ ਨਨਕਾਣਾ 
ਸਾਹਿਬ ਤੋਂ ਪ੍ਕਾਸ਼ਿਤ ਕਰਵਾਈ ਹੈ ਜਿਸ ਵਿਚ 86 ਸ਼ਹੀਦਾਂ 
ਬਾਰੇ ਜਾਣਕਾਰੀ ਦਿੱਤੀ ਹੈ। ਇਹ ਨਾਂ ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਹਨ - 
ਸਰਬਭਾਈ : (1) ਉਜਾਗਰ ਸਿੰਘ (ਪੁੱਤਰ ਸਰਬਭਾਈ 
ਜਗਤ ਸਿੰਘ), (2) ਆਤਮਾ ਸਿੰਘ (ਹੀਰਾ ਸਿੰਘ), (3) 
ਈਸ਼ਰ ਸਿੰਘ (ਹਰਦਿਤ ਸਿੰਘ), (4) ਈਸ਼ਰ ਸਿੰਘ (ਵਧਾਵਾ 
ਸਿੰਘ), (5) ਈਸ਼ਰ ਸਿੰਘ (ਸਤ ਸਿੰਘ), (6) ਈਸ਼ਰ ਸਿੰਘ 
ਰੀ੍‌ਥੀ (ਅਤਰ ਸਿੰਘ), (7) ਇੰਦਰ ਸਿੰਘ (ਮਹਿਤਾਬ ਸਿੰਘ), 
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(8) ਇੰਦਰ ਸਿੰਘ (ਸਰਮੁਖ ਸਿੰਘ), (9) ਸੁੰਦਰ ਸਿੰਘ (ਜਗਤ 
ਸਿੰਘ), (10) ਸੁਰੈਣ ਸਿੰਘ (ਮਿਤ ਸਿੰਘ), (11) ਸੁੰਦਰ 
ਸਿੰਘ (ਚੰਦਾ ਸਿੰਘ), (12) ਸੇਵਾ ਸਿੰਘ (ਈਸ਼ਰ ਸਿੰਘ), 
(13) ਸੁਰੈਣ ਸਿੰਘ (ਰਾਮ ਸਿੰਘ), (14) ਸੈਤਾ ਸਿੰਘ (ਮੋਹਰਾ 
ਸਿੰਘ), (15) ਸੈਤਾ ਸਿੰਘ ਜੱਥੇਦਾਰ (ਨੰਦ ਸਿੰਘ), (16) 
ਸੈਤਾ ਸਿੰਘ (ਨੰਦਾ ਸਿੰਘ), (17) ਸੋਹਣ ਸਿੰਘ (ਕੇਸਰ 
ਸਿੰਘ), (18) ਸੈਦਰ ਸਿੰਘ ਜੱਥੇਦਾਰ (ਬਿਸ਼ਨ ਸਿੰਘ), (19) 
ਸੋਹਣ ਸਿੰਘ (ਸ਼ੇਰ ਸਿੰਘ), (20) ਸਮਾਂ ਸਿੰਘ (ਪਾਲਾ ਸਿੰਘ), 
(21) ਹਜ਼ਾਰਾ ਸਿੰਘ (ਲਾਲ ਸਿੰਘ), (22) ਹਰਨਾਮ ਸਿੰਘ 
(ਈਸ਼ਰ ਸਿੰਘ), (23) ਹਰੀ ਸਿੰਘ (ਘਨਈਆ ਸਿੰਘ), (24) 
ਹਰਨਾਮ ਸਿੰਘ (ਸੁੰਦਰ ਸਿੰਘ), (25) ਹੀਰਾ ਸਿੰਘ (ਬੁਟਾ 
ਸਿੰਘ), (26) ਹੁਕਮ ਸਿੰਘ (ਘਨਈਆ ਸਿੰਘ), (27) ਹਰੀ 
ਸਿੰਘ (ਸੇਵਾ ਸਿੰਘ), (28) ਕਿਸ਼ਨ ਸਿੰਘ (ਸੁੰਦਰ ਸਿੰਘ), 
(29) ਕੇਸਰ ਸਿੰਘ (ਪਾਲ ਸਿੰਘ), (30) ਕੇਹਰ ਸਿੰਘ 
(ਜੀਵਨ ਸਿੰਘ), (31) ਕੇਸਰ ਸਿੰਘ (ਮੀਂਹਾ ਸਿੰਘ), (32) 
ਕਰਮ ਸਿੰਘ (ਹਾਕਮ ਸਿੰਘ), (33) ਖੁਸ਼ਹਾਲ ਸਿੰਘ (ਬੁੱਧ 
ਸਿੰਘ), (34) ਗੁਜਰ ਸਿੰਘ (ਝੰਡਾ ਸਿੰਘ), (35) ਰੀਗਾ 
ਸਿੰਘ (ਕਾਹਨ ਸਿੰਘ), (36) ਗੋਪਾਲ ਸਿੰਘ (ਹੁਕਮ ਸਿੰਘ), 
(37) ਗੁਰਬਖਸ਼ ਸਿੰਘ (ਚੰਦਾ ਸਿੰਘ), (38) ਗੁਲਾਬ ਸਿੰਘ 
(ਹੀਰਾ ਸਿੰਘ), (39) ਗੰਡਾ ਸਿੰਘ (ਕਰਮ ਸਿੰਘ), (40) 
ਘਨਈਆ ਸਿੰਘ (ਸੁੰਦਰ ਸਿੰਘ), (41) ਚਰਨ ਸਿੰਘ 
(ਗੁਰਦਿੱਤ ਸਿੰਘ), (42) ਚੇਤ ਸਿੰਘ (ਜੁਆਲਾ ਸਿੰਘ), 
(43) ਚੰਦਾ ਸਿੰਘ (ਕਾਹਨ ਸਿੰਘ), (44) ਚਰਨ ਸਿੰਘ 
(ਗੋਕਲ ਸਿੰਘ), (45) ਜੁਆਲਾ ਸਿੰਘ (ਕੇਸਰ ਸਿੰਘ), (46) 
ਜੀਊਣ ਸਿੰਘ (ਗੋਕਲ ਸਿੰਘ), (47) ਜਵੈਦ ਸਿੰਘ (ਆਲਾ 
ਸਿੰਘ), (48) ਜਗਤ ਸਿੰਘ, (49) ਟਹਿਲ ਸਿੰਘ (ਚੰਦਾ 
ਸਿੰਘ), (50) ਠਾਕਰ ਸਿੰਘ (ਇੰਦਰ ਸਿੰਘ), (51) ਢੇਰਾ 
ਸਿੰਘ (ਜੈਮਲ ਸਿੰਘ), (52) ਤੇਜਾ ਸਿੰਘ (ਸੋਮਾ ਸਿੰਘ), 
(53) ਦਿਆਲ ਸਿੰਘ (ਦੇਵਾ ਸਿੰਘ), (54) ਦਲ ਸਿੰਘ 
(ਮੁਸੱਦਾ ਸਿੰਘ), (55) ਦਰਬਾਰਾ ਸਿੰਘ (ਕੇਹਰ ਸਿੰਘ 
ਸ਼ਹੀਦ), (56) ਦੀਵਾਨ ਸਿੰਘ (ਹੀਰਾ ਸਿੰਘ), (57) ਦਸੋਂਧਾ 
ਸਿੰਘ (ਹੀਰਾ ਸਿੰਘ) (58) ਦਲੀਪ ਸਿੰਘ (ਕਰਮ ਸਿੰਘ), 
(59) ਧਰਮ ਸਿੰਘ (ਸੈਤ ਸਿੰਘ), (60) ਨਰਾਇਣ ਸਿੰਘ 
(ਜਵਾਹਰ ਸਿੰਘ), (61) ਨਰਾਇਣ ਜਿੰਘ, (62) ਨਰੈਣ 
ਸਿੰਘ (ਪਹੁ ਸਿੰਘ), (63) ਨੰਦ ਸਿੰਘ (ਭਗਵਾਨ ਸਿੰਘ), 
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(64) ਪੰਜਾਬ ਸਿੰਘ (ਪਹੁ ਸਿੰਘ), (65) ਬਾਰਾ ਸਿੰਘ (ਪਾਲਾ 
ਸਿੰਘ), (66) ਬੱਗਾ ਸਿੰਘ (ਰੀਗਾ ਸਿੰਘ), (67) ਬੂੜ ਸਿੰਘ 
(ਮੱਲ ਸਿੰਘ), (68) ਬੇਲਾ ਸਿੰਘ (ਮੱਯਾ ਸਿੰਘ), (69) 
ਬਚਿਤਰ ਸਿੰਘ ਗੀ੍‌ਥੀ (ਚੰਦਾ ਸਿੰਘ), (70) ਬਚਿੰਤ ਸਿੰਘ 
(ਸੁੰਦਰ ਸਿੰਘ), (71) ਬੰਤਾ ਸਿੰਘ (ਭੋਲਾ ਸਿੰਘ), (72) 
ਬੁੱਧ ਸਿੰਘ (ਸੁਰਜਨ ਸਿੰਘ), (73) ਭਗਵਾਨ ਸਿੰਘ 
(ਲਹਿਣਾ ਸਿੰਘ), (74) ਭਾਗ ਸਿੰਘ (ਅਮੀਰ ਸਿੰਘ), (75) 
ਮੰਗਲ ਸਿੰਘ (ਰਤਾ ਸਿੰਘ), (76) ਮੋਤਾ ਸਿੰਘ (ਹਰੀ ਸਿੰਘ), 
(77) ਮੂਲਾ ਸਿੰਘ (ਜੀਵਨ ਸਿੰਘ), (78) ਮਹਿੰਗਾ ਸਿੰਘ 
(ਝੰਡਾ ਸਿੰਘ), (79) ਰਾਮ ਸਿੰਘ (ਝੰਡਾ ਸਿੰਘ), (80) ਰੂੜ 
ਸਿੰਘ (ਨਿਹਾਲ ਸਿੰਘ), (81) ਲਛਮਣ ਸਿੰਘ (ਮਿਹਰ _ 
ਸਿੰਘ), (82) ਵਰਿਆਮ ਸਿੰਘ (ਦੂਲਾ ਸਿੰਘ), (83) 
ਵਰਿਆਮ ਸਿੰਘ (ਭਾਗ ਸਿੰਘ), (84) ਵਰਿਆਮ ਸਿੰਘ 
(ਬੁਲਾਕਾ ਸਿੰਘ), (85) ਵਰਿਆਮ ਸਿੰਘ (ਬੂਟਾ ਸਿੰਘ), 
(86) ਵਰਿਆਮ ਸਿੰਘ (ਭਗਵਾਨ ਸਿੰਘ)। 


ਨਨੂਆ।, ਭਗਤ : ਗੁਰਮਤਿ ਭਗਤੀ ਭਾਵਨਾ ਤੋ' ਪੇਰਿਤ 
ਅਤੇ ਪ੍ਰਭਾਵਿਤ ਨਨੂਆ ਭਗਤ ਪੱਛਮੀ ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਗੁਜਰਾਂ- 
ਵਾਲੇ ਜ਼ਿਲੂੰ ਦੇ ਵਜ਼ੀਰਾਬਾਦ ਨਗਰ ਦਾ ਨਿਵਾਸੀ ਸੀ। 
ਇਸ ਦੇ ਜਨਮ ਅਤੇ ਮਰਨ ਬਾਰੇ ਕੋਈ ਜਾਣਕਾਰੀ ਨਹੀਂ 
ਮਿਲਦੀ। ਸੇਵਾਪੰਥੀ ਰਵਾਇਤਾਂ ਤੋਂ ਪਤਾ ਚਲਦਾ ਹੈ ਕਿ 
ਇਹ ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਦੇ ਸਮੇਂ ਹੋਇਆ ਸੀ। ਜਨਮ 
ਵੇਲੇ ਸਤ-ਮਾਹਿਆ ਹੋਣ ਕਾਰਣ ਸ਼ੁਰੂ ਤੋਂ ਹੀ ਇਹ ਸ਼ਰੀਰਕ 
ਤੌਰ 'ਤੇ ਕਮਜ਼ੋਰ ਸੀ। ਇਸ ਲਈ ਅਧਿਕਤਰ ਪਾਲਕੀ ਵਿਚ 
ਹੀ ਇਧਰ ਉਧਰ ਜਾਇਆ ਕਰਦਾ ਸੀ। ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ 
ਜੀ ਦਾ ਪੱਕਾ ਸ਼ਰਧਾਲੂ ਸੀ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਸੇਵਾ ਵਿਚ ਇਹ 
ਕਈ ਮਹੀਨੇ ਰਿਹਾ। ਇਸ ਨੂੰ ਆਪਣਾ ਅਧਿਆਤਮਿਕ 
ਸੁਧਾਰ ਕਰਨ ਲਈ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਲਾਹੌਰ ਵਲ ਜਾਣ ਲਈ 
ਆਦੇਸ਼ ਦਿੱਤਾ। ਇਹ ਲਾਹੌਰ ਪਹੁੰਚ ਗਿਆ, ਪਰ ਇਸ ਨੂੰ 
ਇਸ ਗੱਲ ਦਾ ਕੋਈ ਪਤਾ ਨਹੀਂ ਸੀ ਕਿ ਇਹ ਕਿਸ ਦੀ 
ਸੇਵਾ ਵਿਚ ਜਾਏ। ਆਖ਼ਿਰ ਲੋਕਾਂ ਨੇ ਇਸ ਨੂੰ “ਗਧਾ 
ਨਾਂਰਾਇਣੀ” ਪਾਸ ਜਾਣ ਲਈ ਸੁਝਾ ਦਿੱਤਾ। ਰ੍ 

ਗਧਾ ਨਾਰਾਇਣੀ ਇਕ ਮੁਸਲਮਾਨ ਦਰਵੇਸ਼ ਸੀ 
ਜੋ ਹਰ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ ਜੀਵਾਂ ਵਿਚ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਜੋਤਿ ਮੰਨ ਕੇ 
ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਸੇਵਾ ਕਰਦਾ ਸੀ, ਪਰ ਉਸ ਦੀ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਰੁਚੀ ਗਧਿਆਂ 
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ਦੀ ਸੇਵਾ ਵਿਚ ਸੀ। ਇਸ ਲਈ ਲੋਕਾਂ ਵਿਚ ਉਹ “ਗਧਾ 
ਨਾਰਾਇਣੀ” ਕਰਕੇ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਹੋਇਆ। ਗਧਾ ਨਾਰਾਇਣੀ ਤੋਂ 
ਨਨੂਆ ਭਗਤ ਬਹੁਤ ਪ੍ਰਭਾਵਿਤ ਹੋਇਆ ਅਤੇ ਉਸ ਨੂੰ 
ਗੁਰੂ ਧਾਰਣ ਕਰਕੇ ਆਪਣੇ ਨਗਰ ਵਜ਼ੀਰਾਬਾਦ ਚਲਾ 
ਗਿਆ। ਉਥੇ ਪਹੁੰਚ ਕੇ ਇਸ ਨੇ ਗੁਰਮਤਿ ਦੀਆਂ ਲੀਹਾਂ 'ਤੇ 
ਧਰਮ-ਪ੍ਰਚਾਰ ਆਰੈਭਿਆ। ਸੇਵਾ-ਪੰਥੀ ਸੈਪ੍ਰਦਾਇ ਦਾ ਮੋਢੀ 
ਭਾਈ ਘਨਈਆ ਇਸ ਦਾ ਸ਼ਰਧਾਲੂ ਸੀ। ਉਸ ਨੇ ਨਨੂਆ 
ਭਗਤ ਨੂੰ ਬਾਣੀ ਰਚਣ ਲਈ ਪ੍ਰਾਰਥਨਾ ਕੀਤੀ। ਫਲਸਰੂਪ 
ਗਧਾ ਨਾਰਾਇਣੀ ਤੋ ਆਗਿਆ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੋ ਜਾਣ 'ਤੇ ਇਸ 
ਆਪਣੀ ਬਾਣੀ ਰਚਣੀ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤੀ, ਪਰ ਕੁਝ ਸਮੇਂ ਬਾਦ 
ਬਦ ਕਰ ਦਿੱਤੀ। ਹੁਣ ਪੁਰਾਤਨ ਹਥ-ਲਿਖਿਤਾਂ ਅਤੇ 'ਸ਼ਬਦ 
ਸ਼ਲੋਕ ਭਗਤਾਂ ਦੇ” ਵਿਚ ਨਨੂਆ ਭਗਤ ਦੇ ਲਗਭਗ ਚਾਰ 
ਦਰਜਨ ਸ਼ਬਦ/ਕਾਫ਼ੀਆਂ ਆਦਿ ਉਪਲਬਧ ਹਨ। ਇਹ ਸਾਰੀ 
ਰਚਨਾ ਰਾਗ-ਬੱਧ ਹੈ। ਇਸ ਨੇ ਸਿਰੀ, ਆਸਾ, ਆਸਾਵਰੀ, 
ਸੋਰਠ, ਮਾਲੀ ਗਉੜਾ, ਕਿਦਾਰਾ, ਮਲ੍ਹਾਰ, ਖਿਮਾਚ, 
ਕਲਿਆਣ ਆਦਿ ਰਾਗਾਂ ਵਿਚ ਬਾਣੀ ਦੀ ਰਚਨਾ ਕੀਤੀ। 
ਇਸ ਦੀ ਬਾਣੀ ਦਾ ਚੂੰਕਿ ਪ੍ਰਮਾਣਿਕ ਸੈਸਕਰਣ ਤਿਆਰ 
ਨਹੀਂ ਹੋਇਆ, ਇਸ ਲਈ ਪਾਠਾਂਤਰਾਂ ਦੀ ਭਰਮਾਰ ਹੈ। ਇਸ 
ਦੀ ਬਾਣੀ ਦਾ ਰਚਨਾ-ਪੈਟਰਨ ਗੁਰਬਾਣੀ ਅਤੇ ਸੂਫ਼ੀਆਂ ਦੇ 
ਕਲਾਮ ਤੋਂ ਪ੍ਰਭਾਵਿਤ ਹੈ। 

ਨਨੂਆ ਭਗਤ ਦੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ 'ਗੋਬਿਦ' ਸ਼ਬਦ 
ਦੀ ਕਈ ਵਾਰ ਵਰਤੋ ਹੋਈ ਹੈ, ਜਿਵੇਂ- ਹਾਂ ਵੇ ਲੱਕਾ 
ਦੋਨ?ੈ ਆਂ ਹੌਕਾ ਨਝਿੰਦ ਅਸਾਂ ਲੰੜਂਦਾ ਵੱ : ਗਾ/ਤਿ ਗਤਿ 
ਮਹਿ ਗੋਬਿੰਦ ਗਾਲੈ/ ਇੰਜ ਪ੍ਰਤੀਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਕਿ ਇਸ ਨੇ 
ਆਪਣੀ ਬਾਣੀ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਦੇ ਗੁਰ-ਗੱਦੀ ਕਾਲ 
ਵਿਚ ਉਚਾਰੀ ਹੋਏਗੀ ਅਤੇ ਉਹ ਗੁਰੂ-ਗੱਦੀ ਦੇ ਬਹੁਤ 
ਨੇੜੇ ਹੋ ਕੇ ਵਿਚਰਿਆ ਹੋਵੇਗਾ ਕਿਉਂਕਿ ਇਸ ਦੀ ਬਾਣੀ 
ਗੁਰਮਤਿ ਸਾਧਨਾ ਅਤੇ ਚਿੰਤਨ ਦਾ ਹੀ ਵਿਸਤਾਰ ਕਰਦੀ 
ਹੈ, ਜਿਸ ਦਾ ਅਹਿਸਾਸ ਇਸ ਪੰਕਤੀ ਤੋਂ ਹੀ ਹੋ ਜਾਂਦਾ 
ਹੈ- ਗੁਰ ਸ਼ਬਦ /ਦਿੜਾਏਇਆ ਪਰਮ ੫ਦੁ ਪਇਆ ਸ਼ਗੰਤ 
ਸ਼ਬਦ ਮਨ ਜੌੜਨੈਦਾ ਵੌ / ਸਰੂਪ ਦਾਸ ਭੱਲਾ ਨੇ “ਮਹਿਮਾ 
ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਵਿਚ ਇਕ ਨਨੂਆ ਬੈਰਾਗੀ ਦਾ ਨਾਮ-ਉਲੇਖ 
ਕੀਤਾ ਹੈ, ਸੈਭਵ ਹੈ ਕਿ ਇਹ ਉਲੇਖ ਨਨੂਆ ਭਗਤ ਬਾਰੇ 
ਹੋਵੇ- ਨਨੂਆ ਬੈਰਾਗੀ ਨਿਆਆ ਕਝ ਲੁਹਮ ਭਾਟ ਜੋ 
ਆਹਾ / ਭਈ ਨਿਹਚਲ ਫਕੀਰ ਗੁਰ ਝਡੇ ਗੁਨਗ ਗੁਨ 
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ਤਾਹਾ# /ਅਵਰ ਕੌਤਕ /ਤਨ ਨਾਮ ਨ ਜਾਨੋਂ //ਲਿਖੇ ਸ਼ਗਲ 
ਪਨਿ ਕਠੇ ਬਸ਼ਾਨੇ / ਚਾਰ ਵੈਦ ਦਸ਼ ਅਸ਼ਟ ਪੁਰਾਨਾ/ ਛੰ 
ਸਾਸਤ ਸੰਮਤ ਆਨਾ/ /ਲਗਦਾ ਹੈ ਕਿ ਇਹ ਅਨੇਕ ਪ੍ਰਕਾਰ 
ਦੇ ਸਾਧਾਂ/ਸੈਤਾਂ ਜਾਂ ਧਾਰਮਿਕ ਸੰਪਰਦਾਵਾਂ ਤੋਂ ਅਸੈਤੁਸ਼ਟ ਹੋ 
ਕੇ ਹੀ ਗੁਰੂ-ਗੱਦੀ ਦੇ ਸੈਪਰਕ ਵਿਚ ਆਇਆ ਹੋਵੇਗਾ। 
ਇਸ ਬਾਰੇ ਕੁਝ ਸੈਕੇਤ ਇਸ ਦੀ ਰਚਨਾ ਵਿਚੋਂ ਵੀ ਮਿਲ 
ਜਾਂਦੇ ਹਨ : ਰ੍ 
(1) _ਆਨੈਕ' ਏੁਆਰ ਭਰਤ ਭਾਰਆਾ/ਇਓ / 

ਭਰਮਾਤਿ ਭਰਮ/ਤਿ ਭਰਮਾਤਿ ਤਉ ਦਾਨੇ ਆ/ਇਓ / 

ਜਿਉਂ ਜਾਨਉ /ਤਉ' .ਹਿ ਝਚਾਓ / 
(2) _ਨਲੂਏ ਦੇ ਹਣ ਵਡੇ ਭਾਗੂ / 

ਜੈ ਪਾਵਾਂ ਤੰਰੇ ਦਰ ਦੀ ਲਾਗ / 

ਏਦੁੰ ਹੌਰ ਨ #ੰਗਾਂ ਕੁਝ / 

ਮੈੱਡਾ ਹਾਲ ਨ ਤੌਥੋਂ' ਗੁਝ / 

ਨਨੂਆ ਭਗਤ ਪਰਮਾਤਮਾ ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਹਿਰਦੇ 
ਵਿਚ ਵਸਦਾ ਮੰਨਦਾ ਹੈ- ਦੁ/ਨ ਦੂ/ਨ ਸਭਾ ਲੌਕ ਕਹਤ ਹੈਂ 
ਨਨੂਏ /ਨੈਕਟ /ਨੈਹਮੰਨਿਆ/ ਇਸ ਦੇ ਸ਼ਰੀਰ ਵਿਚ, ਰਗ 
ਰਗ ਵਿਚ, ਹੱਡੀ ਹੱਡੀ ਵਿਚ ਪਾਰੇ ਵਾਂਗ ਰਚਿਆ ਪਿਆ 
ਹੈ- ਨਨੂਏ ਦੇ ਗੰਗ ਗੰਗ ਗੰਡਾ ਗ/ਡ /ਵਚ ਪਾਰੇ ਵਾਂਗੂ 
ਧਇ ਗਹਿਆ/ ਅਸਲ ਵਿਚ ਉਸ ਪਰਮਾਤਮਾ ਲਈ ਮਨੁੱਖ 
ਦਾ ਸ਼ਰੀਰ ਨਿਵਾਸ-ਸਥਾਨ ਹੈ-- ਘਟ ਘਟੇ ਅੰਤਰ 
/ਜਿਸ਼ਹਿ ਛਸ਼ੋਰਾ/ 

ਨਨੂਏ ਦੀ ਭਗਤੀ ਸਾਧਨਾ ਪ੍ਰੰਮ ਆਧਾਰਿਤ ਹੈ- 
ਬਰਸ਼ੇ ਪ੍ਰੰਮ ਪਤ ਕੰ ਧਾਗੇ /ਪ੍ਰੌਮ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਦਾ ਮੂਲ ਸੋਮਾ 
ਗੁਰੂ ਹੈ। ਜਦੋਂ ਗੁਰੂ ਤੁਠਦਾ ਹੈ ਤਾਂ ਇਕੋ ਕ੍ਰਿਪਾ-ਕਟਾਖ 
ਨਾਲ ਤਨ-ਮਨ ਦਾ ਤਾਲਾ ਖੋਲ੍ਹ ਦਿੰਦਾ ਹੈ-- /ਇਕੋ ਝਾਤੀ 
ਸਤਿਗੁਰ ਵਾਲੀ ਖੁ/ਲਿ ਗਇਆ ਤਨ ਮਨ ਕਾ ਜੰਦਾ/ਇਸ 
ਵਿਚ 'ਸੈਤਨਿ ਕੇ ਉਪਕਾਰਾਂ” ਦਾ ਵੀ ਯੋਗਦਾਨ ਹੈ। ਫਿਰ 
ਹਰਿ-ਸਿਮਰਨ ਦੀ ਘੜੀ ਆ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਨਨੂਆ ਆਪ ਹੀ 
ਨਹੀਂ ਹੋਰਾਂ ਨੂੰ ਨਾਮ ਜਪਣ ਲਈ ਪ੍ਰ੍‌ਰਦਾ ਹੈ-- ਹਰੇ /ਸਮਗ/ਨੇ 
ਕਾਉਂ ਦਾਉ ਹੈ ਭਾਈ ਗੰਰੇ /ਸੈਮਗਨੈ ਕੌ ਦਾਉਂ ਹੈ/ਅਜਿਹੀ 
ਅਵਸਥਾ ਵਿਚ ਭੇਦ-ਬੁੱਧੀ ਖ਼ਤਮ ਹੋ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਨਨੂਆ 
ਜਿਧਰ ਦੇਖਦਾ ਹੈ, ਉਧਰ ਪਰਮਾਤਮਾ ਹੀ ਨਜ਼ਰ ਪੈਂਦਾ ਹੈ। 
ਸਾਰਾ ਵਾਤਾਵਰਣ ਬ੍ਹਮਮਈ ਹੈ--ਜਿਤ ਵਲ ਦੇਖਾਂ /ਤਤਾ 
ਫਲ ਿਸ਼ਦਾ /ਇਕੋ ਨਨੂਆ ਯਾਰ/ ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ 
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ਨਨੂਆ, ਭਗਤ 


ਕਿ ਨਨੂਆ ਭਗਤ ਨਿਰਗੁਣ ਭਾਵਨਾ ਦਾ ਵਿਕਾਸ ਕਰਦਾ 
ਹੋਇਆ ਗੁਰਮਤਿ ਵਿਚਾਰਧਾਰਾ ਦੇ ਸਮੀਪ ਵਿਚਰਦਾ ਹੈ। 
ਨਨੂਆ ਭਗਤ ਦੀ ਰਚਨਾ ਵਿਚ ਦੋ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀ 
ਭਾਸ਼ਾ ਵਰਤੀ ਮਿਲਦੀ ਹੈ। ਇਕ ਉਹ ਰੂਪ ਹੈ ਜਿਸ ਵਿਚ 
ਉਸ ਨੇ ਪੰਜਾਬੀ ਸਾਧ-ਭਾਖਾ ਦੀ ਵਰਤੋਂ ਕੀਤੀ ਹੈ, ਜਿਵੇਂ 
ਪਰਮਾਤਮਾ ਤੋਂ ਪੈਦਾ ਹੋ ਕੇ ਪਰਮਾਤਮਾ ਵਿਚ ਸਮਾਉਣ 
ਵਾਲੀ ਸਿੱਧਾਂਤਿਕ ਸਥਾਪਨਾ ਵੇਲੇ ਉਹ ਕਹਿੰਦਾ ਹੈ : 
ਰਾਮ ਰਸ ਆਵਤ ਹ0 ਅਲਸ਼ਾਨਾ/ 
ਹਾ ਅਗਾ/ਹ %ਪਨੰਰ ਸ਼ਾਗ/ਰ ਮੱ ਝੁੰਦ ਹੋਇ ਮਗਨਾਨਾ/ 
ਗਲਤ ਭਏ ਤਨ ਮਨ ਕੇ ਉਦਮ ਫਰਨ/ਨੇ ਫੁਰ ਕੰ ਕਾਈ/ 
ਜੋ ਲੇ ਲਹਰ ਉਠ ਸ਼ਾਗਰ ਮੰ ਤਾਹੀ ਆਹ ਸਮਾਈ / 
ਇਥੇ _ਪੂਰਵੀ ਪੰਜਾਬੀ ਪ੍ਰਧਾਨ ਹੈ ਪਰ ਨੁਹਾਰ 
ਸਧੁੱਕੜੀ ਵਾਲੀ ਹੈ। ਭਾਸ਼ਾ ਦਾ ਦੂਜਾ ਰੂਪ ਉਹ ਹੈ ਜਿਸ 
ਵਿਚ ਉਸ ਨੇ ਅਧਿਕਤਰ ਪੰਜਾਬੀ ਵਰਤੀ ਹੈ, ਉਸ ਵਿਚ 
ਲਹਿੰਦੀ ਉਪਭਾਖਾ ਦੀ ਪ੍ਰਧਾਨਤਾ ਹੈ, ਜਿਵੇਂ : 
ਲਟਕ #ਟਕ ਤੌਡਾੀਂ ਲਾਟ ਲਾਤਾ/ 
ਝਾਤੀ ਪਾਵਣ ਕੀ/ਢ ਵਲਾਵਣ ਵਗੰ ਕਾਤੀ ਲੌਹੁ ਆੰਤ/ 
ਨੰਗੀ ਮਗਨ ਖੂਨ ਗੁਜਾਗੰਨੇ ਦੇਸ਼ ਤੁਸਾਡੇ ਦੀ ਏਹਾ ਗੀਤ / 
ਅਆਗੀ ਭੀ ਤੌਠੂੰ ਨਹੀ! ਡਿਠਾ ਸ਼ਾਈਂ ਕੇ ਨਨੂਏ ਹੀ ਕਾਈ 
ਚੌਗੀ ਕੰਨਿੰਤ / 
ਕਵੀ ਦੀ ਬਾਣੀ ਕੀਰਤਨ ਲਈ ਗਾਈ ਜਾਣ 
ਵਾਲੀ ਹੈ। ਹਰ ਸ਼ਬਦ/ਕਾਫ਼ੀ ਵਿਚ ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੀ ਪਰੰਪਰਾ 
ਵਿਚ ਕੇਂਦਰੀ ਭਾਵ “ਰਹਾਉ” ਦੀਆਂ ਤੁਕਾਂ ਵਿਚ ਸਮੋਇਆ 
ਹੋਇਆ ਹੈ। ਛੰਦ ਦੀ ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਤੋਂ ਇਹ ਕਿਸੇ ਛੋਦ-ਪਰੰਪਰਾ 
ਨੂੰ ਨਹੀਂ ਅਪਣਾਉੱਦੀ। ਇਸ ਦੀ ਗੇਯਤਾ ਕੀਰਤਨ- 
ਉਨਮੁਖ ਹੈ, ਛੰਦ ਦੀ ਬੰਦਸ਼ ਤੋਂ ਮੁਕਤ ਅਤੇ ਖ਼ਲਾਸ ਹੈ। 
ਕਵੀ ਸਾਧਕ ਨੇ ਅਨੇਕ ਥਾਂਵਾਂ 'ਤੇ ਬਿੰਬਾਂ, ਪ੍ਤੀਕਾਂ ਅਤੇ 
ਉਪਮਾਨਾਂ ਦੀ ਵਰਤੋਂ ਵੀ ਕੀਤੀ ਹੈ। 
ਨਨੂਆ ਭਗਤ ਨੇ ਇਤਨੀ ਭਿਜ ਕੇ ਬਾਣੀ ਰਚੀ 
ਹੈ ਕਿ ਉਸ ਦੀਆਂ ਅਨੇਕ ਪੰਕਤੀਆਂ ਸੁਭਾਸ਼ਿਤਾਂ ਅਥਵਾ 
ਸਤਿਕਥਨਾਂ ਦਾ ਰੂਪ ਧਾਰਣ ਕਰ ਗਈਆਂ ਹਨ। ਸਮੁੱਚੇ 
ਤੌਰ 'ਤੇ ਨਨੂਆ ਭਗਤ ਦੀ ਬਾਣੀ ਆਪਣੇ ਗੁਰੂ ਪ੍ਰਤਿ 
ਅਪਾਰ ਸ਼ਰਧਾ ਪ੍ਗਟ ਕਰਦੀ ਹੋਈ ਮਨ-ਅੰਤਰ ਦੀ 
ਅਭਿਲਾਖਾ ਨੂੰ ਬੜੀ ਸ਼ਿਦਤ ਨਾਲ ਢੁੱਕਵੀਂ ਭਾਸ਼ਾ ਰਾਹੀਂ 
ਉਜਾਗਰ ਕਰਦੀ ਹੈ। 
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ਨੱਥੀ ਖ਼ਾਂ : ਮਾਛੀਵਾੜੇ ਵਿਚ ਰਹਿਣ ਵਾਲਾ ਇਕ ਪਠਾਣ 
ਜਿਸ ਨੇ ਆਪਣੇ ਭਰਾ ਗ਼ਨੀ ਖ਼ਾਂ ਨਾਲ ਮਿਲ ਕੇ ਸੈਕਟ ਦੇ 
ਸਮੇਂ ਚਮਕੌਰ ਸਾਹਿਬ ਤੋਂ ਆਏ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਨੂੰ 
“ਉਚ ਕਾ ਪੀਰ” ਘੋਸ਼ਿਤ ਕਰਕੇ ਮੁਗ਼ਲ ਸੈਨਾ ਦੇ ਘੇਰੇ ਵਿਚੋਂ 
ਕਢਿਆ ਅਤੇ ਆਲਮਗੀਰ ਪਿੰਡ ਵਾਲੇ ਪਾਸੇ ਪਹੁੰਚਾਇਆ 
ਸੀ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੋਹਾਂ ਭਰਾਵਾਂ ਦੇ ਨਿਵਾਸ ਵਾਲੀ ਥਾਂ ਉਤੇ ਹੁਣ 
ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ ਅਤੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਸਮਿਤੀ 
ਵਿਚ ਇਕ ਗੇਟ ਵੀ ਬਣਵਾਇਆ ਗਿਆ ਹੈ ਜਿਸ ਤੋਂ 
ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਚਰਨ ਕਮਲ ਵਲ ਸੜਕ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਵੇਖੋ 
“ਗ਼ਨੀ ਖ਼ਾਨ”। 


ਨਰਕ : ਭਾਰਤੀ ਸੈਸਕ੍ਰਿਤੀ ਅਨੁਸਾਰ ਜਿਥੇ ਪਾਪੀ ਲੋਕ 
ਕਰਮ-ਫਲ ਭੋਗਣ ਲਈ ਰਖੇ ਜਾਂਦੇ ਹਨ, ਉਸ ਨੂੰ “ਨਰਕ” 
ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਸੈਕਲਪ ਦਾ ਆਧਾਰ ਵੀ “ਸਵਰਗ” 
(ਵੇਖੋ) ਵਾਂਗ “ਕਰਮਵਾਦ” ਹੈ। ਮਾੜੇ ਕਰਮਾਂ ਤੋਂ' ਲੋਕਾਂ ਨੂੰ 
ਵਰਜਣ ਲਈ ਹਰ ਧਰਮ ਵਾਲਿਆਂ ਨੇ ਆਪਣੇ ਆਪਣੇ 
ਢੰਗ ਨਾਲ ਨਰਕ ਦਾ ਸੈਕਲਪ ਬਣਾਇਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। 
ਹਿੰਦੂ ਧਰਮ ਵਿਚ ਮਨੁੱਖ ਨੂੰ ਨਰਕ ਬਾਰੇ ਅਧਿਕ ਸਚੇਤ 
ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। __ 
ਪੁਰਾਣ-ਯੁਗ ਵਿਚ ਪੁਜਾ-ਵਿਧੀਆਂ ਦੇ ਜ਼ਿਆਦਾ 
ਵਿਕਸਿਤ ਹੋ ਜਾਣ ਨਾਲ ਤੀਰਥ-ਸਥਾਨਾਂ ਉਤੇ ਰਹਿਣ 
ਵਾਲੇ ਪੰਡਿਆਂ ਅਤੇ ਪੁਰੋਹਿਤਾਂ ਨੇ ਹਰ ਮਾੜੇ ਕਰਮ ਦਾ 
ਮਾੜਾ ਸਿੱਟਾ ਅਤੇ ਹਰ ਚੰਗੇ ਕਰਮ ਦਾ ਚੰਗਾ ਵਲ ਦਸਣ 
ਲਈ ਬਹੁਤ ਸਾਰੇ ਆਖਿਆਨਾਂ ਦੀ ਸਿਰਜਨਾ ਕੀਤੀ। ਕਿਤੇ 
ਕਿਤੇ ਪੁਰਾਤਨ ਆਖਿਆਨਾਂ ਨੂੰ ਮੋੜ ਤੋੜ ਕੇ ਆਪਣੇ ਆਸ਼ੇ 
ਅਨੁਰੂਪ ਬਣਾ ਲਿਆ। ਨਰਕ ਦੇ ਭੇਦਾਂ-ਉਪਭੇਦਾਂ ਦਾ 
ਇਤਨਾ ਭਿਆਨਕ ਬ੍ਰਿੱਤਾਂਤ ਦਿੱਤਾ ਕਿ ਜਿਗਿਆਸੂ ਨਰਕ 
ਤੋਂ ਪਿਛਾ ਛੁੜਾਉਣ ਲਈ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਮੁਕਾਬਲੇ ਘਟ ਕਸ਼ਟ- 
ਦਾਇਕ ਪੂਜਾ-ਵਿਧੀਆਂ ਅਤੇ ਕਰਮ-ਕਾਂਡਾਂ ਨੂੰ ਕਰਨ ਲਈ 
ਤਿਆਰ ਹੋ ਜਾਂਦੇ ਸਨ। ਪੁਰਾਣਾਂ ਵਿਚ ਪਾਪ-ਕਰਮਾਂ ਦੀਆਂ 
ਪ੍ਰਾਸਚਿਤਾਂ ਦਾ ਵੇਰਵਾ ਵੀ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਤੀਰਥ- 
ਯਾੜ੍ਾ ਅਤੇ ਬ੍ਤ ਧਾਰਣ ਕਰਕੇ ਪੁੰਨ-ਦਾਨ ਕਰਨ ਉਤੇ 
ਅਧਿਕ ਬਲ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। 
“ਮਨੁ-ਸਮਿਤੀ” ਵਿਚ ਨਰਕ ਦੇ 21 ਪ੍ਰਕਾਰ ਜਾਂ 
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ਨਰੇਣ ਸਿੰਘ, ਧਨਾਢ 
ਭੇਦ ਲਿਖੇ ਹਨ- ਤਾਮਿਸ੍, ਅੰਧ-ਤਾਮਿਸੁ, ਰੌਰਵ, ਮਹਾਰੌਰਵ, 
ਤਪਨ, ਸੰਪ੍ਤਾਪਨ, ਸੰਹਾਤ, ਸੰਕਾਕੌਲ, ਕੁਡਮਲ, 
ਅਸਿਪਤ੍ਵਨ, ਲੋਹਦਾਰਕ। ਪੁਰਾਣਾਂ ਵਿਚ ਨਰਕ-ਕੁੰਡਾਂ ਦੀ 
ਕਲਪਨਾ ਕੀਤੀ ਗਈ ਹੈ। 'ਬ੍ਹਮਵੈਵਰਤ-ਪੁਰਾਣ” ਵਿਚ 
ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਗਿਣਤੀ 86 ਲਿਖੀ ਹੈ ਅਤੇ “ਭਾਗਵਤ-ਪੁਰਾਣ' 
ਵਿਚ 28 । ਇਸਲਾਮ ਵਿਚ ਨਰਕ ਲਈ “ਦੋਜ਼ਖ਼” ਸ਼ਬਦ 
ਦੀ ਵਰਤੋ ਕੀਤੀ ਗਈ ਹੈ। ਰ੍ 

ਮਾੜੇ ਕਰਮਾਂ ਦੇ ਫਲ ਭੋਗਣ ਲਈ ਗੁਰਮਤਿ 
ਸਭਿਆਚਾਰ ਵਿਚ ਭਾਵੇਂ ਨਰਕਾਂ ਦਾ ਡਰਾਵਾ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ 
ਹੈ ( ਗਰਭ ਕੰਡ ਨਰਕ ਤੇ ਰਾਖੈ ਭਵਜਲ ੫7 ਉਤਾਰੇ / - 
ਗੁ.ਗੰ.210)। ਪਰ ਪੁਰਾਣਾਂ ਵਰਗੀ ਨਿਸ਼ਾਨਦੇਹੀ ਨਹੀਂ 
ਹੋਈ। ਸੈਤ ਕਬੀਰ ਨੇ ਤਾਂ ਨਰਕ ਅਤੇ ਸਵਰਗ ਦੇ ਸੈਕਲਪਾਂ 
ਨੂੰ ਹੀ ਰਦ ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਹੈ- ਕਵਨ ਨਰਕ /ਕਆ ਸ਼ਰਗੁ 
_ਭੈਚਾਰਾ ਸੰਤਨ ਦੋਏ ਰਾਦੇ /(ਗੁ ਰੀ .969)। ਸਿੱਖ ਮਤ ਵਿਚ 
ਭਾਵੇਂ ਕਰਮਵਾਦ ਨੂੰ ਮਾਨਤਾ ਦਿੱਤੀ ਗਈ ਹੈ, ਪਰ ਨਰਕ- 
ਸਵਰਗ ਦੀਆਂ ਗੱਲਾਂ ਕੇਵਲ ਲੌਕਿਕ ਸਭਿਆਚਾਰ ਦਾ 
ਅੰਗ ਹਨ। ਸਿੱਧਾਂਤਿਕ ਤੌਰ 'ਤੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਕੋਈ ਸਵੀਕ੍ਿਤੀ 
ਨਹੀਂ ਮਿਲੀ। 


ਨਰੈਣ ਸਿੰਘ, ਧਨਾਢ : ਗੁਰਦਾਸਪੁਰ ਜ਼ਿਲੂੰ ਦੇ 
ਦੀਨਾਨਗਰ ਦੇ ਨੋੜੇ ਸਥਿਤ ਬਹਿਰਾਮਪੁਰ ਪਿੰਡ ਦਾ ਇਕ 
ਧਨਾਢ ਅਰੋੜਾ ਸਿੱਖ ਜਿਸ ਨੇ ਭਾਈ ਮਹਾਰਾਜ ਸਿੰਘ ਨੂੰ 
ਸੀ। ਇਹ ਗੁਰਬਾਣੀ ਦਾ ਬਹੁਤ ਰਸ-ਭਿੰਨਾ ਕੀਰਤਨ ਕਰਦਾ 
ਸੀ, ਇਸ ਲਈ ਸਿੱਖ ਜਗਤ ਵਿਚ ਕਾਫ਼ੀ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਸੀ। 
ਭਾਈ ਮਹਾਰਾਜ ਸਿੰਘ ਨੇ ਇਸ ਨੂੰ ਰਾਵਲਪਿੰਡੀ ਬੁਲਾਇਆ 
ਅਤੇ ਚਿਲਿਆਂਵਾਲਾ ਤੇ ਗੁਜਰਾਤ ਦੀਆਂ ਸੈਨਿਕ 
ਖਾਧ-ਖ਼ੁਰਾਕ ਦਾ ਪਰਬੈਧ ਕਰਨ ਦਾ ਕੈਮ ਸੈਂਪਿਆ। ਲੜਾਈਆਂ 
ਵਿਚ ਕਾਮਯਾਬ ਨ ਹੋਣ ਤੋਂ ਬਾਦ ਭਾਈ ਮਹਾਰਾਜ ਸਿੰਘ 
ਪਹਿਲਾਂ ਜੰਮੂ ਦੇ ਇਲਾਕੇ ਵਲ ਚਲਾ ਗਿਆ ਅਤੇ ਫਿਰ 
ਬਟਾਲੇ ਦੇ ਨੇੜੇ ਸੂਜੋਵਾਲ ਨਾਂ ਦੇ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਪਹੁੰਚ ਗਿਆ। 
ਇਸ ਖਿੰਡ ਪਹੁੰਚ ਕੇ ਇਹ ਯੋਜਨਾ ਬਣਾਈ ਗਈ ਕਿ 
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ਮਹਾਰਾਜਾ ਦਲੀਪ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਅੰਗੇਜ਼ਾਂ ਦੁਆਰਾ ਪੰਜਾਬੋਂ 
ਬਾਹਰ ਲੈ ਜਾਣ ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ ਅਗ਼ਵਾ ਕਰ ਲਿਆ ਜਾਏ। 
ਇਸ ਯੋਜਨਾ ਨੂੰ ਸਿਰੇ ਚੜ੍ਹਾਉਣ ਲਈ ਨਰੈਣ ਸਿੰਘ ਨੇ ਹਰ 
ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀ ਮਾਇਕ ਸਹਾਇਤਾ ਕਰਨ ਦੀ ਹਾਮੀ ਭਰੀ। ਪਰ 
ਭੇਦ ਖੁਲ੍ਹ ਜਾਣ ਕਾਰਣ ਯੋਜਨਾ ਸਿਰੇ ਨ ਚੜ੍ਹ ਸਕੀ। ਫਿਰ 
ਇਸ ਨੇ ਭਾਈ ਮਹਾਰਾਜ ਸਿੰਘ ਦੇ ਬੈਦਿਆਂ ਨੂੰ ਸਰਹੱਦੀ 
ਸੂਬੇ ਵਲ ਭੇਜਣ ਲਈ ਆਰਥਿਕ ਮਦਦ ਦਿੱਤੀ। ਆਖ਼ਿਰ 
ਵਿਚ ਇਸ ਨੇ ਜਲੈਧਰ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ ਕੰਡੋਲਾ ਕਸਬੇ ਵਿਚ ਭਾਈ 
ਮਹਾਰਾਜ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਕਾਫ਼ੀ ਧਨ ਦਿੱਤਾ ਤਾਂ ਜੋ ਉਹ ਆਪਣੀ 
ਕਾਰਵਾਈ ਜਾਰੀ ਰਖ ਸਕੇ। ਭਾਵੇਂ ਭਾਈ ਮਹਾਰਾਜ ਸਿੰਘ 
ਆਪਣੀ ਯੋਜਨਾਵਾਂ ਵਿਚ ਸਫਲ ਨ ਹੋ ਸਕਿਆ, ਪਰ ਇਸ 
ਨੇ ਕੌਮੀ ਮਨੌਰਥ ਲਈ ਮਾਇਕ ਸਹਾਇਤਾ ਕਰਨ ਲਈ 
ਕਦਮ ਪਿਛੇ ਨ ਹਟਾਇਆ। 


ਨਲੂਛੀ (ਪਿੰਡ) : ਕਸ਼ਮੀਰ ਰਿਆਸਤ ਦੇ ਮੁਜ਼ਫ਼ਰਾਬਾਦ 
ਨਗਰ ਤੋ 2 ਕਿ.ਮੀ. ਦੀ ਵਿਥ ਉਤੇ ਪੱਛਮ ਦਿਸ਼ਾ ਵਿਚ 
ਵਸਿਆ ਇਕ ਪੁਰਾਤਨ ਪਿੰਡ ਜਿਥੇ ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ 
ਸਾਹਿਬ ਨੇ ਸੈਨ 1620 ਈ. ਵਿਚ ਆਪਣੀ ਕਸ਼ਮੀਰ ਯਾਤ੍ਾ 
ਵੇਲੇ ਚਰਣ ਪਾਏ ਸਨ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਆਮਦ ਦੀ ਯਾਦ 
ਵਿਚ ਉਥੇ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ। ਕਸ਼ਮੀਰ ਦੀ 
ਜਿਤ ਤੋਂ ਬਾਦ ਮਹਾਰਾਜਾ ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ ਉਸ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ 
ਦੇ ਦਰਸ਼ਨ ਕਰਨ ਲਈ ਗਿਆ ਅਤੇ ਤਿੰਨ ਹਜ਼ਾਰ ਰੁਪਏ 
ਸਾਲਾਨਾ ਆਮਦਨ ਵਾਲੀ ਜਾਗੀਰ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਦੇ ਨਾਂ 
ਲਗਵਾਈ। ਵਿਸਾਖੀ ਵਾਲੇ ਦਿਨ ਉਸ ਸਥਾਨ ਉਤੇ ਬਹੁਤ 
ਵੱਡਾ ਇਕੱਠ ਹੁੰਦਾ ਸੀ। ਪਰ ਅਕਤੂਬਰ 1947 ਈ. ਵਿਚ 
ਇਸ ਸਾਰੇ ਇਲਾਕੇ ਨੂੰ ਕਥਾਇਲੀਆਂ ਨੇ ਆਪਣੇ ਅਧੀਨ 
ਕਰ ਲਿਆ ਅਤੇ ਇਸ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਵਿਚ ਇਕੱਠੇ ਹੋਏ ਬਹੁਤ 
ਸਾਰੇ ਸਿੱਖਾਂ ਨੂੰ ਮਾਰ ਦਿੱਤਾ। ਉਦੋਂ' ਤੋਂ ਸਿੱਖਾਂ ਨੂੰ ਇਸ ਗੁਰੂ- 
ਧਾਮ ਦਾ ਵਿਛੋੜਾ ਸਹਿਨ ਕਰਨਾ ਪੈ ਰਿਹਾ ਹੈ। 


ਨਲੂਹੂ (ਭੱਟ) : ਇਕ ਭੱਟ ਕਵੀ ਜਿਸ ਨੇ ਗੁਰੂ ਰਾਮਦਾਸ ਜੀ 
ਦੀ ਉਸਤਤ ਵਿਚ 16 ਛੰਦ ਲਿਖੇ ਸਨ ਅਤੇ ਜੋ ਹੁਣ ਗੁਰੂ 
ਰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਦਰਜ ਹਨ। ਇਸ ਦੀ ਧਾਰਣਾ ਹੈ ਕਿ 
ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਚਰਣ ਛੋਹ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰਨ ਨਾਲ ਜਿਗਿਆਸੂ 
ਦਾ ਉੱਧਾਰ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 
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ਇਸ ਨੇ ਆਪਣੇ ਪਦਿਆਂ ਵਿਚ “ਦਾਸ” ਸ਼ਬਦ 
ਦੀ ਵਰਤੋ ਕੀਤੀ ਹੈ। ਇਸ ਕਰਕੇ ਕਈ ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਨੇ 
“ਦਾਸ” ਨਾਂ ਦੇ ਇਕ ਵਖਰੇ ਭੱਟ ਕਵੀ ਦੀ ਕਲਪਨਾ ਕੀਤੀ 
ਹੈ, ਜੋ ਸਹੀ ਨਹੀਂ ਹੈ। ਇਹ ਸ਼ਬਦ ਉਸ ਦੀ ਨਿਮਰਤਾ ਦਾ 
ਵਾਚਕ ਹੈ। 


ਨੜਾਲੀ (ਪਿੰਡ) : ਪੱਛਮੀ ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਰਾਵਲਪਿੰਡੀ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ 
ਦੀ ਗੁਜਰਖ਼ਾਨ ਤਹਿਸੀਲ ਦਾ ਇਕ ਪਿੰਡ, ਜਿਥੇ ਗੁਰੂ 
ਹਰਿਗੋਬਿਦ ਸਾਹਿਬ ਨੇ ਚਰਣ ਪਾਏ ਸਨ। ਸੈਨ 1619 ਈ. 
ਵਿਚ ਕਸ਼ਮੀਰ ਨੂੰ ਜਾਂਦਿਆਂ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਕੁਝ ਸਮੇਂ ਲਈ 
ਇਸ ਪਿੰਡ ਆ ਕੇ ਭਾਈ ਹਰਬੈਸ ਨੂੰ ਦਰਸ਼ਨ ਦੇ ਕੇ ਕ੍ਰਿਤਾਰਥ 
ਕੀਤਾ ਸੀ। ਬਾਦ ਵਿਚ ਭਾਈ ਹਰਬੰਸ ਦੀ ਸਮਾਧ ਦੇ ਪਰਿਸਰ 
ਵਿਚ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ ਛੇਵੀਂ ਉਸਾਰਿਆ ਗਿਆ। 
ਸੈਨ 1947 ਈ. ਵਿਚ ਪੰਜਾਬ ਦੀ ਵੈਡ ਵੇਲੇ ਇਹ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ 
ਪਾਕਿਸਤਾਨ ਵਿਚ ਰਹਿ ਗਿਆ ਹੈ। __ 


ਨਾਹਨ (ਨਗਰ) : ਪਹਾੜੀ ਉਤੇ ਵਸਿਆ ਹਿਮਾਚਲ ਪ੍ਰਦੇਸ਼ 
ਦਾ ਇਕ ਨਗਰ ਜੋ ਕਦੇ ਸਿਰਮੌਰ ਰਿਆਸਤ ਦੀ ਰਾਜਧਾਨੀ 
ਰਿਹਾ ਹੈ ਅਤੇ ਅਜ ਕਲ ਸਿਰਮੌਰ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਹੈ। 
ਇਸ ਦੇ ਰਾਜਾ ਮੇਦਨੀ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ (ਵੇਖੋ) ਨੇ ਸੈਨ 1685 ਈ. 
ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਆਪਣੀ ਰਾਜਧਾਨੀ ਵਿਚ 
ਨਿਮੰਤਰਿਤ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਬੜੇ ਆਦਰ ਨਾਲ ਰਖਿਆ। ਰਾਜੇ 
ਨੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੂੰ ਜਮਨਾ ਦੇ ਕੰਢੇ ਆਪਣਾ ਪੱਕਾ ਨਿਵਾਸ 
ਬਣਾਉਣ ਲਈ ਪੇਸ਼ਕਸ਼ ਕੀਤੀ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਰਾਜੇ ਦੀ 
ਬੇਨਤੀ ਮੰਨ ਕੇ ਪਾਉਂਟਾ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਵਾਲੇ 
ਸਥਾਨ ਉਤੇ ਆਪਣਾ ਕਿਲ੍ਹਾ ਉਸਾਰਿਆ। ਭੌਗਾਣੀ ਦੇ 
ਯੁੱਧ ਤੋਂ ਬਾਦ ਗਰੂ ਜੀ ਉਥੋੱ' ਆਨੰਦਪੁਰ ਪਰਤ ਆਏ। 
ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਆਮਦ ਦੀ ਯਾਦ ਵਜੋ ਨਾਹਨ 
ਵਿਚ ਮੰਜੀ ਸਾਹਿਬ ਉਸਾਰਿਆ ਗਿਆ। ਸੈਨ 1954 ਈ. 
ਵਿਚ ਉਥੇ ਨਵੀਂ ਇਮਾਰਤ ਉਸਾਰ ਦਿੱਤੀ ਗਈ ਹੈ ਜਿਸ 
ਦਾ ਨਾਂ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਸਾਹਿਬ 
ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ ੧੦ ਹੈ ਅਤੇ ਪਰੇਡ ਗਰਾਉਂਡ ਦੇ ਬਿਲਕੁਲ 
ਨਾਲ ਹੈ। ਇਸ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਸਥਾਨਕ ਕਮੇਟੀ ਕਰਦੀ ਹੈ। 


ਨਾਗਰਾ (ਪਿੰਡ) : ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਸੈਗਰੁਰ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਵਿਚ ਸੁਨਾਮ 
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ਨਾਡਾ ਸਾਹਿਬ, ਗੁਰਦੁਆਰਾ 


ਨਗਰ ਤੋ 16 ਕਿ.ਮੀ. ਪੂਰਬ ਵਾਲੇ ਪਾਸੇ ਸਥਿਤ ਇਕ 
ਪੁਰਾਤਨ ਪਿੰਡ, ਜਿਥੇ ਸਥਾਨਕ ਰਵਾਇਤ ਅਨੁਸਾਰ ਗੁਰੂ 
ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਸਾਹਿਬ ਮੋਰਾਜ ਦੀ ਲੜਾਈ ਤੋ ਬਾਦ 
ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਨੂੰ ਪਰਤਦਿਆਂ ਠਹਿਰੇ ਸਨ। ਬਾਦ ਵਿਚ ਗੁਰੂ 
ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਵੀ ਫੱਗੂਵਾਲ ਪਿੰਡ ਤੋ ਇਥੇ ਬਿਰਾਜੇ 
ਸਨ। ਛੇਵੇਂ ਗੁਰੂ ਦੀ ਆਮਦ ਦੀ ਯਾਦ ਵਜੋਂ ਜੋ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ 
ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ ਸੀ, ਉਸ ਦੇ ਅਵਸ਼ੇਸ਼ ਪਿੰਡ ਦੀ ਦਖਣੀ 
ਬਾਹੀ ਵਲ ਮੌਜੂਦ ਹਨ। ਇਸ ਦੀ ਵਰਤਮਾਨ ਇਮਾਰਤ 
ਲਗਭਗ ਚਾਲੀ ਵਰ੍ਹੇ ਪਹਿਲਾਂ ਬਣਾਈ ਗਈ। ਇਸ ਦਾ 
ਹੁਣ ਨਾਂ ਹੈ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਅਕਾਲ ਬੁੰਗਾ ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ ਛੇਵੀਂ”। 
ਇਸ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਨਿਹੈਗ ਸਿੰਘ ਕਰਦੇ ਹਨ। ਗੁਰੂ ਤੇਗ 
ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਦਾ ਪੁਰਾਤਨ ਸਮਾਰਕ ਹੁਣ ਮੌਜੂਦ ਨਹੀਂ ਹੈ। 


ਨਾਂਗੇ ਦੀ ਸਰਾਇ (ਪਿੰਡ) : ਵੇਖੋ 'ਮਤੇ ਦੀ ਸਰਾਇ'। 


ਨਾਡਾ ਸਾਹਿਬ, ਗੁਰਦੁਆਰਾ : ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ 
ਭੰਗਾਣੀ ਦੇ ਯੁੱਧ ਤੋਂ ਬਾਦ ਪਾਉਂਟਾ ਸਾਹਿਬ ਤੋਂ ਆਨੰਦਪੁਰ 
ਪਰਤਦਿਆਂ ਕੁਝ ਸਮੇਂ ਲਈ ਇਸ ਸਥਾਨ 'ਤੇ ਰੁਕੇ ਸਨ। 
ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਆਮਦ ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ ਇਥੇ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ 
ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ ਦਸਵੀਂ” ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਘੱਘਰ ਨਦੀ 
ਦੇ ਖੱਬੇ ਕੰਢੇ ਉਤੇ ਸਥਿਤ ਇਹ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਚੰਡੀਗੜ੍ਹ ਤੋਂ 
ਅੱਠ ਕਿ.ਮੀ. ਪੂਰਬ ਵਲ ਸ਼ਿਵਾਲਕ ਪਹਾੜੀ ਪਾਸ ਹੈ। 
ਇਥੋਂ ਦੇ ਨੇੜਲੇ ਇਕ ਪਿੰਡ ਦੇ ਨਾਡੂਸ਼ਾਹ ਨੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਅਤੇ 
ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਸਾਥੀਆਂ ਦੀ ਦੁੱਧ ਅਤੇ ਲੰਗਰ ਨਾਲ ਸੇਵਾ ਕੀਤੀ 
ਸੀ। ਪਹਿਲਾਂ ਤਾਂ ਇਹ ਸਥਾਨ ਭੁਲਿਆ ਵਿਸਰਿਆ ਰਿਹਾ, 
ਪਰ ਕਿਸੇ ਨੇੜੇ ਦੇ ਪਿੰਡ ਦੇ ਭਾਈ ਮੋਠਾ ਸਿੰਘ ਨੇ ਉਦਮ 
ਕਰਕੇ ਇਸ ਸਥਾਨ ਦੀ ਨਿਸ਼ਾਨਦੇਹੀ ਕੀਤੀ ਅਤੇ ਮੰਜੀ 
ਸਾਹਿਬ ਬਣਵਾਇਆ। ਸੈਨ 1948 ਈ. ਵੇਲੇ ਇਹ 
ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਧਰਮਾਰਥ ਬੋਰਡ ਪੈਪਸੂ ਅਧੀਨ ਸੀ ਅਤੇ ਪੈਪਸੂ 
ਦੀ ਸਮਾਪਤੀ ਤੋ ਬਾਦ ਇਸ ਨੂੰ ਸ਼ੋੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ 
ਪ੍ਰਬੰਧਕ ਕਮੇਟੀ ਨਾਲ ਸੈਬੋਧਿਤ ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ! ਇਸ 
ਤੱ ਬਾਦ ਇਥੇ ਨਵੀਆਂ ਇਮਾਰਤਾਂ ਬਣਨ ਦਾ ਸਿਲਸਿਲਾ 
ਸ਼ੁਰੂ ਹੋ ਗਿਆ। ਪਹਾੜ ਦੇ ਪਿਛੋਕੜ ਅਤੇ ਦਰਿਆ ਦੇ ਕੰਢੇ 
ਉਤੇ ਬਣੇ ਹੋਣ ਕਾਰਣ ਇਸ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਦਾ ਵਾਤਾਵਰਣ 
ਬਹੁਤ ਰਮਣੀਕ ਹੈ । ਹਰ ਪੂਰਣਮਾਸੀ ਨੂੰ ਇਥੇ ਬਹੁਤ ਇਕੱਠ 
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ਨਾਥ-ਮਤ 
ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਚੰਡੀਗੜ੍ਹ ਅਤੇ ਪੰਚਕੂਲੇ ਦੇ ਅਤਿ ਨਿਕਟ ਹੋਣ 
ਹੈ। ਇਸ ਦਾ ਪ੍ਰਬੰਧ ਪਿੰਜੌਰ ਸਥਿਤ ਮੰਜੀ ਸਾਹਿਬ ਗੁਰਦੁਆਰੇ 
ਵਾਲੀ ਕਮੇਟੀ ਕਰਦੀ ਹੈ। 


ਨਾਥ-ਮੜ : ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦਾ ਨਾਥ-ਯੋਗੀਆਂ 
ਨਾਲ ਇਕ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦਾ ਸਿੱਧਾ ਸੈਵਾਦ ਹੋਇਆ ਸੀ। ਗੁਰੂ 
ਨਾਨਕ ਦੇੜ ਜੀ ਇਸ ਨਿਰਣੇ ਉਤੇ ਪਹੁੰਚੇ ਸਨ ਕਿ ਨਾਥ 
ਪ੍ਰਭੂ ਦੇ ਭੇਦ ਨੂੰ ਪਾਣ ਦੇ ਸਮਰਥ ਨਹੀਂ ਹਨ- ਨਾਥ ਜਤਾ 
/ਸ਼ੋਧ ਪੀਰ /ਕੋਨੰ ਅੰਤੁ ਨੇ ਪਾਇਆ / ਗਕਮ/ਖ ਨਾਮ 
/ਹਿਆ7ਇ ਤੁਝੈ ਸ਼ਮਇਆ/ (ਗੁ ਗੰ .1282)। 

ਨਾਥ-ਮਤ ਸਿੱਧ-ਮਤ ਦਾ ਹੀ ਸੁਧਰਿਆ ਹੋਇਆ 
ਸਾਫ਼-ਸੁਥਰਾ ਅਤੇ ਸ਼ਕਤੀਸ਼ਾਲੀ ਰੂਪ ਹੈ। ਨੌਵੀਂ, ਦਸਵੀਂ 
ਸਦੀਆਂ ਵਿਚ ਨੋਪਾਲ ਦੀਆਂ ਘਾਟੀਆਂ ਵਿਚ ਸ਼ੈਵ-ਮਤ 
ਅਤੇ ਬੌਧ-ਮਤ ਦੀਆਂ ਸਾਧਨਾ-ਪ੍ਣਾਲੀਆਂ ਦਾ ਜੋ ਮੇਲ 
ਹੋਇਆ, ਉਸ ਤੋਂ ਇਕ ਨਵੇਂ ਮਤ ਦਾ ਵਿਕਾਸ ਹੋਇਆ 
ਜਿਸ ਵਿਚ ਵਜ੍ਯਾਨੀਆਂ ਦੀਆਂ ਵਾਮ-ਮਾਰਗੀ ਰੁਚੀਆਂ 
ਦਾ ਵਿਰੋਧ ਹੋਇਆ ਅਤੇ ਇਕ ਨਵੀਂ ਸੁਅਸਥ ਅਤੇ ਸੈਜਮ 
ਭਰਪੂਰ ਵਿਚਾਰਧਾਰਾ ਦਾ ਵਿਕਾਸ ਹੋਇਆ। ਇਹ ਪਹਿਲਾਂ 
ਸਿੱਧ-ਮਤ ਵਜੋਂ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਹੋਇਆ ਅਤੇ ਬਾਦ ਵਿਚ ਗੋਰਖ- 
ਨਾਥ ਆਦਿ ਤਪਸਵੀਆਂ ਦੇ ਬਲਸ਼ਾਲੀ ਪ੍ਰਚਾਰ ਨੇ ਸਿੱਧ- 
ਮਤ ਨੂੰ ਹੀ ਨਾਥ-ਮਤ ਦਾ ਨਾਂ ਦਿੱਤਾ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਨਾਥ- 
ਮਤ ਸਿੱਧ-ਮਤ ਦਾ ਹੀ ਵਿਕਸਿਤ ਰੂਪ ਹੈ। 84 ਸਿੱਧਾਂ ਦੀ 
ਨਾਮਾਵਲੀ ਵਿਚ ਕਈ ਨਾਥਾਂ ਦੇ ਨਾਂ ਵੀ ਗਿਣੇ ਜਾਂਦੇ 
ਹਨ । ਇਹੀ ਕਾਰਣ ਹੈ ਕਿ ਸਿੱਧਾਂ ਅਤੇ ਨਾਥਾਂ ਵਿਚ ਵਖਰੇਵੇਂ 
ਦੀ ਕੋਈ ਲਕੀਰ ਨਹੀਂ ਖਿਚੀ ਜਾ ਸਕਦੀ। 

ਇਸ ਮਤ ਦੇ ਨਾਂ ਦੀ ਵਿਆਖਿਆ ਕਰਦਿਆਂ 
ਇਕ ਪੁਰਾਤਨ ਪੁਸਤਕ (ਰਾਜਗੁਹ੍ਯ”) ਵਿਚ ਲਿਖਿਆ ਹੈ 
ਕਿ “ਨਾ” ਦਾ ਅਰਥ ਹੈ ਅਨਾਦਿ ਰੂਪ ਅਤੇ 'ਥ” ਦਾ ਅਰਥ 
ਹੈ ਸਥਾਪਿਤ ਹੋਣਾ (ਤਿੰਨ ਲੋਕਾਂ ਦਾ)। ਤਾਤਪਰਜ ਇਹ ਹੈ 
ਕਿ ਤਿੰਨ ਲੋਕਾਂ ਦੀ ਸਥਿਤੀ ਦਾ ਕਾਰਣ ਸਰੂਪ ਅਨਾਦਿ 
ਧਰਮ “ਨਾਥ-ਮਤ? ਹੈ। ਇਸੇ ਲਈ ਗੋਰਖ ਨੂੰ “ਨਾਥ” ਕਿਹਾ 
ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 

ਇਸ ਸ਼ਬਦ ਦੀ ਦੂਜੀ ਵਿਆਖਿਆ ਅਨੁਸਾਰ 
“ਨਾ” ਸ਼ਬਦ ਦਾ ਅਰਥ ਹੈ ਮੋਕ੍ਸ਼ ਪ੍ਦਾਨ ਕਰਨ ਵਿਚ ਸਮਰਥ 
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ਨਾਥ-ਮਤ 


ਬ੍ਰਹਮ (ਨਾਥ) ਦਾ ਗਿਆਨ ਕਰਾਉਣਾ ਅਤੇ 'ਥ” ਦਾ ਅਰਥ 
ਹੈ ਸਥਗਿਤ ਕਰਨ ਵਾਲਾ (ਅਗਿਆਨ ਦੀ ਸਮਰਥਾ ਨੂੰ)। 
ਕਿਉ'ਕਿ ਨਾਥ ਦੇ ਆਸਰੇ ਨਾਲ ਬ੍ਰਹਮ (ਨਾਥ) ਦਾ 
ਸਾਖਿਆਤਕਾਰ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਅਗਿਆਨ ਦੀ ਮਾਇਆ 
ਰੁਕਦੀ ਹੈ, ਇਸ ਲਈ “ਨਾਥ” ਸ਼ਬਦ ਦੀ ਵਰਤੋਂ' ਹੁੰਦੀ ਹੈ। 

ਨਾਥ-ਮਤ ਵਾਲਿਆਂ ਦਾ ਵਿਸ਼ਵਾਸ ਹੈ ਕਿ ਆਦਿ 
-ਨਾਥ ਖ਼ੁਦ ਸ਼ਿਵ ਸੀ। ਸ਼ਿਵ ਹੀ ਸਭ ਦੇ ਮੂਲ ਉਪਾਸ੍ਯ 
ਦੇਵ ਹਨ। ਇਸ ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਤੋਂ ਨਾਥ-ਮਤ ਵਾਲੋਂ ਸ਼ੈਵ ਜਾਂ 
ਸ਼ਿਵ-ਭਗਤ ਕਹੇ ਜਾ ਸਕਦੇ ਹਨ। ਸੈਪੁਦਾਇਕ ਮਾਨਤਾਵਾਂ 
ਅਨੁਸਾਰ ਸ਼ਿਵ ਵੀ ਦੋ ਰੂਪਾਂ ਵਿਚ ਪ੍ਰਗਟ ਹੁੰਦੇ ਹਨ-- ਇਕ 
ਮਛੰਦ੍ -ਨਾਥ ਅਤੇ ਦੂਜਾ ਜਾਲੈਧਰ-ਨਾਥ। ਮਛੰਦੁਨਾਥ ਦਾ 
ਪ੍ਰਧਾਨ ਚੇਲਾ ਗੋਰਖਨਾਥ ਸੀ ਜਿਸ ਨੇ ਗੋਰਖ ਪੰਥ ਚਲਾਇਆ 
ਅਤੇ ਜਾਲੰਧਰ-ਨਾਥ ਨੇ ਕਾਪਾਲਿਕ ਯੋਗੀਆਂ ਦੀ ਪਰੈਪਰਾ 
ਦਾ ਵਿਕਾਸ ਕੀਤਾ। ਰ੍ 

ਨਾਥ-ਮਤ ਦੀ ਮੁੱਖ ਸ਼ਾਖਾ/ਸੈਪ੍ਦਾਇ ਗੋਰਖਨਾਥੀ 
ਯੋਗੀਆਂ ਦੀ ਹੈ। ਗੋਰਖਨਾਥੀਆਂ ਨੂੰ ਕੌਨਫਟਾ ਸਾਧ ਵੀ 
ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਕਿਉਂਕਿ ਇਹ ਲੋਕ ਕੰਨਾਂ ਨੂੰ ਪੜਵਾ ਕੇ 
ਇਕ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦੀ ਮੁੰਦਰਾ ਧਾਰਣ ਕਰਦੇ ਹਨ। ਇਹ ਮੁੰਦਰਾ 
ਕਈ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦੀਆਂ ਧਾਤਾਂ ਜਾਂ ਹਾਥੀ-ਦੌਦ ਦੀ ਬਣੀ ਹੁੰਦੀ 
ਹੈ। ਹਰ ਸਾਧੂ ਆਪਣੀ ਸਮਰਥਾ, ਮਾਨਤਾ ਅਤੇ ਸ੍ਰੇਸ਼ਨਤਾ 
ਦੇ ਆਧਾਰ 'ਤੇ ਮੁੰਦਰਾ ਦੀ ਧਾਤ ਦਾ ਖ਼ੁਦ ਫ਼ੈਸਲਾ ਕਰਦਾ 
ਹੈ। ਮਾਇਕ ਤੌਰ 'ਤੇ ਸੌਖੇ ਅਥਵਾ ਮਠ-ਅਧੀਸ਼ ਸਾਧੂ ਸੋਨੇ 
ਦੀ ਮੁੰਦਰਾ ਵੀ ਪਾਉਂਦੇ ਹਨ। ਮੁੰਦਰਾ ਦੀਆਂ ਵੀ ਦੋ ਕਿਸਮਾਂ 
ਹਨ। ਇਕ ਨੂੰ “ਦਰਸ਼ਨੀ ਮੁੰਦਰਾ” ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ ਜਿਸ ਨੂੰ 
ਪ੍ਚਲਿਤ ਵਿਸ਼ਵਾਸ ਅਨੁਸਾਰ ਉਹ ਧਾਰਣ ਕਰਦੇ ਹਨ 
ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਬ੍ਹਮ ਦਾ ਸਾਖਿਆਤਕਾਰ ਪਾਪਤ ਹੋ ਚੁਕਿਆ 
ਹੋਵੇ। ਦੂਜੀ ਪ੍ਰਕਾਰ ਨੂੰ “ਕੁੰਡਲ ਮੁੰਦਰਾ” ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 
ਇਸ ਦਾ ਇਕ ਨਾਮਾਂਤਰ “ਪਵਿਤ੍ਰੀ” ਵੀ ਹੈ। . __ 

ਆਮ ਧਾਰਣਾ ਹੈ ਕਿ ਯੋਗੀ ਬ੍ਰਹਮਚਾਰੀ ਹੁੰਦੇ 
ਹਨ। ਪਰ ਬ੍ਰਿਗਸ ਨੇ ਮਰਦਮਸ਼ੁਮਾਰੀ ਦੀਆਂ ਰਿਪੋਰਟਾਂ ਦੇ 
ਆਧਾਰ 'ਤੇ ਜੋ ਆਂਕੜੇ ਆਪਣੀ ਪੁਸਤਕ ('ਗੋਰਖਨਾਥ 
ਐੱਡ ਦਾ ਕੰਨਫਟਾ ਜੋਗੀਜ਼', ਪੰਨੇ 4-6) ਵਿਚ ਦਿੱਤੇ ਹਨ, 
ਉਨ੍ਹਾਂ ਤੋਂ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਘਰਬਾਰੀ ਹੋਣਾ ਵੀ ਸਿੱਧ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। 
ਮੰਨੀਆਂ ਜਾਂਦੀਆਂ ਹਨ। ਇਸ ਮਤ ਵਿਚ ਪ੍ਰਚਲਿਤ ਰਵਾਇਤਾਂ 
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ਨਾਥ-ਮਤ 
ਅਨੁਸਾਰ ਇਨ੍ਹਾਂ ਸ਼ਾਖਾਵਾਂ ਦੀਆਂ ਸੀਮਾਵਾਂ ਗੋਰਖਨਾਥ ਨੇ 
ਖ਼ੁਦ ਨਿਸ਼ਚਿਤ ਕੀਤੀਆਂ ਸਨ। ਪਰ ਇਤਿਹਾਸਿਕ ਵਿਕਾਸ- 
ਗਤੀ ਤੋਂ ਪ੍ਤੀਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਕਿ ਗੋਰਖਨਾਥ ਤੋਂ ਬਾਦ ਇਸ 
ਉਪਾਸਨਾ ਵਿਧੀ ਵਿਚ ਲਿਆਉਂਦੇ ਅੰਤਰ ਨੇ ਹੀ ਇਨ੍ਹਾਂ 
ਸ਼ਾਖਾਵਾਂ ਦੇ ਨਾਂ ਵੀ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਮੁਖੀਆਂ ਦੇ ਨਾਂਵਾਂ ਉਤੇ 
ਪ੍ਚਲਿਤ ਹੋਏ ਅਤੇ ਕਈਆਂ ਦੇ ਆਰੈਭਕਾਂ ਲਈ ਪੌਰਾਣਿਕ 
ਦੇਵਤਿਆਂ ਦੀ ਕਲਪਨਾ ਕਰਨੀ ਪਈ। ਡਾ. ਹਜ਼ਾਰੀ ਪ੍ਰਸ਼ਾਦ 
ਦ੍ਰਿਵੇਦੀ ਅਨੁਸਾਰ ਇਨ੍ਹਾਂ ਬਾਰ੍ਹਾਂ ਸ਼ਾਖਾਵਾਂ ਦੇ ਨਾਂ ਅਤੇ ਖੇਤਰ 
ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਹਨ- ਸਤ੍ਯਨਾਥੀ, ਧਰਮਨਾਬੀ, ਰਾਮਪੰਥ, 
ਆਈ-ਪੰਥ, ਪਾਗਲ-ਪੰਥ, ਧਜ-ਪੰਥ ਅਤੇ ਰੀਗਾਨਾਥੀ। 
ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ” ਤਿੰਨ-ਨਾਟੇਸ਼ੁਰੀ, ਪਾਗਲ-ਪੰਥ ਅਤੇ 
ਰੀਗਾਨਾਥੀ--ਸ਼ਾਖਾਵਾਂ ਦਾ ਸੈਬੈਧ ਪੰਜਾਬ ਨਾਲ ਹੈ ਅਤੇ ਇਨ੍ਹਾਂ 
ਦੇ ਸਥਾਨ ਗੋਰਖਟਿੱਲਾ (ਜੇਹਲਮ-ਪੱਛਮੀ ਪੰਜਾਬ), ਅਬੋਹਰ 
(ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ ਫ਼ਿਰੋਜ਼ਪੁਰ) ਅਤੇ ਜਖਬਾਰ (ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ ਗੁਰਦਾਸਪੁਰ) 
ਵਿਚ ਹਨ। ਨਾਥ-ਮਤ ਵਿਚ ਮਛੰਦਨਾਥ, ਜਾਲੈਧਰ-ਨਾਥ, 
ਗੋਰਖਨਾਥ, ਚੌਰੈਗੀ-ਨਾਥ, ਚਰਪਟ- ਨਾਥ, ਭਰਥਰੀ 
ਆਦਿ ਦਾ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਮਹੱਤਵ ਅਤੇ ਗੌਰਵ ਹੈ। 

ਨਾਥ-ਮਤ ਦੀ ਯੋਗ-ਸਾਧਨਾ ਪਾਤੌਜਲ ਯੋਗ- 
ਵਿਧੀ ਦਾ ਵਿਕਸਿਤ ਰੂਪ ਕਿਹਾ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ। ਉਸ ਦਾ 
ਜੋ ਦਾਰਸ਼ਨਿਕ ਅੰਸ਼ ਛਡ ਦਿੱਤਾ ਜਾਏ ਅਤੇ ਉਸ ਦੀ ਥਾਂ 
ਹਠ-ਯੋਗ ਦੀ ਕ੍ਰਿਆ-ਸਾਧਨਾ ਜੋੜ ਦਿੱਤੀ ਜਾਏ ਤਾਂ ਨਾਥ 
-ਮਤ ਦਾ ਵਿਵਹਾਰਿਕ ਰੂਪ ਸਾਹਮਣੇ ਆਉਂਦਾ ਹੈ। ਨਾਥ- 
ਮਤ ਵਿਚ ਬ੍ਹਮਚਰਯ ਦਾ ਸਰਵ-ਪ੍ਰਮੁਖ ਮਹੱਤਵ ਹੈ। ਹਰ 
ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ ਤਾਮਸਿਕ ਭੋਜਨਾਂ ਜਾਂ ਪਾਨਾਂ (ਪੀਣ ਦੇ ਪਦਾਰਥਾਂ) 
ਦੀ ਵੀ ਮਨਾਹੀ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਅਨੁਸਾਰ ਪਰਮਸੱਤਾ “ਕੇਵਲ” 
ਹੈ। ਕੇਵਲ ਤਕ ਪਹੁੰਚਣਾ ਕੈਵਲ੍ਯ' ਜਾਂ ਮੋਕ੍ਸ਼ (ਮੁਕਤੀ) 
ਹੈ। ਇਸੇ ਪ੍ਰਕ੍ਰਿਆ ਨੂੰ “ਯੋਗ” ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਸ 
ਪੈਂਦਾ ਹੈ ਕਿਉਂਕਿ ਸ਼ਰੀਰ ਇਕ ਯੈਤ੍ਰ ਜਾਂ ਸਾਧਨ ਹੈ ਜਿਸ 
ਰਾਹੀਂ ਨਾਥ-ਯੋਗੀ ਕੈਵਲ੍ਯ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰ ਸਕਦਾ ਹੈ; ਜਨਮ 
ਜਾਂ ਮਰਨ ਉਤੇ ਵੀ ਉਹ ਪੂਰਾ ਅਧਿਕਾਰ ਕਰ ਲੈਂਦਾ ਹੈ। 

ਇਹ ਸਾਰੀ ਕ੍ਰਿਆ “ਹਠ-ਯੋਗ” (ਵੇਖੋ “ਹਠਯੋਗ 
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ਨਾਵਰਸ਼ਾਹ 
ਬਨਾਮ ਸਿੱਖ ਸਾਧਨਾ”) ਦੇ ਅਨੁਸਾਰ ਕੀਤੀ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਅੰਤ 
ਵਿਚ ਪ੍ਰਾਣਾਯਾਮ ਦੁਆਰਾ ਸਮਾਧੀ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। 
ਇਸ ਮਤ ਦੇ ਯੋਗੀ ਜਾਂ ਤਾਂ ਜੀਵਿਤ ਸਮਾਧੀ ਲੈਂਦੇ ਹਨ, 
ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਦਾਹ-ਸੈਸਕਾਰ ਨਹੀਂ' ਕੀਤਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਨਾਥ 
-ਯੋਗੀ “ਅਲੱਖ” ਸ਼ਬਦ ਉਚਾਰਦੇ ਹਨ ਅਤੇ ਭਿਖਿਆ 
ਮੰਗਣ ਵੇਲੇ ਵੀ ਇਹੀ ਸ਼ਬਦ ਬੋਲਦੇ ਹਨ। ਆਪਸ ਵਿਚ 
ਇਕ ਦੂਜੇ ਨੂੰ ਸੈਬੋਧਨ ਕਰਦੇ ਹਨ। 

ਰਵਾਇਤ ਅਨੁਸਾਰ ਆਦਿ-ਨਾਥ ਦੇ ਦੋ ਮੁੱਖ 
ਸ਼ਿਸ਼ ਸਨ-- ਮਛੰਦੁ-ਨਾਥ ਅਤੇ ਜਾਲੈਧਰ-ਨਾਥ। ਇਨ੍ਹਾਂ 
ਦੋਹਾਂ ਦਾ ਅਗੋਂ ਇਕ ਇਕ ਮੁੱਖ ਸ਼ਿਸ਼ ਸੀ- ਮਛੰਦ੍ ਨਾਥ 
ਦਾ ਗੋਰਖਨਾਥ ਅਤੇ ਜਾਲੈਧਰਨਾਥ ਦਾ ਕਾਨ੍ਪਾ। ਇਹੀ 
ਚਾਰ ਪ੍ਰਮੁਖ ਨਾਥ-ਯੋਗੀ ਮੰਨੇ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਹਿੰਦੂ 
ਅਤੇ ਮੁਸਲਮਾਨ ਦੋਹਾਂ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦੇ ਅਨੁਯਾਈ ਹਨ। 
ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ ਕਿ ਇਕ ਵਾਰ ਮਛੰਦ੍ਨਾਥ ਤ੍ਰੀਆ 


`ਦੇਸ਼ (ਕਾਵਰੂ ਦੇਸ਼) ਵਿਚ ਇਸਤਰੀਆਂ ਦੀ ਵਿਲਾਸ-ਲੀਲਾ 


ਵਿਚ ਉਲਝ ਗਿਆ। ਉਸ ਨੂੰ ਗੋਰਖਨਾਥ ਨੇ ਮੁਕਤ 
ਕਰਾਇਆ। ਇਸ ਕਰਕੇ ਗੋਰਖਨਾਥ ਦਾ ਮਹੱਤਵ ਬਹੁਤ 
ਵਧ ਗਿਆ ਅਤੇ ਕਾਲਾਂਤਰ ਵਿਚ ਯੋਗ-ਮਤ ਦਾ ਜੋ ਸਰੂਪ 
ਸਾਹਮਣੇ ਆਇਆ, ਉਸ ਨੂੰ “ਗੋਰਖ-ਮਤ” ਵੀ ਕਿਹਾ ਜਾਣ 
ਲਗਾ। ਉਸ ਦੇ ਨਾਂ 'ਤੇ ਹਜ਼ਾਰਾਂ ਕਥਾਵਾਂ ਅਤੇ ਕਰਾਮਾਤਾਂ 
ਪ੍ਚਲਿਤ ਹੋ ਗਈਆਂ। ਇਸ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਉਸ ਨੂੰ ਕਈ 
ਰਚਨਾਵਾਂ ਦਾ ਕਰਤਾ ਮੰਨਿਆ ਜਾਣ ਲਗਾ। 


ਨਾਦਰਸ਼ਾਹ (1688-1747 ਈ.) : ਇਮਾਮਕੁਲੀ ਦੇ ਘਰ 
ਸੈਨ 1688 ਈ. ਵਿਚ ਨਾਦਰਸ਼ਾਹ ਦਾ ਜਨਮ ਹੋਇਆ। 
ਉਦੋਂ ਇਸ ਦਾ ਪਰਿਵਾਰ ਦਸਤਗੜ੍ਹ ਕਿਲ੍ਹੇ ਵਿਚ ਰਹਿੰਦਾ 
ਸੀ ਜੋ ਖ਼ੁਰਾਸਾਨ ਦੇ ਮੁੱਖ ਨਗਰ ਮਸ਼ਹਦ ਤੋ ਲਗਭਗ 80 
ਕਿ.ਮੀ. ਦੀ ਦੂਰੀ 'ਤੇ ਹੈ। ਇਸ ਦਾ ਪਿਤਾ ਦਸਤਗੜ੍ਹ ਕਿਲ੍ਹੇ 
ਦਾ ਮੁੱਖ ਅਧਿਕਾਰੀ ਸੀ। ਪਰ ਬਚਪਨ ਵਿਚ ਹੀ ਪਿਤਾ ਦਾ 
ਦੇਹਾਂਤ ਹੋ ਗਿਆ ਅਤੇ ਇਸ ਨੂੰ ਅਨੇਕ ਮੁਸੀਬਤਾਂ ਦਾ 
ਸਾਹਮਣਾ ਕਰਨਾ ਪਿਆ; ਇਥੋਂ ਤਕ ਕਿ ਇਸ ਨੂੰ ਭੇਡਾਂ 
ਬਕਰੀਆਂ ਦੇ ਇਜੜ ਚਰਾਉਣੇ ਪਏ। ਪਰ ਆਪਣੀ 
ਬਹਾਦਰੀ ਅਤੇ ਦੂਰ-ਅੰਦੇਸ਼ੀ ਕਰਕੇ ਇਹ ਆਪਣੇ ਕਬੀਲੇ 
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ਨਾਵਰਸ਼ਾਰ 


ਦਾ ਸਰਦਾਰ ਬਣ ਗਿਆ। ਸੈਨ 1736 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਨੇ 
ਸਫ਼ਵੀ ਖ਼ਾਨਦਾਨ ਨੂੰ ਹਰਾ ਕੇ ਫ਼ਾਰਸ ਉਤੇ ਕਬਜ਼ਾ ਕੀਤਾ। 
ਫਿਰ ਕਾਬੁਲ ਅਤੇ ਕੰਧਾਰ ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਅਧੀਨ ਕੀਤਾ। ਉਥੇ 
ਆਪਣੀ ਤਾਕਤ ਮਜ਼ਬੂਤ ਕਰਕੇ ਸੈਨ 1739 ਈ. ਨੂੰ ਵਿਚ 
ਇਸ ਨੇ ਹਿੰਦੁਸਤਾਨ ਵਲ ਰੁਖ ਕੀਤਾ। ਕਰਨਾਲ ਦੇ ਨੇੜੇ 
ਦਿੱਲੀ ਦੇ ਮੁਗ਼ਲ ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਮੁਹੰਮਦ ਸ਼ਾਹ ਨਾਲ ਨਾਦਰਸ਼ਾਹ 
ਦਾ ਘਮਸਾਨ ਯੁੱਧ ਹੋਇਆ। ਮੁਹੰਮਦ ਸ਼ਾਹ ਨੇ ਹਾਰ ਖਾਣ 
ਉਪਰੈਤ ਸਮਝੌਤਾ ਕਰਕੇ ਨਾਦਰਸ਼ਾਹ ਨੂੰ ਦਿੱਲੀ ਲਿਆਉਂਦਾ। 

ਦਿੱਲੀ ਵਿਚ ਆਮ ਲੋਕਾਂ ਅਤੇ ਨਾਦਰਸ਼ਾਹ ਦੇ 
ਸਿਪਾਹੀਆਂ ਵਿਚ ਕੁਝ ਝਗੜਾ ਹੋ ਗਿਆ। ਉਸ ਨੂੰ ਖ਼ਤਮ 
ਕਰਨ ਲਈ ਨਾਦਰਸ਼ਾਹ ਜਦੋਂ ਗਿਆ ਤਾਂ ਰੌਸਨੁੱਦੌਲਾ ਦੀ 
ਮਸਜਿਦ ਵਿਚ ਇਸ ਉਤੇ ਕਿਸੇ ਨੇ ਗੋਲੀ ਦਾਗ਼ ਦਿੱਤੀ। 
ਇਹ ਤਾਂ ਬਚ ਗਿਆ, ਪਰ ਗੋਲੀ ਇਸ ਦੇ ਇਕ ਜਰਨੈਲ ਨੂੰ 
ਲਗੀ। ਉਧਰ ਸ਼ਹਿਰ ਵਿਚ ਅਫ਼ਵਾਹ ਫੈਲ ਗਈ ਕਿ 
_ਨਾਦਰਸ਼ਾਹ ਮਾਰਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਫਲਸਰੂਪ ਲੋਕਾਂ ਨੇ ਨਾਦਰੀ 
ਫ਼ੌਜ ਦੇ ਕੁਝ ਸਿਪਾਹੀ ਮਾਰ ਦਿੱਤੇ। ਬਸ ਨਾਦਰਸ਼ਾਹ ਦਾ 
ਗੁੱਸਾ ਸਿਖਰ 'ਤੇ ਪਹੁੰਚ ਗਿਆ। ਤਲਵਾਰ ਨੰਗੀ ਕਰਕੇ ਇਹ 
ਦਾ ਹੁਕਮ ਦੇ ਦਿੱਤਾ। ਨੌ ਘੰਟੇ ਵਿਚ ਵੀਹ ਹਜ਼ਾਰ ਤੋਂ ਵਧ 
ਇਸਤਰੀਆਂ, ਪੁਰਸ਼, ਬੱਚੇ, ਬੁੱਢੇ ਮਾਰੇ ਗਏ। ਅੰਤ ਵਿਚ 
ਨਿਜ਼ਾਮੁਲ ਮੁਲਕ ਨੂੰ ਨਾਲ ਲੈ ਕੇ ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਮੁਹੇਮਦਸ਼ਾਹ 
ਬਦ ਕਰਨ ਕਰਨ ਲਈ ਬੇਨਤੀ ਕੀਤੀ ਕਿ ਮੁਰਦਿਆਂ ਨੂੰ 
ਫਿਰ ਤੋਂ ਜੀਵਿਤ ਕੀਤੇ ਬਿਨਾ ਕਤਲ ਕਰਨ ਲਈ ਲੋਕ 
ਮਿਲਣੇ ਮੁਸ਼ਕਿਲ ਹੋ ਗਏ ਸਨ। 

ਦਿੱਲੀ ਦੇ ਤਖ਼ਤ ਉਤੇ ਮੁਹੈਮਦਸ਼ਾਹ ਨੂੰ ਫਿਰ ਤੋੱ 
ਬਿਠਾ ਕੇ ਅਤੇ ਕਈ ਸੁਝਾ ਦੇ ਕੇ ਨਾਦਰਸ਼ਾਹ ਆਪਣੇ ਦੇਸ਼ 
ਵਲ ਪਰਤਿਆ। ਜਾਂਦਿਆਂ ਉਹ ਆਪਣੇ ਨਾਲ ਤਖ਼ਤ- 
ਤਾਉਸ, ਕੋਹ-ਨੂਰ ਹੀਰਾ ਅਤੇ ਹੋਰ ਬਹੁਤ ਸਾਰਾ ਕੀਮਤੀ 
ਸਾਮਾਨ ਲੈ ਗਿਆ। ਪੰਜਾਬ ਵਿਚੋਂ ਲੰਘਦਿਆਂ ਬਹੁਤ ਸਾਰਾ 
ਸਾਮਾਨ ਸਿੱਖ ਗੁਰੀਲਾ ਦਸਤਿਆਂ ਨੇ ਖੋਹ ਲਿਆ। ਵਾਪਸ 
ਜਾ ਕੇ ਨਾਦਰਸ਼ਾਹ ਨੇ ਅਫ਼ਗ਼ਾਨਿਸਤਾਨ ਦਾ ਕੁਝ ਇਲਾਕਾ 
ਈਰਾਨ ਨਾਲ ਮਿਲਾ ਕੇ ਇਕ ਦ੍੍‌ੜ੍ਹ ਰਾਜ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ 
ਕੀਤੀ, ਪਰ 20 ਜੂਨ 1747 ਈ. ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਹੀ ਕਬੀਲੇ 
ਦੇ ਕਿਸੇ ਵਿਅਕਤੀ ਹੱਥੋਂ ਰਾਤ ਨੂੰ ਮਾਰਿਆ ਗਿਆ। ਇਸ 
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ਦੀ ਕਬਰ ਮੌਜੂਦ ਹੈ। 

ਨਾਦਰਸ਼ਾਹ ਦੀ ਲੁਟ ਅਤੇ ਅਤਿਆਚਾਰ ਪੰਜਾਬੀ 
ਲੋਕ ਸਭਿਆਚਾਰ ਦਾ ਅੰਗ ਬਣ ਗਏ ਅਤੇ ਅਨੇਕ ਲੋਕ 
ਗੀਤਾਂ ਵਿਚ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਉੱਲੋਖ ਹੋਇਆ ਮਿਲਦਾ ਹੈ। ਪਰ 
ਇਸ ਨੇ ਸਿੱਖ ਸੈਘਰਸ਼ ਵਿਚ ਪੰਜਾਬ ਦੀ ਬਾਦਸ਼ਾਹੀ ਦੀ 
ਕਲਪਨਾ ਕੀਤੀ ਸੀ। 


ਨਾਂਦੇੜ (ਨਗਰ) : ਮਹਾਰਾਸ਼ਟਰ ਪ੍ਰਦੇਸ਼ ਦਾ ਇਕ ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ 
ਨਗਰ ਜੋ ਗੋਦਾਵਰੀ ਨਦੀ ਦੇ ਖਬੇ ਕੰਢੇ ਉਤੇ ਵਸਿਆ 
ਹੋਇਆ ਹੈ। ਇਥੇ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ 
ਸਿੰਘ ਜੀ ਆਏ ਸਨ। ਇਸ ਨਗਰ ਨੂੰ ਸਿੱਖ ਜਗਤ ਵਿਚ 
“ਹਜ਼ੂਰ ਸਾਹਿਬ” (ਵੇਖੋ) ਵੀ ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਕਿਉਂਕਿ ਗੁਰੂ 
ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਇਥੇ ਸਮਾਏ ਸਨ ਅਤੇ ਇਥੇ ਹੀ ਉਨ੍ਹਾਂ 
ਨੇ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਨੂੰ ਗੁਰੂ-ਪਦ ਪ੍ਰਦਾਨ ਕੀਤਾ ਸੀ। ਇਸ ਨੂੰ 
ਤਖ਼ਤ ਸਾਹਿਬਾਂ ਵਿਚ ਵੀ ਗਿਣਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਨਗਰ 
ਨਾਲ ਸੰਬੰਧਿਤ ਕਈ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਹਨ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਬਾਰੇ ਸੈਖੇਪ 
ਪਰਿਚਯ ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਹੈ : 

ਸਿੰਘ ਜੀ ਮੁਗ਼ਲ ਸਮ੍ਾਟ ਬਹਾਦਰ ਸ਼ਾਹ ਨਾਲ ਸੈਨ 1708 
ਈ. ਦੇ ਅਗਸਤ ਮਹੀਨੇ ਦੇ ਆਖੀਰ ਵਿਚ ਪਹੁੰਚੇ ਸਨ। 
ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਗੋਦਾਵਰੀ ਨਦੀ ਪਾਰ ਕਰਕੇ ਗੋਲਕੁੰਡਾ ਵਲ 
ਚਲਾ ਗਿਆ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨਾਂਦੇੜ ਵਿਚ ਹੀ ਰਹੇ। ਇਥੇ 
ਠਹਿਰ ਦੌਰਾਨ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਇਕ ਬੈਰਾਗੀ ਮਾਧੋਦਾਸ 
(ਨਾਮਾਂਤਰ ਲਛਮਣ ਦੇਵ) ਨੂੰ ਅੰਮਿ੍‌ਤ ਪਾਨ ਕਰਾ ਕੇ ਸਿੰਘ 
ਸਜਾਇਆ ਅਤੇ ਉਸ ਦਾ ਨਾਂ ਗੁਰਬਖ਼ਸ਼ ਸਿੰਘ ਰਖਿਆ 
ਪਰ ਆਮ ਤੌਰ 'ਤੇ ਪ੍ਚਲਿਤ ਬੰਦਾ ਸਿੰਘ ਬਹਾਦਰ ਹੋਇਆ। 
ਬੰਦਾ ਬਹਾਦਰ ਨੂੰ ਪੰਜ ਸਿੰਘਾਂ ਸਹਿਤ ਪੰਜਾਬ ਵਲ ਭੇਜਿਆ 
ਕਿ ਜ਼ਾਲਮਾਂ ਨੂੰ ਸੋਧਿਆ ਜਾਏ। ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ 
ਹੋਏ ਸਰਹਿੰਦ ਦੇ ਸੂਬੇ ਵਜ਼ੀਰਖ਼ਾਨ ਨੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੂੰ ਮਾਰਨ 
ਲਈ ਦੋ ਪਠਾਣ ਨਾਂਦੇੜ ਭੇਜੇ। ਇਹ ਦੋਵੇਂ ਪਠਾਣ ਗੁਰੂ ਜੀ 
ਦੀ ਠਹਿਰ ਵਾਲੀ ਥਾਂ ਉਤੇ ਬੜੇ ਅਦਬ ਅਤੇ ਸ਼ਰਧਾ ਨਾਲ 
ਨਿਤ ਆਉਂਦੇ ਰਹੇ। ਇਕ ਦਿਨ ਮੌਕਾ ਤਾੜ ਕੇ ਤੌਬੂ ਵਿਚ 
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ਦਿੱਤਾ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ ਇਕ ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਖ਼ੁਦ ਹੀ ਕਟਾਰ 
ਨਾਲ ਪਾਰ ਬੁਲਾਇਆ ਅਤੇ ਦੂਜੇ ਨੂੰ ਬਾਹਰ ਵਲ ਭਜਦਿਆਂ 
ਸਿੰਘਾਂ ਨੇ ਮਾਰ ਦਿੱਤਾ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਦਾ ਜ਼ਖ਼ਮ ਸੀਤਾ ਗਿਆ 
ਅਤੇ ਉਹ ਸੁਅਸਥ ਹੋ ਚਲੇ। ਪਰ ਇਕ ਦਿਨ ਨਵੀਂ ਆਈ 
ਕਿਸੇ ਕਮਾਨ ਦਾ ਚਿੱਲਾ ਚੜ੍ਹਾਉਣ ਵੇਲੇ ਜ਼ਖ਼ਮ ਖੁਲ੍ਹ ਗਿਆ 
ਅਤੇ ਖ਼ੂਨ ਦੇ ਅਧਿਕ ਵਹਿ ਜਾਣ ਕਾਰਣ ਸ਼ਰੀਰ ਦੀ ਸਥਿਤੀ 
ਸੁਧਰ ਨ ਸਕੀ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਨੂੰ ਗੁਰੂ-ਪਦ 
ਪ੍ਰਦਾਨ ਕਰਦੇ ਹੋਇਆਂ ? ਅਕਤੂਬਰ 1708 ਈ. ਨੂੰ ਪਾਣਾਂ 
ਦਾ ਮੋਹ ਤਿਆਗ ਦਿੱਤਾ। ਪਿਛੋ 'ਗੁਰੂ ਕਾ ਲੈਗਰ” ਦੀ 
ਵਿਵਸਥਾ ਚਲਾਈ ਰਖਣ ਲਈ ਭਾਈ ਸੰਤੋਖ ਸਿੰਘ ਨੂੰ 
ਜ਼ਿੰਮੇਵਾਰੀ ਸੌਂਪ ਦਿੱਤੀ। ਸੈਨ 1823 ਈ. ਦੇ ਨੇੜੇ-ਤੇੜੇ 
ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਹੈਦਰਾਬਾਦ ਰਿਆਸਤ ਦੇ ਦੀਵਾਨ 
ਰਾਜਾ ਚੰਦੂ ਲਾਲ ਨੇ ਉਦਾਸੀ ਸਾਧਾਂ ਦੇ ਹਵਾਲੇ ਕੀਤੀ ਅਤੇ 
525 ਏਕੜ ਜ਼ਮੀਨ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਦੇ ਨਾਂ ਲਗਵਾਈ। ਸੈਨ 


1832 ਈ. ਵਿਚ ਮਹਾਰਾਜਾ ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ ਨੇ ਪੰਜਾਬ ਤੋਂ . 


ਮਿਸਤਰੀ ਭੇਜ ਕੇ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਦੀ ਨਵੀਂ ਇਮਾਰਤ ਉਸਰਵਾਈ। 
ਉਨ੍ਹਾਂ ਮਿਸਤਰੀਆਂ ਵਿਚੋਂ ਬਹੁਤੇ ਉਥੇ ਹੀ ਰਹਿਣ ਲਗ ਗਏ। 
ਉਧਰ ਰਿਆਸਤ ਦੀ ਫ਼ੌਜ ਵਿਚ ਵੀ ਸਿੱਖਾਂ ਦੀ ਇਕ ਪਲਟਨ 
ਬਣਾਈ ਗਈ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਸਿੱਖ ਸਾਧਕਾਂ ਅਤੇ ਅਨੁਯਾਈਆਂ 
ਦੀ ਆਬਾਦੀ ਵਧ ਗਈ। ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਵੀ 
ਸਿੱਖ ਖ਼ੁਦ ਕਰਨ ਲਗ ਗਏ, ਪਰ ਗੁਰੁ-ਧਾਮ ਦਾ ਸਮੁੱਚਾ 
ਪ੍ਰਬੰਧ ਰਿਆਸਤ ਕੋਲ ਰਿਹਾ। 20 ਸਤੰਬਰ 1956 ਈ. ਨੂੰ 
“ਨਾਂਦੇੜ ਸਿੱਖ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਐਕਟ” ਪਾਸ ਕਰਕੇ 17 ਮੈਂਬਰਾਂ 
ਦਾ ਇਕ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ, ਬੋਰਡ” ਸਥਾਪਿਤ ਕੀਤਾ ਗਿਆ 
ਅਤੇ ਪੰਜ ਮੈਂਬਰਾਂ ਦੀ ਮੈਨੇਜਿੰਗ ਕਮੇਟੀ ਵੀ ਬਣਾ ਦਿੱਤੀ 
ਗਈ। ਇਸ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ (ਤਖ਼ਤ ਸਾਹਿਬ) ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ 
ਸਿੰਘ ਜੀ ਦਾ ਇਕ ਚਕ, ਇਕ ਚੌੜਾ ਤੇਗਾ, ਫੌਲਾਦ ਦੀ 
ਸੀ ਸਾਹਿਬਾਂ ਆਦਿ ਯਾਦਗਾਰੀ ਵਸਤੂਆਂ ਸੈਭਾਲੀਆਂ 
ਹੋਈਆਂ ਹਨ। 

ਗਾਰਦੁਆਰਾ ਹੀਰਾ ਘਟ ਜੋ ਗੋਦਾਵਰੀ ਨਦੀ 
ਦੇ ਖੱਬੇ ਕੰਢੇ ਉਤੇ ਨਾਂਦੇੜ ਨਗਰ ਤੋ % ਕਿ.ਮੀ. ਉਤਰ- 
ਪੂਰਬ ਵਲ ਸਥਿਤ ਹੈ। ਨਾਂਦੇੜ ਪਹੁੰਚਣ 'ਤੇ ਸਭ ਤੋੱ' ਪਹਿਲਾਂ 
ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਨੇ ਇਥੇ ਡੇਰਾ ਲਗਾਇਆ ਸੀ। 
ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ ਮੁਗ਼ਲ ਸਮ੍ਾਟ ਬਹਾਦੁਰ ਸ਼ਾਹ ਨੇ ਇਥੇ ਗੁਰੁ 
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ਜੀ ਨੂੰ ਇਕ ਹੀਰਾ ਭੇਂਟ ਕੀਤਾ, ਪਰ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਉਹ ਹੀਰਾ 
ਨਦੀ ਵਿਚ ਸੁਟ ਦਿੱਤਾ। ਹੈਰਾਨ ਅਤੇ ਪਰੇਸ਼ਾਨ ਹੋਏ ਬਾਦਸ਼ਾਹ 
ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਜਲ ਵਿਚ ਅਣਗਿਣਤ ਹੀਰੇ ਵਿਖਾ ਕੇ _ 
ਸਹਿਜ ਕੀਤਾ। 

ਗਾਰਦਾਆਰਾ ਆਤਾ ਸ਼ਾ/ਹਥ ਦੇਵਾਂ ਜੋ ਗੁਰਦੁਆਰਾ 
ਹੀਰਾ ਘਾਟ ਦੇ ਨੇੜੇ ਦੱਖਣ-ਪੂਰਬ ਵਲ ਸਥਿਤ ਹੈ। ਇਥੇ 
ਮਾਤਾ ਜੀ ਨੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨਾਲ ਆ ਕੇ ਕੁਝ ਸਮੇਂ ਲਈ ਨਿਵਾਸ 
ਕੀਤਾ ਸੀ ਅਤੇ 'ਗੁਰੂ ਕਾ ਲੈਗਰ” ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਕੀਤੀ 
ਸੀ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਮਹਾਪ੍ਰਸਥਾਨ ਤੋ' ਪਹਿਲਾਂ ਹੀ ਉਹ ਉਥੋਂ 
ਦਿੱਲੀ ਚਲੇ ਗਏ ਸਨ। ਇਸ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਦੀ ਇਮਾਰਤ ਸੈਨ 
1977 ਈ. ਵਿਚ ਮੁਕੰਮਲ ਹੋਈ ਹੈ। ਇਸ ਦੀ ਸੇਵਾ ਸੈਭਾਲ 
ਨਿਹੈਗ ਸਿੰਘ ਕਰਦੇ ਹਨ। 

ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸ਼ਿਕਾਰ ਘਟ ਜੋ ਗੋਦਾਵਰੀ ਨਦੀ 
ਦੇ ਖਬੇ ਕੰਢੇ ਉਤੇ ਕੁਝ ਹਟਵੀਂ ਇਕ ਪਹਾੜੀ ਉਪਰ ਬਣਿਆ 
ਹੋਇਆ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਇਥੇ ਸ਼ਿਕਾਰ ਦੌਰਾਨ ਠਹਿਰਦੇ ਸਨ। 
ਇਸ ਦੀ ਨਵੀ ਇਮਾਰਤ ਬਾਬਾ ਜੀਵਨ ਸਿੰਘ ਅਤੇ ਬਾਬਾ 
ਦਲੀਪ ਸਿੰਘ ਨੇ ਸੈਨ 1971 ਈ. ਵਿਚ ਮੁਕੰਮਲ ਕਰਵਾਈ 
ਸੀ। ਇਸ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਬੋਰਡ” ਵਲੋਂ ਕੀਤੀ 
ਜਾਂਦੀ ਹੈ। 

ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਨਗੀਨਾ ਘਾਟ ਤਖ਼ਤ ਸਾਹਿਬ ਦੇ 
ਨੌੜੇ ਗੋਦਾਵਰੀ ਨਦੀ ਦੇ ਕੌਢੇ ਉਪਰ ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। 
ਇਸ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਦਾ ਪਿਛੋਕੜ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਹੀਰਾ ਘਾਟ 
ਨਾਲ ਮਿਲਦਾ ਜੁਲਦਾ ਹੈ। ਇਥੇ ਇਕ ਵਣਜਾਰੇ ਸਿੱਖ ਵਲੋਂ 
ਭੇਂਟ ਕੀਤਾ ਨਗੀਨਾ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਨਦੀ ਵਿਚ ਸੁਟ ਕੇ ਉਸ 
ਨੂੰ ਢੇਰਾਂ ਨਗੀਨੇ ਨਦੀ ਵਿਚ ਪਏ ਵਿਖਾ ਦਿੱਤੇ। ਇਸ 
ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਦੀ ਉਸਾਰੀ ਰਾਜਾ ਗੁਲਾਬ ਸਿੰਘ ਸੇਠੀ, ਦਿੱਲੀ 
ਵਾਲੇ ਨੇ ਕਰਵਾਈ ਅਤੇ ਇਹ ਸੈਨ 1968 ਈ. ਵਿਚ 
ਮੁਕੰਮਲ ਹੋਇਆ ਸੀ। ਇਸ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ 'ਗੁਰਦੁਆਰਾ 
ਬੋਰਡ ਤਖ਼ਤ ਸਚਖੰਡ” ਵਲੋਂ ਕੀਤੀ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। 

ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਬਾੜਾ ਝੰਦਾ ਝਹਾਦਰ ਘਾਟ ਸ਼ਾ/ਹਿਥ” 
ਉਸ ਥਾਂ ਉਸਰਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ, ਜਿਥੇ ਗੋਦਾਵਾਰੀ ਨਦੀ 
ਦੇ ਕੰਢੇ ਉਤੇ ਮਾਧੋ ਦਾਸ ਬੈਰਾਗੀ ਦੀ ਕੁਟੀਆ ਸੀ। ਗੁਰੂ 


`ਜੀ ਨੇ ਬੈਰਾਗੀ ਦੇ ਮੰਜੇ ਉਤੇ ਬੈਠ ਕੇ ਉਸ ਦੀ ਜਾਦੂਈ 


ਸ਼ਕਤੀ ਦਾ ਹੈਕਾਰ ਤੋੜਿਆ ਅਤੇ ਅੰਮ੍ਰਿਤ ਦੀ ਦਾਤ ਬਖ਼ਸ਼ 
ਕੇ ਪੰਜ ਸਿੰਘਾਂ ਸਹਿਤ 5 ਅਕਤੂਬਰ 1708 ਈ. ਨੂੰ ਪੰਜਾਬ 
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ਵਲ ਤੋਰਿਆ। ਇਸ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਬੋਰਡ 
ਤਖ਼ਤ ਸਚਖੰਡ” ਵਲੋਂ ਕੀਤੀ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। 

ਗਾਰਦਾਆਰਾ ਮਾਲਟੋਕਾਲੰ ਸ਼ਾ/ਹਿਥ ਉਸ ਥਾਂ ਉਤੇ 
ਉਸਰਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ ਜਿਥੇ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਆਪਣੀ 
ਦੱਖਣ ਦੀ ਉਦਾਸੀ ਦੌਰਾਨ ਪਧਾਰੇ ਸਨ ਅਤੇ ਇਕ ਮੁਸਲਮਾਨ 
ਫ਼ਕੀਰ ਲਕੜਸ਼ਾਹ ਨਾਲ ਗੋਸਟਿ ਕੀਤੀ ਸੀ। ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ 
ਸਿੰਘ ਜੀ ਨੇ ਇਥੋਂ ਗੁਪਤ ਖ਼ਜ਼ਾਨਾ ਪ੍ਗਟ ਕਰਕੇ ਉਸ ਵਿਚੋਂ 
ਆਪਣੇ ਸੈਨਿਕਾਂ ਨੂੰ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸੈਗਤ ਸਾਹਿਬ ਵਾਲੇ 
ਸਥਾਨ ਉਤੇ ਤਨਖ਼ਾਹ ਵੰਡੀ ਸੀ ਅਤੇ ਬਾਕੀ ਬਚਦਾ ਧਨ 
ਇਥੇ ਹੀ ਦਬ ਦਿੱਤਾ ਸੀ। ਫ਼ਕੀਰ ਲਕੜਸ਼ਾਹ ਦੀ ਕਬਰ ਵੀ 
ਨੌੜੇ ਹੀ ਬਣੀ ਹੋਈ ਹੈ। ਇਹ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ 
ਬੋਰਡ ਸਚਖੰਡ ਤਖ਼ਤ” ਨਾਲ ਸੈਬੈਧਿਤ ਹੈ। 

ਗਾਰਦੁਆਰਾ ਸੰਗਤ ਸ਼ਾ/ਹਲ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ 
ਦੀ ਆਮਦ ਤੋ ਪਹਿਲਾਂ ਬਣੀ 'ਸੈਗਤ” ਵਾਲੀ ਥਾਂ ਉਸਰਿਆ 
ਹੋਇਆ ਹੈ। ਇਹ ਨਾਂਦੇੜ ਦੇ ਪੁਰਾਣੇ ਨਗਰ ਦੀ ਪੂਰਬੀ 
ਬਾਹੀ ਵਾਲੇ ਪਾਸੇ ਗੋਦਾਵਰੀ ਨਦੀ ਦੇ ਕੋਢੇ ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ 
ਹੈ। ਦਸਮ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਮਾਲਟੇਕਰੀ ਤੋ ਕਢੇ 
ਹੋਏ ਧਨ ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਸਿਪਾਹੀਆਂ ਵਿਚ ਤਨਖ਼ਾਹ ਵਜੋ' ਇਥੇ 
ਹੀ ਵੰਡਿਆ ਸੀ। 

ਉਪਰੋਕਤ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਸਿੱਖ ਇਤਿਹਾਸ 
ਨਾਲ ਸੈਬੈਧਿਤ ਕੁਝ ਹੋਰ ਧਰਮ-ਧਾਮ ਵੀ ਨਾਂਦੇੜ ਵਿਚ 
ਮਿਲਦੇ ਹਨ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ ਇਕ ਹੈ “ਬੁੰਗਾ ਮਾਈ ਭਾਗੋ ਜੀ” 
ਜੋ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਤਖ਼ਤ ਸਚਖੰਡ” ਦੇ ਪਰਿਸਰ ਵਿਚ ਉਸ ਥਾਂ 
`ਤੇ ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ ਜਿਥੇ ਮਾਈ ਭਾਗੋ ਰਹਿੰਦੀ ਸੀ। 
ਦੂਜਾ ਹੈ “ਅੰਗੀਠਾ ਭਾਈ ਦਯਾ ਸਿੰਘ ਅਤੇ ਧਰਮ ਸਿੰਘ” 
ਜੋ 'ਬੁੰਗਾ ਮਾਈ ਭਾਗੋ ਜੀ? ਦੇ ਪਿਛਲੇ ਪਾਸੇ ਗੁਰਦੁਆਰਾ 
ਤਖ਼ਤ ਸਚਖੰਡ” ਦੇ ਪਰਿਸਰ ਵਿਚ ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। 
ਇਥੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੁਆਰਾ ਵਰਸਾਏ ਪੰਜ ਪਿਆਰਿਆਂ ਵਿਚੋਂ 
ਭਾਈ ਦਯਾ ਸਿੰਘ ਅਤੇ ਭਾਈ ਧਰਮ ਸਿੰਘ ਦਾ ਸਸਕਾਰ 
ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਸੀ। ਤੀਜਾ ਹੈ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਲੰਗਰ ਸਾਹਿਬ” 
ਜਿਸ ਨੂੰ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਬਾਬਾ ਨਿਧਾਨ ਸਿੰਘ ਵੀ ਕਹਿੰਦੇ 
ਹਨ। ਇਹ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸੈਤ ਨਿਧਾਨ ਸਿੰਘ ਨੇ 20ਵੀਂ 
ਸਦੀ ਦੇ ਤੀਜੇ ਦਹਾਕੇ ਵਿਚ ਉਸਾਰਿਆ ਸੀ ਅਤੇ ਇਸ ਦੀ 
ਉਸਾਰੀ ਦਾ ਮੁੱਖ ਉਦੇਸ਼ ਯਾੜੀਆਂ ਲਈ ਲੈਗਰ ਦੀ ਸੇਵਾ 
ਕਰਨੀ ਸੀ। ਇਸ ਦੀ ਸੇਵਾ ਸੈਭਾਲ ਸੈਤ ਨਿਧਾਨ ਸਿੰਘ ਦੇ 
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ਸੇਵਕ ਹੀ ਕਰਦੇ ਹਨ। ਚੌਥਾ ਹੈ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਨਾਨਕਸਰ” 
ਜੋ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਲੈਗਰ ਸਾਹਿਬ ਵਾਲਿਆਂ ਨੇ ਗੋਦਾਵਰੀ 
ਨਦੀ ਦੇ ਪਰਲੋ ਪਾਸੇ ਲਗਭਗ ਦਸ ਕਿ.ਮੀ. ਦੀ ਦੂਰੀ ਉਤੋਂ 
ਉਸਰਿਆ ਹੈ। ਸਥਾਨਕ ਰਵਾਇਤ ਅਨੁਸਾਰ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ 
ਦੇਵ ਜੀ ਨਾਂਦੇੜ ਤੋਂ ਬਿਦਰ ਨੂੰ ਜਾਂਦਿਆਂ ਇਥੇ ਰੁਕੇ ਸਨ। 
ਪੰਜਵਾਂ ਹੈ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਰਤਨਗੜ੍ਹ ਸਾਹਿਬ' ਜੋ ਗੁਰਦੁਆਰਾ 
ਹੈ। ਇਸ ਪਿਛੇ ਇਹ ਮਿਥ ਪ੍ਰਚਲਿਤ ਹੈ ਕਿ ਦਸਮ ਗੁਰੂ ਜੀ 
ਆਪਣੇ ਮਹਾਪ੍ਸਥਾਨ ਤੋਂ ਤਿੰਨ ਦਿਨ ਬਾਦ ਸੇਠ ਉੱਤਮ 
ਸ੍ਸ਼ਠਾ ਨੂੰ ਇਥੇ ਮਿਲੇ ਸਨ। ਰੇ 


ਨਾਨਕਸ਼ਾਹੀ ਕੈਲੰਡਰ : 14 ਅਪੈੱਲ 2003 ਈ. ਨੂੰ 
ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੇ 400 ਸਾਲਾ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਿਤ ਦਿਵਸ ਨੂੰ 
ਸਮਰਪਿਤ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚ ਸਿੱਖ ਗੁਰੂ 
ਸਾਹਿਬਾਨ ਦੇ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਪੁਰਬਾਂ, ਗੁਰਗੱਦੀ ਦਿਵਸਾਂ, ਸ਼ਹੀਦੀ 
ਦਿਵਸਾਂ ਅਤੇ ਜੋਤੀ ਜੋਤਿ ਸਮਾਉਣ ਦੇ ਦਿਵਸਾਂ ਤੋਂ ਛੁਟ 
ਤਾਰੀਖ਼ਾਂ ਵੀ ਨਿਰਧਾਰਿਤ ਕਰ ਦਿੱਤੀਆਂ ਗਈਆਂ ਹਨ। 
ਇਸ ਦੀ ਲੋੜ ਉਤੇ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਪਾਉਂਦੇ ਹੋਇਆਂ ਆਰੈਭ ਵਿਚ 
ਅੰਕਿਤ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ ਕਿ - 

ਵਿਸ਼ਵ ਦੀਆਂ ਵਖੋ ਵਖਰੀਆਂ ਕੌਮਾਂ ਤੇ ਧਰਮਾਂ 
ਨੇ ਆਪੋ ਆਪਣੀ ਸੂਝ ਅਨੁਸਾਰ ਕੈਲੰਡਰ ਬਣਾਏ ਹਨ। 
ਇਹ ਕੈਲੈਡਰ ਸੂਰਜੀ (5018) ਜਾਂ ਫਿਰ ਚੰਦੁ (1,0੧੩) 
ਸਾਲ ਦੀ ਲੈਬਾਈ ਉਪਰ ਆਧਾਰਿਤ ਹਨ। ਭਾਰਤ ਵਿਚ 
ਸੂਰਜੀ ਤੇ ਚੰਦ ਦੋਨੋਂ ਕਿਸਮ ਦੇ ਕੈਲੈਡਰ ਪ੍ਚਲਿਤ ਹਨ। 
ਹੈਰਾਨੀਜਨਕ ਤੱਥ ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਉੱਤਰੀ ਅਤੇ ਦੱਖਣੀ ਭਾਰਤ 
ਦੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਕੈਲੈਡਰਾਂ ਵਿਚ ਕੋਈ ਇਕਸਾਰਤਾ ਨਹੀਂ ਹੈ।... 

ਸੈਸਾਰ ਦੀਆਂ ਬਹੁਤ ਸਾਰੀਆਂ ਕੌਮਾਂ ਤੇ ਧਰਮਾਂ 
ਨੇ ਆਪੋ-ਆਪਣੇ ਕੈਲੈਡਰ ਬਣਾਏ ਹੋਏ ਹਨ। ਮਿਸਾਲ ਦੇ 
ਤੌਰ 'ਤੇ ਯਹੂਦੀਆਂ, ਹਿੰਦੂਆਂ, ਈਸਾਈਆਂ ਤੇ ਮੁਸਲਮਾਨਾਂ 
ਦੇ ਆਪੋ-ਆਪਣੇ ਕੈਲੰਡਰ ਹਨ। ਇਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ 
ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਤੋਂ ਨਾਨਕਸ਼ਾਹੀ ਸੈਮਤ ਸਿੱਖ ਇਤਿਹਾਸ 
ਹੈ। ਪੁਰਾਣੇ ਇਤਿਹਾਸਕਾਰਾਂ ਤੇ ਜੋਤਸ਼ੀਆਂ ਨੇ ਨਾਨਕਸ਼ਾਹੀ 
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ਸੈਮਤ ਦਾ ਆਰੋਭ 1526 ਬਿ. ਮੁਤਾਬਕ 1469 ਈ. ਤੋਂ 
ਮਿਥ ਕੇ ਮਹੀਨਿਆਂ ਦੇ ਦਿਨ, ਤਾਰੀਖ਼ਾਂ ਤੇ ਤਿਥਾਂ, ਬਿਕਰਮੀ 
ਕੈਲੈਡਰ ਵਾਲੀਆਂ ਹੀ ਅਪਣਾਈਆਂ ਸਨ। ਭਾਰਤ ਵਿਚ 
ਪ੍ਚਲਿਤ ਸੂਰਜੀ ਤੇ ਚੋਦ ਸਾਲ ਕੈਲੈਡਰਾਂ ਵਿਚ ਕਈ ਕਿਸਮ 
ਦੀਆਂ ਤਰੁਟੀਆਂ ਹਨ। ਖ਼ਾਸ ਤੌਰ 'ਤੇ ਚੋਦ ਸਾਲ ਅਨੁਸਾਰ 
ਨਿਸਚਿਤ ਕੀਤੇ ਗੁਰਪੁਰਬ ਸਾਲ ਦੇ 365 ਦਿਨਾਂ ਵਿਚ 
ਕਿਸੇ ਪੱਕੀ ਤਾਰੀਖ਼ ਉਪਰ ਆਉਣ ਦੀ ਬਜਾਏ ਅੱਗੇ-ਪਿੱਛੇ 
ਹੁੰਦੇ ਰਹਿੰਦੇ ਹਨ।... ਇਸ ਵਾਸਤੇ ਸਿੱਖ ਪੰਥ ਲਈ ਇਕ 
ਆਧੁਨਿਕ ਤੇ ਸਾਇਟਿਫਿਕ ਕੈਲੰਡਰ ਦੀ ਲੋੜ ਬੜੀ ਦੇਰ 
ਤੋਂ ਮਹਿਸੂਸ ਕੀਤੀ ਜਾ ਰਹੀ ਸੀ। 

ਕੈਲੈਡਰ ਦਾ ਸਾਲ ਮੌਸਮੀ ਸਾਲ ਨਹੀਂ ਹੈ। ਸਮੇਂ ਦੇ ਬੀਤਣ 
ਨਾਲ ਇਸ ਦੇ ਮਹੀਨੇ ਮੌਸਮਾਂ ਤੋਂ ਅਲਹਿਦਾ ਹੋ ਜਾਣਗੇ। 


ਇਸ ਦਾ ਮੁੱਖ ਕਾਰਣ ਬਿਕ੍ਰਮੀ ਸਾਲ ਦਾ ਮੌਸਮੀ ਸਾਲ ਨਾਲੋਂ 


ਤਕਰੀਬਨ 20 ਮਿੰਟ ਵਧ ਹੋਣਾ ਹੈ।...ਜੇਕਰ ਬਿਕਰਮੀ 
ਕੈਲੰਡਰ ਮੌਜੂਦਾ ਰੂਪ ਵਿਚ ਚਲਦਾ ਰਿਹਾ ਤਾਂ ਗੁਰਬਾਣੀ 
ਵਿਚ ਮਹੀਨਿਆਂ ਦਾ ਮੌਸਮਾਂ ਤੇ ਰੁਤਾਂ ਨਾਲੋਂ ਸੈਬੈਧ ਟੁਟ 


ਜਾਵੇਗਾ। ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਵਰਣਨ ਮਹੀਨੇ ਦੀ ਰੁੱਤ ਕਿਸੇ ` 


ਹੋਰ ਹੀ ਮਹੀਨੇ ਵਿਚ ਆਇਆ ਕਰੇਗੀ। ਇਸ ਕਰਕੇ 


ਪ੍ਰਚਲਿਤ ਬਿਕ੍ਰਮੀ ਕੈਲੈਡਰ ਸਿੱਖ ਪੰਥ ਲਈ ਢੁੱਕਵਾਂ ਨਹੀਂ। . 


ਸਿੱਖ ਪੰਥ ਨੂੰ ਇਕ ਅਜਿਹੇ ਸੂਰਜੀ ਕੈਲੈਡਰ ਦੀ ਲੋੜ ਹੈ ਜੋ 
ਹਮੇਸ਼ਾਂ ਮੌਸਮਾਂ ਨਾਲ ਬਝਿਆ ਰਹੇ।... 

(ਕੈਨੇਡਾ ਨਿਵਾਸੀ ਸ. ਪਾਲ ਸਿੰਘ ਪੁਰੇਵਾਲ ਦੇ 
ਬੜੇ ਗੰਭੀਰ ਉਦਮ ਨਾਲ ਅਤੇ ਅਨੌਕ ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਅਤੇ 
ਸੈਸਥਾਵਾਂ ਦੇ ਸਹਿਯੋਗ ਨਾਲ) ਨਾਨਕਸ਼ਾਹੀ ਕੈਲੈਡਰ ਦਾ 
ਜੋ ਖਰੜਾ ਤਿਆਰ ਹੋਇਆ ਉਹ ਇੰਸਟੀਚਿਊਟ ਆਫ਼ 
ਸਿੱਖ ਸਟੱਡੀਜ਼ ਵਲੋਂ ਸ਼ੋੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਬੈਧਕ ਕਮੇਟੀ, 
ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ ਨੂੰ ਸੌਂਪ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। 1998 ਈ. ਦੇ ਬਜਟ 
ਕਮੇਟੀ (15 .1.95) ਤੇ ਜਨਰਲ ਹਾਊਸ (18.3.98) ਨੇ 
ਇਸ ਕੈਲੰਡਰ ਨੂੰ ਪ੍ਵਾਨ ਕਰਦਿਆਂ ਜਨਵਰੀ 1999 ਤੱ 
ਇਸ ਨੂੰ ਲਾਗੂ ਕਰਨ ਦੇ ਮਤੇ ਪਾਸ ਕਰ ਦਿੱਤੇ। 

ਨਾਨਕਸ਼ਾਹੀ ਕੈਲੈਡਰ ਲਾਗੂ ਤਾਂ ਹੋ ਗਿਆ ਪਰ 
ਕੁਝ ਜੱਥੇਬੰਦੀਆਂ ਤੇ ਵਿਅਕਤੀਆਂ ਦੁਆਰਾ ਉਠਾਏ ਗਏ 
ਸ਼ੈਕਿਆਂ ਕਾਰਣ ਇਸ ਉਪਰ ਅਮਲ ਰੋਕ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। 


੮੩0੬ 201 


1022 


ਨਾਨਕਸ਼ਾਹੀ ਕੈਲੰਡਰ 


ਇਸ ਉੱਪਰ ਮੁੜ ਵਿਚਾਰ ਕਰਨ ਲਈ ਇਕ ਸੱਤ-ਮੈਂਬਰੀ 
ਕਮੇਟੀ ਨਿਯੁਕਤ ਕਰ ਦਿੱਤੀ ਗਈ। ਅਖ਼ਬਾਰਾਂ ਵਿਚ ਇਹ 
ਪ੍ਕਾਸ਼ਿਤ ਕਰਵਾਇਆ ਗਿਆ ਕਿ ਜਿਸ ਕਿਸੇ ਨੂੰ 
ਨਾਨਕਸ਼ਾਹੀ ਕੈਲੈਡਰ ਸੈਬੋਧੀ ਕੋਈ ਇਤਰਾਜ਼ ਹੈ ਤਾਂ ਉਹ 
22 ਫਰਵਰੀ 1999 ਨੂੰ ਤੇਜਾ ਸਿੰਘ ਸਮੁੰਦਰੀ ਹਾਲ ਵਿਖੇ 
ਹੋਣ ਵਾਲੀ ਮੀਟਿੰਗ ਵਿਚ ਆਵੇ ਤੇ ਆਪਣੇ ਵਿਚਾਰ 
ਪ੍ਰਗਟਾਵੇ । ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਇਕ ਵਿਵਾਦ ਜਿਹਾ ਚਲ ਪਿਆ।... 
ਜੂਨ 5, 2001 ਨੂੰ ਧਰਮ ਪ੍ਰਚਾਰ ਕਮੇਟੀ ਨੋ ਮਤਾ 
ਪਾਸ ਕਰਕੇ ਜੱਥੇਦਾਰ ਸੀ ਅਕਾਲ ਤਖ਼ਤ ਸਾਹਿਬ ਨੂੰ 
ਨਾਨਕਸ਼ਾਹੀ ਕੈਲੰਡਰ ਦਾ ਵਾਦ-ਵਿਵਾਦ ਸੁਲਝਾਉਣ 
ਲਈ ਫਿਰ ਬੇਨਤੀ ਕੀਤੀ। ਨਵੰਬਰ 2002 ਵਿਚ ਸ਼ੋੋਮਣੀ 
ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਬੈਧਕ ਕਮੇਟੀ ਦੀ ਅੰਤਿੰਗ ਕਮੇਟੀ ਨੇ ਸਿੰਘ 
ਸਾਹਿਬ ਗਿਆਨੀ ਜੋਗਿੰਦਰ ਸਿੰਘ, ਜੱਥੇਦਾਰ ਸੀ ਅਕਾਲ 
ਤਖ਼ਤ ਸਾਹਿਬ ਨੂੰ ਬੇਨਤੀ ਕੀਤੀ ਕਿ ਨਾਨਕਸ਼ਾਹੀ ਕੈਲੈਡਰ 
ਬਾਰੇ ਕੋਈ ਅੰਤਿਮ ਨਿਰਣਾ ਕਰਨ ਲਈ ਕਦਮ ਚੁੱਕੇ ਜਾਣ। 
ਫਲਸਰੂਪ ਸਿੰਘ ਸਾਹਿਬ ਗਿਆਨੀ ਜੋਗਿੰਦਰ ਸਿੰਘ, 
ਜੱਥੇਦਾਰ ਸੀ ਅਕਾਲ ਤਖ਼ਤ ਸਾਹਿਬ ਨੇ ਜਨਵਰੀ 8, 
2003 ਨੂੰ ਸਿੱਖ ਇਤਿਹਾਸਕਾਰਾਂ, ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਤੇ ਕੈਲੈਡਰ 
ਮਾਹਿਰਾਂ ਦੀ 11 ਮੈਂਬਰੀ ਕਮੇਟੀ ਨਿਯੁਕਤ ਕੀਤੀ ਤਾਂ ਕਿ 
ਨਾਨਕਸ਼ਾਹੀ ਕੈਲੈਡਰ ਉਪਰ ਮੁੜ ਵਿਚਾਰ ਕਰਕੇ ਖੁੱਲ੍ਹ 
ਦਿਮਾਗ਼ ਤੇ ਸੁਹਿਰਦਤਾ ਭਰਪੂਰ ਤਰੀਕੇ ਰਾਹੀਂ ਕੋਈ ਅੰਤਿਮ 
ਨਿਰਣਾ ਕੀਤਾ ਜਾ ਸਕੇ। ਰ 
ਉਸ ਕਮੇਟੀ ਵਲੋ' ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਦੇ ਵਿਚਾਰ ਸੁਣਨ 
ਕੀਤੇ ਗਏ, ਜੋ ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਹਨ : ਰ੍ 
(1) ਭਾਰਤ ਵਿਚ ਚਲ ਰਹੇ ਸੂਰਜੀ ਤੇ ਚੰਦ ਸਾਲ ਕੈਲੈਡਰਾਂ 
ਗੁਰਪੁਰਬਾਂ ਦੀਆਂ ਤਾਰੀਖ਼ਾਂ ਅਗੇ-ਪਿਛੇ ਹੁੰਦੀਆਂ 
ਰਹਿੰਦੀਆਂ ਹਨ। ਇਸ ਲਈ ਸਿੱਖ ਪੰਥ ਨੂੰ ਇਕ ਨਵੇਂ 
ਕੈਲੈਡਰ ਦੀ ਜ਼ਰੂਰਤ ਹੈ ਜਿਸ ਦਾ ਆਧਾਰ ਗੁਰਬਾਣੀ 
ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਵਿਗਿਆਨਿਕ ਸੂਝ ਵੀ ਹੋਵੇ। 
(2) ਉਪਰੋਕਤ ਅਨੁਸਾਰ ਜੋ ਨਵਾਂ ਕੈਲੈਡਰ ਬਣੇਗਾ ਉਸ 
ਨੂੰ “ਨਾਨਕਸ਼ਾਹੀ ਜੈਤਰੀ” ਨਹੀਂ ਬਲਕਿ “ਨਾਨਕਸ਼ਾਹੀ 
ਕੈਲੈਡਰ” ਕਰਕੇ ਜਾਣਿਆ ਜਾਵੇਗਾ। 


ਭ/0/0/.5110005100.20111 


ਨਾਨਕਸ਼ਾਹੀ ਕੈਲੈਡਰ 


(3) 
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(6) 
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ਨਾਨਕਸ਼ਾਹੀ ਕੈਲੈਡਰ ਸੂਰਜੀ-ਮੌਸਮ ਸਾਲ (110]1- 
681 ੧੪) ਦੀ ਲੈਬਾਈ ਉਪਰ ਆਧਾਰਿਤ ਹੋਵੇਗਾ। 
ਨਾਨਕਸ਼ਾਹੀ ਸੈਮਤ ਦਾ ਆਰੈਭ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ 
ਜੀ ਦੇ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਦੇ ਸਾਲ ਤੋਂ ਹੋਵੇਗਾ ਭਾਵ 1526 
ਬਿ. ਚੇਤ ਤੋਂ। ਰ੍ 
ਨਾਨਕਸ਼ਾਹੀ ਕੈਲੈਡਰ ਦੇ ਸਾਲ ਦਾ ਪਹਿਲਾ ਮਹੀਨਾ 
ਚੇਤ ਤੇ ਅਖੀਰਲਾ ਮਹੀਨਾ ਫੱਗਣ ਹੋਵੇਗਾ। 
ਨਾਨਕਸ਼ਾਹੀ ਸਾਲ ਦੇ ਪਹਿਲੇ ਪੰਜ ਮਹੀਨੇ-ਚੇਤ, 
ਵੈਸਾਖ, ਜੇਠ, ਹਾੜ, ਸਾਵਣ (ਹਰ ਮਹੀਨੇ) ਦੇ ਦਿਨਾਂ 
ਦੀ ਗਿਣਤੀ 31 ਹੋਵੇਗੀ। ਪਿਛਲੇ ਸੱਤ ਮਹੀਨਿਆਂ 
ਭਾਦੋਂ, ਅੱਸੂ, ਕੱਤਕ, ਮੱਘਰ, ਪੋਹ, ਮਾਘ ਤੇ ਫੱਗਣ 
(ਹਰ ਮਹੀਨੇ) ਦੇ ਦਿਨਾਂ ਦੀ ਗਿਣਤੀ 30 ਹੋਵੇਗੀ। 
ਸਾਂਝੇ ਸੈਮਤ (600111011 ੮੧੦) ਅਨੁਸਾਰ ਆਉਂਦੇ 
ਲੀਪ ਦੇ ਸਾਲ ਵਿਚ ਨਾਨਕਸ਼ਾਹੀ ਸਾਲ ਦਾ ਆਖਰੀ 
ਮਹੀਨਾ ਫੱਗਣ 31 ਦਿਨਾਂ ਦਾ ਹੋਵੇਗਾ। 
ਨਾਨਕਸ਼ਾਹੀ ਕੈਲੰਡਰ ਅਨੁਸਾਰ ਹਰ ਤਾਰੀਖ਼ ਰਾਤ 
ਦੇ 12 ਵਜੇ ਆਰੈਭ ਹੋਵੇਗੀ। 

ਸੂਰਜ ਉਦੇ ਦਾ ਸਮਾਂ ਨਿਰਧਾਰਿਤ ਕਰਨ ਲਈ 
ਦਰਬਾਰ ਸਾਹਿਬ ਸੀ ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਰੇਖਾਂਸ਼ 
(1.0100100) ਤੇ ਅਕਸ਼ਾਂਸ਼ (1.੩0੧੫0੦) ਨੂੰ ਕੇਂਦਰ 
ਮੰਨਿਆ ਜਾਵੇਗਾ। ਰ੍ 

ਖ਼ਾਲਸੇ ਦੇ 300 ਸਾਲਾ ਸਿਰਜਨਾ ਦਿਵਸ ਭਾਵ 531 
ਨਾਨਕਸ਼ਾਹੀ ਮੁਤਾਬਕ 1999 ਈ. ਵਿਚ ਵੈਸਾਖੀ 
ਤੋਂ ਗੁਰਪੁਰਬਾਂ ਤੇ ਸਿੱਖ ਇਤਿਹਾਸ ਦੇ ਦਿਹਾੜਿਆਂ 
ਨੂੰ ਨਾਨਕਸ਼ਾਹੀ ਕੈਲੰਡਰ ਦੀਆਂ ਤਾਰੀਖ਼ਾਂ ਵਿਚ 
ਬਦਲ ਦਿੱਤਾ ਜਾਵੇਗਾ। ਤਿੱਥਾਂ ਨੂੰ ਨਾਨਕਸ਼ਾਹੀ 
ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦਾ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਉਤਸਵ ਪੰਥ 
ਵਿਚ ਕੱਤਕ ਸੁਦੀ 15 (ਪੂਰਣਮਾਸ਼ੀ) ਨੂੰ ਮਨਾਉਣ 
ਦੀ ਪ੍ਰਥਾ ਕਾਫੀ ਦੇਰ ਤੋਂ ਚਲੀ ਆ ਰਹੀ ਹੈ। ਸਿੱਖ 
ਪੰਥ ਦੇ ਅਗਲੇ ਫ਼ੈਸਲੇ ਤਕ ਇਹ ਗੁਰਪੁਰਬ ਪਹਿਲੀ 
ਵੈਸਾਖ ਦੀ ਬਜਾਇ ਕੱਤਕ ਸੁਦੀ 15, ਪੂਰਣਮਾਸ਼ੀ 
ਨੂੰ ਹੀ ਮਨਾਇਆ ਜਾਵੇਗਾ। 
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(12) ਇਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ ਸਭਿਆਚਾਰਿਕ ਤੇ ਇਤਿਹਾਸਿਕ ਤੌਰ 
`ਤੇ ਮਹੱਤਵਪੂਰਣ ਤਿਉਹਾਰ ਦੀਵਾਲੀ ਤੇ ਹੋਲਾ 
ਮਹੱਲਾ ਪਹਿਲੇ ਦੀ ਤਰ੍ਹਾਂ ਪ੍ਚਲਿਤ ਪਰੰਪਰਾ 
ਅਨੁਸਾਰ ਮਨਾਏ ਜਾਣਗੇ। 

(13) ਨਾਨਕਸ਼ਾਹੀ ਕੈਲੈਡਰ ਵਿਚ ਨਾਨਕਸ਼ਾਹੀ ਸੈਗਰਾਂਦ 
ਦੇ ਨਾਲ ਨਾਲ ਮਸਿਆ ਤੇ ਪੂਰਣਮਾਸ਼ੀ ਦੀਆਂ 
ਤਾਰੀਖ਼ਾਂ ਵੀ ਦਰਸਾਈਆਂ ਜਾਣਗੀਆਂ। 

ਉਪਰੋਕਤ ਮਾਪਦੰਡਾਂ ਅਨੁਸਾਰ ਨਾਨਕਸ਼ਾਹੀ 
ਕੈਲੈਡਰ ਦੇ ਮੁੱਢਲੇ ਖਰੜੇ ਉਪਰ ਨਜ਼ਰਸਾਨੀ ਕਰਨ ਲਈ 
ਕੈਲੈਡਰ ਨਿਰਣੈ ਕਮੇਟੀ ਨੇ ਜੱਥੇਦਾਰ ਸੀ ਅਕਾਲ ਤਖ਼ਤ 
ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਸਰਪ੍ਸਤੀ ਹੇਠ 20 ਮਾਰਚ ਤੇ 20 ਮਾਰਚ 

2003 ਨੂੰ ਦੋ ਮੀਟਿੰਗਾਂ ਕੀਤੀਆਂ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਮੀਟਿੰਗਾਂ ਵਿਚ 

ਤੇ ਜੱਥੇਬੈਦੀਆਂ ਦੇ ਨਮੁਾਇੰਦਿਆਂ ਦੇ ਬਹੁਮੁੱਲੇ ਵਿਚਾਰਾਂ 

ਤੋਂ ਵੀ ਲਾਭ ਉਠਾਇਆ ਗਿਆ।... 

ਅੰਤ 28 ਮਾਰਚ _2003 ਨੂੰ ਸਿੰਘ ਸਾਹਿਬ 
ਗਿਆਨੀ ਜੋਰਿੰਦਰ ਸਿੰਘ ਜੱਥੇਦਾਰ ਸੀ ਅਕਾਲ ਤਖ਼ਤ 
ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਸਰਪ੍ਰਸਤੀ ਹੇਠ ਸਿੱਖ ਵਿਦਵਾਨਾਂ, ਜੱਥੇਬੰਦੀਆਂ 
ਤੇ ਸੈਸਥਾਵਾਂ ਦੇ ਨੁਮਾਇੰਦਿਆਂ ਦਾ ਇਕ ਹੋਰ ਵੱਡਾ ਇਕੱਠ 
ਕੀਤਾ ਗਿਆ। ਇਸ ਇਕੱਠ ਵਿਚ ਕੈਲੰਡਰ ਨਿਰਣੇ ਕਮੇਟੀ 
ਦੀ ਰਿਪੋਰਟ ਪੇਸ਼ ਕੀਤੀ ਗਈ। ਫਿਰ ਸੈਗਤ ਵਿਚ ਹਾਜ਼ਰ 
ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਤੇ ਨੁਮਾਇੰਦਿਆਂ ਨੂੰ ਨਾਨਕਸ਼ਾਹੀ ਕੈਲਡਰ 
ਦੇ ਨਵੇਂ ਖਰੜੇ ਉੱਪਰ ਵਿਚਾਰ ਪੇਸ਼ ਕਰਨ ਦੀ ਬੇਨਤੀ ਵੀ 
ਕੀਤੀ ਗਈ। ਫਲਸਰੂਪ ਨਾਨਕਸ਼ਾਹੀ ਕੈਲੈਡਰ ਦੇ ਇਸ 
ਖਰੜੇ ਨੂੰ ਸਰਬ ਸੰਮਤੀ ਨਾਲ ਸਵੀਕਾਰ ਕਰਨ ਦਾ ਐਲਾਨ 
ਸਿੰਘ ਸਾਹਿਬ ਗਿਆਨੀ ਜੋਰਿੰਦਰ ਸਿੰਘ, ਜੱਥੇਦਾਰ ਸੀ 
ਅਕਾਲ ਤਖ਼ਤ ਸਾਹਿਬ ਨੇ ਕੀਤਾ। 


_ ਅਤੇ ਬਿਆਨ ਛਪੇ ਅਤੇ ਇਸ ਦੀ ਵਿਵਹਾਰਿਕਤਾ ਨੂੰ 
ਪ੍ਸ਼ਨਚਿੰਨ੍ਹਿਤ ਕੀਤਾ ਗਿਆ। ਇਸ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਇਸ 


ਦਿਨਾਂ, ਤਿਉਹਾਰਾਂ ਅਤੇ ਮਾਨਤਾਵਾਂ ਤੋਂ ਨਿਖੇੜਲ ਲਈ _ 
`ਕੋਈ ਦ੍ਰਿੜ੍ਹ ਬਦਲ ਪੇਸ਼ ਨਹੀਂ ਹੋ ਸਕਿਆ। ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਦਾ 


ਸੰਦੇਹ ਹੈ ਕਿ ਕਿਤੇ ਸਮਸਿਆ ਹੋਰ ਨ ਉਲਝ ਜਾਏ। 


(00//.510100660100.0011 


ਨਾਨਕ ਸਿੰਘ, ਭਾਈ, ਨਾਵਲਕਾਰ (1897-1971 
ਈ.) : ਸਤਿਗੁਰ ਮਹਿਮਾ” ਦੇ ਗੀਤਕਾਰ ਭਾਈ ਨਾਨਕ 
ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਪੰਜਾਬੀ ਨਾਵਲ ਦਾ ਪਿਤਾਮਾ ਮੰਨਿਆ ਜਾਂਦਾ 
ਹੈ। ਇਹ ਪੱਛਮੀ ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਜੇਹਲਮ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ ਪਿੰਡ ਚੱਕ 
ਹਮੀਦ ਵਿਚ ਭਾਈ ਬਹਾਦਰ ਚੈਦ ਦੇ ਘਰ ਮਾਈ ਲਛਮੀ 
ਦੇਵੀ ਦੀ ਕੁੱਖੋਂ 4 ਜੁਲਾਈ 1897 ਈ. ਨੂੰ ਪੈਦਾ ਹੋਇਆ। 
ਇਸ ਦੇ ਬਚਪਨ ਦਾ ਨਾਂ ਹੈਸ ਰਾਜ ਸੀ। ਇਸ ਦਾ ਪਿਤਾ 
ਪਿਸ਼ਾਵਰ ਸ਼ਹਿਰ ਵਿਚ ਦੁਕਾਨ ਕਰਦਾ ਸੀ। ਜਦੋਂ ਹੈਸਰਾਜ 
ਅੱਠ ਵਰ੍ਹਿਆਂ ਦਾ ਹੋਇਆ ਤਾਂ ਇਸ ਦਾ ਪਿਤਾ ਆਪਣੇ 
ਪਰਿਵਾਰ ਨੂੰ ਵੀ ਪਿਸ਼ਾਵਰ ਲੈ ਗਿਆ, ਪਰ ਦੋ ਢਾਈ 
ਸਾਲ ਬਾਦ ਹੀ ਉਸ ਦੀ ਨਮੂਨੇ ਕਾਰਣ ਮਿਰ੍‌ਤੂ ਹੋ ਗਈ। 
ਦੁਕਾਨ ,ਨੂੰ ਚਾਚਿਆਂ ਨੇ ਹਥਿਆ ਲਿਆ। ਪਰ ਇਸ ਦੀ ਮਾਂ 
ਨੇ ਹਿੰਮਤ ਕਰਕੇ ਆਪਣੇ ਦੋ ਪੁੱਤਰਾਂ ਨੂੰ ਨਿੱਕੀ ਜਿਹੀ ਵਖਰੀ 
ਦੁਕਾਨ ਖੋਲ ਦਿੱਤੀ। ਅਜਿਹਾ ਕਰਨ ਨਾਲ ਹੈਸ ਰਾਜ ਪੰਜਵੀਂ 
ਤੋਂ ਅਗੇ ਨ ਪੜ੍ਹ ਸਕਿਆ। ਯਤੀਮ ਹੋਏ ਹੈਸਰਾਜ ਉਤੇ 
ਬਚਪਨ ਵਿਚ ਹੀ ਰੋਟੀ ਕਮਾਉਣ ਅਤੇ ਪਰਿਵਾਰ ਪਾਲਣ 
ਦੀ ਜਿੰਮੇਵਾਰੀ ਆ ਪਈ। ਕਾਲਾਂਤਰ ਵਿਚ ਗੁਰਦੁਆਰਾ 
ਸਿੰਘ ਸਭਾ ਪਿਸ਼ਾਵਰ ਦੇ ਗ੍ਰੰਥੀ ਗਿਆਨੀ ਬਾਗ ਸਿੰਘ ਦੇ 
ਪ੍ਰਭਾਵ ਕਾਰਣ ਇਹ ਸਿੱਖ ਸਜ ਕੇ ਹੈਸ ਰਾਜ ਤੋਂ ਨਾਨਕ 
ਸਿੰਘ ਬਣ ਗਿਆ। ਰੀ੍‌ਥੀ ਜੀ ਤੋਂ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਵਿਚ ਕੀਰਤਨ 
ਕਰਨ ਦੀ ਪ੍ਰੇਰਣਾ ਹਾਸਲ ਕੀਤੀ ਅਤੇ ਨਾਲ ਨਾਲ ਆਪ 
ਵੀ ਤੁਕਬੈਦੀ ਵਲ ਰੁਚਿਤ ਹੋ ਗਿਆ। ਗੁਰੂ- ਉਸਤਤ ਵਿਚ 
ਗੀਤ ਲਿਖਣੇ ਸ਼ੁਰੂ ਕਰ ਦਿੱਤੇ । ਉਹ ਗੀਤ ਗੁਰਪੁਰਬਾਂ ਉਤੇ 
ਗੁਰਦੁਆਰਿਆਂ ਵਿਚ ਗਾਏ ਜਾਂਦੇ। ਸ਼ਰਧਾਲੂਆਂ ਨੂੰ ਪਸੈਦ 
ਆਉਣ ਕਾਰਣ ਨਾਨਕ ਸਿੰਘ ਨੇ ਹੋਰ ਗੀਤ ਲਿਖਣੇ ਸ਼ੁਰੂ 
ਕੀਤੇ ਅਤੇ ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਲਿਖੇ ਗੀਤਾਂ ਦੇ ਗੁਟਕਿਆਂ ਵਜੋਂ 
ਸਤਕਾਰੇ ਜਾਂਦੇ ਦੋ ਸੰਗ੍ਰਹਿ “ਸਤਿਗੁਰ ਮਹਿਮਾ” ਅਤੇ 'ਗੁਰ 
ਕੀਰਤ ਮਹਿਮਾ” ਨਾਨਕ ਸਿੰਘ ਦੀ ਮੁਢਲੀ ਸ਼ੋਹਰਤ ਦਾ 
ਕਾਰਣ ਬਣੇ ਅਤੇ ਇਸ ਦੇ ਆਰਥਿਕ ਸੈਕਟ ਨੂੰ ਦੂਰ ਕਰਨ 
ਵਿਚ ਸਹਾਇਕ ਹੋਏ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਕਰਕੇ ਹੀ ਨਾਨਕ ਸਿੰਘ ਨੂੰ 
“ਕਵੀਸ਼ਰ” ਕਿਹਾ ਜਾਣ ਲਗਾ। ਇਸ ਨੇ ਦੇਸ਼ ਭਗਤੀ ਸੈਬੈਧੀ 
ਵੀ ਕਈ ਕਵਿਤਾਵਾਂ ਲਿਖੀਆਂ ਸਨ। 

ਕੁਝ ਸਮੇਂ ਬਾਦ ਨਾਨਕ ਸਿੰਘ ਦੀ ਮਾਤਾ ਦਾ 
ਦੇਹਾਂਤ ਹੋ ਗਿਆ। ਇਸ ਘਟਨਾ ਨੇ ਨਾਨਕ ਸਿੰਘ ਦੇ ਮਨ 
ਵਿਚ ਸੈਸਾਰ ਪ੍ਰਤਿ ਵੈਰਾਗ ਦੀ ਭਾਵਨਾ ਭਰ ਦਿੱਤੀ। ਇਹ 
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ਇਕ ਨਿਰਮਲੇ ਸੈਤ ਦੇ ਪ੍ਭਾਵ ਅਧੀਨ ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ ਆ 
ਗਿਆ। ਪਰ ਸ਼ਾਂਤੀ ਨ ਮਿਲੀ। ਹਰਿਦੁਆਰ, ਰਿਸ਼ੀਕੇਸ਼, 
ਘੁੰਮ ਘੁੰਮਾ ਕੇ ਇਹ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਪਰਤਿਆ ਅਤੇ ਸੈਨ 1922 
ਈ. ਵਿਚ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸੁਧਾਰ ਲਹਿਰ ਵਿਚ ਹਿੱਸਾ ਲੈ ਕੇ 
ਗਿ੍‌ਫ਼ਤਾਰ ਹੋ ਗਿਆ। ਇਸ ਨੂੰ ਡੇਢ ਸਾਲ ਕੈਦ ਕਟਣੀ 
ਪਈ। ਉਸ ਦੌਰਾਨ ਇਕ ਰਾਜਸੀ ਕੈਦੀ ਬਾਬੂ ਜਗਨਨਾਥ 
ਖ਼ਾਸ ਕਰਕੇ ਮੁਨਸ਼ੀ ਪ੍ਰੇਮ ਚੋਦ ਦੇ ਲਿਖੇ ਹੋਏ ਨਾਵਲ ਪੜ੍ਹੋ। 
ਉਨ੍ਹਾਂ ਨਾਵਲਾਂ ਨੂੰ ਪੜ੍ਹ ਕੇ ਨਾਨਕ ਸਿੰਘ ਦੇ ਮਨ ਵਿਚ 
ਨਾਵਲ ਲਿਖਣ ਦੀ ਉਮੰਗ ਪੈਦਾ ਹੋ ਗਈ । ਸਭ ਤੋ ਪਹਿਲਾਂ 
ਇਸ ਨੇ ਆਪਣੇ ਜੀਵਨ ਦੀ ਇਕ ਰੋਮਾਂਚਿਤ ਘਟਨਾ ਨੂੰ 
ਆਧਾਰ ਬਣਾ ਕੇ “ਅਧਖਿੜੀ ਕਲੀ” ਨਾਂ ਦੀ ਕਹਾਣੀ ਲਿਖੀ 
ਜੋ ਜੇਲ੍ਹ ਵਾਲਿਆਂ ਨੇ ਖੋਹ ਲਈ। ਇਹੀ ਬਿੱਤਾਂਤ ਕਾਲਾਂਤਰ 
ਵਿਚ “ਅੱਧ ਖਿੜਿਆ ਫੁਲ' ਨਾਵਲ ਦਾ ਰੂਪ ਧਾਰ ਕੇ ਸਾਹਮਣੇ 
ਆਇਆ। ਇਸ ਨੇ ਕੁਝ ਹਿੰਦੀ ਨਾਵਲਾਂ ਦਾ ਪੰਜਾਬੀ ਵਿਚ 
ਉਲਥਾ ਵੀ ਕੀਤਾ। 

ਨਾਨਕ ਸਿੰਘ ਨੇ ਵੀਹਵੀਂ ਸਦੀ ਦੇ ਤੀਜੇ ਦਹਾਕੇ 
ਵਿਚ ਗਲਪ-ਸਿਰਜਨਾ ਦਾ ਆਰੋਭ ਕੀਤਾ। ਇਸ ਨੇ ਸੈਨ 
1927 ਈ. ਵਿਚ ਪਹਿਲਾ ਮੌਲਿਕ ਨਾਵਲ ਮਤਰੇਈ ਮਾਂ” 
ਲਿਖਿਆ। ਲਗਭਗ ਅਧੀ ਸਦੀ ਇਹ ਪੰਜਾਬੀ ਨਾਵਲ 
ਵਿਚ ਛਾਇਆ ਰਿਹਾ। ਇਸ ਕਰਕੇ ਨਾਨਕ ਸਿੰਘ ਦਾ ਸਮਾਂ 
ਬਹੁਤ ਲੈਬਾ ਅਤੇ ਇਸ ਦੀ ਵਸਤੂ ਦਾ ਘੇਰਾ ਕਾਫ਼ੀ ਵਿਆਪਕ 
ਰਿਹਾ। ਗੁਰਬਖਸ਼ ਸਿੰਘ ਪ੍ਰੀਤਲੜੀ ਦੇ ਸੈਪਰਕ ਵਿਚ ਆਉਣ 
ਕਰਕੇ ਅਤੇ ਪੀਤ ਨਗਰ ਵਿਚ ਰਹਿਣ ਕਾਰਣ ਇਸ ਦੇ 
ਨਾਵਲਾਂ ਵਿਚ ਉਪਭਾਵਕ ਆਦਰਸ਼ਵਾਦ ਵੀ ਸਮਾ ਗਿਆ। 
ਨਾਨਕ ਸਿੰਘ ਸਮਾਜ ਦਾ ਸਤਾਇਆ ਹੋਇਆ ਆਰਥਿਕ 
ਤੌਰ 'ਤੇ ਕਮਜ਼ੋਰ ਵਿਅਕਤੀ ਸੀ। ਇਸ ਲਈ ਇਸ ਨੂੰ ਆਪਣੇ 
ਨਾਵਲਾਂ ਵਿਚ ਦੁਖੀ-ਦਰਦਮੰਦਾਂ ਦੇ ਜੀਵਨ-ਬਿੱਤਾਂਤਾਂ ਨੂੰ 
ਚਿਤ੍ਣ ਦਾ ਅਵਸਰ ਮਿਲਿਆ। ਇਸ ਨੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਸਾਰੀਆਂ 
ਕੀਮਤਾਂ ਨੂੰ ਜੋ ਇਸ ਨੂੰ ਗ਼ਲਤ ਲਗਦੀਆਂ ਸਨ ਅਤੇ ਜੋ 
ਇਸ ਅਨੁਸਾਰ ਮਨੁੱਖਤਾ ਦੇ ਵਿਕਾਸ ਵਿਚ ਰੁਕਾਵਟ ਸਨ, 
ਆਪਣੇ ਨਾਵਲਾਂ, ਕਹਾਣੀਆਂ ਵਿਚ ਭੈਡਿਆ। ਸਾਧਾਰਣ 
ਮਨੁੱਖ ਦੇ ਜੀਵਨ ਦੀ ਪ੍ਰਸਤੁਤੀ ਸਾਧਾਰਣ ਢੰਗ ਨਾਲ ਕਰਨ 
ਵਿਚ ਨਾਨਕ ਸਿੰਘ ਇਕ ਸਫਲ ਕਥਾਕਾਰ ਬਣਿਆ ਰਿਹਾ। 
ਬੁਨਿਆਦੀ ਤੌਰ 'ਤੇ ਇਹ ਇਕ ਸੁਧਾਰਵਾਦੀ ਨਾਵਲਕਾਰ 
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ਨਾਨਕ ਸਿੰਘ, ਭਾਈ, ਨਾਵਲਕਾਰ 


ਸੀ। ਪ੍ਰੌਮ-ਸੈਬੈਧ ਪ੍ਰਗਟਾਉਣ ਵੇਲੇ ਇਹ ਮਰਯਾਦਾ ਦਾ 
ਉਲੈਘਨ ਨਹੀਂ ਕਰਦਾ। ਇਸ ਦੇ ਇਸਤਰੀ ਪਾਤਰ ਮਰਯਾਦਾ 
ਪਾਲਨ ਵਿਚ ਬਹੁਤ ਦ੍ਰਿੜ੍ਹ ਹਨ। 

ਤਦ-ਵਕਤੀ ਸਮਾਜਿਕ ਸਮਸਿਆਵਾਂ ਦਾ ਹਲ 
ਨਾਨਕ ਸਿੰਘ ਨੇ ਭਾਵੇਂ ਧਰਮ-ਨਿਰਪੇਖ ਢੰਗ ਨਾਲ ਕੀਤਾ, 
ਪਰ ਇਸ ਦੇ ਨਾਵਲਾਂ ਦੀ ਅੰਤਰ-ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਕਿਸੇ ਨ ਕਿਸੇ 
ਰੂਪ ਵਿਚ ਗੁਰਮਤਿ ਦੀ ਵਿਚਾਰਧਾਰਾ ਅਤੇ ਸਰਬਤ ਦੇ 
ਭਲੇ ਦੀ ਭਾਵਨਾ ਤੋਂ ਪ੍ਰਭਾਵਿਤ ਹੈ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਨਾਨਕ 
ਸਿੰਘ ਮਨੁੱਖਾਂ ਦੇ ਅਹਿਸਾਸਾਂ ਨੂੰ ਸਮਝਦਾ ਹੋਇਆ ਉਨ੍ਹਾਂ 
ਦੀ ਆਪਣੇ ਢੰਗ ਨਾਲ ਅਭਿਵਿਅਕਤੀ ਕਰਦਾ ਰਿਹਾ। 
ਇਹੀ ਕਾਰਣ ਹੈ ਕਿ ਪੰਜਾਬੀ ਜਾਣਨ ਵਾਲੇ ਹਰ ਪਰਿਵਾਰ 
ਤਕ ਇਸ ਦੇ ਨਾਵਲ ਪਹੁੰਚੇ ਹਨ। ਅਨੁਵਾਦਾਂ ਰਾਹੀਂ ਇਸ 
ਦੇ ਨਾਵਲਾਂ ਦੀ ਵਸਤੂ ਨੂੰ ਹੋਰਨਾਂ ਭਾਸ਼ੀਆਂ ਨੇ ਵੀ 
ਸਮਝਿਆ ਹੈ। “ਪਵਿੱਤਰ ਪਾਪੀ” ਆਦਿ ਨਾਵਲ ਫਿਲਮਾਏ 
ਵੀ ਗਏ ਹਨ। ਰੰ 

ਨਾਨਕ ਸਿੰਘ ਨੇ ਸਵੈ-ਜੀਵਨੀ (ਮੋਰੀ ਦੁਨੀਆ) 
ਅਤੇ ਕੁਝ ਪੁਸਤਕਾਂ ਦੇ ਅਨੁਵਾਦਾਂ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਸੱਤ ਕਹਾਣੀ 
ਸੰਗ੍ਰਹਿ (ਮਿੱਧੇ ਹੋਏ ਫੁਲ, ਸਧਰਾਂ ਦੇ ਹਾਰ, ਹੰਝੂਆਂ ਦੇ ਹਾਰ, 
ਤਸਵੀਰ ਦੇ ਦੋਵੇਂ ਪਾਸੇ) ਅਤੇ ਤਿੰਨ ਦਰਜਨ ਤੋਂ ਵਧ ਨਾਵਲ 
ਲਿਖੇ ਅਤੇ ਛਾਪੇ ਹਨ, ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਵਿਉਰਾ ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ 
ਹੈ- ਚਿੱਟਾ ਲਹੂ, ਫੌਲਾਦੀ ਫੁਲ, ਪ੍ਰੇਮ ਸੈਗੀਤ, ਪਿਆਰ ਦੀ 
ਦੁਨੀਆ, ਲਵ-ਮੈਰਿਜ, ਜੀਵਨ ਸੈਗਰਾਮ, ਦੂਰ ਕਿਨਾਰਾ, 
ਟੁੱਟੀ ਵੀਣਾ, ਅੱਗ ਦੀ ਖੇਡ, ਸੁੰਮਨ ਕਾਂਤ, ਨਾਸੂਰ, 
ਚਿਤਰਕਾਰ, ਬਜਰ, ਛਲਾਵਾ, ਕੋਈ ਹਰਿਆ ਬੂਟ ਰਹਿਓ 
ਰੀ, ਸਰਾਪੀਆਂ ਰੂਹਾਂ, ਪੁਜਾਰੀ, ਕਾਲ ਚੱਕਰ, ਕਾਗਤਾਂ 
ਦੀ ਬੇੜੀ, ਧੁੰਧਲੇ ਪਰਛਾਵੇਂ, ਮਤਰੇਈ ਮਾਂ, ਗਰੀਬ ਦੀ 
ਦੁਨੀਆ, ਪਵਿੱਤਰ ਪਾਪੀ, ਅੱਧ ਖਿੜਿਆ ਫੁਲ, ਰੀਗਾ 
ਜਲੀ ਵਿਚ ਸ਼ਰਾਬ, ਖੂਨ ਦੇ ਸੋਹਿਲੇ , ਮੰਝਧਾਰ, ਕੱਟੀ ਹੋਈ 
ਪਤੰਗ, ਆਦਮ ਖੋਰ, ਸੈਗਮ, ਇਕ ਮਿਆਨ ਦੋ,ਤਲਵਾਰਾਂ, 
ਆਸਤਕ ਨਾਸਤਕ, ਗਗਨ ਦਮਾਮਾ ਬਾਜਿਆ, ਆਦਿ। 

ਨਾਵਲਾਂ ਦੀ ਗਿਣਤੀ ਦੇ ਪੱਖ ਤੋਂ ਹੀ ਨਾਨਕ 
ਸਿੰਘ ਹੋਰ ਨਾਵਲਕਾਰਾਂ ਤੋ ਬਹੁਤ ਅਗੇ ਨਹੀਂ, ਕਹਾਣੀ 
ਰਸ ਨਾਲ ਵੀ ਇਸ ਨੇ ਪੰਜਾਬੀ ਪਾਠਕਾਂ ਦੀ ਮਾਨਸਿਕਤਾ 
ਨੂੰ ਸਰਾਬੋਰ ਕੀਤਾ ਹੈ। ਪੰਜਾਬੀ ਨਾਵਲ ਨੂੰ ਮਜ਼ਬੂਤ ਆਧਾਰ 
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ਪ੍ਰਦਾਨ ਕਰਨ ਵਿਚ ਨਾਨਕ ਸਿੰਘ ਦੀ ਦੇਣ ਅਭੁਲ ਹੈ। 
ਨਾਨਕ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਅਨੇਕ ਧਾਰਮਿਕ, ਸਮਾਜਿਕ ਅਤੇ 
ਵਿਦਿਅਕ ਸੈਸਥਾਵਾਂ ਵਲੋਂ ਸਨਮਾਨਿਤ ਕੀਤਾ ਗਿਆ। ਇਸ 
ਦੇ “ਇਕ ਮਿਆਨ ਦੋ ਤਲਵਾਰਾਂ” ਨਾਵਲ ਉਤੇ ਸਾਹਿਤ 
ਕੀਤਾ ਗਿਆ। ਪੰਜਾਬ ਸਰਕਾਰ ਵਲੋ ਵੀ ਇਸ ਨੂੰ ਸ਼ਿਰੋਮਣੀ 
ਪੰਜਾਬੀ ਸਾਹਿਤਕਾਰ ਵਜੋ ਨਿਵਾਜਿਆ ਗਿਆ। 28 
ਦਸੈਬਰ,19731 ਈ. ਦੀ ਰਾਤ ਨੂੰ ਨਾਨਕ ਸਿੰਘ ਨੇ ਪੀਤ 
ਨਗਰ, ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ ਵਿਚ ਦਿਲ ਦੀ ਹਰਕਤ ਬੈਦ ਹੋ 
ਜਾਣ ਕਾਰਣ ਪ੍ਰਾਣ ਤਿਆਗ ਦਿੱਤੇ। 


ਨਾਨਕ ਸੂਰਜੋਦੇ ਜਨਮਸਾਖੀ : ਬਾਬਾ ਗਣੇਸ਼ਾ ਸਿੰਘ 
ਬੇਦੀ ਦੁਆਰਾ ਕਵਿਤਾ ਵਿਚ ਲਿਖੀ ਇਹ ਜਨਮਸਾਖੀ ਸੈਨ 
1849 ਈ. (ਸੈਨ 1906 ਬਿ.) ਵਿਚ ਜੰਮੂ ਵਿਚ ਰਚੀ 
ਗਈ ਅਤੇ ਉਥੇ ਹੀ ਇਸ ਦਾ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਨ ਹੋਇਆ। ਕੁਲ 
560 ਪੰਨਿਆਂ ਦੀ ਇਸ ਜਨਮਸਾਖੀ ਦੇ ਦੋ ਭਾਗ ਹਨ। 
ਪਹਿਲੇ ਭਾਗ ਵਿਚ 65 ਸਾਖੀਆਂ ਹਨ ਅਤੇ ਦੂਜੇ ਵਿਚ 
58। ਦੋਹਿਰਾ, ਕਬਿੱਤ, ਚੌਪਈ ਆਦਿ ਛੰਦਾਂ ਵਿਚ ਲਿਖੀ 
ਇਸ ਜਨਮਸਾਖੀ ਦਾ ਮੁੱਖ ਆਧਾਰ ਭਾਈ ਬਾਲੇ ਵਾਲੀ 
ਜਨਮਸਾਖੀ ਹੈ। ਕਿਤੇ ਕਿਤੇ “ਗਿਆਨ ਰਤਨਾਵਲੀ”, 
“ਮਹਿਮਾ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਅਤੇ ਗੁਰ ਨਾਨਕ ਪ੍ਰਕਾਸ਼” ਤੋਂ ਵੀ ਬ੍ਰਿਤਾਂਤ 
ਲਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਪੌਰਾਣਿਕ ਪ੍ਰਵਿਿੱਤੀ ਅਧੀਨ ਕਵੀ ਨੇ ` 
ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੂੰ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦਾ ਅਵਤਾਰ ਮੰਨ ਕੇ 
ਬੜੀ ਸ਼ਰਧਾ ਨਾਲ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਕੌਤਕਾਂ ਦਾ ਜ਼ਿਕਰ ਕੀਤਾ ਹੈ। 
ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਆਗਮਨ ਨੂੰ ਸੂਰਜ ਦੇ ਚੜ੍ਹਨ 
ਵਾਂਗ ਪੇਸ਼ ਕਰਨ ਨਿਮਿਤ ਕਵੀ ਨੇ ਇਸ ਦਾ ਨਾਂ “ਨਾਨਕ 
ਸੁਰਜੋਦੈ” ਰਖਿਆ ਹੈ। ਬ੍ਰਜ ਭਾਸ਼ਾ ਵਿਚ ਲਿਖੀ ਇਹ ਰਚਨਾ 
ਬ੍ਰਿੱਤਾਂਤਿਕ ਕਾਵਿ ਦਾ ਸੁੰਦਰ ਨਮੂਨਾ ਹੈ। 


ਨਾਨਕ ਝੀਰਾ ਸਾਹਿਬ, ਗੁਰਦੁਆਰਾ : ਕਰਨਾਟਕ ਪ੍ਰਾਂਤ 
ਦੇ ਬਿਦਰ ਨਗਰ ਦੇ ਨੇੜੇ ਇਕ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਜਿਥੇ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ 
ਦੇਵ ਜੀ ਬਿਰਾਜੇ ਸਨ। ਵੇਖੋ “'ਬਿਦਰ'। 


ਨਾਨਕ ਦੇਵ, ਗੁਰੂ (1469-1539 ਈ.) : ਪੰਜਾਬ ਵਿਚ 
ਭਗਤੀ ਲਹਿਰ ਦਾ ਉਦਘਾਟਨ ਕਰਨ ਵਾਲੇ ਅਤੇ ਸਿੱਖ 
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ਧਰਮ ਦੇ ਮੋਢੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦਾ ਜਨਮ ਬੇਦੀ ਕੁਲ 
ਵਿਚ ਬਾਬੇ ਕਾਲੂ ਦੇ ਘਰ ਮਾਤਾ ਤ੍ਰਿਪਤਾ ਦੀ ਕੁੱਖੋਂ ਰਾਇ 
ਭੋਂ ਇ ਭੱਟੀ ਦੀ ਤਲਵੰਡੀ, ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ ਸ਼ੇਖੂਪੁਰਾ (ਪੱਛਮੀ 
ਪਾਕਿਸਤਾਨ) ਵਿਚ ਹੋਇਆ। ਇਹ ਸਥਾਨ ਹੁਣ “ਨਨਕਾਣਾ 
ਸਾਹਿਬ? ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ ਪੁਸਿੱਧ ਹੈ। 

ਆਪ ਦੇ ਜਨਮ-ਦਿਨ ਸੈਬੈਧੀ ਦੋ ਮਤ ਪ੍ਚਲਿਤ 
ਹਨ। ਇਕ ਮਤ ਦਾ ਆਧਾਰ “ਪੁਰਾਤਨ ਜਨਮਸਾਖੀ? ਹੈ 
ਜਿਸ ਅਨੁਸਾਰ 15 ਅਧੈਲ 1469 ਈ. (ਵਿਸਾਖ ਸ਼ੁਦੀ 3, 
ਸੈਮਤ 1526 ਬਿ.) ਨੂੰ ਆਪ ਦਾ ਜਨਮ ਹੋਇਆ। ਦੂਜੇ ਮਤ 
ਦਾ ਆਧਾਰ “ਬਾਲੇ ਵਾਲੀ ਜਨਮਸਾਖੀ ਹੈ ਜਿਸ ਵਿਚ ਆਪ 
ਦਾ ਜਨਮ ਕਤਕ ਸੁਦੀ 15, 1526 ਬਿ. ਵਾਲੇ ਦਿਨ 
ਹੋਇਆ। ਅਧਿਕਾਂਸ਼ ਵਿਦਵਾਨ “ਪੁਰਾਤਨ ਜਨਮਸਾਖੀ” 
ਵਾਲੀ ਤਿਥੀ ਨੂੰ ਸਹੀ ਮੰਨਦੇ ਹਨ। ਪਰ ਸਿੱਖ ਸਮਾਜ ਵਿਚ 
ਆਪ ਦਾ ਜਨਮ-ਪੁਰਬ ਕਤਕ ਦੀ ਪੁਰਣਮਾਸੀ ਨੂੰ ਹੀ 
`_ਮੰਨਾਇਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 

ਆਪ ਦੇ ਪਿਤਾ ਖੋਤੀ ਅਤੇ ਵਪਾਰ ਕਰਦੇ ਸਨ 
ਅਤੇ ਨਾਲ ਨਾਲ ਪਿੰਡ ਦੇ ਪਟਵਾਰੀ ਅਥਵਾ ਕਾਰਦਾਰ ਦੀ 
ਜਿੰਮੇਵਾਰੀ ਵੀ ਨਿਭਾਉਂਦੇ ਸਨ। ਆਪ ਨੂੰ ਸੈਨ 1475 
ਏਈ. (1532 ਬਿ.) ਵਿਚ ਗੋਪਾਲ ਨਾਂ ਦੇ ਪਾਂਧੇ ਪਾਸ ਭਾਖਾ 
(ਦੇਸੀ ਭਾਸ਼ਾ) ਪੜ੍ਹਨ ਲਈ ਭੇਜਿਆ ਗਿਆ। ਸੈਨ 1478 
ਈ. (1535 ਬਿ.) ਵਿਚ ਸੈਸਕ੍ਰਿਤ ਪੜ੍ਹਨ ਲਈ ਪੰਡਿਤ 
ਬ੍ਜਿ ਲਾਲ ਕੋਲ ਬਿਠਾਇਆ ਗਿਆ ਅਤੇ ਸੈਨ 1482 ਈ. 
(1539 ਬਿ.) ਵਿਚ ਫ਼ਾਰਸੀ ਪੜ੍ਹਨ ਲਈ ਮੌਲਵੀ ਕੁਤੁਬੁੱਦੀਨ 
ਪਾਸ ਮਸੀਤ ਵਿਚ ਭੇਜਿਆ ਗਿਆ। ਅਧਿਆਪਕਾਂ ਪਾਸੋਂ 
ਪੜ੍ਹਨ ਵੇਲੇ ਆਪ ਨੋ ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਗਿਆਨ ਦੀ ਚਰਚਾ 
ਵਿਚ ਅਧਿਕ ਰੁਚੀ ਵਿਖਾਈ। ਪੜ੍ਹਾਈ ਤੋਂ ਬਾਦ ਗੁਰੂ ਜੀ 
ਬਹੁਤ ਉਦਾਸ ਰਹਿਣ ਲਗੇ। ਆਪ ਨੂੰ ਪਿਤਾ ਵਲੋਂ ਖੇਤੀ 
ਕਰਨ ਅਤੇ ਫਿਰ ਵਪਾਰ ਕਰਨ ਲਈ ਪ੍ਰਰਿਆ ਗਿਆ, ਪਰ 
ਆਪ ਦੀ ਮਾਨਸਿਕ ਉਦਾਸੀਨਤਾ ਉਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ ਬਣੀ ਰਹੀ। 
ਆਪ ਕਦੇ ਕਦੇ ਪਿੰਡ ਦੇ ਨੌੜਲੇ ਜੈਗਲਾਂ ਵਿਚ ਸਮਾਧੀ 
ਲਗਾਉਣ ਲਈ ਚਲੇ ਜਾਂਦੇ ਅਤੇ ਕਈ ਵਾਰ ਸਾਧਾਂ-ਸੈਤਾਂ 
ਦੀ ਸੈਗਤ ਨੂੰ ਮਾਣਦੇ। 

ਜਦੋਂ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੂੰ ਪਿਤਾ ਪੁਰਖੀ ਕੰਮ-ਧੰਧੇ ਵਿਚ 
ਆਪ ਦੇ ਮਾਤਾ-ਪਿਤਾ ਨ ਲਗਾ ਸਕੇ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ 
ਉਦਾਸੀ ਉਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ ਬਣੀ ਰਹੀ ਤਾਂ ਆਪ ਦੀ ਵੱਡੀ ਭੈਣ 
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(ਬੇਬੇ) ਨਾਨਕੀ ਦਾ ਪਤੀ ਭਾਈਆ ਜੈਰਾਮ ਤਲਵੰਡੀ 
ਆਇਆ ਅਤੇ ਆਪ ਨੂੰ ਕਿਸੇ ਸਰਕਾਰੀ ਕੈਮ ਉਤੇ ਲਗਾਉਣ 
ਲਈ ਸੈਨ 1484 ਈ. (1541 ਬਿ.) ਵਿਚ ਆਪਣੇ ਨਾਲ 
ਸੁਲਤਾਨਪੁਰ ਲੋਧੀ ਲੈ ਗਿਆ। ਉਥੇ ਯਤਨ ਕਰਕੇ ਉਸ ਨੇ 
ਆਪ ਨੂੰ ਮੋਦੀਖਾਨੇ ਦਾ ਕੈਮ ਦਿਵਾਇਆ। ਕੁਝ ਸਮੇਂ ਬਾਦ 
ਮਰਦਾਨਾ ਮੀਰਾਸੀ ਵੀ ਤਲਵੰਡੀਓ' ਆ ਕੇ ਆਪ ਨਾਲ 
ਰਹਿਣ ਲਗ ਗਿਆ। ਮਰਦਾਨਾ ਰਬਾਬ ਵਜਾਉਂਦਾ ਸੀ ਅਤੇ 
ਗੁਰੂ ਜੀ ਇਲਾਹੀ ਮਸਤੀ ਵਿਚ ਬਾਣੀ ਉਚਾਰਦੇ ਸਨ। 

ਸੈਨ 1487 ਈ. (24 ਜੇਠ, 1544 ਬਿ.) ਵਿਚ 
ਆਪ ਦਾ ਵਿਆਹ ਬਟਾਲਾ ਨਿਵਾਸੀ ਮੂਲ ਚੋਦ ਖਤ੍ਰੀ ਦੀ 
ਸੁਪੁੱਤਰੀ ਸੁਲੱਖਣੀ ਨਾਲ ਹੋਇਆ ਜਿਸ ਦੀ ਕੁੱਖੋਂ ਦੋ 
ਸੁਪੁੱਤਰਾਂ-ਸੀ ਚੋਦ ਅਤੇ ਲਖਮੀ ਦਾਸ- ਦਾ ਜਨਮ ਹੋਇਆ। 
ਲਗਭਗ 13 ਸਾਲ ਸੁਲਤਾਨਪੁਰ ਲੋਧੀ ਵਿਚ ਟਿਕ ਕੇ ਸੈਨ 
1497 ਦਈ. (1554 ਬਿ.) ਵਿਚ ਇਕ ਦਿਨ ਅਚਾਨਕ 
ਹੋਏ ਅਤੇ ਤਿੰਨ ਦਿਨ ਬਾਦ ਪਰਗਟ ਹੋਏ। ਇਸ ਦੌਰਾਨ ਆਪ 
ਨੂੰ ਬ੍ਹਮ-ਗਿਆਨ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਹੋਈ। ਆਪ ਨੇ “ਨ ਕੋਈ 
ਹਿੰਦੂ ਨ ਕੋਈ ਮੁਸਲਮਾਨ” ਦੀ ਘੋਸ਼ਣਾ ਕਰਕੇ ਲੋਕਾਂ ਨੂੰ 
ਧਾਰਮਿਕ ਤੌੰਗ-ਨਜ਼ਰੀ ਤੋਂ ਉੱਚਾ ਉਠ ਕੇ ਸਚਾ ਧਰਮ 
ਧਾਰਣ ਕਰਨ ਲਈ ਪੇਰਿਆ। 

ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਮਹਿਸੂਸ ਕੀਤਾ ਕਿ ਸਹਿਜ-ਧਰਮ 
ਦਾ ਪ੍ਚਾਰ ਕਿਸੇ ਇਕ ਥਾਂ 'ਤੇ ਟਿਕ ਕੇ ਕਰਨ ਦੀ ਥਾਂ ਘੁੰਮ 
ਫਿਰ ਕੇ ਲੋਕਾਂ ਨੂੰ ਉਪਦੇਸ਼ ਦਿੰਦੇ ਹੋਇਆਂ ਕਰਨਾ ਉਚਿਤ 
ਹੋਵੇਗਾ। ਇਸ ਪਿਛੋਂ ਗੁਰੂ ਜੀ ਹਿੰਦੁਸਤਾਨ ਅਤੇ ਹਿੰਦੁਸਤਾਨ 
ਤੋਂ ਬਾਹਰ ਪ੍ਰਚਾਰ ਯਾਤਾਵਾਂ ਅਥਵਾ ਉਦਾਸੀਆਂ 'ਤੇ ਨਿਕਲ 
ਪਏ। ਪੂਰਬ, ਪੱਛਮ, ਉੱਤਰ ਅਤੇ ਦੱਖਣ ਚੌਹਾਂ ਦਿਸ਼ਾਵਾਂ ਵਿਚ 
ਪੈਂਦੇ ਪ੍ਸਿੱਧ ਧਰਮ-ਧਾਮਾਂ ਉਤੇ ਗਏ; ਵਿਦਵਾਨਾਂ, ਧਾਰਮਿਕ 
ਮੁਖੀਆਂ, ਪੁਜਾਰੀਆਂ, ਪੀਰਾਂ, ਫ਼ਕੀਰਾਂ ਨਾਲ ਸੈਵਾਦ ਰਚਾਏ 
ਅਤੇ ਸਭ ਨੂੰ ਸਹੀ ਧਰਮ ਦਾ ਬੋਧ ਕਰਾ ਕੇ ਆਪਣਾ ਅਨੁਯਾਈ 
ਬਣਾਇਆ। ਲਗਭਗ 25 ਹਜ਼ਾਰ ਮੀਲ ਦੀਆਂ ਉਦਾਸੀਆਂ 
ਤੋਂ ਬਾਦ ਸੈਨ 1522 ਈ. (1579 ਬਿ.) ਵਿਚ ਆਪਜਜ਼ਿਲ੍ਹਾ 
ਗੁਰਦਾਸਪੁਰ ਵਿਚ ਰਾਵੀ ਨਦੀ ਦੇ ਕੰਢੇ ਸੈਨ 1504 ਈ. 
(1561 ਬਿ.) ਵਿਚ ਵਸਾਏ ਕਰਤਾਰਪੁਰ ਕਸਬੇ ਵਿਚ ਰਹਿਣ 
ਲਗੇ। ਇਸ ਸਾਲ ਤੋ ਇਕ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦਾ ਆਪ ਦਾ ਆਸ਼੍ਮ- 
ਜੀਵਨ ਸ਼ੁਰੁ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਆਪ-ਖ਼ੁਦ ਖੇਤੀ ਕਰਦੇ ਅਤੇ ਹੋਰਨਾਂ 
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ਨੂੰ ਮਿਹਨਤ ਕਰਕੇ ਵੰਡ ਖਾਣ ਦਾ ਉਪਦੇਸ਼ ਦਿੰਦੇ। 

ਲਗਭਗ 18 ਵਰ੍ਹੇ ਆਪ ਕਰਤਾਰਪੁਰ ਰਹੇ । ਉਥੋਂ 
ਕਈ ਵਾਰ ਧਰਮ-ਪ੍ਚਾਰ ਲਈ ਇਧਰ-ਉਧਰ ਵੀ ਜਾਂਦੇ 
ਰਹੇ। ਕਰਤਾਰਪੁਰ ਵਿਚ ਰਹਿੰਦੇ ਹੋਇਆਂ ਆਪ ਨੇ ਲੋਕਾਂ ਨੂੰ 
ਸਚੇ ਧਰਮ ਦਾ ਸਰੂਪ ਸਮਝਾਉਣ ਦਾ ਪੂਰਾ ਯਤਨ ਕੀਤਾ। 
ਆਪ ਦੇ ਹਿਰਦੇ ਦੀ ਵਿਸ਼ਾਲਤਾ, ਤੋਗ-ਨਜ਼ਰੀ ਪ੍ਰਤਿ ਬੇਰੁਖੀ 
ਅਤੇ ਭਾਵਨਾਤਮਕ ਏਕਤਾ ਕਾਰਣ ਹਿੰਦੂ ਮੁਸਲਮਾਨ 
ਸਮਾਨ ਰੂਪ ਵਿਚ ਆਪ ਪ੍ਰਤਿ ਸ਼ਰਧਾ ਰਖਣ ਲਗੇ। ਇਹੀ 
ਕਾਰਣ ਹੈ ਕਿ ਜਦੋਂ 22 ਸਤੰਬਰ 1539 ਈ. (23 ਅਸੂ, 
1596 ਬਿ.) ਨੂੰ ਆਪ ਜੋਤੀ-ਜੋਤਿ ਸਮਾਏ ਤਾਂ ਦੌਹਾਂ 
ਧਰਮਾਂ ਵਾਲਿਆਂ ਨੇ ਆਪਣੇ ਆਪਣੇ ਢੰਗ ਨਾਲ ਦੇਹ ਦਾ 
ਸਸਕਾਰ ਕੀਤਾ। 

ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੀ ਕੁਲ ਉਮਰ 70 ਵਰ੍ਹੇ 
4 ਮਹੀਨੇ ਤਿੰਨ ਦਿਨ ਸੀ। ਅੰਤਿਮ ਸਮਾਂ ਨੇੜੇ ਆਇਆ 
ਵੇਖ ਕੇ ਆਪ ਨੇ ਅਨੇਕ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦੀ ਪਰੀਖਿਆ ਲੈਣ ਉਪਰੈਤ 
ਭਾਈ ਲਹਿਣਾ ਨੂੰ ਗੁਰੂ-ਪਦ ਪ੍ਰਦਾਨ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ 
ਦਾ ਨਾਂ “ਅੰਗਦ” ਰਖਿਆ। 

ਵਿਅਕਤਿਤਵ . ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਮਹਾਨ 
ਅਤੇ ਸ੍ਰ੍‌ਸ਼ਠ ਵਿਅਕਤਿਤਵ ਦੇ ਸੁਆਮੀ ਸਨ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ 
ਵਿਅਕਤਿਤਵ ਦਾ ਵਿਸ਼ਲੇਸ਼ਣ ਕਈ ਸਾਧਨਾਂ ਰਾਹੀਂ ਕੀਤਾ 
ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ। ਪਹਿਲਾ ਸਾਧਨ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਬਾਣੀ ਹੈ।. 
ਗੁਰਬਾਣੀ ਅਨੁਸਾਰ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਵਸਦਾ ਹੈ- ਬਾਣਾ 
ਗੁਰੂ ਗੁਰੂ ਹੈ ਬਾਣਾ /ਵਾਚ ਝਾਣਾ ਅੰਮ੍ਰਿਤੁ ਸ਼ਾਠੋ / (ਗੁ .ਰੀ. 
982)। ਫੁਲ ਵਿਚ ਸੁਰੀਧੀ ਵਾਂਗ ਬਾਣੀਕਾਰ ਆਪਣੀ 
ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਸਮਾਇਆ ਹੋਇਆ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀ 
ਤੋਂ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਬਾਣੀ ਦੇ ਅਧਿਐਨ ਤੋਂ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ 
ਵਿਅਕਤਿਤਵ ਦੇ ਕੁਝ ਪੱਖ ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੁੰਦੇ ਹਨ। 

ਉਹ ਇਕ ਮਹਾਨ ਮਾਨਵਤਾਵਾਦੀ ਸਨ। ਉਨ੍ਹਾਂ 
ਦੇ ਮਾਨਵਤਾਵਾਦ ਵਿਚ ਸਾਰੀ ਮਨੁੱਖਤਾ ਦੇ ਕਲਿਆਣ 
ਦੀ ਭਾਵਨਾ ਮੁੱਖ ਸਥਾਨ ਰਖਦੀ ਹੈ।ਉਹ ਜਾਤਿ-ਭੇਦ-ਭਾਵ 
ਦੇ ਕਠੋਰ ਵਿਰੋਧੀ ਸਨ। ਇਸਤਰੀਆਂ ਪ੍ਰਤਿ ਵੀ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ 
ਭਾਵਨਾ ਬੜੀ ਸਵੱਛ ਸੀ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਮਾਨਵਤਾਵਾਦੀ ਹੋਣ 
ਦਾ ਮੁੱਖ ਕਾਰਣ ਇਹ ਸੀ ਕਿ ਉਹ ਖ਼ੁਦ ਇਕ ਆਦਰਸ਼ 
ਮਨੁੱਖ ਸਨ ਅਤੇ ਬਾਕੀਆਂ ਨੂੰ ਵੀ ਚੰਗਾ ਮਨੁੱਖ ਬਣਨ 
ਲਈ ਪ੍ਰੇਰਣਾ ਦਿੰਦੇ ਸਨ। ਉਹ ਸੈਸਾਰ ਵਿਚ ਰਹਿੰਦੇ ਹੋਇਆਂ 
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ਵੀ ਸੈਸਾਰਿਕਤਾ ਤੋਂ ਅਭਿਜ ਸਨ। ਉਹ ਸੈਸਾਰਿਕ ਪ੍ਰਪੰਚਾਂ 
ਵਿਚ ਫਸਣ ਦੀ ਥਾਂ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਪ੍ਰਮ-ਜਾਲ ਵਿਚ ਸਥਾਈ 
ਤੌਰ 'ਤੇ ਫਸੇ ਹੋਏ ਸਨ। ਉਹ ਆਪਣੇ ਆਪ ਨੂੰ ਸਦਾ ਤੁਛ 
ਸਮਝਦੇ ਸਨ। ਸਾਰਾ ਜੀਵਨ ਉਹ ਸਚੇ ਧਰਮ ਦੇ ਪ੍ਰਚਾਰ 
ਲਈ ਯਤਨ ਕਰਦੇ ਰਹੇ । 

ਉਹ ਬਹੁਤ ਨਿਮਰਤਾਵਾਨ ਸਨ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ 
ਬਾਣੀ ਦੀ ਇਕ ਇਕ ਪੰਕਤੀ ਤੋਂ' ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਨਿਮਰਤਾ ਦਾ 
ਅਹਿਸਾਸ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਲਈ ਤਾਂ “ਹਮ ਨਹੀਂ ਚੰਗੇ 
ਬੁਰਾ ਨਹੀਂ ਕੋਇ” ਇਕ ਵਿਵਹਾਰਿਕ ਮਾਨਤਾ ਸੀ। ਉਹ 
ਬਹੁਤ ਰੀਭੀਰ ਗਿਆਨਵਾਨ ਸਨ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਗਿਆਨ 
ਸੀਮਿਤ ਨਹੀਂ ਸੀ, ਸਗੋਂ ਵੇਦ, ਯੋਗ, ਪੁਰਾਣ , ਸ਼ਾਸਤ ਆਦਿ 
ਅਤੇ ਕਤੇਬਾਂ (ਸਾਮੀ ਧਰਮ-ਗ੍ੰਥਾਂ) ਦਾ ਵੀ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਕਾਫ਼ੀ 
ਗਿਆਨ ਸੀ। 

ਉਹ ਜਨਮ-ਜਾਤ ਸ੍ਰੇਸ਼ਠ ਕਵੀ ਸਨ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ 
ਬੜੇ ਅਧਿਕਾਰੀ ਢੰਗ ਨਾਲ ਆਪਣੀ ਪ੍ਰਤਿਭਾ ਨੂੰ ਲੋਕ- 
ਕਲਿਆਣ ਲਈ ਵਿਵਹਾਰ ਵਿਚ ਲਿਆਉਂਦਾ। ਸੈਤ- 
ਸਾਧਕਾਂ ਵਿਚ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਬਾਣੀ ਨ ਕੇਵਲ ਭਾਵਾਂ ਦੀ ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀ 
ਤੋਂ ਹੀ ਆਪਣਾ ਮਹੱਤਵਪੂਰਣ ਸਥਾਨ ਰਖਦੀ ਹੈ, ਸਗੋਂ ਉਨ੍ਹਾਂ 
ਦਾ ਕਾਵਿ-ਪੱਖ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਗੁਣ-ਸੈਪੰਨ ਹੈ। 

ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਇਕ ਨਿਰਭੈ ਲੋਕ-ਨਾਇਕ 
ਸਨ। ਆਪਣੇ ਵਿਚਾਰ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਲਈ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ 
ਕੀਤਾ। ਕਲਿਯੁਗ ਦੇ ਚਿਤ੍ਣ ਵੇਲੇ ਅਤੇ ਤਤਕਾਲੀਨ 
ਰਾਜਨੈਤਿਕ, ਧਾਰਮਿਕ ਅਤੇ ਸਮਾਜਿਕ ਵਿਵਸਥਾ ਦਾ 
ਵਰਣਨ ਕਰਨ ਵੇਲੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਨਿਰਸੰਕੋਚ ਸਾਰੇ ਤੱਥ ਲੋਕਾਂ 
ਸਾਹਮਣੇ ਰਖੇ। 'ਖੂਨ ਕੇ ਸੋਹਲੇ” ਗਾਉਣ ਵਾਲੇ ਨੂੰ ਭਲਾ ਡਰ 
ਕਿਸ ਦਾ ਹੋ ਸਕਦਾ ਹੈ ? ਪਰ ਭਗਤੀ ਦੇ ਖੇਤਰ ਵਿਚ ਤਾਂ 
ਉਹ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦਾ ਬਹੁਤ ਡਰ ਮੰਨਦੇ ਸਨ- ਨਾਨਕ ਜਿਨ 
ਮਨਿ ਭਉ /ਤਨ੍ਹਾਂ ਅਨ ਭਾਉਂ/ 

ਗੁਰੂ ਜੀ ਦਾ ਪ੍ਰੋਮ ਕੋਈ ਸਾਧਾਰਣ ਪ੍ਰੋਮ ਨਹੀਂ ` 
ਸੀ। ਕਿਉਂਕਿ ਪੇਮ ਦੀ ਗਲੀ ਵਿਚ ਪ੍ਰਵੇਸ਼ ਕਰਨ ਲਈ 
ਪਹਿਲਾਂ ਸਿਰ ਨੂੰ ਤਲੀ ਉਤੇ ਧਰਨਾ ਪੈਂਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਜੋ ਇਸ 
ਮਾਰਗ ਵਿਚ ਇਕ ਵਾਰ ਅਗੇ ਵਧ ਜਾਂਦਾ ਹੈ, ਉਹ ਸਿਰ 
ਦੇਣੌ ਵੀ ਸੈਕੋਚ ਨਹੀਂ ਕਰਦਾ। “ਸਲੋਕ ਵਾਰਾ ਤੇ ਵਧੀਕ' 
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ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਸਥਾਪਿਤ ਕੀਤਾ ਹੈ-ਲਉਂ ਤਉ ਪ੍ਰੋ 
ਖੋਲਣ ਕਾ ਚਾਏ / ਸ੍ਰ ਧੰਨ ਤਲੀ ਗਲਾ ਮਗ ਆਏ //ਇਤ 
ਆਗਾਗਾ ਪੰਡ ਧਰਨੈਜੈ/ /ਸ੍੍‌ਰਿ ਦੀਜੈ ਕਾਹੱਣ ਨ ਕੀਜੈ / (ਗੁ. 
ਰ੍‌.1412)। ਅਜਿਹੇ ਪ੍ਰੇਮ ਦੇ ਫਲਸਰੂਪ ਉਹ ਸਮਦਰਸ਼ੀ 
ਬਣ ਗਏ। 

ਬਾਣੀ ਦੇ ਉਪਰੋਕਤ ਅੰਦਰਲੋਂ ਪ੍ਰਮਾਣਾਂ ਤੋ” 
ਇਲਾਵਾ ਕੁਝ ਬਾਹਰਲੇ ਪ੍ਰਮਾਣ ਵੀ ਆਪ ਦੇ ਵਿਅਕਤਿਤਵ 
ਉਤੇ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਪਾਉਂਦੇ ਹਨ। ਸਭ ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ ਜਨਮ-ਸਾਖੀ 
ਸਾਹਿਤ ਨੂੰ ਲਈਏ ਤਾਂ ਪਤਾ ਚਲਦਾ ਹੈ ਕਿ ਆਪ ਨੂੰ 
'ਪਾਰਬ੍ਹਮ ਦਾ ਨਿਜ ਭਗਤ” ਸਮਝਿਆ ਜਾਂਦਾ ਸੀ। ਪਾਂਧੇ 
ਪਾਸ ਪੜ੍ਹਨ ਵੇਲੋਂ “ਵਡਾ ਭਗਤ” ਹੋਣ ਦਾ ਪ੍ਰਭਾਵ ਦਿੰਦੇ 
ਸਨ। ਇਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ 'ਗੁਰੂ-ਪਰਮੇਸਵਰ”, 'ਕਰਤਾਪੁਰਖ 
ਦਾ ਵਜੀਰ”, ਆਦਿ ਵੀ ਕਿਹਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਵਿਲੱਖਣ 
ਘਟਨਾਵਾਂ ਦੇ ਘਟਣ ਵੇਲੇ ਲੋਕ ਆਪ ਨੂੰ “ਮਹਾਪੁਰਖ” ਕਹਿੰਦੇ 
ਸਨ ਜੋ ਬ੍ਹਮਜੋਤਿ ਨਾਲ ਭਰਪੂਰ ਅਤੇ ਅੰਤਰਜਾਮੀ ਸਨ। 

ਸਾਖੀਕਾਜ਼ਾਂ ਨੇ ਆਪ ਨੂੰ ਵਿਚਿਤ੍ਰ ਕਰਾਮਾਤੀ ਰੂਪ 
ਵਿਚ ਵੀ ਚਿਤਰਿਆ ਹੈ। ਆਪ ਦੇ ਸੈਕੇਤ ਤੋਂ ਅਸੈਭਵ 
ਘਟਨਾਵਾਂ ਵਾਪਰਦੀਆਂ ਹਨ, ਉਜੜਿਆ ਖੇਤ ਹਰਾ ਹੋ 
ਜਾਂਦਾ ਹੈ, ਦਰਖ਼ਤ ਦੀ ਛਾਇਆ ਸਥਿਰ ਹੋ ਜਾਂਦੀ ਹੈ, ਮੋਇਆ 
ਹਾਥੀ ਜੀ ਪੈਂਦਾ ਹੈ, ਕੌੜੇ ਰੀਠੇ ਮਿਠੇ ਹੋ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। ਸਪੱਸ਼ਟ 
ਹੈ ਕਿ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦਾ ਨਾਸ਼ ਅਤੇ ਸਿਰਜਨ ਦੀਆਂ ਸ਼ਕਤੀਆਂ 
ਉਤੇ ਪੂਰਾ ਅਧਿਕਾਰ ਹੈ। ਉਦਾਸੀਆਂ ਉਪਰ ਜਾਣ ਵੇਲੇ 
ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਵੇਸ਼ਭੂਸ਼ਾ ਅਤੇ ਖਾਣ-ਪੀਣ ਦੀਆਂ ਵਸਤੂਆਂ ਦੇ 
ਆਧਾਰ 'ਤੇ ਉਹ ਵਿਲੱਖਣ ਭੇਖਧਾਰੀ ਅਤੇ ਅਦਭੁਤ 
ਆਹਾਰੀ ਪ੍ਰਤੀਤ ਹੁੰਦੇ ਹਨ। ਉਹ ਅਣਥਕ ਯਾਤ੍ੀ, ਲੋਕ- 
ਸੇਵਕ, ਤਰਕ-ਸ਼ੀਲ ਉਪਦੇਸ਼ਕ, ਮਹਾਨ ਤਿਆਗੀ ਅਤੇ 
ਸਹਿਜ-ਧਰਮੀ ਸਨ। 

ਜਨਮਸਾਖੀਆਂ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਸਿੱਖ- ਇਤਿਹਾਸ- 
ਗ੍ਰੰਥਾਂ ਵਿਚ ਵੀ ਆਪ ਦੇ ਸਰੂਪ ਉਤੇ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਪਾਇਆ 
ਗਿਆ ਹੈ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਚਰਿਤ੍-ਪ੍ਰਸੰਗਾਂ ਵਿਚ ਪੁਰਾਣ-ਪੁਰਸ਼ਾਂ 
ਦੀਆਂ ਲੀਲਾਵਾਂ ਦਾ ਸਮਾਵੇਸ਼ ਕੀਤਾ ਜਾਣ ਲਗਿਆ ਅਤੇ 
ਸਾਧਾਰਣ ਤੋਂ ਹਟ ਕੇ ਅਤਿਮਾਨਵੀ ਸ਼ਕਤੀਆਂ ਦਾ ਆਰੋਪ 
ਆਪ ਦੇ ਵਿਅਕਤਿਤਵ ਵਿਚ ਹੋਣ ਲਗਿਆ। ਆਪ ਨਾਲ 
ਸੈਬਧਿਤ ਕਾਵਿ-ਸਾਮਗੀ ਵਿਚ ਵੀ ਆਪ ਦੇ ਵਿਅਕਤਿਤਵ 
ਦੀ ਝਲਕ ਮਿਲ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਇਸ ਸੰਬੈਧ ਵਿਚ ਭਾਈ 
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ਵਾਰ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਅਤੇ ਪਰਮਾਤਮਾ ਨੂੰ ਅਭਿੰਨ 
ਦਸਿਆ ਗਿਆ ਹੈ-- /£ਕਾ ਝਾਲਾ ਅਕਾਲ ਰਪ ਦੂਜਾ ਰਥਾਬਾੰ 
ਮਰਦਾਨਾ, ਗਰ ਪਰਮੈਸ਼ਰ ਇਕ ਹੈ ਸ਼ਚਾ ਸ਼ਾਹ ਜਗਤ 
/ਦਿਖਾਇਆ/ ਭੱਟਾਂ ਦੇ ਸਵੈਇਆਂ ਵਿਚ ਵੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ 
ਦੇਵ ਜੀ ਦੀ ਉਸਤਤ ਅਵਤਾਰੀ ਸ਼ਕਤੀ ਦੇ ਰੂਪ ਵਿਚ ਹੋਈ 
ਹੈ। ਆਪ ਨੂੰ ਸਚਾ ਪਾਤਸ਼ਾਹ ਮੰਨ ਕੇ ਲੋਕਾਂ ਦੇ ਭਵਬੋਧਨ 
ਕਟਣ ਵਾਲਾ ਦਸਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਇਸ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਹਰ 
ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀਆਂ ਅਵਤਾਰੀ ਸ਼ਕਤੀਆਂ ਦਾ ਆਰੋਪਣ ਵੀ ਆਪ 
ਦੇ ਵਿਅਕਤਿਤਵ ਵਿਚ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। 

ਪੰਜਾਬ ਵਿਚ ਫ਼ਾਰਸੀ ਭਾਸ਼ਾ ਵਿਚ ਲਿਖੀਆਂ 


_ ਗਈਆ ਇਤਿਹਾਸ-ਨੁਮਾ ਰਚਨਾਵਾਂ ਵਿਚ ਗ਼ੈਰ-ਸਿੱਖ 


ਲੇਖਕਾਂ ਨੇ ਅਨੇਕ ਥਾਂਵਾਂ 'ਤੇ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਚਰਿਤ੍ਰ ਉਤੇ 
ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਪਾਇਆ ਹੈ। ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ ਬਿੱਤਾਂਤਾਂ ਤੋਂ ਸਪੱਸ਼ਟ 
ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਕਿ ਗੁਰੂ ਜੀ ਵਿਚਿਤ੍ ਵਿਅਕਤਿਤਵ ਵਾਲੇ ਨਿਰ- 
ਲਿਪਤ, ਮਹਾਨ ਅਤੇ ਦੁੱਤੀ ਧਰਮ-ਸਾਧਕ ਸਨ ਜੋ ਧਰਮ ਦੀ 
ਯਕੀਨ ਰਖਣ ਵਾਲੇ ਸਿੱਧਾਂਤ ਵਜੋਂ ਇਕੇਸ਼ੂਰਵਾਦੀ ਸਨ। 
ਉਪਰੋਕਤ ਤੱਥਾਂ ਦੇ ਆਧਾਰ 'ਤੇ ਸਹਿਜ ਹੀ ਕਿਹਾ 
ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ ਕਿ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦਾ ਵਿਅਕਤਿਤਵ ਬੜਾ ਅਦਭੁਤ 
ਸੀ। ਉਹ ਨੱਥੀ ਵੀ ਸਨ ਅਤੇ ਲੋਕ-ਨਾਇਕ ਵੀ, ਉਹ 
ਸਾਧਕ ਵੀ ਸਨ ਅਤੇ ਉਪਦੇਸ਼ਕ ਵੀ। ਉਹ ਸ਼ਾਇਰ ਵੀ 
ਸਨ ਅਤੇ ਈਸ਼ਵਰੀ ਦਰਬਾਰ ਦੇ ਢਾਡੀ ਵੀ। ਉਹ ਗਿ੍‌ਰ੍‌ਹਸਥੀ 
ਵੀ ਸਨ ਅਤੇ ਵੈਰਾਗੀ ਵੀ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਸਾਧਨਾ ਵਿਚ ਅਪਾਰ 
ਸ਼ਕਤੀ ਸੀ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਬਾਂਹ ਉਠਾ ਕੇ ਅਨਾਚਾਰ ਅਤੇ ਅਧਰਮ 
ਦੇ ਭਿਆਨਕ ਝਖੜ ਨੂੰ ਰੋਕ ਦਿੱਤਾ ਅਤੇ ਦੁਖਿਆਰੀ 
ਮਨੁੱਖਤਾ ਨੂੰ ਸ਼ਾਂਤੀ ਪ੍ਰਦਾਨ ਕੀਤੀ। ਉਹ ਉਦਾਰ ਮਨ ਵਾਲੇ 
ਸੁਤੋਤਰ ਚਿੰਤਕ ਸਨ। ਉਦਾਰ ਇਸ ਲਈ ਕਿ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ 
ਆਪਣੀ ਵਿਵੇਕ ਬੁੱਧੀ ਅਤੇ ਸਵੈ-ਅਨੁਭਵ ਦੀ ਕਸੌਟੀ ਉਤੇ 
ਪਰਖ ਕੇ, ਬਿਨਾ ਕਿਸੇ ਭੇਦ-ਭਾਵ ਦੇ, ਉਹ ਸਭ ਕੁਝ ਗੁਹਿਣ 
ਕਰ ਲਿਆ, ਜੋ ਸਦੀਵੀ ਸੀ, ਜਿਸ ਦੁਆਰਾ ਮਾਨਵਤਾ ਦਾ 
ਵਿਕਾਸ ਸੈਭਵ ਸੀ ਅਤੇ ਜੋ ਹਰ ਇਕ ਯੁਗ ਲਈ ਹਮੇਸ਼ਾਂ 
ਨਵਾਂ ਸੀ। ਸੁਤੋਤਰ ਚਿੰਤਕ ਉਹ ਇਸ ਲਈ ਸਨ ਕਿ ਉਨ੍ਹਾਂ 


ਭ/੪/0/.56100065100.201) 


ਨਾਨਕ ਦੇਵ, ਗੁਰੂ 


ਨੇ ਕੇਵਲ ਉਹੀ ਕੁਝ ਅਪਣਾਇਆ ਜੋ ਯੁਗ ਅਨੁਕੂਲ ਸੇ੍‌ਸ਼ਠ 
ਸੀ, ਬਾਕੀ ਸਭ ਕੁਝ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਆਪਣਾ ਸੀ। ਅਸਲ ਵਿਚ, 
ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਵਿਅਕਤਿਤਵ ਇਕ ਖੁਲ੍ਹੀ ਹੋਈ ਧਰਮ-ਪੁਸਤਕ 
ਹੈ ਜਿਸ ਨੂੰ ਕੋਈ ਵੀ ਪੜ੍ਹ ਕੇ ਆਪਣਾ ਜੀਵਨ ਸੁਧਾਰ 
ਸਕਦਾ ਹੈ। 

_ ਝਾਣਰਚਨਾ . ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਨਾਂ ਉਤੇ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ 
ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਜੋ ਬਾਣੀ ਦਰਜ ਹੈ, ਉਹੀ ਆਪ ਦੀ ਪ੍ਰਮਾਣਿਕ 
ਰਚਨਾ ਹੈ। ਆਪ ਨੇ ਉਹ ਬਾਣੀ ਕਿਵੇਂ ਲਿਖੀ ਅਤੇ ਸੈਭਾਲੀ 
? ਇਹ ਇਕ ਮਹੱਤਵਪੂਰਣ ਵਿਸ਼ਾ ਹੈ। ਖੇਦ ਦੀ ਗੱਲ ਹੈ ਕਿ 
ਹੁਣ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਕੋਈ ਵੀ ਹੱਥ-ਲਿਖਿਤ ਜਾਂ ਹੋਰ ਕੋਈ 
ਪੁਰਾਤਨ ਦਸਤਾਵੇਜ਼ ਉਪਲਬਧ ਨਹੀਂ ਹੈ। ਇਸ ਲਈ ਇਹ 
ਕਹਿਣਾ ਕਠਿਨ ਹੈ ਕਿ ਉਹ ਕਿਹੜੀ ਲਿਪੀ ਵਿਚ ਲਿਖਦੇ 


ਸਨ। ਉਹ ਪੜ੍ਹੇ ਲਿਖੇ ਸਨ, ਇਸ ਵਿਚ ਕੋਈ ਸੈਦੇਹ ਨਹੀਂ। ` 


“ਪਟੀ” ਨਾਂ ਦੀ ਬਾਣੀ ਤੋ' ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ ਉਹ ਉਸ ਵਕਤ 
ਪੰਜਾਬ ਵਿਚ ਪ੍ਰਚਲਿਤ ਲਿਪੀ ਅਤੇ ਅੱਖਰਾਂ ਦੇ ਉੱਚਾਰਣ ਤੋਂ 
ਭਲੀ-ਭਾਂਤ ਜਾਣੂ ਸਨ। ਸੈਭਵ ਹੈ ਕਿ ਵਰਤਮਾਨ ਗੁਰਮੁਖੀ 
ਲਿਪੀ ਦਾ ਉਹ ਮੁਢਲਾ ਰੂਪ ਹੋਏ। “ਪਟੀ” ਬਾਣੀ ਉਪਰ 
ਅੰਕਿਤ 'ਪਟੀ ਲਿਖੀ” ਉਕਤੀ ਤੋਂ ਇਹ ਭਲੀ-ਭਾਂਤ ਸਪੱਸ਼ਟ 
ਹੈ ਕਿ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਇਹ ਬਾਣੀ ਲਿਖਿਤ ਰੂਪ ਵਿਚ ਰਚੀ ਸੀ। 

ਕੀ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਸਾਰੀ ਬਾਣੀ ਆਪ ਹੀ ਲਿਖੀ ਜਾਂ 
ਲਿਖਾਰੀਆਂ ਨੇ ਵੀ ਇਸ ਵਿਚ ਯੋਗਦਾਨ ਪਾਇਆ ? ਇਸ 
ਦਾ ਉੱਤਰ ਇਤਿਹਾਸ ਦੀ ਕੁੱਖ ਵਿਚੋਂ ਲਭਣਾ ਪਵੇਗਾ। 
ਕੁਝ ਪੁਰਾਤਨ ਰਚਨਾਵਾਂ ਵਿਚੋਂ ਅਜਿਹੇ ਸੈਕੇਤ ਮਿਲਦੇ 
ਹਨ ਕਿ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ ਕੁਝ ਸਾਥੀ ਲਿਖਾਰੀ ਨਾਲੋਂ 
ਨਾਲ ਲਿਖਦੇ ਜਾਂਦੇ ਸਨ। ਉਹ ਬਾਣੀ ਨੂੰ ਨਾਲੋਂ ਨਾਲ ਆਪ 
ਸੋਭਾਲਦੇ ਜਾਂਦੇ ਸਨ। ਉਸ ਬਾਣੀ ਦੇ ਉਤਾਰੇ ਕਰਨ ਦੀ 
ਪਿਰਤ ਵੀ ਪੈ ਚੁੱਕੀ ਸੀ। ਆਪ ਸੈਭਾਲਣ ਦੀ ਪੁਸ਼ਟੀ ਭਾਈ 
ਗੁਰਦਾਸ ਦੀ ਪਹਿਲੀ ਵਾਰ (ਪਉੜੀ 33) ਦੀ ਇਸ ਤੁਕ- 
ਪਛਾਨ ਥੌਲ੍ਹ /ਕਤਾਝ ਨੂੰ /ਹੈਂਦੂ ਵਡਾ ਕੇ #ਸ਼ਲਮਾਨੇਂਇ- 
ਤੋਂ ਹੋ ਜਾਂਦੀ ਹੈ ਕਿ ਗੁਰੂ ਜੀ ਆਪਣੀ ਬਾਣੀ ਆਪਣੇ ਕੋਲ 
ਇਕ ਬਸਤੇ ਵਿਚ ਸੰਭਾਲ ਕੇ ਰਖਦੇ ਸਨ। “ਪੁਰਾਤਨ 
ਜਨਮਸਾਖੀ” (ਸਾਖੀ 57) ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਅੰਗਦ ਨੂੰ ਗੁਰ-ਗੱਦੀ 
` ਪ੍ਰਦਾਨ ਕਰਨ ਵੇਲੇ ਬਾਣੀ ਦੀ ਪੋਥੀ ਵੀ ਦਿੱਤੀ ਗਈ ਸੀ- 
ਸੌ ਪੰਥੀ ਜੁਬਾਨ ਗਰ ਅੰਗਦ ਜੋਂਗ /ਲੀੰ/ ਆਪ ਜੀ ਦੀ 
ਬਾਣੀ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਤਕ ਕਿਵੇਂ ਪਹੁੰਚੀ, ਇਸ ਬਾਰੇ 
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ਵਿਸਤਾਰ ਲਈ ਵੇਖੋ “ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ : ਸੈਪਾਦਨ ਦਾ 
ਇਤਿਹਾਸ”। 
ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੀ ਪ੍ਰਮਾਣਿਕ ਬਾਣੀ ਦਾ 

ਬਿਉਰਾ ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਹੈ -- 

ਜਪੁਜੀ = ਮੁਲਮੰਤ੍-1, ਪਉੜੀਆਂ- 
38, ਸ਼ਲੌਕ-2: = 41 

= ਚਉਪਦੇ-33, 
ਅਸ਼ਟਪਦੀਆਂ-18, 
ਪਹਰੇ-2, ਸਲੋਕ-7 (ਵਾਰ 
ਮ.੪ ਵਿਚ) = 60 

= ਅਸ਼ਟਪਦੀ-1 , ਪਉੜੀਆਂ 
-27, ਸਲੋਕ-46 (ਵਾਰ 
ਮ.੧ ਵਿਚ) = 74 

= ਚਉਪਦੇ-20, 
ਅਸ਼ਟਪਦੀਆਂ-18, 
ਛੰਤ-2 = 40 

= ਚਉਪਦੇ-39, 
ਅਸ਼ਟਪਦੀਆਂ-22, 
ਪਦੇ-35 (“ਪਟੀ” ਵਿਚ), 
ਛੰਤ-5, ਪਉੜੀਆਂ-24, 
ਸ਼ਲੋਕ-44“ (ਵਾਰ ਮ.੧ 
ਵਿਚ)= 169 

= ਚਉਪਦੇ-2, 
ਅਸ਼ਟਪਦੀਆਂ-5 = 7 

6. ਬਿਹਾਗੜਾ ਰਾਗ = ਸ਼ਲੋਕ-2 (ਵਾਰ ਮ.੪ 
ਵਿਚ) = 2 

= ਚਉਪਦੇ-3, ਛੰਤ-2, 
ਅਲਾਹਣੀਆਂ-5, 
ਸ਼ਲੋਕ-3 (ਵਾਰ ਮ. ੪ 
ਵਿਚ) = 13 

= ਚਉਪਦੇ-12, ਅਸ਼ਟਪਦੀਆਂ 
-4, ਸ਼ਲੋਕ-2 (ਵਾਰ ਮ. ੪ 
ਵਿਚ) = 18 

9. ਧਨਾਸਰੀ ਰਾਗ _ = ਚਉਪਦੇ-9, ਅਸ਼ਟਪਦੀਆਂ- 
ਰ 2, ਛੱਤ-3 = 14 


1. ਸਿਰੀ ਫਾਰ 


3. ਗਉੜੀ ਰਾਗ 


5. ਗੂਜਰੀ ਰਾਗ 


7. ਵਡਹੰਸ ਰਾਗ 
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10. 


| ਉਇ 


| ਪੰ 


3 6 


14. 


ਉਠ 
16. 
7, 


18. 


!$., 
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ਤਿਲੰਗ ਰਾਗ __= ਚਉਪਦੇ-5, 
ਅਸ਼ਟਪਦੀ-1 = 6 
= ਚਉਪਦੇ-9, 
ਅਸ਼ਟਪਦੀਆਂ-5, 
ਕੁਚਜੀ-ਸੁਚਜੀ-2, 
ਛੰਤ-5, ਸ਼ਲੋਕ-21 
(ਵਾਰ ਮ.੩ ਵਿਚ) = 42 
ਚਉਪਦੇ-4, 
ਅਸ਼ਟਪਦੀਆਂ-2, 
ਪਦੇ-20 (ਥਿਤੀ ਮ.੧ 
ਵਿਚ), ਛੰਤ-2, ਸ਼ਲੋਕ-2 
(ਵਾਰ ਮ.੪ ਵਿਚ) = 30 
ਰਾਮਕਲੀ ਰਾਗ _= ਚਉਪਦੇ-11, 
ਅਸ਼ਟਪਦੀਆਂ-39, ਪਦੇ-127 
(54 “ਓਅੰਕਾਰ” ਵਿਚ ਅਤੇ 
__73 'ਸਿਧ ਗੋਸਟਿ” ਵਿਚ) 
ਸ਼ਲੋਕ-19 (ਵਾਰ ਮ.੨ 
ਵਿਚ) = 166 
ਚਉਪਦੇ-12, 
ਅਸ਼ਟਪਦੀਆਂ-11, 
ਸੋਲਹੇ-22, ਸ਼ਲੋਕ-20 
(18 ਵਾਰ ਮ. ੪ ਵਿਚ, 2 
ਪਹਿਲੇ ਅਤੇ ਪੰਜਵੇ' 
ਚਉਪਦਿਆਂ ਨਾਲ)=65 
ਛੰਤ-5, ਪਦੇ-17 
(ਬਾਰਹਮਾਹਾ ਮ.੧ ਵਿਚ)=22 
ਚਉਪਦੇ-8, 
ਅਸ਼ਟਪਦੀ-1= $% 
ਬਸੈਤ ਰਾਗ ___= ਚਉਪਦੇ-10, 
ਅਸ਼ਟਪਦੀਆਂ-8 = 18 
ਸਾਰੰਗ ਰਾਗ __= ਚਉਪਦੇ-3, ਅਸ਼ਟਪਦੀਆਂ 
-2, ਸ਼ਲੋਕ -33 (ਵਾਰ ਮ. 
੪ ਵਿਚ) = 38 
ਮਲਾਰ ਰਾਗ ___= ਚਉਪਦੇ-9, ਅਸ਼ਟਪਦੀਆਂ 
-5, ਪਉੜੀਆਂ -27, 


ਸੂਹੀ ਰਾਗ 


ਬਿਲਾਵਲ ਰਾਗ 


ਮਾਰੂ ਰਾਗ 


ਤੁਖਾਰੀ ਰਾਗ 


ਭੈਰਉ ਰਾਗ 
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ਸ਼ਲੌਕ-24 (ਵਾਰ ਮ.੧ ਵਿਚ) 


= 65 
20. ਪ੍ਰਭਾਤੀ ਰਾਗ _= ਚਉਪਦੇ-17, ਅਸ਼ਟਪਦੀਆਂ 
-7 = 24 
ਸ਼ਲੋਕ ਸਹਸਕ੍ਰਿਤੀ= 3 
ਸਲੌਕ ਫ਼ਰੀਦ _= 17 
ਪ੍ਰਸੈਗ 
ਸਲੋਕ ਵਾਰਾਂ ਤੇ = 31" 
ਵਧੀਕ 
ਕਾਲ ਜੰੜ =958 


ਬਾਣੀਵਾਰ ਕਲ ਜੋੜ = ਮੁਲਮੰਤ੍-1, ਚਉਪਦੇ-206, 


ਅਸ਼ਟਪਦੀਆਂ-121 , ਛੈਤ-24, ਪਉੜੀਆਂ-116, 
ਸ਼ਲੋਕ-260, ਪਹਰੇ-2, ਅਲਾਹਣੀਆਂ-5, ਕੁਚਜੀ 
-ਸੁਚਜੀ-2, ਸੋਲਹੇ-22, ਪਦੇ-199= 958 


ਆਸਾ, ਅਲਾਹਣੀਆਂ, ਕੁਚਜੀ-ਸੁਚਜੀ, ਥਿਤੀ, 
ਓਅੰਕਾਰ, ਸਿਧ-ਗੋਸਟਿ, ਬਾਰਹਮਾਹਾ, ਵਾਰ ਮਲਾਰ। 


ਟਿੱਪਣੀਆਂ : 


8 


ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ ਪਹਿਲਾ ਸ਼ਲੌਕ ਸੁਖਮਨੀ ਮ.੫ ਅਤੇ ਦੂਜਾ 
ਸ਼ਲੌਕ 'ਮਾਝ ਕੀ ਵਾਰ” ਮਹਲਾ ੨ ਅਧੀਨ ਦਰਜ ਹੈ। 
ਇਸ ਲਈ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਕਰਤ੍ਰਿਤਵ ਸੈਦਿਗਧ ਹੈ। 


_ ਇਸ ਰਾਗ ਤੋ ਪਹਿਲਾਂ “ਸੋਦਰ” ਅਤੇ “ਸੋਹਿਲਾ” ਨਾਮਕ 


ਪ੍ਕਰਣਾਂ ਵਿਚ ਸੈਕਲਿਤ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ 
ਰਚੇ ਸ਼ਬਦਾਂ ਦੀ ਗਿਣਤੀ ਇਥੇ ਨਹੀਂ ਕੀਤੀ ਗਈ 
ਜਾਵੇਗਾ। 


. “ਸੋਦਰ” ਵਾਲੇ ਸ਼ਬਦ ਦੀ ਗਿਣਤੀ ਜਪੁਜੀ ਦੀ 27ਵੀਂ 


ਪਉੜੀ ਵਜੋਂ ਪਹਿਲਾਂ ਤੋਂ ਹੋ ਚੁਕੀ ਹੈ। 


. ਸ਼ਲੋਕਾਂ ਦੀ ਮੂਲ ਗਿਣਤੀ 44 ਹੈ, ਪਰ ਕੁਝ ਵਿਦਵਾਨ 


12ਵੀ' ਪਉੜੀ ਦਾ ਪਹਿਲਾ ਸ਼ਲੋਕ ਇਕ ਦੀ ਥਾਂ ਦੋ 
ਗਿਣ ਕੇ, ਗਿਣਤੀ 45 ਕਰ ਦਿੰਦੇ ਹਨ। 


._ ਇਸ ਵਾਰ ਵਿਚ ਤਿੰਨ ਸ਼ਲੋਕ “ਮਰਦਾਨਾ” ਨਾਂ ਅਧੀਨ 


ਦਰਜ ਹਨ। ਪਰ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਕਰਤ੍ਰਿਤਵ ਸੈਦਿਗਧ ਹੈ 
ਦੇਵ ਜੀ ਵਲੋਂ ਮਰਦਾਨੇ ਪਤਿ ਉਚਾਰੇ ਗਏ ਹਨ। 
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6. ਇਸ ਪ੍ਰਕਰਣ ਵਿਚ ਮ. ੧ ਦੇ 4 ਸ਼ਲੋਕ ਲਿਖੇ ਹਨ 
ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ ਪਹਿਲਾ “ਆਸਾ ਕੀ ਵਾਰ” ਵਿਚ 14ਵੀਂ 
ਪਉੜੀ ਨਾਲ ਗਿਣਿਆ ਗਿਆ ਹੈ, ਬਾਕੀ ਤਿੰਨ “ਮਾਝ 
ਕੀ ਵਾਰ” ਅਤੇ “ਆਸਾ ਕੀ ਵਾਰ” ਵਿਚ ਮਹਲਾ 2 
ਅਧੀਨ ਦਰਜ ਹਨ। ਇਸ ਲਈ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਕਰਤ੍ਰਿਤਵ 
ਸੈਦਿਗਧ ਹੈ। 

7. ਇਸ ਪ੍ਰਸੰਗ ਵਿਚ ਮ. ੧ ਦੇ ਚਾਰ ਸ਼ਲੋਕ ਹਨ, ਪਰ 
ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ 113ਵਾਂ ਅਤੇ 124 ਵਾਂ ਸਿਰੀ ਰਾਗ ਕੀ 
ਵਾਰ ਮ.੪ ਵਿਚ ਅਤੇ 120ਵਾਂ “ਸਲੋਕ ਵਾਰਾ ਤੇ 
ਵਧੀਕ” (ਅੰਕ 18) ਵਿਚ ਗਿਣੇ ਗਏ ਹਨ। ਬਾਕੀ 
ਕੇਵਲ 32ਵਾਂ ਸ਼ਲੋਕ ਹੋਰ ਕਿਤੇ ਦਰਜ ਨਹੀਂ ਹੋਇਆ। 

8. ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਕੁਲ ਗਿਣਤੀ 33 ਹੈ, ਪਰ 28ਵਾਂ ਮਹਲਾ 
੩ ਦਾ ਹੈ ਅਤੇ 15ਵਾਂ 'ਸਾਰੈਗ ਕੀ ਵਾਰ, ਮ. ੪” 

ਅਧੀਨ ਗਿਣਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। 

ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਪ੍ਰਮਾਣਿਕ ਬਾਣੀ ਦਾ ਉਪਰੋਕਤ 
ਕਮ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਦੁਆਰਾ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ 
ਦੀ ਪਹਿਲੀ ਬੀੜ ਦੀ ਤਿਆਰੀ ਵੇਲੇ ਨਿਸਚਿਤ ਕੀਤਾ 
ਗਿਆ ਅਤੇ ਇਸ ਦਾ ਆਧਾਰ ਪਦਿਆਂ ਜਾਂ ਬਾਣੀਆਂ ਦੀ 
ਵਖ ਵਖ ਰਾਗਾਂ ਪ੍ਰਤਿ ਅਨੁਸਾਰਤਾ ਹੈ; ਬਾਣੀ ਦੇ ਰਚਨਾ- 
ਕਰਮ ਨਾਲ ਇਸ ਦਾ ਕੋਈ ਸੈਬੈਧ ਨਹੀਂ' ਹੈ। 

ਅਪਮਾ/ਣੈਕ ਬਾਣ? : ਸ਼ੁਰੂ ਤੋ ਹੀ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ 
ਨਾਂ ਨਾਲ ਅਪ੍ਰਮਾਣਿਕ ਬਾਣੀ ਪ੍ਰਚਲਿਤ ਹੋਣੀ ਸ਼ੁਰੂ ਹੋ ਗਈ 
ਸੀ। ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀ ਬਾਣੀ ਨੂੰ “ਕੱਚੀ-ਬਾਣੀ” (ਵੇਖੋ) ਦਾ 
ਨਾਂ ਦਿੱਤਾ ਜਾਣ ਲਗਿਆ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਨਾਂ 
ਰਖਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ- (1) ਪ੍ਾਣਸੈਗਲੀ, (2) ਖਾਰੀ ਬੀੜ 
ਵਿਚ ਸੈਕਲਿਤ ਵਾਧੂ ਬਾਣੀ ਅਤੇ (3) ਨਾਮਾ ਸਾਹਿਤ। 

/ਵਚਾਰਧਾਠਾ : ਗੁਰੂ ਜੀ ਇਕ ਮਹਾਨ ਯੁਗ ਪੁਰਸ਼ 
ਸਨ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਆਪਣੀ ਨਵੀਂ ਵਿਚਾਰਧਾਰਾ ਨਾਲ 
ਪ੍ਰਤਿਕੂਲ ਪਰਿਸਥਿਤੀਆਂ ਦੀ ਨੁਹਾਰ ਬਦਲੀ ਅਤੇ ਸਿੱਖ 
ਧਰਮ ਦੇ ਵਿਕਾਸ ਦੇ ਨਾਲ ਨਾਲ ਇਕ ਨਵੇਂ ਸਭਿਆਚਾਰ 
ਨੂੰ ਜਨਮ ਦਿੱਤਾ। ਇਹ ਸਭਿਆਚਾਰ ਕਿਸੇ ਇਕ ਧਰਮ ਜਾਂ 
ਭਾਈਚਾਰੇ ਦਾ ਸਭਿਆਚਾਰ ਨਹੀਂ ਸੀ, ਸਗੋਂ ਸਾਰੀ ਮਨੁੱਖਤਾ 
ਲਈ ਕਲਿਆਣਕਾਰੀ ਜੀਵਨ-ਦਰਸ਼ਨ ਸੀ ਜਿਸ ਦੀ ਲੋਅ 
ਵਿਚ ਨਵੇਂ ਮਨੁੱਖ ਦਾ ਮਾਡਲ ਸਿਰਜਿਆ ਗਿਆ। ਗੁਰੂ 
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ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ, ਅਸਲ ਵਿਚ, ਇਕ ਵਿਵਹਾਰਿਕ ਧਰਮ 
ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਕਰਨ ਆਏ ਸਨ। ਖ਼ੁਸ਼ਕ ਦਰਸ਼ਨ ਦੇ ਤਰਕ 
ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਪਸੈਦ ਨਹੀਂ ਸਨ। ਆਪਣੀ ਰਹੱਸਾਨੁਭੂਤੀ ਨੂੰ 
ਸਮਾਜਿਕ ਪ੍ਰਕਰਣ ਵਿਚ ਪੇਸ਼ ਕਰਕੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਸਭ ਦੁਆਰਾ 
ਅਪਣਾਏ ਜਾਣ ਯੋਗ ਅਜਿਹੇ ਧਰਮ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਕੀਤੀ 
ਜਿਸ ਨੂੰ 'ਸਹਿਜ-ਧਰਮ” ਦਾ ਨਾਂ ਦਿੱਤਾ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ। 
ਇਸ ਧਰਮ ਵਿਚ ਤੌਗਨਜ਼ਰੀ, ਅੰਧ-ਵਿਸ਼ਵਾਸ, ਰੁੜ੍ਹੀ- 
ਵਾਦਤਾ, ਪਰਸਪਰ ਵੈਰ-ਵਿਰੋਧ ਦਾ ਕੋਈ ਸਥਾਨ ਨਹੀਂ ਹੈ। 

ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਨਿਰਗੁਣ-ਬ੍ਹਮ ਦੇ ਉਪਾਸਕ 
ਸਨ। ਇਹ ਤੱਥ ਮੂਲ-ਮੰਤ੍ਰ ਤੋਂ ਹੀ ਭਲੀ-ਭਾਂਤ ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ। 
ਨਿਰਗੁਣ ਬ੍ਰਹਮ ਦਾ ਵਰਣਨ ਕਰਨਾ ਸੈਭਵ ਨਹੀਂ, ਕਿਉਕਿ 
ਵਰਣਨ ਦੇ ਸਾਧਨਾਂ ਦੁਆਰਾ ਉਸ ਨੂੰ ਦਰਸਾਇਆ ਨਹੀਂ 
ਜਾ ਸਕਦਾ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਅਨੁਸਾਰ ਪਰਮ-ਸੱਤਾ ਬੁੱਧੀ ਅਤੇ 
ਬਾਣੀ ਤੋਂ ਅਤੀਤ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਦਾ ਸੁਭਾ, ਸੈਸਕਾਰ ਅਤੇ 
-ਬ੍ਹਮ ਨਾਲ ਸਮਝੌਤਾ ਨਹੀਂ ਕਰ ਸਕੀਆਂ। ਨਿਰਗੁਣ- 
ਬ੍ਰਹਮ ਸੰਬੰਧੀ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਉਪਨਿਸ਼ਦਾਂ ਦੇ ਚਿੰਤਨ ਤੋੱ 
ਦੀਆਂ ਧਾਰਣਾਵਾਂ ਨੂੰ ਆਤਮਸਾਤ ਕਰਕੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਸਾਰ- 
ਉਤੇ ਪਰਖ ਕੇ ਆਪਣੇ ਅਨੁਭਵ ਦੇ ਸੈਦਰਭ ਵਿਚ ਗ੍ਰਹਿਣ 
ਕੀਤਾ। ਇਸੇ ਲਈ ਆਪ ਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਤਿਪਾਦਿਤ ਬ੍ਰਹਮ 
ਅਰੂਪ ਅਤੇ ਨਿਰਗੁਣ ਹੁੰਦੇ ਹੋਇਆਂ ਵੀ ਨਿਸ਼ਕਰਮਾ ਨਹੀਂ, 
ਕਰਤਾ-ਪੁਰਖ ਅਤੇ ਆਪਣੇ ਆਪ ਹੋਂਦ ਵਿਚ ਆਉਣ ਵਾਲਾ 
ਹੈ। ਸਾਰੀ ਸਿਸ਼ਟੀ ਦੀ ਉਤਪੱਤੀ, ਸਥਿਤੀ ਅਤੇ ਨਾਸ਼ ਦਾ 
ਕਾਰਣ ਹੈ। ਆਪ ਨੇ ਪ੍ਰੇਮ ਦੀ ਭਾਵਨਾ ਅਧੀਨ ਪ੍ਰਭੁ ਨਾਲ 
ਕਈ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ ਸੈਬੰਧਾਂ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਵੀ ਕੀਤੀ ਹੈ। ਇਸ 
ਤਰ੍ਹਾਂ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਨਿਰਾਕਾਰ ਨੂੰ ਸਾਕਾਰ ਬਣਾਇਆ ਹੈ। ਪਰ 
ਧਿਆਨ ਦੇਣ ਦੀ ਗੱਲ ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਜਿਥੇ ਕਿਥੇ ਵੀ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ 
ਪਰਮਾਤਮਾ ਦਾ ਤਾਤਵਿਕ ਅਥਵਾ ਸਿੱਧਾਂਤਿਕ ਵਿਸ਼ਲੇਸ਼ਣ 
ਕੀਤਾ ਹੈ, ਉਥੇ ਉਸ ਨੂੰ ਨਿਰਗੁਣ, ਨਿਰਾਕਾਰ, ਨਿਰਲਿਪਤ, 
ਨਿਰੈਜਨ ਆਦਿ ਨਾਂਵਾਂ ਨਾਲ ਯਾਦ ਕੀਤਾ ਹੈ। 

ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਆਤਮਾ/ਜੀਵਾਤਮਾ 
ਵਿਚ ਕਿਸੇ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦਾ ਕੋਈ ਤਾਤਵਿਕ ਅੰਤਰ ਨਹੀਂ 
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ਮੰਨਿਆ। ਦੋਹਾਂ ਦੀ ਅਦ੍ੈਤਤਾ ਅਤੇ ਏਕਤਾ ਵਿਚ ਉਨ੍ਹਾਂ 
ਨੂੰ ਪੂਰਣ ਵਿਸ਼ਵਾਸ ਹੈ। ਅੰਸ਼-ਅੰਸ਼ੀ-ਭਾਵ ਜਾਂ ਸਮੁੰਦਰ- 
ਬੂੰਦ ਵਾਲੇ ਸੰਬੈਧਾਂ ਰਾਹੀਂ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਆਪਣੇ ਮੰਤਵ ਨੂੰ ਅਨੇਕ 
ਥਾਂਵਾਂ ਤੇ ਪ੍ਗਟ ਕੀਤਾ ਹੈ-- ਸ਼ਾਗਰ ਆਹ ਝੂੰਦ ਝੂੰਦ ਮਹ 
ਸ਼ਾਗ੍ਰ ਕਵਣੁ ਝਝੈ /ਲ/ਹਿ ਜਾਣੰ /(ਗੁ .ਗੰੰ.੪78); ਨਿਰਮਲ 
ਕਾ/ਇਆ ਉਜਲ ਹੰਸਾ / ਤਿਸ਼ /ਵਾਚ ਨਾ ਨਿਰੰਜਨ ਅੰਸਾ 
(ਗੁ.ਰ੍ੰ.1034)। 
___ ਇਹ ਅੰਸ਼-ਅੰਸ਼ੀ-ਭਾਵ ਨ ਵਿਸ਼ਿਸ਼ਟਾਦ੍ਰੈਤਵਾਦ 

ਵਾਲਾ ਹੈ ਅਤੇ ਨ ਹੀ ਦੈਤਾਦ੍ਰੈਤਵਾਦ ਵਾਲਾ ਸਗੋਂ ਪੂਰੀ ਤਰ੍ਹਾਂ 
ਅਦੈੈਤਵਾਦੀ ਹੈ। ਕਿਉਂਕਿ ਇਸ ਸਥਾਪਨਾ ਦੀ ਪੁਸ਼ਟੀ ਨ 
ਕੇਵਲ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਦੀ ਸਮੁੱਚੀ ਅਦ੍ੈਤ-ਭਾਵਨਾ ਤੋਂ ਹੀ 
ਹੋ ਜਾਂਦੀ ਹੈ, ਸਗੋਂ ਸਮੁੰਦਰ ਅਤੇ ਬੂੰਦ ਦੇ ਦ੍ਰਿਸ਼ਟਾਂਤ ਅਤੇ ਸਾਰੇ 
ਜੀਵਾਂ ਵਿਚ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਪ੍ਰਤਿਬਿੰਬ ਨੂੰ ਦੇਖਣ ਦੀ ਧਾਰਣਾ 
ਤੋਂ ਵੀ ਹੋ ਜਾਂਦੀ ਹੈ-ਸ਼ਭ ਆਹ ਜੰਤ ਜੋਤਿ ਹੈ ਔੋਇ//ਤਿਸ਼ ਕੈ 
ਚਾਨ/ਣਿ ਸਭ ਆਹ ਚਾਨਣੁ ਗੇਇ/(ਗੁ.ਰ੍‌. 663)। 

ਜੀਵਾਂ ਵਿਚੋਂ ਸ੍ਰੇਸ਼ਠ ਜੀਵ ਮਨੁੱਖ ਹੈ। ਇਸ ਲਈ 
ਮਨੁੱਖ ਜਨਮ ਦੁਰਲਭ ਹੈ। ਸੁਭਾ, ਭਾਵਨਾ, ਅਵਸਥਾ ਅਤੇ 
ਆਚਾਰ ਦੀ ਦ੍ਿਸ਼ਟੀ ਤੋ ਮਨੁੱਖ ਦੇ ਦੋ ਮੁੱਖ ਭੇਦ ਹਨ- 
ਗੁਰਮੁਖ ਅਤੇ ਮਨਮੁਖ । ਗੁਰੂ ਦੇ ਅਨੁਕੂਲ ਚਲਣ ਵਾਲਾ 
ਮਨੁੱਖ “ਗੁਰਮੁਖ” ਹੈ ਅਤੇ ਮਨ ਅਨੁਸਾਰ ਚਲਣ ਵਾਲਾ 
ਵਿਅਕਤੀ “ਮਨਮੁਖ” ਹੈ। ਮਨ ਮਨੁੱਖੀ ਸ਼ਰੀਰ ਦੀ ਬੜੀ 
ਪ੍ਰਬਲ ਸ਼ਕਤੀ ਹੈ। ਇਸ ਨੂੰ ਜਿਤਣਾ ਜਗਤ ਨੂੰ ਜਿਤਣ ਦੇ 
ਤੁਲ ਹੈ। ਮਨ ਨੂੰ ਮਾਰਨ ਤੋਂ ਬਿਨਾ ਅਲੌਕਿਕ ਆਨੰਦ ਦੀ 
ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਨਹੀਂ ਹੁੰਦੀ। 

ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਦਾ ਚਿਤਰਣ ਕਰਦਿਆਂ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ 
ਪਰਮਾਤਮਾ ਨੂੰ ਇਸ ਦਾ ਰਚੈਤਾ ਅਤੇ ਸੈਚਾਲਕ ਮੰਨਿਆ 
ਹੈ। ਉਹ ਇਸ ਦਾ ਉਪਾਦਾਨ ਕਾਰਣ ਹੀ ਨਹੀਂ, ਨਿਮਿਤ 
ਕਾਰਣ ਵੀ ਹੈ। ਸਾਰੀ ਸਿ੍‌ਿਸ਼ਟੀ ਉਸ ਦੇ ਭੈ ਵਿਚ ਕ੍ਰਿਆਸ਼ੀਲ 
ਹੈ-ਤਡਧ ਆਪੈ ਜਗਤ ਓਪਾ/ਇਕੰ ਤਹ ਆਪ ਧੰਧੈ ਲਹਇਆ/ 
(ਗੁ.ਰੀ੍‌.138)। ਇਸ ਸਿਿਸ਼ਟੀਂ ਦਾ ਰਚਨਾ-ਕਾਲ ਅਗਿਆਤ 
ਹੈ। ਇਸ ਤੱਥ ਨੂੰ ਜਾਣਨ ਦੇ ਸਮਰਥ ਕੇਵਲ ਪਰਮਾਤਮਾ 
ਖ਼ੁਦ ਹੈ- ਜਾ ਕਰਤਾ /ਸਿਰਠਾੀ ਕਉ ਸ਼ਾਲ ਆਪੇ ਜਾਣ ਸ਼ੋਈ/ 
(ਗੁ ਗੰ 4)। ਸਿ੍‌ਸ਼ਟੀ ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ ਦੀ ਅਫੁਰ ਅਵਸਥਾ ਤੋ 
ਪਰਮਾਤਮਾ ਨੇ ਖ਼ੁਦ ਆਪਣੀ ਲੀਲ੍ਹਾ ਦੇਖਣ ਲਈ ਜਗਤ 
ਦੀ ਰਚਨਾ ਕੀਤੀ ਹੈ। ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਦੇ ਉਤਪੱਤੀ-ਕਰਮ ਬਾਰੇ ਵੀ 
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ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਸੈਕੇਤ ਕੀਤਾ ਹੈ, ਪਰ ਕਿਸੇ ਨਿਸ਼ਚਿਤ ਕਰਮ 
ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਨਹੀਂ ਕੀਤੀ। ਇਹ ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਅਨੰਤ ਹੈ। ਇਸ 
ਸਕਦਾ। ਉਹ ਆਪਣੀ ਇੱਛਾ ਅਨੁਸਾਰ, ਇਸ ਦੀ ਰਚਨਾ 
ਕਰਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਫਿਰ ਆਪਣੀ ਮਰਜ਼ੀ ਨਾਲ ਹੀ ਆਪਣੇ 
ਵਿਚ ਸਮੋ ਲੈਂਦਾ ਹੈ। ਗੁਰੂ-ਕਵੀ ਅਨੁਸਾਰ ਇਹ ਜਗਤ ਸਤਿ 
ਅਤੇ ਅਸਤਿ ਦੋਵੇਂ ਹੈ। ਇਸ ਜਗਤ ਦਾ ਮੂਲਾਧਾਰ ਤੱਤ੍ਰ 
ਪਰਮਾਤਮਾ ਚੂੰਕਿ ਸਚਾ ਹੈ, ਇਸ ਲਈ ਸਿ੍‌ਿਸ਼ਟੀ ਵੀ ਸਚੀ 
ਹੈ-ਲਾ ਤੂੰ ਸ਼ਚਾ ਤਾ ਸਭ ਕੋ ਸ਼ਚਾ ਠੁੜਾ ਕੋਇ ਨ ਕੋਈ / 
(ਗੁ.ਗੰ.145)। ਪਰ ਇਹ ਸਤਿਅਤਾ ਪਰਮਾਰਥਿਕ ਨਹੀਂ 
ਵਿਵਹਾਰਿਕ ਹੈ। ਪਰਮਾਰਥਿਕ ਸਤਿ ਤਾਂ ਕੇਵਲ ਪਰਮਾਤਮਾ 
ਹੈ। ਇਸ ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਤੋਂ ਜਗਤ ਅਸਤਿ ਹੈ। 

ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਸੈਸਾਰਿਕਤਾ ਦੇ ਮੂਲ ਵਿਚ ਕੰਮ ਕਰ 
ਰਹੀ ਮਾਇਆ ਨੂੰ ਅੱਤੜ੍ਹ ਵਿਚ ਤੱਤ੍ਰ ਬੁੱਧੀ ਵਜੋਂ ਦਰਸਾਇਆ 
ਹੈ। ਜਗਤ ਅਤੇ ਜਗਤ ਦਾ ਸੈਪੂਰਣ ਪਰਪੰਚ ਮਾਇਆ ਦਾ 
ਪਸਾਰਾ ਹੈ। ਇਹ ਅਸੀਮ, ਵਿਭਚਾਰੀ ਅਤੇ ਵਿਘਨਕਾਰੀ 
ਸ਼ਕਤੀ ਹੈ, ਪਰ ਇਸ ਦੀ ਕੋਈ ਸੁਤੇਤਰ ਸੱਤਾ ਨਹੀਂ, ਸਗੋਂ 
ਇਹ ਪ੍ਰਭੂ ਦੇ ਅਧੀਨ ਹੈ। ਕੁਦਰਤ ਇਸ ਦਾ ਵਿਰਾਟ ਰੂਪ ਹੈ 
ਅਤੇ ਪ੍ਰਾਣੀ ਇਸ ਦਾ ਸੈਕੁਚਿਤ ਰੂਪ। ਇਹ ਮਨੁੱਖ ਦੇ ਮਨ 
ਨੂੰ ਵਸ ਵਿਚ ਰਖਦੀ ਹੈ। 

ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਨੇ ਪਰਮਾਤਮਾ ਵਿਚ 
ਇਕਾਤਮਕਤਾ ਅਥਵਾ ਲੀਨਤਾ ਨੂੰ 'ਮੁਕਤੀ” ਮੰਨਿਆ ਹੈ। 
ਜਦੋਂ ਅਗਿਆਨ ਦਾ ਪਰਦਾ ਹਟ ਜਾਂਦਾ ਹੈ, ਤਾਂ ਪਹਿਲਾਂ 
ਤੋਂ ਪ੍ਰਾਪਤ ਵਸਤੂ ਦੀ ਹੀ ਪੁਨਰ-ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਹੋ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। 
ਬੈਕੁੰਠ ਵਾਲੀ ਮੁਕਤੀ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦਾ ਵਿਸ਼ਵਾਸ ਨਹੀਂ 
ਨਹੀਂ, ਸਗੋਂ ਪ੍ਰਭੂ ਦਾ ਦਰਸ਼ਨ ਜਾਂ ਸਾਖਿਆਤਕਾਰ ਹੈ, ਜਿਸ 
ਦੇ ਸਾਹਮਣੇ ਹੋਰ ਸਭ ਕੁਝ ਵਿਅਰਥ ਹੈ-- ਦਹ ਦਰਸ਼ਨ ਕਾ 
ਪੀਤ£ ਹੋਵੈ ਮਕਾਤਿ ਬੰਕੰਠੰ ਕਰੈ /ਕਿਆ/ (ਗੁ .ੀ੍‌ .360)। 
ਅਜਿਹੀ ਅਵਸਥਾ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਕਰਮ-ਕਾਂਡਾਂ 
ਜਾਂ ਬਾਹਰਲੇ ਆਡੰਬਰਾਂ ਦੁਆਰਾ ਸੈਭਵ ਨਹੀਂ ਮੰਨੀ। 
ਪਰਮਾਤਮਾ ਦਾ ਹੁਕਮ, ਉਸ ਦੀ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਦੀ ਕ੍ਰਿਪਾ- 
ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀ, ਪ੍ਰਮ-ਭਗਤੀ ਅਤੇ ਸੇਵਾ ਦੁਆਰਾ ਹੀ ਮੁਕਤੀ 
ਪਾਪਤ ਹੋ ਸਕਦੀ ਹੈ। ਇਹ ਮੁਕਤੀ ਮਰਨ ਤੋਂ ਬਾਦ ਪ੍ਰਾਪਤ 
ਹੋਣ ਵਾਲੀ ਕੋਈ ਅਵਸਥਾ ਨਹੀਂ, ਜੀਉੱਦੇ-ਜੀ ਹੀ ਇਸ 
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ਦੀ ਪਾਪਤੀ ਹੋ ਸਕਦੀ ਹੈ। ਇਸ ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ “ਜੀਵਨ- 
ਮੁਕਤੀ” ਦਾ ਨਾਂ ਦਿੱਤਾ ਹੈ। 

ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ ਭਾਵੇਂ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦਰਸ਼ਨ ਆਚਾਰਯ 
ਨਹੀਂ ਸਨ, ਪਰ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਵਿਚਾਰਾਂ ਨੇ 
ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਦਾਰਸ਼ਨਿਕ ਬਣਾ ਦਿੱਤਾ ਸੀ। ਸਮੁੱਚੇ ਤੌਰ 'ਤੇ 
ਉਹ ਅਦੈਤਵਾਦੀ ਸਨ, ਪਰ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਅਦ੍ੈਤਵਾਦ ਸ਼ੈਕਰ 
ਦੇ ਅਦੈਤਵਾਦ ਤੋਂ ਭਿੰਨ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਨਿਜੀ ਪ੍ਰਤਿਭਾ 'ਤੇ 
ਆਧਾਰਿਤ ਅਤੇ ਯੁਗ ਦੀਆਂ ਸਮਸਿਆਵਾਂ ਦਾ ਸਮਾਧਾਨ 
ਕਰਨ ਵਾਲਾ ਸੀ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ, ਇਕ 
ਨਵੇ' ਅਦ੍ੈਤਵਾਦ ਨੂੰ ਜਨਮ ਦਿੰਦੇ ਹਨ ਜਿਸ ਨੂੰ 'ਸਹਿਜ- 
ਅਦੈਤਵਾਦ” ਦਾ ਨਾਂ ਦਿੱਤਾ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ। 

ਸ਼ਾਧਨਾ-ਮਆਾਰਗ : ਪਰਮਾਤਮਾ ਦਾ ਸਾਖਿਆਤ- 
ਕਾਰ ਪਾਪਤ ਕਰਨ ਅਥਵਾ ਪਰਮ-ਪਦ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਲਈ 
ਸਾਧਕ ਨੂੰ ਕਈ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ ਯਤਨ ਕਰਨੇ ਪੈਂਦੇ ਹਨ। ਭਾਰਤੀ 
ਅਧਿਆਤਮਿਕਤਾ ਨੇ ਮੁੱਖ ਰੂਪ ਵਿਚ ਚਾਰ ਮਾਰਗਾਂ ਨੂੰ 
ਮਹੱਤਵ ਦਿੱਤਾ ਹੈ- ਗਿਆਨ , ਕਰਮ, ਯੋਗ ਅਤੇ ਭਗਤੀ। 
ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੀਆਂ ਵੀ ਇਨ੍ਹਾਂ ਬਾਰੇ ਆਪਣੀ ਨਿਜੀ 
ਸਥਾਪਨਾਵਾਂ ਹਨ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਚੌਹਾਂ ਸਾਧਨਾ-ਮਾਰਗਾਂ ਵਿਚ 
ਭਗਤੀ-ਮਾਰਗ ਨੂੰ ਨ ਕੇਵਲ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਮਹੱਤਵ ਹੀ ਦਿੱਤਾ 
ਹੈ, ਸਗੋਂ ਇਸ ਦਾ ਬਹੁਤ ਅਧਿਕ ਵਿਸ਼ਲੇਸ਼ਣ ਵੀ ਕੀਤਾ ਹੈ। 


ਧਿਆਨ ਰਹੇ ਕਿ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਪਰੈਪਰਾਗਤ ਭਗਤੀ ਨੂੰ 


ਇਨ- ਬਿੰਠ ਨਹੀਂ ਅਪਣਾਇਆ। ਆਪ ਨੇ ਭਗਤੀ ਦੀਆਂ 
ਕੀਤਾ ਜੋ ਯੁਗ ਦੀਆਂ ਪਰਿਸਥਿਤੀਆਂ ਦੇ ਅਨੁਕੂਲ ਅਤੇ 
ਲੋਕ-ਮੰਗਲਕਾਰੀ ਸਨ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਭਗਤੀ ਦੇ ਉਹ ਸਾਰੇ 


ਪ੍ਰਕਰਣ ਤਿਆਗ ਦਿੱਤੇ ਜਾਂ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਮਾਨਸੀਕਰਣ ਕਰ . 


ਦਿੱਤਾ ਜੋ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਭਾਵ-ਭਗਤੀ ਦੇ ਵਿਕਾਸ ਵਿਚ 
ਰੁਕਾਵਟ ਸਨ। 

ਸਮਾਜਿਕ ਤੌਰ 'ਤੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਹਿੰਦੂ ਧਰਮ ਨਾਲ 
ਜਾਣਕਾਰੀ ਸੀ। ਪਰ ਕਿਤੇ ਵੀ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਇਸ ਧਰਮ ਨਾਲ 
ਸੰਬੰਧਿਤ ਧਰਮ-ਪੁਸਤਕਾਂ, ਸੰਪ੍ਦਾਵਾਂ, ਅਵਤਾਰ- 
ਪਰੈਪਰਾਵਾਂ, ਦੇਵੀ-ਦੇਵਤਿਆਂ, ਸਾਧਨਾ-ਪ੍ਣਾਲੀਆਂ ਪ੍ਰਤਿ 
ਆਸਥਾ ਪ੍ਰਗਟ ਨਹੀਂ ਕੀਤੀ। ਜਿਥੇ ਕਿਥੇ ਵੀ ਅਵਸਰ 
ਮਿਲਿਆ ਹੈ ਇਸ ਦੇ ਰੁੜ੍ਹ ਰੁਪਾਂ/ਪੱਖਾਂ ਦਾ ਦ੍ਰਿੜ੍ਹਤਾ ਪੂਰਵਕ 
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ਖੰਡਨ ਕੀਤਾ ਹੈ। ਹਿੰਦੂ ਧਰਮ ਵਾਂਗ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਇਸਲਾਮ 
ਧਰਮ ਪ੍ਰਤਿ ਵੀ ਕੋਈ ਸ਼ਰਧਾ ਨਹੀਂ ਵਿਖਾਈ ਅਤੇ ਨ ਹੀ 
ਉਸ ਦੇ ਧਰਮ-ਗ੍ੰਥਾਂ ਦੀਆਂ ਮਾਨਤਾਵਾਂ ਨੂੰ ਗੁਹਿਣ ਕਰਨ 
ਲਈ ਕੋਈ ਗੱਲ ਕਹੀ ਹੈ।ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਇਸ ਧਰਮ ਦੇ ਪ੍ਰਚਾਰਕਾਂ, 
ਮੁਖੀਆਂ, ਕਾਜ਼ੀਆਂ ਦੇ ਆਚਰਣ ਉਤੇ ਝਾਤ ਪਾ ਕੇ ਉਨ੍ਹਾਂ 
ਨੂੰ ਸਚਾ ਮੁਸਲਮਾਨ ਬਣਨ ਦੀ ਪ੍ਰੇਰਣਾ ਦਿੱਤੀ ਹੈ। 

ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਸੈਕੀਰਣ ਅਤੇ ਰੂੜ੍ਹ 
ਧਾਰਮਿਕ ਪਰੇਪਰਾਵਾਂ ਨੂੰ ਕਿਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦਾ ਕੋਈ ਮਹੱਤਵ ਨਹੀਂ 
ਦਿੱਤਾ, ਪਰ ਉਹ ਧਰਮ ਦੇ ਵਾਸਤਵਿਕ ਰੂਪ ਦੇ ਵਿਰੁੱਧ ਨਹੀਂ 
ਸਨ। ਅਸਲ ਵਿਚ, ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਪ੍ਚਲਿਤ ਧਰਮਾਂ ਦੇ ਮੁਕਾਬਲੇ 
ਸਹਿਜ-ਧਰਮ ਨੂੰ ਅਪਣਾਉਣ ਦੀ ਪ੍ਰੇਰਣਾ ਦਿੱਤੀ ਹੈ। 

ਗੁਰੂ ਜੀ ਉਸ ਸਮੇਂ ਦੀ ਸਮਾਜਿਕ ਵਿਵਸਥਾ `ਤੋਂ 
ਵੀ ਸੰਤੁਸ਼ਟ ਨਹੀਂ ਸਨ ਕਿਉਕਿ ਉਸ ਨਾਲ ਮਾਨਵ- 
ਵਿਕਾਸ ਰੁਕ ਗਿਆ ਸੀ। ਉਹ ਵਰਣਾਸ਼੍ਮ ਧਰਮ ਵਿਚ 
ਵਿਸ਼ਵਾਸ ਨ ਕਰਕੇ ਜਾਤਿ-ਪਾਤਿ ਦੇ ਕੱਟੜ ਵਿਰੋਧੀ ਸਨ 
ਅਤੇ ਗਿ੍‌ਹਸਥ ਧਰਮ ਦੀ ਪਾਲਣਾ ਕਰਨ ਵਿਚ ਰੁਚੀ ਰਖਦੇ 
ਸਨ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਨਾਰੀ ਨੂੰ ਵੀ ਸਮਾਜ ਵਿਚ ਗੌਰਵ-ਪੂਰਣ 
ਸਥਾਨ ਦਿੱਤਾ ਹੈ। ਸਮਾਜ ਦੀ ਸਥਿਤੀ ਨੂੰ ਸੈਤੁਲਿਤ ਰਖਣ 
ਲਈ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਸੇਵਾ ਉਤੇ ਬਲ ਦਿੱਤਾ ਹੈ ਅਤੇ ਭਰਮ-ਪੂਰਣ 
ਅਤੇ ਕਲਪਨਾ-ਪ੍ਸੂਤ ਸਮਾਜਿਕ ਪ੍ਰਥਾਵਾਂ ਨੂੰ ਤਿਆਗ ਕੇ 
ਸਦਾਚਰਣ ਲਈ ਪ੍ਰੇਰਿਆ ਹੈ। ਸਦਾਚਰਣ ਹੀ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ 
ਆਦਰਸ਼ ਸਮਾਜ ਦੀ ਨੀਂਹ ਹੈ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਜਨ-ਸਾਧਾਰਣ 
ਦੀਆਂ ਅਧਿਆਤਮਿਕ, ਧਾਰਮਿਕ ਅਤੇਂ ਸਮਾਜਿਕ 
ਸਮਸਿਆਵਾਂ ਦਾ ਜਿਥੇ ਵਰਣਨ ਕਰਕੇ ਸਮਾਧਾਨ ਪੇਸ਼ 
ਕੀਤਾ ਹੈ, ਉਥੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਰਾਜਨੈਤਿਕ ਸਥਿਤੀ ਬਾਰੇ ਵੀ 
ਖੁਲ੍ਹ ਕੇ ਟਿੱਪਣੀ ਦਿੱਤੀ ਹੈ। ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ ਵਿਚਾਰ- ਧਾਰਕ 
ਤੌਰ 'ਤੇ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਬੜੇ ਜਾਗਰੂਕ ਲੋਕ-ਨਾਇਕ 
ਸਨ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਲੇ ਕੀ ਦਰਸ਼ਨ, ਕੀ ਸਾਧਨਾ ਅਤੇ ਕੀ ਸਮਾਜ, 
ਹਰ ਖੇਤਰ ਵਿਚ ਆਪਣੀ ਉਸਾਰੂ ਅਤੇ ਕਲਿਆਣਕਾਰੀ 
ਛਾਪ ਛੱਡੀ ਹੈ। 

ਸ਼ਾਹ/ਤਿਕ /ਵ/ਸਿਸ਼ਟਤਾ - ਇਹ ਸਹੀ ਹੈ ਕਿ ਗੁਰੂ 
ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਬਾਣੀ ਕਵਿਤਾ ਕਰਨ ਦੇ ਉਦੇਸ਼ ਤੋਂ 
ਨਹੀਂ ਰਚੀ ਸੀ, ਪਰ ਹੈਰਾਨੀ ਇਸ ਗੱਲ ਦੀ ਹੈ ਕਿ ਇਹ 
ਬਾਣੀ ਕਾਵਿ ਦੇ ਸਾਰੇ ਮਾਨਦੰਡਾਂ ਉਤੇ ਪੂਰੀ ਉਤਰਦੀ ਹੈ 
ਅਤੇ ਇਕ ਉਤਮ ਕਾਵਿ ਦੀ ਸਾਖੀ ਭਰਦੀ ਹੈ। ਯੁਗ- 
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ਚਿਤ੍ਣ ਜਿਸ ਸਜੀਵ ਅਤੇ ਨਿਰਭੀਕ ਰੂਪ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਜੀ 
ਦੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਹੋਇਆ ਹੈ, ਉਤਨਾ ਕਿਸੇ ਹੋਰ ਸੈਤ ਦੀ 
ਕਵਿਤਾ ਵਿਚ ਘਟ ਹੀ ਵੇਖਣ ਨੂੰ ਮਿਲਦਾ ਹੈ। ਆਪ ਦੀ 
ਕਵਿਤਾ ਵਿਚ ਪ੍ਕ੍ਿਤੀ ਦਾ ਵੀ ਬੜਾ ਅਨੁਭੂਤੀ-ਜਨਕ 
ਚਿਤ੍ਣ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਅਸਲ ਵਿਚ, ਜਨਮ ਤੋਂ” ਲੈ ਕੇ 
ਉਦਾਸੀਆਂ ਦੇ ਸਮੇਂ ਤਕ ਅਤੇ ਫਿਰ ਕਰਤਾਰਪੁਰ ਨਿਵਾਸ 
ਵੇਲੇ ਆਪ ਦਾ ਜੀਵਨ ਕੁਦਰਤ ਦੀ ਗੋਦ ਵਿਚ ਬੀਤਿਆ। 
ਇਸ ਪ੍ਰਕ੍ਰਿਤੀ ਦਾ ਘੇਰਾ ਪੰਜਾਬ ਤਕ ਸੀਮਿਤ ਨਹੀਂ ਸਗੋਂ 
ਸਾਰੇ ਭਾਰਤ ਅਤੇ ਕੁਝ ਬਾਹਰਲੇ ਦੇਸ਼ਾਂ ਦੀ ਪ੍ਕ੍ਰਿਤੀ ਨੂੰ ਮਾਣਨ 
_ਦਾ ਅਵਸਰ ਵੀ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੂੰ ਮਿਲਿਆ ਸੀ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ 
ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਨਿਰੂਪਿਤ ਭਗਤੀ-ਰਸ ਮਧੁਰ-ਭਗਤੀ ਨੂੰ 
ਸਥਾਪਿਤ ਕਰਦਾ ਹੈ ਕਿਉਂਕਿ ਸਰਬੜ੍ ਪਤੀ-ਪਤਨੀ ਵਾਲੋਂ 
ਦੌਪਤਿਕ ਸੈਬੈਧ ਦੀ ਅਭਿਵਿਅਕਤੀ ਹੋਈ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚ 
ਕੋਈ ਸੰਦੇਹ ਨਹੀਂ ਕਿ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚਲੇ ਅਨੇਕ 
ਸ਼ਬਦਾਂ ਵਿਚ ਸ਼ਾਂਤ-ਰਸੀ ਭੂਮਿਕਾ ਅੰਤ ਵਿਚ ਮਧੁਰ -ਭਾਵ 
ਵਿਚ ਸਮਾਉਂਦੀ ਹੈ, ਇਸ ਲਈ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਬਾਣੀ ਦਾ 
ਮੁੱਖ ਰਸ ਭਗਤੀ-ਰਸ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਆਪਣੇ ਆਪ ਨੂੰ 
ਪਤਨੀ ਰੂਪ ਵਿਚ ਪੇਸ਼ ਕੀਤਾ ਹੈ। ਉਹ ਪਰਮਾਤਮਾ ਨੂੰ 
ਯਾਦ ਕਰਦੀ ਹੈ, ਉਸ ਦਾ ਯਸ਼ ਗਾਉਂਦੀ ਹੈ, ਉਸ ਦੇ ਬਿਰਹ 
ਵਿਚ ਵਿਆਕੁਲ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਇਹ ਭਗਤੀ-ਰਸ ਦੀ ਸਾਧਨ 
ਅਵਸਥਾ ਹੈ। ਜਦੋਂ ਉਹ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦਾ ਸੈਯੋਗ ਪ੍ਰਾਪਤ 
ਕਰਕੇ ਉਸ ਵਿਚ ਮਗਨ ਹੋ ਜਾਂਦੀ ਹੈ ਤਾਂ ਉਦੋਂ ਭਗਤੀ-ਰਸ 
ਆਪਣੀ ਸਿੱਧੀ ਨੂੰ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। 

ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਆਪਣੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਭਗਤੀ ਦੇ 
ਸਥਾਈ ਭਾਵ ਪ੍ਰੇਮ (ਉਜਵਲ ਰਤਿ) ਦੇ ਉਪਜਣ ਅਤੇ ਦ੍ਰੈਤ 
-ਭਾਵ ਦੇ ਖ਼ਤਮ ਹੋਣ ਲਈ ਗੁਰੂ ਦੀ ਸਹਾਇਤਾ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ 
ਕੀਤੀ ਹੈ- /ੜਨ` ਗਰ ਪ੍ਰਹਿੰਤਾ ਨ ਉਪਜੀ ਹਉਮੈ ਮੈਲ ਨ 
ਜਾਇ/(ਗੁ.ਰੀ 60)। ਵਿਆਹ ਦੇ ਰੂਪਕ ਰਾਹੀਂ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ 
ਭਗਤੀ-ਰਸ ਦੀ ਸਿੱਧ ਅਵਸਥਾ ਨੂੰ ਬੜੀ ਕਲਾਤਮਕ ਜੁਗਤ 
ਨਾਲ ਪੇਸ਼ ਕੀਤਾ ਹੈ। ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ. ਕਿ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਬਾਣੀ 
ਵਿਚ ਭਗਤੀ-ਰਸ ਦੀ ਸਾਧਨ ਅਤੇ ਸਿੱਧ ਦੋਹਾਂ ਅਵਸਥਾਵਾਂ 
ਦਾ ਬੜੇ ਵਿਸਤਾਰ, ਗੰਭੀਰਤਾ ਅਤੇ ਤੀਬਰਤਾ ਨਾਲ 
ਚਿਤ੍ਣ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਰ 

ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ ਭਾਵੇਂ ਸ੍ਰੇਸ਼ਨ ਕਾਵਿ ਦਾ ਸਦਰ 
ਨਮੂਨਾ ਪੇਸ਼ ਕਰਦੀ ਹੈ, ਪਰ ਉਹ ਛੈਦ ਦੀ ਕੈਦ ਨੂੰ ਸਵੀਕਾਰ 
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ਕਰਨਾ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦਾ ਜੀਵਨ-ਮਨੌਰਥ ਨਹੀਂ ਸੀ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਤਾਂ 
ਆਪਣੀ ਰਹੱਸ-ਅਨੁਭੂਤੀ ਅਤੇ ਉਪਦੇਸ਼ ਨੂੰ ਜਿਗਿਆਸੂਆਂ 
ਨਾਲ ਸਾਂਝਾ ਕਰਨਾ ਸੀ, ਇਸ ਲਈ ਅਪਵ੍ਰੰਸ਼ ਦੇ ਕਵੀਆ 
ਅਤੇ ਨਾਥ-ਯੋਗੀਆਂ ਤੋਂ ਚਲੀ ਆ ਰਹੀ ਛੰਦਾਬੰਦੀ ਦੀ 
ਪਰੰਪਰਾ ਨੂੰ ਅਪਣਾਇਆ। ਇਸ ਵਿਚ ਕੋਈ ਸੈਦੇਹ ਨਹੀਂ 
ਕਿ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ ਅਧਿਕਤਰ ਕਿਸੈ ਛੰਦ ਦੀ ਸੀਮਾ 
ਨੂੰ ਸਵੀਕਾਰ ਨਹੀਂ ਕਰਦੀ ਪਰ ਉੱਜ ਪੁਰਾਤਨ ਛੰਦਾਂ ਨਾਲ 
ਜੇ ਕੋਈ ਸਮੀਪਤਾ ਮਿਲਦੀ ਹੈ, ਤਾਂ ਕੇਵਲ ਮਾਤ੍ਰਿਕ ਛੰਦਾਂ 
ਨਾਲ। ਆਪ ਨੇ ਪਿੰਗਲ ਅਨੁਸਾਰ ਛੰਦ-ਯੋਜਨਾ ਨ ਕਰਕੇ 
ਆਪਣੇ ਭਾਵਾਂ ਦੁਆਰਾ ਉਸ ਨੂੰ ਅਨੁਸ਼ਾਸਿਤ ਕੀਤਾ ਹੈ। 

ਬਾਣੀ ਦੀ ਬੁਨਿਆਦੀ ਲੋੜ ਰਾਗ ਹੈ। ਸੈਗੀਤ 
ਦੀਆਂ ਸੁਰਾਂ ਵਿਚ ਮਾਤ੍ਿਕਿ ਵਾਧ-ਘਾਟ ਆਪਣੇ ਆਪ 
ਲੀਨ ਹੋ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ 20 ਰਾਗਾਂ ਵਿਚ ਆਪਣੀ 
ਬਾਣੀ ਉਚਾਰ ਕੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਸਾਰਿਆਂ ਉਤੇ ਆਪਣੇ ਅਬੂਰ ਨੂੰ 
ਸਪੱਸ਼ਟ ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਹੈ। ਇਹ ਰਾਗ ਨ ਤਾਂ ਸ਼ਾਸਤ੍ਰੀ ਪਰੈਪਰਾ 
ਨੂੰ ਸਵੀਕਾਰ ਕਰਦੇ ਹਨ ਅਤੇ ਨ ਹੀ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੇ 
ਅੰਤ ਉਤੇ ਦਿੱਤੀ “ਰਾਗਮਾਲਾ” ਨਾਲ ਅਨੁਸਾਰਤਾ ਰਖਦੇ 
ਹਨ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਆਪ ਰਾਗ ਦੇ ਮਹੱਤਵ ਨੂੰ ਸਮਝਦੇ ਸਨ 
ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਮਨ ਵਿਚ ਕੋਈ ਆਦਰ ਨਹੀਂ ਸੀ- /ਇਕਨਾ 
ਨਾਦ ਨ ਬੇਦ ਨ ਗੰਅ ਗਰ ਰਸ ਕਸ਼ ਨ ਜਾਣੀਤਿ/ /ਇਕਨਾ 
ਸਹਿ ਨ ਛਿਨ ਅਕਾਲਿ ਸ਼ਰ ਅਖਰ ਕਾ ਝੋਓਂ ਨ ਲਹੀਤਿ / 
ਨਾਨਕ ਤੇ ਨਰ ਅਸਲੇ ਪਰ /ਜੇ /ਲਨ ਡਣ ਗਰਲ ਕਠੀਤਿ / 
(ਗੁ ਗੰ ..246)। ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਕਾਵਿ- 
ਪ੍ਰਤਿਭਾ ਰਾਗ ਦੇ ਅਨੁਸ਼ਾਸਨ ਨੂੰ ਅਪਣਾ ਕੇ ਚਲੀ ਹੈ। 

ਮੱਧ-ਯੁਗ ਦੇ ਹੋਰ ਵੀ ਅਨੇਕ ਸੈਤਾਂ/ਭਗਤਾਂ ਨੇ 
ਰਾਗਾਂ ਵਿਚ ਆਪਣੀਆਂ ਬਾਣੀਆਂ ਰਚੀਆਂ ਹਨ, ਪਰ ਉਨ੍ਹਾਂ 
ਵਿਚ ਨ ਤਾਂ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਬਾਣੀ ਜਿਤਨੀ ਰਾਗਮਇਤਾ ਹੈ, 
ਨ ਕੋਈ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਵਿਧੀ ਹੈ ਅਤੇ ਨ ਹੀ ਕਿਸੇ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀ 
ਸਮਨਵੈ-ਭਾਵਨਾ ਹੈ।“ਟੇਕ” ਦੀ ਥਾਂ ਤੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ “ਰਹਾਉ” 
ਸ਼ਬਦ ਵਰਤਿਆ ਹੈ। 

ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਕਾਵਿ-ਰੂਪਾਂ ਦਾ ਵੀ 
ਬੜੀ ਜੁਗਤ ਨਾਲ ਪ੍ਰਯੋਗ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਆਪਣੀ 
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ਰਹੱਸ-ਅਨੁਭੂਤੀ ਨੂੰ ਪ੍ਗਟਾਉਣ ਲਈ ਯੁਗ ਦੀਆਂ ਲੋੜਾਂ 
ਨੂੰ ਸਾਹਮਣੇ ਰਖ ਕੇ ਪਰੈਪਰਾ ਤੋਂ ਪਾਪਤ ਕਾਵਿ-ਰੂਪਾਂ ਨੂੰ 
ਲੌਕ-ਕਾਵਿ ਦੇ ਰੂਪਾਂ ਨਾਲ ਇਕਸੁਰ ਕੀਤਾ ਹੈ। ਸਥੂਲ ਤੌਰ 
`ਤੇ ਕਾਵਿ ਰੂਪਾਂ ਨੂੰ ਦੋ ਵਰਗਾਂ ਵਿਚ ਵੰਡਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ- 
ਬੰਧਗਤ ਕਾਵਿ-ਰੂਪ ਅਤੇ ਸ਼ੈਲੀਗਤ ਕਾਵਿ-ਰੂਪ। 
ਬਧਗਤ-ਕਾਵਿ-ਰੂਪ ਉਹ ਹਨ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ 
ਇਕ ਨਿਸ਼ਚਿਤ ਸੀਮਾ ਅਤੇ ਯੋਜਨਾ ਵਿਚ ਭਾਵਾਂ ਨੂੰ ਪੇਸ਼ 
ਕੀਤਾ ਹੈ। ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀਆਂ ਰਚਨਾਵਾਂ ਹਨ- ਜਪੁਜੀ, 
ਸਿਧ-ਗੋਸਟਿ, ਓਅੰਕਾਰ, ਪਟੀ, ਬਾਰਹਮਾਹਾ, ਥਿਤੀ ਅਤੇ 
ਵਾਰਾਂ। ਦੂਜਾ ਸ਼ੈਲੀਗਤ ਕਾਵਿ-ਰੂਪ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚ ਆਕਾਰ 
ਵਜੋਂ ਛੋਟੇ, ਬੈਧ ਤੋਂ ਮੁਕਤ ਅਤੇ ਅਭਿਵਿਅਕਤੀ ਵਿਚ ਅਦੁੱਤੀ 
ਖਿਚ ਰਖਣ ਵਾਲੇ ਸ਼ਬਦ ਸ਼ਾਮਲ ਕੀਤੇ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। ਗੁਰੁ ਜੀ 
ਨੇ ਧਾਰਮਿਕ ਅਤੇ ਲੋਕ-ਕਾਵਿ ਪਰੈਪਰਾਵਾਂ ਤੋਂ ਸ਼ੈਲੀਗਤ 
ਕਾਵਿ-ਰੂਪ ਗ੍ਰਹਿਣ ਕਰਕੇ ਆਪਣੇ ਭਾਵਾਂ ਨੂੰ ਸੁੰਦਰ ਢੰਗ 
ਨਾਲ ਪ੍ਰਗਟਾਇਆ ਹੈ। ਕੁਝ ਕੁ ਸ਼ੈਲੀਗਤ ਕਾਵਿ -ਰੂਪ ਇਸ 
ਪ੍ਰਕਾਰ ਹਨ- ਚਉਪਦੇ , ਅਸ਼ਟਪਦੀਆਂ, ਸੋਲਹੇ, ਛੱਤ। 
ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਚੂੰਕਿ ਦੇਸ਼-ਵਿਦੇਸ਼ ਬਹੁਤ ਘੁੰਮੇ 
ਸਨ, ਇਸ ਲਈ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਉਪਮਾਨ-ਖੇਤਰ ਬਹੁਤ ਵਿਸ਼ਾਲ 
ਹੈ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਅਲੈਕਾਰ-ਯੋਜਨਾ ਸਹਿਜ ਸੁਭਾਵਿਕ ਹੈ ਅਤੇ 
ਆਤਮਾ-ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਪ੍ਰੰਮ-ਸੈਬੈਧ ਦੇ ਇਰਦ ਗਿਰਦ 
ਘੁੰਮਦੀ ਹੈ ਅਤੇ ਹੈ ਸਭ ਕੁਝ ਲੋਕ-ਮਨ ਦੀ ਪੱਧਰ ਦਾ। ਇਹ 
ਉਪਮਾਨ ਨਵੇ, ਵੈਨ-ਸੁਵੈਨੇ ਅਤੇ ਜਨ-ਜੀਵਨ ਨਾਲ 
ਸੈਬਧਿਤ ਹਨ। ਮੂਰਤ ਉਪਮਾਨਾਂ ਦੀ ਪ੍ਰਧਾਨਤਾ ਹੈ। 
ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਆਪਣੇ ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਵਿਚਾਰਾਂ 
ਲਈ ਪ੍ਰਤੀਕਾਂ ਦੀ ਵੀ ਕਾਫ਼ੀ ਵਰਤੋ ਕੀਤੀ ਹੈ। ਮੁੱਖ ਤੌਰ 
`ਤੇ ਪਤੀ-ਪਤਨੀ ਵਾਲਾ ਪ੍ਰਤੀਕ ਵਰਤਿਆ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ 
ਪ੍ਰਤੀਕਾਂ ਨੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ ਨੂੰ ਬਹੁਤ ਭਾਵਨਾਮਈ 
ਬਣਾਇਆ ਹੈ, ਪਰ ਕਿਤੇ ਵੀ ਵਾਸਨਾ ਦੀ ਦੁਰਰੀਧ ਨਹੀਂ 
ਮਿਲਦੀ। ਸਭ ਥਾਂ ਵਿਰਹ ਅਤੇ ਸੈਯੋਗ ਦੇ ਰਸ-ਭਿੰਨੇ ਚਿੱਤਰ 
ਆਪਣੀ ਪੂਰੀ ਸਾਤਵਿਕਤਾ ਅਤੇ ਪਵਿੱਤਰਤਾ ਨਾਲ 
ਵਿਦਮਾਨ ਹਨ। ਅਨੋਕ ਥਾਂਵਾਂ ਉਤੇ ਅਲੌਕਿਕ ਅਥਵਾ 
ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਵਿਆਹ ਅਤੇ ਸੈਯੋਗ ਸੁਖ ਦਾ ਪ੍ਰਗਟਾਵਾ 
ਇਨ੍ਹਾਂ ਪ੍ਤੀਕਾਂ ਦੁਆਰਾ ਹੀ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਪਤੀ-ਪਤਨੀ ਦੇ 
ਪ੍ਰਤੀਕ ਤੋ ਇਲਾਵਾ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਪੁੱਤਰ ਅਤੇ ਮਾਤਾ-ਪਿਤਾ, 
ਦਾਸ ਅਤੇ ਸੁਆਮੀ ਵਾਲੇ ਪ੍ਰਤੀਕਾਂ ਨੂੰ ਵੀ ਵਰਤਿਆ ਹੈ। 
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ਭਾਵਨਾਵਾਂ ਨੂੰ ਅਭਿਵਿਅਕਤੀ ਮਿਲੀ ਹੈ। ਪੌਰਾਣਿਕ ਪ੍ਰਤੀਕ 
ਵੀ ਵਰਤੇ ਗਏ ਹਨ, ਪਰ ਸਭ ਤੋਂ ਅਧਿਕ ਯੋਗ-ਮਤ ਨਾਲ 


ਸਬੰਧਿਤ ਸੈਕੇਤਿਕ ਜਾਂ ਪਰਿਭਾਸ਼ਿਕ ਪ੍ਰਤੀਕ ਮਿਲਦੇ ਹਨ। 


ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਅਨੁਭੂਤੀ ਦੇ ਪ੍ਰਗਟਾਵੇ ਲਈ 
ਬਿੰਬ ਦਾ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਯੋਗਦਾਨ ਰਹਿੰਦਾ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ 
ਦੁਆਰਾ ਆਪਣੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਵਰਤੀ ਬਿੰਬਾਵਲੀ ਇਕ 
ਪ੍ਰਕਾਰ ਦਾ ਦਰਪਣ ਹੈ ਜਿਸ ਵਿਚੋਂ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਹਿਰਦੇ, ਬੁੱਧੀ 
ਅਤੇ ਸਮੁੱਚੇ ਵਿਅਕਤਿਤਵ ਨੂੰ ਪੂਰੀ ਤਰ੍ਹਾਂ ਵੇਖਿਆ ਜਾ 
ਸਕਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਨਾਲ ਨ ਕੇਵਲ ਭਾਵਨਾਵਾਂ ਨੂੰ ਉਕਸਾਹਟ 
ਮਿਲੀ ਹੈ, ਸਗੋਂ ਜਿਗਿਆਸੂ ਦੀ ਕਲਪਨਾ ਨੂੰ ਜਗਾ ਕੇ 
ਅਲੌਕਿਕ ਭਾਵ-ਭੂਮੀ ਉਤੇ ਖੜਾ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਆਪ 
ਦੇ ਬਿੰਬ ਰੂਪ-ਰੈਗ ਵਿਚ ਸਰਲ, ਸਹਿਜ ਅਤੇ ਸੁਬੋਧ ਹਨ। 
ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਪ੍ਭਾਵਸ਼ਾਲਤਾ, ਤੀਬਰਤਾ ਅਤੇ ਸ਼ਕਤੀ ਬਹੁਤ 
ਅਧਿਕ ਹੈ। ਕਿਸੇ ਵੀ ਭਾਵ ਅਤੇ ਵਾਤਾਵਰਣ ਨਾਲ ਸੈਬੈਧਿਤ 
ਬਿਬਾਵਲੀ ਕਿਉਂ' ਨ ਹੋਵੇ, ਉਸ ਦਾ ਪ੍ਰਭਾਵ ਸਦਾ ਇਕ-ਸਮਾਨ 
ਰਿਹਾ ਹੈ। ਆਪ ਨੇ ਅਧਿਕਤਰ ਪ੍ਰਤੀਕ ਪ੍ਕ੍ਿਤੀ, ਸਾਧਾਰਣ 
ਜਨ-ਜੀਵਨ ਅਤੇ ਸਮਾਜਿਕ ਸਥਿਤੀਆਂ ਤੋਂ ਲਏ ਹਨ। 

ਬਾਣੀਕਾਰ ਜਾਂ ਕਵੀ ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਕਾਵਿ-ਕਰਮ 
ਵਿਚ ਸਫਲਤਾ ਦੇ ਮਾਰਗ ਉਤੇ ਅਗੇ ਤੌਰਨ ਵਾਲਾ ਸਾਧਨ 
ਭਾਸ਼ਾ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਇਕ ਚੇਤਨ ਲੌਕ-ਨਾਇਕ 
ਸਨ। ਆਪਣੀ ਭਾਸ਼ਾ ਲਈ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਮਨ ਵਿਚ ਬਹੁਤ 
ਆਦਰ ਸੀ। ਆਪਣੀ ਭਾਸ਼ਾ ਦੀ ਨਿਰਾਦਰੀ ਕਰਨ ਵਾਲੇ 
ਲੋਕਾਂ ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਕਿਸੇ ਪ੍ਕਾਰ ਦਾ ਕੋਈ ਮਹੱਤਵ ਨਹੀਂ 
ਦਿੱਤਾ- ਖੜ੍ਹੀਆਂ ਤੱ. ਧਰਮ ਛੱਡਿਆ ਮਲੇਛ ਭਾਹੱਖਆ 
ਗਾਹੰ /(ਗੁ ਰੀ .563)। ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਜਨ-ਜਾਗਰਣ ਦੀ ਜੋ 
ਮੁਹਿੰਮ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤੀ ਸੀ, ਉਸ ਦਾ ਸੰਦੇਸ਼ ਕਿਸੇ ਸ਼ਾਸੜੀ 
ਭਾਸ਼ਾ ਵਿਚ ਦੇਣਾ ਅਨੁਚਿਤ ਸੀ। ਇਸ ਨਾਲ ਉਦਿਸ਼ਟ 
ਫਲ-ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਅਸੈਭਵ ਸੀ। ਭਾਸ਼ਾਈ ਸੋਕ੍ਰਾਂਤੀ ਦੀ ਉਸ 
ਬੇਲਾ ਵਿਚ ਪੁਰਾਤਨ ਭਾਸ਼ਾਵਾਂ ਦੇ ਖੰਡਰਾਂ ਉਤੇ ਉਸਰੀ 
ਪੰਜਾਬੀ ਭਾਸ਼ਾ ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਜਨ-ਜੀਵਨ ਨਾਲ ਪੂਰੀ 
ਤਰ੍ਹਾਂ ਸੈਪਰਕ ਬਣਾਈ ਰਖਣ ਲਈ ਵਰਤਿਆ। 

ਆਪ ਵਲੋਂ ਵਰਤੀ ਗਈ ਪੰਜਾਬੀ ਦਾ ਰੂਪ ਪੂਰਬੀ 
ਪੰਜਾਬੀ ਵਾਲਾ ਹੈ, ਪਰ ਉਹ ਲਹਿੰਦੀ ਦੇ ਪ੍ਰਭਾਵ ਨੂੰ ਵੀ 
ਗ੍ਰਹਿਣ ਕਰਕੇ ਚਲੀ ਹੈ। ਕਈਆਂ ਰਚਨਾਵਾਂ/ਸ਼ਬਦਾਂ ਵਿਚ 
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ਨਾਲਕ-ਪੰਥੀ 
ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਪੰਜਾਬੀ ਪ੍ਰਭਾਵਿਤ ਸਧੁੱਕੜੀ ਨੂੰ ਵੀ ਵਰਤਿਆ 
ਹੈ ਕਿਉਂਕਿ ਪੰਜਾਬ ਤੋ' ਬਾਹਰਲੇ ਲੋਕਾਂ ਤਕ ਆਪਣਾ ਸੰਦੇਸ਼ 
ਪਹੁੰਚਾਉਣ ਲਈ ਇਹ ਇਕ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀ ਸਾਂਝੀ ਭਾਸ਼ਾ ਸੀ। 
ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਆਪਣੀ ਬਾਣੀ ਦੀ ਭਾਸ਼ਾ ਪੰਜਾਬ 
ਦੀ ਧਰਤੀ ਤੋਂ ਜਨਮ ਲੈ ਕੇ ਦੇਸ਼-ਵਿਦੇਸ਼ ਦਾ ਅੰਸ਼ ਗ੍ਰਹਿਣ 
ਕਰਦੀ ਚਕਰਵਰਤੀ ਬਿਹੈਗਮ ਸਾਧੂਆਂ ਦੀ ਬੋਲੀ ਦਾ ਰੂਪ 
ਧਾਰਣ ਕਰ ਗਈ। ਇਸ ਲਈ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਭਾਸ਼ਾ ਜਿਥੇ 
ਪੰਜਾਬੀ ਭਾਸ਼ਾ ਦਾ ਗੌਰਵ ਵਧਾ ਕੇ ਉਸ ਨੂੰ ਸਾਹਿਤਿਕ 
ਮੂੰਹ-ਮਥਾ ਪ੍ਰਦਾਨ ਕਰਦੀ ਹੈ, ਉਥੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਉਪਦੇਸ਼ਾਂ ਨੂੰ 
ਹੋਰਨਾਂ ਖੇਤਰਾਂ ਵਿਚ ਸਮਝਣ ਦੇ ਯੋਗ ਬਣਾਉਂਦੀ ਹੈ। 
ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਦਾ ਭਾਸ਼ਾ ਉਤੇ ਇਤਨਾ 
ਅਧਿਕਾਰ ਸੀ ਕਿ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਆਪਣੇ ਭਾਵਾਂ ਦਾ ਜੋ ਰੈਗ ਜਿਵੇਂ 
ਵੀ ਭਰਨਾ ਚਾਹਿਆ, ਭਾਸ਼ਾ ਨੇ ਉਸ ਨੂੰ ਸਵੀਕਾਰ ਕਰਕੇ 
ਆਪਣੇ ਗੌਰਵ ਨੂੰ ਵਧਾਇਆ। ਇਸੇ ਲਈ ਕਿਸੇ ਵਿਦਵਾਨ 
ਨੇ ਆਪ ਦੀ ਭਾਸ਼ਾ ਨੂੰ 'ਅਸਾਧਾਰਣ” ਕਿਹਾ, ਕਿਸੇ 'ਬਹੁ- 
ਰੂਪਣੀ' ਅਤੇ ਕਿਸੇ ਨੇ “ਸਰਬ ਸਾਂਝੀ ਬੋਲੀ'। ਸੁੰਦਰ ਵਰਣ- 
ਯੋਜਨਾ, ਗੁਣਾਂ , ਸ਼ਬਦ-ਸ਼ਕਤੀਆਂ, ਮੁਹਾਵਰਿਆਂ, ਅਖਾਣਾਂ, 


ਸੁਬੋਲਾਂ, ਸ਼ਬਦਾਲੈਕਾਰਾਂ ਨੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਉਪਦੇਸ਼ਾਂ ਨੂੰ ਬੜੇ 


ਪ੍ਭਾਵਸ਼ਾਲੀ ਢੰਗ ਨਾਲ ਜਨ-ਮਨ ਵਿਚ ਦ੍੍‌ੜ੍ਹ ਕੀਤਾ। 
ਸੈਖੋਪ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਨੇ ਆਪਣੇ ਜੀਵਨ 
ਅਤੇ ਬਾਣੀ ਰਾਹੀਂ ਲੋਕ-ਚੇਤਨਾ ਪੈਦਾ ਕਰਕੇ ਇਕ ਨਵੇਂ 
ਸਭਿਆਚਾਰ ਨੂੰ ਸਿਰਜਣ ਲਈ ਤਿਆਰ ਕੀਤਾਂ। ਪੰਜਾਬੀ 
ਵਿਚ ਕਾਵਿ-ਰਚਨਾ ਕਰਕੇ ਇਸ ਨੂੰ ਭਾਵਾਭਿਅਕਤੀ ਦਾ 
_ਸਾਧਨ ਬਣਾਇਆ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਨਵੇਂ ਸਭਿਆਚਾਰ 
ਦੇ ਨ ਕੇਵਲ ਸਥਾਪਕ ਹੀ ਹਨ, ਸਗੋਂ` ਪੰਜਾਬੀ ਭਾਸ਼ਾ ਦੇ 


ਵਿਕਾਸ ਦੇ ਮੋਢੀ ਵੀ ਹਨ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਆਪਣੇ ਅਧਿਆਤਮਿਕ _ ` 


ਦਾ ਯਤਨ ਕੀਤਾ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਆਪਣੀ ਬਾਣੀ 
ਦਾ ਬਿਗਲ ਵਜਾਇਆ। 


ਨਾਨਕ-ਪੰਥੀ : ਇਸ ਤੋ ਭਾਵ ਹੈ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ 
ਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਤਿਪਾਦਿਤ ਧਰਮ, ਅਰਥਾਤ “ਨਾਨਕ-ਪੰਥ” 
ਵਿਚ ਵਿਸ਼ਵਾਸ ਰਖਣ ਵਾਲਾ ਵਿਅਕਤੀ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਗੁਰੂ 
ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਅਨੁਯਾਈ ਨੂੰ “ਨਾਨਕ ਪੰਥੀ” ਨਾਂ ਨਾਲ 
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ਨਾਨਕ-ਪੰਥੀ 
ਵਿਸ਼ਿਸ਼ਟ ਕੀਤਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਹ ਸ਼ਬਦ ਕਦ ਤੋਂ ਵਰਤਿਆ 
ਜਾਣ ਲਗਿਆ, ਇਸ ਬਾਰੇ ਕੋਈ ਸਪੱਸ਼ਟ ਤੱਥ ਉਪਲਬਧ 
ਨਹੀਂ ਹੈ, ਪਰ ਅਨੁਮਾਨ ਹੈ ਕਿ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ 
ਆਪਣੀਆਂ ਉਦਾਸੀਆਂ ਦੌਰਾਨ ਜਿਥੇ ਵੀ ਗਏ ਅਤੇ 


` ਆਪਣਾ ਉਪਦੇਸ਼ ਦੇਣ ਉਪਰੰਤ ਧਰਮਸ਼ਾਲਾ ਸਥਾਪਿਤ 


ਕੀਤੀ, ਉਥੇ ਮਿਲ ਬੈਠਣ ਵਾਲੇ ਜਿਗਿਆਸੂ “ਨਾਨਕਪੰਥੀ” 
ਕਰਕੇ ਜਾਣੇ ਜਾਣ ਲਗੇ। ਉਸ ਤੋ ਬਾਦ ਉਦਾਸੀ ਸਾਧਾਂ ਨੇ 
ਗੁਰੂ-ਧਾਮਾਂ ਦੀ ਨਿਸ਼ਾਨਦੇਹੀ ਕਰਕੇ ਜੋ ਸੈਗਤਾਂ ਜਾਂ ਸਮਾਰਕ 
ਕਾਇਮ ਕੀਤੇ, ਉਹ ਕਾਲਾਂਤਰ ਵਿਚ ਨਾਨਕ-ਪੰਥ ਦੇ 
ਹੋਣ ਵਾਲੇ ਜਿਗਿਆਸੂ “ਨਾਨਕ-ਪੰਥੀ” ਅਖਵਾਏ। ਇਨ੍ਹਾਂ 
ਨੂੰ “ਨਾਨਕਸ਼ਾਹੀ” ਵੀ ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਸ਼ਬਦ ਨੂੰ 
ਲਿਖਿਤ ਰੂਪ ਵਿਚ ਸਭ ਤੋ' ਪਹਿਲਾਂ 17ਵੀਂ ਸਦੀ ਵਿਚ ਹੋਏ 
ਜ਼ੁਲਫ਼ਿਕਾਰ ਅਰਦਿਸਤਾਨੀ ਨੇ ਫ਼ਾਰਸੀ ਵਿਚ ਆਪਣੀ 
ਪੁਸਤਕ “ਦਬਿਸਤਾਨ-ਏ-ਮਜ਼ਾਹਿਬ” ਵਿਚ ਵਰਤਿਆ। 
ਤੁਲਨਾਤਮਕ ਧਰਮ ਅਧਿਐਨ ਦੀ ਇਸ ਪੁਸਤਕ ਵਿਚ ਇਕ 
ਪੂਰਾ ਅਧਿਆਇ ਹੀ ਨਾਨਕ-ਪੰਥੀਆਂ ਸੈਬੈਧੀ ਅੰਕਿਤ ਹੈ। 

ਅਸਲ ਵਿਚ, ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ 
ਸਾਰੇ ਗੁਰੂ-ਅਨੁਯਾਈ ਨਾਨਕਪੰਥੀ ਹੀ ਅਖਵਾਉਂਦੇ ਸਨ। 
ਕਿਉਂਕਿ ਉਥੇ ਹੋਰਨਾਂ ਧਰਮ-ਸਾਧਕਾਂ ਤੋਂ ਨਿਖੇੜਨ ਲਈ 
ਇਸ ਦੇ ਵਰਤੇ ਜਾਣ ਦੀ ਲੋੜ ਪਈ। ਪਰ ਪੰਜਾਬ ਵਿਚ 
ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ ਦੇ ਅਨੁਯਾਈਆਂ ਨੂੰ ਆਮ ਤੌਰ 'ਤੇ 'ਸਿੱਖ' 
ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਸੀ। ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਦੁਆਰਾ ਖ਼ਾਲਸੇ 
ਦੀ ਸਿਰਜਨਾ ਤੋਂ ਬਾਦ ਸਿੱਖਾਂ ਲਈ ਕੇਸ ਰਖਣ ਦੀ ਇਕ 
ਨਵੀਂ ਪ੍ਣਾਲੀ ਨੇ ਜਨਮ ਲਿਆ। ਸਿੰਘ ਸਜਣ ਦੀ ਪੁਕਰਿਆ 
ਚੂੰਕਿ ਹੌਲੀ ਹੌਲੀ ਸਹਿਜ ਢੰਗ ਨਾਲ ਸ਼ੁਰੂ ਹੋਈ, ਇਸ ਲਈ 
ਜੋ ਸਿੰਘ ਨ ਬਣ ਸਕੇ , ਜਾਂ ਅਜੇ ਬਣਨ ਲਈ ਉਹ ਮਨ ਨ 
ਬਣਾ ਸਕੇ , ਉਨ੍ਹਾਂ ਲਈ “ਸਹਿਜਧਾਰੀ” ਸ਼ਬਦ ਅਤੇ ਜੋ ਸਿੰਘ 
ਸਜ ਗਏ, ਉਨ੍ਹਾਂ ਲਈ 'ਕੇਸਧਾਰੀ” ਸ਼ਬਦ ਵਰਤੇ ਜਾਣ 
ਲਗੀ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੋਹਾਂ ਨੂੰ ਕਈ ਇਤਿਹਾਸਕਾਰਾਂ ਨੇ ਕ੍ਰਮਵਾਰ 
“ਖੁਲਾਸਾ” ਅਤੇ 'ਖ਼ਾਲਸਾ” ਸ਼ਬਦ ਵਰਤੇ ਹਨ। 

ਪੰਜਾਬ ਤੋ ਬਾਹਰ ਉਦਾਸੀ ਸਾਧਾਂ ਨੇ ਬੜੇ 
ਵਿਸਤਾਰ ਅਤੇ ਦ੍੍‌ੜ੍ਹ੍‌ਤਾ ਨਾਲ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਮਤ ਦਾ ਪ੍ਰਚਾਰ 
ਕੀਤਾ ਜਿਸ ਦੇ ਫਲਸਰੂਪ ਲਗਭਗ ਹਰ ਪ੍ਰਾਂਤ ਵਿਚ 
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ਨਾਨਕ-ਮੜਾ 
ਨਾਨਕ-ਪੰਥੀ ਮਿਲ ਜਾਂਦੇ ਹਨ, ਖ਼ਾਸ ਕਰਕੇ ਆਸਾਮ, 
ਬੰਗਾਲ, ਬਿਹਾਰ, ਰਾਜਸਥਾਨ, ਹਰਿਆਣਾ, ਹਿਮਾਚਲ 
ਪ੍ਰਦੇਸ਼, ਮਹਾਰਾਸ਼ਟਰ, ਗੁਜਰਾਤ ਅਤੇ ਮੱਧ ਪ੍ਰਦੇਸ਼। ਉਦਾਸੀ 
ਖ਼ੁਦ ਵੀ ਆਪਣੇ ਆਪ ਨੂੰ ਨਾਨਕਪੰਥੀ ਅਖਵਾਉਂਦੇ ਹਨ। 
ਦੇਸ਼ ਨੂੰ ਆਜ਼ਾਦੀ ਮਿਲਣ ਤੋਂ ਬਾਦ ਸਿੰਧ ਪ੍ਰਾਂਤ ਦੇ ਬਹੁਤੇ 
ਨਾਨਕਪੰਥੀ ਗੁਜਰਾਤ, ਮਹਾਰਾਸ਼ਟਰ ਅਤੇ ਰਾਜਸਥਾਨ 
ਵਿਚ ਆ ਵਸੇ ਹਨ। ਦਿੱਲੀ ਵਿਚ ਪੂਸਾ ਰੋਡ ਉਤੇ ਦਾਦਾ 
ਚੇਲਾ ਰਾਮ ਦੁਆਰਾ ਸਥਾਪਿਤ ਕੀਤਾ “ਨਿਜਥਾਉਂ” ਸਿੰਧੀ 
ਨਾਨਕਪੰਥੀਆਂ ਦਾ ਪ੍ਰਮੁਖ ਕੇਂਦਰ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ 
ਜੀ ਦੇ ਦਰਬਾਰ ਦਾ ਸੁਪ੍ਸਿੱਧ ਪਰਸਾਦੀ ਹਾਥੀ ਅਸਾਮ ਦੇ 
ਇਕ ਨਾਨਕਪੰਥੀ ਰਾਜਾ ਰਤਨ ਰਾਇ ਦੁਆਰਾ ਭੇਂਟ ਕੀਤਾ 
ਗਿਆ ਸੀ। ਪੰਜਾਬ ਅਤੇ ਸਰਹਦੀ ਸੂਬੇ ਤੋਂ ਉਜੜੇ ਕਈ 
ਸਿੱਖ ਪਰਿਵਾਰ ਜੋ ਦਿਲੀਓ' ਅਗੇ ਨਿਕਲ ਕੇ ਹੋਰਨਾਂ ਦੂਰ- 
ਦੁਰਾਡੇ ਪ੍ਰਾਂਤਾਂ ਵਿਚ ਜਾ ਵਸੇ, ਉਹ ਵੀ ਉਧਰੋਂ ਦੇ ਮੂਲ 
ਵਾਸੀਆਂ ਦੁਆਰਾ ਨਾਨਕਪੰਥੀ ਹੀ ਅਖਵਾਉਣ ਲਗੇ , 
ਭਾਵੇ' ਉਹ ਕੇਸਧਾਰੀ ਹੀ ਕਿਉ ਨ ਹੋਣ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਸਥੂਲ 
ਤੌਰ ਤੇ ਹਰ ਸਿੱਖ ਨਾਨਕ-ਪੰਥੀ ਅਖਵਾ ਸਕਦਾ ਹੈ, ਪਰ 
ਸੂਖਮ ਰੂਪ ਵਿਚ ਮੁੱਖ ਧਾਰਾ ਤੋਂ ਦੁਰ ਰਹਿੰਦੇ ਸਿੱਖ ਇਲਾਕਾਈ 
ਨਿਖੇੜ ਵਜੋਂ ਨਾਨਕਪੰਥੀ ਕਹੇ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। 


ਨਾਨਕ-ਮਤਾ (ਗੁਰੂ-ਧਾਮ) : ਉੱਤਰਾਂਚਲ ਪ੍ਦੇਸ਼ ਦੇ 
ਪੀਲੀਭੀਤ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦਾ ਇਕ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਜਿਥੇ ਗੁਰੂ 
ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਜੀ ਨੇ ਚਰਣ ਪਾਏ 
ਸਨ। ਜਨਮਸਾਖੀ ਸਾਹਿਤ ਅਨੁਸਾਰ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ 
ਆਪਣੀ ਪੂਰਬ ਦੀ ਉਦਾਸੀ ਵੇਲੇ ਇਥੇ ਆਏ ਸਨ। ਉਦੋਂ 
ਇਥੇ ਨਾਥ ਜੋਗੀਆਂ ਦਾ ਕੇਂਦਰ ਸੀ ਅਤੇ ਇਸ ਦਾ ਨਾਂ 
“ਗੋਰਖਮਤਾ” ਸੀ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਆਮਦ 'ਤੇ ਝੰਗਰ ਨਾਥ 
ਅਤੇ ਭੰਗਰ ਨਾਥ ਨਾਂ ਦੇ ਜੋਗੀਆਂ ਦੀ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨਾਲ 


ਗੋਸਟਿ ਹੋਈ। ਉਸ ਗੋਸਟਿ ਦੌਰਾਨ ਜੋਗੀਆਂ ਨੇ ਕਈ ਪ੍ਰਕਾਰ. 


ਦੀਆਂ ਕਰਾਮਾਤਾਂ ਵਿਖਾ ਕੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੂੰ ਪ੍ਭਾਵਿਤ ਕਰਨ 
ਦਾ ਯਤਨ ਕੀਤਾ। ਇਥੋਂ ਤਕ ਕੇ ਉਥੋਂ ਪਾਣੀ ਹੀ ਗ਼ਾਇਬ 
ਕਰਵਾ ਦਿੱਤਾ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਆਪਣੇ ਆਤਮਿਕ ਬਲ `ਤੇ 
ਫੌੜੀ ਨਾਲ ਖਿਚ ਕੇ ਜਲ ਦਾ ਪ੍ਵਾਹ ਲਿਆਉਂਦਾ । ਗੁਰੂ- 
ਧਾਮ ਦੇ ਨੇੜੇ ਦੇਉਹਾ ਨਦੀ ਨੂੰ ਡੱਕਾ ਲਗਾ ਕੇ ਹੁਣ ਜੋ 
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ਨਾਨਕੰ-ਮੜਾ 


ਸਥਾਨ ਦੀ ਨਿਸ਼ਾਨਦੇਹੀ ਕੀਤੀ ਗਈ ਜਿਥੋਂ ਤਕ ਗੁਰੂ ਜੀ 
ਨੇ “ਗੈਗਾ” (ਜਲ ਪ੍ਰਵਾਹ) ਲਿਆਉਂਦੀ ਸੀ। 

ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਤੋਂ ਬਾਦ ਉਦਾਸੀ ਮਤ ਦੇ 
ਸੈਸਥਾਪਕ ਬਾਬਾ ਸੀਚੈਦ ਦੇ ਉਤਰਾਧਿਕਾਰੀ ਬਾਬਾ 
ਗੁਰਦਿੱਤਾ ਜੀ ਨੇ ਚਾਰ ਧੂਏਂ ਸਥਾਪਿਤ ਕੀਤੇ ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ 
ਉਤੇ ਆਪਣੇ ਵਿਸ਼ਵਸਤ ਸੇਵਕ ਨਿਯੁਕਤ ਕੀਤੇ । ਬਾਬਾ 
ਅਲਮਸਤ (ਵੇਖੋ) ਨੂੰ ਨਾਨਕ-ਪੰਥ ਦੇ ਪ੍ਚਾਰ ਲਈ ਨਾਨਕ 
ਮਤੇ ਵਾਲਾ ਇਲਾਕਾ ਸੈਂਪਿਆ ਅਤੇ ਧੂੰਏ' ਦਾ ਸੈਸਥਾਪਕ 
ਬਣਾਇਆ। ਬਾਬਾ ਅਲਮਸਤ ਨੇ ਨਾਨਕਮਤੇ ਵਾਲੇ ਸਥਾਨ 
ਉਤੇ ਆਪਣਾ ਪ੍ਰਚਾਰ ਕੇਂਦਰ ਸਥਾਪਿਤ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਉਥੋਂ 
ਦੇ ਨਿਵਾਸੀਆਂ ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਪ੍ਰਵਚਨਾਂ ਰਾਹੀਂ ਨਾਨਕ-ਪੰਥੀ 
ਬਣਾਇਆ। ਜੋਗੀਆਂ ਨੇ ਬਾਬਾ ਅਲਮਸਤ ਨੂੰ ਉਥੋਂ ਖਦੇੜਨ 
ਲਈ ਬਹੁਤ ਤੰਗ ਕੀਤਾ। ਉਸ ਦੀ ਬੇਨਤੀ 'ਤੇ ਗੁਰੂ 
ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਸਾਹਿਬ ਨੇ ਆ ਕੇ ਬਾਬਾ ਅਲਮਸਤ ਨੂੰ ਉਥੇ 
ਪੂਰੀ ਤਰ੍ਹਾਂ ਸਥਾਪਿਤ ਕੀਤਾ। ਉਦੋਂ ਤੋਂ ਇਸੇ ਧੂੰਏਂ ਦੇ ਉਦਾਸੀ 
ਸਾਧੂ ਇਸ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਦੀ ਸੇਵਾ ਨਿਭਾਉਂਦੇ ਆ ਰਹੇ ਸਨ। 
ਪਰ ਸੈਨ 1925 ਈ. ਵਿਚ ਸੈਤ ਅਮਰਦਾਸ ਤੋਂ ਬਾਦ ਮਹੈਤ 
ਸਰੂਪਾਨੰਦ ਨੇ ਗੁਰ-ਮਰਯਾਦਾ ਦਾ ਤਿਆਗ ਕਰਕੇ ਮਹੈਤੀ 
ਠਾਠ ਨਾਲ ਰਹਿਣਾ ਸ਼ੁਰੂ ਕਰ ਦਿੱਤਾ। 

ਸੈਨ 1932 ਈ. ਵਿਚ ਦਿਵਾਲੀ ਦੇ ਮੌਕੇ ਭਾਈ 
ਸਰਦਾਰ ਸਿੰਘ ਤੋਂ ਮਹੰਤ ਦੀ ਗੁਰ-ਮਰਯਾਦਾ ਵਿਰੋਧੀ 
ਕਾਰਵਾਈ ਸਹਿਨ ਨ ਕੀਤੀ ਗਈ। ਉਸ ਨੇ ਸ. ਸੈਤੌਖ 
ਨੇ ਸ਼ਰੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਬੈਧਕ ਕਮੇਟੀ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਅਤੇ 
ਚੀਫ਼ ਖ਼ਾਲਸਾ ਦੀਵਾਨ ਤੋ ਇਸ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਦੇ ਸੁਧਾਰ ਲਈ 
ਸਹਾਇਤਾ ਮੰਗੀ। ਸੈਨ 1933 ਈ. ਵਿਚ ਨਾਨਕ-ਮਤਾ 
ਸੁਧਾਰ ਕਮੇਟੀ ਬਣਾਈ ਗਈ ਅਤੇ ਸੈਨ 1934 ਈ. ਵਿਚ 
ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰਨ ਲਈ ਡਿਸਟ੍ਰਿਕਟ ਜਜ ਨੈਨੀਤਾਲ 
ਦੀ ਕਚਹਿਰੀ ਵਿਚ ਮੁਕੱਦਮਾ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤਾ ਗਿਆ। 20 
ਅਗਸਤ 1935 ਈ. ਨੂੰ ਅਦਾਲਤ ਨੇ ਫ਼ੈਸਲਾ ਕਮੇਟੀ ਦੇ 
ਹੱਕ ਵਿਚ ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਅਤੇ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਦੀ_ਵਿਵਸਥਾ 
ਚਲਾਉਣ ਲਈ ਪੰਜ ਮੈਂਬਰਾਂ ਦੀ ਕਮੇਟੀ ਬਣਾ ਦਿੱਤੀ। 29 
ਸਤੰਬਰ 1935 ਈ. ਨੂੰ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਦਾ ਅਧਿਕਾਰ ਕਮੇਟੀ 
ਨੇ ਪਾਪਤ ਕਰ ਲਿਆ। 15 ਨਵੰਬਰ 1936 ਈ. ਨੂੰ 
ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਦੀ ਨਵੀਂ ਇਮਾਰਤ ਬਣਵਾਉਣੀ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤੀ 
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ਗਈ ਜੋ 1939 ਈ. ਤਕ ਉਸਰ ਗਈ। 

ਸੈਨ 1947 ਈ. ਵਿਚ ਇਕ ਤਾਂ ਪੰਜਾਬ ਦੀ 
ਵੰਡ ਤੋਂ ਬਾਦ ਬਹੁਤ ਸਾਰੇ ਬੇਘਰ ਸਿੱਖ ਬਰੇਲੀ ਦੇ ਨੇੜੇ 
ਤੇੜੇ ਦੇ ਇਲਾਕੇ ਵਿਚ ਜਾ ਵਸੇ। ਦੂਜੇ ਤਰਾਈ ਦਾ ਇਲਾਕਾ 
ਲਈਆਂ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਉਹ ਸਾਰਾ ਜੈਗਲੀ ਇਲਾਕਾ ਬਹੁਤ 
ਉਪਜਾਊ ਹੋ ਗਿਆ। ਇਸ ਨਾਲ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਵਿਚ ਰੌਣਕ 
ਦਾ ਬਹੁਤ ਵਾਧਾ ਹੋ ਗਿਆ। ਹੁਣ ਨਵੀਂ ਇਮਾਰਤ ਉਸਾਰੀ 
ਗਈ ਹੈ ਅਤੇ ਸੁੰਦਰ ਸਰੋਵਰ ਵੀ ਬਣਾਇਆ ਜਾ ਚੁਕਿਆ 
ਹੈ। ਦੀਵਾਨ ਹਾਲ ਅਤੇ ਲੈਗਰ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਯਾਤੀਆਂ ਦੇ 
ਰਹਿਣ ਅਤੇ ਸਟਾਫ਼ ਦੇ ਨਿਵਾਸ ਲਈ ਵੀ ਵਖ ਵਖ ਥਾਂਵਾਂ 
'ਤੇ ਕੁਝ ਇਮਾਰਤਾਂ ਬਣਵਾ ਦਿੱਤੀਆਂ ਗਈਆਂ ਹਨ। 
ਪਹਾੜੀ ਪਿਛੋਕੜ ਕਾਰਣ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਦਾ ਸਥਾਨ ਬੜਾ 
ਰਮਣੀਕ ਹੈ। ਇਸ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਸਥਾਨਕ ਕਮੇਟੀ ਕਰਦੀ 
ਹੈ। 


ਨਾਨਕਿਆਣਾ ਸਾਹਿਬ, ਗੁਰਦੁਆਰਾ : ਪੰਜਾਬ ਦੇ 
ਸੈਗਰੂਰ ਰੇਲਵੇ ਸਟੇਸ਼ਨ ਤੋਂ 3 ਕਿ.ਮੀ. ਦੀ ਵਿਥ 'ਤੇ ਨਗਰ 
ਦੇ ਪੂਰਬ ਵਲ ਬਾਲੀਆਂ ਨੂੰ ਜਾਂਦੀ ਸੜਕ ਉਤੇ ਸਥਿਤ 
ਇਕ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਜੋ ਮੰਗਵਾਲ (ਮੁੰਗਵਾਲ) ਪਿੰਡ ਦੇ ਨੇੜੇ 
ਉਸਰਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਸਥਾਨਕ ਰਵਾਇਤ ਅਨੁਸਾਰ ਸਭ 
ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਪੂਰਬ ਦੀ ਉਦਾਸੀ ਦੌਰਾਨ 
ਵਰਤਮਾਨ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਵਾਲੇ ਸਥਾਨ 'ਤੇ ਪਿੰਡ ਤੋਂ ਬਾਹਰ 
ਇਕ ਤਾਲਾਬ ਦੇ ਕੰਢੇ 15 ਦਿਨ ਠਹਿਰੇ ਸਨ ਅਤੇ 
ਸੀ। ਫਿਰ ਸੈਨ 1616 ਈ. ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਜੀ 
ਇਥੇ ਆਏ ਸਨ। ਤਾਲਾਬ ਦੀ ਮਾੜੀ ਅਤੇ ਰੈਦੀ ਹਾਲਤ 
ਨੂੰ ਵੇਖ ਕੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਪਿੰਡ ਵਾਸੀਆਂ ਨੂੰ ਸਮਝਾਇਆ ਕਿ 
ਇਹ ਤਾਲਾਬ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਚਰਣਾਂ ਦੀ ਛੋਹ 
ਪਾਪਤ ਕਰਕੇ ਪਵਿੱਤਰ ਹੋ ਚੁਕਿਆ ਹੈ। ਇਸ ਲਈ ਇਸ 
ਦੀ ਪਵਿੱਤਰਤਾ ਨੂੰ ਕਾਇਮ ਰਖਿਆ ਜਾਏ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ 
ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੀ ਆਮਦ ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ ਉਥੇ 
ਇਕ ਥੜਾ ਸਾਹਿਬ ਬਣਵਾਇਆ। ਉਧਰ ਪਿੰਡ ਵਾਲਿਆਂ 
ਨੇ ਉਸ ਸਥਾਨ ਦੀ ਮਹਾਨਤਾ ਅਤੇ ਪਵਿੱਤਰਤਾ ਨੂੰ ਧਿਆਨ 
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ਅਤੇ ਥੜਾ ਸਾਹਿਬ ਪ੍ਰਤਿ ਆਦਰ ਦੀ ਭਾਵਨਾ ਵਿਅਕਤ 
ਕਰਦੇ ਹੋਇਆਂ ਤਾਲਾਬ ਵਿਚ ਆਤਮ-ਸ਼ੁੱਧੀ ਲਈ ਇਸ਼ਨਾਨ 
ਕਰਨ ਦੀ ਰਵਾਇਤ ਸ਼ੁਰੂ ਕਰ ਦਿੱਤੀ। 

ਜੀਂਦ-ਪਤਿ ਰਾਜਾ ਸਰੂਪ ਸਿੰਘ ਅਤੇ ਫਿਰ ਰਾਜਾ 
ਰਘੁਬੀਰ ਸਿੰਘ (ਰਾਜ-ਕਾਲ 1833-87 ਈ.) ਨੇ ਇਸ 
ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਦੀ ਇਮਾਰਤ ਬਣਵਾਈ ਜੋ ਹਵੇਲੀ ਦੀ ਸ਼ਕਲ 
ਵਾਲੀ ਹੈ। ਇਸ ਦੀ ਵਰਤਮਾਨ ਇਮਾਰਤ ਸੈਗਤਾਂ ਦੇ 
ਸਹਿਯੋਗ ਨਾਲ ਸ਼੍ਰੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਬੈਧਕ ਕਮੇਟੀ ਨੇ 
ਸੈਨ 1990 ਈ. ਵਿਚ ਬਣਵਾਈ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚ ਥੜਾ 
ਸਾਹਿਬ ਵਾਲੀ ਥਾਂ ਉਤੇ “ਮੰਜੀ ਸਾਹਿਬ ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ ਪਹਿਲੀ” 
ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਉਸ ਤੋ ਇਲਾਵਾ ਹੋਰ ਵੀ ਕਈ 
ਇਮਾਰਤਾਂ ਹਨ ਜਿਵੇਂ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਕਰੀਰ ਸਾਹਿਬ, ਸੈਂਦਰ 
ਵਿਸ਼ਾਲ ਸਰੋਵਰ ਆਦਿ। ਇਸ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ 
ਸ਼ੋੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਬੈਧਕ ਕਮੇਟੀ ਕਰਦੀ ਹੈ। ਇਸ 
ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ ਲਗਭਗ 150 ਏਕੜ ਜ਼ਮੀਨ 
ਲਗੀ ਹੋਈ ਹੈ। ਵਿਸਾਖੀ ਵਾਲੇ ਦਿਨ ਇਥੇ ਵਡਾ ਧਾਰਮਿਕ 
ਮੇਲਾ ਲਗਦਾ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦਾ ਆਗਮਨ 
ਪੁਰਬ ਵੀ ਵੱਡੀ ਪੱਧਰ `ਤੇ ਮਨਾਇਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 


ਨਾਨਕੀ, ਬੇਬੇ (1464-1518 ਈ.) : ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਦੇ 
ਸੈਚਾਲਕ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੀ ਵੱਡੀ ਭੈਣ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਦਾ 
ਜਨਮ ਬਾਬਾ ਕਾਲੂ ਜੀ ਦੇ ਘਰ ਮਾਤਾ ਤ੍ਰਿਪਤਾ ਜੀ ਦੀ 
ਕੁੱਖੋਂ ਪਿੰਡ ਚਾਹਲ ਵਿਚ ਸੈਨ 1464 ਈ. ਵਿਚ ਹੋਇਆ। 
ਇਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਵਿਆਹ ਸੈਨ 1475 ਈ. ਵਿਚ ਭਾਈ ਜੈ ਰਾਮ 
ਪਲਤਾ (ਖੜੀ) ਨਾਲ ਹੋਇਆ ਜੋ ਉਦੋਂ ਨਵਾਬ ਦੌਲਤ 
ਖ਼ਾਨ ਲੋਧੀ ਪਾਸ ਸੁਲਤਾਨਪੁਰ ਵਿਚ ਨੌਕਰੀ ਕਰਦੇ ਸਨ। 
ਬੀਬੀ ਜੀ ਗੁਰੂ ਜੀ ਤੋਂ ਪੰਜ ਸਾਲ ਵੱਡੇ ਸਨ ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ 
ਜੀਵਨ-ਮਨੌਰਥ ਨੂੰ ਸਭ ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਹੀ ਸਮਝਿਆ 
ਸੀ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਹੀ ਯਤਨਪੂਰਵਕ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੂੰ 
ਤਲਵੰਡੀ ਤੋ ਸੁਲਤਾਨਪੁਰ ਬੁਲਵਾਇਆ ਅਤੇ ਮੋਦੀਖ਼ਾਨੇ 
ਦੀ ਨੌਕਰੀ ਦਿਵਾਉਣ ਦਾ ਉੱਦਮ ਕੀਤਾ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀ 
ਆਪਣੀ ਕੋਈ ਸੈਤਾਨ ਨ ਹੋਣ ਕਾਰਣ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ 
ਜੀ ਦੇ ਸੁਪੁੱਤਰਾਂ ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਪੁੱਤਰਾਂ ਵਾਂਗ ਪਾਲਿਆ। ਗੁਰੂ 
ਜੀ ਵੀ ਆਪਣੀ ਭੈਣ ਨੂੰ ਬਹੁਤ ਪਿਆਰ ਅਤੇ ਸਤਿਕਾਰ 
ਦਿੰਦੇ ਸਨ। 
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ਜੀ ਨੇ ਆਪਣੀ ਭੈਣ ਤੋਂ ਇਕ ਰੁਪਇਆ ਲੈ ਕੇ ਫਿਰੈਦੇ ਨੂੰ 
ਰਬਾਬ ਬਣਾਉਣ ਲਈ ਦਿੱਤਾ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਉਦਾਸੀਆਂ ਵਿਚ 
ਜਿਥੇ ਜਿਥੇ ਵੀ ਗਏ ਅਤੇ ਜਿਥੇ ਜਿਥੇ ਵੀ ਮਰਦਾਨੇ ਨੇ 
ਰਬਾਬ ਵਜਾ ਕੇ ਇਲਾਹੀ ਕੀਰਤਨ ਲਈ ਵਾਯੂਮੰਡਲ 
ਤਿਆਰ ਕੀਤਾ, ਉਥੇ ਉਥੇ ਹੀ ਬੇਬੇ ਦੀ ਯਾਦ ਨੇ ਗੁਰੂ ਜੀ 
ਨੂੰ ਵਿਸਮਾਦੀ ਅਵਸਥਾ ਵਿਚ ਲੈ ਆਉਂਦਾ। ਉਦਾਸੀਆਂ 
ਦੌਰਾਨ ਜਦੋਂ' ਵੀ ਗੁਰੂ ਜੀ ਪੰਜਾਬ ਵਲ ਆਉਂਦੇ ਤਾਂ ਆਪਣੀ 
ਭੈਣ ਨੂੰ ਸਤਿਕਾਰ ਅਰਪਿਤ ਕਰਨ ਤੋ ਬਿਨਾ ਅਗੇ ਨ 
ਤੁਰਦੇ। ਸੈਨ 1518 ਈ . ਵਿਚ ਜਦੋਂ ਗੁਰੂ ਜੀ ਆਏ ਤਾਂ 
ਭੈਣ ਨੇ ਕੁਝ ਜ਼ਿਆਦਾ ਸਮਾਂ ਠਹਿਰਨ ਲਈ ਕਿਹਾ। ਗੁਰੂ 
ਜੀ ਭੈਣ ਦਾ ਅੰਤਿਮ ਸਮਾਂ ਨੇੜੇ ਆਇਆ ਵੇਖ ਕੇ ਰੁਕ 
ਗਏ। ਇਸੇ ਦੌਰਾਨ ਬੇਬੇ ਜੀ ਚਲਾਣਾ ਕਰ ਗਏ। ਆਪਣੀ 
ਭੈਣ ਦਾ ਸਸਕਾਰ ਕਰਨ ਤੋ ਤਿੰਨ ਦਿਨ ਬਾਦ ਭਾਈਆ ਜੈ 
ਰਾਮ ਨੇ ਵੀ ਪਾਣ ਤਿਆਗ ਦਿੱਤੇ । ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ 
ਸਸਕਾਰ ਵੀ ਆਪਣੇ ਹੱਥੀਂ ਕੀਤਾ। ਬੇਬੇ ਨਾਨਕੀ ਜੀ ਦਾ 
ਸੁਭਾ ਬੜਾ ਨਿਘਾ ਸੀ ਅਤੇ ਸੱਚ ਨੂੰ ਪਛਾਣਨ ਵਿਚ ਉਹ 
ਬਹੁਤ ਸਮਰਥ ਸਨ। 


ਨਾਨਕੀ, ਮਾਤਾ (1595-1678 ਈ.) : ਛੇਵੇਂ ਗੁਰੂ ਸੀ 
ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਦੀ ਇਕ ਸੁਪਤਨੀ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਨੇ 
1 ਅਪੈੈਲ 1621 ਈ. ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਨੂੰ 
ਜਨਮ ਦਿੱਤਾ ਅਤੇ ਆਪਣੀ ਪ੍ਰਭਾਵਸ਼ਾਲੀ ਸ਼ਖ਼ਸੀਅਤ ਦਾ 
ਪਰਿਚਯ ਆਪਣੇ ਸੁਪੁੱਤਰ ਦੇ ਮਹਾਬਲਿਦਾਨ ਅਤੇ ਆਪਣੇ 
ਪੋਤਰੇ ਸੀ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਦੁਆਰਾ ਚਲਾਏ ਜਨ- 
ਮੁਕਤੀ-ਅੰਦੋਲਨ ਰਾਹੀਂ ਦਿੱਤਾ। ਆਪ ਦਾ ਜਨਮ ਬਕਾਲਾ 
ਨਿਵਾਸੀ ਭਾਈ ਹਰਿਚੈਦ ਲਬ ਖਤ੍ਰੀ ਦੇ ਘਰ ਮਾਤਾ ਹਰਦੇਈ 
ਦੀ ਕੁੱਖੋਂ ਹੋਇਆ। ਆਪ ਦੇ ਜਨਮ ਬਾਰੇ ਕੋਈ ਸਹੀ ਤਿਥੀ 
ਹੁਣ ਉਪਲਬਧ ਨਹੀਂ ਹੈ, ਪਰ ਅਨੁਮਾਨ ਦੇ ਆਧਾਰ 'ਤੇ 
ਆਪ ਦਾ ਜਨਮ 1595 ਈ. ਦੇ ਨੇੜੇ ਤੇੜੇ ਬੈਠਦਾ ਹੈ। 
ਸੈਨ 1613 ਈ. (8 ਵਿਸਾਖ, 1670 ਬਿ.) ਵਿਚ ਆਪ 
`ਦਾ ਵਿਆਹ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨਾਲ ਹੋਇਆ। ਪ੍ਰਭਾਵਸ਼ਾਲੀ 
ਵਿਅਕਤਿਤਵ ਵਾਲੀ ਮਾਤਾ ਨਾਨਕੀ ਜੀ ਨੇ ਸ਼ੁਰੂ ਤੋਂ ਹੀ 
ਗੁਰਬਾਣੀ ਅਨੁਸਾਰ ਆਪਣਾ ਜੀਵਨ ਢਾਲਣਾ ਸ਼ੁਰੂ ਕਰ 
ਦਿੱਤਾ ਸੀ। ਰ 
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ਨਾਲਕੀ, ਮਾਤਾ 


ਜਦੋ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਅਕਾਲ ਤਖ਼ਤ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ 
ਕੀਤੀ ਅਤੇ ਸਿੱਖਾਂ ਨੂੰ ਸੈਨਿਕ ਸਿਖਲਾਈ ਦੇਣੀ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤੀ, 
ਤਾਂ ਆਪ ਨੇ ਵਧ ਚੜ੍ਹ ਕੇ ਸਹਿਯੋਗ ਦਿੱਤਾ। ਜਦੋ' 3 ਮਾਰਚ 
1644 ਈ. ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਜੀ ਨੇ ਮਹਾਪ੍ਰਸਥਾਨ ਵੇਲੇ 
ਆਪਣੇ ਪੋਤਰੇ ਗੁਰੂ ਹਰਿਸਹਾਇ ਨੂੰ ਗੁਰੂ-ਗੱਦੀ ਪ੍ਰਦਾਨ 
ਕੀਤੀ, ਤਾਂ ਆਪ ਨੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਆਦੇਸ਼ ਦੀ ਪਾਲਨਾ 
ਕਰਦੇ ਹੋਇਆਂ ਬੜੀ ਉਦਾਰਤਾ ਨਾਲ ਸਭ ਕੁਝ ਛਡ ਛਡਾ 
ਕੇ ਆਪਣੇ ਪੁੱਤਰ ਤੇ ਨੂੰਹ (ਮਾਤਾ ਗੁਜਰੀ) ਨੂੰ ਨਾਲ ਲੈ ਕੇ 
ਬਕਾਲੇ ਆਪਣੇ ਪੇਕੇ ਆ ਗਏ। ਉਥੇ ਆ ਕੇ ਗੁਰੂ ਤੇਗ 
ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਆਪਣੀ ਭਗਤੀ ਵਿਚ ਪੂਰੀ ਤਰ੍ਹਾਂ ਮਗਨ' ਹੋ 
ਗਏ। ਜਦੋਂ 1664 ਈ. ਵਿਚ ਅੱਠਵੇਂ ਗੁਰੂ ਦਾ ਦਿੱਲੀ 
ਵਿਚ ਦੇਹਾਂਤ ਹੋ ਗਿਆ ਤਾਂ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਅਗਲਾ ਗੁਰੂ- 
ਗੱਦੀਦਾਰ “ਬਾਬਾ ਬਕਾਲਾ” ਨੂੰ ਸਥਾਪਿਤ ਕੀਤਾ। ਭਾਈ 
ਮੱਖਣ ਸ਼ਾਹ ਲੁਬਾਣੇ ਦੀ ਦੂਰ-ਅੰਦੇਸ਼ੀ ਨਾਲ ਜਦੋਂ ਸਹੀ 
ਗੁਰੂ ਦੀ ਪਛਾਣ ਹੋ ਗਈ, ਤਾਂ ਮਾਤਾ ਨਾਨਕੀ ਜੀ ਦੀ 
ਸੇਵਾ, ਤਪਸਿਆ ਅਤੇ ਸਾਧਨਾ ਸੈਪੰਨ ਹੋਈ। 

ਗੁਰੂ-ਪਦ ਸੈਭਾਲਣ ਤੋਂ ਬਾਦ ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ 
ਜੀ ਬਕਾਲਾ ਛਡ ਕੇ ਮਾਖੋਵਾਲ ਪਹੁੰਚੇ ਅਤੇ ਉਥੇ ਆਪਣੀ 
ਮਾਤਾ ਦੇ ਨਾਂ ਉਤੇ “ਨਾਨਕੀ ਚੱਕ” ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਕੀਤੀ 
ਜੋ ਕਾਲਾਂਤਰ ਵਿਚ ਆਨੰਦਪੁਰ ਸਾਹਿਬ ਵਜੋਂ ਪ੍ਰਸਿੱਧ 
ਹੋਇਆ। ਜਦੋਂ ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਨੇ ਉਤਰ ਪੂਰਬੀ 
ਭਾਰਤ ਵਿਚ ਧਰਮ ਪ੍ਰਚਾਰ ਲਈ ਯਾਤ੍ਾ ਕੀਤੀ, ਤਾਂ ਆਪ 
ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਨਾਲ ਸਨ। ਜਦੋਂ ਗੁਰੂ ਜੀ ਆਸਾਮ ਵਲ ਗਏ 
ਤਾਂ ਆਪ ਪਟਨਾ ਵਿਚ ਆਪਣੀ ਨੂੰਹ ਮਾਤਾ ਗੁਜਰੀ ਕੋਲ 
ਰਹੇ। ਉਥੇ ਹੀ 22 ਦਸੰਬਰ 1666 ਈ. ਨੂੰ ਬਾਲਕ ਗੋਬਿੰਦ 
ਰਾਇ ਦਾ ਜਨਮੁ ਹੋਇਆ। ਉਸ ਪਿਛੋ ਕੁਝ ਵਰ੍ਹੇ ਪਟਨਾ 
ਵਿਚ ਰਹਿ ਕੇ ਆਪ ਆਨੰਦਪੁਰ ਆ ਗਏ। ਆਪਣੇ ਸੁਪੁੱਤਰ 
ਦੇ ਮਹਾ-ਬਲੀਦਾਨ ਵੇਲੇ ਨ ਕੇਵਲ ਆਪ ਹੀ ਬੜੀ ਦ੍੍‌ੜ੍ਹਤਾ 


_ਨਾਲ ਸਭ ਕੁਝ ਝੇਲਿਆ, ਸਗੋ' ਆਪਣੀ ਨੂੰਹ ਨੂੰ ਵੀ ਹੌਂਸਲਾ 


ਦਿੱਤਾ ਅਤੇ ਆਪਣੇ ਪੁੱਤਰ ਦੇ ਸੀਸ” ਨੂੰ ਲੈਣ ਲਈ ਅਗੋਂ - 
ਹੋ ਕੇ ਪਹੁੰਚੇ। ਸੈਨ 1678 ਈ. (ਸੈ. 1735 ਬਿ.) ਵਿਚ 
ਆਪ ਨੇ ਕੀਰਤਪੁਰ ਵਿਚ ਪ੍ਰਾਣ ਤਿਆਗੇ। ਆਪ ਨੇ ਗੁਰੂ 
ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਦੁਆਰਾ ਚਲਾਏ ਜਾ ਰਹੇ ਜਨ-ਮੁਕਤੀ 
-ਅੰਦੋਲਨ ਦਾ ਮੁੱਢਲਾ ਰੂਪ ਵੇਖਿਆ ਅਤੇ ਹੱਲਾਸ਼ੇਰੀ 
ਦਿੱਤੀ। 
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ਨਾਭਾ (ਨਗਰ) : ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਪਟਿਆਲਾ ਜ਼ਿਲੂ ਦਾ ਇਕ 
ਨਗਰ ਜੋ ਨਾਭਾ ਰਿਆਸਤ (ਵੇਖੋ) ਦੀ ਰਾਜਧਾਨੀ ਰਿਹਾ 
ਹੈ। ਇਸ ਨਗਰ ਵਾਲੀ ਥਾਂ 'ਤੇ ਨਾਭਾ ਰਿਆਸਤ ਦੇ 
ਸੈਸਥਾਪਕ ਚੌਧਰੀ ਗੁਰਦਿੱਤ ਸਿੰਘ ਨੇ ਬਡਰੁਖਾਂ ਕਸਬੇ ਨੂੰ 
ਛਡ ਕੇ ਆਪਣਾ ਨਿਵਾਸ ਬਣਾਇਆ। ਉਦੋਂ ਇਸ ਨੂੰ ਕੇਵਲ 
“ਚੌਧਰੀ ਦਾ ਘਰ” ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਸੀ। ਪਰ ਉਸ ਤੋ ਬਾਦ 
ਰਾਜਾ ਹਮੀਰ ਸਿੰਘ ਨੇ ਸੈਨ 1755 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਨੂੰ 
ਨਗਰ ਦਾ ਰੂਪ ਦਿੱਤਾ ਅਤੇ ਆਪਣੀ ਰਿਆਸਤ ਦੀ 
ਰਾਜਧਾਨੀ ਬਣਾਇਆ। ਉਸ ਤੋਂ ਬਾਦ ਇਸ ਨਗਰ ਦਾ 
ਵਿਸਤਾਰ ਹੁੰਦਾ ਰਿਹਾ ਅਤੇ ਇਹ ਨਾਭਾ ਰਿਆਸਤ ਦੀ 
ਰਾਜਧਾਨੀ ਉਦੋ' ਤਕ ਬਣਿਆ ਰਿਹਾ, ਜਦ ਤਕ ਰਿਆਸਤ 
ਨਾਭਾ ਨੂੰ ਪੈਪਸੂ ਵਿਚ ਸਮਿਲਿਤ ਨ ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। 

ਇਸ ਨਗਰ ਵਿਚ ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਨਾਲ ਸੈਬਧਿਤ 
ਦੋ ਸਥਾਨ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਉੱਲੇਖਯੋਗ ਹਨ। ਇਕ ਹੈ ਕਿਲ੍ਹੇ ਦੇ 
ਅੰਦਰ ਬਣਿਆ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸਰੋਪਾ ਸਾਹਿਬ”। ਇਸ ਵਿਚ 
ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਨਾਲ ਸੈਬੈਧਿਤ ਕੁਝ ਪਵਿੱਤਰ 
ਯਾਦਗਾਰੀ ਵਸਤੂਆਂ ਸੈ ਭਾਲੀਆਂ ਹੋਈਆਂ ਹਨ- 
(1) ਤਿਲੌਕੇ-ਰਾਮੇ ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਦਾ ਬਖ਼ਸ਼ਿਆ 
ਹੋਇਆ ਚੋਲਾ ਅਤੇ ਹੁਕਮਨਾਮੇ ਦੀ ਨਕਲ, (2) ਪੀਰ ਬੁੱਧੂ 
ਸ਼ਾਹ ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਜੀ ਵਲੋਂ ਬਖ਼ਸ਼ੀ ਦਸਤਾਰ, ਵਾਹੇ ਹੋਏ ਕੇਸਾਂ 
ਸਮੇਤ ਕੰਘਾ ਅਤੇ ਛੋਟੀ ਜਿਹੀ ਕਰਦ, (3) ਭਿੰਨ ਭਿੰਨ 
ਪਿਛੋਕੜ ਵਾਲੀਆਂ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਦੀਆਂ ਤਿੰਨ 
ਤਲਵਾਰਾਂ ਅਤੇ ਇਕ ਖ਼ੰਜਰ, ਢਾਲ ਦੇ ਦੋ ਫੁਲ ਅਤੇ ਇਕ 
ਤੀਰ ਦੀ ਮੁਖੀ, (6) ਚਰਿਤੋਪਾਖਿਆਨ ਦੀ ਇਕ ਪੋਥੀ। 
ਇਨ੍ਹਾਂ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਸਾਹਿਬ ਦਾ ਇਕ 
ਤੇਗਾ ਅਤੇ ਕੌਰੜਾ ਵੀ ਸੈਭਾਲੇ ਹੋਏ ਹਨ। 

ਦੂਜਾ ਸਥਾਨ ਹੈ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਬਾਬਾ ਅਜਾਪਾਲ 
ਸਿੰਘ” ਜੋ ਲਾਹੌਰੀ ਦਰਵਾਜ਼ੇ ਦੇ ਬਾਹਰ ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ 
ਹੈ। ਅਠਾਰ੍ਹਵੀਂ ਸਦੀ ਦੇ ਸ਼ੁਰੂ ਵਿਚ ਇਥੇ ਜੈਗਲ ਵਿਚ ਬਾਬਾ 
ਅਜਾਪਾਲ ਸਿੰਘ ਨੋ ਆਪਣਾ ਨਿਵਾਸ ਬਣਾਇਆ ਅਤੇ 
ਇਕਾਂਤ ਵਿਚ ਹਰਿ-ਸਿਮਰਨ ਕੀਤਾ। ਉਸ ਦੀ ਪ੍ਰਸਿੱਧੀ 
ਸਾਰੇ ਇਲਾਕੇ ਵਿਚ ਪਸਰ ਗਈ। ਬਾਬਾ ਜੀ ਨੇ ਭਗਤੀ ਤੋ 
ਇਲਾਵਾ ਸ਼ਕਤੀ ਇਕਤਰ ਕਰਨ ਲਈ ਵੀ ਲੋਕਾਂ ਨੂੰ 
ਪਰਿਆ। ਇਸ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਵਿਚ ਬਾਬਾ ਜੀ ਦੀਆਂ ਕਈ 
ਯਾਦਾਂ ਸੈਭਾਲੀਆਂ ਹੋਈਆਂ ਪਈਆਂ ਹਨ। ਇਥੇ ਚੂੰਕਿ ਬਾਬਾ 
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ਨਾਭਾ ਰਿਆਸਤ 
ਜੀ ਨੇ ਸ਼ਰਧਾਲੂਆਂ ਨੂੰ ਘੋੜਸਵਾਰੀ ਵਿਚ ਨਿਪੁਣ ਕਰਨ 
ਲਈ ਘੋੜੇ ਪਾਲ ਕੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਸਿਖਿਆ ਦਿੰਦੇ ਸਨ, ਇਸ 
ਲਈ ਇਸ ਧਰਮ-ਧਾਮ ਦਾ ਨਾਂ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਘੋੜਿਆਂ 
ਵਾਲਾ” ਵੀ ਪ੍ਸਿੱਧ ਹੋ ਗਿਆ ਹੈ। 


ਨਾਭਾ ਸਾਹਿਬ (ਪਿੰਡ) : ਪਟਿਆਲਾ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦਾ ਇਕ ਪਿੰਡ 
ਜੋ ਚੰਡੀਗੜ੍ਹ ਤੋਂ 15 ਕਿ.ਮੀ. ਦੱਖਣ ਵਲ ਸਥਿਤ ਹੈ। ਇਸ 
ਪਿੰਡ ਦੇ ਨੇੜੇ ਇਕ ਇਤਿਹਾਸਿਕ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਹੈ ਜਿਸ ਦਾ 
ਮੂਲ ਨਾਂ 'ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸੀਸ ਅਸਥਾਨ ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ ਨੌਵੀਂ ਅਤੇ 
ਪੂਜਾ ਅਸਥਾਨ ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ ਦਸਵੀਂ” ਹੈ, ਪਰ ਸਰਲੀਕਰਣ 
ਪ੍ਵਿੱਤੀ ਅਧੀਨ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਨਾਭਾ ਸਾਹਿਬ” ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ 
ਹੈ। ਨਵੰਬਰ 1675 ਈ. ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਦਾ 
ਸੀਸ ਦਿੱਲੀ ਤੋਂ ਆਨੰਦਪੁਰ ਲਿਆਉਂਦੇ ਹੋਇਆਂ ਭਾਈ 
ਜੈਤਾ, ਇਥੇ ਦਰਗਾਹੀ ਸ਼ਾਹ ਨਾਂ ਦੇ ਇਕ ਮੁਸਲਮਾਨ ਫ਼ਕੀਰ 
ਪਾਸ ਰਾਤ ਨੂੰ ਠਹਿਰਿਆ। ਜਾਂਦੇ ਹੋਇਆਂ ਫ਼ਕੀਰ ਨੇ ਭਾਈ 
ਜੈਤੇ ਰਾਹੀਂ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਦੇ ਦਰਸ਼ਨ ਕਰਨ ਦੀ 
ਅਭਿਲਾਸ਼ਾ ਪ੍ਰਗਟ ਕੀਤੀ, ਪਰ ਬਿਰਧ ਹੋ ਜਾਣ ਕਾਰਣ 
ਆਨੰਦਪੁਰ ਆਉਣਾ ਉਸ ਲਈ ਕਠਿਨ ਹੋ ਗਿਆ। 
ਸਥਾਨਕ ਰਵਾਇਤ ਅਨੁਸਾਰ 13 ਵਰ੍ਹੇ ਬਾਦ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ 
ਸਿੰਘ ਜੀ ਪਾਉਂਟਾ ਸਾਹਿਬ ਤੋ ਆਨੰਦਪੁਰ ਨੂੰ ਪਰਤਦਿਆਂ 
ਉਸ ਫ਼ਕੀਰ ਨੂੰ ਝੁਗੀ ਵਿਚ ਦਰਸ਼ਨ ਦੇ ਕੇ ਉਸ ਦੀ 
ਮਨੋਕਾਮਨਾ ਪੂਰੀ ਕੀਤੀ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਸੀਸ ਅਤੇ ਗੁਰੂ 
ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਦੀ ਆਮਦ ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ ਪਹਿਲਾਂ 
ਉਥੇ ਇਕ ਥੜਾ ਸਾਹਿਬ ਬਣਵਾਇਆ ਗਿਆ। ਪਟਿਆਲਾ- 
ਪਤਿ ਮਹਾਰਾਜਾ ਕਰਮ ਸਿੰਘ ਨੇ ਉਥੇ ਇਕ ਗੁਰਦੁਆਰਾ 
ਬਣਵਾਇਆ। ਸੈਨ 1956 ਈ. ਵਿਚ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਦੀ 
ਇਮਾਰਤ ਦਾ ਵਿਸਤਾਰ ਕੀਤਾ ਗਿਆ। ਇਹ ਗੁਰਦੁਆਰਾ 
ਸ਼ਰੋਮਣੀ ਪ੍ਬਧਕ ਕਮੇਟੀ ਨਾਲ ਸੈਬਧਿਤ ਹੈ, ਪਰ ਇਸ ਦੀ 
ਵਿਵਸਥਾ ਸਥਾਨਕ ਕਮੇਟੀ ਕਰਦੀ ਹੈ। ਹਰ ਸੈਗਾਂਦ ਨੂੰ 
ਇਥੇ ਵੱਡਾ ਦੀਵਾਨ ਸਜਦਾ ਹੈ। ਹਰ ਸਾਲ ਅਸੂ ਦੇ ਮਹੀਨੇ 
ਵਿਚ ਸਾਲਾਨਾ ਧਾਰਮਿਕ ਮੇਲਾ ਲਗਦਾ ਹੈ। 

ਨਾਭਾ ਰਿਆਸਤ : ਇਸ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਬਾਬਾ ਫੂਲ ਦੇ 
ਵੱਡੇ ਪੁੱਤਰ ਚੌਧਰੀ ਤਿਲੌਕੇ (ਤਿਲੋਕ ਸਿੰਘ) ਦੇ ਵੈਸ਼ਜ ਰਾਜਾ 
ਹਮੀਰ ਸਿੰਘ ਨੇ ਸੈਨ 1755 ਈ. ਵਿਚ ਕੀਤੀ। ਇਸ ਤੋਂ 
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ਨਾਭਾ ਰਿਆਸਤ 
ਪਹਿਲਾਂ ਇਸ ਦਾ ਦਾਦਾ ਚੌਧਰੀ ਗੁਰਦਿੱਤ ਸਿੰਘ ਇਕ 
ਪ੍ਰਤਾਪੀ ਸਰਦਾਰ ਸੀ। ਉਸ ਨੇ ਕਾਫ਼ੀ ਇਲਾਕੇ ਜਿਤ ਕੇ 
ਆਪਣੀ ਜਾਗੀਰ ਵਿਚ ਵਾਧਾ ਕੀਤਾ ਸੀ। ਸਰਹਿੰਦ ਦੀ 
ਜਿਤ ਤੋਂ ਬਾਦ ਹਮੀਰ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਅਮਲੋਹ ਦਾ ਇਲਾਕਾ 
ਮਿਲਿਆ ਅਤੇ ਬਾਦ ਵਿਚ ਰੋੜੀ ਦਾ ਇਲਾਕਾ ਵੀ ਮਲਿਆ। 
ਦਸੈਬਰ 1783 ਈ. ਵਿਚ ਰਾਜਾ ਹਮੀਰ ਸਿੰਘ 
ਦੀ ਮਿ੍‌ਤੂ ਤੋਂ ਬਾਦ ਉਸ ਦਾ ਅੱਠ ਸਾਲਾਂ ਦਾ ਪੁੱਤਰ ਰਾਜਾ 
ਜਸਵੈਤ ਸਿੰਘ ਗੱਦੀ ਉਤੇ ਬੈਠਾ। ਉਸ ਦੇ ਬਾਲਗ ਹੋਣ 
ਤਕ ਉਸ ਦੀ ਮਤਰੇਈ ਮਾਂ ਰਾਨੀ ਦੇਸਾਂ ਨੇ ਰਾਜ ਦਾ ਪ੍ਰਬੋਧ 
ਬੜੀ ਸੁਚਜਤਾ ਨਾਲ ਚਲਾਇਆ ਅਤੇ ਭੰਗੀ ਅਤੇ ਕਨ੍ਹੀਆ 
ਮਿਸਲਾਂ ਦੇ ਸਰਦਾਰਾਂ ਦੀ ਮਦਦ ਨਾਲ ਜੀਂਦ ਦੇ ਰਾਜਾ 
ਆਪਣੇ ਅਧਿਕਾਰ ਵਿਚ ਲਿਆਉਦਾ। ਇਸ ਨੇ ਮਈ 
1809 ਈ. ਵਿਚ ਅੰਗ੍ੇਜ਼ਾਂ ਦੀ ਸਰਪ੍ਰਸਤੀ ਹਾਸਲ ਕਰ 
ਲਈ ਅਤੇ ਸੈਨ 1814 ਈ. ਵਿਚ ਕਾਬੁਲ ਦੀ ਮੁਹਿਮ 
ਵਿਚ ਅੰਗੇਜ਼ਾਂ ਦਾ ਸਾਥ ਦਿੱਤਾ। 22 ਮਈ 1840 ਈ. 
ਵਿਚ ਜਸਵੰਤ ਸਿੰਘ ਦੀ ਮਿ੍‌ਤੂ ਤੋਂ ਬਾਦ ਉਸ ਦਾ ਲੜਕਾ 
ਦੇਵਿੰਦਰ ਸਿੰਘ ਗੱਦੀ ਉਤੇ ਬੈਠਾ। ਉਹ ਸੂਧੇ ਸੁਭਾ ਦਾ 
ਲਾਈਲਗ ਪ੍ਰਸ਼ਾਸਕ ਸੀ ਅਤੇ ਅਧਿਕਤਰ ਬ੍ਰਾਹਮਣਾਂ 
ਦੁਆਰਾ ਘਿਰਿਆ ਰਹਿੰਦਾ ਸੀ। ਅੰਗੇਜ਼ਾਂ ਦੀ ਸਿੱਖਾਂ ਨਾਲ 
ਹੋਈ ਪਹਿਲੀ ਲੜਾਈ ਵਿਚ ਇਸ ਨੇ ਲਾਹੌਰ ਦਰਬਾਰ ਨਾਲ 
ਹਮਦਰਦੀ ਜਤਾਈ, ਜਿਸ ਦੇ ਫਲਸਰੂਪ ਲੜਾਈ ਤੋ ਬਾਦ 
ਇਸ ਨੂੰ ਸੈਨ 1846 ਈ. ਵਿਚ ਗੱਦੀਓ' ਲਾਹ ਕੇ ਅਤੇ 
ਪੰਜਾਹ ਹਜ਼ਾਰ ਦੀ ਪੈਨਸ਼ਨ ਦੇ ਕੇ ਮਥੁਰਾ ਭੇਜ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ 
ਅਤੇ ਰਿਆਸਤ ਦਾ ਚੌਥਾ ਹਿੱਸਾ ਜ਼ਬਤ ਕਰ ਲਿਆ ਗਿਆ। 
ਸੈਨ 1865 ਈ. ਵਿਚ ਉਸ ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ ਹੋ ਗਿਆ। 
ਜਨਵਰੀ 1847 ਈ. ਵਿਚ ਰਾਜਾ ਦੇਵਿੰਦਰ 
ਸਿੰਘ ਦੇ ਸੱਤ ਸਾਲ ਦੇ ਲੜਕੇ ਟਿੱਕਾ ਭਰਪੂਰ ਸਿੰਘ ਨੂੰ 
ਗੱਦੀ ਉਤੇ ਬਿਠਾਇਆ ਗਿਆ। ਉਸ ਦੇ ਬਾਲਗ਼ ਹੋਣ 
ਤਕ ਹਕੂਮਤ ਦਾ ਪ੍ਰਬੰਧ ਤਿੰਨ ਅਧਿਕਾਰੀਆਂ ਦੀ ਕੌਂਸਲ 
ਨੇ ਚਲਾਇਆ। ਸੰਨ 1857 ਈ. ਦੇ ਗ਼ਦਰ ਵੇਲੇ ਇਸ ਨੇ 
ਬਿਟਿਸ਼ ਸਰਕਾਰ ਦੀ ਬਹੁਤ ਮਦਦ ਕੀਤੀ ਜਿਸ ਦੇ 
ਇਵਜ਼ਾਨੈ ਵਜੋਂ ਲੁਧਿਆਣਾ ਅਤੇ ਫ਼ਿਰੋਜ਼ਪੁਰ ਦੇ ਜ਼ਿਲ੍ਹਿਆਂ 
ਵਿਚ ਇਸ ਰਿਆਸਤ ਦਾ ਪਹਿਲਾਂ ਜ਼ਬਤ ਕੀਤਾ ਇਲਾਕਾ 
ਫਿਰ ਬਹਾਲ ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਅਤੇ ਝੱਜਰ ਰਿਆਸਤ 


੮੩0੬ 220 


1041 


ਨਾਭਾ ਰਿਆਸਤ 


ਵਿਚੋਂ ਬਾਵਲ ਅਤੇ ਕਾਂਟੀ ਦਾ ਇਲਾਕਾ ਵੀ ਪ੍ਰਦਾਨ ਕੀਤਾ 
ਗਿਆ। ਰਾਜਾ ਭਰਪੂਰ ਸਿੰਘ ਪੜ੍ਹਿਆ ਲਿਖਿਆ ਅਤੇ 
ਰਿਆਸਤ ਦੇ ਪ੍ਰਬੋਧ ਵਿਚ ਵੀ ਨਿਪੁਣ ਸੀ।9 ਨਵੈਬਰ 1863 
ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਦੇ ਦੇਹਾਂਤ ਤੋਂ ਬਾਦ ਇਸ ਦਾ ਭਰਾ ਭਗਵਾਨ 
ਸਿੰਘ ਗੱਦੀ ਉਤੇ ਬੈਠਾ ਜੋ ਰਾਜ-ਪ੍ਬੰਧ ਵਿਚ ਯੋਗ ਸਿੱਧ ਨ 
ਹੋਇਆ। ਉਹ ਵੀ ਅੱਠ ਸਾਲ ਬਾਦ 31 ਮਈ 1871 ਈ. 
ਨੂੰ ਬੇ-ਅਔੰਲਾਦ ਮਰ ਗਿਆ। 

ਉਸ ਤੋਂ ਬਾਦ ਬਡਰੁਖਾਂ ਸ਼ਾਖਾ ਦੇ ਸ. ਸੁਖਾ ਸਿੰਘ 
ਦੇ ਪੁੱਤਰ ਹੀਰਾ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਰਾਜ-ਗੱਦੀ ਦੇ ਵਾਰਸ ਵਜੋਂ ਚੁਣਿਆ 
ਵਾਲਾ ਸੀ। 10 ਅਗਸਤ 1871 ਈ. ਨੂੰ ਉਹ ਗੱਦੀ ਉਤੇ 
ਬੈਠਾ। ਉਸ ਨੇ ਦੀਵਾਨ ਸੇਵਾ ਸਿੰਘ ਦੀ ਸਹਾਇਤਾ ਨਾਲ 
ਸੁਚੱਜੇ ਢੰਗ ਨਾਲ ਰਾਜ ਚਲਾਇਆ। ਉਸ ਨੇ 40 ਸਾਲਾਂ ਦੇ 
ਰਾਜ-ਕਾਲ ਵਿਚ ਰਿਆਸਤ ਵਿਚ ਕਈ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ ਸੁਧਾਰ ' 
ਕੀਤੇ। ਨਵੀਆਂ ਇਮਾਰਤਾਂ ਬਣਵਾਈਆਂ, ਖ਼ਾਲਸਾ ਕਾਲਜ, 
ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਦੇ ਖੋਲ੍ਹਣ ਵੇਲੇ ਕਾਫ਼ੀ ਮਾਇਕ ਸਹਾਇਤਾ ਦਿੱਤੀ, 
ਮੈਕਾਲਫ਼ ਤੋਂ ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਬਾਰੇ ਇਤਿਹਾਸ ਲਿਖਾਉਣ ਵਿਚ 
ਉਚੇਚੀ ਰੁਚੀ ਵਿਖਾਈ। ਅੰਗਰੇਜ਼ ਸਰਕਾਰ ਨੇ ਉਸ ਨੂੰ 
“ਮਹਾਰਾਜਾ” ਪਦ ਪ੍ਰਦਾਨ ਕੀਤਾ।25 ਦਸੈਬਰ 1911 ਈ. 
ਨੂੰ ਇਸ ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ ਹੋਇਆ। ਇਸ ਤੋ ਬਾਦ 24 ਜਨਵਰੀ 
1912 ਈ. ਨੂੰ ਟਿੱਕਾ ਰਿਪੁਦਮਨ ਸਿੰਘ (ਵੇਖੋ) ਗੱਦੀ ਉਤੋਂ 
ਬੈਠਾ। ਉਹ ਬੜਾ ਸਚੇਤ ਅਤੇ ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਬਾਰੇ ਬੜਾ ਪ੍ਬੁਧ 
ਵਿਅਕਤੀ ਸੀ। ਉਸ ਦਾ ਝੁਕਾ ਕਾਂਗਰਸ ਵਲ ਵੀ ਸੀ। ਉਸ 
ਨੇ ਆਨੰਦ ਮੈਰਿਜ ਐਕਟ ਪਾਸ ਕਰਾਉਣ ਲਈ ਮੁਢਲੇ 
ਉਦਮ ਕੀਤੇ। ਨਨਕਾਣਾ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਸਾਕੇ ਵੇਲੇ ਉਸ ਨੇ 
ਕਾਲੀ ਦਸਤਾਰ ਬੰਨ੍ਹੀ। ਪਟਿਆਲਾ ਰਿਆਸਤ ਨਾਲ ਪੈਦਾ 
ਹੋਏ ਝਗੜੇ ਵਿਚ ਅੰਗ੍ਰੇਜ਼ ਸਰਕਾਰ ਨੇ ਉਸ ਨੂੰ ਕਸੂਰਵਾਰ 
ਠਹਿਰਾਇਆ। ਜੁਲਾਈ 1923 ਈ. ਵਿਚ ਉਸ ਨੂੰ ਗੱਦੀਓ' 
ਉਤਾਰ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਅਤੇ ਤਿੰਨ ਲੱਖ ਸਾਲਾਨਾ ਪੈਨਸ਼ਨ 
ਦੇ ਕੇ ਦੇਹਰਾਦੂਨ ਭੇਜ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। ਅਕਾਲੀਆਂ ਨੇ ਇਸ 
ਫ਼ੈਸਲੇ ਵਿਰੁੱਧ ਰੋਸ ਪ੍ਰਗਟ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਇਸ ਨਿਮਿਤ ਰਖੋ 
ਗਏ ਅਖੰਡ ਪਾਠ ਦੇ ਖੰਡਿਤ ਹੋਣ 'ਤੇ ਅਕਾਲੀਆਂ ਨੇ 
“ਜੋਤੋ ਦਾ ਮੋਰਚਾ” ਲਗਾਇਆ। 

ਜੁਲਾਈ 1923 ਈ. ਵਿਚ ਰਿਪੁਦਮਨ ਸਿੰਘ ਦੇ 
ਲੜਕੇ ਪ੍ਰਤਾਪ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਮਹਾਰਾਜਾ ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ। 
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ਪਰ ਉਸ ਦੇ ਬਾਲਗ ਹੋਣ ਤਕ ਅੰਗੇਜ਼ ਸਰਕਾਰ ਵਲੋ 
ਨਿਯੁਕਤ ਐਡਮਨਿਸਟ੍ਰੇਟਰ ਸੈਨ 1938 ਈ. ਤਕ ਕੰਮ 
ਚਲਾਉਂਦਾ ਰਿਹਾ।ਸੈਨ 1948 ਈ. ਤਕ ਮਹਾਰਾਜਾ ਪ੍ਰਤਾਪ 
ਸਿੰਘ ਰਾਜ ਕਰਦਾ ਰਿਹਾ। ਅਗਸਤ 1948 ਈ. ਵਿਚ 
“ਪੈਪਸੂ” ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। 

ਇਸ ਰਿਆਸਤ ਦਾ ਕੁਲ ਰਕਬਾ 950 ਮਰਥਾ- 
ਮੀਲ ਸੀ ਅਤੇ 28 ਲੱਖ ਸਾਲਾਨਾ ਆਮਦਨ ਸੀ। ਸੈਨ 
1931 ਈ. ਦੀ ਮਰਦਮਸ਼ੁਮਾਰੀ ਵੇਲੇ ਇਸ ਦੀ ਆਬਾਦੀ 
2,87,574 ਸੀ। ਪੰਜਾਬ ਦੀਆਂ ਸਿੱਖ ਰਿਆਸਤਾਂ ਵਿਚ 
ਇਸ ਦਾ ਤੀਜਾ ਸਥਾਨ ਸੀ। 


ਨਾਮ : ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਸਾਧਨਾ ਵਿਚ “ਨਾਮ” ਪਰਮ-ਸੱਤਾ 
ਦਾ ਸੂਚਕ ਹੈ। ਇਸ ਰਾਹੀ' “ਨਾਮੀ” ਤਕ ਪਹੁੰਚਿਆ.ਜਾ 
ਸਕਦਾ ਹੈ। ਨਾਮ-ਸਾਧਨਾ ਪਿਛੇ ਅੰਸ਼ ਤੋਂ ਅੰਸ਼ੀ ਤਕ 
ਪਹੁੰਚਣ ਦਾ ਸਿੱਧਾਂਤ ਕੰਮ ਕਰਦਾ ਹੈ। ਨਾਮ (ਅੰਸ਼) ਰਾਹੀ 
ਨਾਮੀ (ਅੰਸ਼ੀ) ਤਕ ਪਹੁੰਚ ਪਿਛੇ ਟੂਣਾ ਵਿਧੀ ਕੌਮ ਕਰਦੀ 
ਹੈ। ਟੂਣਾ-ਵਿਧਾਨ ਅਨੁਸਾਰ ਜੇ ਕਿਸੇ ਵਿਅਕਤੀ ਦਾ ਨਾਉਂ 
ਰਾਹੀਂ ਨਾਮੀ (ਵਿਅਕਤੀ) ਨੂੰ ਪ੍ਭਾਵਿਤ ਕੀਤਾ ਜਾ ਸਕਦਾ 
ਹੈ, ਜਾਂ ਵਸ ਵਿਚ ਲਿਆਇਆ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ। ਪ੍ਰਾਚੀਨ 
ਕਾਲ ਵਿਚ ਕਈ ਕਬੀਲਿਆਂ ਵਾਲੇ ਆਪਣਾ ਮੂਲ ਨਾਮ 
ਗੁਪਤ ਰਖਦੇ ਸਨ ਅਤੇ ਵਿਵਹਾਰਿਕ ਨਾਮ ਦੀ ਵਰਤੋਂ ਕਰਦੇ 
ਸਨ। ਇਸੇ ਪ੍ਰਵਿੱਤੀ ਅਧੀਨ ਪੁਰਾਤਨ ਕਾਲ ਵਿਚ ਦੇਵੀ 
ਦੇਵਤਿਆਂ ਦੇ ਅਨੈਕ ਨਾਮ ਪ੍ਰਚਲਿਤ ਹੋਏ ਸਨ। ਇਹ ਨਾਂ 
ਗੁਣ-ਵਾਚਕ ਜਾਂ ਕਰਮ-ਵਾਚਕ ਹੋਇਆ ਕਰਦੇ ਸਨ। 
ਕਿਉਂਕਿ ਨਾਮ ਤੋ' ਨਾਮੀ ਤਕ ਪਹੁੰਚ ਮੂਲ ਨਾਮ ਰਾਹੀ' ਹੀ 
ਸੈਭਵ ਹੁੰਦੀ ਸੀ, ਵਿਵਹਾਰਿਕ ਨਾਮ ਰਾਹੀ ਨਹੀਂ। ਕਈ 
ਧਾਰਮਿਕ ਸੈਪ੍ਦਾਵਾਂ ਵਿਚ 0ਣ` ਵੀ ਗੁਰਮੰਤ ਜਾਂ ਨਾਮ 
ਦੇਣ ਵੇਲੇ “ਨਾਮ” ਨੂੰ ਗੁਪਤ ਰਖਣ ਦੀ ਤਾਕੀਦ ਕੀਤੀ 
ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਇਸ ਪਰੈਪਰਾ ਵਿਚ ਸਿਮਰਨ ਦਾ ਆਧਾਰ ਵੀ 
ਨਾਮ ਰਾਹੀਂ ਨਾਮੀ ਤਕ ਪਹੁੰਚਣ ਦੀ ਰਹੱਸਮਈ ਯਾੜ੍ਹਾ ਹੈ। 


ਅਘ”. ੬ 


ਵੱਖੋ “ਨਾਮ-ਜਾਧਨਾ”। 


ਨਾਮ-ਸਾਧਨਾ : ਇਸ ਸਾਧਨਾ ਵਿਚ ਨਾਮ ਦੀ ਆਰਾਧਨਾ 
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ਨਾਮ-ਸਾਧਨਾ 
ਹੁੰਦੀ ਹੈ ਅਤੇ ਉਸੇ ਰਾਹੀਂ ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਕਰਤੱਵ ਦੀ 
ਪਾਲਨਾ ਕੀਤੀ ਜਾਏ। 

“ਨਾਮ” ਤੋਂ ਭਾਵ ਹੈ ਉਹ ਸੈਗਿਆ ਜਿਸ ਰਾਹੀਂ 
ਕਿਸੇ ਵਸਤੂ, ਸਥਾਨ ਜਾਂ ਵਿਅਕਤੀ ਦਾ ਪਰਿਚਯ ਪ੍ਰਾਪਤ 
ਹੋਏ। ਸਾਧਾਰਣ ਅਰਥ ਵਿਚ ਇਸ ਦੀ ਵਰਤੋਂ ਕਿਸੇ ਵਸਤੂ 
ਆਦਿ ਦੇ ਗੁਣ, ਸੁਭਾ ਅਤੇ ਸਰੂਪ ਨੂੰ ਪ੍ਗਟ ਕਰਨ ਲਈ 
ਕੀਤੀ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਇਸੇ ਬਿਰਤੀ ਅਧੀਨ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ 
ਕਈ ਨਾਮ ਰਖੇ ਗਏ ਹਨ, ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਸਰਵਾਤਮਾ ਸਰੂਪ 
ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਵਿਰਾਟ ਵਿਅਕਤਿਤਵ ਦੀ ਧਾਰਣਾ ਕਿਸੇ 
ਨ ਕਿਸੇ ਮਾੜ੍ਹਾ ਵਿਚ ਬਣੀ ਰਹਿੰਦੀ ਹੈ। ਪਰ ਇਹ ਨਾਮ 
ਜਿਗਿਆਸੂ, ਸਾਧਕ ਅਥਵਾ ਚਿੰਤਕ ਦੇ ਹਿਰਦੇ ਦੀਆਂ 
ਭਾਵਨਾਵਾਂ ਦੇ ਪ੍ਰਤੀਕ ਵਜੋਂ ਪ੍ਰਚਲਿਤ ਹੋਏ ਹਨ। ਪਰਮਾਤਮਾ 
ਲਈ ਕੋਈ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਨਾਮ ਕਿਸੇ ਪ੍ਕਾਰ ਦਾ ਕੋਈ ਮਹੱਤਵ 
ਨਹੀਂ ਰਖਦਾ। ਪਰਮਾਤਮਾ ਅੰਤਰਯਾਮੀ ਹੈ, ਉਹ ਹਰ ਇਕ 
ਦੇ ਹਿਰਦੇ ਦੀਆਂ ਗੱਲਾਂ ਜਾਣਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਲਈ ਉਸ ਨੂੰ 
ਕਿਸੇ ਭਾਸ਼ਾ ਦੇ ਸ਼ਬਦ ਜਾਂ ਪ੍ਰਤੀਕ ਦੁਆਰਾ ਸਮਝਣ ਅਥਵਾ 
ਸਮਝਾਉਣ ਦੀ ਲੋੜ ਨਹੀਂ। ਇਸੇ ਲਈ ਸਿੱਖ ਧਰਮ-ਸਾਧਨਾ 
ਦੇ ਸੈਸਥਾਪਕ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦਾ 
ਦੇ ਹੁਣ ਤਕ ਰਖੇ ਗਏ ਨਾਂਵਾਂ ਦੀ ਗਿਣਤੀ ਦਾ ਅੰਤ ਪਾ 
ਸਕਣਾ ਵੀ ਸੰਭਵ ਨਹੀਂ- ਤੇਠੇ ਨਆ ਅਨੰਕਾ ਰੁਪ ਅਨੰਤਾ 
ਕਾਹਣੁ ਨ ਜਾਗੀ ਤੇਲੇ ਗੁਣ ਕੰਤ /(ਗੁ ਗੰ .358)। ਸਪੱਸ਼ਟ 
ਹੈ ਕਿ ਪਰਮਾਤਮਾ ਨੂੰ ਕਿਸੇ ਖ਼ਾਸ ਨਾਂ ਰਾਹੀਂ ਬੰਨ੍ਹਿਆ ਜਾਂ 
ਦਰਸਾਇਆ ਨਹੀਂ ਜਾ ਸਕਦਾ। ਇਹ ਨਾਂ ਕੇਵਲ ਸਾਧਕ 
ਦੀਆਂ ਇਸ਼ਟ-ਭਾਵਨਾਵਾਂ ਅਥਵਾ ਅਨੁਭੂਤੀਆਂ ਦੇ ਪ੍ਰਤੀਕ 
ਹਨ। ਭਾਵਨਾਵਾਂ ਦੇ ਅਨੰਤ ਹੋਣ ਕਰਕੇ ਨਾਮ ਵੀ ਅਨੰਤ 
ਹਨ। ਪਰਮਾਤਮਾ ਦਾ ਅਸਲ ਨਾਮ ਤਾਂ ਉਹ ਹੈ ਜਿਸ 
ਦੁਆਰਾ ਉਸ ਦੀ ਹੋਂਦ ਦਾ ਬੋਧ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਅਜਿਹਾ ਨਾਂ ਜੇ 
ਕੋਈ ਹੈ ਤਾਂ ਉਹ ਹੈ “ਸਤਿ”- ਡੋਡਾ ਸਚ ਨਾਮ ਪਰਮੋਸ਼ਰਾ/ 
(ਗੁ.ਰੰ.168)। ਜੀਭ ਦੁਆਰਾ ਕਹੇ ਜਾਣ ਵਾਲੇ ਬਾਕੀ 
ਸਾਰੇ ਨਾਂ ਬਨਾਵਟੀ ਹਨ। ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਅਨੁਸਾਰ 
- /ਕੈਰਤਮ ਨਾਮ ਕਲ ਤੇਠੇ #ਹਬਾ/ ੰਤਿਨ# ਤੇਰਾ 
ਪਰਾ ਹੁਾਰਲਲਾ / (ਗੁ .ਗੰ.0੦83)। ਇਹ ਨਾਂ ਇਸ਼ਟ- 
ਸਾਰੀਆਂ ਆਸਤਿਕ ਪਰੈਪਰਾਵਾਂ ਦੁਆਰਾ ਸਵੀਕ੍ਰਿਤ ਹੈ। 
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ਇਹ ਨਾਂ ਅਨੁਭੂਤੀਆਂ ਦੇ ਘੇਰੇ ਵਿਚ ਵੀ ਨਹੀ ਆਉਂਦਾ 
ਕਿਉਕਿ ਪਰਮਾਤਮਾ ਸੈਬੰਧੀ ਅਨੁਭੂਤੀਆਂ ਦਾ ਜਨਮ ਉਸ 
ਦੀ ਹੋਂਦ ਨੂੰ ਮੰਨਣ ਤੋ ਬਾਦ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। 

ਮੱਧ-ਯੁਗ ਦੇ ਸੈਤ-ਸਾਧਕਾਂ ਲਈ ਨਾਮ ਕਿਸੇ 
ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਸ਼ਬਦ ਤਕ ਸੀਮਿਤ ਨਹੀਂ, ਇਸ ਦਾ ਭਾਵਨਾ 
ਆਧਾਰਿਤ ਆਪਣਾ ਸੁਤੌਤਰ ਸਰੂਪ ਹੈ। ਇਸ ਨੂੰ ਪਰਮਾਤਮਾ 
ਦਾ ਸਮੁੱਚਾ ਅਭਿਵਿਅੰਜਨ ਕਿਹਾ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ। ਇਹ, 
ਅਸਲ ਵਿਚ, ਪਰਮਾਤਮਾ ਦਾ ਵਾਚਕ ਹੈ। ਸੈਸਾਰ ਵਿਚ ਜੋ 
ਬਣਿਆ ਹੈ, ਸਭ ਨਾਮ ਹੀ ਹੈ- ਜੰਤਾ ਕੀਤਾ ਤੇਤਾ ਨਾਉ/ 
/ਵਿਣੁ ਨਾਵੈ ਨਾਹੀ ਕੰ ਥਾਂ / (ਗੁ ਗੰ .4)। ਇਹ ਨਾਮ 
ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਗੁਣਾਂ, ਵਿਸ਼ੇਸ਼ਤਾਵਾਂ ਆਦਿ ਨੂੰ ਰੂਪਾਇਤ 
ਕਰਨ ਵਾਲਾ ਅਤੇ ਸ਼ਰਧਾਲੂਆਂ ਨੂੰ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦਾ 
ਸਾਖਿਆਤ ਕਰਾਉਣ ਵਾਲਾ ਹੈ। ਜਿਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਵਾਚਯ ਅਤੇ 
ਵਾਚਕ ਵਿਚ ਕੋਈ ਅੰਤਰ ਨਹੀਂ ਹੈ, ਉਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ ਨਾਮੀ 
ਅਤੇ ਨਾਮ ਵਿਚ ਵੀ ਕੋਈ' ਅੰਤਰ ਨਹੀਂ ਹੈ। ਦੋਹਾਂ ਦਾ 
ਅੰਸ਼ੀ-ਅੰਸ਼ ਸੈਬੰਧ ਹੈ। ਫਲਸਰੂਪ ਨਾਮੀ (ਪਰਮਾਤਮਾ) ਦੀਆਂ 
ਸਾਰੀਆਂ ਸ਼ਕਤੀਆਂ, ਸਮਰਥਤਾਵਾਂ ਆਦਿ ਦਾ ਆਰੋਪਣ 
ਨਾਮ ਵਿਚ ਵੇਖਿਆ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ। ਇਹ ਨਾਮੀ ਦੇ 
ਵਿਸਤ੍ਰਿਤ ਰੂਪ ਦਾ ਘਣੀਭੂਤ ਰੂਪ ਹੈ। ਅਸਲ ਵਿਚ, ਨਾਮ 
ਮੱਧ-ਯੁਗ ਤਕ ਪਹੁੰਚ ਕੇ ਆਪਣੇ ਧੁਨ੍ਯਾਤਮਕ ਅਰਥ 
ਵਿਚ ਉਭਰ ਕੇ ਸਾਹਮਣੇ ਆਇਆ ਹੈ । ਗੁਰਬਾਣੀ ਅਨੁਸਾਰ 
ਇਹ ਇਕ ਸਰਵ-ਵਿਆਪਕ ਸ਼ਕਤੀ ਹੈ ਜੋ ਸਰਵਤ੍ਰ ਭਰਪੂਰ 
ਹੈ। ਇਸ ਦੀ ਉਤਪੱਤੀ ਵੀ ਨਾਮੀ ਦੁਆਰਾ ਹੋਈ ਹੈ- 
ਆਪਨ ਆਪ ਸ਼ਾਜਿਓ ਆਪਨੀ ਗੱਚਓ ਨਾਉਂ / (ਗੁ.ਗੰ. 
463)। ਨਾਮੀ ਵਾਂਗ ਸਾਰੀਆਂ ਜਾਗਤਿਕ ਸ਼ਕਤੀਆਂ ਨਾਮ 
ਦੇ ਅਧੀਨ ਹਨ-ਸ਼ਰਝ ਜੋਤਿ ਨਾ? ਕ7 ਚੰਨ / (ਗੁ .ਗੰ . 
1187)। ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ ਨਾਮੀ ਦੀ ਸਾਧਨਾ ਅਥਵਾ ਭਗਤੀ 
ਨਾਮ-ਸਾਧਨਾ ਰਾਹੀ ਸੈਪੰਨ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਨਾਮ ਲੈਣ ਨਾਲ 
ਨਾਮੀ ਦੀ ਛੋਹ ਪਾਪਤ ਕੀਤੀ ਜਾ ਸਕਦੀ ਹੈ। 

ਨਾਮ-ਸਾਧਨਾ ਮੱਧ-ਯੁਗ ਦੀ ਕੋਈ ਅਕਸਮਾਤ 
ਪ੍ਵਿੱਤੀ ਨਹੀਂ, ਇਸ ਦਾ ਆਪਣਾ ਇਤਿਹਾਸ ਹੈ। ਉਸ 
ਇਤਿਹਾਸ ਦੇ ਆਧਾਰ 'ਤੇ ਉਸਰੀ ਇਹ ਇਕ ਯੁਗ-ਅਨੁਕੂਲ 
ਚੇਤਨਾ ਹੈ। ਇਸ ਦਾ ਉਦਭਵ ਸ਼ਬਦ-ਬ੍ਹਮ ਦੀ ਉਪਾਸਨਾ- 
ਵਿਧੀ ਵਿਚ ਵੇਖਿਆ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ। 

ਸ਼ਬਦ ਰੂਪ ਬ੍ਰਹਮ ਦੀ ਧਾਰਣਾ ਬਹੁਤ ਪ੍ਰਾਚੀਨ ਹੈ। 
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“ਰਿਗਵੇਦ(1/164/45) ਵਿਚ ਇਸ ਦਾ ਵਰਣਨ ਪਸ਼੍ਯੋਤੀ 
ਰੂਪ ਵਿਚ ਵੇਖਿਆ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ। “ਕਠ-ਉਪਨਿਸ਼ਦ” 
(1/2/16) ਅਨੁਸਾਰ ਸ਼ਬਦ ਬ੍ਰਹਮ ਦੇ ਗਿਆਨ ਨਾਲ ਮਨੁੱਖ 
ਮਨ-ਇੱਛਿਤ ਕਾਮਨਾਵਾਂ ਨੂੰ ਪੂਰਾ ਕਰ ਸਕਦਾ ਹੈ। 
“ਮਾਂਡੂਕ੍ਯ-ਉਪਨਿਸ਼ਦ” (ਮੰਤੁ 1) ਵਿਚ ਸ਼ਬਦ ਦੀ ਮਹਿਮਾ 
ਓਅੰਕਾਰ ਰੂਪ ਵਿਚ ਗਾਈ ਗਈ ਹੈ। ਅੱਖਰ ਹੀ ਸਭ ਕੁਝ ਹੈ। 
ਜੋ ਕਾਲ-ਅਤੀਤ ਹੈ, ਉਹ ਵੀ ਓਅੰਕਾਰ ਹੀ ਹੈ। “ਛਾਂਦੋ- 
ਗ੍ਯੋਪਨਿਸ਼ਦ” (2/234/3) ਵਿਚ ਓਅੰਕਾਰ ਤੋਂ ਹੀ ਸਾਰੀ 
ਸਿ੍‌ਸ਼ਟੀ ਦਾ ਵਿਸਤਾਰ ਹੋਇਆ ਹੈ ਅਤੇ ਉਹੀ ਸਰਵਤ੍‌ - 
ਵਿਆਪਕ ਹੈ। 

ਪ੍ਸ਼ਨ-ਉਪਨਿਸ਼ਦ ਦੇ ਪੰਜਵੇ' ਪ੍ਰਸ਼ਨ ਵਿਚ 
ਸਤ੍ਯਕਾਮ ਦੇ ਪ੍ਰਸ਼ਨ ਦਾ ਉੱਤਰ ਦਿੰਦੇ ਹੋਇਆਂ ਪਿੱਪਲਾਦ 
ਮੁਨੀ ਨੇ ਓਅੰਕਾਰ ਦਾ ਪਰ ਅਤੇ ਅਪਰ ਬ੍ਰਹਮ ਦੇ ਪ੍ਰਤੀਕ 
ਰੂਪ ਵਿਚ ਵਿਸਤਾਰ ਨਾਲ ਵਰਣਨ ਕੀਤਾ ਹੈ। ਇਸ ਦੇ 
ਚੌਥੇ ਪ੍ਰਸ਼ਨ ਵਿਚ ਇਹ ਵੀ ਦਸਿਆ ਗਿਆ ਹੈ ਕਿ 
ਛਾਇਆਹੀਨ, ਅਸ਼ਰੀਰੀ, ਸ਼ੁਭ ਅੱਖਰ ਨੂੰ ਜੋ ਪੁਰਸ਼ ਜਾਣਦਾ 
ਹੈ ਉਹ ਉਸ ਪਰ-ਅੱਖਰ ਨੂੰ ਹੀ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੋ ਕੇ ਸਵ੍ਰਗ ਅਤੇ 
ਸਰਵਰੂਪ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ।“ਯੋਗਸੂਤ੍ਰ” ਦੇ ਸਮਾਧਿਪਾਦ (1/27) 
ਵਿਚ ਪ੍ਰ ਣਵ (ਓਅੰਕਾਰ) ਨੂੰ ਬ੍ਹਮ ਦਾ ਵਾਚਕ ਮੰਨਿਆ 
ਗਿਆ ਹੈ- 'ਤਸ੍ਯ ਵਾਚਕ: ਪ੍ਰਣਵ:'। 'ਬ੍ਹਮਸੂਤ੍” ਦੇ 
ਸ਼ੋਕਰਾਚਾਰਯ ਦੁਆਰਾ ਕੀਤੇ ਭਾਸ਼੍ਯ (1/3/28) ਵਿਚ 
ਸ਼ਬਦ ਤੋਂ ਸੈਸਾਰ ਦੀ ਉਤਪੱਤੀ ਮੰਨੀ ਗਈ ਹੈ। ਰ੍ 

ਪੁਰਾਣ-ਸਾਹਿਤ ਵਿਚ ਵੀ ਕਿੱਤੇ ਕਿਤੇ ਸ਼ਬਦ- 
ਬ੍ਹਮ ਦਾ ਉੱਲੇਖ ਮਿਲ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਨਾਥ-ਪੰਥ ਵਿਚ ਸ਼ਬਦ 
ਦੇ ਮਹੱਤਵ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਕੀਤੀ ਗਈ ਹੈ। ਗੋਰਖਨਾਥ 
ਅਨੁਸਾਰ ਸ਼ਬਦ ਹੀ ਸਭ ਕੁਝ ਹੈ; ਇਹੀ ਤਾਲਾ ਹੈ, ਇਹੀ 
ਕੁੰਜੀ ਹੈ ਅਤੇ ਇਸ ਤੋ' ਹੀ ਗਿਆਨ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। 
ਸ਼ਬਦ ਤੋਂ ਹੀ ਸ਼ਬਦ ਦਾ ਪਰਿਚਯ ਮਿਲਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਸ਼ਬਦ 
ਦਾ ਅੰਤ ਵੀ ਸ਼ਬਦ ਵਿਚ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। (ਗੋਰਖਬਾਣੀ, ਪੰਨਾ 
8)। ਤੌਤ-ਰੀਥਾਂ ਵਿਚ ਪ੍ਣਵਵਾਦ ਦੀ ਵਿਆਖਿਆ ਨਾਦ 
ਅਤੇ ਬਿੰਦੂ ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ ਹੋਈ ਹੈ। 

ਭਾਰਤ ਦੇ ਵਿਭਿੰਨ ਸ਼ਾਸਤਾਂ ਅਥਵਾ ਦਾਰਸ਼ਨਿਕ 
ਸੈਪ੍ਦਾਵਾਂ ਵਿਚ ਸ਼ਬਦ-ਪ੍ਰਮਾਣ ਦੀ ਸਤਿਅਤਾ ਵਿਚ 
ਵਿਸ਼ਵਾਸ ਪ੍ਰਗਟ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਜੈਨ ਅਤੇ ਬੌਧ ਮਤਾਂ 
ਵਿਚ ਵੇਦ ਨੂੰ ਪਮਾਣ-ਵਾਕ ਨ ਮੰਨਣ ਦੇ ਬਾਵਜੂਦ ਸ਼ਬਦ- 
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ਪ੍ਰਮਾਣ ਦੀ ਨਿਖੇਧੀ ਨਹੀਂ ਕੀਤੀ ਗਈ। ਜੈਨ-ਮਤ ਦੇ 
ਆਗਮਾਂ ਅਤੇ ਬੌਧ-ਵਚਨਾਂ ਨੂੰ ਪ੍ਰਮਾਣ-ਸਿੱਧ ਮੰਨਿਆ 
ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਨਿਆਇ-ਦਰਸ਼ਨ ਵਿਚ ਸ਼ਬਦ ਅੰਤਿਮ ਪ੍ਰਮਾਣ 
ਹੈ। ਆਪ੍ਤ (ਵਿਸ਼ਵਾਸਯੋਗ) ਪੁਰਸ਼ ਦਾ ਉਪਦੇਸ਼ ਹੀ ਸ਼ਬਦ 
ਹੈ।ਸਾਂਖ੍ਯ-ਦਰਸ਼ਨ ਵਾਲੇ ਆਪ੍ਤ-ਵਚਨ ਨੂੰ ਸ਼ਬਦ ਕਹਿੰਦੇ 
ਹਨ। ਮੀਮਾਂਸਾ ਦਰਸ਼ਨ ਵਿਚ ਸ਼ਬਦ-ਪ੍ਮਾਣ ਨੂੰ ਪੂਰਾ 
ਮਹੱਤਵ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। 

ਪ੍ਰਸੈੰਗ-ਵਸ ਇਥੇ ਸ਼ਬਦਾਦਂਤ ਸਿੱਧਾਂਤ ਦਾ 
ਉੱਲੋਖ ਵੀ ਕੀਤਾ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਦਾ ਬੀਜ ਰੂਪ 
ਭਾਵੇਂ ਪਸ਼੍ਯੋਤੀ ਰੂਪ ਵਿਚ ਰਿਗ-ਵੇਦ (1/164/65) ਵਿਚ 
ਮਿਲਦਾ ਹੈ, ਪਰ ਇਸ ਦਾ ਸ਼ਾਸਤਰੀ ਸਰੂਪ ਪਾਣਿਨੀ ਦੇ 
ਵਿਆਕਰਣ ਦੇ ਪਾਤੰਜਲ-ਮਹਾਭਾਸ਼ਯ ਅਤੇ ਵਿਕਸਿਤ 
ਰੂਪ ਭਰਤ੍ਰ-ਹਰਿ ਦੇ “ਵਾਕ੍ਯਪਦੀਯ” ਵਿਚ ਉਪਲਬਧ 
ਹੈ।ਉਸ ਅਨੁਸਾਰ ਸ਼ਬਦਾਦੈਤ ਦਾ ਤਾਤਪਰਜ ਹੈ ਵਿਸਫੋਟ 
ਰੂਪ ਸ਼ਬਦ ਹੀ ਇਕ-ਮਾਤ੍‌ ਸਤਿ ਪਦਾਰਥ ਹੈ। ਇਹ ਸਾਰਾ 
ਜਗਤ ਇਸੇ ਵਿਸਫੋਟ ਦਾ ਹੀ ਕੇਵਲ ਰੂਪਾਂਤਰਣ ਹੈ। 
“ਵਾਕ” ਅਥਵਾ 'ਸ਼ਬਦ' ਚਾਰ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦਾ ਹੁੰਦਾ ਹੈ-- ਪਰਾ, 
ਸ਼ਬਦ ਪਰਮਾਤਮਾ-ਸਰੂਪੀ ਹੈ। ਇਹ ਅਖੰਡ, ਅਭਿੰਨ, 
ਅਦ੍ਰੈਤ-ਤੱਤ੍ਰ ਹੈ। 

“ਪ੍ਣਵ” ਦੇ ਸਰੂਪ ਨੂੰ ਸਪੱਸ਼ਟ ਕਰਦਿਆਂ 'ਯੋਗਸੂਤ੍ਰ' 
ਦੇ ਇਕ ਵਿਆਖਿਆਕਾਰ ਨੇ ਦਸਿਆ ਹੈ ਕਿ ਭਗਤ ਜਿਸ 
ਦੀ ਉੱਤਮਤਾ ਸਹਿਤ ਉਸਤਤ ਕਰਦਾ ਹੈ, ਉਹ “ਪ੍ਣਵ” 
ਹੈ।ਉਹੀ “ਓਅੰਕਾਰ” ਹੈ। ਵਿਗਿਆਨਿਕ ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਤੋਂ ਪ੍ਣਵ 
ਦੇ ਸਰੂਪ ਬਾਰੇ ਕਿਹਾ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ ਕਿ ਜਿਥੇ ਕੋਈ ਕਾਰਜ 
ਹੈ, ਉਥੇ ਥਰਥਰਾਹਟ ਜ਼ਰੂਰ ਹੋਵੇਗੀ ਅਤੇ ਜਿਥੇ ਥਰਥਰਾਹਟ 
ਹੋਵੇਗੀ, ਉਥੇ ਸ਼ਬਦ ਜ਼ਰੂਰ ਹੋਵੇਗਾ। ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਦੇ ਆਦਿ 
ਕਾਰਣ ਰੂਪ ਕਾਰਜ ਦੀ ਧੁਨੀ ਹੀ “ਓਅੰਕਾਰ” ਹੈ ਅਤੇ ਇਹੀ 
“ਪ੍ਣਵ” ਹੈ। ਇਸ ਵਾਚਿਕ ਪ੍ਰਣਵ ਅਤੇ ਵਾਚ੍ਯ ਈਸ਼ਵਰ 
ਵਿਚ ਅਨਾਦਿ ਅਤੇ ਨਿੱਤ ਸੈਬਧ ਹੈ। ਇਸ ਵਾਚਿਕ ਪ੍ਰਣਵ 
ਦੇ ਮਾਨਸਿਕ ਜਾਪ ਦੀ ਪ੍ਰਪਕ ਅਵਸਥਾ ਤੋ ਬਾਦ ਯੋਗੀ 
ਕੇਵਲ ਧਿਆਨ ਰੂਪ ਧੁਨੀਆਤਮਕ ਪ੍ਣਵ ਦੀ ਭੂਮੀ ਵਿਚ 
ਪਹੁੰਚ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਪ੍ਣਵ-ਸਾਧਨਾ ਦੇ ਸਰੂਪ ਨੂੰ ਇਕ ਰੂਪਕ 
ਦੁਆਰਾ ਸਪੱਸ਼ਟ ਕਰਦੇ ਹੋਇਆਂ 'ਮੁੰਡਕ-ਉਪਨਿਸ਼ਦ” 
(2/2/4) ਦੇ ਰਚੈਤਾ ਨੇ ਦਸਿਆ ਹੈ ਕਿ ਪ੍ਣਵ ਧਨੁਸ਼ ਹੈ, 
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ਲਾਮ-ਸਾਪਨਾ 


ਉਪਾਧੀਯੁਕਤ ਆਤਮਾ ਬਾਣ ਹੈ ਅਤੇ ਬ੍ਹਮ ਉਸ ਦਾ 
ਨਿਸ਼ਾਣਾ ਹੈ। ਨਿਸ਼ਾਣੇ ਉਤੇ ਬਾਣ ਬੜੀ ਸਾਵਧਾਨੀ ਨਾਲ 
ਚਲਾਉਣਾ ਚਾਹੀਦਾ'ਹੈ।ਬਾਣ ਵਾਂਗ ਸਾਧਕ ਦੀ ਤਨਮਇਤਾ 
ਬਹੁਤ ਜ਼ਰੂਰੀ ਹੈ। 

ਤੌਤ੍-ਗ੍ੰਥਾਂ ਵਿਚ ਪ੍ਣਵਵਾਦ ਜਾਂ ਸ਼ਬਦਵਾਦ 
ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਨਾਦ ਅਤੇ ਬਿੰਦੂ ਰੂਪ ਵਿਚ ਹੋਈ ਹੈ। ਇਹੀ 
ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਨਾਦ-ਯੋਗ ਹੈ। ਨਾਦ ਅਤੇ ਬਿੰਦੂ, ਅਸਲ ਵਿਚ, 
ਸਾਰੇ ਬ੍ਹਮੰਡ ਵਿਚ ਵਿਆਪਤ ਅਨਾਹਤ-ਨਾਦ ਜਾਂ 
ਅਨਹਦ-ਨਾਦ ਦਾ ਵਿਅਕਤੀ ਵਿਚ ਵਿਅਕਤ ਰੂਪ ਹੈਂ। 
ਇਹੀ ਨਾਦ, ਅਸਲ ਵਿਚ, ਉਪਾਧੀ-ਯੁਕਤ ਹੋਣ 'ਤੇ ਸੱਤ 
ਸੁਰਾਂ ਵਿਚ ਵੰਡਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ, ਪਰ ਉਪਾਧੀ-ਰਹਿਤ ਹੋਣ 
`ਤੇ ਇਹ 'ਪ੍ਣਵ” ਜਾਂ “ਓਅੰਕਾਰ” ਅਖਵਾਉਂਦਾ ਹੈ। ਇਹ 
ਸ਼ਬਦ ਵੀ ਹੈ। ਮਨ ਦੇ ਸ਼ੁੱਧ ਹੋਣ ਨਾਲ ਸੁਰਾਂ ਸੁਣਨੀਆਂ 
ਬੈਦ ਹੋ ਜਾਂਦੀਆਂ ਹਨ। ਜੀਵਾਤਮਾ ਆਪਣੇ ਮੂਲ ਸਰੂਪ 
ਵਿਚ ਸਥਿਰ ਹੋ ਜਾਂਦੀ ਹੈ, ਉਸ ਦਾ ਬਾਹਰਲੀ ਪ੍ਰਕ੍ਰਿਤੀ ਜਾਂ 
ਜਗਤ ਨਾਲ ਕੋਈ ਸਰੋਕਾਰ ਨਹੀਂ ਰਹਿੰਦਾ। 

ਬੌਧ-ਮਤ ਦੀ ਇਕ ਸ਼ਾਖਾ ਜਿਸ ਨੇ ਮੰਤ੍ਰ ਦਾ 
ਅਧਿਕ ਪ੍ਰਯੋਗ ਕੀਤਾ, ਮੰਤ੍ਯਾਨ ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਹੋਈ। 
ਇਸ ਦਾ ਆਰੈਭ ਸ਼ੂਨ੍ਯਵਾਦ ਦੇ ਸੂਖਮ ਵਿਵੇਚਨ ਨੂੰ ਲੈ ਕੇ 
ਹੋਇਆ ਸੀ। ਬੌਧ-ਮਤ ਦੀ ਅਸਾਧਾਰਣਤਾ ਕਾਰਣ ਉਸ 
ਦੇ ਸੂਖਮ ਦਾਰਸ਼ਨਿਕ ਵਿਚਾਰਾਂ ਨੂੰ ਲੋਕ ਸਮਝਣ ਵਿਚ 
ਅਸਮਰਥ ਸਨ। ਇਸ ਲਈ ਭਿਕ੍ਸ਼ੂਆਂ ਨੂੰ ਜਨਤਾ ਨੂੰ 
ਸਮਝਾਉਣ ਵਿਚ ਕਾਫ਼ੀ ਕਠਿਨਾਈਆਂ ਪੇਸ਼ ਆ ਰਹੀਆਂ 
ਸਨ। ਫਲਸਰੂਪ ਨਿਰਵਾਣ ਦਾ ਨਾਂ 'ਸ਼ੂਨ੍ਯ' ਰਖਿਆ ਗਿਆ। 
ਨਾਲ ਹੀ ਬੁੱਧ ਦੇ ਉਪਦੇਸ਼ਾਂ ਨੂੰ ਯਾਦ ਕਰਨ ਵਿਚ 
ਜਿਗਿਆਸੂਆਂ ਦੀ ਅਸਮਰਥਤਾ ਨੂੰ ਵੇਖਦੇ ਹੋਇਆਂ ਜਨਤਾ 
ਲਈ ਨਿੱਕੀਆਂ ਨਿੱਕੀਆਂ ਧਰਣੀਆਂ ਬਣਾਈਆਂ ਗਈਆਂ। 
-ਰਹਿਤ ਮੰਤਾਂ ਵਿਚ ਬਦਲ ਗਈਆਂ। ਫਿਰ ਮੰਤ੍ਰਾਂ ਦਾ 
ਘਣੀਭੂਤ ਰੂਪ ਅੱਖਰਾਂ ਵਿਚ ਹੋਇਆ ਅਤੇ ਬੀਜ-ਅੱਖਰ 
ਦੀ ਪਰੈਪਰਾ ਚਲੀ। ਪਰ ਇਸ ਪਰੈਪਰਾ ਦਾ ਵਿਕਾਸ ਮੱਧ- 
ਯੁਗ ਤਕ ਆ ਕੇ ਰੁਕ ਗਿਆ। 

ਮੱਧ-ਯੁਗ ਦੇ ਸੈਤ-ਸਾਧਕਾਂ ਨੇ ਪਰੈਪਰਾਗਤ ਮੰਤ੍ਰ 
-ਸਾਧਨਾ, ਸ਼ਬਦ-ਸਾਧਨਾ ਆਦਿ ਨੂੰ ਇਨ-ਬਿਨ ਗ੍ਰਹਿਣ 
ਨ ਕਰਕੇ ਉਸ ਨੂੰ ਨਾਮ-ਸਾਧਨਾ ਵਿਚ ਰੂਪਾਂਤਰਿਤ ਕੀਤਾ 
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ਹੈ। ਇਹ ਕਿਤੇ ਵੀ ਨਾਮ ਦੀ ਸਿੱਧਾਂਤਿਕ ਅਥਵਾ ਸ਼ਾਸੜੀ 
ਵਿਆਖਿਆ ਵਿਚ ਨਹੀਂ ਪਏ ਅਤੇ ਨ ਹੀ ਕ੍ਰਿਆ-ਯੋਗ 
ਕੀਤਾ ਹੈ। ਅਸਲ ਵਿਚ, ਸੈਤ-ਮਤ ਵਿਚ ਨਾਮ-ਸਾਧਨਾ 
ਮਨੋਵਿੱਤੀਆਂ ਨੂੰ ਈਸ਼ਵਰ ਵਲ ਮੋੜਨ ਦੀ ਪ੍ਰਕ੍ਰਿਆ ਹੈ, 
ਜਿਸ ਨਾਲ ਅੰਤਹਕਰਣ ਦੀ ਮੈਲ ਕਟਦੀ ਹੈ ਅਤੇ ਹੈਕਾਰ 
ਦਾ ਨਾਸ਼ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। 

ਨਾਮ-ਸਾਧਨਾ ਕਿਸੇ ਇਕ ਸ਼ਬਦ ਜਾਂ ਕਿਸੇ ਗੁਰੂ 
ਦੁਆਰਾ ਦਿੱਤੇ ਮੰਤੁ ਜਾਂ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਕਿਸੇ ਖ਼ਾਸ ਨਾਂ ਦੀ 
ਤੋਤਾ-ਰਟਨੀ ਨਹੀਂ ਹੈ, ਕਿਉਂਕਿ ਕੇਵਲ ਕਿਸੇ ਸ਼ਬਦ ਦੇ 
ਬਾਰ ਬਾਰ ਦੋਹਰਾਉਣ ਦਾ ਕੋਈ ਲਾਭ ਨਹੀਂ। ਲੋੜ ਤਾਂ 
ਉਸ ਸ਼ਬਦ ਦੀ ਵਾਸਤਵਿਕਤਾ ਨੂੰ ਪਛਾਣਨ ਦੀ ਹੈ। 
ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਸਰਵਤ੍ ਇਸੇ ਪਛਾਣ ਉਤੇ ਬਲ ਦਿੱਤਾ 
ਗਿਆ ਹੈ। ਇਸ ਪਛਾਣ ਨੂੰ 'ਸ਼ਬਦ-ਸੁਰਤਿ-ਯੋਗ” ਦਾ ਨਾਂ 
ਵੀ ਦਿੱਤਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਡਾ. ਪੀਤਾਂਬਰ ਦੱਤ ਬੜਥਵਾਲ ਨੇ 
ਆਪਣੀ ਪੁਸਤਕ “ਹਿੰਦੀ ਕਾਵ੍ਯ ਮੇਂ ਨਿਰਗੁਣ ਸੈਪ੍ਰਦਾਯ” 
(ਪੰਨਾ 275) ਵਿਚ ਦਸਿਆ ਹੈ ਕਿ ਇਹ ਉਹ ਯੋਗ ਹੈ 
ਜਿਸ ਰਾਹੀਂ ਸੁਰਤਿ ਅਤੇ ਸ਼ਬਦ ਦਾ ਸੈਯੋਗ ਸਿੱਧ ਹੁੰਦਾ ਹੈ 
ਅਤੇ ਕਾਲ, ਦਿਸ਼ਾ ਅਤੇ ਕਾਰਜ-ਕਾਰਣ ਦੀਆਂ ਸੀਮਾਵਾਂ 
ਸ਼ਬਦ ਵਿਚ ਫਿਰ ਤੋਂ ਲੀਨ ਹੋ ਜਾਂਦੀਆਂ ਹਨ। ਇਹ ਸ਼ਬਦ 
ਪਹਿਲਾਂ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਨਾਮ ਰੂਪ ਵਿਚ ਮੂੰਹ ਤੋਂ ਨਿਕਲਦਾ 
ਹੈ ਅਤੇ ਆਖ਼ਿਰ ਵਿਚ ਖ਼ੁਦ ਸ਼ਬਦ ਰੂਪ ਬ੍ਹਮ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 

“ਸਿਧ-ਗੋਸਟਿ” ਵਿਚ ਸਿੱਧਾਂ ਦੇ ਪੁਛਣ 'ਤੇ ਕਿ 
ਉਸ ਸ਼ਬਦ ਦਾ ਨਿਵਾਸ ਕਿਥੇ ਹੈ ਜਿਸ ਦੁਆਰਾ ਸੈਸਾਰ 
ਤਰਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਉੱਤਰ ਦਿੱਤਾ ਕਿ ਉਹ 
ਸ਼ਬਦ ਸਾਰਿਆਂ ਸਥਾਨਾਂ ਤੇ ਨਿਰੈਤਰ ਵਸ ਰਿਹਾ ਹੈ, ਸਰਵਤ 
ਪਰਿਪੂਰਣ ਹੈ। ਅਲੱਖ ਅਤੇ ਸਰਵ-ਵਿਆਪਕ ਹੈ। ਪਵਨ 
ਦੇ ਵਾਸ ਵਾਂਗ ਸ਼ੂਨ੍ਯ-ਬ੍ਹਮ ਵਿਚ ਨਿਵਾਸ ਕਰਦਾ ਹੈ। 
ਸ਼ਬਦ ਨੂੰ ਘੜਨ ਦੀ ਟਕਸਾਲ ਦਾ ਸਰੂਪ “ਜਪੁਜੀ” ਦੀ 
ਅੰਤਿਮ ਪਉੜੀ ਵਿਚ ਸਪੱਸ਼ਟ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਗੁਰਬਾਣੀ 
ਦੇ ਸ਼ਬਦ ਸੋਬੋਧੀ ਕਥਨਾਂ ਦਾ ਜੇ ਸਮੀਕਰਣ ਕੀਤਾ ਜਾਏ 
ਤਾਂ ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਕਿ ਸ਼ਬਦ ਗੁਰੂ , ਪੀਰ, ਗਹਿਰ-ਰੀਭੀਰ 
ਹੈ। ਇਸ ਨਾਲ ਸਾਰੇ ਸੋਸਾਰਿਕ ਦੁਖ-ਸੁਖ ਮਿਟ ਜਾਂਦੇ ਹਨ, 
ਭਵਸਾਗਰ ਸਹਿਜ ਵਿਚ ਤਰਿਆ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਤੋੱ 
ਬਿਨਾ ਮਨੁੱਖ ਬਾਵਲਾ ਹੋਇਆ ਫਿਰਦਾ ਹੈ। 
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ਨਾ 
ਸੰਤ-ਕਾਵਿ ਅਤੇ ਗੁਰਬਾਣੀ ਨੇ ਸ਼ਬਦ ਦੇ 
ਪਰੈਪਰਾਗਤ ਸੈਕਲਪ ਨੂੰ ਅਪਣਾਉਂਦੇ ਹੋਇਆਂ ਵੀ ਉਸ ਨੂੰ 
ਇਕ ਨਵਾਂ ਰੂਪ ਪ੍ਰਦਾਨ ਕੀਤਾ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਸਾਧਕ- 
ਮਹਾਕਵੀਆਂ ਨੇ ਸ਼ਬਦ ਨੂੰ ਨਾਦ, ਅਨਹਦ-ਨਾਦ ਆਦਿ 
ਯੌਗਿਕ ਸੀਮਾਵਾਂ ਤੋਂ ਬਾਹਰ ਕਢ ਕੇ ਭਾਵਨਾ ਅਤੇ ਪ੍ਰੇਮ 
ਦੀ ਰਾਗਾਤਮਕ ਧਰਤੀ ਉਤੇ ਲਿਆ ਖੜਾ ਕੀਤਾ ਹੈ। 
ਸੈਤ-ਕਾਵਿ ਅਤੇ ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਪਰੈਪਰਾਗਤ 
ਮੰਤਯੋਗ ਅਤੇ ਲਯਯੋਗ ਦੀ ਸਮਾਈ ਪ੍ਰਕਾਰਾਂਤਰ ਨਾਲ 
ਸ਼ਬਦ-ਸੁਰਤਿ-ਯੋਗ ਵਿਚ ਹੋਈ ਪ੍ਰਤੀਤ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਸ਼ਬਦ- 
ਸੁਰਤਿ, ਅਸਲ ਵਿਚ, ਸ਼ਬਦ ਵਿਚ ਜੁੜੀ ਹੋਈ ਬਿਰਤੀ ਹੈ। 
ਇਸ ਬਿਰਤੀ ਤੋ' ਬਿਨਾ, ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਅਨੁਸਾਰ, 
ਆਵਾਗਵਣ ਦਾ ਚੱਕਰ ਸਮਾਪਤ ਨਹੀਂ ਹੁੰਦਾ- ਸ਼ਝਦ 
ਸੁਗਤਿ /ਥਨ ਆਵੈ ਜਾਵੈ ਪਤਿ ਖਲੀ ਆਵਤ ਜਾਤਾ ਹੈ / 
(ਗੁਗੰ.10313)। 

“ਸ਼ਬਦ” ਦੇ ਸਰੂਪ ਨੂੰ ਸਪੱਸ਼ਟ ਕਰਦਿਆਂ ਗੁਰੂ 
ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ “ਸਿਧ-ਗੋਸਟਿ” ਵਿਚ ਕਿਹਾ ਹੈ ਕਿ 
ਸ਼ਬਦ ਨ,ਕੇਵਲ ਬ੍ਹਮ ਦਾ ਹੀ ਵਾਚਕ ਹੈ , ਸਗੋਂ ਇਹ ਨਾਮ 
ਦਾ ਵੀ ਸੂਚਕ ਹੈ-ਸ਼ਗਤਿ ਸਲਾਦ ਭਾਵਸ਼ਾਗ੍ਰ ਤਗੀਆ ਨਾਨਕ 
ਨਾਨ ਵਖਾਣੈ /(ਗੁ ਗੰ .938)। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ 'ਸ਼ਬਦ-ਸੁਰਤਿ- 
ਯੋਗ? ਹੀ “ਨਾਮ-ਸਾਧਨਾ” ਹੈ। ਇਥੇ ਇਹ ਗੱਲ ਸਮਝ ਲੈਣੀ 
ਬਹੁਤ ਜ਼ਰੂਰੀ ਹੈ ਕਿ ਇਹ ਸ਼ਬਦ-ਸੁਰਤਿ-ਯੋਗ ਕਿਸੇ ਪ੍ਰਕਾਰ 
ਦੀ ਹਠ-ਯੌਗਿਕ ਸਾਧਨਾ ਦੀ ਲੋੜ ਮਹਿਸੂਸ ਨਹੀਂ ਕਰਦਾ, 
ਸਹਿਜ-ਸੁਭਾਵਿਕ ਢੰਗ ਨਾਲ ਸੁਰਤਿ ਸ਼ਬਦ ਜਾਂ ਨਾਮ ਵਿਚ 
ਟਿਕ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਯੋਗੀ ਦੀ ਸ਼ਬਦ-ਸਾਧਨਾ ਦਾ ਨਿਬੇੜਾ 
ਨਾਮ ਵਿਚ ਕਰਦਿਆਂ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਪਰੈਪਰਾ 
ਤੋਂ ਹਟ ਕੇ ਗੱਲ ਕੀਤੀ ਹੈ-- ਸ਼ਬਦ ਕਾ /ਨੈਬੋੜਾ ਸ਼ਾ ਤੂ 
ਅਉਗੁ /ਝ੍ਨ ਨਾਵੈ ਜੰਗ ਨ ਹੋਏ/ ਨਾਨ ਰਾਤੇ ਅਨਾੰਦਨ 
ਮਾਤ ਨਾਮੈ ਤੇ ਸ਼ ਹੋਈ /(ਗੁ ਰੰ .946)। 

ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਨਾਮ ਦੀ ਸਾਧਨਾ ਰਾਹੀਂ ਪਾਪਾਂ 
ਦੀ ਮੈਲ ਕਟੀਂਦੀ ਦਸੀ ਹੈ। ਨਾਮ-ਸਾਧਨਾ ਹੋਰ ਹਰ ਪ੍ਰਕਾਰ 
ਦੇ ਕਰਮਾਂ ਤੋਂ ਸੇੇਸ਼ਠ ਹੈ। ਇਸ ਨਾਲ ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਭਵਿਸ਼ 
ਉਜਲਾ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਇਹ ਮਨੁੱਖ ਲਈ ਲਾਜ਼ਮੀ ਹੈ, ਇਸ ਤੋ 
ਬਿਨਾ ਗਤਿ ਸੈਭਵ ਨਹੀਂ। ਸਮੁੱਚੇ ਤੌਰ 'ਤੇ, ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ 
ਨਾਮ-ਸਾਧਨਾ ਬਾਰੇ ਹੇਠ ਲਿਖੇ ਤੱਥ ਉਭਰ ਕੇ ਸਾਹਮਣੇ 
ਆਉਂਦੇ ਹਨ : 
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ਨਾਮ-ਸਾਧਨਾ 


(1) ਨਾਮ, ਨ ਕਥਨ ਕੀਤੇ ਜਾ ਸਕਣ ਯੋਗ ਪਰਮਾਤਮਾ 
ਦਾ ਵਾਚਕ ਹੋਣ ਨਾਤੇ ਅਕਥਨੀ ਹੈ, ਇਸ ਦਾ ਭੇਦ 

ਪਾਉਣਾ ਸਰਲ ਨਹੀਂ ਹੈ। 

(2) ਕਲਿਯੁਗ ਵਿਚ ਨਾਮ ਸਰਵ-ਸ੍ਰੇਸ਼ਠ ਵਸਤੂ ਹੈ। 

(3) ਨਾਮ ਦੁਆਰਾ ਹੀ ਭਵਸਾਗਰ ਤਰਿਆ ਜਾ ਸਕਦਾ 
ਹੈ ਅਤੇ ਆਵਾਗਵਣ ਦਾ ਚੱਕਰ ਸਮਾਪਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। 

(4) ਇਹ ਪ੍ਰਮਾਣਿਕਤਾ ਅਤੇ ਪ੍ਰਤਿਸ਼ਠਾ ਪ੍ਰਦਾਨ ਕਰਨ 
ਵਾਲਾ ਅਮਰ ਪਦਾਰਥ ਹੈ। 

(5) ਨਾਮ ਪਰਮਗਤਿ, ਸਹਿਜ-ਅਵਸਥਾ, ਚਿਰ- 
ਤ੍ਰਿਪਤੀ, ਬ੍ਹਮ-ਗਿਆਨ ਆਦਿ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਦਾ 
ਇਕ-ਮਾਤ੍੍‌ ਸਾਧਨ ਹੈ। 

(6) ਨਾਮ ਦੁਖਾਂ ਅਤੇ ਪਾਪਾਂ ਦਾ ਨਾਸ਼ਕ ਹੈ। 

ਉਪਰੋਕਤ ਤੱਥ ਮੱਧ-ਯੁਗ ਦੇ ਲਗਭਗ ਸਾਰੇ 
ਨਾਮ-ਸਾਧਕਾਂ ਦੀ ਬਾਣੀਆਂ ਵਿਚ ਮਿਲ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। 
ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੀ ਵਿਸ਼ਿਸ਼ਟਤਾ ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਇਸ ਸਾਧਨਾ 
ਵਿਚ ਇਤਨੀ ਨਿਸ਼ਠਾ ਪ੍ਰਗਟ ਕੀਤੀ ਗਈ ਹੈ ਕਿ ਇਸ ਤੋ 
ਬਿਨਾ ਧਰਮ-ਸਾਧਨਾ ਦੀ ਕੋਈ ਗੱਲ ਤੁਰਦੀ ਹੀ ਨਹੀਂ। 
ਸਚ ਤਾਂ ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਗੁਰਮਤਿ ਵਿਚ ਨਾਮ-ਸਾਧਨਾ ਗੀੜ੍ਹ 
ਦੀ ਹੱਡੀ ਵਾਂਗ ਕੇਂਦਰੀ ਮਹੱਤਵ ਵਾਲੀ ਹੈ। ਇਸ ਤੋਂ' ਬਿਨਾ 
ਗੁਰਮਤਿ ਦੀ ਕਲਪਨਾ ਹੀ ਨਹੀ ਕੀਤੀ ਜਾ ਸਕਦੀ। 

ਨਾਮ-ਸਾਧਨਾ ਦੀ ਵਿਧੀ ਨੂੰ ਨਾਮ-ਸਿਮਰਨ 
ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਨਾਮ-ਸਿਮਰਨ ਦਾ ਦੂਜਾ ਨਾਂ “ਜਪ” ਹੈ। 
ਇਸ ਵਿਧੀ ਦਾ ਪੁਰਾਤਨ ਰੂਪ ਰਿਗ-ਵੇਦ (3/37/3) ਵਿਚ 
ਮਿਲਦਾ ਹੈ ਜਿਥੇ ਇੰਦ ਦੇ ਬਹੁਤ ਸਾਰੇ ਨਾਂਵਾਂ ਨੂੰ ਸਾਰੀਆਂ 
ਉਸਤਤ ਅਤੇ ਪ੍ਰਸ਼ੈਸਾ ਰੂਪ ਬਾਣੀਆਂ ਨਾਲ ਸਾਰਥਕ ਕਰਨ 
ਦਾ ਆਦੇਸ਼ ਹੈ। ਸਮਿ੍‌ਤੀਆਂ ਵਿਚ ਇਸ ਨੂੰ ਤਿੰਨ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦਾ 
ਮੰਨਿਆ ਗਿਆ ਹੈ- ਵਾਚਿਕ, ਉਪਾਂਸ਼ੂ ਅਤੇ ਮਾਨਸਕ 

(“ਮਨੁ-ਸਮਿ੍‌ਤੀ'-2/85)। ਵਾਚਿਕ ਜਪ ਵਿਚ ਮੰਤ੍ਰਾਂ ਦਾ 

ਸਪੱਸ਼ਟ ਉੱਚਾਰਣ ਕੀਤਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਉਪਾਂਸ਼ੂ-ਜਪ ਬੜੀ 

ਹੌਲੀ ਸੁਰ ਵਿਚ ਕੀਤਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਤਾਂ ਜੁ ਕੋਲ ਬੈਠਾ ਵਿਅਕਤੀ 
ਵੀ ਨ ਸੁਣ ਸਕੇ। ਮਾਨਸ-ਜਪ ਵਰਣਾਂ ਜਾਂ ਪਦਾਂ ਦੇ ਭੇਦ 
ਨਾਲ ਬੁੱਧੀ ਰਾਹੀਂ ਮੰਤ ਦਾ ਅਰਥ ਸਮਝਦੇ ਹੋਇਆਂ ਕੀਤਾ 
ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚ ਜੀਭ ਨਹੀਂ ਹਿਲਦੀ। ਇਹ ਤਿੰਨੋਂ 
ਉਤਰੇਤਰ ਸ੍ਰੇਸ਼ਠ ਮੰਨੇ ਜਾਂਦੇ ਹਨ।“ਭਗਵਦ- ਗੀਤਾ” ਵਿਚ 
ਜਪ-ਯੱਗ ਨੂੰ ਸ੍ੇਸ਼ਠ ਮੰਨਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਪਾਤੌਜਲ 'ਯੋਗ- 
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ਨਾਮ-ਸਾਪਨਾ 
ਸਤ੍ਰ” (1/27-28) ਵਿਚ ਜਪ-ਵਿਧੀ ਨੂੰ ਸਿੱਧਾਂਤਿਕਤਾ 
ਪ੍ਰਦਾਨ ਕਰਦਿਆਂ ਇਸ ਦੇ ਨਿਰੋਤਰ ਅਭਿਆਸ ਨੂੰ ਪ੍ਭੂ- 
ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਲਈ ਉਪਯੋਗੀ ਮੰਨਿਆ ਹੈ। ਹਰ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ ਤੋਤ੍- 
ਮਤ ਵਾਲਿਆਂ ਨੇ ਇਸ ਵਿਚ ਵਿਸ਼ਵਾਸ ਪ੍ਰਗਟ ਕੀਤਾ ਹੈ।. 

ਨਾਮ-ਸਿਮਰਨ ਜਾਂ ਨਾਮ-ਜਪ ਦੇ ਉਤਰੋਤਰ 
ਵਿਕਾਸ ਦੇ ਆਧਾਰ 'ਤੇ ਕਿਹਾ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ ਕਿ ਵੈਦਿਕ 
ਕਾਲ ਵਿਚ ਮੰਤਾਂ ਦਾ ਜਪ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਅਰਥ ਅਤੇ ਭਾਵਨਾ 
ਸਹਿਤ ਹੁੰਦਾ ਸੀ, ਪਰ ਪਤੰਜਲਿ ਨੇ ਭਾਵਨਾ ਉਤੇ ਅਧਿਕ 
ਬਲ ਦਿੱਤਾ ਹੈ ਅਤੇ ਤੌਤ੍ਰਾਂ ਦੇ ਯੁਗ ਵਿਚ ਅਰਥ ਤੋਂ ਸਾਰਾ 
ਮਹੱਤਵ ਹਟ ਕੇ ਕੇਵਲ ਭਾਵਨਾ ਅਤੇ.ਸ਼ਰਧਾ 'ਤੇ ਆ ਗਿਆ 
ਹੈ। ਪੁਰਾਣ-ਸਾਹਿਤ ਵਿਚ ਨਾਮ-ਜਪ ਦੇ ਮਹੱਤਵ ਨੂੰ 
ਸੁਤੋਤਰ ਰੂਪ ਵਿਚ ਜਾਂ ਉਪਮਾਨ-ਵਿਧਾਨ ਅਤੇ ਕਥਾ- 
ਹੈ। ਸੈਖੇਪ ਵਿਚ ਮੱਧ-ਯੁਗ ਵਿਚ ਭਗਤੀ ਲਹਿਰ ਦੇ 
ਵਿਕਸਿਤ ਹੋਣ ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ ਵਾਚਿਕ, ਉਪਾਂਸ਼ੂ ਅਤੇ ਮਾਨਸ 
ਅਥਵਾ ਵਾਚਿਕ, ਕਾਇਕ ਅਤੇ ਮਾਨਸਿਕ ਦੇ ਰੂਪ ਵਿਚ 
ਜਪ-ਵਿਧੀਆਂ ਪ੍ਰਚਲਿਤ ਸਨ। ਡਾ. ਪੀਤਾਂਬਰ ਦੱਤ 
ਬੜਥਵਾਲ ਨੇ “ਹਿੰਦੀ ਕਾਵਯ ਮੇ' ਨਿਰਗੁਣ ਸੈਪੁਦਾਯ” (ਪੰਨਾ 
271) ਵਿਚ ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਜਾਪ, ਅਜਪਾ-ਜਾਪ ਅਤੇ ਅਨਾਹਤ- 
ਜਾਪ ਨਾਂ ਦਿੱਤੇ ਹਨ। 

ਬੈਤ ਕਾਵਿ ਵਿਚ ਜਪ, ਅਜਪਾ-ਜਪ, ਲਿਵ- 
ਜਪ ਉਤੇ ਬਲ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਵੀ 
ਇਹੀ ਜਪ-ਵਿਧੀਆਂ ਪ੍ਰਵਾਨਿਤ ਹਨ। “ਜਪ” ਵਿਧੀ ਨਾਮ 
ਦੇ ਉੱਚਾਰਣ ਨਾਲ ਜੀਭ ਹਿਲਦੀ ਅਤੇ ਮੂੰਹ ਵਿਚੋਂ ਆਵਾਜ਼ 
ਨਿਕਲਦੀ ਹੈ। ਇਹ ਨਾਮ-ਜਪ ਦੀ ਪਹਿਲੀ ਪੌੜੀ ਹੈ। ਇਸ 
ਵਿਚ ਬਾਹਰਲੇ ਸਾਧਨਾਂ ਜੀਭ, ਹੱਠ ਆਦਿ ਦੀ ਲੋੜ ਹੈ। 
ਸਹਿਜੇ-ਸਹਿਜੇ ਸਵਰ ਘਟਣ ਲਗ ਜਾਂਦਾ ਹੈ, ਹੋਂਠ ਬੰਦ ਹੋ 
ਜਾਂਦੇ ਹਨ। ਬਸ ਇਥੋ ਹੀ ਅਜਪਾ-ਜਪ ਦੀ ਭੂਮੀ ਤਿਆਰ 
ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਇਸ ਤੋ ਬਾਦ ਅਜਪਾ-ਜਪ ਦੀ ਵਿਧੀ ਦਾ ਆਰੇਭ 
ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚ ਜੀਭ, ਹੇਠ, ਮਾਲਾ, ਉਂਗਲੀਆਂ ਦਾ 
ਆਧਾਰ ਸਮਾਪਤ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਧੀ ਨਾਲ ਆਤਮਾ 
ਅੰਦਰ ਹੀ ਅੰਦਰ ਈਸ਼ਵਰੀ ਭਾਵਨਾ ਦੇ ਸਨਮੁਖ ਆਪਣੇ 
ਆਪ ਨੂੰ ਸਮਰਪਿਤ ਕਰ ਦਿੰਦੀ ਹੈ। ਫਿਰ ਸ਼ਬਦ ਉੱਚਾਰਣ 
ਦੀ ਲੋੜ ਹੀ ਨਹੀਂ ਰਹਿੰਦੀ। 
“ਲਿਵ-ਜਪ” ਤਿੰਨਾਂ ਜੱਪਾਂ ਵਿਚੋਂ ਸ੍ਰਸ਼ਠ ਹੈ। ਇਸ 
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ਨਾਮਕਰਣ ਸੈਸਕਾਰ 
ਵਿਚ ਬਿਰਤੀ ਦੁਆਰਾ ਜਪ ਹੋਣ ਲਗਦਾ ਹੈ। ਰੋਮ-ਰੋਮ 
ਵਿਚੋਂ ਈਸ਼ਵਰੀ-ਗੁਣ-ਗਾਨ ਦੀ ਧੁਨੀ ਸੁਣਾਈ ਪੈਂਦੀ ਹੈ। 
ਜਦ ਇਹ ਦਸ਼ਾ ਸਥਿਰ ਹੋ ਜਾਂਦੀ ਹੈ ਤਾਂ ਅਨਾਹਤ ਸ਼ਬਦ 
ਸੁਣਾਈ ਦੇਣ ਲਗਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਨੂੰ “ਧਿਆਨ ਦੀ ਅਵਸਥਾ” 
ਕਿਹਾ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ। ਇਹੀ ਸ਼ਬਦ-ਸੁਰਤਿ ਦੀ ਸਥਿਤੀ ਹੈ। 

ਨਾਮ-ਸਾਧਨਾ ਦੀ ਕਰਮ-ਸਥਲੀ ਸਤਿ-ਸੈਗਤ 
ਹੈ, ਉਥੇ ਜਾਣ ਨਾਲ ਹੀ ਇਹ ਸੈਪੰਨ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ 
ਦੇਵ ਜੀ ਅਨੁਸਾਰ-ਸ਼ਤਿਸੰਗ/ਤ' ਕੰਸ ਜਾਣੀਆ / /ਜਿਥੋ 
ਏਕੋ ਨਾ) ਵਖਾਣ?ਐ /ਏਕੌ ਨਾ ਹੁਕਮ ਹੈ ਨਾਨਕ ਸਤਿਗੂ/ਰ 
ਦੀਆ ਬੁਝਾ/ਇ ਜ?ਏ / (ਗੁ .ਰੀ੍‌ .72) 


ਨਾਮਕਰਣ ਸੈਸਕਾਰ : ਇਹ ਇਕ ਧਾਰਮਿਕ ਰੀਤ ਹੈ ਜਿਸ 
ਅਨੁਸਾਰ ਨਵੇਂ ਜਨਮੇ ਬੱਚੇ ਦਾ ਨਾਂ ਰਖਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਹ 
ਸੈਸਕਾਰ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਜਾਂ ਘੰਰ ਵਿਚ ਕਿਸੇ ਥਾਂ ਵੀ ਸੈਪੰਨ 
ਕੀਤਾ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ, ਬਸ ਸ਼ਰਤ ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਗੁਰੂ ਗੰਥ 
ਨਾਲ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਸਰਪ੍ਰਸਤੀ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੁੰਦੀ ਹੈ ਅਤੇ 
ਸਾਰਾ ਕਾਰਜ ਗੁਰਮਤਿ-ਅਨੁਪਾਣਿਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਦੀ 
ਵਿਧੀ ਬਾਰੇ ਭਾਨੀ ਕਾਨ ਸਿੰਘ ਨੇ “ਗੁਰਮਤ ਮਾਰਤੰਡ” ਵਿਚ 
ਲਿਖਿਆ ਹੈ-- “ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਵਿਚ ਜਨਮ ਤੋ 40 ਦਿਨ 
ਅੰਦਰ ਨਾਉ' ਰਖਣ ਦੀ ਮਰਯਾਦਾ ਹੈ। ਸੀ ਗੁਰੂ ਰਥ ਸਾਹਿਬ 
ਦਾ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਕਰਕੇ ਜਪੁ ਦੀਆਂ ਪੰਜ ਪੌੜੀਆਂ ਦਾ ਪਾਠ 
ਬੂੰਦਾਂ ਪਿਆ ਕੇ “ਹੁਕਮ” ਦੇ ਸ਼ਬਦ ਦਾ ਆਦਿ ਅੱਖਰ ਲੈ ਕੇ 
ਨਾਮ ਰਖਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ, ਕਨ੍ਯਾ ਦੇ ਨਾਮ ਪਿਛੇ ਕੌਰਿ, 
ਸਹਜਧਾਰੀ ਦੇ ਨਾਮ ਦੇ ਅੰਤ ਦਾਸ, ਰਾਮ, ਪ੍ਰਕਾਸ਼, ਦੇਵ 
ਆਦਿ ਸ਼ਬਦ ਅਤੇ ਕੇਸਧਾਰੀ ਦੇ ਨਾਮ ਦੇ ਨਾਲ “ਸਿੰਘ” 
ਹੋਣਾ ਜ਼ਰੂਰੀ ਹੈ।” ਭਾਈ ਕਾਨ ਸਿੰਘ ਨੇ ਇਸ ਸੈਬੋਧ ਵਿਚ 
ਇਕ ਛੋਟ ਇਹ ਦਿੱਤੀ ਹੈ ਕਿ ਜੇ ਕਿਸੇ ਥਾਂ ਗੁਰੂ ਰਥ ਸਾਹਿਬ 
ਨ ਹੋਵੇ, ਤਦ ਪਾਠ ਦੇ ਗੁਟਕੇ ਤੋਂ ਨਾਮ ਦਾ ਅੱਖਰ ਲਿਆ 
ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 

ਜੇ ਕਿਸੇ ਬੱਚੇ ਦੇ ਨਾਮ ਰਖਣ ਦੀ ਉਪਰੋਕਤ 
ਗੁਰਮਤਿ ਮਰਯਾਦਾ ਨੂੰ ਨ ਅਪਣਾਇਆ ਗਿਆ ਹੋਵੇ , ਤਾਂ 
ਅੰਮਿ੍‌ਤ ਪਾਨ ਕਰਨ ਵੇਲੇ ਦੋਬਾਰਾ ਨਾਂ ਰਖਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 
ਕਈ ਵਾਰ ਕਿਸੇ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਉਤੇ ਇਕੋ ਸਮੇਂ ਕਈ ਬੱਚਿਆ 
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ਨਾਮ ਜਪਣਾ, ਕਿਰਤ ਕਰਨੀ, ਵੰਡ ਛਕਣਾ ਰ੍ 
ਦੇ ਨਾਂ ਰਖਣੇ ਹੁੰਦੇ ਹਨ, ਉਦੋਂ “ਹੁਕਮ” ਵਿਚੋਂ ਤਰਤੀਬ 
ਨਾਲ ਅਗਲੇ ਅੱਖਰ ਲੈ ਕੇ ਨਾਮ ਰਖੇ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। ਨਾਮ 
ਰਖਣ ਵੇਲੇ ਬੱਚੇ ਦੇ ਮਾਤਾ ਪਿਤਾ ਜਾਂ ਸੈਬੈਧੀ ਆਪਸ ਵਿਚ 
ਸਲਾਹ ਕਰਕੇ ਨਾਮ ਰਖ ਲੈਂਦੇ ਹਨ। ਕਈ ਵਾਰ ਉਸ ਵੇਲੇ 
ਮੌਜੂਦ ਕਿਸੇ ਪ੍ਰਮੁਖ ਧਰਮ-ਸਾਧਕ ਤੋ ਨਾਮ ਬਾਰੇ ਸੁਝਾਵ 
ਲਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਪਰ ਜਦੋਂ ਨਾਂ ਬਾਰੇ ਫ਼ੈਸਲਾ ਹੋ ਜਾਏ ਅਤੇ 
ਜੈਕਾਰਾ ਛਡਿਆ ਜਾ ਚੁਕਾ ਹੋਵੇ , ਤਾਂ ਫਿਰ ਉਹ ਬਦਲਿਆ 
ਨਹੀਂ ਜਾਂਦਾ। ਨਾਮ ਦੇ ਸਰੂਪ ਅਤੇ ਆਕਾਰ ਬਾਰੇ ਅਕਸਰ 
ਮਾਨਸਿਕਤਾ ਬਦਲਦੀ ਵੇਖੀ ਗਈ ਹੈ। 


ਨਾਮ ਜਪਣਾ, ਕਿਰਤ ਕਰਨੀ, ਵੰਡ ਛਕਣਾ : ਇਕ 
ਸਿੱਖ ਦੇ ਆਦਰਸ਼ ਜੀਵਨ ਲਈ ਇਸ ਉਕਤੀ ਵਿਚ ਦਸੀਆਂ 
ਤਿੰਨ ਬੁਨਿਆਦੀ ਸ਼ਰਤਾਂ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਪਾਲਨ ਤੋਂ ਬਿਨਾ 
ਕਿਸੇ ਸਿੱਖ ਦੇ ਜੀਵਨ ਨੂੰ “ਆਦਰਸ਼” ਨਹੀਂ ਕਿਹਾ ਜਾ ਸਕਦਾ। 
ਇਸ ਵਿਚ “ਨਾਮ ਜਪਣ” ਤੋਂ ਭਾਵ ਹੈ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਨਾਮ 
ਦਾ ਸਿਮਰਨ। ਇਸ ਨੂੰ “ਨਾਮ-ਸਾਧਨਾ” (ਵੇਖੋ) ਵੀ ਕਿਹਾ 
ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ। ਨਾਮ ਜਪਣ ਦਾ ਪ੍ਰਕਾਰਜ ਮਾਲਾ ਫੇਰਨ ਜਾਂ 
ਬਿਠਾ ਮਾਲਾ ਫੇਰਨ, ਦੋਹਾਂ ਤਰੀਕਿਆਂ ਨਾਲ ਕੀਤਾ ਜਾ 
ਸਕਦਾ ਹੈ। ਸੈਗਤਿ ਵਿਚ ਜਾ ਕੇ ਕਥਾ- ਕੀਰਤਨ ਸੁਣਨ 
ਵੇਲੇ ਵੀ ਨਾਮ-ਜਪਣ ਦੀ ਪ੍ਰਕ੍ਰਿਆ ਚਲਦੀ ਰਹਿੰਦੀ ਹੈ। 
ਅਸਲ ਵਿਚ ਹਰ ਵੇਲੇ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਨਾਮ ਜਪਣ ਜਾਂ ਉਸ 
ਦੇ ਭੈ ਦੇ ਅਨੁਸ਼ਾਸਨ ਵਿਚ ਬੈਨ੍ਹੋ ਰਹਿਣ ਨਾਲ ਵਿਅਕਤੀ 
ਦਾ ਜੀਵਨ ਪਰਮ-ਸੱਤਾ ਨਾਲ, ਆਪਣੇ ਮੂਲ ਅਧਿਆਤਮਿਕ 
ਵਿਰਸੇ ਨਾਲ ਜੁੜਿਆ ਰਹਿੰਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਉਸ ਦਾ 
ਵਿਅਕਤਿਤਵ “ਅਧਿਆਤਮੀ' ਬਣ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 
ਅਧਿਆਤਮੀ ਵਿਅਕਤਿਤਵ ਵਾਲਾ ਸਾਧਕ 


- ਆਪਣੇ ਜੀਵਨ-ਨਿਰਵਾਹ ਲਈ ਕਿਰਤ ਕਰਦਾ ਹੈ। ਇਸ 


ਨੂੰ ਘਾਲ ਜਾਂ ਕਮਾਈ ਵੀ ਕਿਹਾ ਜਾ ਸਕਦਾਂ ਹੈ। ਅਜਿਹਾ 
ਵਿਅਕਤੀ ਕਿਰਤ ਕਰਨ ਵੇਲੇ ਸੈਸਾਰਿਕਤਾ ਦੇ ਕੁਪ੍ਰਭਾਵਾਂ 
ਤੋਂ ਮੁਕਤ ਸਚ ਦੀ ਕਿਰਤ ਕਰਦਾ ਹੈ। ਇਹੀ ਕਿਰਤ ਫਲੀ- 
ਭੂਤ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਇਸ ਕਿਰਤ ਵਿਚ ਰੱਬ ਦੀ ਬਰਕਤ ਹੁੰਦੀ 
ਹੈ। ਇਸ ਨਾਲ ਉਸ ਦੀ ਸਮਾਜਿਕ ਜ਼ਿੰਮੇਵਾਰੀ ਠੀਕ ਢੰਗ 
ਨਾਲ ਨਿਭਦੀ ਹੈ। ਸਚੇ ਮਨ ਨਾਲ ਕੀਤੀ ਹਰ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀ 
ਕਿਰਤ ਆਦਰਯੋਗ ਹੈ, ਪਰ ਮਾੜੇ ਢੰਗ ਨਾਲ ਕੀਤੀ ਕਿਰਤ 
ਭਾਵੇਂ ਕਿਸੇ ਪ੍ਕਾਰ ਦੀ ਕਿਉਂ ਨ ਹੋਵੇ, ਤਿਰਸਕਾਰਨ ਯੋਗ 


ਭ/0/0/.5110006100.201) 


ਨਾਮਦੇਵ , ਭਗਤ 
ਹੈ। ਇਸ ਲਈ ਗੁਰਮਤਿ ਵਿਚ ਸਚੇ ਅਤੇ ਪਾਕ ਪਵਿੱਤਰ 
ਕਿਰਤ ਹੀ ਸਹੀ ਕਿਰਤ (ਵੇਖੋ) ਹੈ। ਇਸ ਸੈਬੈਧ ਵਿਚ ਸੈਤ 
ਕਬੀਰ ਨੇ ਭਗਤ ਨਾਮਦੇਵ ਅਤੇ ਭਗਤ ਤ੍ਰਿਲੋਚਨ ਦੇ ਇਕ 
ਸੈਵਾਦ ਵਲ ਸੈਕੇਤ ਕਰਦਿਆਂ ਅੰਕਿਤ ਕੀਤਾ ਹੈ- ਨਾਮਾ 


ਕਹੈ ਤਿਲੰਚਨਾ ਮ# ਤੇ ਰਾਮ ਸੰਮੁ/ਲਿ/ ਹਾਥ ਪਾਉ ਕਰਿ 


ਕਾ£ ਸਭ ਚੀਤ ਨਿਰੰਜਨ ਨਲ / (ਗੁ ਗੰ .1376)। 

ਵੰਡ ਛਕਣ ਤੋ ਭਾਵ ਹੈ ਕਿਰਤ ਕਮਾਈ ਨੂੰ 
ਆਪਣੀਆਂ ਪਰਿਵਾਰਿਕ ਲੌੜਾਂ ਨੂੰ ਪੂਰਾ ਕਰਨ ਦੇ ਨਾਲ 
ਨਾਲ ਹੋਰ ਲੋੜਵੰਦਾਂ ਨਾਲ ਵੰਡ ਕੇ ਵਰਤਣਾ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ 
ਦੇਵ ਜੀ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਹੈ- ਘਗੱਲੇ ੪7ਏ /ਕੈਛੁ ਹਥ੍ਹ 
ਦੋਹ / ਨਾਨਕ ਡਾਹ ੫ਛਾਣਹਹ ਐਂਇ/ (ਗੁ ਗੰ .1245)। 
ਇਸ ਨਾਲ ਇਕ ਪਾਸੇ ਸੋਸ਼ਣ ਦੀ ਬਿਰਤੀ ਨੂੰ ਠਲ੍ਹ ਪੈਂਦੀ ਹੈ 
ਅਤੇ ਦੂਜੇ ਪਾਸੇ ਸੈਗ੍ਰਹਿ ਕਰਨ ਪ੍ਰਤਿ ਰੁਚੀ ਖ਼ਤਮ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। 
ਵੰਡ ਛਕਣ ਨਾਲ ਧਨ ਪ੍ਰਤਿ ਲੋਭ, ਲੋਭ ਤੋਂ ਉਪਜੇ ਮੋਹ, 
ਮੋਹ ਤੋਂ ਪੈਦਾ ਹੋਏ ਹੰਕਾਰ, ਹੰਕਾਰ ਤੋਂ ਪ੍ਰਫੁਲਿਤ ਹੋਏ ਕ੍ਰੇਂਧ 
ਨਸ਼ਟ ਹੈ ਜਾਂਦੀਆਂ ਹਨ। ਇਸ ਵਿਵਸਥਾ ਨੂੰ ਸੁਨਿਯਮਿਤ 
ਕਰਨ ਲਈ “ਦਸਵੰਡ” (ਵੇਖੋ) ਦੀ ਪਿਰਤ ਪਾਈ ਗਈ ਹੈ। 
ਪਰ ਦਸਵੈਡ ਧਰਮ ਅਰਥ ਕਾਰਜਾਂ ਲਈ ਮਖ਼ਸੂਸ ਹੁੰਦੀ ਹੈ 
ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਦੀ ਗੋਲਕ ਵਿਚ ਪਾਈ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਵੰਡ ਛਕਣ 
ਲਈ ਕਿਸੇ ਪ੍ਕਾਰ ਦੀ ਸੀਮਾ ਜਾਂ ਪਾਬੰਦੀ ਨਹੀਂ। ਇਹ 
ਬਿਰਤੀ ਹਰ ਸਮੇਂ, ਹਰ ਸਥਿਤੀ ਵਿਚ, ਹਰ ਲੋੜਵੰਦ ਲਈ 
ਉਦਾਰਤਾ ਪੂਰਵਕ ਪਾਲੀ ਜਾ ਸਕਦੀ ਹੈ। 

ਸ਼ੁਭ ਭਾਵਨਾਵਾਂ ਦੀ ਉਪਰੋਕਤ ਤ੍ਰਵੇਣੀ ਸਿੱਖ 
ਸਮਾਜ ਦਾ ਮੁਲਾਧਾਰ ਹੈ। ਇਹੀ ਸਿੱਖ ਸਮਾਜ ਦੀ ਵਿਲੱਖਣਤਾ 
ਹੈ ਅਤੇ ਇਸ ਕਰਕੇ ਸਿੱਖ ਸਮਾਜ ਮਾਨਵੀ ਕਦਰਾਂ-ਕੀਮਤਾਂ 
ਦਾ ਪਹਿਰੇਦਾਰ ਮੰਨਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 


ਨਾਮਦੇਵ, ਭਗਤ (1270-1350 ਈ.) : ਮਹਾਰਾਸ਼ਟਰ 
ਦੇ ਪ੍ਸਿੱਧ ਭਗਤ ਅਤੇ ਗਿਆਨੋਸ਼ਵਰ ਦੇ ਗੁਰਭਾਈ ਭਗਤ 
ਨਾਮਦੇਵ ਦਾ ਜਨਮ ਮਹਾਰਾਸ਼ਟਰ ਪ੍ਰਾਂਤ ਦੇ ਸਿਤਾਰਾ ਜ਼ਿਲੂਹੰ 
ਦੇ ਨਰਸੀ-ਬਮਨੀ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਕਾਮਸ਼ੇਟੀ ਛੀਪੇ ਦੇ ਘਰ 
ਗੋਨਾਬਾਈ ਦੀ ਕੁੱਖੋਂ ਹੋਇਆ। ਆਪ ਦੀਆਂ ਜਨਮ ਅਤੇ 
ਦੇਹਾਂਤ ਤਿਥੀਆ ਬਾਰੇ ਕਈ ਮਤ ਪ੍ਰਚਲਿਤ ਹਨ ਪਰ ਮੁੱਖ 
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ਨਾਮਦੋਵ, ਭਗਤ - 
ਤੌਰ 'ਤੇ ਡਾ. ਆਰ.ਜੀ.ਭੰਡਾਰਕਰ ਅਤੇ ਮਿ. ਮੈਕਾਲਿਫ਼ 
ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਅਨੁਸਾਰ ਨਾਮਦੇਵ ਦਾ ਜਨਮ ਸੈਨ 1270 ਈ. 
(1327 ਬਿ.) ਵਿਚ ਹੋਇਆ ਅਤੇ ਲਗਭਗ 80 ਵਰ੍ਹਿਆਂ 
ਦਾ ਜੀਵਨ ਬਿਤਾ ਕੇ ਸੈਨ 1350 ਈ. (1407 ਬਿ.) ਵਿਚ 
ਦੇਹਾਂਤ ਹੋਇਆ। 

ਦੇਹਾਂਤ ਕਿਥੇ ਹੋਇਆ ? ਇਸ ਬਾਰੇ ਦੋ ਮਤ 
ਪ੍ਚਲਿਤ ਹਨ। ਇਕ ਮਤ ਅਨੁਸਾਰ ਆਪ ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ 
ਪੰਢਰਪੁਰ ਵਿਚ ਹੋਇਆ ਅਤੇ ਦੂਜੇ ਮਤ ਅਨੁਸਾਰ ਪੰਜਾਬ 
ਦੇ ਗੁਰਦਾਸਪੁਰ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ ਘੁਮਾਣ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਆਪ ਨੇ 
ਦੇਹ ਤਿਆਗੀ। ਘੁਮਾਣ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਆਪ ਵਲੋਂ ਅੰਤਿਮ 
ਸਮਾਂ ਬਤੀਤ ਕਰਨ ਅਤੇ ਉਥੇ ਹੀ ਸਮਾਧੀ ਲੈਣ ਦੀ ਬੜੀ 
ਪੁਰਾਤਨ ਰਵਾਇਤ ਹੈ। ਸੈਭਵ ਹੈ ਕਿ ਕੁਝ ਸ਼ਰਧਾਲੂਆਂ ਨੇ 
ਘੁਮਾਣ ਸਥਿਤ ਨਾਮਦੇਵ ਦੀ ਸਮਾਧ ਤੋਂ ਕੁਝ ਮਿੱਟੀ ਲੈ ਜਾ 
ਕੇ ਪੰਢਰਪੁਰ ਵਿਚ ਵੀ ਸਮਾਧ ਬਣਾ ਲਈ ਹੋਵੇ। 

ਜਦੋਂ ਨਾਮਦੇਵ ਪੰਜ ਵਰ੍ਹਿਆਂ ਦੇ ਹੋਏ, ਤਾਂ ਆਪ 
ਨੂੰ ਪਾਠਸ਼ਾਲਾ ਵਿਚ ਭੇਜਿਆ ਗਿਆ। ਅੱਠ ਵਰ੍ਹਿਆਂ ਦੀ 
ਉਮਰ ਵਿਚ ਆਪ ਦਾ ਵਿਆਹ ਗੋਵਿੰਦ ਸ਼ੇਟੀ ਦੀ ਪੁੱਤਰੀ 
ਰਾਜਬਾਈ ਨਾਲ ਹੋਇਆ ਜਿਸ ਨੇ ਚਾਰ ਪੱਤਰਾਂ 
(ਨਾਰਾਇਣ, ਮਹਾਦੇਵ, ਗੋਵਿੰਦ ਅਤੇ ਵਿੱਠਲ) ਅਤੇ ਇਕ 
ਪੁੱਤਰੀ (ਲਿਬਾ ਬਾਈ) ਨੂੰ ਜਨਮ ਦਿੱਤਾ। ਨਾਮਦੇਵ ਦੇ ਪਿਤਾ 
ਨੇ ਪੂਰਾ ਵਾਹ ਲਾਇਆ ਕਿ ਆਪ ਕੁਲ-ਪਰੈਪਰਾ ਦਾ ਕਿੱਤਾ 
ਅਪਣਾਉਣ, ਪਰ ਆਪ ਨੇ ਇਸ ਗੱਲ ਵਲ ਕੋਈ ਧਿਆਨ 
ਨ ਦਿੱਤਾ। ਫਿਰ ਵਣਜ-ਵਪਾਰ ਵਿਚ ਲਗਾਇਆ ਗਿਆ 
ਪਰ ਉਸ ਵਿਚ ਵੀ ਕੋਈ ਸਫਲਤਾ ਨ ਮਿਲੀ। ਆਪ ਦਾ 
ਮਨ ਸਦਾ ਸੈਤਾਂ-ਭਗਤਾਂ ਦਾ ਸੈਪਰਕ ਮਾਣਨ ਵਲ ਰੁਚਿਤ 
ਹੁੰਦਾ। ਆਪ ਬਚਪਨ ਵਿਚ ਹੀ ਸੈਸਾਰਿਕਤਾ ਤੋ ਉਦਾਸੀਨ 
ਹੋ ਗਏ। ਆਪ ਦੀ ਹਰਿ-ਭਗਤੀ ਵਿਚ ਮਗਨਤਾ ਕਾਰਣ 
ਸ਼ਰਧਾਲੂਆਂ ਨੇ ਆਪ ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ ਕਈ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ 
ਚਮਤਕਾਰਪੂਰਣ ਆਖਿਆਨ ਪ੍ਚਲਿਤ ਕਰ ਦਿੱਤੇ। 

ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਵਿਸੋਬਾ ਖੇਚਰ ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਧਾਰਣ 
ਕੀਤਾ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਿਨਾਂ ਵਿਚ ਮਹਾਰਾਸ਼ਟਰ ਵਿਚ ਵਾਰਕਰੀ 
ਸੋਪ੍ਰਦਾਇ ਦਾ ਪ੍ਰਚਾਰ ਜ਼ੋਰਾਂ 'ਤੇ ਸੀ। ਭਗਤ ਨਾਮਦੇਵ ਦਾ 
ਸੈਬੈਧ ਕਿਸੇ ਸੀਮਾ ਤਕ ਵਾਰਕਰੀ ਸੰਪ੍ਦਾਇ ਨਾਲ ਹੈ। 
ਵਾਰਕਰੀ ਸੈਪ੍ਦਾਇ ਦੱਖਣ ਵਿਚ ਪੰਢਰਪੁਰ ਦੇ ਨੋੜੇ-ਤੇੜੇ 
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_ 13ਵੀ' ਸਦੀ ਦੇ ਪਿਛਲੇ ਅੱਧ ਵਿਚ ਪ੍ਚਲਿਤ ਹੋਇਆ 
ਸੀ। ਇਸ ਦੇ ਸੈਸਥਾਪਕਾਂ ਵਿਚ ਗਿਆਨੇਸ਼ਵਰ ਦਾ ਨਾਂ 
ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਰੂਪ ਵਿਚ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਹੈ। ਇਸ ਨੇ “ਗਿਆਨੇਸ਼ਵਰੀ' 
ਦੁਆਰਾ ਆਪਣੇ ਸੰਪ੍ਰਦਾਇ ਦੇ ਸਿੱਧਾਂਤਾਂ ਨੂੰ ਵਿਵਸਥਿਤ 


ਰੂਪ ਦਿੱਤਾ ਅਤੇ ਭਗਤੀ-ਭਾਵਨਾ ਨੂੰ ਜਨ-ਸਾਧਾਰਣ ਵਿਚ _ 


ਪ੍ਚਾਰਿਤ ਕੀਤਾ। ਇਸ ਭਗਤੀ ਦਾ ਮੂਲ ਸਰੂਪ ਵੈਸ਼ਣਵ- 
ਭਗਤੀ ਵਾਲਾ ਹੈ, ਪਰ ਇਸ ਉਤੇ ਕਸ਼ਮੀਰੀ ਸ਼ੈਵ ਸੈਪ੍ਦਾਇ 
ਦਾ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਪ੍ਰਭਾਵ ਪਿਆ, ਜਿਸ ਦੇ ਫਲਸਰੂਪ ਵਿਸ਼ਣੂ 
ਅਤੇ ਸ਼ਿਵ ਦੀ ਅਭੇਦਤਾ ਅਤੇ ਯੋਗ-ਸਾਧਨਾ ਦੀਆਂ ਕੁਝ 
ਕੁ ਵਿਸ਼ਿਸ਼ਟਤਾਵਾਂ ਨੂੰ ਸਵੀਕਾਰ ਕੀਤਾ ਗਿਆ। 

ਮੂਲ ਰੂਪ ਵਿਚ ਵਾਰਕਰੀ ਸੰਪ੍ਰਦਾਇ ਵਾਲੋਂ 
ਨਿਰਗੁਣ ਅਤੇ ਨਿਰਾਕਾਰ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਅਦ੍ਰੈਤਵਾਦੀ 
ਭਾਵਨਾ ਅਨੁਸਾਰ ਭਗਤੀ ਕਰਦੇ ਹਨ, ਪਰ ਸਗੁਣ ਰੂਪ ਨੂੰ 


ਨਾਮ-ਸਿਮਰਨ ਕਰਦੇ ਹੋਏ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਅਲੌਕਿਕ ਗੁਣਾਂ 


ਦਾ ਸਦਾ ਕੀਰਤਨ ਕਰਦੇ ਹਨ। ਇਸ ਵਿਚ ਪੰਜ-ਦੇਵਾਂ ਦੀ 
ਪੂਜਾ ਦਾ ਵਿਧਾਨ ਹੈ ਪਰ ਸਰਬ ਪ੍ਰਮੁਖ ਇਸ਼ਟਦੇਵ ਹੈ ਵਿਠੁਲ 
ਭਗਵਾਨ ਜੋ ਸੀ ਕ੍ਰਿਸ਼ਣ ਦਾ ਹੀ ਪਰਿਵਰਤਿਤ ਰੂਪ ਹੈ। 
ਦਾ ਮਿਲਗੋਭਾ ਹੈ। ਜਾਂ ਵਕਤ ਦੇ ਤਕਾਜ਼ੇ ਅਨੁਸਾਰ ਦੋਹਾਂ 
ਮਤਾਂ ਦਾ ਇਸ਼ਟ-ਦੇਵ ਸੰਬੈਧੀ ਸਮਝੌਤਾ ਹੈ। ਪੰਢਰਪੁਰ ਦੇ 
ਮੰਦਿਰ ਵਿਚ ਵਿਲੁਲ ਦੀ ਜੋ ਮੂਰਤੀ ਸਥਾਪਿਤ ਹੈ, ਉਸ 
ਵਿਚ ਵਿਸ਼ਣੂ ਨੇ ਸ਼ਿਵਲਿੰਗ ਨੂੰ ਸੀਸ ਉਤੇ ਧਾਰਣ ਕੀਤਾ 
ਹੋਇਆ ਹੈ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਵਿਠੁਲ ਸਰਵ-ਵਿਆਪੀ ਬ੍ਹਮ ਦੇ 
ਪ੍ਰਤੀਕ ਵਜੋ' ਮਹਾਰਾਸ਼ਟਰ ਵਿਚ ਪੂਜਿਆ ਜਾਣ ਲਗਿਆ। 
ਇਸ ਇਸ਼ਟ-ਭਾਵਨਾ ਅਧੀਨ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਮਰਾਠੀ 
ਭਾਸ਼ਾ ਵਿਚ ਅਭੰਗਾਂ ਦੀ ਰਚਨਾ ਕੀਤੀ। 

ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ ਦਾ ਗਿਆਨੋੇਸ਼ਵਰ ਨਾਲ ਬੜਾ 
ਨਿਘਾ ਸੋਬੈਧ ਸੀ। ਇਸ ਨਾਲ ਉਹ ਤੀਰਥਾਂ ਦੀ ਯਾੜ੍ਾ 
ਉਤੇ ਵੀ ਗਏ , ਪਰ ਯਾਤ੍ਰਾ ਤੋਂ ਪਰਤਣ ਉਪਰੈਤ ਗਿਆਨੇ- 
ਸ਼ਵਰ ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ ਹੋ ਗਿਆ। ਇਸ ਘਟਨਾ ਨਾਲ ਨਾਮਦੇਵ 
ਜੀ ਦਾ ਮਨ ਇਤਨਾ ਉਚਾਟ ਹੋਇਆ ਕਿ ਉਹ ਮਹਾਰਾਸ਼ਟਰ 
ਤੋਂ ਉਤਰ ਭਾਰਤ ਵਲ ਪੰਜਾਬ ਵਿਚ ਆ ਗਏ ਅਤੇ ਭੂਤ- 
ਵਿੰਡ, ਸਖੋਵਾਲ, ਭੱਟੀਵਾਲ ਆਦਿ ਥਾਂਵਾਂ ਤੋਂ ਹੁੰਦੇ ਹੋਏ 
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ਘੁਮਾਣ ਨਾਂ ਦੇ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਟਿਕ ਕੇ ਪ੍ਰਚਾਰ ਕਰਨ ਲਗੇ। 
ਇਥੇ ਉਹ 18 ਵਰ੍ਹਿਆਂ ਤੋਂ ਅਧਿਕ ਸਮੇਂ ਲਈ ਟਿਕੇ ਦਸੇ 
ਜਾਂਦੇ ਹਨ। ਮੱਧ-ਮਾਰਗ ਦਾ ਅਨੁਸਰਣ ਕਰਨ ਵਾਲੇ ਭਗਤ 
ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ ਪੰਜਾਬ ਵਿਚ ਪਹੁੰਚ ਕੇ ਇਥੋਂ` ਦੀਆਂ 
ਪਰਿਸਥਿਤੀਆਂ ਕਰਕੇ ਨਿਰਗੁਣ ਭਾਵਧਾਰਾ ਵਲ ਅਧਿਕ 
ਝੁਕਦੇ ਗਏ ਅਤੇ ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਰੁਚੀ 
ਵਿਚ ਵਿਕਾਸ ਹੁੰਦਾ ਗਿਆ। ਫਲਸਰੂਪ ਮਰਾਠੀ ਭਾਸ਼ਾ ਵਿਚ 
ਲਿਖੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਅਭੰਗਾਂ ਅਤੇ ਗੁਰੁ ਗੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ 
ਸੈਕਲਿਤ ਸ਼ਬਦਾਂ ਵਿਚ ਭਾਵਾਤਮਕ ਅੰਤਰ ਉਪਸਥਿਤ ਹੋ 
ਗਿਆ। ਅਭੰਗ ਅਧਿਕਤਰ ਸਾਕਾਰ ਵਿਠੁਲ ਦੀ ਉਪਾਸਨਾ 
ਤੋਂ ਅਨੁਪਾਣਿਤ ਹਨ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਾਲੇ ਸ਼ਬਦ 
ਨਿਰਗੁਣ ਨਿਰਾਕਾਰ ਵਿਠੁਲ ਦੀ ਉਪਾਸਨਾ ਨੂੰ ਵਿਕਸਿਤ 
ਕਰਦੇ ਹਨ। ਭਗਤ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ ਦੀ ਭਾਵਨਾ ਵਿਚ ਇਸ 
ਪ੍ਕਾਰ ਦਾ ਅੰਤਰ ਉਪਸਥਿਤ ਹੋ ਜਾਣਾ ਸੁਭਾਵਿਕ ਹੈ 
ਦਾ ਪ੍ਚਾਰ ਸੀ। ਵੈਸ਼ਣਵ-ਭਗਤੀ ਅਜੇ ਪੰਜਾਬ ਵਿਚ 
ਪ੍ਚਲਿਤ ਨਹੀਂ ਹੋਈ ਸੀ। ਫਲਸਰੂਪ, ਪੰਜਾਬ ਵਿਚ ਪ੍ਰਵਾਨਿਤ 
ਸਾਧਨਾ-ਪੱਧਤੀਆਂ ਸਾਹਮਣੇ ਨਿਰਗੁਣ ਉਪਾਸਨਾ ਹੀ ਟਿਕ 
ਸਕਦੀ ਸੀ। ਨਾਲੋਂ ਪੰਜਾਬ ਦਾਂ ਵਾਯੂਮੰਡਲ, ਇਥੋ" ਦਾ 
ਸਭਿਆਚਾਰ, ਇਥੋਂ ਦੇ ਲੋਕਾਂ ਦੇ ਮਨ ਦੀ “ਕੁਝ ਕਰ ਗੁਜ਼ਰਨ” 
ਦੀ ਪ੍ਵਿੱਤੀ ਵਿਧੀ-ਵਿਧਾਨਾਂ ਅਤੇ ਅਨੁਸ਼ਠਾਨਾਂ ਵਾਲੀ 
ਭਗਤੀ ਦੇ ਅਨੁਰੂਪ ਨਹੀਂ ਸੀ। ਇਸ ਲਈ ਭਗਤ ਨਾਮਦੇਵ 
ਜੀ ਦੀ ਭਾਵ-ਧਾਰਾ ਵਿਚ ਪਰਿਵਰਤਨ ਹੋ ਗਿਆ। 
ਨਾਮਦੇਵ ਘੁਮੱਕੜ ਬਿਰਤੀ ਵਾਲੇ ਇਕ ਉਦਾਰ 
ਧਰਮ-ਸਾਧਕ ਸਨ। ਇਸ ਲਈ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਭਾਵਧਾਰਾ 
ਨਿਰੈਤਰ ਪ੍ਵਾਹਮਾਨ ਰਹੀ, ਕਿਤੇ ਵੀ ਖੜੋਤ ਨਹੀਂ ਵੇਖੀ 
ਜਾ ਸਕਦੀ। ਆਪ ਇਕ ਪ੍ਰਤਿਭਾਵਾਨ ਕਰਮ-ਨਿਸ਼ਠ 
ਸਾਧਕ ਸਨ। ਉਸ ਕਾਲ ਦੇ ਸਾਧਕਾਂ ਵਿਚ ਆਪ ਦੀ ਬਹੁਤ 
ਮਾਨਤਾ ਸੀ। ਤਥਾਕਥਿਤ ਪਛੜੀ ਹੋਈ ਜਾਤਿ ਨਾਲ 
ਸੋਬੈਧਿਤ ਹੋਣ ਕਾਰਣ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਮਨ ਵਿਚ ਕੋਈ ਨਿਮਨ- 
ਚੇਤਨਾ ਨਹੀਂ ਸੀ, ਸਗੋ ਗੁਰੂ ਦੇ ਉਪਦੇਸ਼ ਨਾਲ ਉਹ 
ਪਰਮਾਤਮਾ ਦਾ ਸੈਯੋਗ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰਨ ਵਿਚ ਸਫਲ ਹੋਏ- 
ਛ?ਪੈ ਕੇ ਘਨ ਜਨਮ ਦੈਲਾ ਗਰ ਉਪਦੇਸ਼ ਭੈਲਾ / ਸੰਤਹ ਕੰ' 
ਪਰਸ਼ਨਦ ਨਾਗਾ ਹਰਿ ਡੋਟਲਾ/ (ਗੁ .ਗੰ.486)। ਉਹ ਤਾਂ, 
ਅਸਲ ਵਿਚ, ਰਾਮ ਦੇ ਨਾਮ-ਜਾਪ ਦੁਆਰਾ ਜਮ ਦੀ ਫਾਸੀ 
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ਨੂੰ ਕਟ ਕੇ ਜਾਤਿ-ਪਾਤਿ ਦੇ ਅੰਤਰ ਨੂੰ ਖ਼ਤਮ ਕਰ ਚੁਕੇ 
ਇਕ ਨਿਰਛਲ ਧਰਮ-ਸਾਧਕ ਸਨ- ਮਨ ਮੰਠੋਂ ਗਜੁ 'ਜਿਹਥ਼ਾ 
ਮੰਗੀ ਕਾਤਾ/ ਮਪ ਆਪ ਕਾਟਉਂ ਜਮ ਕਾ ਫਾਸੀ/ ਕਹਾ 
ਕਰਉ ਜਾਤਾ ਕਹ ਕਰਉ ਪਾਤੀ/ ਰਾਮ ਕੇ ਨਾਮ ਜਪਓਂ 
ਦਿਨ ਭਾਤਾ/ (ਗੁ ਗੰ .485)। 

ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਆਪਣਾ ਜੀਵਨ ਦਲਿਤ ਜਾਤੀਆ 
ਦੇ ਸੈਤਾਪ ਨੂੰ ਹਰਨ ਲਈ ਬਤੀਤ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਵਹਿਮਾਂ- 
ਭਰਮਾਂ ਅਤੇ ਕਰਮ-ਕਾਂਡਾਂ ਤੋਂ ਬਾਹਰ ਕਢ ਕੇ ਮਨੁੱਖਤਾ ਨੂੰ 
ਕਲਿਆਣ ਦੇ ਮਾਰਗ ਉਤੇ ਅਗੇ ਵਧਾਇਆ। ਇਸ ਮਹਾਨਤਾ 
ਬਾਣੀਆਂ ਵਿਚ ਆਪ ਦਾ ਨਾਂ ਆਦਰ ਨਾਲ ਲਿਆ ਹੈ ਜਿਵੇਂ 
ਰਵਿਦਾਸ ਜੀ ਨੇ ਲਿਖਿਆ ਹੈ- ਨਾਮਦੇਵ ਕੀਨ /ਤਿਲੌਚਨ 
ਸਧਨਾ ਸੰਨ ਤਰੈ / (ਗੁ.ਰੰ.1106)। ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਨੇ 
ਦਸਵੀ' ਵਾਰ (ਪਉੜੀ 11) ਵਿਚ ਆਪ ਦੇ ਚਰਿਤ ਬਾਰੇ 
ਸੁੰਦਰ ਕਥਾ-ਗੀਤ ਲਿਖਿਆ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਗੰਥ ਸਾਹਿਬ (ਪੰਨਾ 
1375-76) ਵਿਚ ਦਰਜ ਕਬੀਰ ਜੀ ਦੇ ਲਿਖੇ ਦੋ ਸ਼ਲੌਕਾਂ 
ਵਿਚ ਨਾਮਦੇਵ ਦੇ ਕਿਰਤ ਵਿਚ ਵਿਸ਼ਵਾਸ ਨੂੰ ਕਬੀਰ ਜੀ 
ਨੇ ਤਿਲੋਚਨ ਅਤੇ ਨਾਮਦੇਵ ਦੇ ਸੈਵਾਦ ਰਾਹੀਂ ਬੜੇ ਸੋਹਣੇ 
ਢੰਗ ਨਾਲ ਦਰਸਾਇਆ ਹੈ। 

ਬਾਣਾ-ਰਚਨਾ - ਆਪ ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ ਦੋ ਤਰ੍ਹਾਂ 
ਦੀਆਂ ਰਚਨਾਵਾਂ ਪ੍ਚਲਿਤ ਹਨ। ਇਕ ਵਰਗ ਦਾ ਸੈਬੈਧ 
ਮਰਾਠੀ ਭਾਸ਼ਾ ਨਾਲ ਹੈ ਅਤੇ ਦੂਜੀ ਦਾ ਉੱਤਰੀ ਭਾਰਤ ਦੀ 
ਸਧੁੱਕੜੀ ਭਾਸ਼ਾ ਨਾਲ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਰਚਨਾਵਾਂ ਬਾਰੇ ਡਾ. ਪ੍ਭਾਕਰ 
ਮਾਚਵੇ (“ਨਾਮਦੇਵ : ਜੀਵਨ ਤੇ ਰਚਨਾ”) ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਹੈ 
ਕਿ ਮਰਾਠੀ ਵਿਚ ਰਚੇ ਗਏ 2500 ਪਦਿਆਂ (ਅਭੰਗਾਂ) 
ਵਿਚੋਂ, ਜੋ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ ਜੋੜੇ ਜਾਂਦੇ ਹਨ, 
ਸ਼ਾਇਦ ਸਾਰੇ ਉਸੇ ਦੇ ਰਚੇ ਹੋਏ ਨ ਹੋਣ। ਡਾ. ਵਾਸੁਦੇਵ 
ਸਿੰਘ (ਹਿੰਦੀ ਸਾਹਿਤਯ ਕਾ ਉਦਭਵ ਕਾਲ”) ਨੇ ਦਸਿਆ 
ਹੈ ਕਿ ਸੈਤ ਨਾਮਦੇਵ ਨੇ ਮਰਾਠੀ ਵਿਚ 'ਅਭੰਗਾਂ” ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ 
ਹਿੰਦੀ ਵਿਚ ਵੀ ਪਦਿਆਂ ਦੀ ਰਚਨਾ ਕੀਤੀ ਹੈ। “ਗੰਥ 
ਸਾਹਿਬ” ਵਿਚ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੇ 61 ਪਦ ਮਿਲਦੇ ਹਨ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਤੋਂ 
ਇਲਾਵਾ ਅੱਠ ਪਦਿਆਂ ਦਾ ਸੈਪਾਦਨ ਪੰ. ਵਿਨਯਮੋਹਨ 
ਸ਼ਰਮਾ ਨੇ ਕੀਤਾ ਹੈ। ਮਰਾਠੀ ਸੈਗ੍ਹਿਆਂ ਵਿਚ ਵੀ ਕੁਝ 
ਅਜਿਹੇ ਪਦ ਮਿਲਦੇ ਹਨ। ਇਸ ਤੋਂ ਛੁਟ “ਨਾਮਦੇਵ ਕੀ 
ਸਾਖੀ, “ਰਾਗ ਸੋਰਠ ਕਾ ਪਦ” ਅਤੇ “ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ ਕਾ 
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ਪਦ” ਨਾਂ ਦੀਆਂ ਤਿੰਨ ਰਚਨਾਵਾਂ ਦਸੀਆਂ ਜਾਂਦੀਆਂ ਹਨ। 
ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀਆਂ ਸਾਰੀਆਂ ਉਪਲਬਧ ਰਚਨਾਵਾਂ ਨੂੰ 
ਡਾ. ਭਗੀਰਥ ਮਿਸ਼੍ਰ ਨੇ 'ਸੈਤ ਨਾਮਦੇਵ ਕੀ ਹਿੰਦੀ ਪਦਾਵਲੀ” 
ਨਾਂ ਨਾਲ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਿਤ ਕੀਤਾ ਹੈ, ਜਿਸ ਵਿਚ 230 ਪਦ ਅਤੇ 
13 ਸਾਖੀਆਂ (ਸ਼ਲੋਕ) ਹਨ। ਇਸ ਕਥਨ ਤੋਂ ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ 
ਕਿ ਨਿਰਗੁਣ ਉਪਾਸਨਾ ਨਾਲ ਸੈਬੈਧਿਤ ਉੱਤਰੀ ਭਾਰਤ 
ਵਿਚ ਲਿਖੀ ਗਈ ਉਹੀ ਬਾਣੀ ਪ੍ਰਮਾਣਿਕ ਹੈ ਜਿਸ ਦੀ 
ਰਚਨਾ ਘੁਮਾਣ ਵਿਚ ਹੋਈ ਅਤੇ ਜਿਸ ਦਾ ਸੈਕਲਨ ਗੁਰੂ 
ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਹੋਇਆ ਹੈ। 

ਘੁਮਾਣ ਦੇ ਨਿਵਾਸ ਦੌਰਾਨ ਆਪ ਨੇ ਕਿਤਨੀ 
ਬਾਣੀ ਰਚੀ, ਇਸ ਬਾਰੇ ਹੁਣ ਵਿਸ਼ਵਾਸ ਨਾਲ ਕੁਝ ਨਹੀਂ 
ਕਿਹਾ ਜਾ ਸਕਦਾ। ਪਰ ਆਪ ਦੇ 63 ਸ਼ਬਦ ਗੁਰੂ ਗੰਥ 
ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਸੈਕਲਿਤ ਹੋ ਜਾਣ ਕਾਰਣ ਸੁਰਖਿਅਤ ਹੋ 
ਗਏ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਸ਼ਬਦਾਂ ਦਾ ਵੇਰਵਾ ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਹੈ-- 
ਗਉੜੀ ਰਾਗ-1, ਆਸਾ-5, ਗੁਜਰੀ-2, ਸੋਰਠ-3, 
ਧਨਾਸਰੀ-5, ਟੋਡੀ-3, ਤਿਲੰਗ-2, ਬਿਲਾਵਲ-1 , ਗੋਂਡ 
-7, ਰਾਮਕਲੀ-4, ਮਾਲੀ ਗਉੜਾ-3, ਮਾਰੂ-1 , ਭੈਰਉ- 


-12, ਬਸੈਤ-3, ਸਾਰੈਗ-3, ਮਲਾਰ-2, ਕਾਨੜਾ-1 , 


ਪ੍ਰਭਾਤੀ-3 = 61 

/ਵਚਾਰਧਾਰਾ: ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਕੁਝ ਵਿਚਾਰਧਾਰਕ 
ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀ-ਬਿੰਦੂ ਸਮਝ ਲੈਣੇ ਚਾਹੀਦੇ ਹਨ। ਪਰਮਾਤਮਾ ਦਾ 
ਸਰੂਪ-ਚਿਤ੍ਣ ਕਰਨ ਵੇਲੇ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ ਆਪਣੇ ਆਪ ਨੂੰ 
ਅਸਮਰਥ ਦਸਦੇ ਹਨ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਕਿਹਾ ਹੈ ਕਿ ਗਨ ਕਾ 
//ਹਮ /ਕੈਛ ਕਥਨ ਨ ਜਾਈ/(ਗੁ.ਗੰੰ.!164)। ਪਰਮਾਤਮਾ 
ਬਾਰੇ ਜੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਬਹੁਤ ਉਘੜ ਕੇ ਕੋਈ 
ਗੱਲ ਸਾਹਮਣੇ ਆਈ ਹੈ ਤਾਂ ਉਹ ਹੈ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਸਰਬ- 
ਵਿਆਪਕਤਾ; ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਸਰਬਤ ਪਰਮਾਤਮਾ ਹੀ ਪਰਮਾਤਮਾ 
ਨਜ਼ਰ ਆਉਂਦਾ ਹੈ-- ਇਤ ਸਨ ਊਂਡੈ ਲਠਲ਼ ਲੈਠਲ 
ਬਨ ਸੰਸਾਰ ਨਹਾ/ ਥਾਨ ਧਨੰਤਠੇ ਨਾਆ ਪੁਣਾਵੈ ਪੰਡ 
ਗਹਿਓਂ ਤੂੰ ਸ਼ਰ ਮਹ (ਗੁ .ਰੀ੍‌ .485)। 

ਪਰਮਾਤਮਾ ਸੈਬੈਧੀ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ ਦੀ ਦੂਜੀ 
ਧਾਰਣਾ ਹੈ ਉਸ ਦਾ ਘਟ ਘਟ ਵਾਸੀ ਹੋਣਾ-(1) ਕਹਤ 
ਨਾਮ ਦੇਉ ਗੰਨੇ ਕੀ ਰਚਨਾ ਦੇਖਹੁ /ਰਦੈ ਛੀੰਚਾਗੀ/ ਘਟ 
ਘਟ ਅੰਤਾ/ਨ ਸ਼ਰਝ /ਨੈਰੰਤ/ਨਿ ਕੇਵਲ ਏਕੁ #ਠਾਨੰ / (ਗੁ . 
ਗ੍ੰ.485); (2) ਸਭੈ ਘਟ ਰ%' ਬੋਲ ਰਾਮਾ ਝੌਲੰ/ ਰਾਮ 
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ਬਨਾ ਕੇ ਬੋਲੈ ਠ/(ਗੁ.ਰੀ .988)। 

ਭਗਤ ਨਾਮਦੇਵ ਦੀ ਪਰਮਾਤਮਾ ਸੰਬੈਧੀ ਤੀਜੀ 
ਸਥਾਪਨਾ ਅਨੁਸਾਰ ਪਰਮਾਤਮਾ ਖ਼ੁਦ ਇਸ ਸਿਿਸਟੀ ਦਾ 
ਕਰਤਾ ਹੈ-- ਜੀਆ ਕਾ ਬੰਹਨ` ਕਰਮ /ਭਿਆਧੰ/ ਜੋ /ਕੇਛ 
ਕੀਆ ਸੁ ਆਧੈ ਆਧੰ/ (ਗੁ .ਗੰ.1351)। 

ਪਰਮਾਤਮਾ ਅੰਤਰਜਾਮੀ ਵੀ ਹੈ, ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ 
ਨੇ ਉਸ ਨੂੰ ਘਟ ਘਟ ਵਾਸੀ ਦੇ ਨਾਲ ਨਾਲ ਗਤਿਸ਼ੀਲ ਅਤੇ 
ਵਾਲਾ ਵੀ ਕਿਹਾ ਹੈ- ਨਾਮੇ ਕਾ ਸ਼ਆਆੀ ਆੰਤਰਜਾਆੰ /ਫੈਰੇ 
ਸ਼ਗਲ ਬੌਦੇਸ਼ਵਾ/(ਗੁ .ਗੰੰ .1167)। ਪਰਮਾਤਮਾ ਨਿਰਾਕਾਰ 
ਵੀ ਹੈ। ਬਿਨੁਲ ਜਾਂ ਬੀਠਲ ਸ਼ਬਦ ਦੀ ਵਰਤੋਂ ਤੋਂ ਪੈਦਾ 
ਹੋਣ ਵਾਲੇ ਸਾਰੇ ਭਰਮਾਂ ਦਾ ਨਿਵਾਰਣ ਕਰਦੇ ਹੋਇਆਂ 
ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਪਰਮਾਤਮਾ ਨੂੰ ਆਕਾਰ-ਬੱਧ ਨਹੀਂ 
ਮੰਨਿਆ, ਨ ਹੀ ਕਿਸੇ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਸੈਪ੍ਦਾਇ ਜਾਂ ਧਰਮ ਨਾਲ 
ਸੈਬੋਧਿਤ ਕੀਤਾ ਹੈ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਸਪੱਸ਼ਟ ਧਾਰਣਾ ਹੈ-ਨਾਸ 
ਸੋਈ ਸ਼ੰਵਿਆ ਜਹ ਦੋਹਰਾ ਨ ਮਸੀਤਿ/ (ਗੁ ਰੰ .875)। 
ਭਗਤ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਹੈ ਕਿ ਸਾਰਿਆਂ 
ਹਿਰਦਿਆਂ ਵਿਚ ਪਰਮਾਤਮਾ ਹੀ ਬੋਲ ਰਿਹਾ ਹੈ, ਉਸ ਤੋਂ 
ਭਿੰਨ ਹੋਰ ਕੋਈ ਸ਼ਕਤੀ ਨਹੀਂ ਹੈ। ਹਾਥੀ ਅਤੇ ਕੀੜੀ ਭਾਵੇਂ 
ਵਖੋ ਵਖਰੇ ਆਕਾਰ ਪ੍ਰਕਾਰ ਵਾਲੇ ਹਨ, ਪਰ ਵਾਸਤਵ ਵਿਚ 
ਇਹ ਸਭ ਇਕੋਂ ਹੀ ਮਿੱਟੀ ਦੇ ਬਣੇ ਹੋਏ ਹਨ। ਜੜ-ਚੇਤਨ 
ਵਿਚ ਪਰਮਾਤਮਾ ਹੀ ਸਮਾਇਆ ਹੋਇਆ ਹੈ-- ਸਭੈ ਘਟ 
ਰਾਮ ਬੋਲੈ ਰਾਆ ਬੌਲੰ/ ਰਾ# /ਲੈਨਾ ਕੋ ਬੋਲੈ ੋ/ ਏਕਾਲ 
ਸਾਟਾੰਂ ਕੰਜਰ ਚੀਟਾੀ ਭਾਜਨ ਹੈ ਸ਼੍ਹ ਨਾਨਾ ਨੇ/ ਅਸ਼ਥਾਵਰ 
ਜੰਗਮ ਕੀਟ ਪਤੰਗਮ ਘ/ਟ ਘ/ਟ` ਰਾਮੂ ਸਮਾਨਾ ਨੇ / 
(ਗੁ.ਰ੍ੰ.9੪88)। 

ਪਰਮਾਤਮਾ ਨੇ ਆਪਣੇ ਕੌਤਕ ਰਾਹੀਂ ਹੀ ਸਾਰੇ 
ਜੀਵਾਂ ਵਿਚ ਆਪਣੇ ਆਪ ਨੂੰ ਲੁਕਾਇਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। 
ਸਭ ਵਿਚਲੀ ਜੋਤਿ ਇਕ ਹੀ ਹੈ। ਉਸ ਜੋਤਿ ਨੂੰ ਕੋਈ ਨਹੀਂ 
ਪਛਾਣ ਸਕਦਾ ਹੈ, ਪਰ ਉਹ ਜੋਤਿ ਸਭ ਨੂੰ ਪਛਾਣਦੀ ਹੈ। 
ਪਰਮਾਤਮਾ ਨੂੰ ਸਾਰੀ ਗਤਿਵਿਧੀ ਦਾ ਪੂਰਾ ਬੋਧ ਹੈ, ਕਿਉਂਕਿ 
ਉਹ ਸਭ ਦਾ ਇਕ-ਮਾਤ੍ ਸਿਰਜਨਹਾਰ ਹੈ- ਅਕੁਲ ਪਰਥ' 
ਇਕੁ ਚਲਿਤ ਉਪਾਇਆ / ਘਟਿ ਘ/ਟ ਅੰਤਰ ਬ੍ਰਹਮ 
ਲੁਕਾਇਆ / ਜੀਆ ਕਾਂ ਲੰਤਿ ਨ ਜਾਨੰ ਕੱ? / ਤੀ ਨ ਕੀਆ 
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ਸ਼ ਮਾਲੂਮ ਹੋਈ / (ਗੁ ਗੰ .1351)। 

ਜੀਵ ਅਲਪੱਗ ਹੈ, ਅਸਮਰਥ ਹੈ, ਜੋ ਕੁਝ ਕਰਦਾ 
ਹੈ ਪਰਮਾਤਮਾ ਖ਼ੁਦ ਕਰਦਾ ਹੈ। ਉਹ ਉਸ ਉਤੇ ਨਿਰਭਰ 
ਹੈ-- ਕਾਰੈਹੇ ਭਰ ਹੋਇ ਹੈ ਸੰਇ/ਉਹ ਪਰਮਾਤਮਾ ਜੀਵ ਨੂੰ 
ਕਦੀ ਸੁਆਦਿਸ਼ਟ ਭੋਜਨ ਕਰਵਾ ਸਕਦਾ ਹੈ, ਤਾਂ ਕਦੇ ਉਸ 
ਨੂੰ ਭਿਖ ਵੀ ਮੰਗਵਾ ਸਕਦਾ ਹੈ--ਕਥਹੂ ਖੰੰਨ ਖਾਂਡ ਅੰਓਂ 
ਨ ਭਾਵੈ / ਕਬਹੂ ਘਰ ਘਰ ਟੂਕ ਮੰਗਾਵੈ /(ਗੁ ਰੀ .1164)। 
ਅਜਿਹੀ ਸਥਿਤੀ ਵਿਚ ਜਦੋਂ ਮਨੁੱਖ ਦੇ ਵਸ ਵਿਚ ਹੈ ਹੀ 
ਕੁਝ ਨਹੀਂ, ਤਾਂ ਫਿਰ ਜੋ ਪਰਮਾਤਮਾ ਕਰਦਾ ਹੈ ਉੱਸ ਨੂੰ 
ਸਿਰ-ਮੱਥੇ ਮੰਨਣਾ ਚਾਹੀਦਾ ਹੈ- ਜਿਉਂ ਭਾ% ਰਾਥੰ /ਤਿਓਂ 
ਰਹੀਐ ਠੇ ਭਾਈ/ ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਮਨੁੱਖ ਪਰਮਾਤਮਾ ਅਗੇ 
ਆਤਮ-ਸਮਰਪਣ ਕਰਕੇ ਉਸ ਦੀ ਰਜ਼ਾ ਵਿਚ, ਉਸ ਦੇ 
ਭਾਣੇ ਵਿਚ ਰਹਿਣਾ ਉਚਿਤ ਸਮਝਦਾ ਹੈ-- ਜੌ ਰਾਜ਼ ਦੇਹਿ 
ਤੇ ਕਵਨ ਬਡਾਈ / ਜੌ ਭੀਖ #ੰਗਾਵ/ਹ ਤਾ /ਨਆ ਘਟ 
ਜਾਈ / (ਗੁ.ਰੰ.525)। 

ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਨੂੰ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੁਆਰਾ 
ਉਤਪੰਨ ਮੰਨਿਆ ਹੈ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਅਨੁਸਾਰ ਪਰਮਾਤਮਾ ਤੋਂ ਬਿਨਾ 
ਇਸ ਸੈਸਾਰ ਵਿਚ ਕੁਝ ਵੀ ਨਹੀਂ। ਮਾਲਾ ਦੇ ਸਾਰੇ ਮਣਕੇ 
ਪਰਮਾਤਮਾ ਵਿਆਪਤ ਹੈ। ਜਿਵੇਂ ਲਹਿਰਾਂ, ਝਗ ਅਤੇ 
ਦੀ ਲੀਲ੍ਹਾ ਵਾਲੀ ਸਾਰੀ ਸਿ੍‌ਿਸ਼ਟੀ ਪਰਮਾਤਮਾ ਤੋਂ ਭਿੰਨ 
ਨਹੀਂ ਹੈ-ਨੁਤਾ ਏਕ ਆਣਿ ਸਤ ਸ਼ਹੰਸ਼ ਜੰਸ਼ੇ ਨੱਤ ਪੰਤਿ 
ਪ੍ਰਭੁ ਸ਼ੋਈੀ/ ਜਲ ਤਰੰਗ ਅਰ ਫੋਨ ਝੁਦਝੁਦਾ ਜਲ ਤੇ /ਭੰਨ 
ਨ' ਹੋਈ/ /ਇਹ ਪਰਪੰਚ ਪਾਰੜ੍ਹਮ ਕਾ ਲੀਲਾ /ਝਚਰਤਾ 
ਆਨ ਨ ਹੋਈ/(ਗੁ.ਰੀ.485)। ਇਹ ਸਾਰਾ ਸੈਸਾਰ ਮਾਇਕ 
ਪ੍ਪੰਚ ਹੈ। ਮਾਇਆ ਮਿਥਿਆ ਹੈ, ਫਿਰ ਇਹ ਸੈਸਾਰ ਸਚ 
ਨਹੀਂ ਹੋ ਸਕਦਾ। ਇਸ ਲਈ. ਇਹ ਵੀ ਮਿਥਿਆ ਹੈ, ਭਰਮ 
ਹੈ, ਨਸ਼ਟ ਹੋਣ ਵਾਲਾ ਅਸਥਾਈ ਹੈ, ਇਸ ਵਿਚ ਲੀਨ 
ਨਹੀਂ ਹੋਣਾ ਚਾਹੀਦਾ, ਨ ਹੀ ਇਸ ਵਿਚ ਕਿਸੇ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀ 
ਕੋਈ ਰੁਚੀ ਵਿਖਾਣੀ ਚਾਹੀਦੀ ਹੈ। ਪਰ ਇਸ ਵਾਸਤਵਿਕਤਾ 
ਨੂੰ ਕੋਈ ਵਿਰਲਾ ਹੀ ਸਮਝ ਸਕਦਾ ਹੈ-- ਆਇਆ /ਜੋੜ੍ਹ 
ਬਚਿਤ੍ਰ /#ਆਹਿਤ' /ਸਰਲਾ ਬੂਝੈ ਕੌਈ / (ਗੁ .ਰੌ੍‌.485)। 

ਪਰਮਾਤਮਾ ਨਾਲ ਅਭੇਦਤਾ ਦੀ ਅਵਸਥਾ 
'ਮੁਕਤੀ” ਹੈ। ਉਸ ਵਿਚ ਪੂਰੀ ਤਰ੍ਹਾਂ ਸਮਾਈ ਹੈ। ਇਸ ਨੂੰ 
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ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਸਹਿਜ ਰੂਪ ਵਿਚ ਸਮਾਉਣ ਦੀ ਅਸਵਥਾ 
ਕਿਹਾ ਹੈ। ਅਸਲੋਂ ਸਹਿਜ-ਅਵਸਥਾ ਹੀ ਮੁਕਤ-ਅਵਸਥਾ 
ਹੈ- ਗੁਰ ਪਰਸ਼ਾਦੀ ਜਾਨਿਆ / ਜਨ ਨਾਆਂ ਸ਼ਹਲ ਸ਼ਮਾਨਿਆ/ 
(ਗੁ.ਗ੍ੰ 57)। ਪਰਮਾਤਮਾ ਨਾਲ ਮਹਾ-ਮਿਲਨ ਦੀ ਸਥਿਤੀ 
ਨੂੰ ਚਿਤਰਦਿਆਂ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਉਸ ਨੂੰ “ਅਦਭੁ ਤ- 
ਅਵਸਥਾ” ਕਿਹਾ ਹੈ। ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਗੁਰੂ ਦੇ ਮਹੱਤਵ, 
ਸਾਧ-ਸੈਗਤ ਦੀ ਲੋੜ, ਨਾਮ-ਜਾਪ ਵਿਚ ਰੁਚੀ ਅਤੇ 
ਸਮਾਜਿਕ ਸਮ-ਭਾਵਨਾ ਉਤੇ ਬਲ ਦਿੰਦਿਆਂ ਕਿਸੇ ਸਾਂਝੇ 
ਸਮਾਜ ਦੀ ਕਲਪਨਾ ਕੀਤੀ ਹੈ। 

ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਦਰਜ ਬਾਣੀ ਦੀ 
ਭਾਵਧਾਰਾ ਨੂੰ ਵੇਖਦਿਆਂ ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਕਿ ਭਗਤ 
ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਆਪਣੀ 61 ਪਦਿਆਂ ਦੀ ਅਲਪ ਬਾਣੀ 
ਵਿਚ ਵੀ ਮੱਧ-ਯੁਗ ਦੇ ਭਗਤੀ ਅੰਦੋਲਨ ਦੇ ਕੁਝ ਕੁ 
ਆਧਾਰਭੂਤ ਸਿੱਧਾਂਤਾਂ ਨੂੰ ਅਭਿਵਿਅਕਤ ਕੀਤਾ ਹੈ। ਜਿਥੇ 
ਕਿਤੇ ਵਿਠੁਲ ਦੀ ਸਰੂਪ-ਚਰਚਾ ਵਿਚ ਸਗੁਣ ਦਾ ਸੈਦੇਹ 
ਪੈਦਾ ਹੁੰਦਾ ਹੈ, ਉਸ ਦਾ ਸਮਾਧਾਨ ਵੀ ਤੁਰਤ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 
ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਨਾਮਦੇਵ ਦੀ ਬਾਣੀ ਭਗਤੀ ਅੰਦੋਲਨ ਵਿਚ 
ਕਬੀਰ ਜੀ ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ ਦੀ ਬਾਣੀ ਹੈ। ਇਸ ਦਾ ਉੱਚਾਰਣ 


ਲੁ ਦੇ ਯੂਮੰ ਕਿ ਗੁਰੂ ਕਿ $ ਤੀ ਕਿ ੪ [ 


ਹੋਇਆ ਸੀ। ਨਿਰਗੁਣ ਉਪਾਸਨਾ ਦੀ ਭਾਵਨਾ ਦੇ ਬੋਹੜ 
ਦਾ ਜੋ ਵਿਸਤਾਰ ਗੁਰੂ ਗੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਗੁਰਬਾਣੀ ਰਾਹੀਂ 


ਹੋਇਆ, ਉਸ ਦੇ ਅੰਕੁਰ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ 


ਪਹਿਲਾਂ ਫੁਟਣ ਲਗ ਪਏ ਸਨ। ਸਗੋਂ ਨਾਮਦੇਵ ਦੀ ਬਾਣੀ 
ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੀ ਸਿਰਜਨਾ ਦੀ ਸੈਭਾਵਨਾ ਵਲ ਸੈਕੇਤ ਕਰਦੀ 
ਹੈ ਅਤੇ ਗੁਰਬਾਣੀ ਰਚਨਾ- 'ੜਆ ਹੂੰ ਸਭਾਬਿਲਵਿਜਾਸ 
-ਕੁਮ ਪ੍ਰਦਾਨ ਕਰਦੀ ਹੈ। 


ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ ਸਗਣ ਤੋਂ ਨਿਰਗੁਣ 


ਵਲ ਯਾਤ੍ਾ ਕਰਦੀ ਹੈ ਅਤੇ ਪੰਜਾਬ ਵਾਸੀਆਂ ਨੂੰ ਨਿਰਗੁਣ 
ਭਗਤੀ ਤਕ ਪਹੁੰਚਾਉਂਦੀ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ ਨੇ ਸਗੁਣ 
ਉਪਾਸਨਾ ਦੀ ਕੋਈ ਗੱਲ ਨਹੀ' ਕਹੀ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਸਿਧੀ 
ਨਿਰਗੁਣ ਭਗਤੀ ਤੋਂ ਗੱਲ ਤੋਰੀ ਹੈ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਪੰਜਾਬ 
ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ ਨੇ ਨਿਰਗੁਣ ਭਗਤੀ ਦੀ ਗੱਲ ਉਥੋਂ 
ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤੀ ਜਿਥੇ ਨਾਮਦੇਵ ਨੇ ਛਡੀ ਸੀ। ਸਚ ਤਾਂ ਇਹ ਹੈ 
ਕਿ ਨਾਮਦੇਵ ਨੇ ਸੈਤ ਕਬੀਰ, ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ ਅਤੇ ਸਾਰੀ 
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ਨਿਰਗੁਣ ਸੰਪ੍ਦਾਇ ਲਈ ਭਾਵਾਤਮਕ ਪਿਛੋਕੜ ਤਿਆਰ 
ਕੀਤਾ ਸੀ। 

ਨਾਮਦੇਵ ਨੇ ਆਪਣੀ ਸ਼ਬਦ-ਸਾਧਨਾ ਸਿੱਧਾਂ- 
ਨਾਥਾਂ ਦੀ ਪਦ-ਸ਼ੈਲੀ ਵਿਚ 18 ਰਾਗਾਂ ਅਧੀਨ ਕੀਤੀ ਹੈ। 
ਕਿਸੇ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ ਛੈਦ-ਅਨੁਸ਼ਾਸਨ ਤੋਂ ਮੁਕਤ ਇਨ੍ਹਾਂ 6 
ਸ਼ਬਦਾਂ ਵਿਚੋਂ 11 ਦੋ ਬੰਦਾਂ ਵਾਲੇ, 12 ਤਿੰਨ ਬੰਦਾਂ ਵਾਲੇ, 
3੧ ਚਾਰ ਬੈਦਾਂ ਵਾਲੇ, 5 ਪੰਜ ਬੰਦਾਂ ਵਾਲੋਂ, 1 ਨੇ ਬੈਦਾਂ 
ਵਾਲਾ ਅਤੇ 1 ਅੱਠਾਈ ਬੰਦਾਂ ਵਾਲਾ ਹੈ। ਬੈਦ ਦੋ-ਤਕੇ, 
ਤਿੰਨ-ਤੁਕੇ ਅਤੇ ਚੌਤੁਕੇ ਹਨ, ਪਰ ਮਲਾਰ ਰਾਗ ਵਿਚਲੇ 
ਹਨ। ਤੁਕਾਂ ਦਾ ਆਕਾਰ ਵੀ ਇਕ-ਸਮਾਨ ਨਹੀਂ, ਵਧ-ਘਟ 
ਹੈ। ਕਿਤੇ ਕਿਤੇ ਬੜੀਆਂ ਸੈਖਿਪਤ ਤੁਕਾਂ ਮਿਲਦੀਆਂ, ਜਿਵੇਂ 
ਗੋਂਡ ਰਾਗ ਵਿਚ-ਅਸ਼ਮੇਧ ਜਗਨ / ਤਲਾ ਪਰਖ ਦਾਨ / 
ਪ੍ਰਾਗ /ਏਸਨਾਨੇ /... ਗਾਇਆ /੪#ੰਡ ਭਰਤਾ/ ਬਨਾਗਸ 
ਆਸੇ ਝਸ਼ਤਾ/ਆ/ਖ ਬੈਦ ਚਤਰ ਪੜਤਾ/ ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀ 
ਚੁਸਤ ਤੁਕ-ਸਿਰਜਨਾ ਪਰਵਰਤੀ ਸੈਤ-ਕਾਵਿ ਵਿਚ ਨਹੀਂ 
ਹੋਈ। “ਦਸਮ-ਗੰਥ” ਵਿਚ ਇਸ ਵਿਧੀ ਦੀ ਵਰਤੋ ਹੋਈ 
ਹੈ, ਕਿਉਂਕਿ ਇਸ ਨਾਲ ਯੁੱਧ ਦੀ ਗਤਿ ਦਾ ਅਹਿਸਾਸ 
ਹੁੰਦਾ ਹੈ। 

ਭਗਤ ਜੀ ਨੇ ਭਾਵ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਨ ਲਈ ਬਿੰਬਾਂ, 
ਅਲੰਕਾਰਾਂ ਅਤੇ ਪ੍ਰਤੀਕਾਂ ਦੀ ਸਹਾਇਤਾ ਲਈ ਹੈ। ਪੌਰਾਣਿਕ 
ਹਵਾਲੇ ਵੀ ਵਰਤੇ ਹਨ। ਭਾਸ਼ਾ ਉਤੇ ਆਪ ਦਾ ਪੂਰਾ 
ਅਧਿਕਾਰ ਹੈ। 

ਸੈਖੇਪ ਵਿਚ ਕਿਹਾ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ ਨਾਮਦੇਵ ਦੀ 
ਬਾਣੀ ਨ ਕੇਵਲ ਭਾਵ ਪੱਖ ਤੋਂ ਪਰਵਰਤੀ ਸੈਤ-ਕਾਵਿ ਦਾ 
ਮੁੱਢਲਾ ਖ਼ਾਕਾ ਤਿਆਰ ਕਰਦੀ ਹੈ, ਸਗੋਂ ਕਲਾਤਮਕ ਪੱਖ 
ਤੋਂ ਵੀ ਕਈ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ ਸ਼ੈਲੀ ਅਤੇ ਭਾਸ਼ਾ ਪ੍ਰਯੋਗ ਕਰਕੇ 
ਪੰਜਾਬੀ ਕਾਵਿ-ਭਾਸ਼ਾ ਅਤੇ ਸ਼ੈਲੀ ਦੇ ਨਕਸ਼ ਨਿਖਾਰਦੀ ਹੈ। 


ਨਾਮਧਾਰੀ ਸ਼ਹੀਦੀ ਸਾਕੇ : ਨਾਮਧਾਰੀ ਅੰਦੋਲਨ ਬੜੇ 
ਵਜੋਂ ਚਲਾਇਆ ਜਾ ਰਿਹਾ ਸੀ, ਪਰ ਗਊ-ਬਧ ਦੇ ਮਸਲੋ ਨੂੰ 
ਲੈ ਕੇ ਕੁਝ ਮਸਤਾਨੇ ਨਾਮਧਾਰੀ ਸਿੰਘ ਆਪਣੇ ਜੋਸ਼ ਉਤੇ 
ਕਾਬੂ ਨ ਰਖ ਸਕੇ। ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਨਗਰ ਵਿਚ ਖੁਲ੍ਹ ਬੁਚੜ- 
ਖ਼ਾਨਿਆਂ ਨੇ ਹਿੰਦੂਆਂ-ਸਿੱਖਾਂ ਦੇ ਮਨਾਂ ਨੂੰ ਬਹੁਤ ਵਿਚਲਿਤ 
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ਕੀਤਾ। ਆਖ਼ਿਰ ਨਾਮਧਾਰੀ ਮਸਤਾਨੇ ਇਸ ਅਨਰਥ ਨੂੰ 
ਸਹਿਨ ਨ ਕਰ ਸਕੇ। ਜੂਨ 1871 ਈ. ਵਿਚ ਬੁਚੜਾਂ ਨੂੰ 
ਸੋਧਣ ਦੀ ਯੋਜਨਾ ਬਣਾਉਣ ਲਈ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਨਗਰ ਵਿਚ 
ਭਾਈ ਲਹਿਣਾ ਸਿੰਘ ਦੇ ਘਰ ਇਕੱਠ ਹੋਇਆ। ਉਸ ਯੋਜਨਾ 
ਅਧੀਨ 14-15 ਜੂਨ ਦੀ ਰਾਤ ਨੂੰ ਚਾਰ ਬੁਚੜ ਵੱਢ ਦਿੱਤੇ 
ਗਏ ਅਤੇ ਕੁਝ ਜ਼ਖ਼ਮੀ ਕਰ ਦਿੱਤੇ ਗਏ। ਇਸ ਕਾਰੇ ਦੀ 
ਸਜ਼ਾ ਦੇਣ ਲਈ ਸਰਕਾਰ ਨੇ ਕਈ ਬੇਦੋਸ਼ਿਆਂ ਨੂੰ ਪਕੜ 
ਲਿਆ। ਜਦੋਂ ਬਾਬਾ ਰਾਮ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਇਸ ਗੱਲ ਦਾ ਪਤਾ 
ਜਾ ਕੇ ਹਮਲਾ ਕਰਨ ਦੀ ਗੱਲ ਮੰਨ ਲੈਣ ਲਈ ਆਦੇਸ਼ 
ਦਿੱਤਾ। ਨਾਮਧਾਰੀ ਸਿੰਘਾਂ ਨੇ ਸੈਸ਼ਨ ਦੀ ਅਦਾਲਤ ਵਿਚ 


ਆਤਮ-ਸਮਰਪਣ ਕਰਕੇ ਬੋਦੌਸ਼ਿਆਂ ਨੂੰ ਸਜ਼ਾ ਤੋ" 


ਬਚਾਇਆ। ਚਾਰ ਕੂਕਿਆਂ ਨੂੰ 15 ਸਤੰਬਰ 1871 ਈ. ਨੂੰ 
ਰਾਮਬਾਗ਼ ਵਿਚ ਖੜੋਤੇ ਬੋਹੜ ਦੇ ਬਿਛ ਨਾਲ ਫ਼ਾਂਸੀ 
ਲਗਾਇਆ ਗਿਆ। ਦੋ ਨੂੰ ਕਾਲੇ ਪਾਣੀ ਦੀ ਸਜ਼ਾ ਦਿੱਤੀ 
ਗਈ ਅਤੇ ਤਿੰਨ ਨੂੰ ਭਗੌੜਾ ਕਰਾਰ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। 
ਉਕਤ ਪਹਿਲੇ ਸ਼ਹੀਦੀ ਸਾਕੇ ਤੋਂ ਬਾਦ ਦੂਜਾ 
ਸਾਕਾ ਪਿੰਡ ਰਾਏਕੋਟ ਵਿਚ ਵਾਪਰਿਆ। ਇਸ ਦਾ ਸੈਬੋਧ 
ਵੀ ਬੁਚੜਾਂ ਦੇ ਬਧ ਨਾਲ ਹੈ। ਰਾਏਕੋਟ (ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ ਲੁਧਿਆਣਾ) 
ਵਿਚ ਪਹਿਲਾਂ ਕੋਈ ਬੁਚੜਖ਼ਾਨਾ ਨਹੀਂ ਸੀ, ਪਰ ਸੈਨ 1856 
ਈ. ਵਿਚ ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ ਅਧਿਕਾਰੀ ਮਿ. ਰਿਕੈਟਸ ਦੇ ਹੁਕਮ ਨਾਲ 
ਉਥੇ ਸੁਥਰਿਆਂ ਦੀ ਧਰਮਸ਼ਾਲਾ ਕੋਲ ਇਕ ਬੁਚੜਖ਼ਾਨਾ 
ਖੁਲ੍ਹ ਗਿਆ। ਸਰਕਾਰ ਦੇ ਇਸ ਹੁਕਮ ਪ੍ਰਤਿ ਉਥੋਂ ਦੇ ਹਿੰਦੂਆਂ 
ਤੇ ਸਿੱਖਾਂ ਵਿਚ ਬਹੁਤ ਰੋਸ ਪੈਦਾ ਹੋਇਆ, ਪਰ ਉਹ ਕੁਝ 
ਨ ਕਰ ਸਕੇ। ਆਖ਼ਿਰ ਪਿਥੋਂ ਪਿੰਡ ਦੇ ਨਾਮਧਾਰੀ ਸਿੰਘ 
ਭੈਣੀ ਸਾਹਿਬ ਨੂੰ ਜਾਂਦਿਆਂ ਉਥੇ ਰੁਕੇ ਅਤੇ ਪਿੰਡ ਵਾਲਿਆਂ 
ਤੋਂ ਬੁਚੜਖ਼ਾਨੇ ਬਾਰੇ ਸੁਣਿਆ ਤਾਂ ਬਹੁਤ ਰੋਹ ਵਿਚ ਆਏ। 
ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਬੁਚੜਖ਼ਾਨੇ ਉਤੇ ਹਮਲਾ ਕਰਨ ਦਾ ਮਨ ਬਣਾਇਆ। 
15 ਜੁਲਾਈ 1871 ਈ. ਦੀ ਰਾਤ ਨੂੰ ਬੁਚੜ- ਖ਼ਾਨੇ ਉਤੇ 
ਹਮਲਾ ਕੀਤਾ ਗਿਆ। ਇਸ ਹਮਲੇ ਵਿਚ ਦੋ ਬੁਚੜ ਮਾਰੇ 
ਗਏ ਅਤੇ ਸੱਤ ਜ਼ਖ਼ਮੀ ਹੋਏ। ਗਊਆਂ ਦੇ ਰੱਸੇ ਵਡ ਕੇ ਉਨ੍ਹਾਂ 
ਨੂੰ ਬਾਹਰ ਕਢ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। ਰਾਤੋ-ਰਾਤ ਨਾਮਧਾਰੀ ਸਿੰਘ 
ਉਥੋਂ ਖਿਸਕ ਗਏ। ਪਰ ਜਦੋਂ' ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਪਤਾ ਲਗਾ ਕਿ 
ਪੁਲਿਸ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਪਿਛਾ ਕਰ ਰਹੀ ਹੈ ਅਤੇ ਬੇਕਸੂਰ ਲੋਕਾਂ 
ਨੂੰ ਤੋਗ ਕਰ ਰਹੀ ਹੈ, ਤਾਂ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਆਤਮ-ਸਮਰਪਣ ਕਰ 
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ਦਿੱਤਾ। ਮੁਕੱਦਮਾ ਚਲਿਆ ਅਤੇ 5 ਅਗਸਤ 1871 ਈ. 
ਨੂੰ ਭਾਈ ਮਸਤਾਨ ਸਿੰਘ, ਭਾਈ ਗੁਰਮੁਖ ਸਿੰਘ ਅਤੇ ਭਾਈ 
ਮੰਗਲ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਰਾਏਕੋਟ ਵਿਚ ਫ਼ਾਂਸੀ ਦੇ ਦਿੱਤੀ ਗਈ 
ਅਤੇ ਦੋ ਹੋਰ ਕੂਕਿਆਂ ਨੂੰ 26 ਨਵੰਬਰ 1873 ਈ. ਨੂੰ 
ਲੁਧਿਆਣੇ ਵਿਚ ਫਾਂਸੀ ਲਗਾਇਆ ਗਿਆ। 

ਤੀਜਾ ਸਾਕਾ ਮਲੇਰਕੋਟਲਾ ਨਗਰ ਨਾਲ ਸੈਬੈਧਿਤ 
ਹੈ। ਸੈਨ 1872 ਈ. ਵਿਚ ਪੰਜਾਬ ਸਰਕਾਰ ਨੇ ਬਾਬਾ ਰਾਮ 
ਸਿੰਘ ਦੇ ਮੁਕਤਸਰ ਵਿਚ ਮਾਘੀ ਦੇ ਮੇਲੇ ਵਿਚ ਜਾਣ ਉਤੇ 
ਰੋਕ ਲਗਾ ਦਿੱਤੀ। ਫਲਸਰੂਪ ਆਪ ਨੇ ਭੈਣੀ ਪਿੰਡ ਵਿਚ 
ਹੀ ਮਾਘੀ ਮੰਨਾਉਣ ਦਾ ਫ਼ੈਸਲਾ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਆਪਣੇ 
ਅਨੁਯਾਈਆਂ ਨੂੰ ਉਥੇ ਹੀ ਆਉਣ ਲਈ ਆਦੇਸ਼ ਦਿੱਤਾ। 
ਸਮਾਗਮ ਉਪਰੈਤ ਲਗਭਗ ਇਕ ਸੌ ਮਸਤਾਨੇ ਸਿੰਘਾਂ ਦਾ 
ਜੱਥਾ 13 ਜਨਵਰੀ 1871 ਈ. ਨੂੰ ਸ਼ਾਮ ਵੇਲੇ ਭੈਣੀ ਪਿੰਡ 
ਤੋਂ ਚਲਿਆ। ਇਸ ਜੱਥੇ ਦੇ ਮੁਖੀ ਸਨ ਸ. ਹੀਰਾ ਸਿੰਘ ਅਤੇ 
ਸ. ਲਹਿਣਾ ਸਿੰਘ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਉਦੇਸ਼ ਸੀ ਸ਼ਸਤ੍ਰ ਪ੍ਰਾਪਤ 
ਕਰਨਾ। ਇਹ ਜੱਥਾ ਰਸਤੇ ਵਿਚ ਪੈਂਦੇ ਪਿੰਡਾਂ ਵਿਚੋਂ ਹੁੰਦਾ 
ਹੋਇਆ ਮਲੌਦ ਪਿੰਡ ਪਹੁੰਚਿਆ। ਹਥਿਆਰ ਹਾਸਲ ਕਰਨ 
ਲਈ ਜੱਥੇ ਦੀ ਉਥੋਂ ਦੇ ਸਰਦਾਰ ਨਾਲ ਝੜਪ ਹੋ ਗਈ। ਦੋਂ 
ਕੂਕੇ ਮਾਰੇ ਗਏ ਅਤੇ ਚਾਰ ਜ਼ਖ਼ਮੀ ਹੋ ਗਏ। ਇਹ ਜੱਥਾ 
ਉਥੋਂ 15 ਜਨਵਰੀ ਨੂੰ ਹਥਿਆਰ ਲੁਟਣ ਲਈ ਮਲੋਰਕੋਟਲੇ 
ਦੀ ਕੋਤਵਾਲੀ ਕੋਲ ਪਹੁੰਚਿਆ। ਕੋਤਵਾਲੀ ਚੌਕ ਵਿਚ 
ਜੱਥੇ ਦੀ ਪੁਲਿਸ ਨਾਲ ਲੜਾਈ ਹੋਈ। ਕੋਤਵਾਲ ਅਹਿਮਦ 
ਖਾਂ ਅਤੇ 7 ਸਿਪਾਹੀ ਮਾਰੇ ਗਏ। ਜੱਥੇ ਦੇ ਵੀ 7 ਸਿੰਘ ਮਾਰੇ 
ਗਏ ਅਤੇ ਕੁਝ ਜ਼ਖ਼ਮੀ ਹੋਏ। ਉਥੋਂ ਚਲ ਕੇ ਜੱਥਾ ਰੜ੍ਹ ਪਿੰਡ 
ਵਿਚ ਪਹੁੰਚਿਆ ਅਤੇ ਜ਼ਖ਼ਮੀਆਂ ਦਾ ਉਪਚਾਰ ਕੀਤਾ। 
ਉਥੋਂ' ਸਾਰਾ ਜੱਥਾ ਸ਼ੇਰਪੁਰ ਥਾਣੇ ਪਹੁੰਚਿਆ ਅਤੇ ਆਤਮ- 
ਸਮਰਪਣ ਕੀਤਾ। 

ਬਾਬਾ ਰਾਮ ਸਿੰਘ ਮਲੌਦ ਪਿੰਡ ਦੀ ਘਟਨਾ ਬਾਰੇ 
ਸੁਣ ਕੇ ਉਥੇ ਪਹੁੰਚੇ ਅਤੇ ਉਥੋਂ 16 ਜਨਵਰੀ ਨੂੰ ਪਰਤ ਕੇ 
ਸਿਆੜ ਪਿੰਡ ਆ ਕੇ ਠਹਿਰੇ। ਉਧਰ ਲੁਧਿਆਣੇ ਦਾ 
ਡਿਪਟੀ ਕਮਿਸ਼ਨਰ ਮਿ. ਕਾਵਨ 15 ਜਨਵਰੀ ਦੀ ਸ਼ਾਮ ਨੂੰ 
ਮਲੇਰਕੋਟਲੇ ਪਹੁੰਚ ਗਿਆ। 17 ਜਨਵਰੀ ਨੂੰ 68 ਕੂਕੇ 
ਮਲੇਰਕੋਟਲੇ ਲਿਆਉਂਦੇ ਗਏ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ ਦੋ ਔਰਤਾਂ ਨੂੰ 
ਛੱਡ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। ਬਿਨਾ ਮੁਕੱਦਮਾ ਚਲਾਏ 49 ਕੂਕਿਆਂ 
ਨੂੰ 17 ਜਨਵਰੀ ਦੀ ਸ਼ਾਮ ਨੂੰ ਜਮਾਲਪੁਰ ਦੀ ਰਖ ਵਿਚ 
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ਤੋਪਾਂ ਦੇ ਗੌਲਿਆਂ ਨਾਲ ਉਡਾ ਦਿੱਤਾ ਗਿਅਆ। 16. ਸ: ਫ਼ਤਹਿ ਸਿੰਘ 
ਬਾਲਕ ਬਿਸ਼ਨ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਮਿ. ਕਾਵਨ ਦੀ ਸੈਘੀ ਘੁਟਣ _ 17. ਸ: ਨੰਦ ਸਿੰਘ 
ਕਾਰਣ ਤਲਵਾਰ ਨਾਲ ਟੋਟੇ ਟੋਟੇ ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। ਤੋਪਾਂ _ 18. ਸ: ਸੱਦਾ ਸਿੰਘ 
ਦੇ ਗੋਲਿਆਂ ਦੀ ਆਵਾਜ਼ ਬਾਬਾ ਰਾਮ ਸਿੰਘ ਸਿਆੜ ਪਿੰਡ _ 19. ਸੇ ਸ਼ੇਰ ਸਿੰਘ 
ਵਿਚ ਬੈਠੇ ਸੁਣ ਰਹੇ ਸਨ। ਉਧਰ ਅੰਬਾਲੇ ਦੇ ਕਮਿਸ਼ਨਰ __/ਨਆਸ਼ਤ ਮਲੰਰਕੌਟਲਾ 
ਟੀ.ਡੀ.ਫੌਰਸਾਇਥ ਨੇ 17-18 ਦੀ ਰਾਤ ਨੂੰ ਇਕ ਵਜੇ _ 20. ਸ: ਵਰਿਆਮ ਸਿੰਘ 
ਬਾਬਾ ਰਾਮ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਚਾਰ ਸੂਬਿਆਂ ਸਹਿਤ ਬੁਲਵਾਇਆ 21. ਸ: ਬੀਰ ਸਿੰਘ 
ਅਤੇ 18 ਜਨਵਰੀ ਨੂੰ ਸਵੇਰੇ 4 ਵਜੇ ਲੁਧਿਆਣੇ ਤੋ _ 22. ਸ: ਕਾਲਾ ਸਿੰਘ 
ਅਲਾਹਾਬਾਦ ਦੀ ਗੱਡੀ ਚੜ੍ਹਾ ਦਿੱਤਾ। ਬਾਕੀ ਬਚਦੇ ੧6 _ 23. ਸ: ਨਾਰਾਇਨ ਸਿੰਘ 
ਕੁਕਿਆਂ ਨੂੰ ਸਜ਼ਾ ਦੇਣ ਦੀ ਕਾਰਵਾਈ ਵਜੋ' 18 ਜਨਵਰੀ 24. ਸ: ਗੁਰਮੁਖ ਸਿੰਘ 
ਨੂੰ ਸਵੇਰ ਵੇਲੇ ਝਟਪਟ ਮਿ. ਕਾਵਨ, ਕੋਟਲੇ ਦੇ ਨਾਜ਼ਮ _ 25. ਸ: ਭੂਪ ਸਿੰਘ 
ਅਤੇ ਤਹਿਸੀਲਦਾਰ ਤਿੰਨਾਂ ਦੇ ਬੈਂਚ ਦੀ ਅਦਾਲਤ ਬਣਾਈ __26. ਸ: ਖੜਕ ਸਿੰਘ 
ਗਈ ਅਤੇ ਸਭ ਨੂੰ ਮੌਤ ਦੀ ਸਜ਼ਾ ਸੁਣਾਈ ਗਈ। ਕਮਿਸ਼ਨਰ _27. _ਸ: ਨਾਰਾਇਨ ਸਿੰਘ 
ਫ਼ੋਰਸਾਇਥ, ਜੋ ਉਥੇ ਪਹੁੰਚ ਗਿਆ ਸੀ, ਨੇ ਉਸ ਸਜ਼ਾ ਦੀ _ 28. ਸ: ਧਿਆਨ ਸਿੰਘ 
ਤੁਰਤ ਪ੍ਰਵਾਨਗੀ ਦੇ ਦਿੱਤੀ। ਫਲਸਰੂਪ ਦੁਪਹਿਰ ਤਕ ਉਨ੍ਹਾਂ _ /ਨਆਸ਼ਤ ਨਾਭਾ 
16 ਕੂਕਿਆਂ ਨੂੰ ਵੀ ਤੋਪਾਂ ਨਾਲ ਉਡਾ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। _ 29. ਸ: ਕਟਾਰ ਸਿੰਘ 
ਉਨ੍ਹਾਂ 66 ਕੂਕਿਆਂ ਦੀ ਆਮ ਪ੍ਰਚਲਿਤ ਪਰ ਅਨਾਧਿਕ੍ਰਿਤ _ 30. _ਸ: ਪਰਸਾ ਸਿੰਘ 
ਸੂਚੀ ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਹੈ : 31. ਸ: ਧਿਆਨ ਸਿੰਘ 
171 1672 32. ਸ: ਰਤਨ ਸਿੰਘ 
ਨਿਆਸ਼ਤ ਘੰਟਆਲਾ 33. _ਸ: ਅਤਰ ਸਿੰਘ 
ਹੁ, ਸ: ਹੀਰਾ ਸਿੰਘ ਸਕਰੌਦੀ 34. ਸ: ਭੂਪ ਸਿੰਘ 
2. - ਸ: ਲਹਿਨਾ ਸਿੰਘ ਸਕਰੌਦੀ 35. ਸ: ਗੁਜਰ ਸਿੰਘ 
3. ਸ: ਮਿਤ ਸਿੰਘ ਸਕਰੌਦੀ 36. _ਸ: ਹਰਨਾਮ ਸਿੰਘ 
4. _ਸ: ਅਤਰ ਸਿੰਘ ਰੜ੍ਹ /ਰਨਆਸ਼ਤ' ਜੀਦਾ 
5. __ਸ: ਸੱਦਾ ਸਿੰਘ ਰੜ੍ਹ 37. _ਸ: ਹਰਨਾਮ ਸਿੰਘ 
6. __ ਸ: ਹੀਰਾ ਸਿੰਘ ਰੜ੍ਹ ਰ 38. _ ਸਾ ਪ੍ਰੌਮ ਸਿੰਘ 
7. _`ਸ: ਹਰਨਾਮ ਸਿੰਘ ਰੜ੍ਹ 39. ਸ: ਫ਼ਤਹਿ ਸਿੰਘ 
8. ਸ: ਗੁਰਦਿੱਤ ਸਿੰਘ ਰੜ੍ਹ /ਰੈਆਸ਼ਤ /ਫਰੋਜ਼ਪਰ 
9. ਨਾਰਾਇਣ ਸਿੰਘ ਰੜ੍ਹ 40. _ਸ: ਜਗਤ ਸਿੰਘ 
10. ਸ: ਬਿਸ਼ਨ ਸਿੰਘ ਰੜ੍ਹ 41. ਸ ਜੋਧ ਸਿੰਘ 
11. ਸ: ਜੈਮਲ ਸਿੰਘ ਰੜ੍ਹ 42. ਸ: ਮਾਘਾ ਸਿੰਘ 
12. ਸ: ਨੱਥਾ ਸਿੰਘ ਬਰਨਾਲਾ 43. ਸ: ਅਤਰ ਸਿੰਘ 
13. ਸ: ਵਰਿਆਮ ਸਿੰਘ ਬਰਨਾਲਾ 44. ਸ: ਨਿਧਾਨ ਸਿੰਘ 
14. ਸ: ਰਤਨ ਸਿੰਘ ਬਰਨਾਲਾ 45. ਸ: ਹਰਨਾਮ ਸਿੰਘ 
15. ਸ: ਅੱਤਰ ਸਿੰਘ ਵਾਲੀਆਂ 
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ਚੱਕ ਕੂਕਿਆਂ 
ਧਨੌਲਾ 
ਗੁਰੂਸਰ 
ਭਦਲ ਕੂਆ 
ਭਦਲ ਬੂਆ 
ਦਿਆਲ ਗੜ੍ਹ 
ਦਿਆਲ ਗੜ੍ਹ 
ਹਰੀਪੁਰ 


ਮੰਡੀ 
ਗਗੜ ਪੁਰ 


ਗਗੜ ਪੁਰ 
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46. _ਸ: ਦੇਵਾ ਸਿੰਘ ਲੋਹਗੜ੍ਹ 
47. _ਸ: ਉਤਮ ਸਿੰਘ ਰੁੜਕਾ 
48 _ਸ: ਚੜ੍ਹਤ ਸਿੰਘ ਰੁੜਕਾ 
49. _ਸ: ਸੁਹੇਲ ਸਿੰਘ ਲਹਿਰਾ 
50. _ਸ: ਹਰਨਾਮ ਸਿੰਘ __, ਧਮੋਟ 

ਲੀ 18.1.1872 
/ਨਆਸ਼ਤ ਪਟਿਆਲਾ 

1 ਸ: ਅਨੂਪ ਸਿੰਘ ਸਕਰੌਦੀ 
1 ਸ: ਅਲਬੇਲ ਸਿੰਘ ਵਾਲੀਆਂ 
3 ਸ: ਜਵਾਹਰ ਸਿੰਘ . ਵਾਲੀਆਂ 
4. ਸਾ: ਭਗਤ ਸਿੰਘ ਕਾਂਝਲਾ 
5. _ ਸਾ ਰੂੜ ਸਿੰਘ ਮੱਲੂ ਮਾਜਰਾ 
6. ਸ: ਸ਼ਾਮ ਸਿੰਘ ਜੋਗਾ 
/ਰਆਸ਼ਤ ਨਾੜਾ 

7 ਸ: ਹੀਰਾ ਸਿੰਘ ਪਿਥੋਂ 

8 ਸ: ਕੇਸਰ ਸਿੰਘ ਗਿਲ 

9 ਸ: ਸੋਭਾ ਸਿੰਘ ਭਦਲ ਬੂਆ 
ਜ਼ਿਲਾ ਆੰਮ੍ਰਿਤਸ਼ਰ 

10. _ਸ: ਹਾਕਮ ਸਿੰਘ ਝੁੱਬਾਲ 
11. ਸ: ਵਰਿਆਮ ਸਿੰਘ ਮਹਿਰਾਜ 
ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ ਲੁਧਿਆਣਾ 

12. ਸ: ਸੇਵਾ ਸਿੰਘ ਰੱਬੋੱ 
13. ਸ: ਸੁਜਾਨ ਸਿੰਘ ਰੱਬੋਂ 
14. ਸੇ: ਬੇਲਾ ਸਿੰਘ ਰੱਥੋੱ 
15. _ ਸ: ਸੋਭਾ ਸਿੰਘ ਰੱਥੋੱ 


16. _ਸ: ਵਰਿਆਮ ਸਿੰਘ ਛੱਨਾ 

( ਵ/ਠੇਆਮ#, ਫਰਵਰੀ 2000) 
ਬੜਾ ਘਾਤਕ ਸਾਬਤ ਹੋਇਆ। ਕਿਉਂਕਿ ਇਸ ਸਾਕੇ ਦੇ 
ਫਲਸਰੂਪ ਬਾਬਾ ਰਾਮ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਜਲਾਵਤਨ ਕਰ ਦਿੱਤਾ 
ਗਿਆ, ਭੈਣੀ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਪੁਲਿਸ ਚੌਕੀ ਬੈਠ ਗਈ ਅਤੇ 
ਨਾਮਧਾਰੀਆਂ ਉਤੇ ਸਰਕਾਰੀ ਜ਼ੁਲਮ ਦਾ ਕਹਿਰ ਟੁਟ ਪਿਆ। 
ਸਭ ਕੁਝ ਖੇਰੂੰ ਖੇਰੂੰ ਹੋ ਗਿਆ। 
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ਨਾਮਧਾਰੀ ਲਹਿਰ 
ਨਾਮਧਾਰੀ ਲਹਿਰ (ਸੋਪ੍ਦਾਇ) : ਸਿੱਖਾਂ ਦੀ ਇਕ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ 
ਸੈਪਦਾਇ ਜਿਸ ਦਾ ਮਨੋਰਥ ਦੋਹਰਾ ਹੈ- ਧਰਮ-ਸੁਧਾਰ 
ਅਤੇ ਰਾਜਨੈਤਿਕ ਚੇਤਨਾ। ਇਸ ਦਾ ਸੈਚਾਲਨ ਬਾਬਾ 
ਬਾਲਕ ਸਿੰਘ (ਵੇਖੋ) ਨੇ ਸੈਨ 1847 ਈ. ਵਿਚ ਹਜ਼ਰੋਂ 
(ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ ਹਜ਼ਾਰਾ, ਪੱਛਮੀ ਪੰਜਾਬ) ਵਿਚ ਕੀਤਾ। ਇਹ ਹਰ 


ਵੇਲੇ ਨਾਮ ਸਿਮਰਨ ਉਤੇ ਜ਼ੋਰ ਦਿੰਦੇ ਸਨ, ਇਸ ਕਰਕੇ 


ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਸੰਪ੍ਦਾਇ ਦਾ ਨਾਂ “ਨਾਮਧਾਰੀ ਸੈਪ੍ਦਾਇ' 
ਪ੍ਚਲਿਤ ਹੋ ਗਿਆ। ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਪੂਰੀ ਤਰ੍ਹਾਂ ਯਕੀਨ 
ਕਰਨਾ, ਅਕਾਲ ਪੁਰਖ ਤੋਂ` ਭਿੰਨ ਕਿਸੇ ਸੱਤਾ ਵਿਚ 


ਰ੍ ਵਿਸ਼ਵਾਸ ਨ ਕਰਨਾ, ਸੱਚਾ-ਸੁੱਚਾ ਜੀਵਨ ਬਤੀਤ ਕਰਨਾ, 


ਧਰਮ ਦੀ ਕਮਾਈ ਕਰਨਾ ਆਦਿ ਬਾਬਾ ਬਾਲਕ ਸਿੰਘ 
ਦੀਆਂ ਪਮੁਖ ਸਿਖਿਆਵਾਂ ਸਨ। ਅੰਤ-ਕਾਲ ਨੌੜੇ 
ਆਇਆ ਵੇਖ ਕੇ ਆਪਣੇ ਸਿੱਖ-ਸੇਵਕਾਂ ਨੂੰ ਦਿੱਤੇ ਆਦੇਸ਼ 
ਤੋਂ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਪ੍ਚਾਰ-ਮਨੋਰਥ ਭਲੀ-ਭਾਂਤ ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੋ 
ਜਾਂਦਾ ਹੈ : 

ਬਹਿੰਦੇ ਉਠਦੇ, ਸੌਦੇ ਜਾਗਦੇ, ਵਾ/ਹਗੁਨੂ ਦਾ 
ਭਜਨ ਕਰਿਆ ਕਰੋਂ ਤੇ ਅੱਠਾਂ ਪਹਿਰਾਂ ਵਿਚ /ਤੰਨ ਵਾਗ 
ਇਸ਼ਨਾਨ ਕਰੋਂ / ਚਮੜੇ ਦੇ ਡੌਲ ਤੱ ਪਾਣਾ ਨ ਪੀਓ / ਆਪਣ 
ਗੁਰ-ਭਾਈਆਂ ਤੋਂ #ਨਾ /ਕੈਸੋ ਹੌਰ ਦੇ ਹੱਥਾਂ ਦਾ ਭੱਣਆ 
ਪ੍ਰਸ਼ਾਦ ਨ ਛਕੋ / ਲੜਨ ਨੂੰ ਦਾਜ /ਵਿਚ ਕੁਝ ਨ ਦੋਵੇ 
ਲੜਕਾੰਂ ਦੇ ਸਹ/ਨਿਆਂ ਪਾਸ਼ ਕੁਝ ਨ ਲਵੋਂ /ਆਸ ਨਾ ਖਾਓ, 
ਸ਼ਰਾਬ ਨਾ ਪੀਓ, ਤਮਾਕੂ ਨਾ ਵਰਤ, /ਡੇਖ ਨ ਮੰਗਾਂ, /ਕੋਰਤਾ 
ਕਮਾਈ ਕਰਕ ਗੁਜ਼ਰਾਨ ਕਠੋਂ /ਡੂਠ ਨ ਝੌਲੇਂ, #ਵਭਾਚਾਰ ਨ 
ਕੋ... ਆਦਿ। 

ਬਾਬਾ ਬਾਲਕ ਸਿੰਘ ਨੇ ਆਪਣੀ ਸੰਪ੍ਰਦਾਇ ਦੇ 
ਵਿਕਾਸ ਦਾ ਕਾਰਜ-ਭਾਰ ਆਪਣੇ ਜੀਉਂਦੇ ਜੀ ਬਾਬਾ ਰਾਮ 
ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਸੌਂਪ ਦਿੱਤਾ। ਬਾਬਾ ਰਾਮ ਸਿੰਘ ਰਸਾਤਲ- ਗ੍ਰਸਤ 


ਸਿੱਖ ਜਗਤ ਲਈ ਯੁਗ ਪੁਰਸ਼ ਵਜੋਂ ਸਾਹਮਣੇ ਆਏਂ। 


ਯੁਗ-ਪੁਰਸ਼ ਸਮੇਂ ਦੀ ਆਵਾਜ਼ ਨੂੰ ਸੁਣਦਾ ਹੈ, ਯੁਗ ਦੀ 
ਹੈ। ਬਾਬਾ ਰਾਮ ਸਿੰਘ ਨੇ ਉਸ ਸਮੇਂ ਦੇ ਸਿੱਖ ਸਮਾਜ ਦੀ 
ਆਵਾਜ਼ ਨੂੰ ਸੁਣਿਆ। ਮਹਾਰਾਜਾ ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ ਨੇ ਜਿਸ 
ਸਮਾਜ ਨੂੰ ਸੁਵਿਵਸਥਿਤ ਢੰਗ ਨਾਲ ਜੋੜ ਕੇ ਖ਼ਾਲਸਾ ਰਾਜ 
ਕਾਇਮ ਕੀਤਾ, ਉਸ ਸਮਾਜ ਦੇ ਸਰਦਾਰਾਂ ਅਤੇ ਹਾਕਮਾਂ 
ਵਿਚ ਹੌਲੀ ਹੌਲੀ ਕੀ ਧਾਰਮਿਕ ਅਤੇ ਕੀ ਸਮਾਜਿਕ ਢਿਲ 
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ਆਉਣ ਲਗ ਗਈ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਰਈਸੀ ਰੁਚੀਆਂ ਦਾ 
ਵਿਕਾਸ ਹੋਇਆ। ਹਰ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀਆਂ ਜਾਗੀਰਦਾਰੀ 
ਕੈਮਜ਼ੋਰੀਆਂ ਨਾਲ ਉਹ ਘਿਰ ਗਏ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਅੰਦਰੋਂ ਕੌਮੀ 
ਏਕਤਾ ਅਤੇ ਕਰਤੱਵ-ਨਿਰਵਾਹ ਦੀ ਭਾਵਨਾ ਵੀ ਖ਼ਤਮ 
ਹੁੰਦੀ ਗਈ। ਰਸਮੀ ਆਚਾਰਾਂ ਅਤੇ ਧਾਰਮਿਕ ਅਨੁਸ਼ਠਾਨਾਂ 
ਦੀ ਪਾਲਨਾ ਵਲ ਝੂਕ ਗਏ। ਬਾਹਮਣਵਾਦ ਨੇ ਧਾਰਮਿਕ 
ਤੌਰ 'ਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਪੂਰੀ ਤਰ੍ਹਾਂ ਆਪਣੀ ਪਕੜ ਵਿਚ ਲੋ 
ਲਿਆ। ਸਰਦਾਰੀਆਂ ਖੁਆਰੀਆਂ ਵਿਚ ਬਦਲਣ ਲਗੀਆਂ। 
ਖ਼ਾਲਸਾ ਰਾਜ ਚਮਕਿਆ ਅਤੇ ਫਿਰ ਉਸ ਦਾ ਤੇਜ ਸਮਾਪਤ 
ਹੋ ਗਿਆ। ਇਤਿਹਾਸ ਵਿਚ ਉਹ ਬਿਜਲੀ ਦੀ ਚਮਕ ਵਾਂਗ 
ਸੀ, ਜੋ ਆਈ, ਚਮਕੀ ਅਤੇ. ਫਿਰ ਸਦਾ ਲਈ ਅਲੋਪ ਹੋ 
ਗਈ। 

ਸੈਨ 1837 ਈ. ਵਿਚ ਬਾਬਾ ਰਾਮ ਸਿੰਘ ਖ਼ਾਲਸਾ 
ਰਾਜ ਦੀ ਸੈਨਾ ਵਿਚ ਭਰਤੀ ਹੋਏ। ਨਾਮ ਅਭਿਆਸੀ ਉਹ 
ਸ਼ੁਰੂ ਤੋਂ ਹੀ ਸਨ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਸੈਨਾ ਦੀ ਨੌਕਰੀ ਦੌਰਾਨ ਆਪਣੀ 
ਅਧਿਆਤਮੀ ਬਿਰਤੀ ਨੂੰ ਪੂਰੀ ਤਰ੍ਹਾਂ ਵਿਕਸਿਤ ਕਰੀ 
ਰਖਿਆ ਅਤੇ ਆਪਣੇ ਅਨੇਕਾਂ ਸਾਥੀਆਂ ਨੂੰ ਨਾਮ ਦੇ ਰਗ 
ਵਿਚ ਰੈਗ ਦਿੱਤਾ। ਆਪ ਦੀ ਪਲਟਨ ਦਾ ਨਾਂ ਵੀ “ਭਗਤਾਂ 
ਵਾਲੀ ਰੈਜਮੈਂਟ” ਪੈ ਗਿਆ। ਆਪ ਦੇ ਸਾਹਮਣੇ ਖ਼ਾਲਸਾ 
ਰਾਜ ਦਰਿਆ ਦੇ ਢਾਹ ਲਗੇ ਕੌਢੇ ਵਾਂਗ ਖੁਰਦਾ ਚਲਾ 
ਗਿਆ ਅਤੇ ਕੁਝ ਹੀ ਸਮੇਂ ਵਿਚ ਸਭ ਕੁਝ ਢਹਿ ਢੇਰੀ ਹੋ 
ਗਿਆ। ਆਪ ਨੇ ਫ਼ੌਜ ਦੀ ਨੌਕਰੀ ਤਿਆਗ ਦਿੱਤੀ ਅਤੇ 
ਭੈਣੀ ਪਿੰਡ ਆ ਕੇ ਨਾਮ ਅਭਿਆਸ ਵਿਚ ਲੀਨ ਹੋ ਗਏ। 
ਆਪ ਦੇ ਰੈਗ ਵਿਚ ਰੰਗੇ ਕਈ ਪੁਰਾਣੇ-ਫ਼ੌਜੀ ਮਿਤਰ ਵੀ 
ਆਪ ਪਾਸ ਆ ਗਏ। 

ਬਾਬਾ ਰਾਮ ਸਿੰਘ ਨੇ ਸਭ ਨੂੰ ਗੁਰਬਾਣੀ ਅਨੁਸਾਰ 
ਆਚਰਣ ਢਾਲਣ ਦਾ ਉਪਦੇਸ਼ ਦਿੱਤਾ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ 
ਸਿੰਘ ਜੀ ਦੇ ਦਰਸਾਏ ਮਾਰਗ ਉਤੇ ਚਲਣ ਲਈ ਆਪਣੇ 
ਅਨੁਯਾਈਆਂ ਵਿਚ ਸ਼ਕਤੀ ਦਾ ਸੈਚਾਰ ਕੀਤਾ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ 
ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਵਲੋਂ ਬਖ਼ਸ਼ੀ ਅੰਮਿ੍‌ਤ ਦੀ ਦਾਤ ਨੂੰ 
ਸੈਨ 1857 ਦੀ ਵਿਸਾਖੀ ਵਾਲੇ ਦਿਨ ਪੁਨਰ-ਸੰਚਾਰਿਤ 
ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਆਚਾਰ-ਵਿਚਾਰ ਤੋਂ ਸੈਤ-ਖ਼ਾਲਸੇ ਨੂੰ ਦ੍੍‌ੜ੍ਹ 
ਕਰਕੇ ਫਿਰ ਤੋਂ' ਕੌਮ ਨੂੰ ਨੌ-ਬਰ-ਨੌਂ ਕਰਦੇ ਹੋ ਇਆਂ 
ਸਮਕਾਲੀ ਪਰਿਸਥਿਤੀਆਂ ਦਾ ਹਾਣੀ ਬਣਾਇਆ। ਉਹ 
ਇਹ ਚੰਗੀ ਤਰ੍ਹਾਂ ਅਨੁਭਵ ਕਰ ਚੁਕੇ ਸਨ ਕਿ ਕੌਮਾਂ ਅਮਲੀ 
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ਜੀਵਨ ਵਿਚ ਸਵੱਛਤਾ ਲਿਆਉਣ ਨਾਲ ਹੀ ਬਲਵਾਨ 
ਹੁੰਦੀਆਂ ਹਨ। ਇਸ ਨਾਲ ਸਾਂਝੀ ਸ਼ਕਤੀ ਦਾ ਜਨਮ ਹੰਦਾ 
ਹੈ। ਇਹ ਸ਼ਕਤੀ ਹੀ ਕੌਮ ਨੂੰ ਸਿਖਰ ਵਲ ਲੈ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। 
ਕੌਮੀ ਚੇਤਨਾ ਪੈਦਾ ਕਰਨ ਲਈ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਵਖ ਵਖ ਖੇਤਰਾਂ 
ਦੇ ਦੌਰੇ ਕਰਨੇ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤੇ । ਲੋਕਾਂ ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਮਿਸ਼ਨ ਤੋਂ' 
ਜਾਣੂ ਕਰਾਇਆ ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਕਰਤੱਵ ਦੀ 
ਪਾਲਨਾ ਲਈ ਪ੍ਰੇਰਿਤ ਕੀਤਾ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਸਿੱਖ ਸਮਾਜ 
ਵਿਚ ਇਕ ਨਵੀਂ ਜੀਵਨ ਰੌਂ ਚਲ ਪਈ। 

ਬਾਬਾ ਰਾਮ ਸਿੰਘ ਨੇ ਸਿੱਖਾਂ ਅੰਦਰ ਆਤਮਿਕ 
ਬਲ ਪੈਦਾ ਕਰਨ ਲਈ ਗੁਰਮਤਿ ਸੈਗੀਤ ਦੀ ਮਰਯਾਦਾ 
ਪ੍ਚਾਰਿਤ ਕੀਤਾ। ਇਸ ਨਾਲ ਸਿੱਖਾਂ ਦੀ ਆਤਮਾ ਸਵੱਛ 
ਹੋ ਗਈ। ਪਰ ਉਨ੍ਹਾਂ ਅੰਦਰ ਪਸਰੀ ਹੋਈ ਸ਼ਿਥਲਤਾ ਨੂੰ ਦੂਰ 
ਕਰਨ ਲਈ ਵੀਰ ਰਸੀ ਕੀਰਤਨ ਕਰਵਾਉਣਾ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤਾ, 
ਜਿਸ ਨੂੰ “ਹੱਲੇ ਦਾ ਕੀਰਤਨ” ਕਿਹਾ ਗਿਆ। ਇਸ ਨਾਲ 
ਸਿੱਖਾਂ ਅੰਦਰ ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਅਤੇ ਵੀਰ ਰਸੀ ਭਾਵਨਾ 
ਪਰਸਪਰ ਮਿਲ ਕੇ ਅਜਿਹੀ ਵਿਕਸਿਤ ਹੋਈ ਕਿ ਸਿੱਖ ਕੌਮ 
ਧਰਮ ਦੀ ਰਖਿਆ, ਦੇਸ਼ ਦੀ ਆਜ਼ਾਦੀ ਦੀ ਰਖਿਆ ਅਤੇ 
ਮਾਨਵਤਾ ਦੇ ਕਲਿਆਣ ਲਈ ਆਪਣਾ ਸਭ ਕੁਝ ਨਿਛਾਵਰ 
ਕਰਨ ਲਈ ਤਿਆਰ ਹੋ ਗਈ। ਕਿਤਨੇ ਹੀ ਨਾਮਧਾਰੀ ਸਿੰਘ _ 
ਬਾਬਾ ਰਾਮ ਸਿੰਘ ਦੀ ਨਵੀਂ ਚੇਤਨਾ ਤੋਂ ਜਨਤਾ ਨੂੰ ਜਾਣੂ 
ਕਰਾਉਣ ਲਈ ਸਾਰੇ ਪੰਜਾਬ ਵਿਚ ਖਿਲਰ ਗਏ ਅਤੇ 
ਅੰਮ੍ਿਤਪਾਨ ਕਰਾਉਣ ਦੇ ਸਮਾਗਮ ਹੋਣ ਲਗੇ। ਇਥੋਂ ਤਕ 
ਕਿ ਸਿੱਖ ਇਸਤਰੀਆਂ ਨੂੰ ਵੀ ਖੰਡੇ ਦਾ ਅੰਮਿ੍‌ਤ ਛਕਾਉਣ 
ਲਈ ਬਾਬਾ ਰਾਮ ਸਿੰਘ ਨੇ ਉਚੇਚਾ ਉਦਮ ਕੀਤਾ। ਇਸ 
ਪ੍ਰਕਾਰ ਸਿੱਖਾਂ ਅੰਦਰ ਮਰਜੀਵੜਿਆਂ ਦੇ ਰੂਪ ਵਿਚ ਆਪਣੇ 
ਅਨੁਯਾਈ ਸੁਸਜਿਤ ਕੀਤੇ। ਨਾਮ-ਅਭਿਆਸੀ ਹੋਣ ਕਰਕੇ 
ਨਾਮਧਾਰੀ ਸਿੰਘਾਂ ਦਾ ਸਰੂਪ ਉਪਰੋਂ ਹੈਸਾਂ ਵਰਗਾ ਹੁੰਦਾ, 
ਪਰ ਸੈਕਟ ਵੇਲੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀਆਂ ਸ਼ਾਂਤ ਪ੍ਕ੍ਰਿਤੀਆਂ ਵਿਚ 
ਕਹਿਰਾਂ ਦਾ ਜੋਸ਼ ਉਗਮ ਪੈਂਦਾ, ਫਿਰ ਉਹ ਕਿਸੇ ਵੀ ਸੈਕਟ 
ਨੂੰ ਸਹਿਣ ਲਈ ਤਿਆਰ ਹੋ ਜਾਂਦੇ। ਨਾਮਧਾਰੀ ਸਿੰਘਾਂ ਦਾ 
ਗੱਲ ਦੀਆਂ ਗਵਾਹ ਹਨ। 

ਬਾਬਾ ਰਾਮ ਸਿੰਘ ਦੇ ਪ੍ਰਭਾਵਸ਼ਾਲੀ ਧਰਮ ਪ੍ਰਚਾਰ 
ਤੋਂ ਅੰਗ੍ਰੇਜ਼ ਸਰਕਾਰ ਸਚੇਤ ਹੋ ਗਈ।ਸੈਨ 1863 ਤੋਂ 1867 
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ਈ. ਤਕ ਚਾਰ ਸਾਲਾਂ ਲਈ ਆਪ ਦੀ ਗਤਿਵਿਧੀ ਨੂੰ ਭੈਣੀ 
ਪਿੰਡ ਦੀਆਂ ਹੱਦਾਂ ਤਕ ਸੀਮਿਤ ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। ਪਰ 
ਇਸ ਤੋਂ ਬਾਦ ਫਿਰ ਪ੍ਰਚਾਰ ਦਾ ਕੈਮ ਸ਼ੁਰੂ ਹੋਂ ਗਿਆ ਅਤੇ 


ਹਜ਼ਾਰਾਂ ਦੀ ਗਿਣਤੀ ਵਿਚ ਸਿੱਖਾਂ ਨੌ ਨਾਮਧਾਰੀ ਆਦਰਸ਼ 


ਨੂੰ ਅਪਣਾ ਲਿਆ। ਆਪ ਨੇ ਸਿੱਖਾਂ ਦੀਆਂ ਅਲਸਾਈਆਂ 
ਹੋਈਆਂ ਸ਼ਕਤੀਆਂ ਨੂੰ ਅਜਿਹਾ ਹੁਲਾਰਾ ਦਿੱਤਾ ਕਿ ਸਮੁੱਚੀ 
ਸੈਪ੍ਦਾਇ ਇਕ ਵਿਵਸਥਿਤ ਲਹਿਰ ਦੇ ਰੂਪ ਵਿਚ ਵਟ 
ਗਈ। ਨਾਮਧਾਰੀ ਸਿੰਘ ਆਜ਼ਾਦੀ ਦੀ ਸ਼ਮਾ ਦੇ ਪਰਵਾਨੇ 
ਬਣ ਗਏ। ਮਲੇਰਕੋਟਲੇ ਅਤੇ ਹੋਰਨਾਂ ਥਾਂਵਾਂ 'ਤੇ ਹੋਏ ਸਾਕਿਆਂ 
ਨੇ ਦੇਸ਼ ਭਗਤੀ ਦੀ ਚਿਣਗ ਮਚਾ ਦਿੱਤੀ। ਭਾਰਤੀਅਤਾ ਦੀ 
ਆਰਥਿਕਤਾ ਅਤੇ ਧਾਰਮਿਕਤਾ ਦੀ ਪ੍ਰਤੀਕ ਗਊ ਦੀ 
ਰਖਿਆ ਨਾਮਧਾਰੀ ਲਹਿਰ ਦਾ ਇਕ ਮੁੱਦਾ ਬਣ ਗਿਆ। 
ਭੈਣੀ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਨਜ਼ਰਬੰਦੀ ਦੌਰਾਨ ਆਪ ਨੇ 


ਬਣਾਈ। ਉਸ ਵਿਚੋਂ ਇਕ ਪੱਖ ਸੀ ਸਾਰੇ ਧਰਮ ਪ੍ਰਚਾਰ ਨੂੰ 


ਵਿਵਸਥਿਤ`_ਕਰਨ ਲਈ 22 ਸੂਬਿਆਂ ਦੀ ਨਿਯੁਕਤੀ 
ਕਰਨਾ। ਇਸ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਵਿਦੇਸ਼ੀ ਕਪੜੇ ਅਤੇ ਹੋਰ ਹਰ 
ਪ੍ਕਾਰ ਦੇ ਸਾਮਾਨ ਦੀ ਵਰਤੋਂ ਨ ਕਰਨਾ, ਸਰਕਾਰੀ ਡਾਕ 
ਸਿਸਟਮ ਦੀ ਥਾਂ ਆਪਣੀ ਡਾਕ-ਵਿਵਸਥਾ ਹਰਕਾਰਿਆਂ 
ਰਾਹੀਂ ਕਰਨਾ, ਸਰਕਾਰੀ ਨੌਕਰੀ ਨ ਕਰਨਾ, ਕਚਹਿਰੀਆਂ 
ਦੀ ਥਾਂ ਪੰਚਾਇਤਾਂ ਵਿਚ ਹਰ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦੇ ਝਗੜਿਆਂ ਦਾ 
ਨਿਪਟਾਰਾ ਕਰਨਾ ਆਦਿ। ਇਹ ਸਭ ਕੁਝ ਕਾਂਗੂਸ ਦੁਆਰਾ 
ਵੀਹਵੀਂ ਸਦੀ ਦੇ ਤੀਜੇ ਦਹਾਕੇ ਵਿਚ ਚਲਾਈ ਨਾ- 
ਮਿਲਵਰਤਨ ਲਹਿਰ ਦਾ ਬੁਨਿਆਦੀ ਉਦਮ ਸੀ। 
ਧਾਰਮਿਕਤਾ ਨਾਲ ਜਿਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇਸ਼ ਭਗਤੀ 
ਦਾ ਸਾਮੰਜਸ ਆਪ ਨੇ ਕੀਤਾ, ਉਹ ਆਪਣੈ ਆਪ ਵਿਚ 
ਅਦੁੱਤੀ ਸੀ। ਇਸ ਦੇ ਨਾਲ ਹੀ ਆਪ ਨੇ ਆਪਣੇ 
ਅਨੁਯਾਈਆਂ ਨੂੰ ਸਮਾਜਿਕ ਪੱਖ ਤੋਂ ਵੀ ਬਹੁਤ ਉੱਨਤ 
ਕੀਤਾ। ਪਹਿਲੀ ਗੱਲ ਆਪ ਨੇ ਇਹ ਕੀਤੀ ਕਿ ਆਪਣੇ 
ਅਨੁਯਾਈਆਂ ਵਿਚ ਸੈਤੋਖ ਦੀ ਭਾਵਨਾ ਭਰੀ, ਜਿਸ ਨਾਲ 
ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਸੈਸਾਰਿਕ ਭਟਕਣਾ ਸ਼ਾਂਤ ਹੋ ਗਈ। ਦੂਜੀ ਗੱਲ 
ਆਪ ਨੇ ਸਮਾਜ ਵਿਚ ਪਸਰੇ ਹੋਏ ਧਾਰਮਿਕ ਅੰਧ-ਵਿਸ਼ਵਾਸ਼ਾਂ 
ਨੂੰ ਖ਼ਤਮ ਕੀਤਾ। ਧਾਰਮਿਕ ਰੀਤੀਂ-ਰਿਵਾਜ, ਮੜ੍ਹੀਆਂ 
ਮਸਾਣਾਂ ਦੀ ਪੂਜਾ ਤੋਂ ਨਵ-ਸਿਰਜੇ ਸਮਾਜ ਨੂੰ ਖ਼ਲਾਸ ਕੀਤਾ। 
ਬਾਬਾ ਰਾਮ ਸਿੰਘ ਨੇ ਸਮਾਜ ਵਿਚ ਜੋਂ 


੩0੬ 236 


1057 


ਨਾਮਧਾਰੀ ਲਹਿਰ 


ਮਹੱਤਵਪੂਰਣ ਸੁਧਾਰ ਕੀਤਾ, ਉਹ ਹੈ ਵਿਆਹ ਪ੍ਥਾ ਨੂੰ 
ਸਰਲ ਅਤੇ ਗੁਰਮਤਿ ਮਰਯਾਦਾ ਦੇ ਅਨੁਕੂਲ ਬਣਾਉਣਾ। 
ਧਰਮ ਦੇ ਤਥਾ-ਕਥਿਤ ਆਗੂਆਂ, ਬ੍ਰਾਹਮਣਾਂ ਅਤੇ ਲਾਗੀਆਂ 
ਦੁਆਰਾ ਵਿਆਹ ਨੂੰ ਬਹੁਤ ਖ਼ਰਚੀਲਾ ਬਣਾ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ 
ਸੀ। ਦਾਜ ਦੀ ਪ੍ਰਥਾ ਅਤੇ ਉਸ ਪਿਛੇ ਲੁਕੀ ਆਪਾ-ਪ੍ਰਦਰਸ਼ਨ 
ਦੀ ਪ੍ਵਿੱਤੀ ਨੇ ਸਮਾਜ ਵਿਚ ਅਜਿਹੇ ਕੋਹੜ ਦਾ ਸੈਚਾਰ 
ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਕਿ ਉਸ ਨੂੰ ਖ਼ਤਮ ਕਰਨਾ ਭਾਵੇ ਹਰ ਵਿਅਕਤੀ 
ਚਾਹੁੰਦਾ ਸੀ, ਪਰ ਉਸ ਤੋ ਛੁਟਕਾਰਾ ਪਾਉਣਾ ਸੰਭਵ ਨਹੀਂ 
ਸੀ ਹੋ ਰਿਹਾ। ਇਸ ਦਿਸ਼ਾ ਵਲ ਆਪ ਨੇ ਲੋਕਾਂ ਨੂੰ ਭਰਪੂਰ 
ਅਗਵਾਈ ਦਿੱਤੀ ਅਤੇ ਸੈਨ 1863 ਈ. ਵਿਚ ਖੋਟੇ" ਪਿੰਡ 
ਵਿਚ ਗੁਰਮਰਯਾਦਾ ਅਨੁਸਾਰ ਵਿਆਹ ਕਰਨੇ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤੇ। 
ਇਸ ਪ੍ਕਾਰ ਦੇ ਵਿਆਹ ਨਾਲ ਦੋ ਲਾਭ ਹੋਏ- ਇਕ, ਲੌਕ 
ਵਿਆਹ ਉਤੇ ਵਿਅਰਥ ਖ਼ਰਚ ਕਰਨੋ ਬਚ ਗਏ ਅਤੇ ਦੂਜੇ , 
ਵਿਆਹ 'ਤੇ ਹੋਣ ਵਾਲੇ ਅਤਿਅਧਿਕ ਖ਼ਰਚਿਆਂ ਤੋਂ ਬਚਣ 
ਲਈ ਜੈਮਦਿਆਂ ਹੀ ਬੱਚੀਆਂ ਨੂੰ ਮਾਰਨ ਦੀ ਕੁਪ੍ਥਾ ਨੂੰ 
ਆਪਣੇ ਆਪ ਠਲ੍ਹ ਪੈ ਗਈ। 

ਆਪ ਨੇ ਕੁੜੀਆਂ ਨੂੰ ਜੈਮਦਿਆਂ ਹੀ ਮਾਰਨ ਦੀ 
ਰੁਚੀ ਵਲੋਂ ਲੋਕਾਂ ਦਾ ਮਨ ਮੋੜਨ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਵੱਟੇ ਦੇ 
ਸਾਕ ਕਰਨੇ ਬੈਦ ਕਰਵਾਏ ਅਤੇ ਮਿਤ ਪਤੀ ਨਾਲ ਸਤੀ 
ਹੋਣ ਦੇ ਭ੍ਰਸ਼ਟ ਆਚਾਰ ਨੂੰ ਵੀ ਖ਼ਤਮ ਕੀਤਾ। ਇਸ ਤੋੱ 
ਇਲਾਵਾ ਛੋਟੀ ਉਮਰ ਵਿਚ ਵਿਆਹ ਕਰਨ ਨੂੰ ਵੀ 
ਅਨੁਚਿਤ ਦਸਿਆ ਅਤੇ ਵਿਧਵਾ-ਵਿਆਹ ਦੀ ਖੁਲ੍ਹ 
ਦਿੱਤੀ। ਇਸਤਰੀਆਂ ਦੇ ਜੀਵਨ ਵਿਚ ਇਹ ਕਮਾਲ ਦੀ 
ਤਬਦੀਲੀ ਸੀ। ਸਿੱਖ ਪਰੈਪਰਾ ਵਿਚ ਇਸਤਰੀ ਨੂੰ ਬੜਾ 
ਉੱਚਾ ਸਥਾਨ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ “ਆਸਾ . 
ਕੀ ਵਾਰ' ਵਿਚ ਇਸਤਰੀ ਦੇ ਗੌਰਵ ਨੂੰ ਬੜੀ ਦ੍ਰਿੜ੍ਹਤਾ 
ਨਾਲ ਸਥਾਪਿਤ ਕੀਤਾ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਨੇ ਸਤੀ 


ਮੰਨਿਆ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਨੇ ਇਸਤਰੀਆਂ ਨੂੰ 
ਯੁੱਧ ਵਿਚ ਭਾਗ ਲੈਣ ਲਈ ਵੀ ਤਿਆਰ ਬਰ ਤਿਆਰ 
ਕੀਤਾ ਸੀ। ਪਰ ਸਿੱਖ ਸਮਾਜ ਵਿਚ ਕਾਲਾਂਤਰ ਵਿਚ 
ਬਾਹਮਣਵਾਦ ਨੇ ਪ੍ਰਵੇਸ਼ ਕਰਕੇ ਇਸਤਰੀ ਦੇ ਗੌਰਵ ਨੂੰ 
ਨਕਾਰਨ ਦੇ ਜੋ ਯਤਨ ਕੀਤੇ , ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਆਪ ਨੇ ਨਿਸਫਲ 
ਬਣਾਉਣ ਲਈ ਪੂਰਾ ਉਦਮ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ 
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ਦੁਆਰਾ ਸਥਾਪਿਤ ਕੀਤੀ ਮਾਨਤਾ ਨੂੰ ਅਗੇ ਤੋਰਦਿਆਂ 
ਬਾਬਾ ਰਾਮ ਸਿੰਘ ਨੇ ਇਸਤਰੀ ਨੂੰ ਮਰਦ ਦੇ ਬਰਾਬਰ ਸਥਾਨ 
ਦੇ ਕੇ ਖੰਡੇ ਦਾ ਅੰਮ੍ਰਿਤ ਪਾਨ ਕਰਾਇਆ। ਉਸ ਦੀ ਰਹਿਣੀ 
ਬਹਿਣੀ ਵਿਚ ਪਰਿਵਰਤਨ ਲਿਆ ਕੇ ਉਸ ਨੂੰ ਅਬਲਾ ਤੋੱ 
ਸਬਲਾ ਬਣਾਇਆ ਅਤੇ ਸਮਾਜ ਵਿਚ ਮਰਦ ਨਾਲ ਮੋਢੇ 
ਨਾਲ ਮੋਢਾ ਜੋੜ ਕੇ ਆਪਣਾ ਕਰਤੱਵ ਪਾਲਣ ਲਈ 
ਪ੍ਰੋਰਿਆ। 


ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ ਬਾਬਾ ਰਾਮ ਸਿੰਘ ਨੇ ਨਿਘਰੀ 


ਹੋਈ ਅਵਸਥਾ ਵਿਚੋਂ ਸਿੱਖ ਕੌਮ ਨੂੰ ਕਢਿਆ। ਗੁਰਬਾਣੀ 
ਵਿਚ ਅਟਲ ਵਿਸ਼ਵਾਸ, ਜਾਤਿ ਪਾਤਿ ਦਾ ਖੰਡਨ, ਸੋਢੀ- 
ਬੇਦੀ ਬਾਬਿਆਂ ਵਲੋਂ ਪਸਾਰੇ ਜਾ ਰਹੇ ਨਵੇਂ ਪੂਜਾ-ਵਿਧਾਨ 
ਦਾ ਨਿਖੇਧ ਕਰਕੇ ਆਪ ਨੇ ਕੌਮ ਨੂੰ ਸੁਰਜੀਤ ਕੀਤਾ। ਆਪਣੇ 
ਪੈਰੋਕਾਰਾਂ ਨੂੰ 22 ਖੇਤਰਾਂ (ਸੂਬਿਆਂ) ਵਿਚ ਵੰਡ ਕੇ ਉਨ੍ਹਾਂ 
ਉਤੇ ਸੂਬੇ ਨਿਯੁਕਤ ਕੀਤੇ , ਤਹਿਸੀਲਾਂ ਵਿਚ ਜੱਥੇਦਾਰ ਅਤੇ 
ਸੈਂਪੀਆਂ। 

ਨਾਮਧਾਰੀ ਸੈਪ੍ਦਾਇ ਦੀ ਧਾਰਮਿਕ ਚੇਤਨਾ ਅਤੇ 
ਦਿੱਤਾ। ਸੈਨ 1857 ਈ. ਦੇ ਗ਼ਦਰ ਤੋ' ਬਾਦ ਸਰਕਾਰ ਇਨ੍ਹਾਂ 
ਦੀਆਂ ਕਾਰਵਾਈਆਂ ਅਤੇ ਕਾਰਜ-ਵਿਧੀਆਂ ਪ੍ਰਤਿ ਸਚੇਤ 
ਹੋ ਗਈ। ਕੁਝ ਉਤਸਾਹੀ ਅਤੇ ਮਸਤਾਨੇ ਨਾਮਧਾਰੀਆਂ ਨੇ 
ਗਊ-ਹਤਿਆ ਨੂੰ ਰੋਕਣ ਲਈ ਬੁਚੜਾਂ ਅਤੇ ਬੁਚੜਖ਼ਾਨਿਆਂ 
ਉਤੇ ਹਮਲੇ ਕੀਤੇ ਅਤੇ ਸਸ਼ਸਤ੍੍‌ ਕੁਾਂਤੀ ਵਲ ਵਧਣ ਲਗੇ। 
ਨਤੀਜੇ ਵਜੋਂ ਸਰਕਾਰ ਨੇ ਇਸ ਲਹਿਰ ਨੂੰ ਦਬਾਉਣ ਦਾ 
ਯਤਨ ਕੀਤਾ। ਬਹੁਤ ਸਾਰੇ ਨਾਮਧਾਰੀਆਂ ਨੂੰ ਪਕੜ ਲਿਆ 
ਗਿਆ। 17 ਅਤੇ 18 ਜਨਵਰੀ 1872 ਈ. ਨੂੰ 66 
ਨਾਮਧਾਰੀਆਂ ਨੂੰ ਲੁਧਿਆਣੇ ਦੇ ਡਿਪਟੀ ਕਮਿਸ਼ਨਰ ਮਿਸਟਰ 
ਕਾਵਨ ਦੇ ਹੁਕਮ ਨਾਲ ਮਲੇਰਕੋਟਲੇ ਵਿਚ ਤੋਪਾਂ ਨਾਲ ਉਡਾ 
ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। ਬਾਬਾ ਰਾਮ ਸਿੰਘ ਨੂੰ 18 ਜਨਵਰੀ 1872 
ਨੂੰ ਕੈਦ ਕਰਕੇ ਰੈਗੂਨ ਭੇਜ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। ਉਥੇ ਮਰਗੋਈ 
ਟਾਪੂ ਵਿਚ 29 ਨਵੈਬਰ 1885 ਨੂੰ ਆਪ ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ ਹੋ 
ਗਿਆ। ਤਦ-ਉਪਰੈਤ ਆਪ ਦੇ ਛੋਟੇ ਭਾਈ ਬਾਬਾ ਬੁੱਧ ਸਿੰਘ 
(ਬਾਬਾ ਹਰੀ ਸਿੰਘ) ਨਾਮਧਾਰੀ ਲਹਿਰ ਦੇ ਸੈਚਾਲਕ ਬਣੇ। 
ਰੇ ਬਾਬਾ ਰਾਮ ਸਿੰਘ ਦੀ ਜਲਾਵਤਨੀ ਤੋ ਬਾਦ 
ਨਾਮਧਾਰੀਆਂ ਉਤੇ ਘੋਰ ਦਮਨ ਚੱਕਰ ਚਲ ਪਿਆ। ਹਰ 
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ਨਾਮਧਾਰੀ ਦੀ ਗਤਿਵਿਧੀ ਉਤੇ ਪਾਬੰਦੀ ਲਗਾ ਦਿੱਤੀ 
ਗਈ। ਭੈਣੀ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਪੁਲਿਸ ਦੀ ਚੌਕੀ ਬਿਠਾ ਦਿੱਤੀ 
ਗਈ ਜੋ 51 ਸਾਲ ਬਾਦ ਸੈਨ 1923 ਈ. ਵਿਚ ਹਟਾਈ 
ਗਈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦਮਨਕਾਰੀ ਕਾਰਵਾਈਆਂ ਦੇ ਬਾਵਜੂਦ ਬਾਬਾ 
ਬੁੱਧ ਸਿੰਘ ਨੇ ਆਪਣੇ ਅੰਦੋਲਨ ਨੂੰ ਸੁਚੱਜੀ ਵਿਵਸਥਾ ਨਾਲ 
ਚਲਾਈ ਰਖਿਆ। ਨਾਮ ਸਿਮਰਨ ਤੋ' ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੋਏ ਮਨੋਬਲ 
ਕਰਕੇ ਨਾਮਧਾਰੀ ਸਿੰਘ ਆਪਣੇ ਕਰਤੱਵ-ਮਾਰਗ ਉਤੋੱ' 
ਜ਼ਰਾ ਨ ਥਿੜਕੇ । 

ਬਾਬਾ ਬੁੱਧ ਸਿੰਘ ਦੇ ਦੇਹਾਂਤ ਤੋਂ ਬਾਦ 16 ਸਾਲ 
ਦੀ ਉਮਰ ਵਿਚ ਬਾਬਾ ਪ੍ਰਤਾਪ ਸਿੰਘ ਨੇ ਇਸ ਅੰਦੋਲਨ ਦੀ 
ਵਾਗਡੌਰ ਸੈਭਾਲੀ। ਆਪ ਨੇ ਨਾਮਧਾਰੀ ਸਿੱਖਾਂ ਵਿਚ 
ਸਵੱਛਤਾ ਦਾ ਪ੍ਰਸਾਰ ਕੀਤਾ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਬਾਬਾ ਰਾਮ ਸਿੰਘ 
ਵਾਂਗ ਪ੍ਰਭੂ ਭਗਤੀ ਦੇ ਨਾਲ ਨਾਲ ਦੇਸ਼ ਭਗਤੀ ਦੀ ਭਾਵਨਾ 
ਨੂੰ ਵੀ ਵਿਕਸਿਤ ਕਰੀ ਰਖਿਆ, ਪਰ ਦੇਸ਼-ਭਗਤੀ ਨੂੰ 
ਧਰਮ ਆਧਾਰਿਤ ਨ ਰਖ ਕੇ ਦੇਸ਼ ਦੀਆਂ ਬਦਲੀਆਂ ਹੋਈਆਂ 
ਪਰਿਸਥਿਤੀਆਂ ਅਨੁਸਾਰ ਢਾਲਿਆ ਅਤੇ ਆਪਣੇ ਆਪ 
ਨੂੰ ਧਰਮ-ਨਿਰਪੋਖ ਸਿਆਸੀ ਪਾਰਟੀ ਕਾਂਗਰਸ ਨਾਲ 
ਜੋੜਿਆ। ਭਾਵੇ ਆਪ ਉਸ ਪਾਰਟੀ ਦੇ ਅੰਗ ਨ ਬਣੇ, ਪਰ 
ਉਸ ਦੇ ਸਮਰਥਕ ਜ਼ਰੂਰ ਰਹੇ । ਅਸਲ ਵਿਚ ਕਾਂਗਸ ਪਾਰਟੀ 
ਦੇ ਦੋ ਮੁੱਖ ਮੁੱਦਿਆਂ -ਨਾ-ਮਿਲਵਰਤਨ ਅਤੇ ਸਵਦੇਸੀ 
ਵਸਤੂਆਂ ਦੀ ਵਰਤੋਂ- ਨੂੰ ਬਾਬਾ ਰਾਮ ਸਿੰਘ ਪਹਿਲਾਂ ਹੀ 
ਆਪਣੇ ਉਦੇਸ਼ਾਂ ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਕਰ ਚੁਕੇ ਸਨ। ਸਚ ਤਾਂ 
ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਕਾਂਗਰਸ ਦੀ ਪਾਲਸੀ ਪ੍ਰਕਾਰਾਂਤਰ ਨਾਲ ਬਾਬਾ 
ਰਾਮ ਸਿੰਘ ਦੀਆਂ ਦੇਸ਼-ਭਗਤੀ ਸੈਬੈਧੀ ਮਾਨਤਾਵਾਂ ਦੀ 
ਹੀ ਵਿਸਤਿਤੀ ਸੀ। 

ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਗੱਦੀ-ਕਾਲ ਵਿਚ ਨਾਮਧਾਰੀ ਸਿੰਘਾਂ 
ਨੇ ਸ਼ਬਦ-ਗੁਰੂ ਦੀ ਥਾਂ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਤੋਂ ਬਾਦ 
ਦੇਹ-ਧਾਰੀ ਗੁਰੂ ਮੰਨਣਾ ਸ਼ੁਰੂ ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਅਤੇ ਅਰਦਾਸ 
ਵਿਚ ਵੀ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਨਾਂ ਸ਼ਾਮਲ ਕੀਤੇ ਜਾਣ ਲਗੇ। ਹਾਂ, 
ਨਾਮਧਾਰੀ ਸਿੰਘ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਦਰਜ ਬਾਣੀ ਨੂੰ 
ਪੂਰਾ ਆਦਰ ਦਿੰਦੇ ਹਨ। “ਦਸਮ ਗੰਥ” ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ 
ਸਿੰਘ ਜੀ ਦੀ ਰਚਨਾ ਮੰਨ ਕੇ ਉਸ ਵਿਚਲੀ ਬਾਣੀ ਦਾ 
ਪਠਨ-ਪਾਠਨ ਕਰਦੇ ਹਨ। “ਚੰਡੀ ਦੀ ਵਾਰ” ਅਤੇ ਕੁਝ 
ਹੋਰ ਰਚਨਾਵਾਂ ਦੇ ਤਾਂ ਨਿਰੈਤਰ ਪਾਠ ਕਰਨ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ 
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ਅਕਸਰ ਹੁੰਦੀ ਰਹਿੰਦੀ ਹੈ। 

ਬਾਬਾ ਪ੍ਰਤਾਪ ਸਿੰਘ ਦਾ 22 ਅਗਸਤ 1959 
ਈ. ਨੂੰ ਦੇਹਾਂਤ ਹੋਇਆ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਤੋਂ ਬਾਦ ਬਾਬਾ ਜਗਜੀਤ 
ਸਿੰਘ ਨੇ ਆਪਣੀ ਸੰਪ੍ਰਦਾਇ ਦੇ “ਸਤਿਗੁਰੂ” ਵਜੋ' ਪਦ 
ਗ੍ਰਹਿਣ ਕੀਤਾ। ਆਪ ਦਾ ਜਨਮ 22 ਨਵੈਬਰ 1920 ਈਂ, 
(8 ਮਘਰ, 1977 ਬਿ.) ਨੂੰ ਭੈਣੀ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਹੋਇਆ। 
ਜਦੋਂ ਆਪ ਚਾਰ ਸਾਲ ਦੇ ਬਾਲਕ ਸਨ ਤਾਂ ਮਾਤਾ ਜੀ ਵਿਛੋੜਾ 
ਦੇ ਗਏ। ਆਪ ਦਾ ਪਹਿਲਾ ਵਿਆਹ ਸੈਨ 1942 ਈ. ਵਿਚ 
ਬੀਬੀ ਰਾਜਿੰਦਰ ਕੌਰ ਨਾਲ ਹੋਇਆ, ਪਰ ਡੇਢ ਵਰ੍ਹੇ ਤੋਂ 
ਬਾਦ ਉਹ ਗੁਜ਼ਰ ਗਈ। ਦੂਜਾ ਵਿਆਹ ਬੀਬੀ ਚੰਦ ਕੌਰ 
ਨਾਲ ਸੈਨ 1945 ਈ. ਵਿਚ ਕੀਤਾ, ਜਿਸ ਤੋਂ ਇਕੋ ਇਕ 
ਸੈਤਾਨ ਬੀਬੀ ਸਾਹਿਬ ਕੌਰ ਪੈਦਾ ਹੋਈ। 

ਆਪ ਦੇ ਗੱਦੀ-ਕਾਲ ਵਿਚ ਭੈਣੀ ਸਾਹਿਬ ਅਤੇ 
ਨਾਮਧਾਰੀ ਸੰਪ੍ਦਾਇ ਵਿਚ ਕਈ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀਆਂ ਨਵੀਆਂ 
ਪਿਰਤਾਂ ਪਈਆਂ ਹਨ। ਇਕ ਇਹ ਕਿ ਭੈਣੀ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚਲੇ 
ਗਿਆ ਹੈ ਅਤੇ ਅਨੇਕ ਨਵੇ ਭਵਨ ਵੀ ਉਸਾਰੇ ਗਏ ਹਨ। 
ਦੂਜੇ, ਇਸਤਰੀ ਜਾਤਿ ਦੇ ਗੌਰਵ ਨੂੰ ਵਧਾਉਣ ਵਲ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ 
ਧਿਆਨ ਦਿੱਤਾ ਜਾ ਰਿਹਾ ਹੈ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਧਾਰਮਿਕ ਕਥਾ- 
ਕੀਰਤਨ ਵਿਚ ਉਚੇਚਾ ਸਥਾਨ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। 
ਅਪਣਾਉਣ ਲਈ ਅਨੁਯਾਈਆਂ ਨੂੰ ਪ੍ਰੋਰਿਤ ਕੀਤਾ ਹੈ ਅਤੇ 
ਸਕੂਲ ਅਤੇ ਕਾਲਜ ਖੋਲ੍ਹ ਕੇ ਲੋਕਾਂ ਨੂੰ ਉਤਸਾਹਿਤ ਕੀਤਾ 
ਹੈ। ਚੌਥੇਂ, ਨਾਮਧਾਰੀ ਇਤਿਹਾਸ ਬਾਰੇ ਖੋਜ ਕਰਾਉਣ ਲਈ 
ਬਨਾਰਸ ਵਿਚ ਡਾ. ਸੈਪੂਰਨਾਨੰਦ ਸੈਸਕ੍ਰਿਤ ਵਿਸ਼ਵ- 
ਵਿਦਿਆਲੇ ਅਤੋਂ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਯੂਨੀਵਰਸਿਟੀ, 
ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਵਿਚ 'ਸਤਿਗੁਰੁ ਰਾਮ ਸਿੰਘ” ਦੇ ਨਾਂ ਉਤੇ ਚੇਅਰਾਂ 
ਸਥਾਪਿਤ ਕਰਵਾਈਆਂ ਹਨ। ਪੰਜਵੇਂ, ਖੇਡਾਂ ਦੇ ਵਿਕਾਸ 
ਵਿਚ ਉਚੇਚੀ ਰੁਚੀ ਲਈ ਹੈ। ਨਾਮਧਾਰੀ ਹਾਕੀ ਟੀਮ ਨੇ 
ਸ਼ੁੱਧ ਸਿੱਖੀ ਸਰੂਪ ਵਿਚ ਰਾਸ਼ਟਰੀ ਅਤੇ ਅੰਤਰ-ਰਾਸ਼ਟਰੀ 
ਪੱਧਰ ਉਤੇ ਆਪਣੀ ਪਛਾਣ ਬਣਾਈ ਹੈ। ਛੇਵੇਂ, ਖੇਤੀਬਾੜੀ 
ਦੇ ਵਿਕਾਸ ਅਤੇ ਗਊ-ਧਨ-ਵਰਧਨ ਵਿਚ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਭੂਮਿਕਾ 
ਨਿਭਾਈ ਜਾ ਰਹੀ ਹੈ। ਸੱਤਵੇਂ, ਠਾਕੁਰ ਉਦੈ ਸਿੰਘ ਦੀ 
ਦੇਖ-ਰੇਖ ਵਿਚ ਬੈਗਲੋਰ ਸ਼ਹਿਰ ਅੰਦਰ ਉਤਮ ਬੀਜ ਤਿਆਰ 
ਕਰਨ ਲਈ “ਨਾਮਧਾਰੀ ਸੀਡ ਫਾਰਮ” ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਕੀਤੀ 
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ਹੈ, ਜਿਸ ਨੇ ਵਿਸ਼ਵ ਭਰ ਵਿਚ ਆਪਣੀ ਨਿਵੇਕਲੀ ਛਾਪ 


` ਛਡੀ ਹੈ। ਅੱਠਵੇ' ਭੈਣੀ ਸਾਹਿਬ ਅਤੇ ਜੀਵਨ ਨਗਰ ਵਿਚ 


ਬਿਰਧ ਆਸ਼੍ਮ ਸਥਾਪਿਤ ਕਰਕੇ ਬੇਸਹਾਰਾ ਬਿਰਧਾਂ ਨੂੰ 
ਨਿਵਾਸ ਦੇਣ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਕੀਤੀ ਹੈ। 

ਨੌਵੇ', ਲੋਕਾਂ ਨੂੰ ਬੀਮਾਰੀਆਂ ਤੋ ਨਿਜਾਤ 
ਦਿਵਾਉਣ ਲਈ ਅਪੋਲੇ ਦੇ ਸਹਿਯੋਗ ਨਾਲ ਲੁਧਿਆਣਾ 
ਨਗਰ ਵਿਚ ਬਹੁਤ ਵੱਡਾ ਹਸਪਤਾਲ ਬਣਵਾਇਆ ਹੈ। 
ਦਸਵੇਂ, ਸਾਹਿਤਕਾਰਾਂ ਨੂੰ ਚੰਗਾ ਸਾਹਿਤ ਸਿਰਜਨ ਲਈ 
ਉਤਸਾਹਿਤ ਕੀਤਾ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਲੋੜਵੰਦ ਸਾਹਿਤ 
-ਕਾਰਾਂ ਦੀ ਮਦਦ ਕੀਤੀ ਜਾਂਦੀ ਹੈ, ਸਾਹਿਤਿਕ ਕਾਨਫ੍ਰੈਸਾਂ 
ਵਿਚ ਹਿੱਸਾ ਲਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ, ਸਾਹਿਤਿਕ ਸੈਸਥਾਵਾਂ ਨੂੰ 
ਮਾਲੀ ਸਹਾਇਤਾ ਦਿੱਤੀ ਜਾਂਦੀ ਹੈ, ਨਾਮਧਾਰੀ ਸਾਹਿਤ ਨੂੰ 
ਪ੍ਕਾਸ਼ਿਤ ਕਰਨ ਦਾ ਉਦਮ ਕੀਤਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 

ਭੈਣੀ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ “ਜਪੁ ਪ੍ਰਯੋਗ” (ਵਾਹਿਗੁਰੂ 
ਦਾ ਨਿਰੈਤਰ ਸਿਮਰਨ), “ਵਰਨੀ” (ਸਵੇਰੇ 2 ਵਜੇ ਤੋਂ` 6 
ਵਜੇ ਤਕ ਮਾਲਾ ਰਾਹੀਂ ਵਾਹਿਗੁਰੂ ਸਿਮਰਨ) ਅਤੇ “ਚੰਡੀ 
ਦੀ ਵਾਰ” ਦਾ ਪਾਠ ਆਦਿ ਪ੍ਰਕਾਰਜ ਇਕ ਖ਼ਾਸ ਕਿਸਮ 
ਦਾ ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਵਾਤਾਵਰਣ ਸਿਰਜਦੇ ਹਨ ਅਤੇ ਤੋਤ੍ਰੀ 
ਰਾਗ ਸਰੋਤਿਆਂ ਨੂੰ ਪੂਰੀ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦੁਵਿਤ ਕਰ ਦਿੰਦਾ ਹੈ। 

ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ ਬਾਬਾ (ਸਤਿਗੁਰੂ) ਜਗਜੀਤ ਸਿੰਘ 
ਨੇ ਆਪਣੀ ਸੰਪ੍ਦਾਇ ਵਿਚ ਕਈ ਨਵੀਆਂ ਪਿਰਤਾਂ ਪਾ ਕੇ 
ਉਸ ਨੂੰ ਸਮੇਂ ਦਾ ਹਾਣੀ ਬਣਾਇਆ ਹੈ ਅਤੇ ਸੈਪ੍ਦਾਈ 


49. 


ਸੈਗਠਨ ਨੂੰ ਪੱਕੇ ਪੈਰੀਂ ਖੜਾ ਕੀਤਾ ਹੈ। 


ਨਾਮ ਮਹਾਰਸ : ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਨੇ ਕਈ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ ਰਸਾਂ ਬਾਰੇ 
ਆਪਣੇ ਵਿਚਾਰ ਪ੍ਰਗਟ ਕੀਤੇ ਹਨ। ਗਿਆਨ ਇੰਦੀਆਂ ਵਿਚੋਂ 
ਜੀਭ ਅਜਿਹੀ ਇੰਦੀ ਹੈ ਜਿਸ ਰਾਹੀਂ ਭੌਤਿਕ ਰਸਾਂ ਦਾ ਬੰਧ 
ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਜਿਵੇਂ ਖੱਟਾ, ਮਿੱਠਾ, ਕੌੜਾ, ਕਸੈਲਾ, ਲੂਣਾ ਅਤੇ 
ਖਾਰਾ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ 'ਖਟ-ਰਸ” ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਰਸਾਂ 
ਨੂੰ ਅਨੁਭਵ ਕਰਨ ਕਰਕੇ ਹੀ ਜੀਭ ਨੂੰ “ਰਸਨਾ" ਕਿਹਾ ਗਿਆ 
ਹੈ। ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਨੇ 'ਅਨੰਦੁ” ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਰਸਨਾ ਨੂੰ 
ਸੰਬੋਧਿਤ ਕਰਦਿਆਂ ਕਿਹਾ ਹੈ- ਏ' ਰਸਨਾ ਤੂ ਅਨ ਰਨ 
ਰਚ ਰਗ ਤੋਗੀਂ ਮ/ਆਸ਼ ਨ ਜਾਇ / (ਗੁ ਰੀ੍‌.921)। 
ਕਾਵਿ-ਆਚਾਰਯਾਂ ਨੇ ਕਾਵਿ ਤੋਂ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੋਣ 
ਵਾਲੇ ਆਨੰਦ ਨੂੰ ਵੀ ਰਸ ਕਿਹਾ ਹੈ ਅਤੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਦਸ 


ਭ/0/0/.5110006100.501) 


ਨਾਮ ਮਹਾਰਸ 


ਤਕ ਗਿਣਤੀ ਕੀਤੀ ਹੈ, ਜਿਵੇਂ ਸ਼ਿੰਗਾਰ, ਵੀਰ, ਹਾਸ, 
ਕਰੁਣ, ਵੀਭਤ੍ਸ, ਭਿਆਨਕ, ਰੌਦ , ਅਦਭੁਤ, ਸ਼ਾਂਤ ਅਤੇ 
ਭਗਤੀ। ਕਾਵਿ-ਰਸ ਨੂੰ ਬ੍ਹਮਾਨੰਦ ਦਾ “ਸਹੋਦਰ” ਕਿਹਾ 
ਗਿਆ ਹੈ। 

ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਸਾਧਕਾਂ ਨੇ ਬ੍ਹਮਾਨੰਦ ਦੀ 
ਕਲਪਨਾ ਕੀਤੀ ਹੈ। ਇਹ ਉਹ ਰਸ ਹੈ ਜੋ ਬ੍ਹਮ ਨਾਲ 
ਸਾਖਿਆਤਕਾਰ ਹੋਣ ਉਪਰੈਤ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਪਰ ਮੱਧ- 
ਯੁਗ ਦੇ ਭਗਤਮਸੈਤ ਸਾਧਕਾਂ ਨੇ ਹਰਿ-ਰਸ ਜਾਂ ਨਾਮ-ਰਸ 
ਦਾ ਜੋ ਅਨੁਭਵ ਕੀਤਾ ਹੈ, ਉਸ ਨੂੰ “ਨਾਮ-ਮਹਾਰਸ” ਦੀ 
ਸੈਗਿਆ ਦਿੱਤੀ ਹੈ। ਇਸ ਰਸ ਨੂੰ ਚਖੇ ਬਿਨਾ ਸਾਰੀ ਮਨੁੱਖਤਾ 
ਡੁਬ ਗਈ ਹੈ ਅਤੇ ਕੋਈ ਵੀ ਸੁਖੀ ਨਹੀਂ ਰਿਹਾ ਹੈ- ਬਿਲ 
ਬਨ ਛਕਾ /ਤਿਆਨੰਗ ਕੀ ਸ਼ਛੀਏ ਨਾ “ਆਹਾਰ ੫764 
/ਥਨੁ ਰਸ਼ ਚਾਲੇ ਝੱਡਿ ਗਈ ਸ਼ਗਲਾਂ ਸਖੀ ਨ ਹੋਵਤ ਜਾਓ / 
(ਗੁ.ਰੰ.੩੦2-03)। 

ਨਾਮ-ਮਹਾਰਸ ਦੀ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ਤਾ ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਹੋਰ 
ਰਸਾਂ ਦਾ ਪ੍ਰਭਾਵ ਛਿਣ ਭਰ ਵਿਚ ਖ਼ਤਮ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ, ਪਰ 
ਹਰਿ-ਜਸ ਪੀਣ ਨਾਲ ਜਿਗਿਆਸੂ ਸਦਾ ਹੀ ਮਸਤ ਰਹਿੰਦਾ 
ਹੈ। ਉਸ ਦੇ ਮਨ ਵਿਚ ਸਦਾ ਆਨੰਦ ਪਸਰਿਆ ਰਹਿੰਦਾ 
ਹੈ, ਜਦ ਕਿ ਹੋਰਨਾਂ ਰਸਾਂ ਕਰਕੇ ਕਈ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀਆਂ 
ਚਿੰਤਾਵਾਂ ਜਨਮ ਲੈਂਦੀਆਂ ਹਨ। ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ 
ਆਸਾ ਰਾਗ ਵਿਚ ਕਿਹਾ ਹੈ- ਗੰਠੇ ਠ ਆਵਤ ਸ਼ਦ 27 
ਰਾਤਾ / ਆਨ ਰਸ਼ਾ /ਖਨ ਆਹੇ ਲਹਿ ਜਾੜਾ/ ਗੱਭੇ ਰਸ਼ ਕੇ 
ਮਾੜੇ ਆਨੇ ਸ਼ਟਾ ਅਨੰਦ / ਆਨ ਰਸ਼ਾ ਆਹੇ /ਵਿਆਪੈ /ਚੀੰਦ / 
(ਗੁ.ਗੰ.377)। 

ਹਰਿ-ਨਾਮ-ਰਸ ਦੀ ਪ੍ਾਪਤੀ ਨਾਮ-ਸਾਧਨਾ 
(ਵੇਖੋ) ਦੁਆਰਾ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਇਸ ਨੂੰ ਅੰਮ੍੍‌ਿਤ-ਰਸ ਵੀ ਕਿਹਾ 
ਗਿਆ ਹੈ। ਹਰਿ-ਕੀਰਤਨ ਵੀ ਇਸ ਰਸ ਨੂੰ ਮਾਣਨ ਦੀ 
ਸਥਿਤੀ ਪੈਦਾ ਕਰਦਾ ਹੈ-ਆੰਸਤ ਰਲ ਹਰਿ ਕੀਰਤਨੇ ਕੱ 
/ਵਿਰਲਾ ੫7ਵੰ/ ਵਜਹ ਨਾਨਕ #ਲੰ ਏਕ ਨਾਮ /ਨਦ ਜਪ 
ਜਾਪ' ਜੀਵੈ /(ਗੁ .ਰੰ.400)। ਸੁਖਮਨੀ” ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਗੁਰੂ 
ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੋ ਦਸਿਆ ਹੈ ਕਿ ਜੋ ਲੋਗ ਨਾਮ- 
ਮਹਾਰਸ ਚਖ ਲੈਦੇ ਹਨ, ਉਹ ਤ੍ਰਿਪਤ ਹੋ ਜਾਂਦੇ ਹਨ, ਉਹ 
ਅਡੋਲ ਪੂਰਣ ਪੁਰਖ ਬਣਨ ਦਾ ਗੌਰਵ ਪਾਪਤ ਕਰਦੇ ਹਨ-- 
/ਜੈਨ ਚੱਖਿਆ ਸੈ ਲਠ /ਤਿਪਤਾਨੇ/ ਪਰਨ ਪੁਰਖ ਨਹੀੰ 
ਡਾਲਾਨੇ / (ਗੁ ਰੰ .289)। 
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ਨਾਮਾ ਸਾਹਿਤ 
ਹਰਿ-ਰਸ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਨੇ 
ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਮਿਹਰ ਨਾਲ ਹੁੰਦੀ ਦਸੀ ਹੈ, ਜਦੋਂ ਗੁੰਰੂ ਦੇ 
ਸੈਪਰਕ ਵਿਚ ਜਿਗਿਆਸੂ ਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਫਿਰ ਹੋਰ ਸਾਰੇ 
ਰਸ ਭੁਲ ਜਾਂਦੇ ਹਨ- ਏਹ ਗਠਨ ਰਲ਼ ਕਠਆੰ ਪਾਈਆ 
ਸਤਿਗੁਰ #ਲੰ ਜਿਸ਼ ਆ/ਇ/ ਕਹੈ ਨਾਨਕ ਹੋਰਿ ਅਨ ਰਸ 
ਸਤਿ ਵੀਸ਼ਠੇ ਜਾ ਗੰਨੇ ਵਸੈ ਆਨੇ ਆ0ਇ/ (ਗੁ .ਗੰ.921)। 
ਗੁਰਮਤਿ ਭਗਤੀ ਵਿਚ ਸੰਸਾਰਿਕ ਰਸਾਂ ਨੂੰ 

ਤਿਆਗ ਕੇ ਹਰਿ-ਰਸ ਨੂੰ ਚਖਣ ਲਈ ਪ੍ਰ੍‌ਰਣਾ ਦਿੱਤੀ ਗਈ 
ਹੈ। ਇਸ ਰਸ ਨੂੰ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰਕੇ ਚਿਰ-ਤ੍ਰਿਪਤੀ ਹੈ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। 


ਨਾਮਾ ਸਾਹਿਤ (ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨਾਲ ਸੋਬੈਧਿਤ): 

ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ ਕੁਝ ਨਾਮੇ ਸੰਬੋਧਿਤ 

ਕੀਤੇ ਜਾਂਦੇ ਹਨ, ਜਿਵੇਂ ਨਸੀਹਤਨਾਮਾ, ਹਾਜ਼ਰਨਾਮਾ, 

ਪਾਕਨਾਮਾ, ਕਰਨੀਨਾਮਾ, ਆਦਿ। “ਨਾਮਾ” ਫ਼ਾਰਸੀ ਦੇ 

“ਨਾਮਹ” ਦਾ ਵਿਕ੍ਰਿਤ ਰੂਪ ਹੈ। ਮੂਲ ਰੂਪ ਵਿਚ ਭਾਵੇਂ ਇਸ 

ਦਾ ਅਰਥ ਚਿੱਠੀ ਜਾਂ ਖ਼ਤ ਹੀ ਹੋਵੇ, ਪਰ ਸਾਹਿਤ ਵਿਚ 

ਸਾਹਿਤ-ਰਚਨਾ ਲਈ ਵੀ ਵਰਤਿਆ ਜਾਣ ਲਗ ਪਿਆ 

ਹੈ। ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਕ੍ਰਿਤ “ਜ਼ਫ਼ਰਨਾਮਾ” ਪਹਿਲੇ 

ਅਰਥ ਦੀ ਪ੍ਤਿਨਿਧਤਾ ਕਰਦਾ ਹੈ ਅਤੇ “ਜੈਗਨਾਮਾ 

ਸਰਦਾਰ ਹਰੀ ਸਿੰਘ ਨਲੂਆ” ਕ੍ਰਿਤ ਰਾਮ ਦਿਆਲ ਅਣਦ 

ਦੂਜੇ ਅਰਥ ਦਾ ਲਖਾਇਕ ਹੈ। “ਨਾਮਾ” ਲਿਖਣ ਲਈ ਗੱਦ, 

ਪੱਦ ਦਾ ਵੀ ਕੋਈ ਬੈਧਨ ਨਹੀਂ ਹੈ। 
ਉਪਰੋਕਤ ਚਾਰ ਨਾਮਿਆਂ ਦੇ ਕਰਤ੍ਰਿਤਵ ਉਤੇ 

ਵਿਚਾਰ ਕਰਨ ਤੋ ਪਹਿਲਾਂ ਇਹ ਆਵੱਸ਼ਕ ਹੋਵੇਗਾ ਕਿ 

ਪਹਿਲਾਂ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀਆਂ ਸੈਖਿਪਤ ਵੰਨਗੀਆਂ ਪਾਠਕਾਂ ਦੇ 

ਅਵਲੌਕਨ ਲਈ ਦੇ ਦਿੱਤੀਆਂ ਜਾਣ : 

ਨਸੀਹਤਨਾਮਾ 

/ਤਲੰਗ ਮਹਲਾ 3 

ਕਚੈ ਨੰਕਨਾਮ ਜੋ ਦੇਵੇ ਖ਼ਦਾਾਇ/ 

ਜੋ ਦੀਸੈ ਜਿਆ ਪਰ ਸੋ ਨੈ ਫਨਗੰਹਿ / 

ਕਾਇਮ ਵ' ਦੱਲਤ ਕਸ਼ੇ ਲੋਸੂਮਾਰ / 

ਨਾ ਰਹੈ ਗੇ ਕਠੋੜਾੀ ਨ ਰਹੋਗੇ ਹਜਾਰ/... 

ਹਰ ਵਖਤ ਬੰਦੇ ਤੂੰ /ਆਜਾਮਤ ਨਾ /ਵਿਸ਼ਾਰ/ 

ਗਾਫਲਤ ਵ ਮਸਤਾਂ ਮੱ ਝਾਜਾੀ ਨ ਹਾਰ/ 
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ਨਾਮਾ ਸਾਹਿਤ 


ਤੰਸ਼ਾ ਨ ਕੀਤਆ ਕਗੰਦਆਂ ਗੁਨਾਹ / 
ਨਾਨਕ ਅੰਸੇ ਆਲਮ ਸੇ ਤੋਲੀ ਪਨਾਹ ॥੧ # 
(ਬਾਲਾ ਜਨਮਸਾਖੀ) 
ਕਰਨੀਨਾਮਾ 
ਨਾਨਕ ਆਥੇਂ ਰਕਨਦਾੀਨ ਸਚਾ ਸਨ ਜਥਾਝ / 
ਪੜੇ ਸ਼ਨੰ ਲੋ ਪੁਤ ਲਾਇ ਛੁਟੇ ਸਭ ਅਜਾੜ/ 
ਦਸਵਾਂ ਜਾਆ ਪਹਿਰ ਕੇ ਬੰਠੇ' ਪੁਰ ਕਰਤਾਰ / 
ਅਔਰੰਗਜੇਸ਼ ਪਾਤਸ਼ਾਹ ਜੋ ਜੁਧ ਕਾਠੇ ਝਹੁਬਾਰ /... 
ਸ਼ਨਹੌ ਕਾਜੀ ਰਕਨਦੀਨ /ਇਹ ਵਰਤੰਗਾਂ ਗੀਤਾ / 
ਕਾਰਨ ਨਾਆ ਜੋ ਪੜੈ ਵਧ ਸਾਹਿਲ ਸ਼ਉਂ ਪਰੀਤ / 

(ਸੌ ਸਾਖੀ) 
ਇਨ ਕੁਰਾਨ ਕਉ ਜਤਨ ਕ ਜਿਲਦ ਕਰ ਰਹਮ ਕੀ 
/ਗਲ਼ ਪਰ ਧਰ ਪੜੀਜੈ, ਸੱਚ ਗਰਦਨ ਲੰ /ਇਲੰ ਸੁਜਾਦਾਨ 
੭/ਹ ਤਬਾਹ ਛੀਆਨ ਕਾਬਨੂ ਛਾਜੰ/ ਝੁਗੰ ਡੇ ਕਾਜ 
ਪਾਕਨਾਆਾ/.. 
ਮੰਕਰ੍ਹ ਜੋ ਹੈ ਹਰਾਮ //£# 

(ਮਕੇ ਮਦੀਨੇ ਦੀ ਗੋਸਟਿ) 
ਹਾਜਰਨਾਮਾ 
ਹਾਜਰਾ ਕੂ /ਮਹਰ ਹੈ / ਬੋਹਾਜਰਾ ਕਾਉਂ ਬੇਮਹਰ ਹੈ / 
ਇਨ ਦੌਸਤੁ ਹੈ/ ਝੋਈਆਨੁ ਕਾਫਠ ਹੈ /... 
/ਇਤੇਟਿ ਟਲ ਜੇ ਜਾਨਿ ਜਨਾਵੈ/ 
ਤਉ ਨਾਨਕਾ ਦਾਨਸ਼ਝੰਦ ਕਹਾਵੀ / 
(ਪੁਰਾਤਨ ਜਨਮਸਾਖੀ) 
ਡਾ. ਸੁਰਿੰਦਰ ਸਿੰਘ ਕੋਹਲੀ (ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਅੰਕ, 
ਪੰਜਾਬੀ ਦੁਨਿਆ) ਨੇ ਅਨੇਕ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀਆਂ ਉਕਤੀਆਂ 
ਯੁਕਤੀਆਂ ਦੁਆਰਾ ਇਹ ਸਿੱਧ ਕੀਤਾ ਹੈ ਕਿ ਉਪਰਲੀਆਂ 
ਚੌਹਾਂ ਰਚਨਾਵਾਂ (ਨਾਮਿਆਂ) ਵਿਚੋ` ਨਸੀਹਤਨਾਮਾ, 
ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਭਾਵਾਂ ਨੂੰ ਖੋਲ੍ਹਣ ਲਈ ਲਿਖੀਆਂ 
ਗਈਆਂ ਕ੍ਰਿਤੀਆਂ ਹਨ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਇਹ ਵੀ ਕਥਨ ਹੈ ਕਿ 
ਉਹ ਗੁਰਸਿੱਖ ਨਿਰਮਲੇ ਸਾਧੂ ਹੀ ਹਨ। 
ਜੀ ਰਚਿਤ ਨਹੀਂ ਹਨ, ਕਿਉਂਕਿ ਉਕਤ ਤਿੰਨ ਰਚਨਾਵਾਂ 
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_ਨਾਮਾ ਸਾਹਿਤ 
ਵਿਚੋਂ “ਕਰਨੀਨਾਮਾ” ਵਿਚ ਔਰੈਗਜ਼ੇਬ ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਅਤੇ 
ਖ਼ਾਲਸੇ ਦਾ ਹਵਾਲਾ ਮਿਲਦਾ ਹੈ, ਜੋ ਨਿਸਚੈ ਹੀ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ 
ਸਿੰਘ ਜੀ ਦੇ ਗੁਰੂਗੱਦੀ ਕਾਲ ਦੇ ਦੌਰਾਨ ਵਿਚ ਜਾਂ ਉਸ ਤੱ 
ਬਾਦ ਲਿਖਿਆ ਗਿਆ ਪ੍ਰਤੀਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ, 
ਇਸ ਵਿਚ ਰੁਕਨਦੀਨ ਨਾਂ ਆਇਆ ਹੈ। ਰੁਕਨਦੀਨ ਦੇ 
ਨਾਂ ਦੀ ਵਰਤੋ' “ਪਾਕਨਾਮਾ” ਵਿਚ ਵੀ ਹੋਈ ਹੈ। ਇਸ ਲਈ 
ਇਹ ਦੋਵੇਂ ਰਚਨਾਵਾਂ ਕਿਸੇ ਇਕੋ ਸਰੋਤ ਤੋਂ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੋਈਆਂ 
ਪ੍ਰਤੀਤ ਹੁੰਦੀਆਂ ਹਨ। ਔਰੈਗਜ਼ੇਬ ਅਤੇ ਖ਼ਲਾਸੇ ਦੇ 
ਹਵਾਲਿਆਂ ਦੇ ਆਧਾਰ 'ਤੇ ਚੂੰਕਿ “ਕਰਨੀਨਾਮਾ” ਨਿਰ- 
ਵਿਵਾਦ ਰੂਪ ਵਿਚ ਦਸਮ ਗੁਰੂ ਦੀ ਸਮਕਾਲੀ ਜਾਂ ਪਰਵਰਤੀ 
ਰਚਨਾ ਹੈ, ਇਸ ਲਈ “ਪਾਕਨਾਮਾ” ਵੀ “ਕਰਨੀਨਾਮਾ” ਦੀ 
ਸਮੀਪਵਰਤੀ ਰਚਨਾ ਹੈ।'ਨਸੀਹਤਨਾਮੇ” ਵਿਚੋਂ ਭਾਵੇਂ ਕੋਈ 
ਅੰਦਰਲੀ ਗਵਾਹੀ ਨਹੀਂ ਮਿਲਦੀ, ਪਰ ਫਿਰ ਵੀ ਭਾਸ਼ਾ ਅਤੇ 
ਸ਼ੈਲੀ ਦੇ ਆਧਾਰ 'ਤੇ ਇਹ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਸੈਕਲਨ 
ਤੋਂ ਬਾਦ ਦੀ ਰਚਨਾ ਪ੍ਰਤੀਤ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਨਾਲੇ, ਜਿਸ ਸਰੋਤ, 
ਅਰਥਾਤ ਭਾਈ ਬਾਲੇ ਵਾਲੀ ਜਨਮਸਾਖੀ ਤੋਂ ਇਹੈ ਰਚਨਾ 
ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੋਈ ਹੈ ਉਸ ਦਾ ਆਪਣਾ ਕਰਤ੍ਰਿਤਵ ਅਤੇ ਰਚਨਾ- 
ਕਾਲ ਵਿਵਾਦ ਦਾ ਵਿਸ਼ਾ ਹੈ। ਸਰਦਾਰ ਜੀ.ਬੀ.ਸਿੰਘ 
(ਪਾਚੀਨ ਬੀੜਾਂ) ਦਾ ਮਤ ਹੈ ਕਿ ਸੈਨ 1590 ਈ. ਦੇ ਨੌੜੇ 
-ਤੇੜੇ ਕਿਸੇ ਮੁਸਲਮਾਨ ਫ਼ਕੀਰ ਨੇ ਇਮਾਮ ਅਲਗ਼ਜ਼ਾਲੀ 
ਦੇ ਰਸਾਲੇ “ਨਸੀਹਤ-ਉਲ-ਮਲੂਕ” ਨੂੰ ਪੰਜਾਬੀ ਬੈਂਤਾਂ ਵਿਚ 
ਲਿਖ ਕੇ ਉਸ ਦਾ ਨਾਂ 'ਪੰਦਨਾਮਾ” ਜਾਂ “ਨਸੀਹਤਨਾਮਾ” 
ਰਖ ਦਿੱਤਾ। ਫਲਸਰੂਪ, ਇਹ ਤਿੰਨੋਂ ਨਾਮੇ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ 
ਰਚਿਤ ਨਹੀਂ ਮੰਨੇ ਜਾ ਸਕਦੇ। ਰ੍ 
“ਹਾਜ਼ਰਨਾਮੇ' ਬਾਰੇ ਡਾ. ਕੋਹਲੀ ਹੋਰਾਂ ਦੀ 
ਸਥਾਪਨਾ ਹੈ ਕਿ ਕੇਵਲ “ਹਾਜ਼ਰਨਾਮਾ” ਹੀ ਇਕ ਅਜਿਹੀ 
ਰਚਨਾ ਹੈ ਜੋ ਬੜੀ ਘਟ ਝਿਝਕ ਨਾਲ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ 
ਜੀ ਦੀ ਰਚਨਾ ਕਹੀ ਜਾ ਸਕਦੀ ਹੈ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਮਤ ਹੈ ਕਿ 
“ਮੂਰਾਤਨ ਜਨਮਸਾਖੀ” ਵਿਚ ਇਸ ਦੇ ਸੈਕਲਿਤ ਹੋਣ ਕਰਕੇ 
ਇਹ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਬਹੁਤ ਨੌੜੇ ਦੀ ਰਚਨਾ ਹੈ। 
ਗੁਰੂ ਰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਮਹਲੇ ੧ ਦੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਇਸ ਨੂੰ 
ਨ ਚੜ੍ਹਾਉਣ ਲਈ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਤਰਕ ਹੈ ਕਿ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ 
ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਕੇਵਲ ਉਹੀ ਬਾਣੀ 'ਆਦਿ ਗੰਥ” ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ 
ਕੀਤੀ ਸੀ ਜੋ ਨਾਮ ਜਾਂ ਗੁਰੁ ਜਾਂ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਮਹਿਮਾ 
ਕਰਦੀ ਸੀ ਜਾਂ ਇਨ੍ਹਾਂ ਨਾਲ ਕਿਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ ਸੈਬੈਧਿਤ ਸੀ। 
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ਨਾਰਲੀ 
“ਹਾਜ਼ਰਨਾਮਾ” ਤਾਂ ਕੇਵਲ ਸਦਾਚਾਰਿਕ ਕੀਮਤਾਂ ਕਦਰਾਂ 
ਨੂੰ ਪ੍ਗਟਾਉਂਦਾ ਹੈ। ਇਹ ਨਾਮ ਜਾਂ ਗੁਰੂ ਜਾਂ ਪਰਮਾਤਮਾ 
ਦੇ ਵਿਸ਼ੇ ਨੂੰ ਕਿਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ ਵੀ ਨਹੀਂ ਛੁਹਦਾ। 

ਪਰ ਪੁਰਾਤਨ ਜਨਮਸਾਖੀ” ਵਿਚ ਸੈਕਲਿਤ ਹੋਣ 
ਕਰਕੇ ਹੀ ਇਸ ਰਚਨਾ ਦੇ ਕਰਤ੍ਰਿਤਵ ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ 
ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ ਸੈਬੰਧਿਤ ਕਰ ਦੇਣਾ ਯੁਕਤੀਯੁਕਤ 
ਨਹੀਂ ਹੈ। ਬਾਣੀਆਂ ਦੇ ਮੂਲ ਰਚੈਤਿਆਂ ਬਾਰੇ “ਪੁਰਾਤਨ 
ਜਨਮਸਾਖੀ? ਦੇ ਕਰਤਾ ਦਾ ਕਿਤਨਾ ਅਧੂਰਾ ਅਤੇ ਭਰਮ- 
ਪੂਰਣ ਗਿਆਨ ਹੈ, ਇਸ ਸੈਬੰਧੀ “ਪ੍ਰਾਣ ਸੈਗਲੀ” ਦੇ 
ਇੰਦਰਾਜ ਵਿਚ ਵਿਚਾਰ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ 
ਦੇਵ ਜੀ ਤੋਂ ਭਿੰਨ ਕਈ ਹੋਰ ਸਿੱਖ ਗੁਰੂਆਂ ਅਤੇ ਕਬੀਰ 
ਤਕ ਦੀ ਬਾਣੀ ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਮੁਖਾਰਬਿੰਦ 
ਵਿਚੋਂ ਉੱਚਾਰਣ ਕਰਵਾਉਣ ਵਾਲਾ ਸਾਖੀਕਾਰ ਕਿਸੇ ਹੋਰ 
ਦੇ ਲਿਖੇ ਹੋਏ ਹਾਜ਼ਰਨਾਮੇ ਨੂੰ ਵੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ 
ਮੁੱਖ ਤੋਂ ਉੱਚਾਰਣ ਕਰਵਾ ਸਕਦਾ ਹੈ ਜਦੋਂ ਕਿ ਉਸ ਨੇ 
ਅਨੇਕ ਅਪ੍ਮਾਣਿਕ ਜਾਂ ਕੱਚੀ ਬਾਣੀ ਦੇ ਸ਼ਬਦ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ 
ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਮੁਖੋਂ ਬੁਲਵਾਏ ਹਨ। ਅਤੇ , ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ 
ਜੀ ਦੁਆਰਾ ਇਸ ਨੂੰ ਸਦਾਚਾਰਿਕ ਕੀਮਤਾਂ ਕਦਰਾਂ 
ਪ੍ਰਗਟਾਉਣ ਕਰਕੇ ਛਡ ਦੇਣ ਵਾਲੀ ਗੱਲ ਵੀ ਕੋਈ ਬਹੁਤੀ 
ਵਜ਼ਨਦਾਰ ਨਹੀਂ ਹੈ। ਸੂਖਮ ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਨਾਲ ਜੇ ਘੋਖਿਆ 
ਜਾਵੇ ਤਾਂ ਗੁਰੂ ਰੱਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚੋਂ ਅਜਿਹੇ ਹੋਰ ਕਈ ਸ਼ਬਦ 
ਲਭ ਲੈਣੇ ਕੋਈ ਬਹੁਤੀ ਕਠਿਨ ਗੱਲ ਨਹੀਂ, ਜਦਕਿ ਉਸ 
ਯੁਗ ਵਿਚ ਸਦਾਚਾਰ ਅਧਿਆਤਮਿਕਤਾ ਦਾ ਪੂਰਕ ਮਾਤ 
ਸੀ। ਸਰਦਾਰ ਜੀ.ਬੀ.ਸਿੰਘ ਨੇ ਵੀ ਆਪਣੀ ਪੁਸਤਕ 
ਪ੍ਰਾਚੀਨ ਬੀੜਾਂ” ਦੇ ਤੀਜੇ ਭਾਗ ਵਿਚ ਇਸ ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ 
ਕ੍ਰਿਤ ਨ ਮੰਨ ਕੇ ਕਿਸੇ ਪਠਾਣ ਫ਼ਕੀਰ ਦੀ ਰਚਨਾ ਮੰਨਿਆ 
ਹੈ। ਫਲਸਰੂਪ, ਇਹ ਨਾਮਾ ਵੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਕ੍ਰਿਤ ਸਿੱਧ 
ਨਹੀਂ ਹੁੰਦਾ। 

ਸਾਰਾਂਸ਼ ਇਹ ਕਿ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਨਾਂ 
ਨਾਂਲ ਸੈਬੋਧਿਤ “ਨਾਮਾ” ਸਾਹਿਤ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਪ੍ਰਮਾਣਿਕ 
ਰਚਨਾ ਨਹੀਂ ਹੈ। 


ਨਾਰਲੀ (ਪਿੰਡ) : ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ ਜ਼ਿਲ੍ੰ ਵਿਚ ਭਾਰਤ- 
ਪਾਕਿਸਤਾਨ ਦੀ ਸਰਹਦ ਨੇੜੇ ਵਸਿਆ ਇਕ ਪਿੰਡ ਜਿਥੇ 
ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਨੇਂ ਇਕ ਮੰਜੀ (ਪ੍ਰਚਾਰ ਕੇਦਰ) 


੮੩0੬ 241 


1062 


_ਨਾਰੀ-ਚੇਤਨਾ 


ਸਥਾਪਿਤ ਕੀਤੀ ਸੀ। ਇਸ ਮੰਜੀ ਸਾਹਿਬ ਦਾ ਪਹਿਲਾ 
ਸੇਵਾਦਾਰ ਭਾਈ ਮਾਈ ਦਾਸ ਸੀ ਜੋ ਵੈਸ਼ਣਵ ਤੋਂ ਗੁਰੂ ਜੀ 
ਦਾ ਸਿੱਖ ਬਣਿਆ ਸੀ।ਸੈਨ 1951 ਈ. ਵਿਚ ਮੰਜੀ ਸਾਹਿਬ 
ਵਾਲੀ ਥਾਂ ਉਤੇ ਨਵੀਂ ਇਮਾਰਤ ਉਸਾਰੀ ਗਈ। ਉਥੇ ਇਕ 
ਪੁਰਾਣੀ ਮੰਜੀ ਸੈਭਾਲੀ ਹੋਈ ਹੈ। ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ, ਭਾਈ ਮਾਈ 
ਦਾਸ ਇਸ ਉਤੇ ਬੈਠ ਕੇ ਧਰਮ ਪ੍ਰਚਾਰ ਕਰਦੇ ਸਨ। ਇਹ 
ਸਮਾਰਕ ਸ਼ੋ ਮਣੀ ਕਮੇਟੀ ਨਾਲ ਸੈਬੈਧਿਤ ਹੈ, ਪਰ ਇਸ ਦੀ 
ਵਿਵਸਥਾ ਸਥਾਨਕ ਕਮੇਟੀ ਕਰਦੀ ਹੈ। ਇਸ ਦੇ ਪਰਿਸਰ 
ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਦੇ ਵੇਲੇ ਦਾ ਇਕ ਪੁਰਾਣਾ ਖੂਹ 
ਵੀ ਦਸਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 


ਨਾਰਾਇਣਾਂ (ਪਿੰਡ) : ਰਾਜਸਥਾਨ ਵਿਚ ਇਕ ਪਿੰਡ ਜਿਥੇ 
ਦਾਦੂ ਪੰਥੀਆਂ ਦਾ ਮੁੱਖ ਪ੍ਰਚਾਰ ਕੇਂਦਰ “ਦਾਦੂ ਦਵਾਰਾ” ਹੈ। 
ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਦੱਖਣ ਨੂੰ ਜਾਂਦਿਆਂ ਇਸ ਦਵਾਰੇ 
ਦੇ ਮਹੰਤ ਜੈਤ ਰਾਮ ਨੂੰ ਮਿਲੇ ਸਨ ਅਤੇ ਸੈਵਾਦ ਵੀ ਹੋਇਆ 
ਸੀ। ਵੇਖੋ “ਦਾਦੂ, ਭਗਤ'। 


ਨਾਰੀ-ਚੇਤਨਾ : ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਦੀ ਸਮਾਜਿਕ ਦੇਨ ਦਾ ਇਕ 
ਮਹੱਤਵਪੂਰਣ ਪੱਖ ਹੈ ਨਾਰੀ-ਚੇਤਨਾ। ਕਿਸੇ ਦੇਸ਼ ਜਾਂ ਜਾਤਿ 
ਦੀ ਸਭਿਅਤਾ ਦਾ ਅਨੁਮਾਨ ਉਸ.ਦੀ ਨਾਰੀ ਜਾਤਿ ਦੀ 
ਸਮਾਜਿਕ ਸਥਿਤੀ ਤੋਂ ਲਗਾਇਆ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ। ਇਹੀ 
ਕਾਰਣ ਹੈ ਕਿ ਨਾਰੀ ਦੀ ਸਥਿਤੀ ਅਤੇ ਉਸ ਦੀਆਂ 
ਸਮਸਿਆਵਾਂ ਸਦਾ ਵਿਚਾਰਸ਼ੀਲ ਸਮਾਜ ਦੇ ਚਿੰਤਨ ਦਾ 
ਜ਼ਰੂਰੀ ਮੁੱਦਾ ਬਣੀਆਂ ਰਹੀਆਂ ਹਨ। ਜਦ ਤਕ ਸਮਾਜ ਦਾ 
ਅਰਧ-ਅੰਗ ਚੰਗੀ ਤਰ੍ਹਾਂ ਉੱਨਤ ਨਹੀਂ ਹੋਵੇਗਾ, ਤਦ ਤਕ 
ਸਮਾਜ ਦਾ ਸੇਤੁਲਿਤ ਵਿਕਾਸ ਸੈਭਵ ਨਹੀਂ ਹੋਵੇਗਾ। 
ਇਸ ਵਿਚ ਕੋਈ ਸੈਦੇਹ ਨਹੀਂ ਕਿ ਭਾਰਤੀ ਨਾਰੀ 
ਨੂੰ ਸਮਾਜ ਵਿਚ ਕਦੇ ਗੌਰਵਪੂਰਣ ਸਥਾਨ ਪ੍ਰਾਪਤ ਸੀ। ਪਰ 
ਮੱਧ ਯੁਗ ਵਿਚ ਇਸ ਨੂੰ ਪਾਪਮਈ ਅਤੇ ਨਾਰਕੀ ਸਮਝਿਆ 
ਜਾਣ ਲਗਿਆ। ਇਸ ਦਾ ਕਾਰਣ ਨਾਥ-ਮਤ ਅਤੇ ਹੋਰ 
ਸਾਧਨਾ-ਪੱਧਤੀਆਂ ਸਨ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਨਾਰੀ ਨੂੰ ਪੂਰੀ ਤਰ੍ਹਾਂ 
ਨਿੰਦਣ-ਯੋਗ ਮੰਨਿਆ ਗਿਆ। ਫਲਸਰੂਪ ਮੱਧ-ਯੁਗ ਦੇ 
ਲਗਭਗ ਸਾਰੇ ਧਰਮ-ਸਾਧਕਾਂ ਦੀਆਂ ਬਾਣੀਆਂ ਵਿਚ ਨਾਰੀ 
ਦੀ ਨਿੰਦਿਆ ਦਾ ਸਵਰ ਪ੍ਰਤੱਖ ਜਾਂ ਪਰੋਖ ਰੂਪ ਵਿਚ ਮਿਲ 
ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਉਦੋਂ ਇਹ ਸਮਝਿਆ ਜਾਂਦਾ ਸੀ ਕਿ ਨਾਰੀ ਪੁਰਸ਼ 
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ਨਾਰੀ-ਚੋਤਨਾ 
ਦੀ ਅਧਿਆਤਮਿਕਤਾ ਵਿਚ ਸਭ ਤੋਂ ਵੱਡੀ ਰੁਕਾਵਟ ਹੈ। 
ਕਬੀਰ ਆਦਿ ਸੰਤਾਂ ਨੇ ਵੀ ਇਹ ਗੱਲੋਂ ਕਹਿਣੋ ਸੈਕੋਚ ਨਹੀਂ 
ਕੀਤਾ। ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਤੋਂ ਬਾਹਰਲੀ ਕਬੀਰ-ਬਾਣੀ 
(ਕਬੀਰ ਗ੍ਰੰਥਾਵਨ?, ਪੰਨਾ 31) ਵਿਚ ਮੰਨਿਆ ਗਿਆ ਹੈ 
ਕਿ ਨਾਰੀ ਦੀ ਉਪਸਥਿਤੀ ਵਿਚ ਪੁਰਸ਼ ਲਈ ਆਤਮ- 
ਗਿਆਨ, ਮੁਕਤੀ, ਭਗਤੀ ਆਦਿ ਵਿਚ ਪ੍ਰਵੇਸ਼ ਕਰ ਸਕਣਾ 
ਅਸੰਭਵ ਹੈ--ਨਾਗੀ ਨਸ਼ਾਵੈ ਤੀਨ ਸੁਖ ਜੇ ਨਰ ਪਾਸੈ' ਹੋਇ/ 
ਭਾਗ/ਤਿ #ਕਾਤਿ ਨਿਜ ਗਰਯਾਨ ਮੈ ਪਨ ਨ ਸ਼ਕਈੰ ਕੀਂਇ/ 

ਸੈਸਾਰ ਵਿਚ ਸਾਰੀ ਮਨੁੱਖਤਾ ਦਾ ਕਲਿਆਣ 
ਚਾਹੁਣ ਵਾਲੇ ਸੰਤਾਂ ਨੇ ਨਾਰੀ ਸੈਬੈਧੀ ਨਿੰਦਣ ਵਾਲੀ ਰੁਚੀ 
ਨੂੰ ਅਪਣਾਉਣ ਵੇਲੇ ਕੇਵਲ ਕਾਮਿਨੀ ਰੂਪ ਨੂੰ ਹੀ ਵੇਖਿਆ, 
ਇਸ ਦੇ ਅਰਧੰਗਿਨੀ ਰੂਪ ਨੂੰ ਵੇਖਣ ਦਾ ਯਤਨ ਹੀ ਨਹੀਂ 
ਕੀਤਾ। ਇਸ ਸੈਬੰਧ ਵਿਚ ਗੁਰਬਾਣੀ ਹੋਰਨਾਂ ਸੈਤ-ਸਾਧਕਾਂ 
ਦੀ ਪਹੁੰਚ ਤੋਂ ਵਖਰੀ ਕਿਸਮ ਦੀ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ 
ਨੇ “ਆਸਾ ਕੀ ਵਾਰ” ਵਿਚ ਅਕਟ ਪ੍ਰਮਾਣਾਂ ਦੁਆਰਾ 
ਸਮਾਜਿਕ ਜੀਵਨ ਵਿਚ ਨਾਰੀ ਦੇ ਸਥਾਨ ਅਤੇ ਮਹੱਤਵ 
ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਕੀਤੀ ਹੈ ਅਤੇ ਦਸਿਆ ਹੈ ਕਿ ਨਾਰੀ ਤੋਂ 
ਪੁਰਸ਼ ਪੈਦਾ ਹੁੰਦਾ ਹੈ, ਉਸੇ ਦੇ ਗਰਭ ਵਿਚ ਉਸ ਦੀ 
ਸਿਰਜਨਾ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਉਸੇ ਨਾਲ ਉਸ ਦੀ ਮੰਗਣੀ ਅਤੇ 
ਵਿਆਹ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਉਸੇ ਨਾਲ ਹੀ ਮਿੱਤਰਤਾ ਦਾ ਸੈਬੈਧ 
ਜੁੜਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਜੀਵਨ ਦਾ ਸਿਲਸਿਲਾ ਚਲਦਾ ਹੈ। ਇਕ 
ਨਾਰੀ ਦੇ ਮਰਣ ਉਪਰੰਤ ਦੂਜੀ ਦੀ ਭਾਲ ਕੀਤੀ ਜਾਂਦੀ ਹੈ 


ਅਤੇ ਉਸੇ ਦੁਆਰਾ ਹੋਰ ਸੈਸਾਰਿਕ ਸੈਬੈਧ ਕਾਇਮ ਹੁੰਦੇ ਹਨ। 


ਫਿਰ ਉਸ ਨੂੰ ਕਿਉਂ ਬੁਰਾ ਕਿਹਾ ਜਾਏ ਜਿਸ ਤੋਂ ਰਾਜਿਆਂ 
ਦਾ ਜਨਮ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਨਾਰੀ ਤੋਂ ਹੀ ਨਾਰੀ ਪੈਦਾ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। 
ਬਿਨਾ ਨਾਰੀ ਦੇ ਕੋਈ ਵੀ ਜਨਮ ਧਾਰਣ ਨਹੀਂ ਕਰ ਸਕਦਾ। 
ਨਾਰੀ ਤੋਂ ਮੁਕਤ ਕੇਵਲ ਸਤਿ-ਸਰੂਪ ਪਰਮਾਤਮਾ ਹੀ ਹੈ-- 
ਹੋਵੈ ਦੌਸਤਾੰ ਭੰਡਹ ਚਲੰ ਰਾਹੁ / ਭੰਡ #ਆ ਭੰਡ ਭਾਲਨਆ 
ਭੀਡਿ ਹੋਵੈ ਼ੰਧਾਨ / ਸੌ ਨਉ ਮੰਦਾ ਆਖੀਐ ਜਿਤ ਜੰਆਹ 
ਰਾਜਾਨ / ਭੰਡਹ ਹੀ ਭੰਡ ਉਪਜੀ ਭੰਡ ਬਾਝ ਨ ਕੀਂਇ/ ਨਾਨਕਾ 
ਭੰਡ ਬਾਹਰਾ ਏਕੇ ਸ਼ਚਾ ਸਏ / (ਗੁ .ਰੰ 473)। 

ਨਾਰੀ ਸੰਬੈਧੀ ਇਸ ਧਾਰਣਾ ਤੋਂ ਬਿਨਾ ਵੀ ਗੁਰੂ 
ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਕਾਮਿਨੀ ਰੂਪ ਵਿਚ ਇਸਤਰੀ ਦੇ 
ਆਦਰ ਨੂੰ ਕਿਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ ਘਟਾਇਆ ਨਹੀਂ ਹੈ। ਅਧਿਆਤਮਿਕ 
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ਉਦਾਸੀਆਂ ਵੇਲੇ ਕਾਮ-ਬਾਣਾਂ ਨਾਲ ਵਸ ਵਿਚ ਕਰਨ 
ਵਾਲੀਆਂ ਕਾਮਿਨੀਆਂ ਨੂੰ ਵੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ 
ਪੁੱਤਰੀਆਂ ਅਤੇ ਰਾਜਕੁਮਾਰੀਆਂ ਕਹਿ ਕੇ ਸੈਬੋਧਿਤ ਕੀਤਾ 
ਹੈ। ਰਾਜਾ ਸ਼ਿਵਨਾਭ ਦੁਆਰਾ ਭੇਜੀਆਂ ਗਈਆਂ ਕਾਮਿਨੀਆਂ 
ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਕਾਮ ਦਾ ਨਿਵਾਰਣ ਕਰਕੇ ਹਰਿ-ਭਗਤੀ 
ਵਿਚ ਲੀਨ ਹੋਣ ਦਾ ਉਪਦੇਸ਼ ਦਿੱਤਾ ਹੈ-ਗਾਛਹ ਪੜ੍ੰ 
ਰਾਜ਼ ਕੁਆਰਰਿ/ ਨਾਮ ਭਣਹ ਸਚ ਦੌੜ ਸਵਾ / /ਪਇੰ 
ਸ਼ੰਵਹੁ ਪ੍ਰਭਾ ਪ੍ਰੰਮਆ ਅਧ? / ਗਾਰ ਸ਼ਬਦੀ /ਝਖੁ /ਤਿਆਸ਼ 
/ਨੈਵਾ/ਰੈ / (ਗੁ ਗੰ .1187)। 

ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਨੇ ਸਤੀ-ਪ੍ਥਾ ਦੇ ਵਿਰੁੱਧ 
ਆਵਾਜ਼ ਉਠਾਉਂਦਿਆਂ ਸਚੇ ਅਰਥਾਂ ਵਿਚ ਸਤੀ ਹੋਣ ਦੀ 
ਵਿਧੀ ਵੀ ਸੁਝਾਈ ਹੈ--ਸ਼ਤੀਆ ਏਹਿ ਨ ਆਥਆ/ਨੇ ਜੋ 
ਮੜਿਆ ਲਗਿ ਜਲੰਨ੍ਹੇ / ਨਾਨਕ ਸ਼ਤਾੀਆ ਜਾਣਾਆਨ੍ਹੇ ਜਿ 
/ਬੈਰਹੋ ਚੌਟ ਮਰੰਨ੍ਹੇ/ ਭਾ ਸੰ ਸ਼ਤਆ ਜਾਣਨ ਸੀਲ 
ਸ਼ੰਤਖ ਰਹੀ/ਨ੍ਹੇ / ਸੇਵਿਨ ਸ਼ਾਈ ਆਪਣਾ /ਨਤ ਉ/ਨਿ 
ਸੰਮਾਲੀਨਿ /(ਗੁ.ਰੰ 787)1 ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਵੀ 
ਗਉੜੀ ਰਾਗ ਵਿਚ ਵੇਖਾ-ਵੇਖੀ ਜਾਂ ਲੋਕ-ਪ੍ਰਥਾ ਅਨੁਸਾਰ 
ਪਤੀ ਦੀ ਦੇਹ ਨਾਲ ਸੜਨ ਦੀ ਮਾਨਤਾ ਨੂੰ ਨਕਾਰਦੇ ਹੋਇਆਂ 
ਸ਼ੀਲ, ਸੈਜਮ ਅਤੇ ਪਤੀ ਦੀ ਆਗਿਆ ਮੰਨਣ ਉਤੇ ਬਲ 
ਦਿੱਤਾ ਹੈ।ਉਸ ਨਾਰੀ ਨੂੰ ਕਦੇ ਵੀ ਕੋਈ ਦੁਖ ਨਹੀਂ ਹੋ ਸਕਦਾ 
ਜਿਸ ਨੇ ਸਦੀਵੀ ਪਰਮਾਤਮਾ ਨੂੰ ਆਪਣਾ ਪੀਤਮ ਮਨ ਲਿਆ 
ਹੈ-- ਦੇਖਾ ਦੇਖੀਂ ਆਨ ਗਨ ਜਲਿ ਜਾਈਆ/ ਪਿਆ ਸੰਗ ਨ 
ਪਾਵੈ ਸ਼ਹੁ ਲੀਨਿ ਭਵਾਈਐ / ਸੀਲ ਸੰਜਮ /ਪਰਿਆ ਆੱਗਆ 
ਮਾਨੰ//ਤਿਸ਼ ਨਾਠੀ ਕਉਂ ਦੁਸ਼ ਨ ਜਮਾਨੰ/ ਕਹ ਨਾਨਕ ਨਨ 
/ਪ੍ਰਿਉਂ ਪਰਮੈਸ਼੍ਰ ਕਰ ਜਾਨਿਆ/ ਧੰਨ ਸਤੀ ਦਰਗਾਹ 
ਪਰਵਾ/ਨੇਆ/ (ਗੁਰੀ .185)। 

ਗੁਰੂ ਗੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਕੁਮਾਰਗ-ਗਾਮੀ 
ਇਸਤਰੀ ਨੂੰ ਠੀਕ ਮਾਰਗ ਉਤੇ ਚਲਣ ਲਈ ਵੀ ਉਪਦੇਸ਼ 
ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਹੈ ਕਿਉਂਕਿ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਪ੍ਰੀਤਮ ਦਾ ਸਹਿਜ 
ਸੁਭਾ ਨਹੀਂ ਜਾਣਿਆ ਹੈ- ਕਾਚਿਲ ਭਰਪਿ ਕੁਨਾਨੈ ਕੁਲਖਨੰ 
ਪਿਰ ਕਾ ਸਹਜੁ ਨ ਜਾਨਿਆ /(ਗੁ ਗੰ .1197)। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ 
ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਸੁਹਾਗਣਾਂ ਦੇ ਆਚਰਣ ਦਾ ਅਨੁਕਰਣ ਕਰਨ 
ਲਈ ਵੀ ਜਿਗਿਆਸੂਆਂ ਨੂੰ ਪ੍ਰੇਰਣਾ ਦਿੱਤੀ ਹੈ-- ਜਾਇ 
ਛਹੁ ਸ਼ੋਹਾਗਣ? ਤਸੀੰ ਰਾ/ੰਵਿਆ /ਨੈਨੀ ਗੁਣੀ/ ਸਗੱਜ 
ਸੰਤਾਖ' ਸਗਾਨੀਆ /ਮਠਾ ਬੋਲਣ?/(ਗੁ ਰੰ .17)। ਅਸਲ 
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ਨਾਰੀ-ਚੰਤਨਾ 
ਵਿਚ ਆਪਣੇ ਪਤੀ ਤੋਂ ਬਿਨਾ ਔਰਤ ਦਾ ਸ਼ਿੰਗਾਰ ਵਿਅਰਥ 
ਹੈ, ਉਸ ਦਾ ਸਾਰਾ ਕਾਰਜ ਵਿਕਾਰ- ਗ੍ਰਸਤ ਹੈ-- /ਮਰ 
ਨ ਕਿਆ 'ਤਿਸ਼ ਧਨ ਸੰਗਾਰਾ/ ਪਰ /ਪਰ ਰਾਤਾ ਖਸਮ 
/'ਵਿਸ਼ਾਰਾ //ਜਓਂ ਬੋਸੂਆ ਪਤਾ ਝਾਘ ਕੇ ਕਹੀਅੰ ਤਿਉ ਫੋਕਟ 
ਕਾਰ /ਵਿਕਾਰਾ ਹੋ / (ਗੁ .ਰੀ੍‌ .1029)। 

ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਸਫਲ ਨਾਰੀ ਬਣਨ ਲਈ 
ਕਈਆਂ ਥਾਂਵਾਂ ਉਤੇ ਉਪਦੇਸ਼ ਵੀ ਦਿੱਤੇ ਗਏ ਹਨ। ਗੁਰੂ 
ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਆਸਾ ਰਾਗ ਵਿਚ ਕਿਹਾ ਹੈ-- ਭਰਤਾ 
ਕਾਹੇ ਸ਼ ਆਨ% ਏਹੁ ਸੰਗਾਰ ਝਣਗਇ ਗੰ/ ਦੂਜਾ ਭਾਉ 
/ਵਿਸ਼ਾਨੀਆ ਏਹੁ ਤੰਲੋਲਾ ਖ7ਇ ਨੀ/(ਗੁ ਗੰੰ.400)। ਬਾਬਾ 
ਫ਼ਰੀਦ ਜੀ ਨੇ ਵੀ ਸ੍ਰੇਸ਼ਠ ਨਾਰੀ ਬਣਨ ਲਈ ਨਿਮਰਤਾ, 
ਖਿਮਾ, ਮਿਠਾ ਬੋਲਣਾ ਆਦਿ ਗੁਣਾਂ ਨੂੰ ਗ੍ਰਹਿਣ ਕਰਨ ਲਈ 
ਤਾਕੀਦ ਕੀਤੀ ਹੈ-- ਨੈਵਣੁ ਸ਼ ਅਖਰ ਖਵਣੁ ਗੁਣੁ /ਜਿਹਬਾ 
ਮਣੀਆ ਮੰਤ / ਏ ਤੰ ਭੈਣੇ ਵੈਸ਼ ਕੱਠੇ ਤਾ ਵਸਿ ਆਵੀਂ 
ਕੰਤ /(ਗੁ.ਗ੍‌.1384)। ਰ੍ 

ਜੋ ਇਸਤਰੀਆਂ ਗੁਰਮਤਿ ਵਿਚ ਉਪਦਿਸ਼ਟ 
ਕਰਮ ਕਰਕੇ ਆਪਣੇ ਪੀਤਮ ਨੂੰ ਪ੍ਰਸੈਨ ਕਰਦੀਆਂ ਹਨ 
ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਮਹਿਮਾ ਦਾ ਕਥਨ ਨਹੀਂ ਕੀਤਾ ਜਾ ਸਕਦਾ, 
ਉਹ ਚਿਰ-ਸੋਹਾਗ ਦੀ ਅਵਸਥਾ ਵਿਚ ਪਹੁੰਚ ਜਾਂਦੀਆਂ 
ਹਨ। ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਮਾਝ ਰਾਗ ਵਿਚ ਕਿਹਾ 
ਹੈ-ਆਚਾਰਵੀਤ ਸਾਈ ਪਰਹਾਨੇ /ਸ਼ਭ /ਸੌਂਗਾਰ ਸਣੇ ਤਿਸ਼ 
/ਨਆਨੇ / ਸ਼ਾ ਕਲਵੰਤੀ ਸ਼ਾ ਸ਼ਭਰਾਈੰ ਲੋ /ਘਰ ਕੰ ਠੱਗ 
ਸ਼ਵਾਗਾੀ ਜੀਓ /ਆਹਮਾ /ਤਿਸ ਕਾ ਕਹਣੁ ਨ ਜਾਏ/ ਜੋਂ ਰੇ 
ਮੱਲ ਲਈਂ ਆੰਗਿ ਲਾਏ //ਲਰ ਸੰਹਾਗ ਵਰ ਅਗਮ ਅਗੇਂਚਰ 
ਜਨ ਨਾਨਕ ਪ੍ੰਮ ਸ਼ਾਧਾਨੀ ਜੀਓ /(ਗੁ.ਰੀ.੭7-98)। 

ਗੁਰੂ ਗੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਜਿਥੇ ਇਸਤਰੀ ਨੂੰ 
ਸ੍ਰੇਸ਼ਨਤਾ ਵਲ ਵਧਣ ਲਈ ਉਪਦੇਸ਼ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਹੈ, ਉਥੇ 
ਨਾਰੀ ਪ੍ਰਤਿ ਦੁਰ-ਭਾਵਨਾ ਰਖਣ ਵਾਲਿਆਂ ਨੂੰ ਵੀ 
ਸਮਝਾਇਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਭਗਤ ਨਾਮਦੇਵ ਨੇ ਆਪਣੀ 
ਇਸਤਰੀ ਨੂੰ ਤਿਆਗਣ ਅਤੇ ਪਰ-ਨਾਰੀ ਨੂੰ ਗੁਹਿਣ ਕਰਨ 
ਵਾਲੀ ਰੁਚੀ ਦੀ ਬੜੇ ਸੁੰਦਰ ਢੰਗ ਨਾਲ ਅਭਿਵਿਅਕਤੀ 
ਕੀਤੀ ਹੈ-ਘਰ ਕਾ ਨਨ ਤਿਆਗੀ ਅਆੰਧਾ/ ਪਰ ਠਾਠ) 
ਨਉ ਘਾਲੰ ਧੰਧਾ/ ਜੰਸੇ ਨਿੱਥਲ ਦਲ ਸੂਆ /ਬਗਸਾਨਾ/ 
ਅੰਤ ਕੀ ਝਾਰ “ਆ ਲਪਟਾਨਾ/ ੫੦ ਕਾ ਘਰ ਅਗਨ 
ਮਹਿ / ਜਲਤ ਰਹੈ /ਮਟਵੈ ਕੁਝ ਨਨੰਹ / (ਗੁ .ਗੁੰ .1165)। 
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'ਫਨਹੇ” ਪ੍ਰਸੈਗ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਵੀ ਕਿਹਾ 
ਹੈ-੫ਗਤ੍ਰਿਆ ਰਾਵ/ਟੇ ਜਾਹਿ ਸੋਈ ਤਾ ਲਾਜੀਆਂਹ/ /ਨੈਤ 
ਪ੍ਰਤਿ ਹਿਗਹਿਾ ਪਰ ਦਰਝ /ਛਦ੍ ਕਤ ਢਾਕ?ਆ/ਹ / (ਗੁ .ਗੰ . 
1362)। 

ਗੁਰਮਤਿ ਦੇ ਮੋਢੀ ਪ੍ਰਚਾਰਕ ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਨੇ 
ਨਿਜ ਨਾਰੀ ਨੂੰ “ਅਰਧ ਸਰੀਰੀ”, “ਮੋਖ ਦੁਆਰੀ” ਕਹਿ ਕੇ 
ਕੁਮਾਰਗ-ਗਾਮੀ ਪੁਰਸ਼ਾਂ ਨੂੰ ਸਮਝਾਇਆ ਹੈ-੫ਰ ਨਾਗ 
ਹੀ ਭੈਣ ਵਖਾਣੰ; ੫ਠ ਨਾਗੰ ਦੇ ਨੰੜ ਨ ਜਾਵੈ ; ਦੇਖ 
ਪਰਾਈਆਂ ਚੰਗੀਆਂ ਮਾਫਾਂ ਧੰਆਂ ਭੈਣਾਂ ਜਾਣੀ / 

ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਨੇ ਇਸਤਰੀ ਅਤੇ ਪੁਰਸ਼ ਦੇ 
ਆਦਰਸ਼ ਸੰਬੈਧ ਨੂੰ ਪ੍ਗਟਾਉੱਦਿਆਂ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਅਭਿੰਨ 
ਮੰਨਿਆ ਹੈ। ਇਹ ਗੁਰਮਤਿ ਦੀ ਪਰਿਵਾਰਿਕ ਜੀਵਨ-ਜਾਚ 
ਹੈ- ਧਨ /੫ਰ ਏਹਿ ਨ ਆਥੀਆ/ਨੇ ਬਹ/ਨੈ /ਇਕਠੰ ਹੋਇ/ 
ਏਕਾ ਜੋਤਿ ਦੁਇ ਮਰਤਾ ਧਨ /੫ਰ ਕਹੀਐ ਸੀਇ। (ਗੁ. 
ਰੰ.788)। 

ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਵਿਚ ਗਿਹਸਥ ਧਰਮ ਦੀ ਪ੍ਧਾਨਤਾ 
ਹੈ। ਇਹ ਚੌਹਾਂ ਆਸ਼੍ਮਾਂ ਵਿਚੋਂ ਸੇਸ਼ਠ ਹੈ। ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ 
ਨੇ ਗਿ੍‌ਹਸਥ ਦੀ ਵਡਿਆਈ ਉਤੇ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਪਾਉਂਦਿਆਂ 
ਕਿਹਾ : 
ਜੰਸ਼ੋ ਸ਼ਰ ਸ਼ਠਿਤਾ ਸ਼ਕਲਮੇ' ਸੰਦ ਬਡ ਮਨ ਮੱ ਸਮੇਰ ਬਡ 
ਜਗਤ ਝਖ਼ਾਨ ਹੈ/ ਤਰਵਰ /ਵਲੋ ਜੈਸੇ ਚੰਦਨ /ਬਰਖ ਬਡੋ 
ਧਾਤਨ ਮੱ ਕਨਿਕਾ ਆਤਿ ਉਤਮ ਕੰ ਮਾਨ ਹੈ/ ਪੰਨੇ ਮੇ 
ਹੰਸ ਮਗਰਾਜਨ ਮੱਸ਼ਾਰਦੂਲ ਗਗਨ ਮੱ /ਲਠੈਂ ਰਾਗ ਪਾਰਸ਼ 
੫ਸ਼ਾਨ ਹੈ / ਗਯਾਨਨ ਮੱ ਗਯਾਨ ਅਰ ਧਯਾਨਨ ਮੱ ਧਯਾਨ 
ਗੁਰ ਸ਼ਕਲ' ਧਰਮ ਮੰ ਗ੍ਹਸ਼ਲ ਪ੍ਰਧਾਨ ਹੰ / 

ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ ਜਦੋਂ ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਸਾਹਿਬ 
ਕਸ਼ਮੀਰ ਤੋਂ ਮੁੜਦੇ ਹੋਏ ਪਰਿਵਾਰ ਸਹਿਤ ਗੁਜਰਾਤ ਪਹੁੰਚੇ, 
ਤਾਂ ਦੌਲੇਂ ਸ਼ਾਹ ਦੇ ਜਹਾਂਗੀਰ ਨਾਂ ਦੇ ਚੇਲੇ ਨੇ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ 
ਉਤੇ ਆਪਣੀ ਜਿਗਿਆਸਾ ਪ੍ਗਟ ਕੀਤੀ- ਔਰਤਾ ਕਿਆ 
/ਕਾਆ ਅੰਰ ਵੈਰਾਗ /ਕਾਆ, ਦੌਲਤ /ਕਾਆ ਅਰ /ਤਿਆਗ 
ਰਿ ਤੈ 

ਤਾਂ ਉਸ ਚੇਲੇ ਦੀ ਜਿਗਿਆਸਾ ਦੂਰ ਕਰਦਿਆਂ 
ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਕਿਹਾ-- ਔਰਤ ਈਮਾਨ, ਦੌਲਤ ਗੁਜ਼ਰਾਨ, 
ਪੁੱਤਰ ਨੀਸ਼ਾਨ, ਫ਼ਕੀਰ ਨ ਹਿੰਦੂ ਨ ਮੁਸਲਮਾਨ । 


ਭ/0/0/.56100062100.20।1) 


ਨਿਸ਼ਕਾਮ-ਭਗਤੀ 
ਦਸਮ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਇਸਤਰੀ ਨੂੰ ਹਰ ਖੇਤਰ ਵਿਚ 

ਮਰਦ ਦੇ ਬਰਾਬਰ ਰਖਿਆ। ਮਾਤਾ ਜੀਤੋ ਜੀ ਨੇ ਅੰਮ੍ਰਿਤ 
ਸੈਚਾਰ ਦੇ ਸਮੇ' ਪਤਾਸ਼ੇ ਪਾ ਕੇ ਸਿੱਖ ਭਾਈਚਾਰੇ ਨੂੰ ਪਰਸਪਰ 
ਪਰਮ ਦੀ ਇਕ ਨਵੀਂ ਦਿਸ਼ਾ ਸੂਚਿਤ ਕਰ ਦਿੱਤੀ। ਮਾਤਾ 
ਸਾਹਿਬ ਕੌਰ ਨੂੰ 'ਖ਼ਾਲਸੇ ਦੀ ਮਾਤਾ” ਘੋਸ਼ਿਤ ਕਰਕੇ ਇਸਤਰੀ 
ਨੂੰ ਗੌਰਵ ਪ੍ਰਦਾਨ ਕੀਤਾ। ਪਰਵਰਤੀ ਸਿੱਖ ਇਤਿਹਾਸ ਇਸ 
ਗੱਲ ਦਾ ਗਵਾਹ ਹੈ ਕਿ ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਦੇ ਵਿਕਾਸ ਵਿਚ 
ਇਸਤਰੀਆਂ ਨੇ ਪੁਰਸ਼ਾਂ ਨਾਲ ਮੋਢੇ ਨਾਲ ਮੋਢਾ ਡਾਹ ਕੇ 
ਕੰਮ ਕੀਤਾ। ਇਸੇ ਲਈ ਸਿੱਖ ਜਗਤ ਵਿਚ ਆਪਣੀ 
ਇਸਤਰੀ ਨਾਲ ਪ੍ਰੌਮ ਅਤੇ ਦੂਜੀ ਪ੍ਰਤਿ ਉਦਾਸੀਨਤਾ ਦੀ 
ਭਾਵਨਾ ਨੂੰ ਸੈਚਾਰਿਤ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਇਸ ਪਰਥਾਇ 
“ਦਸਮ ਰਥ” ਵਿਚ ਇਕ ਕਥਨ ਹੈ : 

ਸੁਧ ਜਥ ਤੇ ਹਮ ਧਗਾੀ ਝ਼ਚਨ ਗਰ ਦਏ ਹਮਾਠੇ/ 

ਪਤਾ /ਇਹੰ ਪਨ ਤਾਹਿ ਪਾਨ ਜਬ ਲਗ ਘਟ ਥਾਰੇ/ 

/ਨੇਜ ਨਾਨ ਕੇ ਸੰਗਿ ਨੇਹ ਤੁਮ /ਨੇਤ ਝਢੀਲਹਾ / 

ਪਰ ਨਾਗ ਕੀ ਸੋਜ ਭੂਲ ਸੁਪਨੇ ਹੁੰ ਨ ਜੰਲਹ / 


ਨਿਸ਼ਕਾਮ ਭਗਤੀ : ਇਸ ਤੋਂ ਭਾਵ ਹੈ ਕਾਮਨਾ (ਇੱਛਾ, 
ਅਭਿਲਾਸ਼ਾ) ਰਹਿਤ ਭਗਤੀ। “ਕਾਮਨਾ” ਦੀ ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਤੋਂ 
ਭਗਤੀ ਦੋ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀ ਮੰਨੀ ਜਾਂਦੀ ਹੈ-ਸਕਾਮ ਭਗਤੀ 
ਅਤੇ ਨਿਸ਼ਕਾਮ ਭਗਤੀ। ਮਰਯਾਦਾਵਾਦੀ ਭਗਤੀ ਵਿਚ 
ਫਲ ਦੀ ਇੱਛਾ ਦੀ ਪ੍ਰਧਾਨਤਾ ਹੋਣ ਕਾਰਣ ਉਸ ਨੂੰ “ਸਕਾਮ 
ਭਗਤੀ” ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। “ਨਿਸ਼ਕਾਮ ਭਗਤੀ” ਪੰਮ 
ਆਧਾਰਿਤ ਅਜਿਹੀ ਭਗਤੀ ਹੈ ਜਿਸ ਵਿਚ ਭਗਤੀ ਦੇ 
ਫਲ ਅਥਵਾ ਮੁਕਤੀ ਦੀ ਕਾਮਨਾ ਨਹੀਂ ਕੀਤੀ ਹੁੰਦੀ। ਇਹ 
ਸਹਿਜ ਸੁਭਾਵਿਕ ਹੋਣ ਵਾਲੀ ਭਗਤੀ ਹੈ। ਇਸ ਨੂੰ 
ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ “ਭਾਉਭਗਤੀ” ਵੀ ਕਿਹਾ ਗਿਆ ਹੈ। 
ਭਗਤੀ ਵਿਚ ਹੀ ਆਪਣਾ ਵਿਸ਼ਵਾਸ ਪ੍ਰਗਟਾਇਆ ਹੈ। 
ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਵੀ ਨਿਸ਼ਕਾਮ ਭਗਤੀ ਉਤੇ ਬਲ ਦਿੱਤਾ 
ਗਿਆ ਹੈ ਕਿਉਕਿ ਜੀਵਨ-ਮੁਕਤ ਨੂੰ ਕਿਸੇ ਫਲ ਦੀ 
ਪਾਪਤੀ ਦੀ ਲੋੜ ਹੀ ਨਹੀਂ ਰਹਿੰਦੀ। ਉਹ ਤਾਂ ਸਦਾ ਮੁਕਤ 
ਹੈ।ਜੇ ਉਸ ਨੂੰ ਕਿਸੇ ਚੀਜ਼ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਦੀ ਲਾਲਸਾ ਹੈ ਤਾਂ 
ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਅਨੁਸਾਰ ਕੇਵਲ ਪ੍ਰਭੂ ਚਰਣਾਂ ਦੀ 
ਪੀਤ--ਰਭਾਜ ਨ ਚਾਹਉ #ਕਾਤਿ ਨ ਚਾਹਉਂ ਆਨੇ ਪਨੈਂਤ 
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ਨਿਸਚਲ ਸਿੰਘ, ਸੈਤ, ਪੰਡਿਤ 
ਚਰਨ ਕਮਲਾ 2 / (ਗੁ .ਰੰੰ.534)। 
ਹਰਿ-ਭਗਤੀ ਅਸਲ ਵਿਚ ਹਰਿ-ਪ੍ਰੇਮ ਹੈ, ਇਸ 
ਵਿਚ ਪਾਖੰਡ ਜਾਂ ਕਿਸੇ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ ਅਨੁਸ਼ਠਾਨ ਜਾਂ ਦਿਖਾਵੇ 
ਦੀ ਲੋੜ ਨਹੀਂ। ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਹੈ- 
ਹਨ ਭਗਤ ਹ/ਨ ਕਾ /੫ਆਲੁ ਹੈ ਜੇ ਗਠਮ/ਖ ਕਠੇ ਚਾਰ / 
ਪਾਲੀਡਿ ਭਗਾ/ਤਿ ਨ` ਹੋਵਈ ਦ/ੜਿਧਾ ਲੌਲ ਖੁਆਰ / (ਗੁ . 
ਰੌ੍‌.28)। ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਨੇ ਮਾਝ ਰਾਗ ਵਿਚ ਵੀ 
ਸਪੱਸ਼ਟ ਕੀਤਾ ਹੈ ਕਿ ਜਿਸ ਜਿਗਿਆਸੂ ਦੇ ਹਿਰਦੇ ਵਿਚ 
ਪ੍ਭੂ-ਪੀਤ ਦਾ ਵਿਕਾਸ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ, ਉਹ “ਮੁਕਤ” ਹੀ 
ਸਮਝਣਾ ਚਾਹੀਦਾ ਹੈ। ਉਹ ਸਚੇ ਸੈਜਮ ਅਤੇ ਜੁਗਤ ਨੂੰ 
ਗ੍ਰਹਿਣ ਕਰਦਾ ਹੋਇਆ ਇੰਦੀਆਂ ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਵਸ ਵਿਚ 
ਰਖਦਾ ਹੈ । ਗੁਰੂ-ਸ਼ਬਦ ਰਾਹੀਂ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਆਰਾਧਨਾ 


ਰੂਪੀ ਭਗਤੀ ਹੀ ਪਰਮਾਤਮਾ ਨੂੰ ਰੁਚੀਕਰ ਹੈ--ਿਲ਼ ਅੰਤਰਿ 


ਪਿਤਾ ਲਗੇ ਸੇ ਮੁਕਤਾ / /ਇੰਦ੍ਾਂ ਵਾਸ ਸ਼ਦ ਸੰਜਮ ਜੁਗਤਾ/ 
ਗੁਰ ਕੰ ਸ਼ਬਦ ਸ਼ਦਾ ਗਨ /ਨਿਆਏ ਏਹਾ ਭਗ/ਤ ਗਰ 
ਭਾਵਾ/ਣਆ/ (ਗੁ .ਗੰ.122)। ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ ਨਿਸ਼ਕਾਮ 
ਭਗਤੀ ਪੋੋਮ ਆਧਾਰਿਤ ਸਹਿਜ ਸਾਧਨਾ ਹੈ। 


ਨਿਸਚਲ ਸਿੰਘ, ਸਤ, ਪੰਡਿਤ (1882-1978 ਈ.) : 
ਸੇਵਾ ਪੰਥੀ ਸੈਪ੍ਦਾਇ ਦੇ 28 ਵਰ੍ਹੇ ਮੁੱਖ ਸੇਵਾਦਾਰ ਰਹੇ ਸੈਤ 
ਨਿਸਚਲ ਸਿੰਘ ਦਾ ਜਨਮ 18 ਅਪੈਂਲ 1882 ਈ. (7 
ਵਿਸਾਖ 1938 ਬਿ.) ਵਿਚ ਇਕ ਸੇਵਾਪੰਥੀ ਸਾਧਕ ਭਾਈ 
ਅਮੀਰ ਸਿੰਘ ਦੇ ਘਰ ਮਾਈ ਪਿਆਰੀ (ਪਿਆਰ ਕੌਰ) ਦੀ 
ਕੁੱਖੋਂ ਪੱਛਮੀ ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਸਰਗੋਧਾ ਜ਼ਿਲੂੂੰ ਦੇ ਮਿਠਾ ਟਿਵਾਣਾ 
ਨਗਰੀ ਵਿਚ ਹੋਇਆ। ਅਜੇ ਇਹ ਕੇਵਲ ਪੰਜ ਸਾਲਾਂ ਦੇ 
ਸਨ ਕਿ ਪਿਤਾ ਦਾ ਸਾਇਆ ਸਿਰ ਤੋਂ ਉਠ ਗਿਆ। ਇਨ੍ਹਾਂ 
ਦਾ ਵੱਡਾ ਭਰਾ ਭਾਈ ਮਹਿਤਾਬ ਸਿੰਘ ਵੀ ਇਕ ਨਿਸ਼ਠਾ- 
ਵਾਨ ਸੇਵਾਪੰਥੀ ਸੀ। ਉਸ ਨੇ ਨਿਸਚਲ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਵੀ 
ਸੇਵਾਪੰਥੀ ਸਾਧਕ ਬਣਨ ਲਈ ਪੇਰਿਆ। ਆਪ ਨੇ ਸਥਾਨਕ 
ਸੇਵਾਪੰਥੀ ਡੇਰੇ ਵਿਚ ਪੰਜ ਸਾਲ ਲੈਗਰ ਦੀ ਸੇਵਾ ਦੇ ਨਾਲ 
ਨਾਲ ਗੁਰਬਾਣੀ ਅਤੇ ਸਿੱਖ ਇਤਿਹਾਸ ਦਾ ਅਧਿਐਨ 
ਕੀਤਾ। ਫਿਰ ਬਨਾਰਸ ਜਾ ਕੇ ਸੈਸਕ੍ਿਤ ਭਾਸ਼ਾ ਦਾ ਗਿਆਨ 
ਪਾਪਤ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਸੱਤ ਸਾਲ ਹਰਿਦੁਆਰ ਵਿਚ ਨਿਰਮਲ 
ਪੰਚਾਇਤੀ ਅਖਾੜੇ ਵਿਚ ਮਹੈਤ ਰਾਮ ਸਿੰਘ ਪਾਸ ਰਹਿ ਕੇ 
ਭਾਰਤੀ ਦਰਸ਼ਨ ਅਤੇ ਸ਼ਾਸਤੁ ਦਾ ਗੈਭੀਰ ਅਧਿਐਨ ਕੀਤਾ। 
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ਨਿਸਚਲ ਸਿੰਘ, ਸੈਤ , ਪੰਡਿਤ 
ਇਸ ਕਰਕੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ “ਪੰਡਿਤ” ਕਿਹਾ ਜਾਣ ਲਗਿਆ। 
ਫਿਰ ਕੁਝ ਸਮੇਂ ਲਈ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਪੰਡਿਤ ਬੈਨਾ ਸਿੰਘ ਪਾਸ 
ਟਿਕੋ। ਇਸ ਠਹਿਰ ਦੌਰਾਨ ਗਿਆਨੀ ਅਮੀਰ ਸਿੰਘ ਤੋੱ 
ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ” ਅਤੇ ਗਿਆਨੀ ਬਸ਼ਸ਼ੀਸ਼ ਸਿੰਘ ਤੋਂ 
“ਦਸਮ ਗੰਥ” ਦੇ ਅਰਥ ਪੜ੍ਹੇ । 

ਸੈਨ 1914 ਈ. ਤਕ ਹਰ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦਾ ਅਧਿਐਨ 
ਕਰਕੇ ਵਾਪਸ ਮਿੱਠਾ ਟਿਵਾਣਾ ਪਹੁੰਚ ਗਏ ਅਤੇ ਗੁਰਮਤਿ 
ਦੇ ਪ੍ਰਚਾਰ ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਜੀਵਨ ਦਾ ਮੁੱਖ ਉਦੇਸ਼ ਬਣਾ ਲਿਆ। 
ਉਥੇ ਧਰਮ ਪ੍ਰਚਾਰ ਦੇ ਨਾਲ ਨਾਲ ਸਮਾਜ ਸੇਵਾ ਅਤੇ 
ਵਿਦਿਆ ਵਿਸਤਾਰ ਦੇ ਕੰਮਾਂ ਵਿਚ ਵੀ ਰੁਚੀ ਲਈ। ਸੈਨ 
1914 ਈ. ਵਿਚ ਆਪਣੇ ਵੱਡੇ ਭਰਾ ਦੀ ਸਹਾਇਤਾ ਨਾਲ 
ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਹਾਈ ਸਕੂਲ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਕੀਤੀ।ਸੈਨ 1925 
ਈ. ਵਿਚ ਆਪ ਮੰਡੀ ਬਹਾਉਂੱਦੀਨ ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ ਜੇਹਲਮ ਵਲ 
ਚਲੇ ਗਏ ਅਤੇ ਉਥੇ ਸੈਤਪੁਰੇ ਵਿਚ ਧਰਮ ਪ੍ਰਚਾਰ ਦਾ ਕੈਮ 
ਸ਼ੁਰੂ ਕਰ ਦਿੱਤਾ। ਉਥੋਂ ਜੰਮੂ-ਕਸ਼ਮੀਰ, ਡੇਰਾ ਇਸਮਾਇਲ 
ਖ਼ਾਨ, ਪੋਠੋਹਾਰ ਅਤੇ ਸਰਹਦੀ ਸੂਬੇ ਵਿਚ ਜਾ ਜਾ ਕੇ ਸਿੱਖੀ 
ਦਾ ਪ੍ਚਾਰ ਕਰਦੇ ਰਹੇ। ਮੰਡੀ ਬਹਾਉੱਦੀਨ ਦੇ ਡੇਰੇ ਵਿਚ 
ਆਸ਼੍ਮ ਬਣਾਇਆ ਅਤੇ ਗੁਰਮਤਿ ਦਾ ਬੋਧ ਕਰਾਉਣ ਲਈ 
ਪਾਠਸ਼ਾਲਾ ਵੀ ਖੋਲ੍ਹੀ। ਸੈਨ 1930 ਈ. ਵਿਚ ਆਪ ਨੇ ਛੇ 
ਮਹੀਨੇ ਲਗਾਤਾਰ ਧਰਮ-ਪ੍ਰਚਾਰ ਯਾਤ੍ਾ ਕੀਤੀ ਅਤੇ 
ਪੰਜਾਬ, ਉਤਰ ਪ੍ਰਦੇਸ਼, ਮੱਧ ਪ੍ਰਦੇਸ਼, ਮਹਾਰਾਸ਼ਟਰ ਅਤੇ 
- ਹੈਦਰਾਬਾਦ (ਨਾਂਦੇੜ) ਵਿਚ ਜਾ ਕੇ ਸਿੱਖ ਧਰਮ-ਧਾਮਾਂ ਵਿਚ 
ਕਥਾ-ਵਾਰਤਾ ਅਤੇ ਧਾਰਮਿਕ ਪ੍ਰਵਚਨ ਕੀਤੇ। ਇਸ ਤੋਂ 
ਬਾਦ ਸੈਨ 1940 ਈ. ਵਿਚ ਫਿਰ ਲੰਬੀ ਪ੍ਰਚਾਰ ਯਾਤ੍ਾ 
ਕੀਤੀ ਅਤੇ ਪਟਨਾ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਰਹਿ ਕੇ ਕਈ ਸਾਲ 
ਤਖ਼ਤ ਹਰਿਮੰਦਿਰ ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਨਵੀਂ ਇਮਾਰਤ.ਬਣਵਾਈ। 
ਸੈਨ 1947 ਈ. ਵਿਚ ਇਹ ਪਟਨਾ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਹੀ 
ਸਨ, ਜਦੋਂ ਪੰਜਾਬ ਦਾ ਬਟਵਾਰਾ ਹੋਇਆ ਅਤੇ ਆਪ ਦੇ 
ਵੱਡੇ ਭਰਾ ਨੂੰ ਸੱਤ ਸੌ ਹੋਰ ਹਿੰਦੂਆਂ ਸਿੱਖਾਂ ਸਹਿਤ ਮੰਡੀ 
ਬਹਾਉੱਦੀਨ ਦੇ ਡੇਰੇ ਵਿਚ ਕਤਲ ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। 

ਸੈਨ 1952 ਈ. ਵਿਚ ਆਪ ਨੇ ਯਮਨਾਨਗਰ 
ਵਿਚ 28 ਵਿਘੇ ਜ਼ਮੀਨ ਲੈ ਕੇ 28 ਫਰਵਰੀ 1953 ਈ. ਨੂੰ 
ਸੈਤਪੁਰਾ ਡੇਰਾ ਸਥਾਪਿਤ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਆਪਣੇ ਜੀਵਨ ਦੇ 
ਅੰਤ ਤਕ ਉਥੇ ਹੀ ਰਹੇ। ਉਥੇ ਹੀ 23 ਅਗਸਤ 1978 ਈ. 
ਨੂੰ ਆਪ ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ ਹੋਇਆ। ਧਰਮ-ਪ੍ਰਚਾਰ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ 
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ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਹਜ਼ਾਰਾਂ ਪ੍ਰਾਣੀਆਂ ਨੂੰ ਅੰਮ੍ਰਿਤ ਛਕਾਇਆ। ਵਿਦਿਆ 
ਦੇ ਪ੍ਰਸਾਰ ਲਈ ਬਹੁਤ ਚੰਦਾ ਇਕੱਠਾ ਕੀਤਾ ਅਤੇ 
ਯਮਨਾਨਗਰ ਵਿਚ ਹੀ ਸਕੂਲਾਂ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਲੜਕਿਆਂ 
ਅਤੇ ਲੜਕੀਆਂ ਲਈ ਸੁਤੌਤਰ ਕਾਲਜ ਸਥਾਪਿਤ ਕੀਤੇ। 
ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਪਟਨਾ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਖ਼ਾਲਸਾ 
ਕਾਲਜ ਕਾਇਮ ਕੀਤਾ। ਗੋਹਾਟੀ (ਆਸਾਮ), ਰਾਂਚੀ 
(ਝਾੜਖੰਡ) ਅਤੇ ਬੜੀ ਸੈਗਤ (ਕਲਕੱਤਾ) ਵਿਚ ਖ਼ਾਲਸਾ 
ਸਕੂਲਾਂ ਨੂੰ ਚਲਾਉਣ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਕੀਤੀ। ਆਪ ਦੀ 
ਹੋਇਆ ਮਿਲਦਾ ਹੈ। 


ਨਿਸ਼ਾਨ ਸਾਹਿਬ : ਇਥੇ 'ਨਿਸ਼ਾਨ” ਸ਼ਬਦ ਫ਼ਾਰਸੀ ਭਾਸ਼ਾ 
ਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਇਸ ਦਾ ਅਰਥ ਹੈ ਝੰਡਾ, ਧੂਜ। “ਸਾਹਿਬ” 
ਅਰਬੀ ਭਾਸ਼ਾ ਦਾ ਸ਼ਬਦ ਹੈ ਅਤੇ “ਨਿਸ਼ਾਨ” ਲਈ ਆਦਰ 
ਬੋਧਕ ਹੈ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ “ਨਿਸ਼ਾਨ ਸਾਹਿਬ” ਜਾਂ 'ਝੰਡਾ ਸਾਹਿਬ” 
ਉਹ ਧੂਜ ਹੈ ਜੋ ਗੁਰੂ-ਧਾਮਾਂ, ਗੁਰਦੁਆਰਿਆਂ, ਥੜਿਆਂ, 
ਧਰਮਸ਼ਾਲਾਵਾਂ ਜਾਂ ਸੈਗਤਾਂ ਆਦਿ 'ਤੇ ਖੜਾ ਕੀਤਾ ਜਾਂਦਾ 
ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਥਾਂਵਾਂ ਤੋਂ ਬਾਹਰ ਜਲੂਸਾਂ, ਨਗਰ ਕੀਰਤਨਾਂ , 
ਗੁਰੂ ਗੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਸਵਾਰੀ ਜਾਂ ਸੈਨਿਕ ਦਲਾਂ ਅਗੇ ਵੀ 
ਨਿਸ਼ਾਨ ਸਾਹਿਬ ਲੈ ਕੇ ਚਲਣ ਦੀ ਪਰੰਪਰਾ ਹੈ। 

ਸਿੱਖ ਜਗਤ ਵਿਚ ਨਿਸ਼ਾਨ ਸਾਹਿਬ ਦਾ ਰਿਵਾਜ 
ਜਾਂ ਪਰੈਪਰਾ ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਸਾਹਿਬ ਨੇ ਤੋਰੀ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ 
ਅਕਾਲਬੁੰਗਾ (ਅਕਾਲ ਤਖ਼ਤ) ਸਥਾਪਿਤ ਕਰਨ ਵੇਲੇ 
“ਨਿਸ਼ਾਨ” ਵੀ ਖੜਾ ਕੀਤਾ ਸੀ। ਸਿੱਖ ਇਤਿਹਾਸ ਅਨੁਸਾਰ 
ਉਸ ਦਾ ਉਦੋਂ ਨਾਂ “ਅਕਾਲ ਧੁਜਾ' ਜਾਂ “ਸਤਿਗੁਰੂ ਕਾ ਨਿਸ਼ਾਨ” 
ਸੀ। ਹਰਿਮੰਦਿਰ ਸਾਹਿਬ ਉਪਰ ਸਭ ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ ਸੈਨ 1771 
ਦੀ. ਵਿਚ ਭੰਗੀ ਮਿਸਲ ਦੇ ਸ. ਝੰਡਾ ਸਿੰਘ ਨੇ ਨਿਸ਼ਾਨ 
ਸਾਹਿਬ ਸਥਾਪਿਤ ਕੀਤਾ। ਫਿਰ ਸੈਨ 1783 ਈ. ਵਿਚ 
ਉਦਾਸੀ ਮਹੈਤ ਸੈਤੋਖ ਦਾਸ ਅਤੇ ਮਹੈਤ ਪੀਤਮ ਦਾਸ ਨੇ 
ਉਦਮ ਕਰਕੇ ਦੇਹਰਾਦੂਨ ਤੋਂ ਸਾਲ ਬ੍ਿਛ ਦਾ ਇਕ ਲੈਬਾ 
ਖੰਭਾ ਲਿਆਉਂਦਾ ਅਤੇ ਅਕਾਲ ਤਖ਼ਤ ਦੇ ਨੌੜਲੇ ਬੁੰਗੇ ਦੇ 
ਸਾਹਮਣੇ ਗਡ ਦਿੱਤਾ ਅਤੇ ਉਸ ਉਤੇ ਝੰਡਾ ਚੜ੍ਹਾਇਆ। 
ਕਾਲਾਂਤਰ ਵਿਚ ਉਸ ਬੰਗੇ ਦਾ ਨਾਂ ਹੀ 'ਝੰਡਾ ਬੁੰਗਾ” ਪ੍ਚਲਿਤ 
ਹੋ ਗਿਆ। ਉਸ ਦੇ ਪੁਰਾਣਾ ਹੋ ਜਾਣ ਕਾਰਣ, ਮਹਾਰਾਜਾ 
ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ ਦੁਆਰਾ ਦਰਬਾਰ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਪ੍ਰਬੈਧਕ ਵਜੋਂ 
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ਨਿਯੁਕਤ ਸ. ਦੇਸਾ ਸਿੰਘ ਮਜੀਠੀਆ ਨੇ ਸੈਨ 1820 ਈ. 
ਵਿਚ ਲੋਹੇ ਦਾ ਖੰਭਾ (ਨਿਸ਼ਾਨ) ਬਣਵਾ ਕੇ ਖੜਾ ਕੀਤਾ 
ਜਿਸ ਉਪਰ ਸੋਨੇ ਨਾਲ ਮੜਿਆ ਤਾਂਬੇ ਦਾ ਪਤਰਾ ਚੜ੍ਹਿਆ 
ਹੋਇਆ ਸੀ। ਉਸ ਤੋਂ ਬਾਦ ਮਹਾਰਾਜਾ ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ ਨੇ 
ਵੀ ਨਿਸ਼ਾਨ ਲਈ ਇਕ ਖੰਭਾ ਭੇਜਿਆ ਜੋ ਸੈਨ 1841 ਈ. 
ਤਕ ਪਿਆ ਰਿਹਾ, ਪਰ ਹਨੇਰੀ ਕਾਰਣ ਨੁਕਸਾਨੇ ਗਏ ਪਹਿਲੇ 
ਨਿਸ਼ਾਨ ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਥਾਂ ਲਗਾਇਆ ਗਿਆ। ਬਾਦ ਵਿਚ 
ਸ. ਦੇਸਾ ਸਿੰਘ ਦੇ ਲੜਕੇ ਸ. ਲਹਿਣਾ ਸਿੰਘ ਮਜੀਠੀਆ ਨੇ 
ਨੁਕਸਾਨੇ ਹੋਏ ਖੰਭੇ ਦੀ ਮੁਰੈਮਤ ਕਰਾ ਕੇ ਦੂਜਾ ਨਿਸ਼ਾਨ 
ਸਾਹਿਬ ਵੀ ਸਥਾਪਿਤ ਕਰ ਦਿੱਤਾ। ਉਦੋਂ' ਤੋਂ ਦੋ ਨਿਸ਼ਾਨ 
ਸਾਹਿਬ ਝੁਲਾਉਣ ਦਾ ਰਿਵਾਜ ਚਲਿਆ ਆ ਰਿਹਾ ਹੈ। 
ਸੈਨ 1923 ਈ. ਵਿਚ ਦਰਬਾਰ ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਪਰਿਕਰਮਾ ਨੂੰ 
ਖੁਲ੍ਹਾ ਕਰਨ ਵੇਲੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਨਿਸ਼ਾਨ ਸਾਹਿਬਾਂ ਨੂੰ ਉਖਾੜ ਕੇ 
ਕੁਝ ਕੁ ਮੀਟਰ ਪਰੇ ਸਥਾਪਿਤ ਕੀਤਾ ਗਿਆ। ਸੈਨ 1962 
ਈ. ਵਿਚ ਇਨ੍ਹਾਂ ਨਿਸ਼ਾਨ ਸਾਹਿਬਾਂ ਉਪਰ ਬਿਜਲੀ ਦੇ ਬਲਬ 
ਲਗਾਉਣ ਲਈ ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਫਿਰ ਬਦਲਣਾ ਪਿਆ। 

ਨਿਸ਼ਾਨ ਸਾਹਿਬ ਦਾ ਮੁੱਖ ਰੈਗ ਕੇਸਰੀ ਹੈ, ਪਰ 
ਨਿਹੈਗ ਸਿੰਘ ਨੀਲੇ ਰੈਗ ਦਾ ਨਿਸ਼ਾਨ ਸਾਹਿਬ ਆਪਣੇ 
ਡੇਰਿਆਂ ਉਤੇ ਝੁਲਾਉਂਦੇ ਹਨ। ਨਿਸ਼ਾਨ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਖੰਭੇ ਦੇ 
ਸਿਰੇ ਉਪਰ ਖੰਡਾ ਲਗਿਆ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਫਰਹਰਾ ਉਪਰ 
ਖੰਡੇ-ਕ੍ਰਿਪਾਨ ਦਾ ਮਿਲਵਾ ਚਿਤਰ ਅਥਵਾ '੧ਓ ਲਿਖਿਆ 
ਜਾਂ ਕਢਿਆ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਖੰਭੇ ਦੇ ਦੁਆਲੇ ਵੀ ਫਰਹਰਾ ਵਾਲੇ 
ਰੈਗ ਦਾ ਕਪੜਾ ਲਪੇਟਿਆ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। 

_ਨਿਸ਼ਾਨ ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਉਚਾਈ ਕਿਤਨੀ ਹੋਵੇ ? 
ਇਸ ਬਾਰੇ ਕੋਈ ਖ਼ਾਸ ਨਿਯਮ ਨਹੀਂ ਹੈ। ਅਕਾਲ ਤਖ਼ਤ 


ਸਾਹਿਬ ਪਾਸ ਝੂਲਦੇ ਦੋਵੇਂ ਨਿਸ਼ਾਨ ਸਾਹਿਬ ਲਗਭਗ ੧25 ' 


ਫੁਟ ਉੱਚੇ ਦਸੇ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। ਆਮ ਤੌਰ 'ਤੇ ਗੁਰਦੁਆਰਿਆਂ 
ਚਾਹੀਦੇ ਹਨ, ਤਾਂ ਕਿ ਦੂਰੋਂ ਨਜ਼ਰ ਆ ਸਕਣ ਅਤੇ ਗੁਰੂ- 
ਧਾਮ ਤਕ ਪਹੁੰਚਣ ਲਈ ਲੋਕਾਂ ਨੂੰ ਸੇਧ ਮਿਲ ਸਕੇ। ਗੁਰੂ 
ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਦੇ ਸਮੇਂ ਵਿਚ ਯੁੱਧ ਨੂੰ ਪ੍ਸਥਾਨ ਕਰ 


ਸਾਹਿਬ ਝੂਲਦੇ ਸਨ। ਮਿਸਲ ਕਾਲ ਵਿਚ ਇਕ ਮਿਸਲ ਵਾਲੇ 


ਦੀਆਂ ਸੈਨਿਕ ਟੁਕੜੀਆਂ ਦੇ ਅਗੇ ਚਲਦੇ ਸਨ। ਇਸ ਕਰਕੇ 
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ਉਸ ਮਿਸਲ ਦਾ ਨਾਂ ਵੀ “ਨਿਸ਼ਾਨਾਂਵਾਲੀ ਮਿਸਲ” ਪੈ 
ਗਿਆ। 


ਵਿਚੋਂ ਇਕ ਜਿਸ ਦਾਂ ਸਦਰ ਮੁਕਾਮ ਅੰਬਾਲਾ ਸੀ। ਫ਼ਿਰੋਜ਼ਪੁਰ 
ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ ਮਨਸੂਰ ਪਿੰਡ ਦੇ ਚੌਧਰੀ ਸਾਹਿਬ ਰਾਇ ਸ਼ੇਰਗਿਲ 
ਦੇ ਪੁੱਤਰ ਦਸੋਂਧਾ ਸਿੰਘ ਨੇ ਅੰਮਿ੍‌ਤ ਛਕ ਕੇ ਖ਼ਾਲਸਾ ਬਣਨ 
ਉਪਰੈਤ ਆਪਣਾ ਜੱਥਾ ਕਾਇਮ ਕੀਤਾ ਜੋ ਆਮ ਤੌਰ ਤੇ 
ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਵਿਚ ਹੀ ਠਹਿਰਦਾ ਸੀ ਅਤੇ ਦਰਬਾਰ ਸਾਹਿਬ 
ਦੀ ਰਖਿਆ ਤੋ ਇਲਾਵਾ ਰਾਖਵੀਂ ਫ਼ੌਜ ਦੀ ਭੂਮਿਕਾ ਵੀ 
ਨਿਭਾਉਂਦਾ ਸੀ। ਸੈਨ 1748 ਈ. ਵਿਚ ਦਲ ਖ਼ਾਲਸਾ ਦੀ 
ਸਥਾਪਨਾ ਨਾਲ ਇਸ ਦੇ ਜੱਥੇ ਨੂੰ ਮਿਸਲ ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ 
ਅਤੇ ਚੂੰਕਿ ਖ਼ਾਲਸੇ ਦੀਆਂ ਮੁਹਿੰਮਾਂ ਵੇਲੇ ਇਸ ਜੱਥੇ ਵਾਲੇ 
ਧਰਮ-ਯੁੱਧ ਨੂੰ ਪ੍ਸਥਾਨ ਕਰ ਰਹੀ ਸਿੱਖ ਧਰਮ-ਵੀਰਾਂ ਦੀ 
ਸੈਨਾ ਦੀ ਨਿਸ਼ਾਨਾਂ ਸਹਿਤ ਅਗਵਾਈ ਕਰਦੇ ਸਨ, ਇਸੇ 
ਕਰਕੇ ਇਸ ਮਿਸਲ ਦਾ ਨਾਂ “ਨਿਸ਼ਾਨਾਂ ਵਾਲੀ ਮਿਸਲ” 
ਪ੍ਚਲਿਤ ਹੋ ਗਿਆ। ਇਸ ਮਿਸਲ ਨੂੰ ਬੁੱਢਾ ਦਲ ਅਧੀਨ 
ਰਖਿਆ ਗਿਆ। ਰ੍ 

ਸੈਨ 1764 ਈ. ਵਿਚ ਸਰਹਿੰਦ ਦੇ ਫਤਹ ਹੋਣ 
ਤੋਂ ਬਾਦ ਦਸੌਂਧਾ ਸਿੰਘ ਨੇ ਸਾਨੂੰਵਾਲ, ਅਮਲੋਹ, ਦੋਰਾਹਾ, 
ਜ਼ੀਰਾ, ਸਿੰਘਾਂਵਾਲਾ ਅਤੇ ਅੰਬਾਲਾ ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਅਧੀਨ 
ਕਰਕੇ ਅੰਬਾਲਾ ਵਿਚ ਆਪਣੀ ਰਾਜਧਾਨੀ ਕਾਇਮ ਕੀਤੀ। 
ਸੈਨ 1767 ਈ. ਵਿਚ ਦਸੌਂਧਾ ਸਿੰਘ ਦੇ ਦੇਹਾਂਤ ਤੋਂ ਬਾਦ 
ਉਸ ਦਾ ਛੋਟਾ ਭਰਾ ਸੈਗਤ ਸਿੰਘ ਮਿਸਲਦਾਰ ਬਣਿਆ। 
ਉਸ ਨੇ ਅੰਬਾਲਾ ਵਾਲੀ ਰਿਆਸਤ ਆਪਣੇ ਚਚੇਰੇ ਭਰਾਵਾਂ 
ਲਾਲ ਸਿੰਘ ਅਤੇ ਗੁਰਬਖ਼ਸ਼ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਸੌਂਪ ਕੇ ਆਪ ਸਿੰਘਾਂ 
ਵਾਲਾ ਵਿਚ ਰਹਿਣ ਲਗਾ। ਸੈਗਤ ਸਿੰਘ ਦੀ ਮਿਸਲਦਾਰੀ 
ਵੇਲੇ ਇਸ ਮਿਸਲ ਨੇ ਬਹੁਤ ਤਰੱਕੀ ਕੀਤੀ ਅਤੇ ਇਸ ਦੀ 
ਸੈਨਾ ਦੀ ਗਿਣਤੀ 12,000 ਘੋੜਸਵਾਰਾਂ ਤਕ ਪਹੁੰਚ 
ਗਈ। ਸੈਨ 1774 ਈ. ਵਿਚ ਸੈਗਤ ਸਿੰਘ ਦੀ ਮਿ੍‌ਤੂ ਤੋਂ 
ਬਾਦ ਇਸ ਮਿਸਲ ਦੇ ਮੁੱਖ ਸਰਦਾਰਾਂ ਨੇ ਆਪਣੇ ਵਖਰੇ 
ਵਖਰੇ ਇਲਾਕੇ ਮਲ ਲਏ। ਸੈਨ 1786 ਈ. ਵਿਚ ਅੰਬਾਲਾ 
ਦੇ ਪ੍ਸ਼ਾਸਕ ਗੁਰਬਖ਼ਸ਼ ਸਿੰਘ ਦੇ ਮਰਨ ਉਪਰੈਤ ਉਸ ਦੀ 
ਵਿਧਵਾ ਬੀਬੀ ਦਯਾ ਕੌਰ ਨੇ ਮਿਸਲ ਦਾ ਪ੍ਰਬੰਧ ਸੈਭਾਲਿਆ। 
ਸੈਨ 1823 ਈ. ਵਿਚ ਉਸ ਦੇ ਦੇਹਾਂਤ ਤੋਂ ਬਾਦ ਅੰਗ੍ਰੇਜ਼ 
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ਨਿਹਕਲੈਕੀ ਅਵਤਾਰ 
ਸਰਕਾਰ ਨੇ ਰਿਆਸਤ ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਅਧੀਨ ਕਰ ਲਿਆ। 


ਨਿਹਕਲੰਕੀ ਅਵਤਾਰ : “ਦਸਮ ਰਥ” ਵਿਚ ਸੈਕਲਿਤ 
“ਚੌਬੀਸਾਵਤਾਰ” ਨਾਮਕ ਰਚਨਾ ਦਾ ਇਕ ਵੱਡਾਕਾਰੀ 
ਕਥਾ-ਪ੍ਰਸੈਗ, ਜਿਸ ਦਾ ਕੁਮਾਂਕ 24 ਹੈ। ਇਸ ਅਵਤਾਰ 
ਦਾ ਇਕ ਨਾਮਾਂਤਰ “ਕਲਕੀ ਅਵਤਾਰ” ਵੀ ਹੈ। ਵੇਖੋ 
“ਚੌਬੀਸਾਵਤਾਰ” । 


ਨਿਹਾਲ ਸਿੰਘ ਅਟਾਰੀਵਾਲਾ (ਮ.1817 ਈ.) : 
ਅਟਾਰੀਵਾਲਾ ਖ਼ਾਨਦਾਨ ਦੇ ਸੈਸਥਾਪਕ ਸ. ਗੌਹਰ ਸਿੰਘ 
ਦੇ ਘਰ ਜਨਮ ਲੈਣ ਵਾਲਾ ਸ. ਨਿਹਾਲ ਸਿੰਘ ਇਕ ਚੰਗਾ 
ਯੋਧਾ ਅਤੇ ਦਰਬਾਰੀ ਸੀ। ਸ. ਗੌਹਰ ਸਿੰਘ ਭੰਗੀ ਮਿਸਲ 
ਦੇ ਸ. ਗੁਜਰ ਸਿੰਘ ਦੇ ਅਧੀਨ ਆਪਣੇ ਯੁੱਧ ਕਰਮ ਨੂੰ 
ਵਧਾਇਆ। ਸ. ਨਿਹਾਲ ਸਿੰਘ ਨੇ ਵੀ ਭੈੰਗੀ ਮਿਸਲ ਦੇ ਸ. 
ਸਾਹਿਬ ਸਿੰਘ ਦੇ ਅਧੀਨ ਉਸ ਦੇ ਸੈਨਾ ਦਲ ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ 
ਹੋਂ ਕੇ ਅਫ਼ਗ਼ਾਨਾਂ ਨਾਲ ਯੁੱਧ ਕੀਤੇ ਅਤੇ ਜ਼ਮਾਨ ਸ਼ਾਹ 
ਦੁਰਾਨੀ ਦੇ ਜਰਨੈਲ ਅਹਿਮਦ ਖ਼ਾਨ ਨੂੰ ਖਦੇੜ ਕੇ ਯਸ਼ 
ਖਟਿਆ। ਇਸ ਨੇ ਭੰਗੀ ਮਿਸਲ ਵਲੋਂ' ਹੋ ਕੇ ਪਹਿਲਾਂ ਸੈਨ 
1800 ਈ. ਵਿਚ ਮਹਾਰਾਜਾ ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ ਦਾ ਵਿਰੋਧ 
ਕੀਤਾ, ਪਰ ਬਾਦ ਵਿਚ ਮਹਾਰਾਜੇ ਕੋਲ ਨੌਕਰ ਹੋ ਗਿਆ। 
ਸੈਨ 1801 ਤੋ 1817 ਈ. ਤਕ ਇਸ ਨੇ ਮਹਾਰਾਜੇ ਦੀਆਂ 
ਲਗਭਗ ਸਾਰੀਆਂ ਸੈਨਿਕ ਮੁਹਿੰਮਾਂ ਵਿਚ ਭਾਗ ਲਿਆ। 
ਸੈਨ 1803 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਨੂੰ ਪੋਠੋਹਾਰ ਦੇ ਸੁਖੋ ਪਿੰਡ 
ਵਿਚ ਜਾਗੀਰ ਦਿੱਤੀ ਗਈ। ਸੈਨ 1807 ਈ. ਵਿਚ ਕਸੂਰ 
ਦੀ ਜਿਤ ਤੋਂ ਬਾਦ ਉਥੇ ਕਾਨੂੰਨ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਬਹਾਲ 
ਕਰਨ ਲਈ ਮਹਾਰਾਜੇ ਵਲੋਂ' ਇਸ ਨੂੰ ਜ਼ਿੰਮੇਵਾਰੀ ਸੈਂਪੀ ਗਈ। 

ਸ. ਨਿਹਾਲ ਸਿੰਘ ਦਾ ਮਹਾਰਾਜਾ ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ 
ਨਾਲ ਬਹੁਤ ਸਨੇਹ ਸੀ। ਰਵਾਇਤ ਅਨੁਸਾਰ ਜਦ ਸੈਨ 1817 
ਦਈ. ਵਿਚ ਮਹਾਰਾਜਾ ਬਹੁਤ ਸਖ਼ਤ ਬੀਮਾਰ ਹੋ ਗਿਆ ਅਤੇ 
ਵੈਦਾਂ ਤੇ ਹਕੀਮਾਂ ਦੇ ਦਵਾ-ਦਾਰੂ ਨੇ ਕੋਈ ਅਸਰ ਨ ਕੀਤਾ, 
ਤਾਂ ਇਸ ਨੇ ਮਹਾਰਾਜੇ ਨੂੰ ਪੰਥ ਦਾ ਨਾਇਕ ਮਿਥ ਕੇ ਆਪਣੇ 
ਆਪ ਨੂੰ ਉਸ ਲਈ ਕੁਰਬਾਨ ਹੋਣ ਦਾ ਮਨ ਬਣਾਇਆ। 
ਉਸ ਦੇ ਪਲੰਘ ਦੇ ਇਰਦ-ਗਿਰਦ ਚਕਰ ਕਟਦੇ ਹੋਇਆਂ 
ਇਸ ਨੇ ਪ੍ਰਾਰਥਨਾ ਕੀਤੀ ਕਿ ਮਹਾਰਾਜਾ ਠੀਕ ਹੋ ਜਾਏ 
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ਨਿਹਾਲ ਸਿੰਘ ਕੈਰੋਂ 
ਅਤੇ ਉਸ ਦੀ ਬੀਮਾਰੀ ਮੇਨੂੰ ਲਗ ਜਾਏ। ਇਤਨਾ ਕਰਕੇ 
ਇਹ ਆਪਣੇ ਨਿਵਾਸ ਅਟਾਰੀ ਚਲਾ ਗਿਆ ਅਤੇ ਉਥੇ ਜਾ 
ਕੇ ਜਲਦੀ ਹੀ ਪਾਣ ਤਿਆਗ ਦਿੱਤੇ। ਉਧਰ ਮਹਾਰਾਜਾ 
ਸਹਿਜੇ ਸਹਿਜੇ ਸੁਅਸਥ ਹੋ ਗਿਆ। ਇਸ ਨੇ ਸਵੈ-ਕੁਰਬਾਨੀ 
ਦੀ ਬੜੀ ਉਜਲੀ ਮਿਸਾਲ ਕਾਇਮ ਕੀਤੀ ਸੀ। 


ਨਿਹਾਲ ਸਿੰਘ ਕੈਰੋਂ (:863-1928 ਈ.) : ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ 
ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ ਕੈਰੋਂ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਭਾਈ ਗੁਲਾਬ ਸਿੰਘ ਦੇ ਘਰ 
22 ਦਸੈਬਰ 1863 ਈ. ਨੂੰ ਪੈਦਾ ਹੋਇਆ ਭਾਈ ਨਿਹਾਲ 
ਸਿੰਘ ਇਸਤਰੀਆਂ ਦੀ ਪੜ੍ਹਾਈ ਦਾ ਅਲਮਬਰਦਾਰ ਸੀ। 
ਕਿਸੇ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀ ਪੜ੍ਹਾਈ ਕੀਤਿਆਂ ਹੀ ਇਹ ਛੋਟੇ ਹੁੰਦਿਆਂ 
ਆਪਣੇ ਵੱਡੇ ਭਰਾ ਤਰਲੋਕ ਸਿੰਘ ਨਾਲ ਮਲਾਇਆ ਚਲਾ 
ਭਰਤੀ ਹੋ ਗਿਆ। ਪਰ ਜਲਦੀ ਹੀ ਪਿੰਡ ਪਰਤ ਆਇਆ 
ਅਤੇ ਸਮਾਜਿਕ ਭਲਾਈ ਦੇ ਕੌਮਾਂ ਵਿਚ ਰੁਝ ਗਿਆ। ਇਸ 
ਨੇ ਸਿੰਘ ਸਭਾ ਦੇ ਦੀਵਾਨਾਂ ਵਿਚ ਲੈਕਚਰ ਦੇਣੇ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤੇ 
ਅਤੇ “ਮਾਝਾ ਖ਼ਾਲਸਾ ਦੀਵਾਨ” ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਵਿਚ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ 
ਭੂਮਿਕਾ ਨਿਭਾਈ। ਇਸ ਨੇ ਬੱਚਿਆਂ ਦੀ ਪੜ੍ਹਾਈ ਵਲ 
ਉਚੇਚਾ ਧਿਆਨ ਦਿੱਤਾ। ਇਸ ਨੇ ਪਹਿਲਾਂ ਲੜਕਿਆਂ ਦੀ 
ਪੜ੍ਹਾਈ ਲਈ ਆਪਣੇ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਸਕੂਲ ਬਣਾਇਆ ਅਤੇ 
ਫਿਰ ਲੜਕੀਆਂ ਦਾ ਸਕੂਲ ਸ਼ੁਰੂ ਕਰਨ ਦੀ ਯੋਜਨਾ ਬਣਾਈ। 
ਲੋਕਾਂ ਲਈ ਲੜਕੀਆਂ ਦਾ ਸਕੂਲ ਕਾਇਮ ਕਰਨਾ ਨਵੀਂ 
ਗੱਲ ਸੀ, ਇਸ ਲਈ ਇਸ ਉਦਮ ਦਾ ਵਿਰੋਧ ਹੋਇਆ, 
ਪਰ ਨਿਹਾਲ ਸਿੰਘ ਨੇ ਕਿਸੇ ਦੀ ਵੀ ਪਰਵਾਹ ਕੀਤੇ ਬਿਨਾ 
ਮਈ 1913 ਈ. ਵਿਚ ਹੋਸਟਲ ਦਾ ਨੀਂਹ ਪੱਥਰ ਰਖ ਦਿੱਤਾ। 
ਇਹ ਆਪਣੇ ਇਕ ਸਾਥੀ ਬਾਬਾ ਦਿਆਲ ਸਿੰਘ ਅਤੇ ਸਕੂਲ 
ਦੇ ਕੁਝ ਵਿਦਿਆਰਥੀਆਂ ਸਮੇਤ ਹਾਂਗਕਾਂਗ, ਮਲਾਇਆ 
ਕੀਤਾ। ਇਸ ਤੋ ਇਲਾਵਾ 14 ਮਾਰਚ 1916 ਈ. ਨੂੰ 
ਸਕੂਲ ਦੇ ਹੋਸਟਲ ਦਾ ਉਦਘਾਟਨ ਪਟਿਆਲਾ-ਪਤਿ 
ਮਹਾਰਾਜਾ ਭੁਪਿੰਦਰ ਸਿੰਘ ਤੋਂ ਕਰਵਾਇਆ ਅਤੇ ਉਸ 
ਹੋਸਟਲ ਦਾ ਨਾਂ ਪਟਿਆਲੇ ਘਰਾਣੇ ਨਾਲ ਸੈਬਧਿਤ “ਮਾਤਾ 
ਸਾਹਿਬ ਕੌਰ ਭੁਜੈਗਣ ਆਸ਼ਮ” ਰਖਿਆ। ਮਹਾਰਾਜੇ ਨੇ ਵੀ 
ਸਕੂਲ ਲਈ ਮਾਇਕ ਸਹਾਇਤਾ ਦਿੱਤੀ। ਇਸਤਰੀਆਂ ਵਿਚ 
ਸਮੂਹਿਕ ਚੇਤਨਾ ਲਿਆਉਣ ਲਈ ਇਸ ਨੇ ਸਕੂਲ ਵਿਚ 
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ਨਿਹਾਲ ਸਿੰਘ ਠਾਕੁਰ 
ਇਸਤਰੀਆਂ ਦੀ ਇਕ ਸਾਲਾਨਾ ਕਾਨਫਰੰਸ ਦਾ ਆਯੋਜਨ 
ਕੀਤਾ। ਇਸ ਨਾਲ ਸਮਾਜ ਨੂੰ ਦਰਪੇਸ਼ ਕਈ ਸਮਸਿਆਵਾਂ 
ਉਤੇ ਖੁਲ੍ਹ ਕੇ ਵਿਚਾਰ-ਵਟਾਂਦਰਾ ਹੋਣ ਲਗਾ। ਇਸ ਦੇ 
ਲੜਕੇ ਸ. ਪ੍ਤਾਪ ਸਿੰਘ ਨੇ ਪੰਜਾਬ ਦਾ ਮੁੱਖ ਮੰਤਰੀ ਬਣ 
ਕੇ ਆਪਣੇ ਪਿਤਾ ਦੀਆਂ ਵਿਚੇ ਰਹਿ ਗਈਆਂ ਕਈ 
ਯੋਜਨਾਵਾਂ ਨੂੰ ਸਿਰੇ ਚੜ੍ਹਾ ਇਆ। ਇਸ ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ 20 
ਨਵੈਬਰ 1928 ਈ, ਨੂੰ ਹੋਇਆ। 


ਨਿਹਾਲ ਸਿੰਘ ਠਾਕੁਰ (1808-1895 ਈ.) : ਇਕ 
ਸਿੱਖ ਵਿਦਵਾਨ ਅਤੇ ਰਾਗੀ, ਜਿਸ ਦਾ ਜਨਮ ਭਾਈ ਮਹਿਲ 
ਸਿੰਘ ਦੇ ਘਰ ਮਾਈ ਬਸੀ ਦੀ ਕੁੱਖੋਂ 17 ਫਰਵਰੀ 1808 
ਈ. ਵਿਚ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਵਿਚ ਹੋਇਆ। ਮਹਿਲ ਸਿੰਘ ਮੂਲ 
ਰੂਪ ਵਿਚ ਪੱਛਮੀ ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਰਾਵਲਪਿੰਡ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੀ 
ਗੁਜਰਖ਼ਾਨ ਤਹਿਸੀਲ ਦੇ ਪਿੰਡ 'ਸੇਯਦ-ਕੀ-ਸਰਾਇ' ਦਾ 
ਰਹਿਣ ਵਾਲਾ ਸੀ, ਪਰ ਇਕ ਵਾਰ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਦੀ ਯਾਤਾ 
ਲਈ ਆਇਆ ਅਤੇ ਨਿਹਾਲ ਸਿੰਘ ਦੇ ਜਨਮ ਤੋ ਬਾਦ 
ਸਥਾਈ ਤੌਰ “ਤੇ ਇਥੇ ਹੀ ਵਸ ਗਿਆ। ਜਦੋਂ ਨਿਹਾਲ 
ਸਿੰਘ ਦਸ ਸਾਲਾਂ ਦਾ ਹੋਇਆ ਤਾਂ ਠਾਕੁਰ ਦਿਆਲ ਸਿੰਘ 
ਦੇ ਡੇਰੇ ਵਿਚ ਗੁਰਮਤਿ ਪੜ੍ਹਨ ਲਈ ਪਹੁੰਚ ਗਿਆ। ਉਥੇ 
ਇਸ ਨੇ ਅੰਮ੍ਰਿਤ ਪਾਨ ਕੀਤਾ ਅਤੇ 15 ਵਰ੍ਹੇ ਡੇਰੇ ਵਿਚ ਰਹਿ 
ਕੇ ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਗ੍ੰਥਾਂ, ਇਤਿਹਾਸ ਗੌਥਾਂ, ਕਾਵਿ-ਸ਼ਾਸਤੁ ਅਤੇ 
ਸੈਸਕ੍ਿਤ ਸਾਹਿਤ ਦਾ ਗੌੰਭੀਰ ਅਧਿਐਨ ਕੀਤਾ ਅਤੇ 
ਭਾਰਤੀ ਦਰਸ਼ਨ, ਖ਼ਾਸ ਕਰਕੇ ਵੇਦਾਂਤ ਨੂੰ ਸਮਝਣ ਦਾ ਯਤਨ 
ਕੀਤਾ। ਜਲਦੀ ਹੀ ਇਹ ਡੇਰੇ ਦੇ ਪ੍ਰਮੁਖ ਚਾਟੜਿਆਂ ਵਿਚ 
ਗਿਣਿਆ ਜਾਣ ਲਗਾ। ਹੌਲੀ ਹੌਲੀ ਇਸ ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ ਵੀ 
“ਠਾਕੁਰ” ਸ਼ਬਦ ਜੁੜਦਾ ਚਲਾ ਗਿਆ। 

ਨਿਹਾਲ ਸਿੰਘ ਨੇ ਪੇਠੋਹਾਰ ਵਾਲੇ ਭਾਈ ਗੁਰਮੁਖ 
ਤਕ ਉਸ ਨਾਲ ਹਰਿਮੰਦਿਰ ਸਾਹਿਬ, ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਵਿਚ 
ਤਬਲਾ ਵਜਾਉਂਦਾ ਰਿਹਾ। ਉਨ੍ਹੀਵੀਂ ਸਦੀ ਦੇ ਅੱਠਵੇਂ 
ਦਹਾਕੇ ਵਿਚ ਇਹ ਹਿੰਦੂ ਅਤੇ ਸਿੱਖ ਧਰਮਾਂ ਦੇ ਤੀਰਥਾਂ ਦੀ 
ਯਾੜ੍ਾ ਉਤੇ ਨਿਕਲ ਪਿਆ। ਇਸ ਨੇ ਹਰ ਥਾਂ ਸਿੱਖ ਧਰਮ 
ਕੀਤਾ। ਹਜ਼ੂਰ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਇਹ ਕਈ ਮਹੀਨੇ ਠਹਿਰਿਆ। 
ਉਸ ਤੋਂ ਬਾਦ ਇਹ ਉਤਰ ਪ੍ਰਦੇਸ਼ ਦੇ ਆਜ਼ਮਗੜ੍ਹ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ 
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ਨਿਹਾਲ ਸਿੰਘ ਦਮਦਮੀਆ 
ਨਿਜ਼ਾਮਾਬਾਦ ਕਸਬੇ ਵਿਚ ਪਹੁੰਚ ਗਿਆ। ਉਥੇ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ 
ਚਰਨ ਪਾਦੁੱਕਾ” ਦੇ ਮਹੈਤ ਸਾਧੂ ਸਿੰਘ ਦੀ ਪ੍ਰੇਰਣਾ ਨਾਲ 
ਜਾਪੁ ਸਾਹਿਬ ਦਾ ਭਾਵ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਨੀ ਟੀਕਾ ਤਿਆਰ ਕੀਤਾ 
ਜਿਸ ਦਾ ਨਾਂ ਇਸ ਨੇ “ਚਕ੍ਰਧਰ ਚਰਿਤ੍ ਚਾਰੂ ਚੰਦ੍ਰਿਕਾ” 
ਰਖਿਆ। ਫਿਰ ਇਸ ਨੇ “ਚਿੰਤਾਮਣੀ” ਨਾਂ ਦੀ ਰਚਨਾ ਕੀਤੀ। 
ਉਥੋਂ ਪਰਤ ਕੇ ਇਸ ਨੇ ਰਾਵਲਪਿੰਡੀ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ ਸੁਖੋ ਪਿੰਡ 
ਵਿਚ ਨਿਵਾਸ ਕੀਤਾ, ਪਰ ਜਲਦੀ ਹੀ 'ਥੋਹਾ ਖ਼ਾਲਸਾ' ਨਾਂ 
ਦੇ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਜਾ ਕੇ “ਦੁਖ ਭੈਜਨੀ” ਨਾਂ ਦਾ ਆਪਣਾ ਡੇਰਾ 
ਸਥਾਪਿਤ ਕੀਤਾ। ਉਥੇ ਇਸ ਨੇ ਕੀਰਤਨ ਕਰਨ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ 
ਧਰਮ ਪ੍ਰਚਾਰ ਦਾ ਕੈਮ ਜਾਰੀ ਰਖਿਆ। ਇਸ ਦੀ ਪ੍ਰਸਿੱਧੀ 
ਦੂਰ ਦੂਰ ਤਕ ਪਸਰ ਗਈ। ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ ਸੈਤ ਅਤਰ ਸਿੰਘ 
ਨੇ ਕਈ ਵਾਰ ਇਸ ਦਾ ਕੀਰਤਨ ਸੁਣਨ ਲਈ ਡੇਰੇ ਵਿਚ 
ਹਾਜ਼ਰੀ ਭਰੀ। ਬਾਬਾ ਖੇਮ ਸਿੰਘ ਬੇਦੀ ਕੱਲਰ ਵਾਲੇ ਵੀ 
ਇਸ ਤੋਂ ਬਹੁਤ ਪ੍ਭਾਵਿਤ ਸਨ। ਇਕ ਵਾਰ ਉਹ ਇਸ ਨੂੰ 
ਆਪਣੇ ਮੁਰਬਿਆਂ ਵਲ ਸਿੱਖੀ ਦਾ ਪ੍ਰਚਾਰ ਕਰਨ ਲਈ ਲੈ 
ਗਏ।ਸੈਨ 1895 ਈ. ਵਿਚ ਇਹ ਸਰਹਦੀ ਸੂਬੇ ਦੇ ਹਜ਼ਾਰਾ 
ਜ਼ਿਲੇ ਦੇ ਹਰੀਪੁਰ ਨਗਰ ਵਿਚ ਕੀਰਤਨ ਕਰਨ ਗਿਆ 
ਹੋਇਆ ਸੀ ਕਿ ਇਸ ਦੀ 22 ਮਈ 1895 ਈ. ਨੂੰ ਅਚਾਨਕ 
ਮ੍ਰਿਤੂ ਹੋ ਗਈ। ਇਸ ਦੇ ਮਧੁਰ ਕੀਰਤਨ ਅਤੇ ਸਪੱਸ਼ਟ 
ਪ੍ਰਵਚਨਾਂ ਨੇ ਸ਼ਰਧਾਲੂਆਂ ਦੇ ਦਿਲਾਂ ਵਿਚ ਇਸ ਪ੍ਰਤਿ ਬੜੀ 
ਸ਼ਰਧਾ ਦੀ ਭਾਵਨਾ ਜਗਾਈ ਹੋਈ ਸੀ। 


ਨਿਹਾਲ ਸਿੰਘ ਦਮਦਮੀਆ (ਮ. 1871 ਈ.) ਉਨ੍ਹੀਵੀਂ 
ਸਦੀ ਵਿਚ ਹੋਇਆ ਇਕ ਨਿਰਮਲਾ ਸੈਤ ਜਿਸ ਦਾ ਜਨਮ 
ਪਟਿਆਲਾ ਰਿਆਸਤ ਦੇ “ਮੀਮਸਾ” ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਹੋਇਆ। 
ਇਸ ਦੇ ਮਾਤਾ-ਪਿਤਾ ਅਤੇ ਜਨਮ ਬਾਰੇ ਜਾਣਕਾਰੀ ਦਾ 
ਅਭਾਵ ਹੈ। ਕੁਝ ਵੱਡਾ ਹੋ ਕੇ ਇਹ ਦਮਦਮਾ ਸਾਹਿਬ 
(ਤਲਵੰਡੀ ਸਾਬੋ) ਵਿਚ ਉੱਚਾ ਬੁੰਗਾ ਦੇ ਮਹੰਤ ਦੁਨਾ ਸਿੰਘ 
ਕੋਲ ਆ ਗਿਆ। ਇਸ ਨੇ ਬੜੀ ਨਿਸ਼ਠਾ ਨਾਲ ਧਰਮ ਗ੍ਰੰਥਾਂ 
ਦਾ ਅਧਿਐਨ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਡੇਰੇ ਵਿਚ ਰਹਿ ਕੇ “ਗੁਰੂ ਕਾ 
ਲੰਗਰ” ਦੀ ਬੜੀ ਸੁੰਦਰ ਵਿਵਸਥਾ ਕੀਤੀ। ਇਸ ਦੀ 
ਨਿਸ਼ਕਾਮ ਸੇਵਾ ਅਤੇ ਵਿਦਵੱਤਾ ਕਾਰਣ ਲੋਕੀਂ ਇਸ ਦਾ 
ਬਹੁਤ ਆਦਰ ਕਰਦੇ ਸਨ। ਮਹੈਤ ਦੁਨਾ ਸਿੰਘ ਦੇ ਦੇਹਾਂਤ 
ਤੋਂ ਬਾਦ ਇਹ ਡੇਰੇ ਦਾ ਮਹੰਤ ਸਥਾਪਿਤ ਕੀਤਾ ਗਿਆ। 
ਸੈਨ 1860 ਈ . ਵਿਚ ਇਹ ਕੁਝ ਨੌਜਵਾਨ ਸੇਵਕਾਂ ਸਹਿਤ 
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ਨਿਹੰਗ ਸਿੰਘ 
ਦੇਹਰਾਦੂਨ ਗਿਆ ਅਤੇ ਬਾਬਾ ਰਾਮ ਰਾਇ ਦੀ ਜਾਗੀਰ 
ਵਿਚੋਂ ਦਿਆਰ ਦੇ ਸਭ ਤੋਂ ਉਚੇ ਬਿ੍‌ਛ ਨੂੰ ਕਟਵਾ ਕੇ ਉਸ 
ਦਾ ਖੰਭਾ ਬਣਵਾਇਆ ਅਤੇ ਆਪਣੇ ਸਿਰਾਂ ਉਤੇ ਚੁਕਦੇ 
ਹੋਇਆਂ ਪਟਿਆਲੇ ਪਹੁੰਚਿਆ। ਪਟਿਆਲੇ ਤੋਂ ਮਹਾਰਾਜਾ 
ਨਰੇਂਦਰ ਸਿੰਘ ਨੇ ਉਸ ਖੰਭੇ ਨੂੰ ਬੈਲ-ਗਡਿਆਂ ਰਾਹੀਂ 
ਦਮਦਮਾ ਸਾਹਿਬ ਪਹੁੰਚਵਾਇਆ। ਰ੍ 
ਦਮਦਮਾ ਸਾਹਿਬ ਪਹੁੰਚ ਕੇ ਨਿਹਾਲ ਸਿੰਘ 
ਪਹਿਲਾਂ ਸਾਧ ਸੈਗਤ ਤੋਂ ਰਾਮਰਾਈਆਂ ਨਾਲ ਵਰਤਣ ਦੀ 
ਖਿਮਾ ਯਾਚਨਾ ਕੀਤੀ ਅਤੇ ਫਿਰ ਨਿਸ਼ਾਨ-ਸਾਹਿਬ ਲਈ 
ਖੰਡੇ ਨੂੰ ਗਡਿਆ। ਇਸ ਨਾਲ ਸੈਗਤ ਵਿਚ ਇਸ ਦਾ ਮਾਣ 


ਹੋਰ ਵਧ ਗਿਆ। ਸੈਨ 1862 ਈ. ਵਿਚ ਜਦੋ' ਪਟਿਆਲੇ 


ਵਿਚ ਧਰਮਧੁਜਾ ਅਖਾੜੇ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਹੋਈ, ਤਾਂ ਇਸ ਨੂੰ 
ਸੀ ਮਹੰਤ ਦੀ ਸਹਾਇਤਾ ਲਈ ਚੁਣੇ ਗਏ ਚਾਰ ਮਹੰਤਾਂ 
ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਕੀਤਾ ਗਿਆ। ਇਸ ਨੇ ਮੁਕਤਸਰ ਦੇ ਗੁਰੂ- 
ਧਾਮ ਵਿਚ ਬੁੰਗਾ ਦਮਦਮੀਆ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਕੀਤੀ ਜੋ 
ਬਾਦ ਵਿਚ ਧਰਮ-ਪ੍ਚਾਰ ਦਾ ਮੁੱਖ ਕੇਂਦਰ ਬਣਿਆ। ਸਿੱਖ 
ਧਰਮ ਵਿਚ ਗਿਆਨ ਅਤੇ ਸੇਵਾ ਦੇ ਪ੍ਰਸਾਰ ਲਈ ਇਸ ਨੇ 
ਸ਼ਲਾਘਾਯੋਗ ਭੂਮਿਕਾ ਨਿਭਾਈ। ਅਨੁਮਾਨ ਹੈ ਕਿ ਇਸ 
ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ ਸੈਨ 1871 ਈ. ਵਿਚ ਹੋਇਆ ਸੀ। 


ਨਿਹੰਗ ਸਿੰਘ : ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਦੀ ਲਾਡਲੀ ਫ਼ੌਜ 
ਵਜੋਂ ਪ੍ਸਿੱਧ ਨਿਹੈਗ ਸਿੰਘ ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਦੇ ਪੁਰਾਤਨ ਜੋਗੀ 
ਸਰੂਪ ਅਤੇ ਆਚਾਰ ਨੂੰ ਅਪਣਾ ਕੇ ਚਲਣ ਵਾਲਾ ਇਕ 
ਅਜਿਹਾ ਧਰਮ-ਸਾਧਕ ਹੈ ਜੋ ਸੀਸ ਉਪਰ ਫਰਹਰੇ ਵਾਲਾ 
ਉੱਚਾ ਦੋਮਾਲਾ ਸਜਾਉਂਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਕਈ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ ਸ਼ਸਤ੍ਰਾਂ 
(ਚੱਕਰ, ਖੰਡਾ, ਕ੍ਰਿਪਾਨ, ਭਾਲਾ, ਬੰਦੂਕ, ਤੋੜਾ, ਗਜਗਾਹ 
ਆਦਿ) ਨਾਲ ਸੁਸਜਿਤ ਹਰ ਵਕਤ ਤਿਆਰ-ਬਰ-ਤਿਆਰ 
ਰਹਿੰਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਪਾਸ ਲੋਹੇ ਦਾ ਗੜਵਾ, ਮਾਲਾ ਅਤੇ ਹੋਰ 
ਲੋੜੀਂਦਾ ਸਾਮਾਨ ਹਰ ਵਕਤ ਮੌਜੂਦ ਰਹਿੰਦਾ ਹੈ। 
ਨਿਹੰਗ ਸਿੰਘ ਮਰਣ ਤੋ ਸਦਾ ਨਿਸੈਗ ਅਤੇ 
ਮਾਇਆ ਤੋਂ ਨਿਰਲੇਪ ਰਹਿੰਦੇ ਹਨ। ਅਜਿਹੀਆਂ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ਤਾਵਾਂ 
ਕਰਕੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਨਾਂ ਦੀ ਵਿਉਪੱਤੀ ਸੈਸਕ੍ਿਤ ਦੇ ਨਿਹਸ਼ੈਕ 
(ਜਿਝੰਲ) ਅਥਵਾ ਨਿਹਸੈਗ (ਜਿ-ਜੰਗ) ਸ਼ਬਦ ਤੋ ਮੰਨੀ ਜਾਂਦੀ 
ਹੈ। ਆਸਾ ਰਾਗ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਮੌਤ ਦੀ 
ਚਿੰਤਾ ਤੋਂ ਮੁਕਤ ਵਿਅਕਤੀ ਨੂੰ “ਨਿਹੰਗ” ਕਿਹਾ ਹੈ- 
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ਨਿਹੌਗ ਸਿੰਘ 
/ਨੈਰਭਓਂ ਹੋਇਓ ਭ/ਇਆ /ਨਿਹੰਗਾ/“ਚੌਡੀ ਦੀ ਵਾਰ” ਵਿਚ 
ਵੀ ਇਸ ਭਾਵ ਦੀ ਅਭਿਵਿਅਕਤੀ ਹੋਂਈ ਹੈ- ਪਹਿਲਾਂ 
ਦਲਾਂ £ਲੰਦਿਆਂ ਭੌੜ /0ਆ /ਨੋਹੰਗਾਂ/ ਇਸੇ ਭਾਵਨਾ 
ਅਧੀਨ ਭਾਈ ਰਤਨ ਸਿੰਘ ਭੰਗੂ ਨੇ “ਪ੍ਰਾਚੀਨ ਪੰਥ ਪ੍ਰਕਾਸ਼” 
ਵਿਚ ਇਸ ਨੂੰ ਪਰਿਭਾਸ਼ਿਤ ਕਰਦਿਆਂ ਲਿਖਿਆ ਹੈ- 


ਨੈਹੰਗ ਕਹਾਵੈ ਸੋ ਰਖ ਦੁਖ ਸ਼ਖ “ਨੇ ਨ ਅੰਗ/ ਕੁਝ 


ਵਿਦਵਾਨ ਇਸ ਸ਼ਬਦ ਦੀ ਵਿਉਪਤੀ ਫ਼ਾਰਸੀ ਭਾਸ਼ਾ ਦੇ 
“ਨਿਹੰਗ” ਸ਼ਬਦ ਤੋ ਮੰਨਦੇ ਹਨ, ਜਿਸ ਦਾ ਅਰਥ ਹੈ 
ਮਗਰਮੱਛ ਅਤੇ ਤਲਵਾਰ। 

ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਵਿਚ ਇਹ ਆਤਮ-ਉਤਸਰਗੀ 
ਸੰਪ੍ਰਦਾਇ ਕਿਵੇਂ ਹੋਂਦ ਵਿਚ ਆਇਆ ? ਇਸ ਬਾਰੇ ਕਈ 
ਮਤ ਪ੍ਚਲਿਤ ਹਨ। ਇਕ ਮਤ ਅਨੁਸਾਰ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ 
ਜੀ ਦਾ ਸਭ ਤੋੱ` ਛੋਟਾ ਸਾਹਿਬਜ਼ਾਦਾ ਬਾਬਾ ਫਤਹਿ ਸਿੰਘ 
ਇਕ ਵਾਰ ਵਿਨੋਦੀ ਚੋਜ ਕਰਦਿਆਂ ਸੀਸ ਉਤੇ ਦੁਮਾਲਾ 
ਸਜਾ ਕੇ ਅਤੇ ਨੀਲੇ ਰੈਗ ਦਾ ਚੋਲਾ ਪਾ ਕੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਪਾਸ 
ਆ ਗਿਆ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਪ੍ਰਸੈਨ ਹੋ ਕੇ ਭਵਿਸ਼ਬਾਣੀ ਕੀਤੀ 
ਕਿ ਅਜਿਹੇ ਬਾਣੇ ਵਾਲਾ ਇਕ “ਨਿਹੰਗ ਪੰਥ” ਹੋਵੇਗਾ। 

ਦੂਜੇ ਮਤ ਅਨੁਸਾਰ ਜਦੋਂ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ 
ਨੇ ਮਾਛੀਵਾੜੇ ਵਿਚ ਧਾਰਣ ਕੀਤੇ ਉੱਚ ਦੇ ਪੀਰ ਵਾਲੇ 
ਬਾਣੇ ਨੂੰ ਅਗਨਿ-ਭੇਂਟ ਕੀੜਾ ਤਾਂ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਸੇਵਕ ਭਾਈ 
ਮਾਨ ਸਿੰਘ ਨੇ ਉਸ ਨਾਲੋਂ ਇਕ ਲੀਰ ਪਾੜ ਕੇ ਆਪਣੀ 
ਦਸਤਾਰ ਵਿਚ ਸਜਾ ਲਈ। ਇਸ ਤੋਂ ਪ੍ਰਭਾਵਿਤ ਹੋ ਕੇ 
ਕਈ ਸਿੰਘਾਂ ਨੇ ਨੀਲੇ ਬਸਤ੍ਰ ਧਾਰਣ ਕਰਨੇ ਸ਼ੁਰੂ ਕਰ ਦਿੱਤੇ 
ਅਤੇ ਦਸਤਾਰਾਂ ਨਾਲ ਲੀਰ ਦੀ ਸ਼ਕਲ ਦਾ ਫਰਹਰਾ ਛਡਣਾ 
ਸ਼ੁਰੂ ਕਰ ਦਿੱਤਾ। ਕਾਲਾਂਤਰ ਵਿਚ ਇਸ ਵੇਸ਼-ਭੂਸ਼ਾ ਵਾਲੇ 
ਨਿਹੰਗ-ਸਿੰਘ ਵਜੋਂ ਜਾਣੇ ਜਾਣ ਲਗੇ। 

ਤੀਜੇ ਮਤ ਅਨੁਸਾਰ ਨਿਸ਼ਾਨਾਂ ਵਾਲੀ ਮਿਸਲ ਦੇ 
ਬਾਬਾ ਨੈਣਾ ਸਿੰਘ ਨੇ ਸੈਨਿਕ ਟੁਕੜੀ ਦੇ ਨਿਸ਼ਾਨਚੀ ਦੇ 
ਸਿਰ ਉਪਰ ਉੱਚੀ ਦਸਤਾਰ ਸਜਾ ਕੇ ਉਸ ਨਾਲ ਨਿਸ਼ਾਨ 
ਦੇ ਰੂਪ ਵਿਚ ਫਰਹਰਾ ਝੁਲਾ ਦਿੱਤਾ। ਇਸ ਨਾਲ ਦੋ ਲਾਭ 
ਹੋਏ। ਇਕ ਇਹ ਕਿ ਫ਼ੌਜ ਦੇ “ਨਿਸ਼ਾਨ” ਦੀ ਥਾਂ ਪੂਰੀ ਹੋ 
ਗਈ ਅਤੇ ਦੂਜਾ ਨਿਸ਼ਾਨਚੀ ਦੇ ਹੱਥ ਵੇਹਲੇ ਹੋਣ ਕਰਕੇ 
ਉਹ ਲੋੜ ਅਨੁਸਾਰ ਸ਼ਸਤ੍ ਚਲਾ ਸਕਣ ਦੇ ਸਮਰਖ ਹੋਂ 
ਗਿਆ। ਬਹੁਤੇ ਵਿਦਵਾਨ ਇਸ ਤੀਜੇ ਮਤ ਨੂੰ ਜ਼ਿਆਦਾ 
ਵਜ਼ਨੀ ਮੰਨਦੇ ਹਨ। 
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ਨਿਹੈਗ ਸਿੰਘ 
ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ “ਅਕਾਲੀ” ਅਥਵਾ “ਅਕਾਲੀ ਨਿਹੰਗ” 
ਵੀ ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਸੀ ਕਿਉਂਕਿ “ਅਕਾਲ” ਦੇ ਉਪਾਸਕ ਹੋਣ 
ਕਾਰਣ ਇਹ ਵੀ ਕਾਲ ਦੇ ਪ੍ਰਭਾਵ ਤੋਂ ਮੁਕਤ ਸਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ 
ਦਾ ਅਧਿਕਤਰ ਸੈਬਧ ਨਿਸ਼ਾਨਾਂ ਵਾਲੀ ਮਿਸਲ ਅਤੇ ਸ਼ਹੀਦਾਂ 
ਵਾਲੀ ਮਿਸਲ ਨਾਲ ਸੀ। ਅਠਾਰ੍ਹਵੀਂ ਸਦੀ ਦੇ ਉਤਰਾਰਧ 
ਵਿਚ ਜਦੋਂ' ਸਿੱਖ ਫ਼ੌਜਾਂ ਨੇ ਸਰਹਿੰਦ ਨੂੰ ਜਿਤ ਲਿਆ ਤਾਂ 
ਸਾਰੀਆਂ ਮਿਸਲਾਂ ਦੇ ਸਰਦਾਰਾਂ ਨੇ ਵਧ ਤੋਂ ਵਧ ਇਲਾਕਾਂ 
ਆਪਣੇ ਕਬਜ਼ੇ ਅਧੀਨ ਕਰਕੇ ਰਿਆਸਤਾਂ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ 
ਕੀਤੀ ਅਤੇ ਇਸ ਕਰਕੇ ਪਰਸਪਰ ਵੈਰ-ਵਿਰੋਧ ਵਧਿਆ। 
ਪਰ ਨਿਹੰਗ ਸਿੰਘਾਂ ਨੇ ਆਪਣੇ ਆਪ ਨੂੰ ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ 
ਲਾਲਚ ਅਤੇ ਪ੍ਰਭੁਤਾ ਤੌਂ ਦੂਰ ਰਖਿਆ। ਸਮੇਂ ਸਮੇ ਇਹ 
ਅਕਾਲ ਤਖ਼ਤ ਉਤੇ ਇਕੱਠੇ ਹੁੰਦੇ ਰਹਿੰਦੇ ਅਤੇ ਆਪਣੀ 
ਸਿਦਕ ਦਿਲੀ ਅਤੇ ਨਿਰਮੋਹੀ ਮਾਨਸਿਕਤਾ ਕਰਕੇ ਸਿੱਖ 
ਸਮਾਜ ਵਿਚ ਸਮਾਦਰਿਤ ਹੁੰਦੇ ਰਹੇ। ਬਾਬਾ ਨੈਣਾ ਸਿੰਘ ਦਾ 
ਇਕ ਸੇਵਕ. ਬਾਬਾ ਫੂਲਾ ਸਿੰਘ ਅਕਾਲੀ ਅਕਾਲ-ਤਖ਼ਤ 
ਦੀ ਸੇਵਾ ਸੈਭਾਲ ਕਰਦਾ ਸੀ ਅਤੇ ਉਸ ਦੀ ਪੰਥ ਵਿਚ 
ਬੜੀ ਪ੍ਤਿਸ਼ਠਾ ਸੀ। 
ਆਪਣੇ ਅਧਿਕਾਰ ਅਧੀਨ ਕਰਕੇ ਰਾਜ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ 
ਕੀਤੀ, ਤਾਂ ਵੀ ਨਿਹੰਗ ਸਿੰਘਾਂ ਨੇ ਆਪਣੀ ਵੱਖਰੀ ਪਛਾਣ 
ਬਣਾਈ ਰਖੀ। ਮਹਾਰਾਜੇ ਨੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਆਪਣੀ ਸੈਨਾ ਵਿਚ 
ਭਰਤੀ ਕਰਨਾ ਚਾਹਿਆ, ਪਰ ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਨੌਕਰੀ ਸਵੀਕਾਰਨ 
ਤੋਂ ਨਾਂਹ ਕਰ ਦਿੱਤੀ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਪੰਥ-ਦਰਦੀਆਂ ਨੇ ਖ਼ੁਦ- 
ਮੁਖ਼ਤਿਆਰ ਰਹਿੰਦੇ ਹੋਇਆਂ ਵੀ ਲੋੜ ਪੈਣ 'ਤੇ ਸਿੱਖ ਰਾਜ 
ਦੇ ਵਿਸਤਾਰ ਵਿਚ ਮਹਾਰਾਜੇ ਦੀ ਡਟ ਕੇ ਮਦਦ ਕੀਤੀ। 
ਜੱਥੇਦਾਰ ਸਾਧੂ ਸਿੰਘ ਅਤੇ ਬਾਬਾ ਫੂਲਾ ਸਿੰਘ ਨੇ ਕਸੂਰ, 
ਮੁਲਤਾਨ, ਕਸ਼ਮੀਰ ਆਦਿ ਦੀਆਂ ਲੜਾਈਆਂ ਵਿਚ ਪੂਰੀ 
ਗਰਮਜੋਸ਼ੀ ਨਾਲ ਹਿੱਸਾ ਲਿਆ। ਸੈਨ 1823 ਈ. ਵਿਚ 
ਹੋਈ ਨੌਸ਼ਹਿਰਾ ਦੀ ਲੜਾਈ ਵਿਚ ਬਾਬਾ ਫੂਲਾ ਸਿੰਘ 
ਅਕਾਲੀ ਨੇ ਚਮਤਕਾਰੀ ਬਹਾਦਰੀ ਦਾ ਪਰਿਚਯ ਦਿੰਦਿਆਂ 
ਵੀਰਗਤੀ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕੀਤੀ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਸਿੱਖ ਰਾਜ ਵੇਲੇ 
ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਯਸ਼ ਦਾ ਸੂਰਜ ਆਪਣੀ ਪੂਰੀ ਬੁਲੈਦੀ ਉਤੇ ਸੀ। 
ਮਹਾਰਾਜਾ ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ ਦੀ ਮਿ੍‌ਤੂ ਅਤੇ ਲਾਹੌਰ 
ਦਰਬਾਰ ਉਤੇ ਅੰਗ੍ਰੇਜ਼ ਹਕੂਮਤ ਦੀ ਸਥਾਪਤੀ ਤੋ ਬਾਦ 
ਨਿਹੰਗ ਸਿੰਘਾਂ ਦੀ ਪ੍ਤਿਸ਼ਠਾ ਘਟਣ ਲਗੀ। ਇਕ ਤਾਂ ਇਸ 
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ਨਿਹੰਗ ਬੋਲੇ 
ਕਰਕੇ ਕਿ ਹਾਰ ਤੋਂ ਬਾਦ ਸਾਰੇ ਸਿੱਖ ਸਮਾਜ ਵਿਚ ਨਿਰਾਸ਼ਾ 
ਪਸਰ ਗਈ ਸੀ। ਦੂਜੇ ਅੰਗੇਜ਼ਾਂ ਅਤੇ ਵਿਦੇਸ਼ੀ ਅਫ਼ਸਰਾਂ ਨੂੰ 
ਹਕਾਰਤ ਦੀ ਨਜ਼ਰ ਨਾਲ ਵੇਖਣ ਕਾਰਣ ਨਿਹੈਗ ਸਿੰਘ 
ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਜ਼ੁਲਮ ਦਾ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਨਿਸ਼ਾਨਾ ਬਣਦੇ ਸਨ। ਇਸ 
ਤਰ੍ਹਾਂ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਮਹੱਤਵ ਅਤੇ ਪ੍ਰਤਿਸ਼ਠਾ ਘਟਦੀ ਗਈ। 
ਪਰ ਕਈ ਟੋਲਿਆਂ/ਜੱਥਿਆਂ ਵਿਚ ਵੰਡੀਜ ਕੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੇ 
ਆਪਣੀ ਹੋਂਦ ਕਿਸੇ ਨ ਕਿਸੇ ਰੂਪ ਵਿਚ ਬਣਾਈ ਰਖੀ। ਹਰ 
ਇਕ ਜੱਥੇਦਾਰ ਨੇ ਆਪਣੀ ਵਖਰੀ ਵਖਰੀ ਛਾਵਣੀ ਬਣਾ 
ਲਈ, ਪਰ ਮੁੱਖ ਤੌਰ 'ਤੇ ਇਹ ਦੋ ਦਲਾਂ ਅਧੀਨ ਹੀ ਵਿਚਰਦੇ 
ਰਹੇ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੋਹਾਂ ਦਲਾਂ ਨੇ ਆਪਣੇ ਨਾਂ ਸੈਨ 1734 ਈ. 
ਵਿਚ ਨਵਾਬ ਕਪੂਰ ਸਿੰਘ ਦੁਆਰਾ ਰਖੇ ਦੋ ਨਾਂਵਾਂ-ਬੁੱਢਾ 
ਦਲ ਅਤੇ ਤਰੁਣਾ ਦਲ-ਨੂੰ ਅਪਣਾਈ ਰਖਿਆ। ਬੁੱਢਾ 
ਦਲ ਦਾ ਸਦਰ ਮੁਕਾਮ ਤਲਵੰਡੀ ਸਾਬੋ ਵਿਚ ਹੈ ਅਤੇ 
ਤਰੁਣਾ ਦਲ ਦੀ ਮੁੱਖ ਛਾਵਣੀ ਬਾਬਾ ਬਕਾਲਾ ਵਿਚ ਹੈ। 
ਆਮ ਤੌਰ 'ਤੇ ਇਹ ਹੋਲੇ ਮਹੱਲੇ ਦੇ ਅਵਸਰ ਤੇ ਆਨੰਦਪੁਰ 
ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਇਕੱਠੇ ਹੁੰਦੇ ਹਨ ਅਤੇ ਆਪਣੇ ਪਰੋਪਰਾਗਤ 
ਕਰਮਾਚਾਰ ਦਾ ਪ੍ਰਦਰਸ਼ਨ ਕਰਕੇ ਸਿੱਖ ਰਵਾਇਤਾਂ ਨੂੰ 
ਸੁਰਜੀਤ ਕਰਦੇ ਹਨ। 

ਗੁਰੂ ਰੱਥ ਸਾਹਿਬ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀਆਂ 
ਛਾਵਣੀਆਂ ਵਿਚ “ਦਸਮ ਗੰਥ” ਅਤੇ “ਸਰਬਲੋਹ ਗੀ੍‌ਥ' ਨੂੰ 
ਵੀ ਪੂਰੀ ਮਾਨਤਾ ਦਿੱਤੀ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਇਹ ਨਿੱਤ-ਨੌਮ ਕਰਨ 
ਵਿਚ ਪੱਕੇ ਹਨ ਅਤੇ ਸਿੱਖ ਮਰਯਾਦਾ ਦੀ ਪੂਰੀ ਪਾਬੰਦੀ ਨੂੰ 
ਅਪਣਾਉਂਦੇ ਹਨ। ਸੁਰਾਪਾਨ ਤੋਂ' ਪੂਰੀ ਤਰ੍ਹਾਂ ਸੈਕੋਚ ਕਰਦੇ 
ਹੋਏ “ਸੁਖਨਿਧਾਨ” ਦੀ ਮੌਜ ਵਿਚ ਵਿਚਰਦੇ ਹਨ ਅਤੇ 
ਆਪਣੇ ਦੁਆਰਾ ਝਟਕਾਏ ਪਸ਼ੂ ਅਥਵਾ ਪੰਛੀ ਦੇ ਮਾਸ ਦਾ 
ਸੇਵਨ ਕਰਦੇ ਹਨ। “ਚੰਡੀ ਦੀ ਵਾਰ” ਦਾ ਨਿੱਤ ਪਾਠ ਕਰਕੇ 
ਇਹ ਸਦਾ ਚੜ੍ਹਦੀ ਕਲਾ ਵਿਚ ਰਹਿੰਦੇ ਹਨ। ਬੁੱਢਾ ਦਲ 
ਵਾਲੇ ਆਪਣੇ ਆਪ ਨੂੰ 'ਛਿਆਨਵੇ ਕਰੋੜੀ ਚਲਦਾ ਲਹੀਰ” 
ਕਹਿ ਕੇ ਆਪਣੀ ਗਤਿਸ਼ੀਲਤਾ ਨੂੰ ਬਣਾਈ ਰਖਣ ਵਿਚ 
ਵਿਸ਼ਵਾਸ ਰਖਦੇ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੁਆਰਾ ਵਰਤੀ ਗਈ ਸੈਕਟ 
ਦੇ ਸਮੇਂ ਨੂੰ ਭੁਲਾਵਾ ਦੇਣ ਵਾਲੀ ਸ਼ਬਦਾਵਲੀ (ਨਿਹੰਗ 
ਬੋਲੇ) ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਚੜ੍ਹਦੀ ਕਲਾ ਵਾਲੀ ਮਾਨਸਿਕਤਾ ਦੀ 
ਪ੍ਰਤੀਕ ਹੈ। ___ 


ਨਿਹੰਗ ਬੋਲੇ : ਵੇਖੋ 'ਖ਼ਾਲਸੇ ਦੇ ਬੋਲੇ”। 
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ਨਿਗੁਰਾ 


ਨਿਗੁਰਾ (ਵਿਅਕਤੀ) : ਸਿੱਖ ਧਰਮ-ਸਾਧਨਾ ਵਿਚ 
ਸਤਿਗੁਰੂ ਜਾਂ ਗੁਰੂ (ਵੇਖੋ) ਦੇ ਮਹੱਤਵ ਉਤੇ ਇਤਨਾ ਅਧਿਕ 
ਪ੍ਕਾਸ਼ ਪਾਇਆ ਗਿਆ ਹੈ ਕਿ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦਾ ਕੋਈ ਵੀ 
ਪੰਨਾ ਗੁਰੂ ਨਾਲ ਸੈਬੈਧਿਤ ਕਿਸੇ ਤੱਥ ਤੋਂ ਖ਼ਾਲੀ ਨਹੀਂ ਹੈ। 
ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਜਿਗਿਆਸੂ ਲਈ ਗੁਰੂ ਦੀ ਅਤਿ ਅਧਿਕ 
ਆਵੱਸ਼ਕਤਾ ਹੈ। ਜੋ ਵਿਅਕਤੀ ਗੁਰੂ ਵਾਲਾ ਨਹੀ ਬਣਦਾ 
ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਤੋਂ ਬੇਮੁਖ ਰਹਿੰਦਾ ਹੈ, ਉਹ “ਨਿਗੁਰਾ' ਹੈ। ਸਿੱਖ 
ਧਰਮ ਵਿਚ ਨਿਗੁਰੇ ਵਿਅਕਤੀ ਦਾ ਕੋਈ ਸਥਾਨ ਨਹੀਂ ਹੈ। 
ਸਿੱਖ ਇਤਿਹਾਸ ਤੋਂ ਭਲੀ-ਭਾਂਤ ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ ਗੁਰੂ ਨ 
ਧਾਰਣ ਕਰਨ ਦੀ ਘਾਟ ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਨੇ ਬਿਰਧ 
ਅਵਸਥਾ ਵਿਚ ਪੂਰਾ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਆਪਣੇ ਤੋਂ ਕਾਫ਼ੀ ਉਮਰ 
ਵਿਚ ਛੋਟੇ ਗੁਰੂ ਅੰਗਦ ਦੇਵ ਜੀ ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਧਾਰਣ ਕਰਕੇ 
ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਅਦੁੱਤੀ ਸੇਵਾ ਕੀਤੀ ਅਤੇ ਆਪ ਵੀ ਗੁਰੂ-ਰੂਪ 
ਹੋ ਗਏ। 
ਵੀ ਕਈਆਂ ਪ੍ਰਸੰਗਾਂ ਵਿਚ ਟਿੱਪਣੀ ਕੀਤੀ ਗਈ ਮਿਲਦੀ 
ਹੈ। ਸਚ ਤਾਂ ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਮਹਾਤਮਾ ਬੁੱਧ ਤੋਂ ਬਾਦ ਗੁਰੂ 
ਸੈਬੰਧੀ ਭਾਰਤੀ ਧਰਮ-ਸਾਧਨਾ ਵਿਚ ਜੋ ਸੈਕਲਪ ਵਿਕਸਿਤ 
ਹੋਇਆ, ਉਸ ਵਿਚ ਨਿਗੁਰੇ ਦਾ ਕੋਈ ਸਥਾਨ ਨਹੀਂ ਹੈ। 
ਭਰਥਰੀ ਯੋਗੀ ਦੇ ਮਤ ਅਨੁਸਾਰ ਗੁਰੂ ਦੇ ਗਿਆਨ ਤੋਂ 
ਵਾਂਝਿਆ ਯੋਗੀ ਵਿਅਰਥ ਵਿਚ ਸੈਸਾਰ ਵਿਚ ਭਟਕਦਾ 
ਰਹਿੰਦਾ ਹੈ-- ਗੁਰ ਗਯਾਂਨ ਗੀਣਾਂ /ਫਠੋਂ ਪੜ ਜੌਗ?। 

ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਨਿਗੁਰੇ ਦਾ ਲੱਛਣ 
ਕਲਰੀ-ਭੂਮੀ ਵਾਲਾ ਦਸਿਆ ਹੈ ਜਿਸ ਵਿਚੋਂ ਕੁਝ ਵੀ ਪੈਦਾ 
ਨਹੀਂ' ਹੁੰਦਾ- ਕਾਲ) ਝਨੈਰਸ ਦੁਰਮਤਿ ਐਸਾੰ /ਨਿਗੁਠੇ ਕਾ 
ਨ#ਸਾਣ?/(ਗੁ ਰੀ .1275)। ਉਹ ਬਿਨਾ ਜਲ ਦੇ ਡੁਥ ਮਰਦਾ 
ਹੈ। “ਆਸਾ ਕੀ ਵਾਰ” ਵਿਚ ਉਹ ਝੂਠੇ ਤਿੱਲਾਂ ਦੇ ਬੂਟਿਆਂ 
ਵਾਂਗ ਦਸਿਆ ਗਿਆ ਹੈ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਤਿਰਸਕਾਰ ਪੂਰਵਕ 
ਛਡ ਦਿੱਤਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਅੰਤ ਵਿਚ ਸਿਵਾਏ ਸੁਆਹ ਦੇ 
ਉਨ੍ਹਾਂ ਤੋਂ ਹੋਰ ਕੁਝ ਵੀ ਉਪਲਬਧ ਨਹੀਂ ਹੁੰਦਾ- ਨਾਨਕਾ 
ਗੁਰ ਨ ਚੌਤਨਾੀਂ ਮਨ ਆਪਣੇ ਸ਼ਚੇਤ / ਛਟੇ /ਤਲ ਝੁਆੜ 
_ ਜੋ ਨਵੇ ਅਦਾਰੇ ਖੰਤ / (ਗੁ ਗੀ .463)। 

ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਨੇ ਨਿਗੁਰੇ ਦਾ ਸੈਸਾਰ ਸਾਗਰ 
ਤੌਂ ਪਾਰ ਉਤਾਰਾ ਸੈਭਵ ਨਹੀਂ ਮੰਨਿਆ। ਉਹ ਅਵਗੁਣਾਂ 
ਕਰਕੇ ਦੁਖ ਸਹਿਨ ਕਰਦਾ ਹੈ-- /ਨੇਗੁਠੇ ਕਉ ਗਤਿ ਕਾਈੰ 
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ਨਿਜਘਰ 


ਨਾਹੀਂ/ ਅਵਗਣ ਮੰ ਚਂਟਾ ਖਾਹ/(ਗੁ .ਗਰੰ.361)। ਗੁਰੂ 
ਜੀ ਨੇ “ਪਟੀ” ਨਾਂ ਦੀ ਰਚਨਾ ਵਿਚ ਨਿਗੁਰੇ ਨੂੰ ਬੁਰੇ ਨਾਂ 
ਵਾਲਾ ਕਿਹਾ ਹੈ--ਗੰਤਿਗੁਰ ਬਾਝਹ ਗੁਰ ਨਹਾੰਂ ਕੋਈ /ਨੈਰਗਾਰੇ 
ਕਾ ਹੈ ਨਾਉਂ ਝਰਾ/(ਗੁ.ਗੰ.435)। ਨਿਗੁਰਾ ਵਿਅਕਤੀ ਸਦਾ 
ਆਵਾਗਵਣ ਵਿਚ ਉਲਝਿਆ ਰਹਿੰਦਾ ਹੈ--ਸੋ ਨੈਗੁਰਾ ਜੇ 
ਮਰੇ ਆਰ ਜੰਮੇ /ਨੈਗੁਰੇ ਆਵਣ ਜਾਵਾਣਿਆ/(ਗੁ.ਗੀ.117)। 
ਗੁਰੂ ਰਾਮਦਾਸ ਜੀ ਨੇ ਸਪੱਸ਼ਟ ਕਿਹਾ ਹੈ ਕਿ ਨਿਗੁਰਾ ਭਾਵੇਂ 
ਬਹੁਤ ਗੱਲਾਂ ਜਾਣਦਾ ਹੈ, ਪਰ ਅਸਲੋ' ਉਹ ਈਸ਼ਵਰੀ 
ਦਰਗਾਹ ਤੋ ਭ੍ਸ਼ਟਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ- ਓਂ /ਨੈਗਰਾ ਬਹੁ 
ਬਾਤਾ ਜਾਣੀ ਓਹੁ ਗਨ ਦਰਗਹ ਹੈ ਭੁਸ਼ਟ/(ਗੁ ਰੀ .528)। 

ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਸਾਰੰਗ ਰਾਗ ਵਿਚ 
ਵਿਚ ਕਿਸੇ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀ ਜੂਠ ਦੀ ਕਲਪਨਾ ਨ ਕਰਕੇ , ਗੁਰੂ 
ਤੋਂ ਮੂੰਹ ਫੇਰਨ ਵਾਲੇ ਨਿਗੁਰੇ ਵਿਅਕਤੀ ਦਾ ਹੀ ਮੁਖ ਜੂਠਾ 
ਦਸਿਆ ਹੈ ਕਿਉਂਕਿ ਉਹ ਗੁਣਹੀਨ ਹੈ-- ਨਾਨਕ /ਨਗਨਿਆ 
ਗੁਣੁ ਨਾਗੀਂ ਕੋਇ/#/ਹ ਛੇਰੇਐ ਮਹ ਜੂਠਾ ਗੋਇ/ (ਗੁ ਗੰ. 
1240)। ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਵਿਚ ਜਿਥੇ ਗੁਰੂ ਦੀ 
ਸਰਪ੍ਰਸਤੀ ਹਾਸਲ ਕਰਨ ਲਈ ਜਿਗਿਆਸੂ ਨੂੰ ਪ੍ਰੇਰਿਆ 
ਗਿਆ ਹੈ, ਉਥੇ ਗੁਰੂ ਨ ਧਾਰਣ ਕਰਨ ਵਾਲੇ ਨਿਗੁਰੇ 
ਵਿਅਕਤੀ ਨੂੰ ਨਕਾਰਿਆ ਵੀ ਗਿਆ ਹੈ। 


ਨਿਜਘਰ : ਇਸ ਦਾ ਸਾਧਾਰਣ ਅਰਥ ਹੈ ਆਪਣਾ ਘਰ। 
ਪਰ ਗੁਰੂ ਗੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਇਸ ਸ਼ਬਦ ਦੀ ਵਰਤੋ” 


“ਆਤਮ-ਸਰੂਪ” ਲਈ ਜਾਂ ਪਰਮ-ਸੱਤਾ ਲਈ ਹੋਈ ਹੈ। ਇਸ 


ਦਾ ਅਰਥ ਉਹ ਸਥਾਨ ਵੀ ਹੋ ਸਕਦਾ ਹੈ ਜਿਥੇ ਪਰਮਾਤਮਾ 
ਨਿਵਾਸ ਕਰਦਾ ਹੈ। ਪਰਮਾਤਮਾ ਦਾ ਅੰਸ਼ ਜੀਵ-ਆਤਮਾ 
ਜਦੋਂ ਸ਼ਰੀਰ-ਬੱਧ ਹੁੰਦੀ ਹੈ ਤਾਂ ਮਾਇਆ ਦੇ ਪ੍ਭਾਵ ਕਾਰਣ 
ਆਪਣੇ ਵਾਸਤਵਿਕ ਨਿਜੀ ਘਰ ਨੂੰ ਭੁਲਾ ਦਿੰਦੀ ਹੈ। ਉਸ 
ਘਰ ਦੀ ਪੁਨਰ-ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਲਈ ਸਚੇ ਸ਼ਬਦ ਦੀ ਆਰਾਧਨਾ 
ਕਰਨੀ ਪੈਂਦੀ ਹੈ--ਸ਼ਚ਼ ਸ਼ਬਦੁ ਕਮਾਈ? /ਨੇਜ ਘ/ਰ ਜਾਈਨਨ 
ਪਾਈ ਗੁਣਾ /ਨੈਧਾਨਾ/(ਗੁ ਗੰ.436)। ਇਸ ਪ੍ਰਸੰਗ ਵਿਚ 
“ਨਿਜਘਰ” ਨੂੰ “ਅਗਮਪੁਰ” (ਵੇਖੋ) ਵੀ ਕਿਹਾ ਗਿਆ ਹੈ। 
ਇਹ ਨਿਜ ਘਰ ਕਿਥੇ ਹੈ ? ਇਸ ਬਾਰੇ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ 
ਦੇਵ ਜੀ ਦੀ ਸਪੱਸ਼ਟ ਸਥਾਪਨਾ ਹੈ ਕਿ ਉਹ ਸਤਿਸਰੂਪ 
ਪਰਮਾਤਮਾ ਸਾਡੇ ਮਨ ਵਿਚ ਵਸਦਾ ਹੈ। ਜਦੋਂ ਮਾਇਆ ਦਾ 


ਭ/0/0/.516100065100.20।1) 


ਨਿਜ਼ਾਮਾਬਾਦ 
ਪਰਦਾ ਹਟ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਤਾਂ ਅੰਦਰ ਵਸਦੇ ਪ੍ਰਭੂ ਦਾ ਅਹਿਸਾਸ 
ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਲਈ ਨਿਜਘਰ ਕੋਈ ਵਖਰੀ ਥਾਂ ਨਹੀਂ, 
ਸਾਡੇ ਅੰਦਰ ਹੀ ਅਵਸਥਿਤ ਹੈ। ਇਹੀ ਸਚਖੰਡ ਹੈ--ਤਨ 
ਮਹਿ ਮਨੂਆ ਮਨ ਆਹ ਸ਼ਾਚਾ/ਸੋ ਸ਼ਾਚਾ ਮਲਿ ਸਾਚੋ ਰਾਚਾ/ 
(ਗੁ ਗੁੰ.686)। 


ਨਿਜ਼ਾਮਾਬਾਦ (ਕਸਬਾ) : ਉਤਰ ਪ੍ਰਦੇਸ਼ ਦੇ ਆਜ਼ਮਗੜ੍ਹ 
ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦਾ ਇਕ ਕਸਬਾ ਜਿਥੇ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਅਤੇ 
ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਪਧਾਰੇ ਸਨ। ਸਥਾਨਕ ਰਵਾਇਤ 
ਅਨੁਸਾਰ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਆਪਣੀ ਪੂਰਬ ਦੀ ਉਦਾਸੀ 
ਵੇਲੇ ਇਥੇ ਲਗਭਗ ਤਿੰਨ ਹਫ਼ਤੇ ਬਿਰਾਜੇ ਸਨ ਅਤੋਂ ਗੁਰੂ 
ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਪਟਨੇ ਤੋਂ ਪੰਜਾਬ ਨੂੰ ਪਰਤਦਿਆਂ ਸੈਨ 
1670 ਈ' ਵਿਚ ਇਥੇ ਠਹਿਰੇ ਸਨ। ਇਸ ਧਰਮ-ਧਾਮ 
ਦੀ ਨਿਸ਼ਾਨਦੇਹੀ ਉਦਾਸੀ ਸੰਤਾਂ ਨੇ ਕੀਤੀ ਅਤੇ ਉਦੋ' ਤਕ 
ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਹੀ ਸੇਵਾ-ਸੈਭਾਲ ਕੀਤੀ ਜਦੋਂ ਗੋਇੰਦਵਾਲ ਤਾੱ 
ਬਾਬਾ ਕਿਰਪਾ ਦਿਆਲ ਸਿੰਘ ਭੱਲਾ ਇਥੇ ਪਹੁੰਚਿਆ ਅਤੇ 
ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਦੀ ਉਸਾਰੀ ਕਰਵਾਈ ਜੋ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਚਰਨ 
ਪਾਦੁਕਾ ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ ਪਹਿਲੀ ਤੇ ਨੌਵੀਂ” ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ ਪ੍ਰਸਿੱਧ 
ਹੋਇਆ। ਬਾਦ ਵਿਚ ਉਸ ਦਾ ਪੁੱਤਰ ਬਾਬਾ ਸਾਧੂ ਸਿੰਘ 
ਅਤੇ ਪੋਤਾ ਬਾਬਾ ਸੁਮੇਰ ਸਿੰਘ ਇਸ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ 
ਕਰਦੇ ਰਹੇ। ਬਾਬਾ ਸੁਮੇਰ ਸਿੰਘ ਦੇ ਤਖ਼ਤ ਹਰਿਮੰਦਿਰ ਸਾਹਿਬ 
ਪਟਨਾ ਦੇ ਮਹੈਤ ਬਣ ਕੇ ਚਲੇ ਜਾਣ ਤੋ ਬਾਦ ਆਜ਼ਮਗੜ੍ਹ 
ਦੀ ਸੀ ਗੁਰੂ ਸਿੰਘ ਸਭਾ ਨੇ ਇਸ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਦਾ ਪ੍ਬੈਧ 
ਸੈਭਾਲਿਆ। ਸੈਨ 1977 ਈ. ਵਿਚ ਸੈਤ ਸਾਧੂ ਸਿੰਘ ਮੌਨੀ 
ਨੇ ਨਵੀਂ ਇਮਾਰਤ ਬਣਵਾਈ। ਇਥੇ ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ 
ਜੀ ਦੀਆਂ ਖੜਾਵਾਂ ਸੈਭਾਲੀਆਂ ਹੋਈਆਂ ਹਨ, ਜੋ ਉੱਜ 
ਤਾਂ ਕਿਸੇ ਪ੍ਤਿਸ਼ਠਿਤ ਵਿਅਕਤੀ ਦੇ ਘਰ ਵਿਚ ਸੁਰਖਿਅਤ 
ਹਨ, ਪਰ ਖ਼ਾਸ ਖ਼ਾਸ ਮੌਕਿਆਂ ਉਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਪ੍ਰਦਰਸ਼ਿਤ 
ਕੀਤਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਵਿਚ 'ਗੁਰੂ ਗੰਥ ਸਾਹਿਬ' 
ਅਤੇ “ਦਸਮ ਗ੍ੰਥ' ਦੀਆਂ ਕਈ ਪੁਰਾਤਨ ਹੱਥ-ਲਿਖਿਤ 
ਬੀੜਾਂ ਸੈਭਾਲੀਆਂ ਹੋਈਆਂ ਹਨ। 

ਨਿੱਤਨੇਮ : ਇਸ ਤੋਂ ਭਾਵ ਹੈ ਨਿੱਤ (ਹਰ ਰੋਜ਼) ਧਰਮ 


ਅਨੁਸਾਰ ਕਰਨ ਯੋਗ ਕਰਮ ਦਾ ਨਿਯਮ। ਲਗਭਗ ਹਰ 
ਇਕ ਧਰਮ ਵਿਚ ਨਿੱਤ ਕਰਨ ਯੋਗ ਕੰਮਾਂ ਬਾਰੇ ਨਿਯਮ 
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ਨਿੱਤਨੇਮ 
ਬਣੇ ਹੋਏ ਹਨ। ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਵਿਚ ਵੀ ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀ 
ਮਰਯਾਦਾ ਥਾਪੀ ਗਈ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਰਾਮਦਾਸ ਜੀ ਨੇ ਗਉੜੀ 
ਦੀ ਵਾਰ ਵਿਚ ਬੜੇ ਸਪੱਸ਼ਟ ਢੰਗ ਨਾਲ ਸਥਾਪਨਾ ਕੀਤੀ 
ਹੈ- ਗੁਰ ਗ਼ਤਿਗੁਰ ਕਾ ਜੋ /ਸੁ ਅਖਾਏ ਸ਼ ਭਲਕੇ ਉਠਿ 
ਹਰਿਨਾਮ ਧਿਆਵੈ / ਓਉੰਦਮ' ਕਠੇਂ ਭਲਕੇ ਪਰਭਾਤ /ਇਸ਼ਨਾਨ 
ਕਠੇ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸ਼ਰਿ ਨਾਵੈ / ਉਪਦੇਸ ਗੁਰੂ ਹਰ ਹਰੇ ਜਪੁ 
ਜਾਧੰ ਗੰਡਾ ਕਿਲਵਿਖ ਪਾਪ ਦੌਖ ਲਹ ਜਾਵੈ / /ਡ/ਹਿ ਚੜ 
ਦਵਸ਼ ਗੁਰਬਾਣ ਗਾਵੈ ਬਹੰਦਿਆ ਉਠ/ਦਿਆ ਹ/ਰਨਾਨੁਂ 
ਧਿਆਵੰ। ਜੋ ਸਾਸ 'ਗਿਰਨਸਿ ਧਿਆਏ ਮੇਰਾ ਹਰਿ ਗਰ ਸੰ 
ਗੁਗਸਿ ਗੁਰ ਆਨੇ ਭਾਵੈ / (ਗੁ ਗੰ .305)। 

ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਨੇ ਵੀ ਗੁਰਸਿੱਖ ਦੀ ਨਿੱਤ- 
ਅੰਕਿਤ ਕੀਤਾ ਹੈ-ਆੰਮ੍ਰਿਤ ਵੇਲ ਉਠਿ ਕੈ ਜਾਇ ਅੰਦਰ 
ਦਗੀਆਉ ਨ੍ਵੰਦੇ / ਸਹਿਜ ਸਮਾਧਿ ਅਗਾਹ /ਵਾਚ /ਇਕਾ 
ਮਨਿ ਹੋਇ ਗੁਰ ਜਾਪ ਲਪੰਦੇ /ਮਥੈੰ ਟਿਕੇ ਲਾਲ ਲਾਇ ਸ਼ਾਧ 
ਸੰਗ/ਤਿ ਚਲਿ ਜਾਇ ਬਹੰਦੇ /ਸਥਦੁ ਸ਼ਰਤਿ ਨਿਵਲੀਣ ਹੋਇ 
ਸ਼ਤਿਗੁਰ ਬਾਣੀ ਗਾ/ਇ ਸ਼ੁਣੰਦੇ / ਭਾਇ ਭਾਗ/ਤ ਭੰ 
ਵਰਤਮਾਨ ਗੁਰ ਸ਼ੋਵਾ ਗੁਰਪੁਰਬ ਕਰੰਦੇ / ਸੰਟੈ ਸ਼ੌਦਰ 
ਗਾਵਣਾ ਮਨ ਮੋਲਾਂ ਕੱਠੇ ਐਲ /ਐਲੰਦੋ / ਰਾਤੀ ਕੰਤ 
ਸੋਹਿਲਾ ਕਰਿ ਆਰਤੀ ੫ਰਸ਼ਾਦੁ ਵੰਡੰਦੇ / ਗਾਰਮਾ/ਖ' ਸੁਖ 
ਫਲ /ਪਿਰਮ` ਚਖੰਦੇ /= / 

ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਸਿਦਕੀ ਸਿੱਖ 
ਭਾਈ ਨੰਦ ਲਾਲ ਨੇ ਆਪਣੇ ਪ੍ਰਸ਼ਨੋਤਰੀ ਰਹਿਤਨਾਮੇ ਵਿਚ 
ਲਿਖਿਆ ਹੈ- ਗੁਰਸਿਖ ਰਹਤ ਸ਼ਨਹੁ ਹੈ ਆੰਤ / ਪਰਭਾੜੇ 
ਉਠਿ ਕਰ /ਹਤਾ ਗੀਤ / ਵਾਹਗੁਰੂ ਗਰਮੰਤ੍ ਸ਼ ਜਾਪ / ਕਰ 
ਇਸ਼ਨਾਨ ਪੜ੍ਹ ਜਪ ਜਾਘ/ ਸੰਧਯਾ ਸਗੋ ਸੁਨੋ ਰਹਰਾਨ/ 
ਕਰਤਨ ਕਥਾ ਸੁਨ ਗਰਿਯਾਸ਼/ ਇਨ ਮੰ ਨੌਮ ਜੇ ਏਕਾ 
ਕਰਇ/ ਸੋ ਲਿਖ ਅਮਰ ਪੁਗੀ ਮੇਂ ਜਾਾਇ/ 

ਹੋਰ ਵੀ ਕਈਆਂ ਰਹਿਨਾਮਿਆਂ ਵਿਚ ਵੀ ਇਸ 
ਨਾਲ ਮਿਲਦੇ ਜੁਲਦੇ ਨੇਮਾਂ ਦਾ ਵਿਵਰਣ ਮਿਲ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 
ਭਾਈ ਮਨੀ ਸਿੰਘ ਵਾਲੀ ਜਨਮਸਾਖੀ ਵਿਚ ਕਰਤਾਰਪੁਰ 
ਵਿਚਲੇ ਨਿੱਤ-ਕਰਮ ਬਾਰੇ ਲਿਖਿਆ ਹੈ- ਕਰਤਾਰਪੁਰ /ਵਿਚਾ 
ਟਾੰ ਚਰਚਾ ਹੌਂਵੇ, ਉਪਰੰਤ ਕੀਰਤਨ ਹੋਵੇ, ਫੌਰ ਆਰਤੀ 
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ਰਹਰਾ/ੰਨਾ ਪੜ੍ਹਏ, ਫੇਰ ਕਰਤਨ ਗਾਵਏ ਅਤੇ ੫੭ਹਰ ਰਾਤਾ 
ਆਰ ਆਸਾ ਦੀ ਵਾਰ ੫ੜ੍ਾਏ / 
ਅਤੇ ਰਹਿਤਨਾਮਾ-ਨਮਾ ਰਚਨਾਵਾਂ ਦੇ ਆਧਾਰ 'ਤੇ ਸਾਰਾਂਸ਼ 
ਰੂਪ ਵਿਚ “ਗੁਰਮਤ ਮਾਰਤੰਡ” ਵਿਚ “ਨਿੱਤ ਨੇਮ” ਬਾਰੇ 
ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਅੰਕਿਤ ਕੀਤਾ ਹੈ-- ਦਾਤਨ ਸ਼ਨਾਨ %ਮੰਦ 
ਦੂਾਰਾ ਸ਼ਨੀਨ ਦਾ ਸ਼ੱਧੀ ਕਰਕੇ ਵਾਹਗੁਡੂ ਦਾ /ਨੈਮਰਣ 
ਕਰਨਾ/ ਜਪ, ਜਾਪ, ਅਨੰਦੁ, ਸਵੈਯੇ, ਚੱਪਈ ਦਾ ਪਾਠ 
ਕਰਨਾ, /ਵਿਦਯਾ ਦਾ ਅਭ੍ਯਾਸ਼ ਕਰਨਾ ਅਤੇ /ਨਿਰਵਾਹ 
ਲਈ /ਕੇਰਤ ਕਮਾਈ ਕਰਨ?, ਸੰਝ ਵੇਲੇ ਰਹਰਾ/ਨਿ ਅਤੇ 
ਸ਼ਣ ਵੇਲੇ ਸਹਿਲਾ ਪੜ੍ਹਨਾ/ 

ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ ਨਿੱਤ-ਨੋਮ ਦੇ ਪੰਜ ਪੜਾ ਹਨ। 
ਇਕ, ਸਵੇਰ ਵੇਲੇ ਉਠ ਕੇ ਜੈਗਲ ਪਾਣੀ ਜਾਣਾ ਅਤੇ 
ਇਸ਼ਨਾਨ ਕਰਨਾ; ਦੂਜਾ, ਬਾਣੀ (ਜਪੁ, ਜਾਪੁ, ਅਨੰਦੁ, 
ਸਵੈਯੇ ਅਤੇ ਚੌਪਈ) ਦਾ ਪਾਠ ਕਰਨਾ; ਤੀਜਾ, ਰੋਜ਼ਗਾਰ, 
ਪੜ੍ਹਾਈ, ਨੌਕਰੀ ਜਾਂ ਹੋਰ ਕਿਸੇ ਕਿਸਮ ਦੀ ਕਿਰਤ ਕਰਨਾ; 
ਚੌਥਾ, ਸ਼ਾਮ ਵੇਲੇ ਰਹਿਰਾਸ ਸਾਹਿਬ ਦਾ ਪਾਠ ਕਰਨਾ; 
ਪੰਜਵਾਂ, ਰਾਤ ਨੂੰ ਸੌਣ ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ ਕੀਰਤਨ ਸੋਹਿਲਾ 
ਪੜ੍ਹਨਾ। ਪਾਠ ਲਈ ਬਾਣੀਆਂ ਸੈਬੈਧੀ ਕੋਈ ਪੱਕਾ ਨਿਯਮ 
ਨਹੀਂ। ਆਸਾ ਦੀ ਵਾਰ, ਸੁਖਮਨੀ, ਚੰਡੀ ਦੀ ਵਾਰ ਆਦਿ 
ਬਾਣੀਆਂ ਵੀ ਸ਼ਾਮਲ ਕਰ ਲਈਆਂ ਜਾਂਦੀਆਂ ਹਨ। 
ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਜਾ ਕੇ ਸੈਗਤ ਵਿਚ ਹਾਜ਼ਰੀ ਭਰਨੀ ਅਤੇ ਕਥਾ- 
ਕੀਰਤਨ ਸੁਣਨਾ: ਵੀ ਗੁਰਸਿੱਖਾਂ ਲਈ ਜ਼ਰੂਰੀ ਦਸਿਆ 
ਗਿਆ ਹੈ। 


ਨਿੱਤਨੇਮ ਬਾਣੀ-ਭਾਗ : ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਰਾਗ- 
ਬੱਧ ਬਾਣੀ ਦੇ ਸ਼ੁਰੂ ਹੋਣ ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ ਤਿੰਨ ਬਾਣੀਆਂ 
ਸੈਕਲਿਤ ਹਨ--ਜਪੁ, ਸੋਦਰ-ਸੋਪੁਰਖੁ ਅਤੇ ਸੋਹਿਲਾ। ਆਮ 
ਤੌਰ 'ਤੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਜਪੁਜੀ, ਰਹਿਰਾਸ ਅਤੇ ਕੀਰਤਨ-ਸੋਹਿਲਾ 
ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਹ ਤਿੰਨੋਂ ਬਾਣੀਆਂ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ 
ਜੀ ਦੁਆਰਾ ਗਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦਾ ਸੈਪਾਦਨ ਕਰਨ ਵੇਲੇ ਸ਼ੁਰੂ 
ਵਿਚ ਰਖੀਆਂ ਗਈਆਂ ਸਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਤਿੰਨਾਂ ਵਿਚ ਚੁਣੇ 
ਹੋਏ ਸ਼ਬਦ ਸੈਕਲਿਤ ਹਨ। “ਜਪੁਜੀ” ਦਾ ਸਰੂਪ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ 
ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਨਿਸ਼ਚਿਤ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਬਾਕੀ ਦੋਹਾਂ ਦੀ ਸ਼ਬਦ- 
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ਚੋਣ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਕੀਤੀ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਤਿੰਨਾਂ 
ਬਾਣੀਆਂ ਦੇ ਪੜ੍ਹਨ ਦਾ ਸਮਾਂ ਵੀ ਨਿਸਚਿਤ ਕੀਤਾ ਗਿਆ, 
ਜਿਵੇਂ “ਜਪੁਜੀ” ਸਵੇਰ ਵੇਲੇ , “ਰਹਿਰਾਸ” ਸ਼ਾਮ (ੜ੍ਰਿਕਾਲ) 
ਵੇਲੇ ਅਤੇ “ਕੀਰਤਨ-ਸੋਹਿਲਾ” ਸੌਣ ਵੇਲੇ । ਇਸ ਮਰਯਾਦਾ 
ਦਾ ਉੱਲੋਖ ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਨੇ ਆਪਣੀਆਂ ਵਾਰਾਂ ਵਿਚ 
ਕਈਆਂ ਥਾਂਵਾਂ ਉਤੇ ਕੀਤਾ ਹੈ-(1) ਆਮਤ ਵੇਲੇ ਨਾਵਣਾ 
ਗਾਰਨ/ਮ' ਜਪ ਗਰਮੰਤ ਜਪ/ਇਆ / ਰਤ ਆਰਤਾਂਐ/ਹਿਲਾ 
ਮ7ਏਆ /ਵਚ ਓੰਦਾਸ਼ ਰਹਾ/ਇਆ/(26/4); (2) ਆੰਮਿਤਾ 
ਵੋਲੇ ਉਠਿ ਕੈ ਜਾਇ ਅੰਦ/ਨੈ ਦਾਡਿਆਏ ਨ੍ਰਵੰਦੇ / ਸ਼ਗਜਿ 
#ਮਾ/ਧ ਅਗਾਹ /ਵਾ/ਚ /ਇਕਾ ਆਨੇ ਹੋਇ ਗੁਰ ਜਾਪ 
ਜਪੰਦੇ /... ਸੰਵੈ ਸ਼ੋਦਰ ਗਾਵਣਾ ਮਨ ਮੈਲੀ ਕਰੈ ਐੱਲਿ 
/ਮਲੰਦੋ / ਰਾਤਾਂ ਕਗਤਿ ਐਹਿਲਾ ਕੰਨ ਆਰਤਾ ਪਰਸ਼ਾਦੁ 
ਵਡੀਦੇ /(6/3)। 

ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਲਿਖਾਰੀ ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ 
ਦੇ ਉਪਰੋਕਤ ਸੰਕੇਤਾਂ ਤੋਂ ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ ਉਸ ਵਕਤ ਦੀ 
ਮਰਯਾਦਾ ਅਨੁਸਾਰ ਅੰਮ੍ਰਿਤ ਵੇਲੇ ਉਠ ਕੇ ਇਸ਼ਨਾਨ 
ਕਰਨਾ, ਫਿਰ “ਜਪੁਜੀ” ਦਾ ਪਾਠ ਕਰਨਾ, ਸੈਝ (ਸ਼ਾਮ) ਵੇਲੇ 
“ਸੋਦਰ” ਦਾ ਅਤੇ ਰਾਤ ਨੂੰ ਸੌਣ ਵੇਲੇ “ਕੀਰਤਨ-ਸੋਹਿਲੇ” 
ਦਾ ਪਾਠ ਕਰਨਾ ਹਰ ਸਿੱਖ ਲਈ ਆਵੱਸ਼ਕ ਸੀ। 

ਕਈ ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਨੇ ਰਾਗਾਂ ਤੋ ਪਹਿਲਾਂ ਨਿੱਤ- 
ਨੌਮ ਵਾਲੀ ਬਾਣੀ ਨੂੰ ਰਥ ਸਾਹਿਬ ਦਾ “ਉਪਕ੍ਰਮ” ਅਰਥਾਤ 
ਭੂਮਿਕਾ ਮੰਨਿਆ ਹੈ। ਭਾਰਤੀ ਰਥ ਲਿਖਣ-ਵਿਧੀ ਅਨੁਸਾਰ 
ਉਪਕੁਮ ਤੋਂ ਬਾਦ ਕਿਸੇ ਗੁੰਥ/ਪੁਸਤਕ ਵਿਚ ਵਿਸ਼ੇ ਦਾ 
ਵਿਸਤਾਰ ਸਹਿਤ ਵਿਸ਼ਲੇਸ਼ਣ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਅੰਤ 'ਤੇ 
“ਉਪਸੈਹਾਰ” ਲਿਖਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਉਪਸੰਹਾਰ ਤੋ ਭਾਵ ਹੈ 
ਸਮਾਪਤੀ। ਇਸ ਵਿਚ ਵਿਸ਼ੇ ਦਾ ਸਮੁੱਚਾ ਭਾਵ ਜਾਂ ਸਾਰਾਂਸ਼ 
ਲਿਖਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਪਰ ਇਸ ਗੰਥ ਉਪਰ ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ 
ਦੀ ਪਰੈਪਰਾਗਤ ਅਤੇ ਰੂੜ੍ਹ ਵਿਧੀ ਨੂੰ ਲਾਗੂ ਕਰ ਸਕਣਾ 
ਸਰਲ ਨਹੀਂ, ਕਿਉਂਕਿ ਗੁਰਬਾਣੀ ਕਿਸੇ ਸ਼ਾਸਤੀ ਕਾਵਿ- 
ਬੈਧਨ ਜਾਂ ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀ ਕਿਸੇ ਹੋਰ ਕੈਦ ਨੂੰ ਅਪਣਾ ਕੇ 
ਨਹੀਂ ਚਲੀ। ਨਾਲੋਂ ਗੁਰੁ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦਾ ਸੈਪਾਦਨ ਪਰੈਪਰਾ 
ਤੋਂ ਹਟਵੀਂ ਇਕ ਮਹੱਤਵਪੂਰਣ ਅਤੇ ਇਤਿਹਾਸਿਕ ਘਟਨਾ 
ਹੈ ਜੋ ਸਾਹਿਤ ਅਤੇ ਧਰਮ ਦੋਹਾਂ ਖੇਤਰਾਂ ਵਿਚ ਨਵਾਂ ਤਜਰਬਾ 
ਹੀ ਨਹੀਂ, ਸਗੋਂ ਭਾਰਤੀ ਸਭਿਆਚਾਰ ਅਤੇ ਭਾਵਨਾਤਮਕ 
ਏਕਤਾ ਦਾ ਸੁੰਦਰ ਪ੍ਰਤੀਕ ਹੈ। ਇਸ ਲਈ ਇਸ ਦੇ ਸਰੂਪ- 
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ਨਿੰਦਕ 
ਨਿਰਧਾਰਣ ਵਿਚ ਕਿਸੇ ਪਰੈਪਰਾ ਨੂੰ ਸਵੀਕਾਰ ਨ ਕਰਕੇ 
ਵਿਕਸਿਤ ਕਰਨ ਦਾ ਸਫਲ ਉਦਮ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। 


ਨਿੰਦਕ : ਉਸ ਵਿਅਕਤੀ ਲਈ ਇਹ ਸ਼ਬਦ ਵਰਤਿਆ 
ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਜੋ ਕਿਸੇ ਦੀ ਨਿੰਦਿਆ ਕਰੇ। ਵੇਖੋ “ਨਿੰਦਾ/ 
ਨਿੰਦਿਆ”। 


ਨਿੰਦਾ/ਨਿੰਦਿਆ : ਸੈਸਕ੍ਰਿਤ ਪਿਛੋਕੜ ਦੇ ਇਸ ਸ਼ਬਦ 
ਦਾ ਅਰਥ ਹੈ ਕਿਸੇ ਦੀ ਬਦਨਾਮੀ ਕਰਨਾ, ਦੋਸ਼ ਲਗਾਉਣਾ, 
ਗੁਣਾਂ ਵਿਚ ਵੀ ਦੋਸ਼ ਲਭਣ ਜਾਂ ਥਾਪਣ ਦੀ ਕ੍ਰਿਆ ਕਰਨਾ। 
ਇਹ ਆਮ ਤੌਰ 'ਤੇ ਪਿਠ ਪਿਛੇ ਕੀਤੀ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। 'ਨਿੰਦਾ” 
ਸ਼ਬਦ ਦੀ ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਇਕ ਤਾਂ ਵਿਸਤਾਰ ਨਾਲ 
ਵਿਆਖਿਆ ਕੀਤੀ ਗਈ ਹੈ ਅਤੇ ਦੂਜੀ ਅਧਿਆਤਮਿਕਤਾ 
ਵਿਚ ਲੀਨ ਸਾਧਕਾਂ ਦੀ ਨਿੰਦਿਆ ਕਰਨ ਵਾਲਿਆਂ ਦੇ 
ਸਰੂਪ ਅਤੇ ਪ੍ਰਕਾਰਜ ਉਤੇ ਚਾਨਣਾ ਪਾਇਆ ਗਿਆ ਹੈ। 
ਅਸਲ ਵਿਚ, ਸੈਤ ਸਾਧਕ ਦੀ ਨਿੰਦਾ ਬਹੁਤ ਮਾੜਾ ਕੇਮ 
ਹੈ। ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ “ਸੁਖਮਨੀ” ਬਾਣੀ ਦੀ ਤੇਰ੍ਹਵੀਂ 
ਅਸ਼ਟਪਦੀ ਇਸੇ ਮੁੱਦੇ ਨਾਲ ਸੈਬੰਧਿਤ ਕੀਤੀ ਹੈ ਅਤੇ 
ਨਿੰਦਕ ਦੇ ਸਰੂਪ, ਆਚਾਰ ਅਤੇ ਭਵਿਸ਼ ਬਾਰੇ ਵਿਸਤਾਰ 
ਨਾਲ ਦਸਿਆ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਧਾਰਣਾ ਹੈ-ਸ਼ੰਤਾ ਕੰ 
ਨਿੰਦਾ ਨਾਨਕਾ ਬਹਾ/ਓ ਬਹ/ਨ ਅਵਤਾਰ / (ਗੁ ਰੀ 279)। 
ਇਕ ਹੋਰ ਥਾਂ 'ਤੇ ਵੀ ਲਿਖਿਆ ਹੈ-ਸੰਤ ਕੀ /ਨੈਂਦਾ ਕਰਹ 
ਨ ਕੀਇ/ ਜੋ /ਨੈਂਦੈ /ਤਿਸ਼ ਕਾ ਤਨੁ ਹੋਇ /(ਗ ਰੀ .867)। 
ਗੁਰਮਤਿ ਵਿਚ ਨਿੰਦਿਆ ਤੋਂ ਬਚਣ ਲਈ ਬਾਰ 
ਬਾਰ ਕਿਹਾ ਗਿਆ ਹੈ ਕਿਉਂਕਿ ਇਹ ਵੱਡਾ ਕੁਕਰਮ ਹੈ। 
ਆਮ ਤੌਰ 'ਤੇ ਮਨਮੁਖ ਹੀ ਅਜਿਹੇ ਕਾਰਜ ਵਿਚ ਪ੍ਵਿੱਤ 
ਹੁੰਦੇ ਹਨ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਇਸ ਸੈਸਾਰ ਵਿਚ ਅਨਾਦਰ ਹੀ 
ਅਨਾਦਰ ਹੈ, ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਪਰਲੋਕ ਵੀ ਦੁਖਮਈ ਹੈ। ਗੁਰੂ 
ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਨੇ ਸੂਹੀ ਰਾਗ ਵਿਚ ਸਪੱਸ਼ਟ ਕਿਹਾ ਹੈ- 
ਨਿੰਦਾ ਭਲਾ ਨੈਸੈ ਕਾ ਨਾਹੀ ਮਨਮੁਖ ਮੁਗਧ ਕਰੰਨਿ / ਮਹ 
ਕਾਲ਼ੇ /ਤੰਨ ਨੈੰਦਕਾ ਨਰਕ ਆਨੇ ੫ਵੀਨਿ /(ਗੁ.ਰੀ੍‌.755)। 
ਇਸੇ ਲਈ ਗੁਰੂ ਜੀ ਆਪਣੇ ਆਪ ਨੂੰ ਸੈਬੋਧਨ ਕਰਦਿਆਂ 
ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ-ਮੇਠੇ ਅਨ /ਨੌਦਾ ਹਉਸੈ ਆਹੰਕਾਲ / . 
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ਨਿੰਦਾ/ਨਿੰਦਿਆ 
ਹੋਈ ਜਾਤਿ ਵਾਲੇ ਸਾਧਕਾਂ ਦੀ ਨਿੰਦਿਆ ਕਰਨ ਵਿਚ 
ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਰੁਚੀ ਵਿਖਾਈ ਸੀ।ਸੈਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਵੀ ਉੱਚ ਵਰਗ 
ਵਾਲਿਆਂ ਵਲੋਂ ਕੀਤੀ ਜਾਂਦੀ ਨਿੰਦਿਆ ਦੇ ਕਾਫ਼ੀ ਸ਼ਿਕਾਰ 
ਬਣੇ ਸਨ ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਨਿੰਦਕਾਂ ਨੂੰ ਰਜ ਕੇ ਨਿੰਦਿਆ 
ਕਰਨ ਲਈ ਉਕਸਾਇਆ ਸੀ ਕਿਉਂਕਿ ਨਿੰਦਿਆਂ ਕਰਨ 
ਨਾਲ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਕੁਝ ਵਿਗੜਨ ਵਾਲਾ ਨਹੀਂ, ਸਗੋ ਸੈਵਰਨ 
ਵਾਲਾ ਹੈ। ਇਸ ਵਾਸਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਡਟ ਕੇ ਵੰਗਾਰਿਆ 
ਹੈ-/ਨੈਂਦਉ ਨੈਂਦਉਂ ਨ ਕਉ ਲੌਗੁ /ਨੈਦਉਂ / ਨੰਦਾ ਜਨ 
ਕਾਉਂ ਖਗੀ ਆਨਾ / /ਨੌਂਦਾ ਬਾਪ /ਨੌਦਾ ਮਹਤਾਨੀ / /ਨੌਂਦਾ 
ਹੋਇ ਤ ਬੰਕੰਨਿ ਜਾਈਐ /ਨ ੫ਦਾਰਲੁ ਮਨਹਿ ਝਸ਼ਾਈਆ/ 
... ਨੰਦਾ ਹਮ਼ਨੀ ਧ੍ਰੰਮ ਪਿਆਰ / /ਨੌਦਾ ਹਮਰਾ ਕਰੈ ਉਧਾਰ / 
ਜਨ ਕਬੀਰ ਕਾਉਂ /ਨੈਂਦਾ ਸਾਰ / ਨੈਂਦਕ ਡੂਝਾ ਹਮ ਓੰਤਰੇ 
ਪਹਰ / (ਗੁ.ਗੰ.339)। ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਨੇ ਕਿਸੇ ਦੀ 
ਨਿੰਦਿਆ ਕਰਨਾ ਚੰਗਾ ਨਹੀਂ ਸਮਝਿਆ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਦੀ 
ਨਿੰਦਿਆ ਕਰਨ ਵਾਲੇ ਦਾ ਆਚਾਰ ਮਾੜਾ ਦਸਿਆ ਹੈ- 
ਨਿੰਦਾ ਭਲਾ ਨ /ਕਸੰ ਕੀ ਗਰਨੈਂਦ ਭਢੰਗੇ / (25/4)। 
“ਤਨਖ਼ਾਹਨਾਮਾ” ਵਿਚ ਲਿਖਿਆ ਹੈ-ਸ਼ਾਲਸ਼ਾ ਸੌ ਲੋ ਨੰਦਾ 
ਤਿਆਗ / 

ਹੈ। ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਨਿੰਦਕ ਨੂੰ ਦੁਸ਼ਟ, ਆਤਮ-ਘਾਤੀ, 
ਜਗਤ ਕਸਾਈ ਤਕ ਕਿਹਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਮਾਝ ਰਾਗ ਵਿਚ 
ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਨੇ ਕਿਹਾ ਹੈ ਕਿ ਮਨਮਾਖ ਅੰਧੇ ਸਹਿ ਨ 
ਕਾਈਂ/ ਆਤਮ-ਘਾਤਾੀਂ ਹੈ ਜਗਤ ਕਸ਼ਾਈੰ/ ਨੰਦਾ ਕਾਨ 
ਕਾਰ ਬਹੁ ਭਾਰ ਉਠਾਵੈ //ਬਿਨ ਮਜੂਗੀ ਭਾਰ ਪਹੁਚਾਵ/ੰਟਆ/ 
(ਗੁ.ਗੁੰ.118)। ਸੂਹੀ ਰਾਗ ਵਿਚ ਵੀ ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ 
ਨੇ ਕਿਹਾ ਹੈ--ਦੁਸ਼ਟਾ ਨਲ ਦੋਸਤੀ ਨਗੱਲੈ ਸੰਤਾਂ ਵੈਰ 
ਕਰੀਨੇ/ ਆਪਿ ਡੁਬੋ ਕਾਟੰਝ ਸਿਓਂ ਸ਼ਗਲੰ ਕੁਲ ਡੇਬੀਨ/ 
/ਨੈਂਦਾ ਭਲਾਂ /ਕੈਸੰ ਕੰ ਨਾਹੀ ਮਨਮੁਖ ਮੁਗਧ ਕਰਨੇ / ਆਹ 
ਕਾਲ਼ੇ ਤਿਨ ਨਿੰਦਕਾ ਨਰਕੇ ਘਨ ਪਵੰ/ਨੇ /(ਗੁ ਰੰ ..755)। 
ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਨਿੰਦਕ ਦੀ ਪਰਿਭਾਸ਼ਾ ਦਸਦਿਆਂ 
ਲਿਖਿਆ ਹੈ- ਜਉ ਦੇਖੈ /ਛਿਦੁ /ਤਿਓਂ /ਨੈਂਦਕੁ ਉਆਹੰ 
ਭਾਲੋਂ ਦੇਖਿ ਦੁਖ ਭਗੀਆ / (ਗੁ ਰੌ੍‌.823)। ਫਲਸਰੂਪ /ਨੌਦਕਾ 


_ਕਉਂ /ਫਿਟਕੇ ਸੰਸਾਰ / ਨਿੰਦਕ ਕਾ ਝੂਠਾ ,ਭਿਉਹਾਕੁ / (ਗੁ. 


ਗੁੰ.1151)। 


ਰ ਭ///0/.5161200000.201) 


ਨਿਧਾਨ ਸਿੰਘ, ਸੈਤ 


ਨਿਧਾਨ ਸਿੰਘ, ਸੈਤ (1882-1947 ਈ.) : ਹਜੂਰ 
ਸਾਹਿਬ ਨਾਲ ਸੋਬੋਧਿਤ ਇਕ ਸੈਤ ਜਿਸ ਦਾ ਜਨਮ ਸੈਨ 
1882 ਈ. ਵਿਚ ਭਾਈ ਉਤਮ ਸਿੰਘ ਦੇ ਘਰ ਹੁਸ਼ਿਆਰਪੁਰ 
ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ ਨਿਡਾਲੋਂ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਹੋਇਆ। ਇਸ ਨੇ ਧਰਮ-ਗ੍੍‌ਥਾਂ 
ਦਾ ਅਧਿਐਨ ਉਸ ਇਲਾਕੇ ਦੇ ਮੰਨੋ ਪ੍ਰਮੰਨੇ ਸੈਤ ਦੀਵਾਨ 
ਸਿੰਘ ਪਾਸੋਂ ਕੀਤਾ। ਇਸ ਨੇ ਜਵਾਨ ਹੁੰਦਿਆਂ ਹੀ ਹਿੰਦੁਸਤਾਨੀ 
ਘੋੜਸਵਾਰ ਫ਼ੌਜ ਵਿਚ ਨੌਕਰੀ ਕੀਤੀ ਅਤੇ ਅਧਿਕਤਰ ਝਾਂਸੀ 
ਵਿਚ ਰਿਹਾ, ਪਰ ਲਗਭਗ ਇਕ ਸਾਲ ਤੋਂ ਬਾਦ ਫ਼ੌਜ ਦੀ 
ਨੌਕਰੀ ਛਡ ਦਿੱਤੀ ਅਤੇ ਅਧਿਆਤਮਿਕਤਾ ਤੋਂ' ਪੇਰਿਆ 
ਹਜ਼ੂਰ ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਯਾਤਾ ਉਤੇ ਨਿਕਲ ਪਿਆ। ਉਥੇ ਹੀ 
ਇਸ ਨੇ ਆਪਣਾ ਸਥਾਈ ਨਿਵਾਸ ਬਣਾ ਲਿਆ। ਪਹਿਲਾਂ 
ਇਸ ਨੇ ਬਾਂਉਲੀ ਸਾਹਿਬ ਤੋਂ ਜਲ ਲਿਆ ਕੇ ਯਾੜ੍ੀਆਂ ਦੀ 
ਸੇਵਾ ਕਰਨੀ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤੀ। ਫਿਰ ਇਸ ਨੇ ਇਕ ਗੁਰਦੁਆਰਾ 
ਬਣਾ ਕੇ ਯਾਤਰੀਆਂ ਦੀ ਲੈਗਰ ਦੀ ਸੇਵਾ ਵੀ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤੀ। 
ਉਹੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਹੁਣ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਲੈਗਰ ਸਾਹਿਬ” ਦੇ 


ਨਾਂ ਨਾਲ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਹੈ ਅਤੇ ਦੂਰੋਂ ਦੂਰੋਂ' ਲੋਕੀਂ ਉਥੇ ਆ ਕੇ 


ਰਹਿੰਦੇ ਅਤੇ ਯਾੜ੍ਾ ਕਰਦੇ ਹਨ। 

ਇਸ ਨੇ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਲੈਗਰ ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਸੇਵਾ 
ਲਈ ਚੰਦਾ ਇਕੱਠਾ ਕਰਨ ਵਾਸਤੇ ਪ੍ਰਚਾਰ ਦੌਰੇ ਕੀਤੇ। 
ਜਦੋ' ਇਸ ਦੀ ਮਾਨਤਾ ਵਧ ਗਈ ਅਤੇ ਮਾਇਕ ਸਹੂਲਤਾਂ 
ਅਧਿਕ ਹੋਂ ਗਈਆਂ, ਤਾਂ ਇਸ ਨੇਂ ਕਈ ਹੋਰ ਗੁਰਦੁਆਰਿਆਂ 
ਦੀ ਉਸਾਰੀ ਦੀ ਸੇਵਾ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤੀ। ਇਸ ਨੇ ਮਨਮਾਡ 
(ਮਹਾਰਾਸ਼ਟਰ) ਵਿਚ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਗੁਪਤਸਰ” ਦੀ ਉਸਾਰੀ 
ਕਰਵਾਈ। ਫਿਰ ਇਸ ਨੇ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਨਾਨਕਪੁਰੀ, 
ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਰਤਨਗੜ੍ਹ ਆਦਿ ਬਣਵਾਏ। ਇਸ ਨੇ ਕਰਾਚੀ 
ਵਿਚ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਤੱਤ-ਖ਼ਾਲਸਾ ਅਤੇ ਕਹੂਟਾ (ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ 
ਰਾਵਲਪਿੰਡੀ) ਵਿਚ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸਾਹਿਬ ਦਾ ਨਿਰਮਾਣ 
ਕਰਵਾਇਆ। 4 ਅਗਸਤ 1947 ਈ. ਨੂੰ ਇਸ ਦਾ ਨਾਂਦੇੜ 
ਵਿਚ ਦੇਹਾਂਤ ਹੋਇਆ। ਇਹ ਚੂੰਕਿ ਅਧਿਕ ਹਜ਼ੂਰ ਸਾਹਿਬ 
ਵਿਚ ਵੀ ਰਿਹਾ ਅਤੇ ਉਸ ਨਿਮਿਤ ਧਰਮ-ਪ੍ਚਾਰ ਕੀਤਾ, 
ਕਰਕੇ ਜਾਣਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 


ਨਿਧਾਨ ਸਿੰਘ ਚੁਘਾ (1855-1936 ਈ.) : ਪੰਜਾਬ ਦੇ 
ਮੋਗਾ ਜ਼ਿਲੂੰ ਦੇ ਚੁਘਾ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਸ. ਸੁੰਦਰ ਸਿੰਘ ਦੇ ਘਰ 
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ਸੈਨ 1855 ਈ . ਵਿਚ ਪੈਦਾ ਹੋਇਆ ਨਿਧਾਨ ਸਿੰਘ ਇਕ 
ਪ੍ਰਮੁਖ ਗ਼ਦਰੀ ਨੇਤਾ ਸੀ। ਸੈਨ 1882 ਈ. ਵਿਚ ਚੰਗੇ 
ਰੋਜ਼ਗਾਰ ਦੀ ਤਲਾਸ਼ ਵਿਚ ਇਹ ਸ਼ਿੰਘਾਈ ਗਿਆ। ਉਥੇ 
ਇਸ ਨੇ ਚੌਕੀਦਾਰ ਵਜੋਂ ਕੰਮ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਸਥਾਨਕ 
ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਦਾ ਖ਼ਜ਼ਾਨਚੀ ਵੀ ਰਿਹਾ। ਉਥੇ ਕਾਫ਼ੀ ਸਾਲ 
ਰਹਿਣ ਤੋ ਬਾਦ ਇਹ ਅਮਰੀਕਾ ਚਲਾ ਗਿਆ। ਉਥੇ ਉਦੋਂ 
ਹੀ ਗ਼ਦਰ ਪਾਰਟੀ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਹੋਈ ਸੀ। ਇਹ ਉਸ 
ਪਾਰਟੀ ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਹੋ ਗਿਆ ਅਤੇ ਉਸ ਦੀ ਕਾਰਜ 
ਸਾਧਕ ਕਮੇਟੀ ਦਾ ਮੈਂਬਰ ਬਣਾ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। ਅਪ੍ੱਲ 
1914 ਈ. ਵਿਚ ਇਹ ਖ਼ਾਲਸਾ ਦੀਵਾਨ ਸੋਸਾਇਟੀ, 
ਸਟਾਕਟਨ (ਕੈਲੇਫੋਰਨੀਆ) ਦਾ ਪ੍ਰਧਾਨ ਚੁਣਿਆ ਗਿਆ। 

ਪਹਿਲੇ ਵਿਸ਼ਵ ਯੁੱਧ ਦੇ ਸ਼ੁਰੂ ਹੋ ਜਾਣ ਤੋਂ ਬਾਦ 
ਇਹ ਵੀ ਅਮਰੀਕਾ ਤੋ ਹਿੰਦੁਸਤਾਨ ਵਲ ਚਲ ਪਿਆ ਤਾਂ 
ਜੋ ਅੰਗ੍ਰੇਜ਼ ਸਰਕਾਰ ਦੇ ਵਿਰੁੱਧ ਸਸ਼ਸਤ੍ ਕਾਰਵਾਈ ਕੀਤੀ 
ਜਾ ਸਕੇ। ਸੈਨ 1914 ਈ ਦੇ ਅਗਸਤ ਦੇ ਅੰਤ ਵਿਚ ਇਹ 
ਦੀਆਂ ਅੰਕੜਾਂ ਦਾ ਸਾਹਮਣਾ ਕਰਦਾ ਹੋਇਆ 7 ਨਵੰਬਰ 
1914 ਈ. ਨੂੰ ਲੁਧਿਆਣੇ ਪਹੁੰਚਿਆ। ਇਸ ਨੂੰ ਲੁਧਿਆਣੇ 
ਗਈ। ਇਸ ਨੇ ਦੋ ਪਿੰਡਾਂ ਵਿਚ ਬੈਬ ਬਣਾਉਣ ਲਈ 
ਵਿਵਸਥਾ ਕਰਨ ਵਿਚ ਮਹੱਤਵਪੂਰਣ ਯੋਗਦਾਨ ਦਿੱਤਾ। 
ਇਸ ਨੇ 30 ਨਵੰਬਰ 1914 ਈ. ਨੂੰ ਫ਼ਿਰੋਜ਼ਪੁਰ ਛਾਵਣੀ 
ਦਾ ਅਸਲਾ ਲੁਟਣ ਦੀ ਯੋਜਨਾ ਬਣਾਈ ਪਰ ਸਫਲ ਨ ਹੋ 
ਸਕਿਆ ਅਤੇ ਭੇਸ ਵਟਾ ਕੇ ਇਧਰ ਉਧਰ ਫਿਰਦਾ ਰਿਹਾ। 
29 ਅਪ੍ਰੈਲ 1915 ਈ..ਨੂੰ ਇਹ ਰੂੜ ਸਿੰਘ ਸਮੇਤ ਕਮਾਲਪੁਰਾ 
ਨਾਂ ਦੇ ਪਿੰਡ ਵਿਚੋਂ ਪਕੜਿਆ ਗਿਆ ਅਤੇ ਪਹਿਲੋ ਲਾਹੌਰ 
ਸਾਜ਼ਿਸ਼ ਦੇ ਮੁਕੱਦਮੇ ਵਿਚ ਮੌਤ`ਦੀ ਸਜ਼ਾ ਪਾਈ। ਬਾਦ 
ਵਿਚ ਮੌਤ ਦੀ ਸਜ਼ਾ ਉਮਰ-ਭਰ ਜਲਾਵਤਨੀ ਵਿਚ ਬਦਲ 
ਗਈ। ਸਜ਼ਾ ਭੁਗਤਣ ਤੋ' ਬਾਦ ਇਹ ਪੰਜਾਬ ਪਰਤਿਆ 
ਅਤੇ ਧਰਮ-ਕਰਮ ਵਿਚ ਮਗਨ ਹੋ ਗਿਆ। ਇਸ ਦੀਆਂ 
ਧਾਰਮਿਕ ਰੁਚੀਆਂ ਕਾਰਣ ਲੋਕ ਇਸ ਦਾ ਬਹੁਤ ਆਦਰ 
ਕਰਦੇ ਸਨ। 14 ਅਕਤੂਬਰ 1932 ਈ. ਵਿਚ ਜਦੋਂ' ਪੰਜਾ 
ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਹਰਿਮੰਦਿਰ ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਨੀਂਹ ਰਖੀ ਗਈ, ਤਾਂ 
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ਨਿਧਾਨ ਸਿੰਘ ਪੰਜਹੱਥਾ 
ਕੀਤਾ ਗਿਆ। ਇਹ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਲੋਹਗੜ੍ਹ (ਦੀਨਾ-ਕਾਂਗੜ) 
ਅਤੇ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸਿੰਘ ਸਭਾ, ਮੋਗਾ ਦਾ ਪ੍ਰਧਾਨ ਵੀ ਰਿਹਾ। 
6 ਦਸੈਬਰ 1936 ਈ. ਨੂੰ ਇਸ ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ ਮੋਗਾ ਨਗਰ 
ਵਿਚ ਹੋਇਆ। ਗ਼ਦਰ ਪਾਰਟੀ ਦੀ ਕਾਰਵਾਈ ਭਾਵੇਂ ਸਫਲ 
ਨ ਹੋ ਸਕੀ, ਪੰਜ ਇੱਸ ਬਨੀ ਜਹਾ ਪੀ ਲਿਜਿਕਾਰ 
ਨਿਭਾਈ ਅਤੇ ਕੈਦ ਕਟੀ। 


ਨਿਧਾਨ ਸਿੰਘ ਪੰਜਹੱਥਾ (ਮ. 1839 ਈ.) : ਮਹਾਰਾਜਾ 
ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ ਦੀ ਫ਼ੌਜ ਦਾ ਇਕ ਅਦੁੱਤੀ ਵੀਰ ਯੋਧਾ 
ਜਿਸ ਦਾ ਜਨਮ ਸ. ਰਾਮ ਸਿੰਘ ਦੇ ਘਰ ਹੋਇਆ। ਸ. ਰਾਮ 
ਸਿੰਘ ਸ. ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ ਦੀ ਸੈਨਾ ਵਿਚ ਉਸ ਦੇ ਮਹਾਰਾਜਾ 
ਬਣਨ ਤੋ` ਪਹਿਲਾਂ ਨੌਕਰੀ ਕਰਦਾ ਸੀ ਅਤੇ ਸੈਨ 1799 
ਦਈ. ਵਿਚ ਲਾਹੌਰ ਉਤੇ ਕਬਜ਼ਾ ਕਰਨ ਵੇਲੇ ਨਾਲ ਸੀ। 
ਨਿਧਾਨ ਸਿੰਘ ਵੀ ਮਹਾਰਾਜੇ ਦੀ ਸੈਨਾ ਵਿਚ ਇਕ ਸਵਾਰ 
ਵਜੋਂ ਭਰਤੀ ਹੋ ਗਿਆ। ਇਸ ਨੇ ਸੈਨ 1823 ਈ. ਵਿਚ 
ਜਰਨੈਲ ਹਰੀ ਸਿੰਘ ਨਲਵੇ ਦੇ ਅਧੀਨ ਜਹਾਂਗੀਰਾ ਦੀ 
ਮੁਹਿੰਮ ਵੇਲੇ ਆਪਣੀ ਬਹਾਦਰੀ ਪ੍ਰਦਰਸ਼ਿਤ ਕੀਤੀ ਅਤੇ 
ਅਫ਼ਗ਼ਾਨਾਂ ਨੂੰ ਖਦੇੜ ਦਿੱਤਾ। ਉਦੋਂ ਇਸ ਨੇ ਇਕਲਿਆਂ 
ਲਿਆ। ਇਸ ਬਹਾਦਰੀ ਕਾਰਣ ਮਹਾਰਾਜਾ ਨੇ ਇਸ ਨੂੰ 
“ਪੰਜ-ਹੱਥਾ” ਕਹਿ ਕੇ ਸੇਬੋਧਨ ਕੀਤਾ। ਉਸ ਦਿਨ ਤੋਂ “ਪੰਜ 
ਹੱਥਾ” ਵਿਸ਼ੇਸ਼ਣ ਇਸ ਦਾ ਪਛਾਣ-ਚਿੰਨ੍ਹ ਬਣ ਗਿਆ। ਇਸ 
ਨੇ ਨੌਸ਼ਹਿਰਾ ਦੀ ਲੜਾਈ ਵਿਚ ਵੀ ਆਪਣੀ ਸੂਰਵੀਰਤਾ 
ਦਾ ਸਿੱਕਾ ਜਮਾਇਆ। ਇਸ ਦੇ ਲੜਨ ਦੀ ਇਹ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ਤਾ 
ਸੀ ਕਿ ਸਭ ਤੋਂ' ਅਗੇ ਹੋ ਕੇ ਲੜਦਾ ਸੀ ਅਤੇ ਸਭ ਤੋਂ ਬਾਦ 
ਪਿਛੇ ਹਟਦਾ ਸੀ। ਇਸ ਨੂੰ ਮਹਾਰਾਜਾ ਨੇ ਸੈਨ 1831 ਈ. 
ਜਾਣ ਵਾਲੇ ਮਿਸ਼ਨ ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਕੀਤਾ। ਸੈਨ 1834 ਈ. 
ਵੀ ਸ਼ਾਮਲ ਹੋਇਆ। ਇਸ ਨੇ ਅਧਿਕਤਰ ਸ. ਹਰੀ ਸਿੰਘ 
ਨਲਵਾ ਅਧੀਨ ਨੌਂਕਰੀ ਕੀਤੀ। ਸੈਨ 1837 ਈ. ਵਿਚ 
ਹੋਈ_ ਜੰਮਰੌਧ ਦੀ ਲੜਾਈ ਵਿਚ ਵੀ ਇਹ ਸ਼ਾਮਲ ਸੀ। 
ਇਸ ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ ਸੈਨ 1839 ਈ. ਵਿਚ ਹੋਇਆ। 


ਨਿਰਗੁਣ ਬ੍ਰਹਮ : ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਵਿਚ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦਾ 
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ਸਰੂਪ ਨਿਰਗੁਣ ਬ੍ਰਹਮ ਵਾਲਾ ਹੈ। “ਨਿਰਗੁਣ” ਦਾ ਸ਼ਾਬਦਿਕ 
ਅਰਥ ਹੈ “ਗੁਣ-ਰਹਿਤ”, ਪਰ ਆਪਣੇ ਪਰਿਭਾਸ਼ਿਕ ਰੂਪ 
ਵਿਚ ਇਸ ਦਾ ਅਰਥ ਹੈ “ਗੁਣਾਤੀਤ', ਅਰਥਾਤ ਜੋ ਗੁਣਾਂ 
ਦੀ ਸੀਮਾ ਵਿਚ ਬੰਨ੍ਹਿਆ ਨ ਜਾ ਸਕੇ। ਉਪਾਸਨਾ ਖੇਤਰ 
ਵਿਚ ਇਹ ਇਕ ਅਜਿਹੀ ਅਨਿਰਵਚਨੀਯ ਸੱਤਾ ਦੀ 
ਸੈਗਿਆ ਦਾ ਬੋਧਕ ਹੈ, ਜੋ ਸਾਂਖ੍ਯ-ਦਰਸ਼ਨ ਦੇ ਸਤੋਂ , ਰਜੋ 
ਅਤੇ ਤਮੋ ਨਾਂ ਦੇ ਗੁਣਾਂ ਅਥਵਾ ਵੈਸ਼ੇਸ਼ਿਕ ਦਰਸ਼ਨ ਦੇ ਰੂਪ, 
ਰਸ, ਗੰਧ, ਸਪਰਸ਼, ਪਰਿਮਾਣ, ਪਿ੍‌ਥਕੜ੍ਰ , ਸੰਯੋਗ, 
ਵਿਭਾਗ, ਦ੍ਰੰਸ਼, ਯਤਨ, ਗੁਰੁਤ੍ , ਸਨੇਹ, ਸੰਸਕਾਰ, 
ਅਦ੍ਿਸ਼ਟ, ਧਰਮ, ਅਧਰਮ, ਅਤੇ ਸ਼ਬਦ ਨਾਂ ਦੇ 24 ਗੁਣਾਂ 
ਤੋਂ ਪਰੇ ਸਮਝੀ ਜਾਂਦੀ ਹੈ, ਅਤੇ ਜਿਸ ਨੂੰ ਆਮ ਕਰਕੇ 
ਪਰਮਾਤਮਾ, ਬ੍ਰਹਮ ਜਾਂ ਪਰਮਤੱਤ੍ਰ ਨਾਂ ਦਿੱਤਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 
“ਨਿਰਗੁਣ” ਸ਼ਬਦ ਦੀ ਉਕਤ ਵਿਆਖਿਆ ਦਾ 
ਸਮਰਥਨ 'ਸ਼੍ਰੋਤਾਸ਼ੂਤਰ-ਉਪਨਿਸ਼ਦ” (6/11) ਤੋਂ ਸਹਿਜ ਹੀ 
ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ, ਜਿਥੇ ਇਸ ਨੂੰ “ਦੇਵ” (ਪਰਮਾਤਮਾ) ਦਾ ਇਕ 
ਵਿਸ਼ੇਸ਼ਣ ਮੰਨਿਆ ਗਿਆ ਹੈ, ਜਿਵੇਂ-ਸਾਰਿਆਂ ਪ੍ਰਾਣੀਆਂ 
ਵਿਚ ਸਥਿਤ ਇਕ ਦੇਵ ਹੈ, ਉਹ ਸਰਵ-ਵਿਆਪਕ, ਸਾਰੇ 
ਪਾਣੀਆਂ ਦਾ ਅੰਤਰ-ਆਤਮਾ, ਕਰਮਾਂ ਦੀ ਦੇਖ-ਭਾਲ ਕਰਨ 
ਵਾਲਾ, ਸਾਰਿਆਂ ਪਾਣੀਆਂ ਵਿਚ ਵਸਿਆ ਹੋਇਆ, ਸਭ 
ਦਾ ਸਾਖੀ, ਸਭ ਨੂੰ ਚੇਤਨਾ ਪ੍ਰਦਾਨ ਕਰਨ ਵਾਲਾ, ਸ਼ੁੱਧ 
ਅਤੇ ਨਿਰਗੁਣ ਹੈ। 
ਨਿਰਗੁਣ-ਬ੍ਰਹਮ ਦਾ ਵਰਣਨ-ਵਿਸ਼ਲੋਸ਼ਣ ਯੁਗ 
ਯੁਗ ਵਿਚ ਸੀਮਿਤ ਜਾਂ ਅਸੀਮਿਤ ਰੂਪ ਅਥਵਾ ਅਰਥ ਵਿਚ 
ਹੁੰਦਾ ਆਇਆ ਹੈ, ਪਰ ਇਸ ਦੇ ਸਰੂਪ ਸੈਬੈਧੀ ਵਾਸਤਵਿਕ 
ਅਤੇ ਅਨੁਭੂਤੀ ਜਨਕ ਅਭਿਵਿਅਕਤੀ ਮੱਧ-ਯੁਗ ਦੇ ਸੇਤਾਂ 
ਤੋਂ ਸ਼ੁਰੂ ਹੋਈ ਹੈ। ਕਈ ਵਾਰ ਬ੍ਹਮ ਦੇ “ਨਿਰਗੁਣ' ਸਰੂਪ ਦੇ 
ਉਪਾਸਕ ਮਤ ਨੂੰ 'ਨਿਰਗੁਣ-ਮਤ”, “ਨਿਰਗੁਣ-ਸੈਪ੍ਦਾਇ', 
“ਨਿਰਗੁਣ-ਸੈਤਮਤ”, “'ਨਿਰਗੁਣ-ਮਾਰਗ' ਜਾਂ “ਨਿਰਗਣ- 
ਪੰਥ” ਨਾਂ ਦਿੱਤੇ ਜਾਂਦੇ ਵੇਖੇ ਗਏ ਹਨ ਅਤੇ ਇਸ ਧਾਰਣਾ ਦੇ 
ਉਪਾਸਕਾਂ ਨੂੰ “ਨਿਰਗੁਣੀਆ” ਆਖਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਸੈਤ 
ਕਬੀਰ ਜੀ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਭਾਰਤ ਦੇ ਵਖ ਵਖ 
ਭਾਸ਼ਾਈ ਖੇਤਰਾਂ ਵਿਚ ਹੋਏ ਦੋ ਮਹਾਨ ਨਿਰਗੁਣੀਏ ਸੈਤ 
ਹੋਏ ਹਨ, ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਆਪਣੇ ਆਪਣੇ ਢੰਗ ਅਤੇ ਅਨੁਭੂਤੀ 
ਨਾਲ ਨਿਰਗੁਣ ਬ੍ਹਮ ਦਾ ਨਿਰੂਪਣ ਕੀਤਾ ਹੈ, ਪਰ ਸਮੁੱਚੇ 
ਤੌਰ 'ਤੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੋਹਾਂ ਦੇ ਵਰਣਨ-ਵਿਸ਼ਲੇਸ਼ਣ ਵਿਚ ਕਾਫ਼ੀ 
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ਸਮੀਪਤਾ ਰਹੀ ਹੈ। 
ਨਿਰਗੁਣ-ਬ੍ਹਮ ਦਾ ਵਰਣਨ, ਅਸਲ ਵਿਚ, 
ਬੜਾ ਔਖਾ ਅਤੇ ਕਈ ਵਾਰ ਬੜਾ ਅਸੰਭਵ ਵੀ ਹੈ, ਕਿਉਂਕਿ 
ਵਰਣਨ ਦੇ ਸਾਧਨਾਂ ਦੀ ਉਸ ਨਿਰਗੁਣ ਤਕ ਪਹੁੰਚ ਹੀ 
ਨਹੀਂ ਹੋ ਸਕਦੀ। ਇਸ ਗੱਲ ਨੂੰ ਸਪੱਸ਼ਟ ਕਰਦਿਆਂ 'ਹਿੰਦੀ 
ਕਾਵ੍ਯ ਮੇਂ ਨਿਰਗੁਣ ਸੈਪ੍ਦਾਯ” (ਪੰਨਾ 158) ਦੇ ਲੋਖਕ 
ਡਾ. ਪੀਤਾਂਬਰਦੱਤ ਬੜਥਵਾਲ ਨੇ ਦਸਿਆ ਹੈ ਕਿ “ਪੂਰਣ 
ਰੂਪ ਵਿਚ ਉਸ ਸੱਤਾ ਦਾ ਕੋਈ ਢੁਕਵਾਂ ਵਿਚਾਰ ਹੀ ਨਹੀਂ 
ਕਰ ਸਕਦਾ, ਉਹ ਵਾਕ ਅਤੇ ਮਨ ਤੋਂ' ਪਰੇ ਹੈ। ਬੁੱਧੀ ਮੂਰਤ 
ਰੂਪ ਦਾ ਆਧਾਰ ਚਾਹੁੰਦੀ ਹੈ ਅਤੇ ਬਾਣੀ ਰੂਪਕ ਦਾ, ਇਸ 
ਲਈ ਉਸ ਅਮੁਰਤ ਅਤੇ ਅਨੂਪਮ ਨੂੰ ਗ੍ਹਿਣ ਕਰਨ ਵਿਚ 
ਬੁੱਧੀ ਅਤੇ ਵਿਅਕਤ ਕਰਨ ਵਿਚ ਬਾਣੀ ਅਸਮਰਥ ਹੈ। 


ਬੁੱਧੀ ਨਾਲ ਅਸਾਨੂੰ ਉਨ੍ਹਾਂ ਪਦਾਰਥਾਂ ਦਾ ਗਿਆਨ ਹੋ ਸਕਦਾ 


ਹੈ ਜਿਹੜੇ ਇੰਦੀਆਂ ਦੇ ਗੋਚਰ ਹਨ, ਇੰਦੀਆਂ ਤੋਂ ਪਰੇ 
ਨਹੀਂ।” ਲਗਭਗ ਸਾਰੇ ਸੈਤਾਂ ਨੇ ਇਸ ਤੱਥ ਨੂੰ ਸਵੀਕਾਰ 
ਕੀਤਾ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਬਾਣੀ ਤੋ ਵੀ ਅਜਿਹੇ ਅਨੇਕ 
ਉਦਾਹਰਣ ਮਿਲ ਜਾਂਦੇ ਹਨ, ਜਿਥੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਪਰਮਾਤਮਾ 
ਨੂੰ ਅਵਿਅਕਤ ਮੰਨਦੇ ਹਨ-(7) ਸ਼ੌਚੈ ਸ਼ੌਚ ਨ ਹੋਵਈ ਜੇ 
ਸ਼ੌਚੈ ਲਖ ਵਾਰ /: (2) ਸ਼ਹਸ /ਸਿਆਣਪਾ ਲਖ ਹੋਇ ਤਾ 
ਇਕਾ ਨ ਚਲੰ ਨੱਲ / (ਜਪੁ ਜੀ)। 

ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਅਨਿਰਵਚਨੀਅਤਾ ਦਾ ਸਪੱਸ਼ਟ 
ਉੱਲੇਖ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਹੋਇਆ 
ਹੈ। ਉਹ ਮੰਨਦੇ ਹਨ ਕਿ ਪਰਮਾਤਮਾ ਆਪ ਹੀ ਆਪਣੇ 
ਆਪ ਨੂੰ ਪਛਾਣਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਆਪਣੀ ਮਹਿਮਾ ਤੂੰ ਆਪ ਹੀ 
ਜਾਣਦਾ ਹੈ- ਤੰਗੀ ਆਹਿਮਾ ਤੂੰਹੈ ਜਾਣ/ਹ / ਆਪਣਾ ਆਪ 
ਤੂੰ ਆਪ ਪਛਾਣ/ / (ਗੁ ਗੀ੍‌ .108)। 

ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਨਿਰਗੁਣ ਬ੍ਰਹਮ ਦੀ 
ਵਿਆਖਿਆ ਬੜੀ ਰੀਭੀਰਤਾ ਅਤੇ ਪ੍ਰਤੱਖ ਅਨੁਭੂਤੀ 
ਦੁਆਰਾ ਨਿਖੇਧਾਤਮਕ ਸ਼ੈਲੀ ਵਿਚ ਕਈ ਪ੍ਸੈਗਾਂ ਵਿਚ 
ਕੀਤੀ ਹੈ। ਮਾਰੂ ਰਾਗ ਦੇ 15ਵੇਂ' ਸੋਲਹੇ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਜੀ 
ਦਸਦੇ ਹਨ ਕਿ ਅਰਬਾਂ ਯੁਗਾਂ ਤਕ ਅੰਧਕਾਰ ਹੀ ਅੰਧਕਾਰ 
ਵਿਆਪਤ ਸੀ। ਉਦੋ ਨ ਧਰਤੀ ਸੀ, ਨ ਆਕਾਸ਼, ਕੇਵਲ 
ਪਰਮਾਤਮਾ ਦਾ ਅਪਾਰ ਹੁਕਮ ਹੀ ਸੀ। ਉਦੋਂ ਨ ਦਿਨ ਸੀ, 
_ ਨ ਰਾਤ, ਨ ਚੈਦ ਸੀ, ਨ ਸੂਰਜ, ਪਰਮਾਤਮਾ ਸੁਨ ਸਮਾਧੀ 
ਵਿਚ ਸਥਿਤ ਸੀ। ਉਦੋਂ ਜੀਵਾਂ ਦੀਆਂ ਨ ਚਾਰ ਖਾਣੀਆਂ 
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ਸਨ, ਨ ਹੀ ਬਾਣੀਆਂ, ਪਵਨ ਅਤੇ ਜਲ ਵੀ ਨਹੀਂ ਸੀ। 
ਉਤਪੱਤੀ, ਨਾਸ਼, ਜੋਮਣਾ-ਮਰਨਾ ਵੀ ਨਹੀਂ ਸਨ। ਨ ਖੰਡ 
ਸਨ, ਨ ਪਾਤਾਲ ਅਤੇ ਨ ਹੀ ਸੱਤ ਸਮੁੰਦਰ।... 

ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਉਪਰੋਕਤ ਪ੍ਰਕਰਣ 
ਵਿਚ ਨਿਰਗੁਣ ਬ੍ਹਮ ਦੀ ਨਿਰਵਿਕਲਪ ਅਵਸਥਾ ਲਈ 
'ਸੁੰਨ-ਸਮਾਧਿ” ਸ਼ਬਦ ਵਰਤਿਆ ਹੈ। 'ਸੁੰਨ” ਨੂੰ ਹੀ ਉਹ 
“ਸਿਧ-ਗੋਸਟਿ” ਵਿਚ ਅੰਦਰ, ਬਾਹਿਰ ਸਰਬਤ੍ਰ ਵਿਆਪਤ 
ਮੰਨਦੇ ਹਨ- ਅੰਤਰ ਸੰਨ ਥਾਗੰਰ ਸੰ ਤਰਿਤਿਵਣ ਸੰਨਮ੍ਲੰਨੰ / 
(ਗੁ.ਗ੍ੰ.943)। ਇਸ ਸੁੰਨ ਤੋ ਹੀ ਸਾਰੀ ਸਿ੍‌੍‌ਸ਼ਟੀ ਦੀ 
ਉਤਪੱਤੀ ਮੰਨ ਕੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਮਾਰੂ ਰਾਗ ਦੇ 17ਵੇ' ਸੋਲਹੇ 
ਵਿਚ ਇਸ ਦੀ ਵਿਸਤਾਰ ਸਹਿਤ ਚਰਚਾ ਕੀਤੀ ਹੈ। “ਸਿਧ- 
ਗੋਸਟਿ” ਵਿਚ ਨਿਰਗੁਣ ਤੋ' ਹੀ ਸਗੁਣ ਦੀ ਉਤਪੱਤੀ ਮੰਨਦੇ 
ਹੋਇਆਂ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਕਿਹਾ ਹੈ ਕਿ ਅਵਿਅਕਤ ਤੋ' ਹੀ ਨਿਰਮਲ 
ਰੂਪ ਬ੍ਹਮ ਆਪ ਹੋਂਦ ਵਿਚ ਆਇਆ ਹੈ। ਫਿਰ ਨਿਰਗੁਣ- 
ਬ੍ਹਮ ਤੋਂ ਸਗੁਣ-ਬ੍ਹਮ ਦੀ ਉਤਪੱਤੀ ਹੋਈ ਹੈ-- ਆ/ਵਗਤਾਂ 
ਨਿਰਮਆ/ਇਲ਼ ਉਪਜੇ /ਨੋਰਗੁਣ ਤੇ ਸ਼ਰਗੁਣੁ ਛਾ / (ਗੁ . 
ਰ੍ਰ.940)। 

“ਸਗੁਣ? ਤੋਂ ਭਾਵ ਇਹ ਨਹੀਂ ਕਿ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ 
ਦੇਵ ਜੀ ਸਗੁਣਵਾਦੀ ਵੀ ਸਨ। ਅਸਲ ਵਿਚ, ਅਜਿਹੇ 
ਕਥਨਾਂ ਦੁਆਰਾ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਆਪਣੇ ਅਨੁਭਵ ਕੀਤੇ ਸਤਿ ਦਾ 
ਸਪੱਸ਼ਟੀਕਰਣ ਕੀਤਾ ਹੈ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਅਵਤਾਰ- 
ਵਾਦ ਦਾ ਸਪੱਸ਼ਟ ਖੰਡਨ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਸਗੁਣਵਾਦੀ ਨਹੀਂ ਬਣਨ 
ਦਿੰਦਾ। ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਨਿਰਗੁਣ ਆਧਾਰਿਤ ਸਗੁਣ ਬ੍ਹਮ 
ਸਬੰਧੀ ਕਥਨ ਤਿੰਨ ਰੂਪਾਂ ਵਿਚ ਵੇਖੇ ਜਾ ਸਕਦੇ ਹਨ। ਇਕ 
ਉਹ ਪ੍ਰਸੰਗ ਹਨ, ਜਿਥੈ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦਾ ਵਿਰਾਟ ਰੂਪ 
ਚਿਤਰਿਆ ਗਿਆ ਹੈ, ਜਿਵੇਂ ਧਨਾਸਰੀ ਰਾਗ ਵਿਚ ਆਰਤੀ 
ਦਾ ਪ੍ਰਸੰਗ। ਦੂਜੇ ਉਹ ਪ੍ਰਸੈਗ ਹਨ, ਜਿਥੇ ਬ੍ਰਹਮ ਉਤੇ ਸੁੰਦਰ 
ਸਰੂਪ ਵਾਲੇ ਨਾਇਕ ਦੇ ਸ਼ਰੀਰਿਕ ਅਤੇ ਮਾਨਸਿਕ ਗੁਣਾਂ 
ਦਾ ਆਰੋਪਣ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ, ਜਿਵੇਂ ਵਡਹੈਸ ਰਾਗ ਦੇ 
ਦੂਜੇ ਛੈਦ ਵਿਚ ( ਤੇਰੇ ਝੰਕੇ ਲਇਣ ਦੰਤਾ ਗੀਸ਼ਾਲਾ...)। ਅਤੇ, 
ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ ਗੁਣਾਂ ਦੀ ਕਲਪਨਾ ਕੀਤੀ ਗਈ ਹੈ , ਜਿਵੇਂ ਸਰਬ- 
ਵਿਆਪਕ, ਅੰਤਰਯਾਮੀ, ਸਰਬ-ਸ਼ਕਤੀਮਾਨ, ਦਾਤਾ, 
ਭਗਤ-ਵੱਛਲ, ਕ੍ਰਿਪਾਲੂ, ਮਾਤਾ-ਪਿਤਾ, ਸ਼ਰਣ- ਦਾਤਾ। 
ਇਸ ਸਭ ਦੇ ਬਾਵਜੂਦ ਗੁਰਮਤਿ ਦਾ ਬ੍ਹਮ, ਕੁਲ ਮਿਲਾ ਕੇ, 
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ਨਿਰਗੁਣ ਹੀ ਰਹਿੰਦਾ ਹੈ। 

ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਨਿਰਗੁਣ-ਬ੍ਹਮ ਦੇ 
ਪ੍ਰਮਾਣਿਕ ਸਰੂਪ ਦੇ ਦਰਸ਼ਨ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਰਚੇ ਮੂਲ-ਮੰਤ੍ਰ ਵਿਚ 
ਹੁੰਦੇ ਹਨ-<₹ਓੱਸੱਤਨਾਮ ਕਰਤਾ ਪੁਰਖ /ਨੈਰਤਾਉਂ ਨਿਰਵੈਰ 
ਅਕਾਲ #ਗੰਤ ਅਜੂਨ? ਸ਼ੈਡੰ ਗੁਰਪ੍ਰਸ਼ਾੰਦਾ / 

ਸਾਰਾਸ਼ ਇਹ ਕਿ ਗੁਰਮਤਿ ਦਾ ਉਪਾਸ੍ਯ-ਦੇਵ 
ਨਿਰਗੁਣ-ਬ੍ਹਮ ਵਰਣਨ ਅਤੇ ਵਿਸ਼ਲੇਸ਼ਣ ਅਤੀਤ ਹੈ। 
ਉਸੇ ਤੋਂ ਸੈਸਾਰ, ਦੀ ਉਤਪੱਤੀ ਅਤੇ ਵਿਸਤਾਰ ਹੁੰਦਾ ਹੈ 
ਅਤੇ ਉਸ ਦੇ ਵਿਸਤਾਰ ਵਿਚ ਹੀ ਪ੍ਰਭੂ ਵਿਆਪਤ ਹੈ। ਪ੍ਰਤਖ 
ਅਨੁਭਵ ਦੀ ਸਪੱਸ਼ਟ ਅਭਿਵਿਅਕਤੀ ਲਈ ਗੁਰਬਾਣੀ 
ਵਿਚ ਕਈ ਥਾਂਵਾਂ ਉਤੇ ਨਿਰਗੁਣ-ਬ੍ਹਮ ਦੇ ਗੁਣਾਂ ਦੀਆਂ 
ਕਲਪਨਾ ਸੂਚਕ ਉਕਤੀਆਂ ਮਿਲ ਜਾਂਦੀਆਂ ਹਨ, ਪਰ ਉਥੇ 
ਵੀ ਕੁਲ ਮਿਲਾ ਕੇ ਬ੍ਹਮ ਦਾ ਸਰੂਪ ਨਿਰਗੁਣ-ਬ੍ਹਮ ਵਾਲਾ 
ਹੀ ਰਹਿੰਦਾ ਹੈ। ਇਹ ਨਿਰਗੁਣ-ਬ੍ਹਮ ਇਕ , ਓਅੰਕਾਰ ਸਰੂਪ, 
ਸਤਿਨਾਮ ਵਾਲਾ, ਕਰਤਾ-ਪੁਰਖ, ਨਿਰਭਉ , ਨਿਰਵੈਰ, 
ਅਕਾਲ-ਮੂਰਤਿ, ਅਯੋਨਿਜ, ਸੂਯੈਭੂ ਹੈ ਅਤੇ ਇਸ ਦੀ 
ਪਾਪਤੀ ਗੁਰ ਦੁਆਰਾ ਸੈਭਵ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। 


ਨਿਰਗੁਣ ਭਗਤੀ : ਵੈਸ਼ਣਵ-ਭਗਤੀ ਦੇ ਸਮਾਨਾਂਤਰ 
ਉੱਤਰੀ ਭਾਰਤ ਵਿਚ ਸੰਤਾਂ ਦੀ ਨਿਰਗੁਣ-ਭਗਤੀ ਦਾ 
ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਰੂਪ ਵਿਚ ਵਿਕਾਸ ਹੋਇਆ। ਇਹ ਭਗਤੀ ਵੈਸ਼ਣਵ 
ਭਗਤੀ ਦੀਆਂ ਸੈਕੀਰਣਤਾਵਾਂ ਅਤੇ ਵਿਧੀ-ਵਿਧਾਨਾਂ ਪ੍ਰਤਿ 
ਵਿਦਰੋਹ ਦੀ ਭਾਵਨਾ ਤੋਂ ਪੈਦਾ ਹੋਈ ਪ੍ਰਤੀਤ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। 
ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਨੇ ਇਸ ਦੇ ਦੋ ਭੇਦ ਮੰਨੇ ਹਨ--ਗਿਆਨ 
ਆਧਾਰਿਤ ਅਤੇ ਪੇਮ ਆਧਾਰਿਤ। ਪਰਮ ਆਧਾਰਿਤ ਭਗਤੀ 
ਨੂੰ ਉਹ ਸੂਫ਼ੀ ਫ਼ਕੀਰਾਂ ਨਾਲ ਜੋੜਦੇ ਹਨ ਅਤੇ ਗਿਆਨ 
ਆਧਾਰਿਤ ਨੂੰ ਸੈਤ ਕਬੀਰ ਆਦਿ ਨਾਲ। ਪਰ ਧਿਆਨ ਰਹੇ 
ਕਿ ਇਹ ਭੇਦ ਸਥੂਲ ਹਨ। ਸੈਤਾਂ ਦੀ ਭਗਤੀ ਪ੍ਰੇਮ ਤੋਂ ਸਖਣੀ 
ਨਹੀਂ, ਸਗੋ ਉਹ ਅਨੁਭਵ ਆਧਾਰਿਤ ਗਿਆਨ ਦਾ ਜੋ 
ਵਿਸ਼ਲੇਸ਼ਣ ਕਰਦੇ ਹਨ, ਉਸ ਦੀ ਬੁਨਿਆਦ ਪੇਮ ਉਤੇ 
ਟਿਕੀ ਹੈ। ਇਸ ਲਈ ਸੈਤਾਂ ਦੀ ਭਗਤੀ ਪ੍ਰਮ-ਆਧਾਰਿਤ 
ਹੈ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀਆਂ ਬਾਣੀਆਂ ਵਿਚ ਇਸ ਤੱਥ ਦੀ ਖੁਲ੍ਹ ਕੇ 
ਸਥਾਪਨਾ ਹੋਈ ਹੈ। - 

ਸੈਤ ਲੋਕ ਮਹਾਰਾਸ਼ਟਰ ਤੋ ਲੈ ਕੇ ਪੰਜਾਬ ਤਕ 
ਅਤੇ ਪੰਜਾਬ ਤੋਂ ਲੈ ਕੇ ਆਸਾਮ ਤਕ ਪਸਰੇ ਹੋਏ ਸਨ। 
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ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਨੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਸੈਤਾਂ ਦੀ ਗਿਣਤੀ ਲਗਭਗ ਤਿੰਨ 
ਸੌ ਮੰਨੀ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ ਕੁਝ ਸ਼ਿਕਸ਼ਿਤ ਅਤੇ ਅਧਿਕਾਂਸ਼ 
ਇਤਨਾ ਸ਼ਿਕਸ਼ਿਤ ਹੋਣਾ ਹੀ ਕਾਫ਼ੀ ਸੀ ਜਿਸ ਨਾਲ ਉਹ 
ਆਪਣੀਆਂ ਅਨੁਭੂਤੀਆਂ ਨੂੰ ਜਨਤਾ ਨਾਲ ਸਾਂਝਾ ਕਰ 
ਸਕਣ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ ਕਈਆਂ ਦੀਆਂ ਆਪਣੀ ਸ਼ਿਸ਼- 
ਪਰੈਪਰਾਵਾਂ ਸਨ ਅਤੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੁਆਰਾ ਵਿਸ਼ਾਲ ਭਗਤੀ- 


` ਕਾਵਿ ਦੀ ਸਿਰਜਨਾ ਹੋਈ ਸੀ। ਇਹ ਸਾਰੇ ਭਾਵੇ' ਇਕੋਂ 


ਸਮੇਂ ਨਹੀਂ ਸਨ ਹੋਏ , ਪਰ ਇਨ੍ਹਾਂ ਸਾਰਿਆਂ ਦੀਆਂ ਬਾਣੀਆਂ 
ਵਿਚ ਇਕ ਵਿਚਿਤ ਜਿਹੀ ਸਮਾਨਤਾ ਹੈ ਜਿਵੇਂ ਕਿ ਸਭ ਨੇ 
ਪਾਤਿ ਦਾ ਖੁਲ੍ਹ ਕੇ ਖੰਡਨ ਕੀਤਾ ਹੈ। 

__ਸੈਤਾਂ ਅਤੇ ਵੈਸ਼ਣਵ (ਸਗੁਣ) ਭਗਤਾਂ ਦੇ ਆਚਾਰ- 
ਪ੍ਰਸ਼ਾਦ ਦ੍ਰਿਵੇਦੀ (ਵਿਚਾਰ ਔਰ ਵਿਤਰਕ”) ਨੇ ਸਥਾਪਨਾ 
ਕੀਤੀ ਹੈ ਕਿ ਸਗੁਣ-ਉਪਾਸਨਾ ਨੇ ਪੰਰਾਣਿਕ ਅਵਤਾਰਾਂ 
ਨੂੰ ਕੇਂਦਰ ਬਣਾਇਆ ਅਤੇ ਨਿਰਗੁਣ-ਉਪਾਸਨਾ ਨੇ ਨਾਥ- 
ਜਾਤ ਦੇ ਬਾਹਰਲੇ ਆਚਾਰ ਦੇ ਰੁਖੋਪਨ ਨੂੰ ਅੰਦਰਲੇ ਪ੍ਰੇਮ 
ਨਾਲ ਸਿੰਜ ਕੇ ਰਸਮਈ ਬਣਾਇਆ ਅਤੇ ਦੂਜੀ ਸਾਧਨਾ ਨੇ 
ਬਾਹਰਲੇ ਆਚਾਰ ਦੇ ਰੁਖੇ-ਪਨ ਨੂੰ ਹੀ ਦੂਰ ਕਰਨ ਦਾ ਯਤਨ 
ਕੀਤਾ। ਇਕ ਨੇ ਸਮਝੌਤੇ ਦਾ ਰਾਹ ਅਪਣਾਇਆ ਅਤੇ 
ਦੂਜੀ ਨੂੰ ਵਿਦੋਂਹ ਦਾ। ਇਕ ਨੇ ਸ਼ਰਧਾ ਨੂੰ ਪਥ- ਪ੍ਰਦਰਸ਼ਕ 
ਮੰਨਿਆ ਅਤੇ ਦੂਜੀ ਨੋ ਗਿਆਨ ਨੂੰ, ਇਕ ਨੇ ਸਗੁਣ- 
ਭਗਵਾਨ ਨੂੰ ਅਪਣਾਇਆ ਅਤੇ ਦੂਜੀ ਨੋ ਨਿਰਗੁਣ- 
ਭਗਵਾਨ ਨੂੰ । ਸਗੁਣ ਭਾਂਵ ਦੇ ਭਗਤਾਂ ਦੀ ਮਹਿਮਾ ਉਨ੍ਹਾਂ 
ਦੇ ਅਸੀਮ ਧੀਰਜ ਅਤੇ ਉਦਮ ਵਿਚ ਹੈ, ਪਰ ਨਿਰਗੁਣ 
ਸ਼੍ਰੇਣੀ ਦੇ ਭਗਤਾਂ ਦੀ ਮਹਿਮਾ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਉਤਕ੍ਰਿਸ਼ਟ ਸਾਹਸ 
ਵਿਚ ਹੈ। ਇਕ ਨੇ ਸਭ ਕੁਝ ਸਵੀਕਾਰ ਕਰਨ ਦਾ ਅਨੋਖਾ 
ਸਾਹਸ ਵਿਖਾਇਆ ਹੈ ਅਤੇ ਦੂਜੀ ਨੋ ਸਭ ਕੁਝ ਛਡ ਦੇਣ 
ਦਾ ਅਸੀਮ ਸਾਹਸ। 

ਨਿਰਗੁਣ-ਭਗਤੀ ਅਤੇ ਇਸ ਨਾਲ ਸੈਬੰਧਿਤ 
ਕਾਵਿਧਾਰਾ ਦੇ ਸਰੇਤ ਮੁੱਖ ਤੌਰ 'ਤੇ ਭਾਰਤੀ ਸੈਸਕ੍ਰਿਤੀ, 
ਧਰਮ ਅਤੇ ਦਰਸ਼ਨ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਜੀਵਨ-ਦਰਸ਼ਨ ਨੂੰ _ 
ਪੁਰਾਤਨ ਭਾਰਤੀ ਸਾਹਿਤ ਵਿਚ ਆਸਾਨੀ ਨਾਲ ਲਭਿਆ 


ਭ/0/0/.5110006100.501) 


ਨਿਰਗੁਣ ਭਗਤੀ 


ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ। ਕੁਝ ਆਧਾਰ ਇਸਲਾਮ ਅਤੇ ਸੂਫ਼ੀਮਤ ਦਾ 
ਵੀ ਹੋ ਸਕਦਾ ਹੈ। ਭਾਰਤੀ ਸਰੋਤਾਂ ਵਿਚੋਂ ਵੀ ਮੁੱਖ ਹਨ 
ਉਪਨਿਸ਼ਦਾਂ, ਬ੍ਹਮਸੂਤ ਅਤੇ ਸ਼ੋਕਰਾਚਾਰਯ ਦਾ ਅਦੂੈਤ- 
ਦਰਸ਼ਨ। ਡਾ. ਤਿ੍‌ਲੋਕੀਨਾਰਾਇਣ ਦੀਕ੍ਸ਼ਿਤ (“ਹਿੰਦੀ 
ਸਾਹਿਤਯ ਕਾ ਇਤਿਹਾਸ”, ਸੈਪਾ. ਡਾ. ਨਗੇਂਦ) ਅਨੁਸਾਰ 
ਵਿਵਰਤ-ਭਾਵਨਾ (ਇਸ ਅਨੁਸਾਰ ਦ੍ਰਿਸ਼ ਭਗਤ ਮਿਥਿਆ 
ਅਤੇ ਬ੍ਰਹਮ ਸਤਿ ਹੈ), ਪਤਿਬਿੰਬ-ਭਾਵਨਾ, ਪੁਣਵ-ਭਾਵਨਾ 
(ਨਾਮ-ਉਪਾਸਨਾ), ਸਾਧਨਾ-ਪੱਖ ਅਤੇ ਭਗਤੀ-ਪੱਧਤੀ 
ਉਤੇ ਆਚਾਰਯ ਸ਼ੈਕਰ ਦਾ ਵਿਆਪਕ ਪ੍ਰਭਾਵ ਹੈ। ਆਚਾਰਯ 
ਇਕ-ਮਤ ਹਨ ਕਿ ਜੀਵ ਸ਼ੁੱਧ ਬ੍ਹਮ-ਤੱਤ੍ਰ ਹੈ, ਅਤੇ ਜੋ 
ਭਿੰਨਤਾ ਮਿਲਦੀ ਹੈ ਉਹ ਮਾਇਆ ਜਾਂ ਅਵਿਦਿਆ ਤੋਂ ਪੈਦਾ 
ਹੋਈ ਹੈ। ਸੈਤਾਂ ਨੇ ਆਤਮਾ ਦੀ ਸਰਵ-ਰੂਪਤਾ, ਸਵਰਾਤਮ- 
ਭਾਵਨਾ ਅਤੇ ਸਰਵ-ਸ਼ਕਤੀਮਾਨਤਾ ਪ੍ਰਤਿਪਾਦਿਤ ਕੀਤੀ 
ਹੈ। ਇਹ ਭਾਵਨਾਵਾਂ ਸ਼ੈਕਰ ਦੇ ਸਿੱਧਾਂਤ ਦੇ ਅਨੁਰੂਪ ਹਨ। 
ਸੈਤ-ਪਰੈਪਰਾ ਵਿਚ ਆਤਮਾ ਦੀ ਅਖੰਡਤਾ, ਇਕਰਸਤਾ, 
ਅਦੂੈਤਰੂਪਤਾ ਅਤੇ ਅਕਥਨੀਅਤਾ ਦਾ ਪ੍ਰਤਿਪਾਦਨ ਵੀ 
ਸ਼ੋਕਰ-ਸਿੱਧਾਂਤ ਦੇ ਅਨੁਕੂਲ ਹੈ। ਸੈਤ-ਕਾਵਿ ਅਤੇ ਸੈਤ- 
ਦਰਸ਼ਨ ਉਤੇ ਨਾਥ-ਪੰਥ ਦਾ ਵੀ ਕਾਫ਼ੀ ਪ੍ਰਭਾਵ ਹੈ। ਨਾਥ- 
_ਪੰਥੀ ਕਵੀਆਂ ਅਤੇ ਵਿਚਾਰਕਾਂ ਨੇ ਸ਼ੂਨ੍ਯਵਾਦ, ਉਨ੍ਹਾਂ 
ਦੁਆਰਾ ਗੁਰੂ ਦੀ ਪ੍ਰਤਿਸ਼ਠਾ ਅਤੇ ਸਿਰਿਸ਼ਟੀ-ਕਰਮ, ਆਤਮਾ, 
ਜੀਵ ਆਦਿ ਦੇ ਵਿਸ਼ੇ ਵਿਚ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀਆਂ ਮਾਨਤਾਵਾਂ ਤੋਂ 
ਸੈਤ ਕਵੀ ਅਨੇਕ ਢੰਗਾਂ ਨਾਲ ਪ੍ਰਭਾਵਿਤ ਹਨ। 

ਸੈਤਾਂ ਦੀ ਸਾਧਨਾ ਦੀ ਗੀੜ੍ਹ ਦੀ ਹੱਡੀ ਹੈ ਨਾਮ- 
ਸਾਧਨਾ। ਇਸ ਨੂੰ ਮੋਕ੍ਸ਼ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਲਈ ਮੁੱਖ ਸਾਧਨ ਮੰਨਿਆ 
ਗਿਆ ਹੈ। ਇਸ ਦਾ ਧੁਰਾ ਪ੍ਰੰਮ 'ਤੇ ਸਥਿਤ ਹੈ। ਸੰਤਾਂ ਨੇ 
ਭਗਤੀ ਨੂੰ ਬਾਹਰਲੇ ਸਾਧਨਾਂ ਰਾਹੀਂ ਸੈਪੰਨ ਨਹੀਂ ਕੀਤਾ, 
ਉਹ ਸਦਾ ਮਾਨਸੀ ਭਗਤੀ ਦਾ ਪ੍ਰਚਾਰ ਕਰਦੇ ਰਹੇ ਜਿਸ 
ਵਿਚ ਦਿਖਾਵੇ ਜਾਂ ਕਿਸੇ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ ਬਾਹਰਲੇ ਆਡੰਬਰਾਂ ਦਾ 
ਅਭਾਵ ਹੈ। ਇਸ ਲਈ ਸੰਤਾਂ ਨੇ ਭਗਤੀ ਨੂੰ ਵਿਧੀ- ਵਿਧਾਨਾਂ 
ਦੀ ਜਕੜ ਵਿਚੋਂ ਕਢ ਕੇ ਵਿਵਹਾਰਿਕ ਰੂਪ ਪ੍ਰ ਦਾਨ ਕੀਤਾ 
ਹੈ। ਇਸ ਵਿਵਹਾਰਿਕਤਾ ਦੇ ਫਲਸਰੂਪ ਸਾਰੇ ਮਾਨਵ ਸਮਾਜ 
ਨੂੰ ਸੈਪ੍ਦਾਇਕ ਹਦਬੰਦੀਆਂ, ਜਾਤਿ ਭੇਦ-ਭਾਵ ਅਤੇ 
ਧਾਰਮਿਕ ਸੈਕੀਰਣਤਾ ਤੋ ਉੱਚਾ.ਉਠਾਇਆ ਹੈ। 

ਸੈਤਾਂ ਦੀ ਸਾਧਨਾ ਸਹਿਜ-ਸਾਧਨਾ ਹੈ ਜਿਸ ਵਿਚ 


੮੧0੬ 259 


1080 


ਨਿਰਗੁਣ ਭਗਤੀ 
ਕਿਸੇ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀ ਬਨਾਵਟ ਨਹੀਂ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਉਚੇਚ ਨੂੰ 
ਬਾਹਰ ਕਢ ਕੇ ਭਗਤੀ ਨੂੰ ਅੰਤਹਕਰਣ ਦੀ ਸਾਧਨਾ ਬਣਾ 
ਦਿੱਤਾ ਸੀ। ਵਾਸਨਾਵਾਂ ਨੂੰ ਦਬਾ ਕੇ, ਇੱਛਾਵਾਂ ਉਤੇ ਕਾਬੂ 
ਪਾ ਕੇ ਸਾਤਵਿਕ ਕਰਮਾਂ ਉਤੇ ਬਲ ਅਤੇ ਦੁਰਗੁਣਾਂ ਦਾ 
ਤਿਆਗ ਸੈਤ-ਕਾਵ ਦੀਆਂ ਸਮਾਜਿਕ ਪੇਰਣਾਵਾਂ ਹਨ ਜਿਨਾਂ 
ਦੇ ਫਲਸਰੂਪ ਇਕ ਚੰਗੇ ਸਮਾਜ ਦਾ ਨਿਰਮਾਣ ਸੋਭਵ ਹੋ 
ਸਕਿਆ ਹੈ। ਇਹ ਮਾਨਵ-ਸਮਾਜ ਲਈ ਬੜਾ ਉਪਯੋਗੀ 
ਸਾਧਨ ਸੀ। ਅਧਿਕਾਂਸ਼ ਸੈਤ ਸਮਾਜ ਵਿਚ ਵਿਚਰੇ, ਸੈਨਿਆਸ 
ਦੀ ਥਾਂ 'ਤੇ ਗਿ੍‌ਿਹਸਥ-ਜੀਵਨ ਬਿਤਾਇਆ ਅਤੇ ਜਿਗਿਆਸੂਆਂ 
ਲਈ ਉਪਯੋਗੀ ਰਾਹ ਦਰਸਾਇਆ। ਸੈਸਾਰਿਕਤਾ ਵਿਚ 
ਲੀਨਤਾ ਦੀ ਥਾਂ 'ਤੇ ਇਸ ਨੂੰ ਹਰਿ- ਭਗਤੀ ਲਈ ਖੇਲ- 
ਅਖਾੜਾ ਸਮਝਿਆ। ਇਸ ਵਿਚ ਵਿਹਾਰ ਕਰਦਿਆਂ ਇਨ੍ਹਾਂ 
ਨੇ ਆਪਣੀਆਂ ਆਤਮਾਵਾਂ ਨੂੰ ਸਦਾ ਪਰਮਾਤਮਾ ਨਾਲ 
ਜੋੜੀ ਰਖਿਆ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਲੇ ਪੁਰਾਤਨ ਸਾਧਲਾ-ਮਾਰਗਾਂ 
(ਗਿਆਨ, ਕਰਮ, ਯੋਗ ਅਤੇ ਭਗਤੀ) ਨੂੰ ਇਨ-ਬਿੰਨ ਨ 
ਮੰਨ ਕੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਭਾਵੀਕਰਣ ਕੀਤਾ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਮਾਰਗਾਂ ਬਾਰੇ 
ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀਆਂ ਆਪਣੀਆਂ ਮੌਲਿਕ ਧਾਰਣਾਵਾਂ ਹਨ। 

ਕਿਸੇ ਉਤੇ ਬੋਝ ਬਣਨ ਦੀ ਥਾਂ ਸੈਤਾਂ ਨੇ ਕਿਰਤ 
ਕਰਕੇ ਜੀਵਨ ਬਤੀਤ ਕਰਨਾ ਉਚਿਤ ਸਮਝਿਆ। ਕਰਨੀ 
ਅਤੇ ਕਥਨੀ ਵਿਚ ਕਿਸੇ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦਾ ਅੰਤਰ ਰਖਣਾ ਇਨ੍ਹਾਂ 
ਨੂੰ ਪਸੈਦ ਨਹੀਂ ਸੀ। ਅਧਿਕਾਂਸ਼ ਸੰਤਾਂ ਨੇ ਭਗਤੀ ਵਿਚ ਨਾਰੀ 
ਨੂੰ ਕੋਈ ਆਦਰਪੂਰਵਕ ਸਥਾਨ ਨਹੀਂ ਦਿੱਤਾ। ਹਾਂ, ਗੁਰੂ- 
ਪਰੈਪਰਾ ਵਿਚ ਨਾਰੀ ਦੇ ਮਹੱਤਵ ਦੀ ਖੁਲ੍ਹ ਕੇ ਸਥਾਪਨਾ 
ਹੋਈ ਹੈ। ਰ 

ਇਨ੍ਹਾਂ ਸੈਤਾਂ ਵਿਚੋਂ ਪ੍ਮੁਖ ਹਨ--ਰਾਮਾਨੰਦ, 
ਨਾਮਦੇਵ, ਕਬੀਰ, ਰਵਿਦਾਸ, ਜੈਭਨਾਥ, ਦਾਦੂ ਦਿਆਲ, 
ਹਰਿਦਾਸ ਨਿਰੈਜਨੀ, ਸੀਗਾਂ, ਸੁੰਦਰ ਦਾਸ, ਮਲੂਕਦਾਸ, 
ਮਾੜੂਦਾਸ, ਗਰੀਬਦਾਸ, ਦਰਿਆ ਸਾਹਿਬ, ਧਰਮ ਦਾਸ, 
ਰਜਬ ਜੀ। ਪਰ ਇਨ੍ਹਾਂ ਅਤੇ ਹੋਰਨਾਂ ਵਿਚੋਂ ਪੰਜਾਬੀ ਚਿਤਨ 
ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਬਾਣੀ ਗੁਰੂ ਗਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਹੈ 
ਕਿਉਂਕਿ ਗੁਰੂ ਰਥ ਸਾਹਿਬ ਪੰਜਾਬੀ ਸਭਿਆਚਾਰ ਦਾ ਧੁਰਾ 
ਹੈ ਅਤੇ ਇਸ ਵਿਚਲੀ ਵਿਚਾਰਧਾਰਾ ਨੇ ਸਮੁੱਚੇ ਪੰਜਾਬੀ 
ਕੀਤਾ ਹੈ। 
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ਨਿਰਬਾਣ-ਪਦ 


ਨਿਰਬਾਣ-ਪਦ : 'ਨਿਰਵਾਣ' (ਨਿਰਬਾਣ) ਦਾ ਸ਼ਾਬਦਿਕ 
ਅਰਥ ਹੈ ਬੁਝਿਆ ਹੋਇਆ। ਵਾਸਨਾਵਾਂ ਨੂੰ ਮਾਰ ਕੇ 
ਅੰਤਰਧਾਨ ਹੋਣ ਦੀ ਕ੍ਰਿਆ ਹੀ “ਨਿਰਵਾਣ” ਹੈ। ਨਿਰਵਾਣ 
ਸ਼ਬਦ ਬੌਧ-ਮਤ ਦੇ ਸਾਹਿਤ ਵਿਚ ਆਤਮਾ ਦੀ ਉਸ ਸਥਿਤੀ 
ਲਈ ਵਰਤਿਆ ਗਿਆ ਹੈ ਜਿਸ ਵਿਚ ਸਾਰੀ ਵੇਦਨਾ, ਦੁਖ, 
ਮਾਨਸਿਕ ਚਿੰਤਾ ਆਦਿ ਸਭ ਕੁਝ ਲੁਪਤ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 
ਚੇਤਨ ਸਰੂਪ ਆਤਮ-ਤੱਤ੍ਰ ਨਸ਼ਟ ਨਹੀਂ ਹੁੰਦਾ, ਉਸ ਦਾ 
ਦੁਖ-ਮੂਲਕ ਆਭਾਸਿਤ ਜਾਂ ਸੈਕੀਰਣ ਰੂਪ ਹੀ ਲੁਪਤ ਹੁੰਦਾ 
ਹੈ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਬੌਧ-ਮਤ ਅਨੁਸਾਰ “ਨਿਰਵਾਣ” ਪਰਮਪਦ 
ਦਾ ਵਾਚਕ ਹੈ। ਇਸ ਮਤ ਦੀਆਂ ਸ਼ਾਖਾਵਾਂ (ਸ਼ੂਨ੍‌ਯਵਾਦ 
ਅਤੇ ਵਿਗਿਆਨਵਾਦ) ਵਿਚ ਇਸ ਦੀ ਭਿੰਨ ਭਿੰਨ ਢੰਗਾਂ 
ਨਾਲ ਵਿਆਖਿਆ ਹੋਈ ਹੈ। ਇਤਨਾ ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ 
ਨਿਰਵਾਣਪਦ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਲਈ ਯੋਗ ਨੂੰ ਸਹਾਇਕ ਮੰਨਿਆ 
ਗਿਆ ਹੈ। 

ਗੀਤਾ (ਅ.5) ਵਿਚ ਨਿਰਵਾਣ-ਪਦ ਯੋਗੀ ਦੀ 
ਉਸ ਅਵਸਥਾ ਦਾ ਲਖਾਇਕ ਹੈ ਜਦੋਂ ਉਹ ਇੰਦੀਆਂ ਨੂੰ 
ਜਿਤ ਕੇ ਵਾਸਨਾ-ਮੁਕਤ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਪਤੰਜਲਿ ਨੇ ਯੋਗ- 
ਸਾਧਨਾ ਸੈਬੈਧੀ ਜੋ ਮਾਨਤਾਵਾਂ ਸਥਾਪਿਤ ਕੀਤੀਆਂ, ਉਸ 
ਵਿਚ ਇਸ ਦੀ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਸਥਿਤੀ ਹੈ। ਨਾਥ-ਪੰਥੀਆਂ ਨੇ 
ਆਤਮ-ਅਨੁਭਵ ਨੂੰ ਹੀ “ਨਿਰਵਾਣ” ਦਸਿਆ ਹੈ ਜੋ ਨਾਦ- 


ਸਾਧਨਾ ਰਾਹੀਂ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕੀਤਾ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ। 'ਗੋਰਖਬਾਣੀ” 


ਵਿਚ ਲਿਖਿਆ ਹੈ-- ਨਾਸੈਕਾ ਅਠ ਪਵਨ ਲੁਕਾਇਸ਼ਾ, ਤਸ਼ 
ਰਹਿ ਗਯਾ ਪਦ /ਨਿਰਲਾਨਾ/ ਨਾਦ ਗੰ ਤੇ ਪਾਈਏ ਪਰ੪ 
ਨਿਰਥਾਨਾ/ ਸੈਤ ਸਾਹਿਤ ਵਿਚ ਪਰਮਪਦ ਜਾਂ ਤੁਰੀਆ 
ਅਵਸਥਾ ਨੂੰ “ਨਿਰਵਾਣ” ਮੰਨਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। 
ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਇਸ ਸ਼ਬਦ ਦੀ ਵਰਤੋ 
ਤੁਰੀਆਪਦ ਜਾਂ ਮੋਕ੍ਰਸ਼-ਪਦ ਲਈ ਹੋਈ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ 
- ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਸਿਰੀ ਰਾਗ ਵਿਚ ਕਿਹਾ ਹੈ ਕਿ ਸ਼ਬਦ-ਸਾਧਨਾ 
ਵਿਚ ਲੀਨ ਹੋਣ ਨਾਲ ਸਦਾ ਸ਼ਰੀਰ ਵਿਚ ਹੀ ਪਰਮਪਦ ਦੀ 
ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਹੁੰਦੀ ਰਹਿੰਦੀ ਹੈ- ਸ਼ਬਦ ਰਪੰ ਘਰੁ ਪਾਈ 
/ਨਰਬਾਣਾ ਪਦੁ ਨੰਨਂਤ /(ਗੁ ਗੁੰ.58)। ਭਗਤ ਨਾਮਦੇਵ ਨੇ 
ਭੈਰਉ ਰਾਗ ਵਿਚ ਹਰਿ ਦੇ ਨਾਮ ਨੂੰ ਹੀ ਨਿਰਵਾਣਪਦ 
ਦਸਿਆ ਹੈ-07#ਧਆ ਜਿਹਾ ਅਵਠੇ ਕਾਮ/ /ਨਰਥਾਣ 
ਪਦ /ਇਕਾ ਹਨ ਕੌ ਨਾ#/ (ਗੁ ਗੰ.1163)। ਗੁਰੂ ਤੇਗ 
ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਨੋ ਰਾਮਕਲੀ ਰਾਗ ਵਿਚ ਨਿਰਵਾਣ-ਪਦ ਨੂੰ 


੩0੬ 260 


1081] 


ਨਿਰਭਉ 


ਪਰਮਪਦ ਜਾਂ ਮੋਕ੍ਰਸ਼ ਅਵਸਥਾ ਲਈ ਵਰਤਿਆ ਹੈ-- ਰੇ ਮਨ 
ਓਟ ਲੰਹ ਹਨ ਨਾਆਾ/ ਜਾ ਕੰ ਜਿਗੱਨ ਟੁਰਆੰਤ ਨਾਸ 
ਪਾਵ/ਹ ਪਦ /ਨਰਬਾਨਾ / (ਗੁ .ਰੰ.901)। 


ਨਿਰਬਾਣੀ : ਇਹ ਸ਼ਬਦ ਉਸ ਸਾਧਕ ਲਈ ਵਰਤਿਆ 
ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਜੋ ਸੈਸਾਰਿਕ ਪਲੋਭਨ ਜਾਂ ਵਾਸਨਾਵਾਂ ਤੋਂ ਮੁਕਤ ਹੋ 
ਗਿਆ ਹੋਵੇ ਜਾਂ ਤਿਆਗੀ ਹੋ ਗਿਆ ਹੋਵੇ। ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ 
ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਸਭ ਕੁਝ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦਾ ਵਰਤਾਰਾ ਮੰਨਦੇ ਹੋਇਆਂ 
ਕਿਹਾ ਹੈ-ਆਪ ਨਵ ਸ਼ਕਤਾੰ ਸੰਜੋਂਗਾੀਂ/ ਆਭ& /ਨੇਰਥਾਣਾ 
ਆਪੇ ਭੰਗਾੰ/(ਗੁਰੀ.1150)। ਵੇਖੋ “ਨਿਰਬਾਣ-ਪਦ”। __ 


ਨਿਰਭਉ : ਮੁਲ-ਮੰਤੁ ਵਿਚ ਇਸ ਸ਼ਬਦ ਦੀ ਵਰਤੋ” 
ਪਰਮ-ਸੱਤਾ ਦੇ ਵਾਚਕ ਵਜੋ ਹੋਈ ਹੈ। ਇਸ ਤੋਂ ਭਾਵ ਹੈ 
ਜੋ ਭਉ (ਭੈ) ਤੋਂ ਪਰੈ ਹੋਵੇ ਜਾਂ ਭੈ-ਅਤੀਤ ਹੋਵੇ। ਭੈ ਤੱ ਪਰੇ 
ਉਹੀ ਹੋ ਸਕਦਾ ਹੈ ਜੋ ਸਰਵ-ਸ਼ਕਤੀਮਾਨ ਹੋਵੇ, ਜਿਸ ਨੂੰ 
ਕਿਸੇ ਦਾ ਭੈ ਨ ਹੋਵੇ। ਜਿਸ ਨੂੰ ਕਿਸੇ ਦਾ ਭੈ ਹੋਵੇ , ਜਾਂ ਜਿਸ 
ਦੀ ਸ਼ਕਤੀ ਉਪਰ ਹੋਰ ਕਿਸੇ ਦੀ ਸ਼ਕਤੀ ਹੋਵੇ , ਉਹ ਭੈ- 
ਯੁਕਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ, ਭੈ-ਮੁਕਤ ਜਾਂ ਭੈ-ਅਤੀਤ ਨਹੀ। ਅਸਲ 
ਵਿਚ, ਪਰਮਾਤਮਾ ਦਾ ਭੈ ਸਭ ਤੋਂ ਉਪਰ ਹੈ। “ਆਸਾ ਕੀ 


` ਵਾਰ” ਅਨੁਸਾਰ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਭੈ ਵਿਚ ਸੈਂਕੜੇ ਧੁਨੀਆਂ 


ਪੈਦਾ ਕਰਨ ਵਾਲੀ ਧੌਣ ਚਲਦੀ ਹੈ, ਲੱਖਾਂ ਨਦੀਆਂ 
ਵਹਿੰਦੀਆਂ ਹਨ, ਅਗਨੀ ਵੇਗਾਰ ਕਢਦੀ ਹੈ, ਧਰਤੀ ਭਾਰ 
ਨਾਲ ਦਬੀ ਰਹਿੰਦੀ ਹੈ, ਇੰਦੂ ਆਪਣੇ ਸਿਰ ਉਤੇ ਵਰਖਾ ਦਾ 
ਭਾਰ ਢੋਂਦਾ ਹੈ, ਧਰਮ-ਰਾਜ ਆਪਣਾ ਕਾਰਜ ਨਿਭਾਉਂਦਾ 
ਹੈ, ਸੂਰਜ ਅਤੇ ਚੰਦ੍ਮਾ ਅਸੀਮ ਮਾਰਗ ਉਪਰ ਕਰੋੜਾਂ ਕੋਹ 
ਚਲਦੇ ਹਨ, ਸਿਧ-ਬੁੱਧ-ਸੁਰ ਅਤੇ ਨਾਥ ਆਪਣੇ ਕਾਰਜਾਂ 
ਵਿਚ ਲੀਨ ਰਹਿੰਦੇ ਹਨ। ਆਕਾਸ਼ ਅਤੇ ਤਾਰਾ-ਮੰਡਲ 
ਸਥਿਤ ਹਨ। ਮਹਾਬਲੀ ਯੁੱਧਵੀਰ ਆਪਣੇ ਅਧਿਕਾਰ ਖੇਤਰਾਂ 
ਵਿਚ ਵਿਚਰਣ ਕਰਦੇ ਹਨ ਅਤੇ ਅਨੇਕਾਂ ਸਮੂਹ ਜਨਮ 
ਲੈਂਦੇ ਅਤੇ ਮਰਦੇ ਹਨ--ਡੰ /ਵਾ/ਚਓ ਪਵਣੁ ਵਹੰ ਸ਼ਦ ਵਾਉਂ / 
ਭੈ ਿ/ਚਿ ਚਲ/ਨ ਲਖ ਦਰੀਆਏ / ਡੰ /ਵ/ਚ ਆਗ/ਨੇ ਕਢ 
ਵੰਗਾ/ਨੇ / ਡੰ /ਵ/ਚ ਧਰਤੀ ਦਲ ਭਾ/ਰ /... (ਗੁ ਰੀ .464)। 

“ਆਸਾ ਕੀ ਵਾਰ” ਵਿਚਲੇ ਈਸ਼ਵਰੀ ਭੇ ਵਰਗਾ 
ਵਰਣਨ “ਕਠ-ਉਪਨਿਸ਼ਦ” (2/3) ਅਤੇ “ਤੈਤਿਰੀਯ- 
ਉਪਨਿਸ਼ਦ” (2/8/1) ਅਤੇ 'ਕੁਰਾਨ” ਵਿਚ ਵੀ ਹੋਇਆ 
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ਨਿਰਮਲ ਸੈਪ੍ਦਾਇ 
ਹੈ, ਪਰ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਭੈ- ਵਰਣਨ ਦੀ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ਤਾ 
ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਪਰਮਾਤਮਾ ਕੇਵਲ ਭੈ ਦਾ ਭਗਵਾਨ ਨਹੀਂ, 
ਪ੍ਰਮ-ਪਰਾਇਣ ਪੀਤਮ ਵੀ ਹੈ। ਅਜਿਹੀ ਮਹਾਨ ਅਤੇ ਸਰਵ 
-ਸੇਸ਼ਠ ਸ਼ਕਤੀ ਵਾਲੇ ਨਿਰਾਕਾਰ ਅਤੇ ਸਤਿਸਰੂਪ 
ਪਰਮਾਤਮਾ ਲਈ ਹੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ “ਨਿਰਭਉ” 
ਸ਼ਬਦ ਵਰਤਿਆ ਹੈ- ਨਾਨਕ /ਨੈਰਭਓ /ਨਰੰਕਾਰ ਸਚ 
ਏਕਾ /(ਗੁ.ਰੀ.464)। ਉਸ ਪਰਮ-ਸੱਤਾ ਦੇ ਸਾਹਮਣੇ ਦੇਵੀ- 
ਦੇਵਤੇ ਸਭ ਧੂੜ ਸਮਾਨ ਹਨ-- ਨਾਨਕ /ਨਰਭਓ /ਨੈਰੰਕਾਰ 
ਹੈਨ ਕੰਤੇ ਭਾ# ਰਫਾਲ / (ਗੁ .ਰੀ .464)। 

ਪਰਮਾਤਮਾ ਲਈ “ਨਿਰਭਉ?” ਸ਼ਬਦ ਦੀ ਵਰਤੋ 
ਹੋਰ ਵੀ ਕਈ ਪੁਕਰਣਾਂ ਵਿਚ ਹੋਈ ਮਿਲਦੀ ਹੈ, ਜਿਵੇਂ- 
ਤਮ ਗਾਵਹੁ ਮੇਰੇ /ਨੇਰਭਉਂ ਕਾ ਐ/ਹਿਲਾ/ (ਗੁ .ਰੂੰ .1 2)। 
ਨਿਰਭਉ ਦੇ ਲੱਛਣਾਂ ਨੂੰ ਵੀ ਸਪੱਸ਼ਟ ਕਰਦਿਆਂ ਕਿਹਾ 
ਗਿਆ ਹੈ, ਜਿਵੇਂ -/ਨੇਰਭਉ ਸੋਂ ਸਿਰ ਨਾਹੀ ਲੱਖਾ / ਆਹ 
ਅਲੰਖ' ਕਾਦਰ/ਤ ਹੈ ਦੇਖਾ/ ਆਮ ਅਤੀਤ ਅਜੌਨ ਸੰਭਓਂ 
ਨਾਨਕ ਗੁਰਮਤਿ ਸੋ ਇਆ/ (ਗੁ.ਰੀ.1042); /ਨੇਰਭਂ 
ਸੰ ਅਭਾਅੰਤਾਂਨੇ ਵਸਿਆ / ਆ/ਹ/ਨਿਸਿ ਨਾਮ /ਨਰੰਜਨ 
ਰਾਸਿਆ/ (ਗੁ.ਰੀ.1042)। ਤਿਲੰਗ ਰਾਗ ਦੇ “ਰਾਇਸਾ” 
ਪ੍ਰਕਰਣ ਵਿਚ 'ਨਿਰਭਉ” ਲਈ “ਅਨਭਉ' ਸ਼ਬਦ ਵਰਤਿਆ 
ਗਿਆ ਹੈ। ਰ 

ਗੁਰੂ ਰਾਮਦਾਸ ਜੀ ਦੀ ਧਾਰਣਾ ਹੈ ਕਿ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਨੇ 
ਨਿਰਭਉ ਹਰਿ ਦੀ ਆਰਾਧਨਾ ਕਰ ਲਈ, ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਪ੍ਪੰਚਕ 
ਭਉ ਖ਼ਤਮ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ- ਜਿਨ /ਨਿਰਭਉਂ ਜਿਨ ਗਰ 
/ਨੇਰਭਾਉਂ /ਹਿਆ/ਇਆ ਜਾ /ਤਿਨ ਕਾ ਭਉ ਸਭ ਗਾਵਾਨ / 
(ਗੁ .ਗੰ.11)। 


ਨਿਰਮਲ ਸੈਪ੍ਰਦਾਇ : ਸਿੱਖਾਂ ਦਾ ਇਕ ਵਿਦਵਾਨ ਅਤੇ 
ਅਧਿਆਪਕ ਸੰਪਰਦਾਇ ਜਿਸ ਦੀ ਭਾਰਤੀ ਅਧਿਆਤਮਿਕ 
ਸਾਹਿਤ ਦੇ ਪਠਨ-ਪਾਠਨ ਵਿਚ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਰੁਚੀ ਹੈ। ਇਸ ਦੇ 
ਆਰੈਭ ਬਾਰੇ ਮਾਨਤਾ ਹੈ ਕਿ ਸਿੱਖਾਂ ਦੇ ਸੈਸਕ੍ਰਿਤਿਕ ਆਧਾਰ 
ਨੂੰ ਦਿੜ੍ਰਿ ਕਰਨ ਲਈ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਨੇ ਸੈਨ 1686 
ਈ. ਵਿਚ ਪੰਜ ਸਿੱਖਾਂ (ਰਾਮ ਸਿੰਘ, ਕਰਮ ਸਿੰਘ, ਗੰਡਾ 
ਸਿੰਘ, ਵੀਰ ਸਿੰਘ ਅਤੇ ਸੋਭਾ ਸਿੰਘ, ਨਾਮਾਂਤਰ ਸੈਨਾ ਸਿੰਘ) 
(ਕਾਸ਼ੀ) ਭੇਜਿਆ। ਖ਼ਾਲਸਾ ਸਾਜੇ ਜਾਣ ਤੋਂ ਬਾਦ ਇਹ 
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ਆਨੰਦਪੁਰ ਵਾਪਸ ਆ ਗਏ ਅਤੇ ਅੰਮ੍ਰਿਤ ਪਾਨ ਕਰਕੇ 
ਗੁਰਮਤਿ-ਪ੍ਰਚਾਰ ਵਿਚ ਲਗ ਗਏ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਪੰਜਾਂ ਦੇ ਚੇਲੇ 
ਜੋ ਨਿਰਮਲ ਬਸਤ੍ਰ ਧਾਰਣ ਕਰਕੇ ਅਤੇ ਸ਼ਾਂਤ ਚਿੱਤ ਰਹਿ ਕੇ 
ਨਾਮ ਦਾ ਅਭਿਆਸ ਅਤੇ ਧਰਮ ਦਾ ਉਪਦੇਸ਼ ਕਰਦੇ ਰਹੇ , 
ਉਹ ਸਭ “ਨਿਰਮਲ-ਸੈਤ” ਵਜੋਂ ਪਸਿੱਧ ਹੋਏ, ਪਰ “ਨਿਰਮਲ- 
ਪੰਥ ਪ੍ਰ ਦੀਪਿਕਾ”, “ਨਿਰਮਲ ਭੂਸ਼ਣ”, “'ਨਿਰਮਲ-ਪੰਥ 
ਦਰਸ਼ਨ” ਆਦਿ ਸੈਪ੍ਰਦਾਇਕ ਪੁਸਤਕਾਂ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ 
ਬਾਣੀ ਅਤੇ ਗੁਰਦਾਸ-ਬਾਣੀ (ਮਰਿਆ ,ਸਕਾ ਜਗਤ 
/ਵਿਚ ਨਾਨਕਾ ਨੈਰਮਲ ਪੰਥ ਚਲਾ/ਇਆ) ਦੀਆਂ ਟੂਕਾਂ ਦੇ 
ਆਧਾਰ 'ਤੇ ਇਹ ਸਿੱਧ ਕਰਨ ਦਾ ਯਤਨ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ 
ਕਿ ਨਿਰਮਲ ਸੈਪ੍ਰਦਾਇ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਤੋਂ ਹੀ ਹੋਂਦ 
ਵਿਚ ਆ ਚੁਕਿਆ ਸੀ। ਗਿਆਨੀ ਗਿਆਨ ਸਿੰਘ ਅਨੁਸਾਰ 
ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਨੇ ਸ਼ਾਸਤ੍੍‌ ਅਤੇ ਸ਼ਸਤ੍੍‌ ਦੋ ਪ੍ਰਕਾਰ 
ਦੀ ਵਿਦਿਆ ਵਿਚੋਂ ਸ਼ਾਸਤ੍‌ ਦੀ ਵਿਦਿਆ ਲਈ ਨਿਰਮਲੇ 
ਸਿੱਖ ਸਨ। 

ਆਨੰਦਪੁਰ ਸਾਹਿਬ ਤੋਂ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ 
ਦੇ ਚਲੇਂ ਜਾਣ ਤੋਂ ਬਾਦ ਨਿਰਮਲੇ ਵਿਦਵਾਨ ਹਰਿਦੁਆਰ 
(ਕਨਖੰਲ), ਅਲਾਹਾਬਾਦ, ਬਨਾਰਸ (ਚੇਤਨ ਮਠ) ਜਾ ਵਸੇ। 
18ਵੀਂ ਸਦੀ ਦੇ ਪਿਛਲੇ ਅੱਧ ਵਿਚ ਜਦੋ' ਸਿੱਖਾਂ ਨੇ ਪੰਜਾਬ 
ਵਿਚ ਸ਼ਕਤੀ ਅਰਜਿਤ ਕੀਤੀ ਤਾਂ ਨਿਰਮਲੇ ਸੈਤ ਪੰਜਾਬ 
ਨੂੰ ਪਰਤ ਆਏ ਅਤੇ ਥਾਂ ਥਾਂ ਆਪਣੇ ਡੋਰੇ ਜਾਂ ਸੈਤਪੁਰੇ 
ਸਥਾਪਿਤ ਕਰ ਲਏ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਸਿੱਖ ਰਾਜਿਆਂ, ਖ਼ਾਸ ਕਰਕੇ 
ਪਟਿਆਲਾ, ਨਾਭਾ ਅਤੇ ਜੀਂਦ ਦੇ ਰਾਜਿਆਂ ਦੀ ਸਰਪ੍ਰਸਤੀ 
ਵੀ ਪ੍ਰਾਪਤ ਰਹੀ। 

ਨਿਰਮਲ ਸੈਤ ਦਸਾਂ ਗੁਰੂਆਂ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਗੰਥ 
ਸਾਹਿਬ ਨੂੰ ਆਪਣਾ ਇਸ਼ਟ ਸਮਝਦੇ ਹਨ, ਪਰ ਨਾਲ ਹੀ 
ਹਰ ਨਿਰਮਲ ਸੈਤ ਉਸ ਮਹਾਪੁਰਸ਼ ਨੂੰ ਵੀ ਆਪਣਾ ਦੇਹਧਾਰੀ 
ਗੁਰੂ ਮੰਨਦਾ ਹੈ ਜਿਸ ਤੋਂ ਉਹ ਨਿਰਮਲ ਪੰਥ ਵਿਚ ਦੀਕ੍ਸ਼ਿਤ 
ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਅਜਿਹਾ ਗੁਰੂ ਆਮ ਤੌਰ ਤੇ ਕਿਸੇ ਡੇਰੇ ਦਾ ਮਹੈਤ 
ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਨਿਰਮਲ ਸੈਤਾਂ ਵਿਚ ਗੁਰੂ-ਚੇਲੇ ਦੀ 
ਪਰੈਪਰਾ ਚਲਦੀ ਹੈ ਅਤੇ ਇਕ ਗੁਰੂ ਦੇ ਸਾਰੇ ਚੇਲੇ ਆਪਸ 
ਵਿਚ ਗੁਰਭਾਈ ਅਖਵਾਉਂਦੇ ਹਨ। ਗੁਰੂ ਦੀ ਮਿ੍‌ਤੂ ਉਪਰੈਤ 
ਉਸ ਦੀ ਗੱਦੀ ਵੱਡੇ ਚੇਲੇ ਜਾਂ ਉਸ ਦੇ ਅਯੋਗ ਹੋਣ ਦੀ 
ਸੂਰਤ ਵਿਚ ਕਿਸੇ ਹੋਰ ਚੇਲੇ ਨੂੰ ਦਿੱਤੀ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਇਕ 

ਰ੍ | 
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ਹੈ। ਡੇਰੇ ਦੀ ਸੈਪੱਤੀ ਦਾ ਅਧਿਕਾਰੀ ਗੱਦੀਦਾਰ ਮਹੰਤ ਹੀ 
ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਦੇਹਧਾਰੀ ਗੁਰੂ ਵਿਚ ਵਿਸ਼ਵਾਸ ਰਖਣ ਵਾਲੇ 
ਨਿਰਮਲੇ ਸੈਤਾਂ ਦੀ ਉਪਾਸਨਾ-ਵਿਧੀ ਵਿਚ ਵੈਸ਼ਣਵ-ਪੂਜਾ 
ਦੇ ਅਨੇਕ ਤੱਤ੍ਰ ਮਿਲ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। 

ਆਮ ਤੌਰ 'ਤੇ ਨਿਰਮਲੇ ਸੈਤਾਂ ਦਾ ਪਹਿਰਾਵਾ 
ਤਿੰਨ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦਾ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਇਕ ਉਹ ਸੈਤ ਜੋ ਭਗਵੇ ਰੋਗ 
ਦੇ ਬਸਤ੍ਰ ਧਾਰਣ ਕਰਦੇ ਹਨ ਅਤੇ ਲੰਗੋਟੀ ਤੇ ਗਾਤੀ 
ਪਹਿਨਦੇ ਹਨ। ਦੂਜੇ ਉਹ ਜੋ ਬਸਤ੍ਰ ਤਾਂ ਸਾਰੇ ਚਿੱਟੇ ਰੈਗ ਦੇ 
ਧਾਰਣ ਕਰਦੇ ਹਨ ਪਰ ਪਗੜੀ ਭਗਵੇ ਰੈਗ ਦੀ ਬੈਨ੍ਹਦੇ 
ਹਨ। ਤੀਜੇ ਉਹ ਜਿਹੜੇ ਚਿੱਟੇ ਬਸੜ੍ਹ ਧਾਰਣ ਕਰਦੇ ਹਨ 
ਅਤੇ ਆਮ ਸਿੱਖਾਂ ਵਾਂਗ ਭੇਸ ਰਖਦੇ ਹਨ। 

ਹਰ ਨਵ-ਦੀਕ੍ਰਸ਼ਿਤ ਨਿਰਮਲ ਸੈਤ ਨੂੰ ਸਭ ਤੋੱ 
ਪਹਿਲਾਂ ਗੁਰਮੁਖੀ ਦੇ ਮਾਧਿਅਮ ਰਾਹੀਂ ਗੁਰਬਾਣੀ ਦਾ 
ਅਧਿਐਨ ਕਰਵਾਇਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ।ਉਸ ਪਿਛੋਂ ਉਹ ਸੈਸਕ੍ਿਤ 
ਦੇ ਗੌੰਥਾਂ ਦਾ ਅਧਿਐਨ ਕਰਦਾ ਹੈ। ਇਹ ਅਧਿਐਨ ਵੀ 
ਗੁਰਮੁਖੀ ਦੇ ਮਾਧਿਅਮ ਰਾਹੀਂ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਨਿਰਮਲ ਸੈਤਾਂ ਲਈ 
ਗੁਰਮਤਿ ਦਾ ਪ੍ਰਚਾਰ ਕਰਨਾ ਲਾਜ਼ਮੀ ਹੈ। ਕੇਸਾਂ ਤੋਂ ਬਿਨਾ 
ਇਸ ਸੈਪੁਦਾਇ ਵਿਚ ਕੋਈ ਦੀਕ੍ਸ਼ਿਤ ਨਹੀਂ ਹੋ ਸਕਦਾ । 
ਭਗਵੇਂ ਬਸਤ ਧਾਰਣ ਕਰਨ ਵਾਲਿਆਂ ਤੋਂ ਛੁਟ ਬਾਕੀ ਸਾਰੇ 
ਨਿਰਮਲ ਸੈਤਾਂ ਲਈ ਅੰਮਿ੍‌ਤ ਛਕਣਾ ਲਾਜ਼ਮੀ ਹੈ ਅਤੇ ਇਹ 
ਅੰਮ੍ਰਿਤ ਉਹ ਆਪਣੇ ਦੀਕ੍ਸ਼ਾ-ਗੁਰੂ ਤੋਂ ਛਕਦੇ ਹਨ। 

ਵਖ ਵਖ ਦੇਹਧਾਰੀ ਨਿਰਮਲੇ ਗੱਦੀਦਾਰਾਂ ਦੀ 
ਅਧਿਕ ਪ੍ਰਸਿੱਧੀ ਕਰਕੇ ਇਸ ਸੈਪ੍ਦਾਇ ਦੇ ਅੰਤਰਗਤ 
ਅਨੇਕ ਉਪ-ਸੰਪ੍ਰਦਾਇ ਪ੍ਰਚਲਿਤ ਹੋ ਗਏ ਹਨ ਅਤੇ ਇਨ੍ਹਾਂ 
ਉਪ-ਸੈਪ੍ਦਾਵਾਂ ਦਾ ਨਾਮ-ਕਰਣ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਥਾਂਵਾਂ, ਵਰਗਾਂ, 
ਮਹੰਤਾਂ ਆਦਿ ਦੇ ਨਾਂਵਾਂ ਦੇ ਆਧਾਰ 'ਤੇ ਹੋਇਆ ਹੈ। 
ਵਿਆਹ ਕਰਨਾ ਨਿਰਮਲ-ਸੰਤਾਂ ਲਈ ਵਰਜਿਤ ਹੈ। ਸ਼ਾਦੀ 
ਕਿਸੇ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀ ਗੱਦੀ ਦਾ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਕੋਈ ਅਧਿਕਾਰ ਨਹੀਂ 
ਹੁੰਦਾ। ਪਰ ਹੁਣ ਇਸ ਪਾਬੰਦੀ ਦੀ`ਸਖ਼ਤੀ ਨਾਲ ਪਾਲਣਾ 
ਨਹੀਂ ਕੀਤੀ ਜਾਂਦੀ। 
ਕਾਇਮ ਕਰਨ ਦੀ ਪਿਰਤ ਪੈਣ `ਤੇ ਪਟਿਆਲਾ ਦੇ ਮਹਾਰਾਜਾ 
ਨਰਿਦਰ ਸਿੰਘ ਨੇ ਨਾਭਾ ਅਤੇ ਜੀਂਦ ਦੇ ਮਹਾਰਾਜਿਆਂ ਦੇ 
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ਨਿਰਮਲ ਸੈਪ੍ਦਾਇ 
ਸਹਿਯੋਗ ਨਾਲ ਸੈਨ 1861 ਈ. (1918 ਬਿ.) ਵਿਚ 
ਪਟਿਆਲੇ ਵਿਚ ਧਰਮ-ਧੁਜਾ ਅਖਾੜਾ ਸਥਾਪਿਤ ਕੀਤਾ ਅਤੇ 
ਇਸ ਦੇ ਪਹਿਲੇ ਮਹੈਤ ਭਾਈ ਮਹਿਤਾਬ ਸਿੰਘ ਥਾਪੇ ਗਏ। 7 
ਅਗਸਤ 1862 ਈ. ਵਿਚ ਨਿਰਮਲ ਪੰਚਾਇਤੀ ਅਖਾੜੇ 
ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਹੋਈ ਅਤੇ ਇਸ ਅਖਾੜੇ ਦਾ ਮੁੱਖ ਕੇਂਦਰ 
ਕਨਖਲ (ਹਰਿਦਵਾਰ) ਵਿਚ ਕਾਇਮ ਕੀਤਾ ਗਿਆ। ਸਿੱਖ 
ਸਾਰਿਆਂ ਦਾ ਅਧਿਕਾਰ “ਨਿਰਮਲ ਪੰਚਾਇਤੀ ਅਖਾੜੇ” 
ਅਧੀਨ ਹੈ। ਇਸ ਅਖਾੜੇ ਦੀਆਂ 30 ਵਿਧਾਨਿਕ ਮੱਦਾਂ ਹਨ। 
ਗੁਰਮਤਿ ਦੇ ਪ੍ਰਚਾਰ ਅਤੇ ਪ੍ਰਸਾਰ ਵਿਚ ਨਿਰਮਲ 
ਸੰਤਾਂ ਦੀ ਦੇਣ ਇਤਿਹਾਸਿਕ ਅਤੇ ਅਦੁੱਤੀ ਹੈ। ਨਿਸ਼ਠਾ- 
ਪੂਰਣ ਨਿਰੈਤਰ ਪ੍ਰਚਾਰ ਰਾਹੀਂ ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਵਿਦਿਆਲਿਆਂ, 
ਮੰਡਲੀਆਂ, ਰਮਤੇ ਦਲਾਂ, ਸ਼ਾਸਤਾਰਥਾਂ ਅਤੇ ਧਰਮ ਪੁਸਤਕਾਂ 
ਦੇ ਪ੍ਕਾਸ਼ਨ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਕੀਤੀ ਹੈ। ਇਸ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ 
ਇਤਿਹਾਸਿਕ ਗੁਰੂ-ਧਾਮਾਂ, ਡੇਰਿਆਂ ਅਤੇ ਮਠਾਂ ਦੀ ਉਸਾਰੀ 
ਦੁਆਰਾ ਵੀ ਕਾਫ਼ੀ ਪ੍ਰਚਾਰ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਖ਼ਾਸ ਤੌਰ 'ਤੇ ਇਨ੍ਹਾਂ 
ਨੇ ਭਾਰਤ ਦੇ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਤੀਰਥ-ਸਥਾਨਾਂ ਉਤੇ ਗੁਰਦਵਾਰਿਆਂ 
ਦੀ ਉਸਾਰੀ ਕਰਕੇ ਗੁਰਮਤਿ ਨੂੰ ਉਜਾਗਰ ਕੀਤਾ ਹੈ। 
ਸਾਹਿਤ ਦੇ ਖੇਤਰ ਵਿਚ ਨਿਰਮਲ ਸੰਤਾਂ ਦੀ 
ਸਥਾਈ ਦੇਣ ਹੈ, ਕਿਉਕਿ ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਦੇ ਇਤਿਹਾਸਾਂ ਅਤੇ 
ਧਾਰਮਿਕ ਗ੍ੰਥਾਂ ਨੂੰ ਪੜ੍ਹਨਾ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਸੈਸਥਾਗਤ ਉੱਦੇਸ਼ 
ਸੀ, ਇਸ ਲਈ ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਬਹੁਤ ਸਾਰੀਆਂ ਪੁਸਤਕਾਂ 
ਰਚਣੀਆਂ ਪਈਆਂ। ਧਾਰਮਿਕ ਪੁਸਤਕਾਂ ਨੂੰ ਮੁੱਲ ਵੇਚਣਾ 
ਨਹੀਂ। ਸਾਹਿਤ ਦੇ ਰਚੈਤਾ ਸੈਤਾਂ ਵਿਚ ਪੰਡਿਤ ਗੁਲਾਬ 
ਸੈਤ ਨਿਹਾਲ ਸਿੰਘ, ਗਿਆਨੀ ਗਿਆਨ ਸਿੰਘ, ਪੰਡਿਤ 
ਬਾਬਾ ਨਾਨੂ ਸਿੰਘ, ਮਹੰਤ ਗਣੇਸ਼ਾ ਸਿੰਘ, ਪੰਡਿਤ ਨਰੈਣ 
ਸਿੰਘ ਮਜ਼ੈਗ ਵਾਲੇ ਦੇ ਨਾਮ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਉੱਲੇਖਯੋਗ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ 
ਵਿਚੋਂ' ਸਿੱਧਾਂਤਿਕ ਪੱਖ ਤੋਂ ਤਾਰਾ ਸਿੰਘ ਨਰੋਤਮ (ਵੇਖੋ) ਦਾ 
ਕੰਮ ਸ਼ਲਾਘਾਯੋਗ ਹੈ। ਸੈਤੋਖ ਸਿੰਘ ਦਾ ਲਿਖਿਆ “ਜਪੁਜੀ” 
ਦਾ “ਗਰਬ ਗੈਜਨੀ ਟੀਕਾ” ਵੀ ਕਾਫ਼ੀ ਚਰਚਾ ਦਾ ਵਿਸ਼ਾ 
ਰਿਹਾ ਹੈ, ਜੋ ਅਸਲੋਂ ਸੁਆਮੀ ਆਨੰਦਘਨ (ਵੇਖੋ) ਦੁਆਰਾ 
ਲਿਖੋ ਟੀਕੇ ਵਿਚ ਲਿਖੀਆਂ ਵਿਅੰਗਾਤਮਕ ਅਤੇ 
ਗਰਵੋਕਤੀਆਂ ਦਾ ਉੱਤਰ ਸੀ। 
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ਨਿਰਮਲਜੀਤ ਸਿੰਘ ਸੇਖੋਂ 
ਇਨ੍ਹਾਂ ਸੈਤਾਂ ਨੇ ਸੈਸਕ੍ਰਿਤ ਦੇ ਅਨੇਕ ਗ੍ਰੰਥਾਂ ਦਾ 
ਗੁਰਮੁਖੀ ਲਿਪੀ ਰਾਹੀਂ ਭਾਖਾ ਵਿਚ ਅਨੁਵਾਦ ਵੀ ਕੀਤਾ। 
ਇਨ੍ਹਾਂ ਅਨੁਵਾਦਾਂ ਦੇ ਦੋ ਮਨੋਰਥ ਸਨ। ਇਕ ਪੰਜਾਬੀ ਪਾਠਕਾਂ 
ਨੂੰ ਸੈਸਕ੍ਰਿਤ ਦਾ ਗਿਆਨ ਕਰਵਾਉਣਾ ਅਤੇ ਦੂਜਾ ਨਿਰਮਲ 
ਚੇਲਿਆਂ ਲਈ ਪਾਠ-ਪੁਸਤਕਾਂ ਤਿਆਰ ਕਰਵਾਉਣਾ। 
ਪੱਤਰਿਕਾਵਾਂ ਰਾਹੀਂ ਆਪਣਾ ਸੰਦੇਸ਼ ਸ਼ਰਧਾਲੂਆਂ ਅਤੇ 
ਜਿਗਿਆਸੂਆਂ ਤਕ ਪਹੁੰਚਾਉਣ ਲਈ ਨਿਰਮਲ-ਸੈਤਾਂ ਨੇ 
ਪਹਿਲ ਕੀਤੀ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਸੈਤਾਂ ਦੇ ਰਚੇ ਸਾਹਿਤ ਵਿਚ ਹਿੰਦਵੀ 
ਅਤੇ ਪੰਜਾਬੀ ਦੋਵਾਂ ਭਾਸ਼ਾਵਾਂ ਦੇ ਰਲੇ-ਮਿਲੋਂ ਰੂਪ ਦੇ ਦਰਸ਼ਨ 
ਹੁੰਦੇ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਸਾਰਾ ਸਾਹਿਤ ਗੁਰਮੁਖੀ ਲਿਪੀ ਵਿਚ 
ਹੈ। ਕੁਝ ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਨੇ ਸੈਸਕਿਤ ਵਿਚ ਵੀ ਮੌਲਿਕ ਪੁਸਤਕਾਂ 
ਲਿਖੀਆਂ ਹਨ, ਪਰ ਲਿਪੀ ਅਧਿਕਤਰ ਗੁਰਮੁਖੀ ਹੀ ਰਖੀ 
ਹੈ। ਇਹ ਸਾਹਿਤ ਗੱਦ, ਪੱਦ ਅਤੇ ਗੱਦਪੱਦ ਮਿਸ਼ਰਿਤ ਤਿੰਨਾਂ 
ਰੂਪਾਂ ਵਿਚ ਮਿਲਦਾ ਹੈ। ਗੱਦ ਅਧਿਕਤਰ ਤਾਰਕਿਕ ਅਤੇ 
ਉਪਦੇਸ਼ਾਤਮਕ ਸ਼ੈਲੀ ਵਿਚ ਹੈ। 


ਨਿਰਮਲਜੀਤ ਸਿੰਘ ਸੇਖੋਂ (1945-1971 ਈ.) : ਸੈਨ 
1971 ਈ. ਵਿਚ ਭਾਰਤ ਅਤੇ ਪਾਕਿਸਤਾਨ ਵਿਚ ਹੋਈ 
ਜੈਗ ਵਿਚ ਅਦੁੱਤੀ ਵੀਰਤਾ ਵਿਖਾ ਕੇ ਸ਼ਹਾਦਤ ਪ੍ਰਾਪਤ 
ਕਰਨ ਵਾਲੇ ਸ. ਨਿਰਮਲਜੀਤ ਸਿੰਘ ਸੇਖੋਂ ਦਾ ਜਨਮ 17 
ਜੁਲਾਈ 1945 ਈ. ਨੂੰ ਸ. ਤਰਲੋਕ ਸਿੰਘ ਦੇ ਘਰ ਬੀਬੀ 
ਹਰਬੈਸ ਕੌਰ ਦੀ ਕੁੱਖੋਂ ਦਾਖੇ ਦੇ ਨੇੜੇ ਆਪਣੇ ਨਾਨਕੇ ਪਿੰਡ 
“ਰੁੜਕਾ” ਵਿਚ ਹੋਇਆ। ਮੁਢਲੀ ਵਿਦਿਆ ਰੁੜਕਾ ਤੋੱ 
ਅਤੇ ਬਾਦ ਵਿਚ ਮੋਹੀ ਤੋਂ ਪੜ੍ਹ ਕੇ ਦਿਆਲਬਾਗ਼, ਆਗਰਾ 
ਤੋਂ ਇਜੀਨੀਅਰਿਗ ਦੀ ਪੜ੍ਹਾਈ ਕੀਤੀ। ਸੈਨ 1964 ਈ. 





ਵਿਚ ਭਾਰਤੀ ਵਾਯੂ ਸੈਨਾ ਵਿਚ ਭਰਤੀ ਹੋਇਆ ਅਤੇ 


ਸੈਨ 1967 ਈ. ਵਿਚ ਕਮਿਸ਼ਨ ਮਿਲਿਆ। 14 ਫਰਵਰੀ 
1971 ਈ. ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਪਿੰਡ ਈਸੇਵਾਲ ਦੇ ਨੇੜਲੇ ਪਿੰਡ 
“ਬਸੈਮੀ” ਦੀ ਮਨਜੀਤ ਕੌਰ ਨਾਲ ਵਿਆਹ ਹੋਇਆ। 
੧੫ ਦਸੈਬਰ 1971 ਈ. ਨੂੰ ਇਸ ਦੇ ਹਵਾਈ 
ਜਹਾਜ਼ ਨੂੰ ਪਾਕਿਸਤਾਨ ਦੇ ਛੇ ਜੈਟਾਂ ਨੇ ਘੇਰ ਲਿਆ। 
ਅਦੁੱਤੀ ਬਹਾਦਰੀ ਦਾ ਪੁਦਰਸ਼ਨ ਕਰਦੇ ਹੋਇਆਂ ਇਸ ਨੇ 
ਵੈਰੀ ਦੇ ਦੋ ਜੈਟ ਬਰਬਾਦ ਕਰ ਦਿੱਤੇ । ਜਦੋਂ ਆਪ ਪੈਰਾਸ਼ੂਟ 
ਰਾਹੀਂ ਉਤਰਨ ਦਾ ਯਤਨ ਕਰ ਰਿਹਾ ਸੀ, ਤਾਂ ਮਾਰਿਆ 
ਗਿਆ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਇਸ ਨੇ ਵਾਯੂ ਸੈਨਾ ਦੇ ਇਤਿਹਾਸ 
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ਨਿਰਮਲ ਪੰਚਾਇਤੀ ਅਖਾੜਾ 


ਵਿਚ ਆਪਣੀ ਬਹਾਦਰੀ ਦੀ ਮਿਸਾਲ ਕਾਇਮ ਕੀਤੀ। 13 
ਜਨਵਰੀ 1972 ਈ. ਨੂੰ ਭਾਰਤ ਦੇ ਰਾਸ਼ਟਰਪਤੀ ਨੇ ਸੇਖੋਂ 
ਸੈਨਾ ਦਾ ਸਿਰ ਉੱਚਾ ਕੀਤਾ। ਇਸ ਦੇ ਨਾਂ 'ਤੇ 'ਸ਼ਹੀਦ 
ਨਿਰਮਲਜੀਤ ਸਿੰਘ ਸੇਖੋਂ ਮੈਮੋਰੀਅਲ ਟਰਸਟ ਮੰਡੀ ਮੁੱਲਾਂਪੁਰ” 
ਸਥਾਪਿਤ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। 


ਨਿਰਮਲ ਪੰਚਾਇਤੀ ਅਖਾੜਾ : ਉਦਾਸੀ ਸੈਪ੍ਦਾਇ ਵਾਲੇ 
ਸਾਧੂਆਂ ਦੁਆਰਾ ਆਪਣਾ ਵਖਰਾ ਅਖਾੜਾ ਬਣਾ ਲੈਣ ਦੇ 
ਉਦੇਸ਼ ਤੋਂ ਪ੍ਰੇਰਿਤ ਹੋ ਕੇ ਅਤੇ ਹੋਰਨਾਂ ਮਤਾਂ ਦੇ ਸਾਧੂਆਂ ਤੋਂ 
ਨਿਰਮਲ ਸੰਤਾਂ ਦੇ ਹੁੰਦੇ ਅਪਮਾਨ ਨੂੰ ਮੁਖ ਰਖ ਕੇ ਨਿਰਮਲ 
ਸੈਪ੍ਦਾਇ ਦੇ ਮੁਖੀ ਸੈਤਾਂ-ਭਾਈ ਤੋਤਾ ਸਿੰਘ, ਰਾਮ ਸਿੰਘ, 
ਅਖਾੜਾ ਸਥਾਪਿਤ ਕਰਨ ਦਾ ਮਨ ਬਣਾਇਆ। ਇਸ 
ਅਖਾੜੇ ਨੂੰ ਕਾਇਮ ਕਰਨ ਲਈ ਫੁਲਕੀਆ ਰਿਆਸਤਾਂ ਦੇ 
ਮਹਾਰਾਜਿਆਂ ਨੂੰ ਪੋਰਿਤ ਕੀਤਾ। ਮਹਾਰਾਜਾ ਨਰਿੰਦਰ ਸਿੰਘ 
(ਪਟਿਆਲਾ), ਮਹਾਰਾਜਾ ਭਰਪੂਰ ਸਿੰਘ (ਨਾਭਾ) ਅਤੇ 
ਮਹਾਰਾਜਾ ਸਰੂਪ ਸਿੰਘ (ਸੈਗਰੂਰ) ਨੇ ਧਨ ਅਤੇ ਜਾਗੀਰ ਦੇ 
ਕੇ ਪਟਿਆਲਾ ਨਗਰ ਵਿਚ ਸੈਨ 1861 ਈ. ਵਿਚ ਨਿਰਮਲ 
ਅਖਾੜਾ ਕਾਇਮ ਕੀਤਾ। ਇਸ ਅਖਾੜੇ ਦਾ ਨਾਂ “ਧਰਮਧੁਜਾ” 
ਰਖਿਆ ਗਿਆ। ਇਸ ਦਾ ਪਹਿਲਾ ਸੀਮਹੈਤ ਭਾਈ ਮਤਾਬ 
ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਥਾਪਿਆ ਗਿਆ। ਤਿੰਨਾਂ ਰਿਆਸਤਾਂ ਨੇ ਮਿਲ ਕੇ 
ਇਸ ਅਖਾੜੇ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਸੰਬੰਧੀ 30 ਮੱਦਾਂ ਦਾ 
“ਵਸਤੂਰੁਲ ਅਮਲ” ਤਿਆਰ ਕੀਤਾ ਜਿਸ ਦੀ ਪ੍ਵਾਨਗੀ 
12 ਅਗਸਤ 1862 ਈ. ਨੂੰ ਹੋਈ। ਇਸ ਦੇ ਪਹਿਲੇ ਦੋ 
ਨਿਯਮ ਪੰਥਕ ਮਰਯਾਦਾ ਤੋਂ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਧਿਆਨਯੋਗ ਹਨ, 
ਜਿਵੇਂ-(1) ਇਕ ਸੀਮਹੈਤ ਤਿੰਨਾਂ ਰਿਆਸਤਾਂ ਦੀ ਸਲਾਹ 
ਨਾਲ ਅਤੇ ਚਾਰ ਮਹੰਤ ਹੋਰ, ਜੋ ਪੰਜ ਕੱਕਿਆਂ ਦੀ ਰਹਿਤ 
ਵਾਲੇ ਹੋਣ, ਸੀਮਰੰਤ ਦੀ ਸਲਾਹ ਨਾਲ ਥਾਪੇ ਜਾਣਗੇ। 
(2) ਜੋ ਲਾਂਗਰੀ ਅਖਾੜੇ ਵਿਚ ਪ੍ਰਸਾਦ ਤਿਆਰ ਕਰਨ ਵਾਲੇ 
ਹੋਣ, ਉਹ ਭੀ ਇਸੇ ਰਹਿਤ ਵਾਲੇ ਹੋਣਗੇ । ਬਾਕੀ ਦੇ ਨਿਯਮ 
ਆਮਦਨ, ਖ਼ਰਚ ਅਤੇ ਪ੍ਬੈਧ ਸੈਬੈਧੀ ਹਨ। 

ਕਾਲਾਂਤਰ ਵਿਚ ਇਸ ਅਖਾੜੇ ਦਾ ਸਦਰ ਮੁਕਾਮ 
ਕਨਖਲ ਵਿਚ ਬਣਾ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। ਭਾਈ ਮਤਾਬ ਸਿੰਘ 


ਭ/0/0/.516100062100.20।1) 


ਨਿਰਮਲ ਪੰਚਾਇਤੀ ਅਖਾੜਾ 
ਤੋਂ ਬਾਦ ਭਾਈ ਰਾਮ ਸਿੰਘ ਕੁਬੇਰੀਆ ਸੀਮਹੰਤ ਬਣੇ ਜਿਨ੍ਹਾਂ 
ਨੇ ਅਖਾੜੇ ਦਾ ਬਹੁਤ ਵਿਸਤਾਰ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਪ੍ਰਮੁਖ ਤੀਰਥਾਂ 

ਉਤੇ ਆਪਣੇ ਡੇਰੇ ਕਾਇਮ ਕੀਤੇ। ਸੈਨ 1935 ਈ. ਤੋੱ 
ਬੜੇ ਲੈਬੇ ਸਮੇਂ ਤਕ ਪੰਡਿਤ ਸੁੱਚਾ ਸਿੰਘ ਜੀ (ਵੇਖੋ) ਨਿਰਮਲ 

ਪੰਚਾਇਤੀ ਅਖਾੜੇ ਦੇ 'ਸ਼ੀਮਹੰਤ” ਰਹੇ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਦੇਹਾਂਤ 

ਤੋਂ ਬਾਦ ਪਿਛਲੇ ਕੁਝ ਵਰ੍ਹਿਆਂ ਤੋਂ ਸੁਆਮੀ ਗਿਆਨ ਦੇਵ 

ਸਿੰਘ ਜੀ 'ਸ਼ੀਮਹੰਤ” ਚਲੇ ਆ ਰਹੇ ਹਨ। 

_ ਲਈ ਇਕ ਰਮਤਾ ਅਖਾੜਾ ਵੀ ਕਾਇਮ ਕੀਤਾ ਗਿਆ, ਜੋ 

ਘੁੰਮ ਫਿਰ ਕੇ ਸਿੱਖੀ ਦਾ ਪ੍ਚਾਰ ਕਰਦਾ ਆ ਰਿਹਾ ਹੈ। 

ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਹਨ- 

(1) ਪਿੰਡ ਏਕੜ, ਜੋ ਕਨਖਲ ਤੋ 8 ਕਿ.ਮੀ. ਦੀ ਵਿਥ 

ਉਤੇ ਹੈ। 

(2) - ਪ੍ਰਯਾਗ ਰਾਜ, ਪੀਲੀ ਕੋਠੀ, ਕੀਟਰੀਜ (ਅਲਾਹਾਬਾਦ) 
(3) ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪੱਕੀ ਸੈਗਤ, ਪ੍ਯਾਗ ਰਾਜ 

(4) ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਬਾਲ ਲੀਲ੍ਹਾ (ਮੈਣੀ ਸੈਗਤ), ਪਟਨਾ 
(5) ਸੈਗਤ ਵੀਰ ਸਿੰਘ ਅਤੇ ਸੈਗਤ ਸ਼ੇਰ ਸਿੰਘ ਜੀ, ਕਾਸ਼ੀ 
(6) ਪੀਲੀਭੀਤ (ਉਤਰ ਪ੍ਰਦੇਸ਼) 

(7) ਉਜੈਨ 

(8) ਤ੍ਰਿਬੈਕ 

(9) ਧਰਮਧੁਜਾ, ਪਟਿਆਲਾ 

(10) ਧਰਮਧੁਜਾ, ਸੈਗਰੂਰ 

(11) ਧਰਮਧੁਜਾ, ਨਾਭਾ 

(12) ਹਵੇਲੀ ਸਿੰਘਪੁਰੀਆ, ਕਰਕਸ਼ੇਤ 
(13) ਡੇਰਾ ਸੈਤ ਕਲਿਆਣ ਸਿੰਘ ਜੀ, ਲਾਹੌਰ। 

__ “ਨਿਰਮਲ ਪੰਥ ਦਰਸ਼ਨ” ਵਿਚ ਨਿਰਮਲ ਭੇਖ ਦੇ ਆਰੈਭ ਤੋਂ 
ਲੈ ਕੇ ਪਾਕਿਸਤਾਨ ਵਿਚ ਰਹੇ ਡੇਰਿਆਂ ਅਤੇ ਉਤਰ ਭਾਰਤ 

ਵਿਚ ਵਰਤਮਾਨ ਸਾਰੇ ਡੇਰਿਆਂ ਦੇ ਇਤਿਹਾਸ ਨੂੰ 33 

ਸੰਪਰਦਾਵਾਂ ਵਿਚ ਵੰਡਿਆ ਹੈ, ਜਿਵੇਂ ਸੈਪ੍ਦਾਇ ਠਾਕੁਰਾਂ, 

ਨੌਰੈਗਾਬਾਦ, ਹੋਤੀ ਮਰਦਾਨ, ਦੁਭੇਰਨੀ, ਭਗੀਰਥੀ, ਰੀਧੀਆਂ, 
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ਨਿਰਵਿਰਤੀ 


ਦੌਂਦਾਂ, ਠੀਕਰੀਵਾਲਾ, ਦੌਦਰ, ਗੁਰੂ ਮਾਂਗਟ, ਨਗਾਲੀ_ 
ਬਾਬਾ ਗੁਰਮੁਖ ਸਿੰਘ, ਦਮਦਮੀਆਂ, ਬਾਬਾ ਕੂਮਾ ਸਿੰਘ, 
ਅਯੁਧਿਆ ਵਾਸੀ, ਬਿੰਦਾਬਨੀਏ, ਕਾਦੀਆਂ। 


ਨਿਰਮੋਹਗੜ੍ ਸਾਹਿਬ, ਗੁਰਦੁਆਰਾ : ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਰੋਪੜ 
ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ ਕੀਰਤਪੁਰ ਨਗਰ ਤੋ 4 ਕਿ.ਮੀ. ਦੱਖਣ ਵਾਲੇ 
ਪਾਸੇ 'ਹਰਦੋ ਨਮੋਹ” ਨਾਂ.ਦੇ ਪਿੰਡ ਕੋਲ ਇਕ ਪਹਾੜੀ ਉਤੇ 
ਬਣਿਆ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ, ਜਿਥੇ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ 2 
ਅਕਤੂਬਰ, 1700 ਈ. ਨੂੰ ਆ ਕੇ ਠਹਿਰੇ ਸਨ। ਸਿੱਖ 
ਇਤਿਹਾਸ ਅਨੁਸਾਰ ਅਗਸਤ 1700 ਈ. ਵਿਚ ਬਹੁਤ ਸਾਰੇ 
ਪਹਾੜੀ ਰਾਜਿਆਂ ਨੇ ਮਿਲ ਕੇ ਆਨੰਦਪੁਰ ਉਤੇ ਹਮਲਾ ਕਰ 
ਦਿੱਤਾ ਅਤੇ ਆਨੰਦਗੜ੍ਹ ਕਿਲ੍ਹੇ ਨੂੰ ਘੇਰ ਲਿਆ। ਪਰ 
ਕਾਮਯਾਬੀ ਨਜ਼ਰ ਨ ਆਉਂਦੀ ਵੇਖ ਕੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਗੁਰੂ ਜੀ 
ਨਾਲ ਇਕ ਛਲ ਖੇਡਿਆ ਕਿ ਜੇ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਕੁਝ ਸਮੇਂ ਲਈ 
ਆਨੰਦਪੁਰ ਛਡ ਦੇਣ, ਤਾਂ ਪਹਾੜੀ ਰਾਜੇ ਘੇਰਾ ਹਟਾ ਲੈਣਗੇ। 
ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਗੱਲ ਮੰਨ ਕੇ ਆਨੰਦਗੜ੍ਹ ਦਾ ਮੋਹ ਛਡ 
ਕੇ ਕੁਝ ਸਮੇਂ ਲਈ ਇਸ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਵਾਲੀ ਪਹਾੜੀ ਉਤੇ ਆ 
ਬਿਰਾਜੇ। ਪਹਾੜੀ ਰਾਜੇ ਆਪਣੇ ਬਚਨ ਤੋਂ ਫਿਰ ਗਏ ਅਤੇ 
ਸਿੱਖ ਸੈਨਾ ਨੂੰ ਘੇਰ ਲਿਆ। ਸਿੰਘਾਂ ਨੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਅਗੇ ਵਧਣ 
ਨ ਦਿੱਤਾ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਇਕ ਤੋਪਚੀ ਤੋਂ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਉਤੇ 
ਗੋਲਾ ਚਲਵਾਇਆ। ਗੁਰੁ ਜੀ ਤਾਂ ਬਚ ਗਏ, ਪਰ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ 
ਸੇਵਕ ਭਾਈ ਰਾਮ ਸਿੰਘ ਮਾਰਿਆ ਗਿਆ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ 
ਤੁਰਤ ਤੀਰ ਚਲਾ ਕੇ ਤੋਪਚੀ ਨੂੰ ਮਾਰ ਦਿੱਤਾ। ਗੁਰੂ ਜੀ 
ਸਮੇਤ ਸਿੱਖ ਫ਼ੌਜ ਘੇਰੇ ਨੂੰ ਤੋੜ ਕੇ ਅਤੇ ਸਤਲੁਜ ਨਦੀ ਪਾਰ 
ਕਰਕੇ ਬਸੋਹਲੀ ਰਿਆਸਤ ਵਲ ਚਲੀ ਗਈ। 

ਚੂੰਕਿ ਗੁਰੂ ਜੀ ਆਨੰਦਗੜ੍ਹ ਦਾ ਕੁਝ ਸਮੇਂ ਲਈ 
ਮੋਹ ਛਡ ਕੇ ਇਥੇ ਆਏ ਸਨ ਇਸ ਲਈ ਇਸ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ 
ਦਾ ਨਾਂ 'ਨਿਰਮੋਹਗੜ੍ਹ' ਪ੍ਚਲਿਤ ਹੋ ਗਿਆ। ਗੁਰਦੁਆਰੇ 
ਦੀ ਸਾਧਾਰਣ ਇਮਾਰਤ ਹੈ ਅਤੇ ਇਸ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਨਿਹੰਗ 
ਸਿੰਘ ਕਰਦੇ ਹਨ। 


ਨਿਰਵਿਰਤੀ : ਸੈਸਕ੍ਰਿਤ ਦੇ ਮੂਲ ਸ਼ਬਦ “ਨਿਰਵਿ੍‌ੱਤਿ' ਤੋਂ 
ਤਦਭਵ ਬਣੇ ਇਸ ਸ਼ਬਦ ਦਾ ਭਾਵ ਹੈ ਸੈਸਾਰਿਕ ਵਿਸ਼ਿਆਂ 
ਪ੍ਰਤਿ ਉਪਰਾਮਤਾ ਜਾਂ ਤਿਆਗ ਦੀ ਭਾਵਨਾ। ਇਸ ਭਾਵਨਾ 
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ਨਿਰਵੈਰ 
ਤੋਂ ਪ੍ਰੇਰਿਤ ਹੋ ਕੇ ਲੋਕੀਂ ਵੈਰਾਗੀ ਬਣਦੇ ਹਨ ਅਤੇ ਸੈਨਿਆਸ 
ਧਾਰਣ ਕਰਦੇ ਹਨ। ਪਰ ਗੁਰਬਾਣੀ ਸੈਨਿਆਸ ਨੂੰ ਨ 
ਅਪਣਾਉਂਦੀ ਹੋਈ ਸੈਸਾਰਿਕਤਾ ਪ੍ਰਤਿ ਨਿਰਮੋਹੀ ਰਹਿਣ 
ਦੀ ਪ੍ਰੇਰਣਾ ਦਿੰਦੀ ਹੈ ਅਤੇ ਸੈਸਾਰਿਕਤਾ ਵਿਚ ਰਹਿੰਦੇ 
ਹੋਇਆਂ ਵੀ ਉਸ ਦੇ ਪ੍ਭਾਵ ਤੋਂ ਅਣਭਿਜ ਰਹਿਣ ਲਈ 
ਤਾਕੀਦ ਕਰਦੀ ਹੈ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੋਹਾਂ ਨਾਲ 
ਸਵੀਕਾਰ-ਅਸਵੀਕਾਰ ਦਾ ਰਿਸ਼ਤਾ ਜੋੜਦੀ ਹੋਈ ਮਧ- 
ਮਾਰਗ ਦਾ ਅਨੁਸਰਣ ਕਰਦੀ ਹੈ ਅਤੇ ਇਹੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ 
ਦੇਵ ਜੀ ਅਨੁਸਾਰ ਸਹੀ ਰਾਹ ਹੈ, ਧਰਮ ਦਾ ਮਾਰਗ ਹੈ।'ਮਲਾਰ 
ਕੀ ਵਾਰ” ਵਿਚ ਲਿਖਿਆ ਹੈ- ੪ਗੰਵਗਤਿ ਨਿਗੰਵਨਤਿ 
ਹਾਠਾ ਦੌਵੈ /ਵਾਚਿ ਧਰਮ /ਫਠੈ ਨੈਲਾ/ਨਿਆ /(ਗੁ ਰੀ .1280)। 

“ਸਿਧ-ਗੋਸਟਿ” ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ 
ਸਪੱਸ਼ਟ ਕੀਤਾ ਹੈ ਕਿ ਗੁਰਮੁਖ ਵਿਅਕਤੀ ਪਵਿੱਤੀ 
(ਸੈਸਾਰਿਕਤਾ ਵਿਚ ਲੀਨਤਾ) ਅਤੇ ਨਿਵ੍ਰਿੱਤੀ (ਸੈਸਾਰਿਕਤਾ 
ਪ੍ਤਿ ਉਦਾਸੀਨਤਾ) ਦੇ ਅੰਤਰ ਜਾਂ ਭੇਦ ਨੂੰ ਪਛਾਣਨ ਦੇ 
ਸਮਰਥ ਹੁੰਦਾ ਹੈ- ਗੁਰਮ/ਖ ਪਰ/ਵਿਰ/ਤ ਨਕ/ਵਿਰਤ? 
ਪਛਾਣ / (ਗੁ ਗੰ 941)। 


ਨਿਰਵੈਰ: ਇਹ ਸ਼ਬਦ “ਜਪੁਜੀ” ਵਿਚ ਬ੍ਹਮ ਵਾਚਕ ਵਜੋਂ 
ਵਰਤਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਜਿਸ ਵਿਚ ਕਿਸੇ ਪਤਿ ਵੈਰ-ਭਾਵ 
ਨ ਹੋਵੇ, ਜਾਂ ਜੋ ਵੈਰ-ਭਾਵ ਤੋਂ ਪਰੇ ਹੋਵੇ, ਉਹ “ਨਿਰਵੈਰ” 
ਹੈ। ਜੋ ਪਰਮਾਤਮਾ ਭੈ ਤੋਂ ਰਹਿਤ ਹੈ ਅਤੇ ਜਿਸ ਨੂੰ ਕਿਸੇ ਦਾ 
ਡਰ ਨਹੀਂ ਹੈ, ਜੋ ਸਾਰਿਆਂ ਉਪਰ ਛਾਇਆ ਹੋਇਆ ਹੈ, 
ਜਿਸ ਦੀ ਸਭ ਨੂੰ ਸਰਪ੍ਰਸਤੀ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੈ, ਜਿਸ ਦਾ ਕਿਸੇ 
ਨਾਲ ਕੋਈ ਦੁਅੰਦ ਨਹੀਂ ਹੈ, ਉਸ ਦਾ ਭਲਾ ਕਿਸੇ ਨਾਲ 
ਵੈਰ ਕਿਵੇਂ ਹੋ ਸਕਦਾ ਹੈ ? 

ਵੈਰ ਦੇ ਮੂਲ ਵਿਚ ਬਰਾਬਰੀ ਦੀ ਭਾਵਨਾ ਕੈਮ 
ਕਰਦੀ ਹੈ। ਜਦ ਪਰਮਾਤਮਾ ਸ਼ਿਰਕਤ ਤੋ ਉਪਰ ਹੈ, ਤਾਂ 
ਉਸ ਦਾ ਕਿਸੇ ਨਾਲ ਵੈਰ ਹੋਣਾ ਸੈਭਵ ਨਹੀਂ ਹੈ। ਉਸ ਲਈ 
“ਨਿਰਵੈਰ” ਸ਼ਬਦ ਵਰਤਣਾ ਬਿਲਕੁਲ ਢੁਕਵਾਂ ਹੈ। ਇਸ 
ਮੰਤਵ ਦੀ ਪੁਸ਼ਟੀ ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੇ ਹੋਰ ਪ੍ਸੈਗਾਂ ਤੋਂ ਵੀ ਹੋ 
ਸ਼ਮਾਈੰ /(ਗੁ.ਰੀ.596)। ਸਚ ਤਾਂ ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਜੋ ਪਰਮਾਤਮਾ 
ਮਿਹਰਬਾਨ ਹੈ, ਦਿਆਲੂ ਹੈ, ਸਭ ਪ੍ਰਤਿ ਸਮਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਰਖਣ 
ਵਾਲਾ ਹੈ, ਉਹ ਕਿਸੇ ਦਾ ਵੈਰੀ ਹੋ ਹੀ ਨਹੀਂ ਸਕਦਾ-- ਆਪ 
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ਨਿਰੁਕਤ ਸੀ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰਥ ਸਾਰਿਬ 
ਹਰ ਦਾਇਆਪ/ਤ' ਦਾਤਾ ਨਾ /ਕੇਸ਼ੋ ਕੇ ਬੰਰਾਈ 2 /(ਗੁ . 
ਗ੍ੰ..022)। ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਮਾਝ ਰਾਗ ਵਿਚ 
ਕਿਹਾ ਹੈ- ਤੂੰ ਨੈਰਵੈਰ ਸੰਤ ਤੇਨੇ /ਨੈਰਮਲ/ /ਜੈਨ ਦੋਥੇਂ 
ਸਭ ਉੰਤਰ/ਹ ਕਾਲਮਲ /(ਗੁ .ਗੌੰ .108)। ਭੈਰਉ ਰਾਗ ਵਿਚ 
ਵੀ ਲਿਖਿਆ ਹੈ-/ਨੈਰਵੈਰ ਮੁਰਖ` ਸ਼ੰਤ੍ਗਿਰ ਪਰ੍ਭ ਦਾਤੇ / 
(ਗੁ.ਗੰ.1141)। 


ਨਿਰੁਕਤ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਗਰੰਥ ਸਾਹਿਬ : ਡਾ. ਬਲਬੀਰ ਸਿੰਘ 
ਦੁਆਰਾ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤੀ ਇਸ ਪ੍ਰਾਜੈਕਟ ਦੀਆਂ ਸੈਨ 1975 
ਏਈ. ਤਕ ਕੇਵਲ ਪਹਿਲੀਆਂ ਦੋ ਜਿਲਦਾਂ ਛਪੀਆਂ ਸਨ। 
ਦੂਜੀ ਜਿਲਦ ਦਾ ਖਰੜਾ ਭਾਵੇਂ ਡਾ. ਸਾਹਿਬ ਖ਼ੁਦ ਪੌਸ ਨੂੰ 
ਭੇਜ ਚੁਕੇ ਸਨ, ਪਰ ਉਸ ਦੇ ਛਪਣ (ਦਸੈਬਰ 1975) ਤੋ 
ਪਹਿਲਾਂ ਇਕ ਅਕਤੂਬਰ 1974 ਈ. ਨੂੰ ਡਾ. ਸਾਹਿਬ ਦਾ 
ਦੇਹਾਂਤ ਹੋ ਗਿਆ। ਤੀਜੀ ਜਿਲਦ ਦੇ ਕੁਝ ਇੰਦਰਾਜ 
ਤਿਆਰ ਹੋ ਗਏ ਸਨ ਪਰ ਅਜੇ ਬਹੁਤ ਸਾਰਾ ਕੌਮ ਹੋਣਾ 
ਸੀ।ਜੇ ਇਹ ਕੈਮ ਪੂਰਾ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਤਾਂ ਗੁਰੂ ਗੁੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੀ 


_ ਸੈਦਰਭ-ਸਾਮਗੀ ਵਿਚ ਇਕ ਚੰਗਾ ਵਾਧਾ ਹੋ ਜਾਂਦਾ। 


ਜਨਵਰੀ 2002 ਤੋ ਇਸ ਪ੍ਾਜੈਕਟ ਦਾ 
ਡਾਇਰੈਕਟਰ ਪ੍ਰਸਤੁਤ ਲੇਖਕ ਨੂੰ ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ। ਤੀਜੀ 
2003 ਵਿਚ ਛਪਵਾ ਦਿੱਤੀ ਗਈ ਹੈ। ਚੌਥੀ ਸੈਂਚੀ ਵੀ 
ਮੁਕੰਮਲ ਹੋ ਗਈ ਹੈ। ਡਾ. ਬਲਬੀਰ ਸਿੰਘ ਨੇ ਇਹ ਪ੍ਰਾਜੈਕਟ 
ਤਿਆਰ ਕਰਨ ਦੀ ਪ੍ਰੋਰਣਾ ਭਾਈ ਵੀਰ ਸਿੰਘ ਰਚਿਤ 
'ਸੈਥ੍ਯਾ ਸੀ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ” ਤੋਂ ਲਈ ਸੀ। “ਨਿਰੁਕਤ” 
ਸ਼ਬਦ ਦੀ ਭਾਵ-ਭੂਮੀ ਸਮਝਣ ਲਈ ਸਾਨੂੰ ਪਿਛੇ ਵਲ ਝਾਤ 
ਪਾਉਣੀ ਪਏਗੀ। ਨਿਰੁਕਤ ਦਾ ਅਰਥ ਕਰਦਿਆਂ ਸਾਯਣ 
ਨੌ “ਰਿਗਵੇਦ ਭਾਸ਼੍ਯ” ਦੀ ਭੂਮਿਕਾ ਵਿਚ ਕਿਹਾ ਹੈ ਕਿ 
ਅਰਥ ਦੀ ਜਾਣਕਾਰੀ ਦੀ ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਤੋਂ ਸਵਤੰਤਰ ਰੂਪ ਨਾਲ 
ਜਿਥੇ ਪਦਿਆਂ ਦਾ ਸੈਗ੍ਰਹਿ ਕੀਤਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ, ਉਹੀ ਨਿਰੁਕਤ 
ਹੈ। 

ਵੇਦਾਂ ਦੀ ਸ਼ਬਦਾਵਲੀ ਦੀ ਅਰਥਗਤ ਔਖਿਆਈ 
ਨੂੰ ਸਪੱਸ਼ਟ ਕਰਨ ਲਈ ਯਾਸ੍ਕਾਚਾਰਯ ਨੇ ਨਿਰੁਕਤ ਦੀ 
ਰਚਨਾ ਕੀਤੀ ਸੀ। ਇਸ ਨੂੰ ਪਾਣਿਨਿ ਨੇ ਵੇਦ ਦਾ ਸ਼ੋਤ 
(ਕੰਨ) ਮੰਨਿਆ ਹੈ। ਸ਼ਿਕ੍ਸ਼ਾ ਦੇ ਛੇ ਵੇਦਾਂਗਾਂ ਵਿਚ ਇਸ ਨੂੰ 
ਗਿਣਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਦੀ ਜਾਣਕਾਰੀ ਤੋਂ ਬਿਨਾ ਵੇਦਾਂ 


ਭ/ਭ/ਭ/.511206062100.20।1) 


ਨਿਰੰਕਾਰੀ 
ਦਾ ਗਿਆਨ ਹਾਸਲ ਕਰ ਸਕਣਾ ਸਰਲ ਨਹੀਂ ਹੈ। “ਨਿਰੁਕਤ” 
ਦੇ ਤਿੰਨ ਕਾਂਡ ਹਨ। ਪਹਿਲਾ ਨੈਘੰਟੁਕ-ਕਾਂਡ, ਦੂਜਾ ਨੈਗਮ 
-ਕਾਂਡ ਅਤੇ ਤੀਜਾ ਦੈਵਤ-ਕਾਂਡ। ਇਸ ਵਿਚ ਕੁਲ 12 
ਅਧਿਆਇ ਹਨ ਅਤੇ ਦੋ ਅਧਿਆਇ ਪਰਿਸ਼ਿਸਟ ਦੇ ਰੂਪ 
ਵਿਚ ਹਨ। ਨਿਰੁਕਤ ਦੀ ਅਹਿਮੀਅਤ ਅਤੇ ਉਪਯੋਗਤਾ 
ਨੇ ਇਸ ਦੀਆਂ ਟੀਕਾਵਾਂ ਤਿਆਰ ਕੀਤੀਆਂ ਹਨ ਅਤੇ 


ਭੂਮਿਕਾਵਾਂ ਵਿਚ ਉਸ ਸੈਬੈਧੀ ਆਪਣੇ ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀਕੋਣ ਪੇਸ਼ 


ਕੀਤੇ ਹਨ। 

ਜਿਵੇ ਵੇਦ ਦਾ ਸਹੀ ਅਰਥ ਸਮਝਣ ਲਈ 
“ਨਿਰੁਕਤ” ਦੀ ਲੋੜ ਹੈ, ਉਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦਾ 
ਅਰਥ ਸਮਝਣ ਲਈ ਕਿਸੇ ਗ੍ਰੰਥ ਦੀ ਲੋੜ ਸੀ, ਜਿਸ ਨੂੰ 
ਪੂਰਾ ਕਰਨ ਲਈ ਡਾ. ਬਲਬੀਰ ਸਿੰਘ ਨੇ ਇਸ ਪ੍ਰਾਜੈਕਟ 
ਦੀ ਯੋਜਨਾ ਬਣਾਈ। ਡਾਕਟਰ ਸਾਹਿਬ ਨੇ ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੇ 
ਹਰ ਇਕ ਸ਼ਬਦ ਦਾ ਸਿੱਧਾਂਤਿਕ ਨਿਰਣਾ ਕਰਨ ਲਈ ਗੁਰੂ 
ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਸਾਰੇ ਪਾਠ ਨੂੰ ਗੰਭੀਰਤਾ ਨਾਲ ਪੜ੍ਹਿਆ 
ਅਤੇ ਵਿਚਾਰਿਆ। ਹਰ ਸ਼ਬਦ ਨਾਲ ਉਸ ਦਾ ਮੂਲ ਅਤੇ 
ਅਰਥ ਦਸੇ ਅਤੇ ਅਰਥ-ਪਰਿਵਰਤਨ ਦੇ ਇਤਿਹਾਸ-ਕ੍ਰਮ 
ਨੂੰ ਵੀ ਧਿਆਨ ਵਿਚ ਰਖਿਆ। ਇਸ ਤੋ ਇਲਾਵਾ ਅਰਥਾਂ 
ਵਿਚ ਭਾਰਤੀ ਚਿੰਤਨ ਦੇ ਸੰਦਰਭ ਵਿਚ ਹੋਇਆ 
ਸੈਕਲਪਾਤਮਕ ਵਿਕਾਸ ਵੀ ਸਪੱਸ਼ਟ ਕੀਤਾ। ਆਪਣੀ ਗੱਲ 
ਨੂੰ ਪ੍ਰਮਾਣ ਪੁਸ਼ਟ ਕਰਨ ਲਈ ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚੋਂ ਖੁਲ੍ਹ ਕੇ 
ਉਦਾਹਰਣ ਦਿੱਤੇ ਅਤੇ ਲੋੜ ਅਨੁਸਾਰ ਪੱਛਮੀ ਦਰਸ਼ਨ ਦੇ 
ਸਮਾਨ ਸੰਕਲਪਾਂ ਨੂੰ ਪੇਸ਼ ਕਰਕੇ ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੀਆਂ 
ਮਾਨਤਾਵਾਂ ਨੂੰ ਵਿਆਪਕ ਧਰਾਤਲ ਉਤੇ ਉਜਾਗਰ ਕੀਤਾ। 
ਇਸ ਨਾਲ ਕਈ ਅਸਪੱਸ਼ਟ, ਗੁੜ੍ਹ ਅਤੇ ਰਹੱਸਾਨੁਭਵ 
ਆਧਾਰਿਤ ਸ਼ਬਦਾਂ ਦੇ ਅਰਥ ਉਘੜ ਕੇ ਸਾਹਮਣੇ ਆਏ। 
ਗੁਰੂ ਗੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਹਵਾਲਾ ਰੀ੍‌ਥ ਵਜੋਂ ਇਸ ਪ੍ਰਾਜੈਕਟ 
ਦਾ ਬਹੁਤ ਮਹੱਤਵ ਹੈ। 


ਨਿਰੈਕਾਰੀ : ਇਸ ਦਾ ਭਾਵ ਹੈ ਨਿਰੈਕਾਰ (ਨਿਰਾਕਾਰ) 
` ਦਾ ਉਪਾਸਕ। ਇਸ ਸ਼ਬਦ ਦੀ ਵਰਤੋ' ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ 
ਜੀ ਨੇ ਆਪਣੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਕੀਤੀ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਧਾਰਣਾ 


ਹੈ ਕਿ ਵਿਚਾਰਵਾਨ ਪੁਰਸ਼ ਸੋਚ ਸੋਚ ਕੇ ਕਦਮ ਰਖਦਾ ਹੈ 


ਅਤੇ ਦੁਬਿਧਾ ਨੂੰ ਤਿਆਗ ਕੇ ਨਿਰਾਕਾਰ ਦਾ ਉਪਾਸਕ ਹੋ 
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ਨਿਰੈਕਾਰੀ ਸੈਪ੍ਦਾਇ 


ਭਏ /ਨੈਰੰਕਾਨੀ/ (ਗੁ.ਰੰ.685)। ਇਕ ਹੋਰ ਥਾਂ 'ਤੇ ਵੀ 
ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਕਿਹਾ ਹੈ ਕਿ ਜੋ ਆਪਣੇ ਆਪ ਨੂੰ ਪਛਾਣ 
ਲੈਂਦਾ ਹੈ, ਉਹ ਨਿਰਾਕਾਰ ਦਾ ਉਪਾਸਕ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ-- 
ਆਤ£' ਚੰਨੰਨ੍ਹੇ ਭਏ /ਨੈਰੰਕਾਨੀ / (ਗੁ ਰੀ .415)। 
ਧਿਆਨ ਰਹੇ ਕਿ ਇਸ ਸ਼ਬਦ ਤੋ ਭਾਵ ਬਾਬਾ 
ਦਿਆਲ ਦੁਆਰਾ ਚਲਾਂਈ ਸਿੱਖਾਂ ਦੀ ਨਿਰੈਕਾਰੀ ਸੈਪ੍ਦਾਇ 
(ਵੇਖੋ) ਨਹੀਂ ਹੈ। ਸੰਭਵ ਹੈ ਕਿ ਸੈਪ੍ਦਾਇ ਦਾ “ਨਿਰੰਕਾਰੀ” 
ਨਾਮ ਰਖਣ ਵੇਲੇ ਇਸ ਸ਼ਬਦ ਦਾ ਪ੍ਰਭਾਵ ਰਿਹਾ ਹੋਏ। 


ਨਿਰੈਕਾਰੀ ਸੈਪ੍ਰਦਾਇ : ਸਿੱਖ ਸਮਾਜ ਵਿਚ ਪਸਰ ਚੁਕੀਆਂ 
ਬਾਹਮਣੀ ਰਹੁ-ਰੀਤਾਂ, ਵਹਿਮਾਂ ਅਤੇ ਧਰਮ-ਵਿਧੀਆਂ ਨਾਲ 


ਸਮਝੌਤਾ ਨ ਕਰ ਸਕਣ ਵਾਲੇ ਬਾਬਾ ਦਿਆਲ (ਵੇਖੋ) 


ਦੁਆਰਾ ਸੈਨ 1851 ਈ. ਵਿਚ ਰਾਵਲਪਿੰਡੀ ਵਿਚ 
ਸਥਾਪਿਤ ਨਿਰੈਕਾਰੀ ਦਰਬਾਰ ਦੇ ਸੁਧਾਰਵਾਦੀ ਅਨੁਸ਼ਾਸਨ 
ਨੂੰ ਅਪਣਾਉਣ ਵਾਲੇ “ਨਿਰੈਕਾਰੀ” ਅਖਵਾਏ। ਇਹ ਆਮ 
ਤੌਰ 'ਤੇ ਪਰਮਾਤਮਾ ਨੂੰ “ਨਿਰੈਕਾਰ” ਸ਼ਬਦ ਨਾਲ ਵਿਸ਼ਿਸ਼ਟ 
ਕਰਦੇ ਸਨ ਅਤੇ ਉੱਚੀ ਆਵਾਜ਼ ਵਿਚ “ਧੈਨ ਨਿਰੈਕਾਰੁ 
ਧਨ ਨਿਰੈਕਾਰ” ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ। ਇਸ ਵਿਸ਼ਿਸ਼ਟਤਾ ਕਾਰਣ 
ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਸੈਗਿਆ “ਨਿਰੰਕਾਰੀ” ਹੋ ਗਈ। ਇਸੇ ਨੂੰ 
ਕਾਲਾਂਤਰ ਵਿਚ ਹੋਰਨਾਂ ਸਿੱਖ ਸੋਪ੍ਦਾਵਾਂ ਦੀ ਸਰਣੀ `ਤੇ 
“ਨਿਰੈਕਾਰੀ ਸੰਪ੍ਰਦਾਇ” ਕਿਹਾ ਜਾਣ ਲਗਾ। ਸ਼ੁਰੂ ਵਿਚ ਬਾਬਾ 
ਦਿਆਲ ਨੂੰ ਪਰੈਪਰਾਵਾਦੀਆਂ ਵਲੋ ਕਾਫ਼ੀ ਵਿਰੋਧ ਦਾ 
ਸਾਹਮਣਾ ਕਰਨਾ ਪਿਆ। ਸਰ ਨਿਹਾਲ ਸਿੰਘ ਛਾਛੀ ਅਤੇ 
ਦੀਵਾਨ ਤੌਰੂ ਰਾਇ ਆਪ ਦੇ ਕਠੋਰ ਵਿਰੋਧੀ ਸਨ। ਆਪ ਨੂੰ 
ਬਰਾਦਰੀ ਵਿਚੋਂ ਛੇਕ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ, ਸ਼ਮਸ਼ਾਨ ਭੂਮੀ ਦੀ 
ਵਰਤੋ' ਅਤੇ ਖੂਹਾਂ ਤੋਂ ਪਾਣੀ ਲੈਣ ਉਤੇ ਵੀ ਪਾਬੰਦੀ ਲਗਾ 
ਦਿੱਤੀ। ਪਰ ਬਾਬਾ ਦਿਆਲ ਡੱਟੇ ਰਹੇ। ਆਪ ਨੇ ਆਪਣਾ 
ਵਿਆਹ ਸਿੱਖ ਮਰਯਾਦਾ ਅਨੁਸਾਰ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਕਿਸੇ ਪ੍ਰਕਾਰ 
ਦਾ ਕੋਈ ਦਾਜ ਨ ਲਿਆ। ਬਾਹਮਣਾਂ ਵਲੋ' ਫੈਲਾਏ ਵਹਿਮਾਂ 
ਭਰਮਾਂ ਦਾ ਵੀ ਆਪ ਨੇ ਵਿਰੋਧ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਲੋਕਾਂ ਨੂੰ ਗੁਰੂ 
ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੁਆਰਾ ਦਸੇ ਮਾਰਗ ਉਤੇ ਚਲਾਇਆ। 
ਆਪ ਦਾ ਮੁੱਖ ਪ੍ਰਚਾਰ ਖੇਤਰ ਪੋਠੋਹਾਰ ਹੀ ਰਿਹਾ। ਆਨੰਦ 
ਵਿਆਹ ਦੀ ਜਿਸ ਰਸਮ ਨੂੰ ਬਾਬਾ ਰਾਮ ਸਿੰਘ ਨੇ ਮਾਲਵੇ 
ਵਿਚ ਪ੍ਚਲਿਤ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਜਿਸ ਨੂੰ 20ਵੀਂ ਸਦੀ ਦੇ ਆਰੈਭ 
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ਨਿਰੰਕਾਰੀ ਸੰਪ੍ਦਾਇ 
ਦਾ ਉਦਘਾਟਨ ਬਾਬਾ ਦਿਆਲ ਨੇ ਆਪਣੇ ਵਿਆਹ ਨਾਲ 
ਕੀਤਾ ਸੀ। ਸਿੱਖਾਂ ਵਿਚ ਧਾਰਮਿਕ ਅਤੇ ਸਮਾਜਿਕ ਸੁਧਾਰ 
ਦਾ ਜੋ ਅੰਦੋਲਨ ਸਿੰਘ ਸਭਾ ਨੇ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤਾ, ਉਸ ਦੀ ਭੂਮਿਕਾ 
ਨਿਰੈਕਾਰੀ ਸੈਪ੍ਦਾਇ ਵਲੋ ਤਿਆਰ ਕੀਤੀ ਗਈ ਸੀ। 

ਸੈਨ 1855 ਈ. ਵਿਚ ਬਾਬਾ ਦਿਆਲ ਦੇ ਦੇਹਾਂਤ 
ਤੋਂ ਬਾਦ ਆਪ ਦੇ ਵੱਡੇ ਲੜਕੇ ਬਾਬਾ ਦਰਬਾਰਾ ਸਿੰਘ (ਵੇਖੋ) 
ਨੇ ਨਿਰੈਕਾਰੀ ਦਰਬਾਰ ਦੀ ਜ਼ਿੰਮੇਵਾਰੀ ਸੈਭਾਲੀ ਅਤੇ 
ਸੁਧਾਰਵਾਦੀ ਅੰਦੋਲਨ ਜਾਰੀ ਰਖਿਆ। ਉਸ ਨੇ 13 ਮਾਰਚ 
1855 ਈ. ਨੂੰ ਰਾਵਲਪਿੰਡੀ ਦੇ ਨਿਰੈਕਾਰੀ ਦਰਬਾਰ ਵਿਚ 
ਆਪਣੇ ਸੇਵਕਾਂ ਅਤੇ ਅਨੁਯਾਈਆਂ ਦੀ ਮੌਜੂਦਗੀ ਵਿਚ 
ਇਕ ਸਿੱਖ ਜੋੜੀ ਦਾ ਵਿਆਹ ਆਨੰਦ ਕਾਰਜ ਵਿਧੀ ਨਾਲ 
ਕੀਤਾ। ਲੋਕਾਂ ਦੇ ਮਨ ਵਿਚ ਸਿੱਖੀ ਪਤਿ ਚੇਤਨਾ ਪੈਦਾ 
ਕਰਨ ਲਈ ਉਸ ਨੇ ਇਕ ਹੁਕਮਨਾਮਾ ਜਾਰੀ ਕੀਤਾ ਅਤੇ 
ਜਨਮ, ਮਰਨ, ਵਿਆਹ ਆਦਿ ਦੀ ਮਰਯਾਦਾ ਸਪੱਸ਼ਟ 
ਕੀਤੀ। ਉਸ ਨੋ ਆਨੰਦ ਵਿਆਹ ਦੀ ਰੀਤ ਨੂੰ ਹੋਰ ਪ੍ਸਾਰਨ 
ਲਈ 15 ਅਪੈਲ 1861 ਈ. ਨੂੰ ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ ਵਿਚ ਇਕ 
ਆਨੰਦ ਕਾਰਜ ਕਰਵਾਇਆ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਬਾਬਾ ਦਿਆਲ 
ਜੀ ਦੇ ਸੁਧਾਰਵਾਦੀ ਕਾਰਜਾਂ ਨੂੰ ਬੜੀ ਨਿਸ਼ਠਾ ਨਾਲ ਉਸ 
ਨੇ ਅਗੇ ਤੋਰਿਆ। ਵਿਆਹ ਵੇਲੇ ਦਾਜ ਦੇਣਾ, ਬਹੁਤ ਖ਼ਰਚ 
ਕਰਨਾ ਆਦਿ ਦਾ ਵਿਰੋਧ ਵੀ ਚਲਦਾ ਰਿਹਾ। ਇਸ 
ਸੈਪ੍ਦਾਇ ਵਿਚ ਸ਼ਰਾਬ ਆਦਿ ਦਾ ਸੇਵਨ ਬਿਲਕੁਲ 
ਵਿਵਰਜਿਤ ਹੈ। 

ਸੈਨ 1870 ਈ. ਵਿਚ ਬਾਬਾ ਦਰਬਾਰਾ ਸਿੰਘ 
ਦੇ ਦੇਹਾਂਤ ਤੋ ਬਾਦ ਉਸ ਦਾ ਛੋਟਾ ਭਰਾ ਬਾਬਾ ਰਤਨ ਚੰਦ 
(ਬਾਬਾ ਰਤਾ ਜੀ) ਉਤਰਾਧਿਕਾਰੀ ਬਣਿਆ। ਉਸ ਨੇ ਥਾਂ 
ਥਾਂ ਜਾ ਕੇ ਪ੍ਚਾਰ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਦੈਭੀ ਦੇਹਧਾਰੀ ਗੁਰੂਆਂ ਦੀ 
ਥਾਂ ਗੁਰੂ ਗਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਨੂੰ ਮੰਨਣ ਲਈ ਉਪਦੇਸ਼ ਦਿੱਤਾ। 
ਉਸ ਨੇ ਸਿੱਖਾਂ ਨੂੰ ਪਰੈਪਰਾਈ ਬਾਹਮਣੀ ਕਰਮ-ਕਾਂਡਾਂ, 
ਰਹੁ-ਰੀਤਾਂ ਅਤੇ ਵਹਿਮਾਂ ਤੋ ਮੁਕਤ ਹੋਣ ਲਈ ਕਿਹਾ। 
ਸੈਨ 1909 ਈ. ਵਿਚ ਬਾਬਾ ਰਤਾ ਜੀ ਦੀ ਮਿ੍‌ਤੂ ਤੋਂ ਬਾਦ 
ਉਸ ਦਾ ਲੜਕਾ ਬਾਬਾ ਗੁਰਦਿੱਤ ਸਿੰਘ ਉਤਰਾਧਿਕਾਰੀ 
ਬਣਿਆ। ਉਸ ਨੇ ਨਿਰੈਕਾਰੀ ਦਰਬਾਰ ਵਲੋਂ ਸੁਧਾਰਵਾਦ 
ਦੇ ਛੋਹੇ ਕੰਮਾਂ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਸੈਨ 1922 ਈ. ਵਿਚ 
“ਨਿਰੈਕਾਰੀ ਬਾਲਕ ਜੱਥਾ” ਅਤੇ ਸੈਨ 1923 ਈ. ਵਿਚ 
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“ਨਿਰੈਕਾਰੀ ਯੋਗਮੋਨ ਐਸੋਸੀਏਸ਼ਨ” ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਕੀਤੀ। 
ਨੋ ਜਨਮ ਲਿਆ। ਇਸ ਨਾਲ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਦੋ ਵਰਗ ਬਣ 
ਗਏ। ਇਕ ਪਰੈਪਰਾਵਾਦੀਆਂ ਦਾ ਅਤੇ ਦੂਜਾ ਆਧੁਨਿਕਤਾ 
-ਵਾਦੀਆਂ ਦਾ। ਇਸ ਤੋ ਇਲਾਵਾ ਨਿਰੈਕਾਰੀ ਸਾਧਕਾਂ 
ਬਾਰੇ ਸਾਹਿਤ-ਸਿਰਜਨਾ ਵੀ ਸ਼ੁਰੂ ਹੋ ਗਈ। 

ਸੈਨ 1947 ਈ. ਵਿਚ ਬਾਬਾ ਗੁਰਦਿੱਤ ਸਿੰਘ ਦੇ 
ਬਣਿਆ। ਸੈਨ 1947 ਈ. ਦੀ ਪੰਜਾਬ ਵੰਡ ਨੇ ਇਸ 
ਸੰਪ੍ਦਾਇ ਨੂੰ ਬੁਰੀ ਤਰ੍ਹਾਂ ਪ੍ਭਾਵਿਤ ਕੀਤਾ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦਾ 
ਰਾਵਲਪਿੰਡੀ ਵਾਲਾ ਦਰਬਾਰ ਖ਼ਤਮ ਹੋ ਗਿਆ। ਇਸ 
ਸੈਪ੍ਦਾਇ ਵਾਲਿਆਂ ਨੇ ਹਿੰਮਤ ਕਰਕੇ ਸੈਨ 1958 ਈ. 
ਵਿਚ ਚੰਡੀਗੜ੍ਹ ਅੰਦਰ ਆਪਣਾ ਦਰਬਾਰ ਕਾਇਮ ਕੀਤਾ। 
ਪਰ ਲਗਭਗ ਡੇਢ ਹਜ਼ਾਰ ਨਿਰੈਕਾਰੀ ਪਰਿਵਾਰਾਂ ਦੇ ਇਧਰ 
ਉਧਰ ਸਾਰੇ ਭਾਰਤ ਵਿਚ ਖਿੰਡ ਜਾਣ ਕਾਰਣ ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ 
ਤਾਲਮੇਲ ਕਾਇਮ ਕਰਨਾ ਅਤੇ ਦਰਬਾਰ ਦੇ ਸਮਾਗਮਾਂ ਵਿਚ 
ਸ਼ਾਮਲ ਹੋਣਾ ਔਖਾ ਹੋ ਗਿਆ। ਫਿਰ ਵੀ ਬਾਬਾ ਹਰਾ ਸਿੰਘ 
ਦੇ ਵੱਡੇ ਲੜਕੇ ਅਤੇ ਵਰਤਮਾਨ ਛੇਵੇਂ ਉਤਰਾਧਿਕਾਰੀ 
ਸੈਪਰਕ ਰਖਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਇਸ ਸੈਪ੍ਰਦਾਇ ਵਿਚ ਬਿਨਾ 
ਕਿਸੇ ਵਿਥ ਵਿਤਕਰੇ ਦੇ ਕੇਸਾਧਾਰੀ ਅਤੇ ਸਹਿਜਧਾਰੀ ਦੋਹਾਂ 
ਤਰ੍ਹਾਂ ਦੇ ਨਿਰੈਕਾਰੀ ਮਿਲ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। ਇਹ ਅਧਿਕਤਰ 
ਸ਼ਹਿਰੀ ਬਰਾਦਰੀਆਂ ਨਾਲ ਸੰਬੰਧਿਤ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀ 
ਬਹੁਤੀ ਧਾਰਮਿਕ ਮਰਯਾਦਾ ਮੁੱਖ ਸਿੱਖ ਧਾਰਾ ਨਾਲ ਮੇਲ 
ਖਾਂਦੀ ਹੈ। ਬਸ ਅਰਦਾਸ ਵਿਚ “ਭਗਉਤੀ” ਦੀ ਥਾਂ 
“ਨਿਰੈਕਾਰ” ਨੂੰ ਸਿਮਰਦੇ ਹਨ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਤੋਂ 
ਬਾਦ ਨਿਰੋਕਾਰੀ ਬਾਬਿਆਂ ਦਾ ਨਾਂ ਵੀ ਲੈਂਦੇ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ 
ਬਾਬਿਆਂ ਦੀ ਸਥਿਤੀ ਗੁਰੂ ਵਾਲੀ ਨ ਹੋ ਕੇ ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੇ 
ਪ੍ਵਕਤਾ ਵਾਲੀ ਹੈ। ਇਹ ਸਦਾ ਆਪਣੇ ਆਪ ਨੂੰ ਸਿੱਖ 
ਅਖਵਾਉਂਦੇ ਹਨ ਅਤੇ ਮੁੱਖ ਧਾਰਾ ਨਾਲ ਜੁੜੇ ਹੋਏ ਹਨ। 
ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਦਰਬਾਰ ਦੀ ਸਥਿਤੀ ਆਮ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਵਰਗੀ 
ਹੀ ਹੈ। ਧਿਆਨ ਰਹੇ ਕਿ ਇਹ ਨਿਰੈਕਾਰੀ ਸੈਪ੍ਦਾਇ ਸੈਤ 
ਨਿਰੈਕਾਰੀਆਂ ਤੋਂ ਵਖਰੀ ਹੈ ਅਤੇ ਉਸ ਦਾ ਇਸ ਸੈਪ੍ਦਾਇ 
ਦੀ ਧਰਮ-ਸਾਧਨਾ ਨਾਲ ਕੋਈ ਸੈਬੈਧ ਨਹੀਂ'। ਹਾਂ, ਇਹ 
ਵਖਰੀ ਗੱਲ ਹੈ ਕਿ ਉਸ ਦਾ ਸੈਚਾਲਕ ਬੂਟਾ ਸਿੰਘ ਕਦੇ 


ਭ/ਭ/ਭ/.੩1120062140.20।1) 


ਨਿਰੋਜਨ 
ਰਾਵਲਪਿੰਡੀ ਦੇ ਨਿਰੈਕਾਰੀ ਦਰਬਾਰ ਨਾਲ ਸੈਬਧਿਤ ਸੀ, 
ਪਰ ਕਿਸੇ ਆਚਾਰ ਕਾਰਣ ਦਰਬਾਰ ਤੋਂ ਛੇਕ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। 
ਜਿਸ ਦਾ ਪ੍ਚਲਨ ਉਸ ਦੇ ਲੜਕੇ ਅਵਤਾਰ ਸਿੰਘ ਨੇ ਦਿੱਲੀ 
ਵਿਚ ਕੀਤਾ। 


ਨਿਰੰਜਨ : ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ “ਨਿਰੰਜਨ” ਸ਼ਬਦ ਦੀ ਵਰਤੋਂ 
ਨਿਰਗੁਣ ਬ੍ਹਮ ਲਈ ਹੋਈ ਹੈ। ਇਸ ਦਾ ਸ਼ਾਬਦਿਕ ਅਰਥ 
ਹੈ “ਅੰਜਨ ਰਹਿਤ'। ਸੈਸਕ੍ਿਤ ਭਾਸ਼ਾ ਦੇ “ਅੰਜਨ” ਸ਼ਬਦ 
ਦਾ ਅਰਥ ਹੈ ਕਾਜਲ, ਸੁਰਮਾ ਜਾਂ ਸਿਆਹੀ। ਅਧਿਆਤਮਿਕ 
ਸਾਹਿਤ ਵਿਚ “ਅੰਜਨ” ਸ਼ਬਦ ਦੀ ਸਵਿਸਤਾਰ ਵਿਆਖਿਆ 
ਹੋਈ ਹੈ। ਕੁਝ ਵਿਦਵਾਨ ਇਸ ਦਾ ਅਰਥ “ਮਾਯਾ” ਦਸਦੇ 
ਹਨ ਅਤੇ ਕੁਝ ਵਿਕਾਰ, ਕਾਲਖ, ਸੈਸਾਰਿਕ ਪਪੰਚ ਆਦਿ 
ਅਰਥਾਂ ਵਿਚ ਇਸ ਦਾ ਵਿਸ਼ਲੇਸ਼ਣ ਕਰਦੇ ਹਨ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ 
“ਨਿਰੌਜਨ” ਸ਼ਬਦ ਦੇ ਅਰਥ ਮਾਯਾ-ਰਹਿਤ, ਨਿਰਲੇਖ, 
ਨਿਰਵਿਕਾਰ ਆਦਿ ਕੀਤੇ ਜਾ ਸਕਦੇ ਹਨ। 

ਨਿਰਗੁਣ ਬ੍ਰਹਮ ਜਾਂ ਪ੍ਰਭੂ ਲਈ “ਨਿਰਜਨ' ਸ਼ਬਦ 
ਦੇ ਪ੍ਯੋਗ ਦਾ ਬੜਾ ਲੈਮਾ ਇਤਿਹਾਸ ਹੈ। ਸ਼੍ਰੇਤਾਸ਼ੂਤਰ ਉਪ- 
ਨਿਸ਼ਦ (6/19) ਵਿਚ ਇਹ ਸ਼ਬਦ ਪ੍ਰਭੂ ਦੇ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਅਰਥ 
ਵਿਚ ਵਰਤਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਸਿੱਧਾਂ ਅਤੇ ਨਾਥ ਜੋਗੀਆਂ ਦੇ 
ਧਰਮ ਗੀ੍‌ਥਾਂ ਵਿਚ ਵੀ ਇਸ ਸ਼ਬਦ ਦੀ ਵਰਤੋ ਹੋਈ ਹੈ। 
“ਹਠਯੋਗ ਪ੍ਰਦੀਪਿਕਾ” (4/305) ਵਿਚ ਇਹ ਨਿਰਗੁਣ 
ਚੈਤਨ੍ਯ ਲਈ ਵਰਤਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। 'ਦੋਹਾ ਕੋਸ਼” ਵਿਚ 
ਅਰਥ ਵਿਚ ਕੀਤੀ ਹੈ। ਨਾਥਾਂ ਨੇ ਇਸ ਨੂੰ ਯੰਗਿਕ ਬ੍ਰਹਮ 
ਦਾ ਵਾਚਕ ਬਣਾਇਆ ਹੈ। ਅਜਿਹੇ ਪ੍ਰਯੋਗ ਵੇਲੇ ਉਨ੍ਹਾਂ 
ਉਤੇ ਸਿੱਧਾਂ ਦਾ ਪ੍ਭਾਵ ਵੀ ਮੰਨਿਆ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ। ਸੈਤ 
ਕਬੀਰ ਨੇ ਵੀ ਆਪਣੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਨਿਰੈਜਨ ਨੂੰ ਪਰਮ 
ਆਰਾਧਨਾ-ਯੋਗ ਘੋਸ਼ਿਤ ਕੀਤਾ ਹੈ। 

ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਨਿਰਗੁਣ ਬ੍ਹਮ ਲਈ ਇਸ 
ਸ਼ਬਦ ਦੀ ਖੁਲ੍ਹ ਕੇ ਵਰਤੋਂ ਹੋਈ ਹੈ।ਉਹ ਅਪਰੈਪਾਰ ਨਿਰੈਜਨ 
ਕੁਲਰਹਿਤ ਹੈ ਅਤੇ ਉਸ ਦੀ ਜੋਤਿ ਸਰਬਤ ਵਿਦਮਾਨ ਹੈ-- 
ਅਕਾਲ /ਨੈਰੰਜਨ ਅਪਰਪਰੰਪਰ ਸਗਲੀ ਜੰਤਿ ਤੁਮਾਰਾ / 
(ਗੁ.ਰੀ.597)।ਉਹ ਰੂਪ, ਜਾਤ, ਮੁਖ, ਅੰਗ, ਦੇਹ ਤੋਂ ਰਹਿਤ 
ਹੈ ਅਤੇ ਉਸ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਸਤਿਗੁਰੂ ਰਾਹੀਂ ਹੁੰਦੀ ਹੈ-ਜਾ 
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ਨਿਰੈਜਨ ਸਿੰਘ, ਪ੍ਰੋਫੈਸਰ 
ਕੈ ਰੁਪ ਨਾਹੀ ਨਾਹੀ ਜਾਤਿ ਨਾਹੀਂ ਮੁਖ ਮਾਸ਼ਾ/ ਸਤਿਗ/ਰ 
ਮਿਲੰ ਨਿਰੰਜਨੁ ਪਾਇਆ ਤੰਠੇ ਨਮ ਹੈ ਨਿਵਾਸ਼ਾ / 
(ਗੁ.ਗੁ1328)। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ ਨਿਰਗੁਣ ਬ੍ਹਮ 
ਸ਼ਬਦ ਉਤੇ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਗੁਰੁ ਗੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਕਈ 
ਥਾਂਵਾਂ 'ਤੇ ਇਸ ਦੀ ਵਰਤੋਂ ਨਿਰਲਿਪਤ ਭਾਵਨਾ ਲਈ ਵੀ 
ਹੋਈ ਹੈ, ਜਿਵੇਂ- ਅੰਜਨ ਮੰਨਿ ਨੈਰੰਜਨਿ ਰਹੀਆ ਜੰਗ 
ਜੁਗਤਿ /ਇਵ ਪਾਈਆ / (ਗੁ ਰੀ .730)। 

ਸਾਰਾਂਸ਼ ਰੂਪ ਵਿਚ ਕਿਹਾ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ ਕਿ 
ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਵਰਤਿਆ “ਨਿਰੈਜਨ” ਪਦ ਸਿੱਧਾਂ ਅਤੇ 
ਨਾਥਾਂ ਦੀ ਪਰੈਪਰਾ ਤੋਂ ਹਟ ਕੇ ਆਸਤਿਕ ਪਰਾਤਪਰ ਬ੍ਰਹਮ 
ਲਈ ਵਰਤਿਆ ਗਿਆ ਹੈ ਅਤੇ ਕਿਤੇ ਕਿਤੇ ਨਿਰਲਿਪਤ 
ਭਾਵਨਾ ਨੂੰ ਸੂਚਿਤ ਕਰਦਾ ਹੈ। ਪਰਮ-ਸੱਤਾ ਦੀ “ਨਿਰੈਜਨ' 
ਰੂਪ ਵਿਚ ਭਗਤੀ ਅਥਵਾ ਉਪਾਸਨਾ ਕਰਨ ਵਾਲੇ 
ਜਿਗਿਆਸੂਆਂ ਦਾ ਕਾਲਾਂਤਰ ਵਿਚ ਜੋ ਸੈਗਠਨ ਸਾਹਮਣੇ 
ਆਇਆ, ਉਹ “ਨਿਰੰਕਾਰੀ ਸੈਪ੍ਦਾਇ” (ਵੇਖੋ) ਵਜੋ' 
ਜਾਣਿਆ ਗਿਆ। 


ਨਿਰੈਜਨ ਸਿੰਘ, ਪ੍ਰੋਫੈਸਰ (1892-1979 ਈ.) : ਲੇਖਕ 
ਅਤੇ ਸਿਖਿਆ ਸ਼ਾਸੜੀ ਵਜੋਂ ਪ੍ਰਸਿੱਧ, ਪੋ. ਨਿਰੋਜਨ ਸਿੰਘ 
ਦਾ ਜਨਮ ਭਾਈ ਗੋਪੀ ਚੰਦ ਦੇ ਘਰ ਮਾਈ ਮੂਲਾਂ ਦੇਵੀ ਦੀ 


ਕੁੱਖੋਂ ਰਾਵਲਪਿੰਡੀ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੀ ਗੁਜਰਖ਼ਾਨ ਤਹਿਸੀਲ ਦੇ 


ਪਿੰਡ ਹਰਿਆਲ ਵਿਚ ਸੈਨ 1892 ਈ. ਵਿਚ ਹੋਇਆ। 
ਪਿਤਾ ਦਾ ਚਲਾਣਾ ਸੈਨ 1901 ਈ. ਵਿਚ ਹੋ ਜਾਣ ਕਾਰਣ 
ਇਸ ਦੇ ਵੱਡੇ ਭਰਾ ਮਾਸਟਰ ਤਾਰਾ ਸਿੰਘ ਨੇ ਇਸ ਨੂੰ 
ਪੜ੍ਹਾਉਣ ਦੀ ਜ਼ਿੰਮੇਵਾਰੀ ਲਈ। ਪਿੰਡ ਦੇ ਸਕੂਲ ਵਿਚੋਂ 
ਪ੍ਰਾਇਮਰੀ ਦਾ ਇਮਤਿਹਾਨ ਪਾਸ ਕਰਨ ਉਪਰੈਤ ਇਸ ਨੂੰ 
ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ ਦੇ ਖ਼ਾਲਸਾ ਕਾਲਜੀਏਟ ਸਕੂਲ ਵਿਚ ਦਾਖ਼ਲ 
ਕਰਵਾਇਆ ਗਿਆ, ਜਿਥੋਂ ਦਸਵੀਂ ਪਾਸ ਕਰਨ ਉਪਰੈਤ 
ਅਤੇ ਸੈਨ 1916 ਈ. ਵਿਚ ਐਮ.ਐਮ-ਸੀ. (ਕੈਮਿਸਟਰੀ) 
ਦੀ ਪਰੀਖਿਆ ਪਾਸ ਕੀਤੀ ਅਤੇ ਐਗੀਕਲਚਰਲ ਕਾਲਜ 
ਲਾਇਲਪੁਰ ਵਿਚ ਖੋਜ ਕਰਨ ਲਗ ਗਿਆ। ਦਸੈਬਰ 1917 
ਈ. ਵਿਚ ਫਾਰਮਨ ਕ੍ਰਿਸਚੀਅਨ ਕਾਲਜ, ਲਾਹੌਰ ਵਿਚ 
ਕੈਮਿਸਟਰੀ ਦਾ ਲੈਕਚਰਾਰ ਲਗਾ, ਕੁਝ ਮਹੀਨਿਆਂ ਬਾਦ 
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ਖ਼ਾਲਸਾ ਕਾਲਜ, ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ ਵਿਚ ਪਹੁੰਚ ਗਿਆ। ਇਸ ਨੇ 
ਮਹਾਤਮਾ ਗਾਂਧੀ ਦੀ ਅਪੀਲ, `ਤੇ ਖਾਦੀ ਦੇ ਬਸਤ੍ਹ ਧਾਰਣ 
ਕਰਨ ਦਾ ਪ੍ਰਣ ਕਰ ਲਿਆ ਅਤੇ ਸਾਰੀ ਉਮਰ ਉਸ ਨੂੰ 
ਨਿਭਾਇਆ। ਇਸ ਨੇ ਸੈਨ 1924 ਈ. ਵਿਚ ਜੈਤੋ ਦੇ ਮੋਰਚੇ 
ਵਿਚ ਹਿੱਸਾ ਲਿਆ ਅਤੇ ਕੈਦ ਵੀ ਕਟੀ। 

ਜਨਵਰੀ 1937 ਈ. ਵਿਚ ਹੋਈਆਂ ਪੰਜਾਬ 
ਲੈਜਿਸਲੇਟਿਵ ਅਸੈਂਬਲੀ ਦੀਆਂ ਚੋਣਾਂ ਵਿਚ ਇਸ ਨੇ ਕੁਝ 
ਹੋਰ ਪ੍ਰੋਫੈਸਰਾਂ ਨਾਲ ਮਿਲ ਕੇ ਚੀਫ਼ ਖ਼ਾਲਸਾ ਦੀਵਾਨ ਦੇ 
ਉਮੀਦਵਾਰ ਦੇ ਵਿਰੁੱਧ ਅਕਾਲੀ-ਕਾਂਗ੍ਸ ਦੇ ਗਠਬੰਧਨ 
ਦੇ ਉਮੀਦਵਾਰ ਦੀ ਸਹਾਇਤਾ ਕੀਤੀ ਜਿਸ ਕਰਕੇ ਇਸ ਨੂੰ 
ਕੁਝ ਹਰ ਪ੍ਰੋਫੈਸਰਾਂ ਸਮੇਤ ਕਾਲਜ ਦੀ ਨੌਕਰੀ ਤੋੱ' ਕਢ ਦਿੱਤਾ 
ਗਿਆ। ਫਲਸਰੂਪ, ਕਢੇ ਹੋਏ ਪ੍ਰੋਫੈਸਰਾਂ ਨੇ ਅਕਾਲੀ ਲੀਡਰਾਂ 
ਦੀ ਮਦਦ ਨਾਲ ਲਾਹੌਰ ਵਿਚ ਸਿੱਖ ਨੈਸ਼ਨਲ ਕਾਲਜ ਦੀ 
ਸਥਾਪਨਾ ਕੀਤੀ ਅਤੇ ਪ੍ਰਿੰਸੀਪਲ ਵਜੋ' ਇਸ ਦੀ ਨਿਯੁਕਤੀ 
ਹੋਈ। ਪੰਜਾਬ ਦੀ ਵੰਡ ਵੇਲੇ ਇਹ ਸਭ ਕੁਝ ਛਡ ਕੇ ਭਾਰਤ 
ਆ ਗਿਆ। ਇਧਰਲੇ ਪੰਜਾਬ ਵਿਚ ਆ ਕੇ ਇਸ ਨੇ ਈਸਟ 
ਪੰਜਾਬ ਯੂਨੀਵਰਸਿਟੀ ਵਿਚ ਨੌਂਕਰੀ ਕਰ ਲਈ। ਪਹਿਲਾਂ 
ਦਿੱਲੀ ਰਿਹਾ ਅਤੇ ਸੈਨ 1949 ਈ. ਵਿਚ ਹੁਸ਼ਿਆਰਪੁਰ 
ਯੂਨੀਵਰਸਿਟੀ ਕਾਲਜ ਵਿਚ ਭੇਜ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। ਸਤੰਬਰ 
1950 ਈ. ਵਿਚ ਦਿੱਲੀ ਵਿਚ ਕੈਂਪ ਕਾਲਜ ਦਾ ਪਿੰਸੀਪਲ 
ਨਿਯੁਕਤ ਹੋਇਆ। ਉਥੋਂ ਸੇਵਾ-ਮੁਕਤ ਹੋ ਕੇ ਦਿੱਲੀ ਦੇ 
ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦੁਰ ਖ਼ਾਲਸਾ ਕਾਲਜ ਦਾ ਪਿੰਸੀਪਲ ਲਗਿਆ 
ਅਤੇ ਜੂਨ 1958 ਈ. ਵਿਚ ਫਤਹਿਗੜ੍ਹ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ 
ਮਾਤਾ ਗੁਜਰੀ ਕਾਲਜ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਕੀਤੀ। ਜਨਵਰੀ 
1961 ਈ. ਵਿਚ ਖ਼ਾਲਸਾ ਕਾਲਜ, ਬੰਬਈ ਦਾ ਪਿੰਸੀਪਲ 


ਲਗਿਆ ਅਤੇ ਕਾਲਜ ਨੂੰ ਪਕਿਆਂ ਧੈਰਾਂ ਉਤੇ ਖੜਾ ਕੀਤਾ। ` 


ਉਸ ਤੋਂ ਬਾਦ ਇਹ ਦਿੱਲੀ ਆ ਗਿਆ ਅਤੇ 8 ਮਾਰਚ 
1979 ਈ. ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਪਾਣਾਂਤ ਤਕ ਉਥੇ ਹੀ ਰਿਹਾ। 
ਸਾਇਸ ਵਿਸ਼ੇ ਦਾ ਵਿਦਵਾਨ ਹੋਣ 'ਤੇ ਵੀ ਇਸ 


ਦਾ ਸਾਹਿਤ ਵਲ ਝੁਕਾ ਬਣਿਆ ਰਿਹਾ। ਇਸ ਨੇ ਤਿੰਨ ਨਾਵਲ _ 


(ਪ੍ਰੇਮ ਕਣੀ, ਨਵਾਂ ਜੁਗ ਅਤੇ ਨਵਾਂ ਸਮਾਜ) ਅਤੇ ਇਕ 
ਕਹਾਣੀ-ਸੰਗ੍ਰਹਿ (ਨੌਂ ਕਣੀਆਂ) ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਿਤ ਕੀਤਾ। ਸੇਵਾ- 
ਮੁਕਤੀ ਤੋਂ ਬਾਦ ਇਸ ਨੇ 'ਸ਼ਕਰ ਰੋਗ ਦੀ ਕਹਾਣੀ (ਆਪਣੀ 
ਜ਼ਬਾਨੀ)', “ਜੀਵਨ ਯਾਤ੍ਾ ਮਾਸਟਰ ਤਾਰਾ ਸਿੰਘ', “ਜੀਵਨ 
ਵਿਕਾਸ', “ਜੀਵਨ ਜੁਗਤ? ਅਤੇ “ਧਰਮ ਅਤੇ ਸਾਇੰਸ ਦਾ 
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ਜੋੜ” ਆਦਿ ਪੁਸਤਕਾਂ ਦਾ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਨ ਕੀਤਾ। ਇਸ ਨੇ 
ਸਮਕਾਲੀ ਭਖਦੇ ਮਸਲਿਆਂ ਬਾਰੇ ਵੀ ਲੇਖ ਲਿਖੇ ਜੋ 
ਅਖ਼ਬਾਰਾਂ, ਰਸਾਲਿਆਂ ਵਿਚ ਛਪਦੇ ਰਹੇ। ਇਹ ਬੜੇ ਸਾਦੇ 
ਸੁਭਾ ਦਾ ਪ੍ਤਿ-ਬਧ ਸਿਖਿਆ ਸ਼ਾਸਤੀ ਅਤੇ ਸਮਾਜ-ਸੇਵੀ 
ਸੀ। 


ਨਿਰਜਨੀ ਸੰਪ੍ਰਦਾਇ : 'ਨਿਰੈਜਨ” ਰੂਪ ਵਿਚ ਪਰਮ-ਸੱਤਾ 
ਦੀ ਉਪਾਸਨਾ ਕਰਨ ਵਾਲੇ ਨੂੰ ਸਾਧਾਰਣ ਤੌਰ 'ਤੇ 'ਨਿਰੈਜਨੀ” 
ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਡਾ. ਹਜ਼ਾਰੀ ਪ੍ਰਸਾਦ ਦ੍ਰਿਵੇਦੀ ਨੇ ਦਸਿਆ 
ਹੈ ਕਿ “ਨਿਰੈਜਨ” ਸ਼ਬਦ ਦੀ ਨਾਥ-ਸਾਹਿਤ ਵਿਚ ਬਹੁਤ 
ਵਰਤੋਂ ਹੋਈ ਹੈ। ਇਸ ਲਈ ਨਾਥ-ਪੰਥ ਵਾਂਗ ਇਕ ਹੋਰ 
ਪ੍ਰਾਚੀਨ ਪੰਥ ਵੀ ਸੀ ਜੋ ਨਿਰੈਜਨ-ਪਦ ਨੂੰ ਪਰਮ-ਪਦ ` 
ਮੰਨਦਾ ਸੀ। ਅਜ-ਕਲ ਨਿਰੈਜਨੀ ਸਾਧਾਂ ਦਾ ਇਕ 
ਸੈਪ੍ਦਾਇ ਰਾਜਪੂਤਾਨੇ ਵਿਚ ਵਰਤਮਾਨ ਹੈ। ਇਸ ਸੰਪ੍ਦਾਇ 
ਦਾ ਮੋਢੀ ਸੁਆਮੀ ਨਿਰਾਨੰਦ ਨਿਰੈਜਨ-ਭਗਵਾਨ (ਨਿਰਗੁਣ) 
ਦਾ ਉਪਾਸਕ ਸੀ। ਸੁਆਮੀ ਨਿਰਾਨੰਦ ਦੇ ਜਨਮ ਅਤੇ ਥਾਂ 
ਬਾਰੇ ਇਤਿਹਾਸ ਚੁਪ ਹੈ। 

ਹਿੰਦੀ ਵਿਚ ਨਿਰਗੁਣ ਸਾਧਕਾਂ ਬਾਰੇ ਖੋਜ ਕਰਨ 
ਵਾਲੇ ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਨੇ ਨਿਰੈਜਨੀ-ਸੈਪ੍ਦਾਇ ਨੂੰ ਵਿਚਕਾਰਲੀ 
ਕੜੀ ਮੰਨ ਕੇ ਇਸ ਨੂੰ ਵੇਦਾਂਤ ਤੋਂ ਪ੍ਭਾਵਿਤ ਨਾਥ- 
ਸੈਪ੍ਰਦਾਇ ਦਾ ਵਿਕਸਿਤ ਰੂਪ ਕਿਹਾ ਹੈ। ਇਸ ਸੋਪ੍ਦਾਇ 
ਦਾ ਪ੍ਰਚਾਰ ਪਹਿਲਾਂ ਉੜੀਸਾ ਤੋਂ ਸ਼ੁਰੂ ਹੋਇਆ ਅਤੇ ਬਾਦ 
ਵਿਚ ਭਾਰਤ ਦੇ ਪੂਰਵੀ ਪ੍ਰਾਂਤਾਂ ਅਤੇ ਮੱਧ ਪ੍ਰਦੇਸ਼ ਵਲ 
ਵਧਿਆ। ਇਸ ਦੇ ਸਿੱਧਾਂਤ ਬੜੇ ਉਦਾਰ ਅਤੇ ਸਹਿਨ- 
ਸ਼ੀਲਤਾ ਦੀ ਭਾਵਨਾ ਉਤੇ ਆਧਾਰਿਤ ਸਨ। ਇਸ ਵਿਚ 
ਉਲਟੀ ਰੀਤ ਨੂੰ ਪ੍ਰਧਾਨਤਾ ਦੇ ਕੇ ਸਾਧਕ ਨੂੰ ਆਪਣੀਆਂ 
ਬਾਹਰਮੁਖੀ ਵਿੱਤੀਆਂ ਨੂੰ ਅੰਤਰਮੁਖੀ ਬਣਾ ਕੇ ਨਿਰਜਨ 
ਬ੍ਹਮ ਵਿਚ ਲੀਨ ਕਰਨ ਲਈ ਪੇਰਣਾ ਦਿੱਤੀ ਗਈ । ਹਠ- 
ਯੌਗਿਕ ਸਾਧਨਾ-ਵਿਧੀਆਂ ਨੂੰ ਅਪਣਾ ਕੇ ਵੀ ਨਾਮ- 
ਸਾਧਨਾ ਵਿਚ ਵਿਸ਼ਵਾਸ ਰਖਿਆ ਗਿਆ, ਕਿਉਕਿ ਨਾਮ 
ਉਹ ਡੋਰੀ ਹੈ ਜੋ ਨਿਰੈਜਨ ਨਾਲ ਸਾਧਕ ਦਾ ਸੰਬੰਧ ਸਥਾਪਿਤ 
ਕਰਾਉਂਦੀ ਹੈ। ਨਿਰੈਜਨ ਅਗੀਮ, ਅਗੋਚਰ, ਨਿਰਾਕਾਰ, 
ਨਿੱਤ, ਅਚਲ ਅਤੇ ਘਟ ਘਟ ਵਾਸੀ ਅਤੇ ਅਪ੍ਰੱਤਖ ਰੂਪ 
ਵਿਚ ਸਾਰੀ ਸਿ੍‌ਸ਼ਟੀ ਦਾ ਸੰਚਾਲਨ ਕਰਦਾ ਹੋਇਆ 
ਅਵਤਾਰੀ ਭਾਵ-ਭੂਮੀ ਤੋਂ ਬਹੁਤ ਪਰੇ ਹੈ। 
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ਨਿਰੰਜਨੀ ਸੈਪ੍ਦਾਇ 
ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਇਸ ਸੈਪ੍ਦਾਇ ਦਾ ਸਿੱਧਾਂਤਿਕ 
ਕਾਇਮ ਰਖਦਾ ਹੋਇਆ, ਦੂਜੇ ਪਾਸੇ ਸੈਤਾਂ ਦੀ ਨਾਮ- 
ਸਾਧਨਾ ਤਕ ਵਿਸਤਾਰ ਕਰਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਸੈਪ੍ਰਦਾਇ ਦੇ 
ਬਾਰ੍ਹਾਂ ਮੁੱਖ ਪ੍ਚਾਰਕ ਸਨ, ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ ਕਈਆਂ ਦੀ ਬਾਣੀ 
ਪ੍ਕਾਸ਼ਿਤ/ਅਪ੍ਰਕਾਸ਼ਿਤ ਦੋਹਾਂ ਰੂਪਾਂ ਵਿਚ ਮਿਲਦੀ ਹੈ। 
ਇਨ੍ਹਾਂ ਸਭ ਵਿਚੋ ਹਰਿਦਾਸ ਨੂੰ ਪ੍ਰਮੁਖ ਸਥਾਨ ਅਤੇ ਪ੍ਰਸਿੱਧੀ 
ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੋਈ। ਇਸ ਦੀ ਬਾਣੀ ਦਾ ਸੈਗ੍ਰਹਿ 'ਸ੍ਰੀ ਹਰਿ ਪੁਰਸ਼ 
ਜੀ ਕੀ ਵਾਣੀ” ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਿਤ ਹੋ ਚੁਕਿਆ ਹੈ। 
ਇਸ ਦੀ ਮਿ੍‌ਤੂ ਸੈਨ 1543 ਈ. (ਸੈਨ 1600 ਬਿ.) ਵਿਚ 
“ਡੀਡਵਾਣੇ' ਹੋਈ ਸੀ। ਕੁਝ ਵਿਦਵਾਨ ਇਸ ਨੂੰ ਨਿਰੋਜਨੀ- 
ਸੰਪ੍ਦਾਇ ਦਾ ਮੋਢੀ ਮੰਨਦੇ ਹਨ। 'ਮਿਹਰਬਾਨ ਜਨਮਸਾਖੀ” 
ਦੀ “ਸਚ ਖੰਡ ਪੋਥੀ? (ਪੰਨਾ 365) ਵਿਚ ਆਇਆ ਸੈਕੇਤ 
(ਉਨ੍ਹਾਂ ਤੋਂ ਪੰਛੇ ਏਹੁ /ਨ /ਨਿਰੰਜਨਆ ਕਾ ਪੰਥ ਹੈ ਨ 
ਉਹ ਉਗਾੰ ਹੈ) ਇਸੇ ਨਿਰੈਜਨੀ-ਪੰਥ ਨਾਲ ਸੈਬੈਧਿਤ ਹੈ। 
ਪੰਜਾਬ ਵਿਚ ਹੈਦਾਲਿਆਂ ਨੂੰ ਵੀ ਨਿਰੈਜਨੀਏ 
ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਭਾਈ ਕਾਨ ਸਿੰਘ ਅਨੁਸਾਰ ਜੰਡਿਆਲਾ 
ਨਿਵਾਸੀ ਹੈਦਾਲ (ਹਿੰਦਾਲ) ਜੱਟ ਸੈ. 1630 ਬਿ. (1573 
ਈ.) ਵਿਚ ਗਾਜੀ ਨਾਂ ਦੇ ਵਿਅਕਤੀ ਦੇ ਘਰ ਸੁੱਖੀ ਦੀ 
ਕੁੱਖੋਂ ਪੈਦਾ ਹੋਇਆ। ਉਸ ਦੀ ਸ਼ਾਦੀ ਹਮਜੇ ਚਾਹਲ ਦੀ 
ਪੁੱਤਰੀ “ਉਤਮੀ” ਨਾਲ ਹੋਈ ਸੀ। ਉਹ ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ 
ਦਾ ਅਨੰਨ ਸਿੱਖ ਸੀ ਜਿਸ ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਨੇ ਪ੍ਚਾਰਕ 
ਥਾਪ ਕੇ ਮੰਜੀ ਬਖ਼ਸ਼ੀ ਸੀ। ਇਹ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਲੈਗਰ ਦੀ 
ਸੇਵਾ ਬੜੇ ਪੇਮ ਨਾਲ ਕਰਦਾ ਸੀ ਅਤੇ ਹਰ ਵੇਲੇ 'ਨਿਰੋਜਨ- 
ਨਿਰੈਜਨ” ਸ਼ਬਦ ਦਾ ਜਾਪ ਕਰਦਾ ਰਹਿੰਦਾ ਸੀ। ਇਸ ਦਾ 
ਦੇਹਾਂਤ, 75 ਵਰ੍ਹਿਆਂ ਦੀ ਉਮਰ ਵਿਚ ਸੈਮਤ 1705 ਬਿ. 
(ਸੈਨ 1648 ਈ.) ਵਿਚ ਹੋਇਆ। 
“ਪ੍ਰਾਚੀਨ ਪੰਥ ਪ੍ਰਕਾਸ਼” ਦੇ ਲੇਖਕ ਭਾਈ ਰਤਨ 
ਸਿੰਘ ਭੰਗੂ ਅਨੁਸਾਰ ਹੈਦਾਲ ਜਾਤਿ ਦਾ ਘਣਗਸ ਜੱਟ 
ਅਤੇ ਸੁਲਤਾਨ ਸਖੀ ਸਰਵਰ ਦਾ ਅਨੁਯਾਈ ਸੀ। ਅਤਿਅੰਤ 
ਗ਼ਰੀਬ ਹੋਣ ਕਾਰਣ ਗੁਰੁ ਦੇ ਲੈਗਰ ਵਿਚੋਂ ਰਜ ਕੇ ਰੋਟੀ 
ਖਾਣ ਲਈ ਗੁਰੂ-ਦਰਬਾਰ ਵਿਚ ਹਾਜ਼ਰ ਹੋਇਆ ਅਤੇ 
ਲੰਗਰ ਦੀ ਸੇਵਾ ਵਿਚ ਜੁਟ ਗਿਆ। ਉਸ ਦੀ ਸੇਵਾ ਤੋਂ 
ਪ੍ਰਸੰਨ ਹੋ ਕੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਉਸ ਨੂੰ ਜੈਡਿਆਲੇ ਦਾ ਪ੍ਰਚਾਰਕ 
ਨਿਯੁਕਤ ਕੀਤਾ। ਕੁਝ ਸਮਾਂ ਤਾਂ ਉਹ ਸੇਵਾ ਕਰਦਾ ਰਿਹਾ 
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ਨ 
ਪਰ ਜਦ ਉਸ ਦਾ ਮਾਣ-ਸਤਿਕਾਰ ਕਾਫ਼ੀ ਵਧ ਗਿਆ ਤਾਂ 
ਹੈਕਾਰ-ਵਸ ਅਧਿਆਤਮਿਕਤਾ ਦੇ ਮੂਲ-ਸਰੋਤ ਨੂੰ ਭੁਲ 
ਕੇ ਆਪਣੇ ਸੁਤੰਤਰ ਦਰਬਾਰ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਕੀਤੀ। 

ਇਸ ਪਿਛੋ ਉਸ ਦੇ ਪੁੱਤਰ ਬਿਧੀ-ਚੰਦ ਨੇ 
ਕੁਕਰਮਾਂ ਵਿਚ ਫਸ ਕੇ ਆਪਣੀ ਸਾਖ ਖ਼ਰਾਬ ਕਰ ਲਈ। 
ਕੁਝ ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਦਾ ਮਤ ਹੈ ਕਿ ਬਿਧੀ-ਚੰਦ ਨੇ ਆਪਣੇ 
ਪਾਪਾਂ ਨੂੰ ਢਕਣ ਲਈ ਜਨਮਸਾਖੀ ਦੇ ਸਰੂਪ ਨੂੰ ਵਿਗਾੜਿਆ 
ਅਤੇ ਇਸ ਕੌਮ ਲਈ ਆਪਣੇ ਭਰਾ ਬਾਲਚੌਦ ਨੂੰ ਵਰਤਿਆ। 
ਅਜਿਹੀ ਤਿਆਰ ਕੀਤੀ ਜਨਮਸਾਖੀ ਕਾਲਾਂਤਰ ਵਿਚ 
ਭਾਈ ਬਾਲੇ ਵਾਲੀ ਜਨਮਸਾਖੀ ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ ਪ੍ਸਿੱਧ ਹੋਈ। 
ਹੌਦਾਲ ਦੇ ਅਨੁਯਾਈਆਂ ਨੇ ਜਨਮਸਾਖੀ ਪਰੈਪਰਾ ਵਿਚ 
“ਪਰਚੀ ਹੰਦਾਲ ਕੀ” (ਕਵਿਤਾ ਵਿਚ) ਅਤੇ “ਜਨਮਸਾਖੀ 
ਬਾਬਾ ਹੈਦਾਲ ਜੀ ਕੀ” (ਗੱਦ-ਪੱਦ ਮਿਸ਼ਰਿਤ) ਨਾਂ ਦੀਆਂ 
ਰਚਨਾਵਾਂ ਤਿਆਰ ਕੀਤੀਆਂ। ਇਸ ਸੈਂਪ੍ਦਾਇ ਦਾ ਗੁਰੂ 
ਗੰਥ ਪ੍ਤਿਪਾਦਿਤ “ਨਿਰੈਜਨ” ਸ਼ਬਦ ਅਥਵਾ ਭਾਵਨਾ ਨਾਲ 
ਕੋਈ ਸੈਬੈਧ ਨਹੀਂ ਹੈ। 

ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਦੇ ਮਹਾਪ੍ਰਸਥਾਨ ਤੋ' ਬਾਦ 
ਜਦੋਂ ਸਿੱਖਾਂ ਉਪਰ ਜ਼ੁਲਮ ਦੀ ਹਨੇਰੀ ਚੜ੍ਹ ਆਈ, ਤਾਂ 
ਜੰਗਲਾਂ, ਪਹਾੜੀਆਂ ਵਿਚੋਂ ਪਕੜਾਉਣ ਲਈ ਮੁਖ਼ਬਰੀ 
ਕੀਤੀ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਹਰਿਭਗਤ ਨਾਂ ਦੇ ਵਿਅਕਤੀ ਨੇ ਬਹੁਤ 
ਸਿੱਖ ਪਕੜਵਾਏ ਅਤੇ ਮਰਵਾਏ। ਭਾਈ ਤਾਰੂ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਵੀ 
ਇਸੇ ਨੇ ਸ਼ਹੀਦ ਕਰਵਾਇਆ। 


ਨੀਸਾਣ : ਗੁਰੂ ਗੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੀਆਂ ਪੁਰਾਤਨ ਬੀੜਾਂ ਦੇ 
ਦਰਸ਼ਨ ਕਰਨ 'ਤੇ ਪਤਾ ਚਲਦਾ ਹੈ ਕਿ ਕੋਈ ਬੀੜ ਲਿਖਣੀ 
ਸ਼ੁਰੂ ਕਰਨ ਵੇਲੇ ਲਿਖਾਰੀ ਅਸੀਸ ਵਜੋਂ ਉਸ ਸਮੇਂ ਦੇ ਗੁਰੂ 
ਸਾਹਿਬ ਤੋਂ ਮੂਲ-ਮੰਤੁ ਆਦਿ ਲਿਖਵਾ ਲੈਂਦੇ ਸਨ। ਇਹ 
ਇਕ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦਾ ਅਸੀਸ-ਚਿੰਨ੍ਹ ਜਾਂ ਨਿਸ਼ਾਨ ਸਮਝਿਆ 
ਜਾਂਦਾ ਸੀ।ਬਾਦ ਵਿਚ ਇਹੀ “ਨੀਸਾਣ” ਰੂਪ ਵਿਚ ਪ੍ਰਚਲਿਤ 
ਹੋਇਆ। ਹੁਕਮਨਾਮਿਆਂ ਉਤੇ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ ਦੇ ਲਿਖੇ 
ਅੰਸ਼ਾਂ ਨੂੰ ਵੀ “ਨੀਸਾਣ” ਕਿਹਾ ਜਾਣ ਲਗਿਆ। 

ਗੁਰੂ ਰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਆਦਿ-ਬੀੜ (ਕਰਤਾਰਪੁਰੀ 
ਬੀੜ) ਦੇ ਆਰੈਭ ਵਿਚ ਲਿਖਿਆ ਹੈ-ਨੰਸਾਣੁ ਗ੍ਰ ਜੀਓ 
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ਕੇ ਦਸ਼ਖਤਾ ਮ. ੫ ਜਪ ਗੁਰੂ ਰਾਮਦਾਸ ਜੀਓ /ਕਾਆ ਦਸ਼ਖਤਾ 
ਕਾ ਨਕਲ /ਭਾਈ ਬੰਨੋ ਵਾਲੀ ਬੀੜ ਵਿਚ ਲਿਖਿਆ ਹੈ- 
ਸੰਥਤੁ 7559 ਮਤਾ ਅਸ਼ ਵਦਾ ਏਕਮ ਪੰਥੀ ਲਖ ਪਹੁਚੇ 
ਨੰਸਾਣੁ ਗਰ ਜੀਉ ਦੇ ਦਸ਼ਤਖ ਮਹਲਾ ੬ ਜਪ ਗੁਠ ਰਾਮ 


== ਦਾ ਟੇ 


ਦਾਸ਼ ਜਉ ਕੇ ਨਕਲ ਕਾ ਨਕਲ / 
ਕਈ ਬੀੜਾਂ ਦੇ ਸੂਚੀ-ਪਤਾਂ (ਤਤਕਰਿਆਂ) ਵਿਚ “ਜਪੁ” ਦੇ 
ਨਾਲ “ਨੀਸਾਣੁ” ਸ਼ਬਦ ਵੀ ਲਿਖਿਆ ਮਿਲਦਾ ਹੈ। “ਜਪੁ” 
ਤਾਂ ਸਿਧਾ ਬਾਣੀ ਦਾ ਨਾਂ ਹੈ, ਪਰ “ਜਪੁ ਨੀਸਾਣੁ” ਕੀ ਹੈ ? 
ਇਸ ਦੀਆਂ ਦੋ ਵਿਆਖਿਆਵਾਂ ਕੀਤੀਆਂ ਗਈਆਂ ਹਨ। 
ਪਹਿਲੀ ਇਹ ਕਿ ਬੀੜ ਦਾ ਉਤਾਰਾ ਕਰਨ ਵਾਲੇ ਨੇ “ਜਪ” 
ਬਾਣੀ ਉਸ ਰੀ੍‌ਥ ਤੋਂ ਨਕਲ ਕੀਤੀ ਜਿਸ ਵਿਚ ਗੁਰੁ ਜੀ ਦੇ 
“ਨੀਸਾਣੁ” ਸਨ। ਨਕਲ ਕਰਨ ਵਾਲੇ ਨੇ ਇਹ ਜ਼ਾਹਿਰ ਕਰਨ 
ਲਈ ਕਿ ਇਹ “ਜਪੁ” ਕਿਸੇ ਨੀਸਾਣੁ ਵਾਲੇ ਗੰਥ ਤੋਂ ਆਇਆ 
ਹੈ, “ਜਪੁ” ਦੇ ਨਾਲ 'ਨੀਸਾਣੁ' ਸ਼ਬਦ ਵੀ ਲਿਖ ਦਿੱਤਾ। 
ਦੂਸਰੀ ਵਿਆਖਿਆ ਇਸ ਬਾਣੀ ਦੇ ਮਹੱਤਵ 
ਵਲ ਸੈਕੇਤ ਕਰਦੀ ਹੈ ਜੋ ਗੁਰੂ ਘਰ ਵਿਚ ਇਸ ਨੂੰ ਪ੍ਰਾਪਤ 
ਹੈ। ਸੋਢੀ ਮਿਹਰਬਾਨ ਦੇ ਨਾਂ ਤੇ ਮਿਲਦੀ “ਜਨਮਸਾਖੀ ਸੀ 
ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ” ਦੀ “ਹਰਿਜੀ ਪੋਥੀ” (ਪੰਨਾ 259) 
ਵਿਚ “ਜਪੁ ਮਹਾਤਮ” ਵਾਲੀ ਗੋਸਟਿ ਵਿਚ ਆਇਆ ਹੈ 
ਕਿ ਜਦੋ' “ਜਪੁ” ਰਚਿਆ ਗਇਆ ਤਾਂ ਗੁਰੂ ਬਾਬੇ ਨੇ ਗੁਰੂ 
ਅੰਗਦ ਨੂੰ ਉਸ ਦਾ ਮਹਾਤਮ ਦਸਦਿਆਂ ਫੁਰਮਾਇਆ, 
(ਪੁਰਖਾ ਅੰਗਦਾ) ੭ ਥੀ /ਛਲਾ /ਨੈ ਕੋਈ /ਇਹ ਜਘ ਪੜ 
ਨ ਐਂ ਸਾਏ ਹੋਏ ਨੁੰ ਆਏ /ਮਲੇਂ/ ... ਪਰ ਪਰਥਾ, /ਥੈਨਾ 
ਜਪ ਜਪੰ ਤ, # ਪਹਲੇ ਆਵਨਾ ਨ //ਲਾੰਇ/ ਦਰਗਹ 
ਪਰਮੰਸ਼ਰ ਕਾਂ ਆਹ ਜਿਸ ਪਾਸਿ ਮੇਰਾ ਜ਼ ਨਸਾਣ ਹੋਫੈਗਾ 
8 ਮੰ ਪਾਸੇ ਆਵੰਗਾ... #ਕਤ ਹੋਇਗਾ/ 


ਨੀਲਾ ਤਾਰਾ ਸੈਨਿਕ ਕਾਰਵਾਈ : ਵਿਸ਼ਵ ਭਰ ਦੇ ਸਿੱਖਾਂ 
ਲਈ ਵੀਹਵੀਂ ਸਦੀ ਦੇ ਅੰਤ ਵਿਚ ਵਾਪਰਿਆ ਸਭ ਤੋ' 
ਵੱਡਾ ਦੁਖਾਂਤ, ਜਿਸ ਨੂੰ “ਨੀਲਾ ਤਾਰਾ ਸੈਨਿਕ ਕਾਰਵਾਈ” 
(00€131011 310 518) ਇਸ ਲਈ ਕਿਹਾ ਗਿਆ 
ਕਿਉਕਿ ਇਸ ਦਾ ਮੁੱਖ ਉਦੇਸ਼ ਨੀਲੇ ਦਸਤਾਰੇ ਸਜਾਉਣ 
ਵਾਲੇ ਅਕਾਲੀਆਂ ਨੂੰ ਸੋਧਣਾ ਸੀ। ਇਸ ਸਾਕੇ ਨਾਲ ਵਿਸ਼ਵ 
ਭਰ ਦੇ ਸਿੱਖਾਂ ਦੇ ਹਿਰਦੇ ਵਲੂੰਧਰੇ ਗਏ । ਸਿੱਖ ਮਾਨਸਿਕਤਾ 
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ਬੁਰੀ ਤਰ੍ਹਾਂ ਘਾਇਲ ਹੋ ਗਈ। 

ਇਸ ਕਾਰਵਾਈ ਦਾ ਜ਼ਾਹਿਰੀ ਉਦੇਸ਼ ਇਹ 
ਦਸਿਆ ਗਿਆ ਕਿ ਸੈਤ ਜਰਨੈਲ ਸਿੰਘ ਭਿੰਡਰਾਂਵਾਲੇ ਦੀਆਂ 
ਪਾਕਿਸਤਾਨੀ ਸਹਾਇਤਾ ਨਾਲ ਚਲ ਰਹੀਆਂ ਅਤਿਵਾਦੀ 
ਸਰਗਰਮੀਆਂ ਸਮੁੱਚੇ ਭਾਰਤ ਦੀ ਏਕਤਾ ਅਤੇ ਅਖੰਡਤਾ 
ਲਈ ਖ਼ਤਰਾ ਹਨ। ਇਸ ਲਈ ਉਨ੍ਹਾਂ ਸਰਗਰਮੀਆਂ ਨੂੰ 
ਨੂੰ ਸਾਥੀਆਂ ਸਮੇਤ ਖਦੇੜਨਾ ਹੈ ਅਤੇ ਅਜਿਹਾ ਕਰਨ ਨਾਲ 
ਦਰਬਾਰ ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਪਵਿੱਤਰਤਾ ਨੂੰ ਬਹਾਲ ਕਰਨਾ ਹੈ। ਪਰ 
ਬਾਤਨੀ ਕਾਰਣ ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਆਜ਼ਾਦੀ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਤੋਂ ਬਾਦ 
ਵਲੋਂ ਹਿਦ ਸਰਕਾਰ ਨੇ ਮੂੰਹ ਫੇਰੀ ਰਖਿਆ ਅਤੇ ਸਿੱਖ ਜਨਤਾ 
ਸ਼ਰੋਮਣੀ ਅਕਾਲੀ ਦਲ ਦੀ ਸਰਪ੍ਰਸਤੀ ਅਧੀਨ ਕਿਸੇ ਨ ਕਿਸੇ 
ਰੂਪ ਵਿਚ ਸੈਘਰਸ਼ ਕਰਦੀ ਰਹੀ। ਅਕਾਲੀ ਦਲ ਵਲੋਂ ਸਭ 
ਤੋਂ ਮਹੱਤਵਪੂਰਣ ਸੈਘਰਸ਼ ਭਾਸ਼ਾ ਦੇ ਆਧਾਰ 'ਤੇ ਪੰਜਾਬੀ 
ਸੂਬੇ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਸੀ। ਇਸ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਬਾਰੇ ਦਿੱਲੀ 
ਦੀ “ਰਾਜਸੀ ਸਥਾਪਤੀ” ਉਦਾਰ ਨਹੀਂ ਸੀ। ਇਹ ਸੈਘਰਸ਼ 
ਕਾਫ਼ੀ ਲੈਬੇ ਸਮੇਂ ਤਕ ਚਲਦਾ ਰਿਹਾ। ਆਖ਼ਿਰ ਹਿੰਦ ਸਰਕਾਰ 
ਨੇ ਪੰਜਾਬੀ ਸੂਬਾ ਬਣਾਉਣਾ ਪ੍ਰਵਾਨ ਕਰ ਲਿਆ, ਪਰ ਉਸ 
ਵਿਚ ਕਈ ਅਜਿਹੀਆਂ ਘਾਟਾਂ ਰਹਿ ਗਈਆਂ ਜੋ ਅਕਾਲੀ 
ਦਲ ਦੇ ਆਸ਼ਿਆਂ ਦੀਆਂ ਅਨੁਸਾਰੀ ਨਹੀਂ ਸਨ। ਫਲਸਰੂਪ, 
ਸੇਘਰਸ਼ ਜਾਰੀ ਰਿਹਾ ਅਤੇ ਉਧਰ ਕੇਂਦਰੀ ਸਰਕਾਰ ਨੇ 
ਸ਼ਰੋਮਣੀ ਅਕਾਲੀ ਦਲ ਨੂੰ ਦੇਸ਼ ਦੀ ਅਖੰਡਤਾ ਦਾ ਵਿਰੋਧੀ 
ਅਤੇ ਫ਼ਿਰਕਾਪ੍ਰਸਤ ਦਸ ਕੇ ਮੀਡੀਏ ਦੁਆਰਾ ਉਸ ਨੂੰ ਨਸ਼ਰ 
ਕਰਨਾ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤਾ। ਸ਼੍ਰੋਮਣੀ ਅਕਾਲੀ ਦਲ ਦੀ ਆਪਸੀ 
ਫੁਟ ਅਤੇ ਧੜੇਬੈਦੀ ਨੇ ਵੀ ਸਿੱਖਾਂ ਦੀ ਸਾਖ ਨੂੰ ਖ਼ਰਾਬ ਕੀਤਾ। 

ਅਪੈੈਲ 1982 ਈ. ਦੇ ਪੂਰਵਾਰਧ ਵਿਚ ਸ਼ੋ ਮਣੀ 
ਅਕਾਲੀ ਦਲ ਨੇ ਸਤਲੁਜ-ਯਮੁਨਾ-ਲਿੰਕ ਨਹਿਰ ਦੇ ਪੁਟੇ 
ਜਾਣ ਦੇ ਮੁੱਦੇ ਨੂੰ ਲੈ ਕੇ ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ ਪਟਿਆਲਾ ਦੇ ਰਾਜਪੁਰਾ 
ਨਗਰ ਦੇ ਨੌੜੇ ਇਕ ਸੀਮਾ-ਵਰਤੀ ਪਿੰਡ “ਕਪੂਰੀ” (ਜਿਥੇ 
6 ਅਪ੍ਰੈਲ 1982 ਈ. ਨੂੰ ਪ੍ਧਾਨ ਮੰਤਰੀ ਨੇ ਉਕਤ ਨਹਿਰ 
ਦੀ ਪੁਟਾਈ ਦਾ ਉਦਘਾਟਨ ਕੀਤਾ ਸੀ) ਕੋਲ ਮੋਰਚਾ ਲਗਾ 
ਦਿੱਤਾ। ਉਥੇ ਅਕਾਲੀਆਂ ਨੂੰ ਧਾਰਮਿਕ ਪੁਸ਼ਟੀ ਵਾਲਾ 
ਹੌਗਾਰਾ ਨ ਮਿਲ ਸਕਣ ਕਾਰਣ, ਉਸ ਮੋਰਚੇ ਨੂੰ 4 ਅਗਸਤ 
1982 ਈ. ਨੂੰ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਨਗਰ ਵਿਚ ਸਥਾਨਾਂਤਰਿਤ 
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ਨੀਲਾ ਤਾਰਾ ਸੈਨਿਕ ਕਾਰਵਾਈ 
ਕਰਕੇ ਉਸ ਦਾ ਨਾਂ “ਧਰਮ ਯੁੱਧ ਮੋਰਚਾ” ਰਖ ਦਿੱਤਾ। 

ਧਰਮ ਯੁੱਧ ਮੋਰਚੇ ਦੇ ਸਮਾਨਾਂਤਰ ਸੈਤ ਭਿੰਡਰਾਵਾਲੇ 
ਦਾ ਵੀ ਇਕ ਮੋਰਚਾ ਚਲ ਰਿਹਾ ਸੀ। ਸੈਨ 1977 ਈ. 
ਵਿਚ ਨਿਰੰਕਾਰੀਆਂ ਨੇ ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ ਵਿਚ ਹੋਏ ਆਪਣੇ 
ਸਾਲਾਨਾ ਸਮਾਗਮ ਵੇਲੇ ਸੈਤ' ਭਿੰਡਰਾਵਾਲੇ ਦੇ ਜੱਥੇ ਅਤੇ 
ਅਖੰਡ ਕੀਰਤਨੀ ਜੱਥੇ ਉਤੇ ਗੋਲੀ ਚਲਾ ਕੇ 18 ਸਿੰਘਾਂ ਨੂੰ 
ਮਾਰ ਦਿੱਤਾ ਸੀ। ਇਸ ਖ਼ੂਨੀ ਸਾਕੇ ਨੇ ਸੈਤ ਭਿੰਡਰਾਵਾਲੇ ਦੇ 
ਮਨ ਵਿਚ ਨਿਰੈਕਾਰੀਆਂ ਵਿਰੁੱਧ ਘਿਰਣਾ ਪੈਦਾ ਕਰ ਦਿੱਤੀ। 
ਉਸ ਨੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਵਿਰੁੱਧ ਸੈਘਰਸ਼ ਸ਼ੁਰੂ ਕਰ ਦਿੱਤਾ। ਸਤੰਬਰ 
1981 ਈ. ਤੋਂ ਪੰਜਾਬ ਵਿਚ ਕਤਲ ਹੋਣੇ ਸ਼ੁਰੂ ਹੋ ਗਏ। 
ਇਨ੍ਹਾਂ ਪਿਛੇ ਕਿਸੇ ਨ ਕਿਸੇ ਰੂਪ ਵਿਚ ਭਿੰਡਰਾਵਾਲੇ ਦਾ 
ਹੱਥ ਦਸਿਆ ਗਿਆ। ਪੰਜਾਬ ਵਿਚ ਉਸ ਵੇਲੇ ਦੀ ਦਰਬਾਰਾ 
ਸਿੰਘ ਸਰਕਾਰ ਭਿੰਡਰਾਵਾਲੇ ਨੂੰ ਪਕੜਨਾ ਚਾਹੁੰਦੀ ਸੀ ਪਰ 
ਉਹ ਚੌਕ ਮਹਿਤਾ ਤੋ' ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਨਿਵਾਸ” ਵਿਚ ਪਹੁੰਚ 
ਗਿਆ ਅਤੇ ਆਪਣੇ ਪਕੜੇ ਗਏ ਸਾਥੀਆਂ ਦੀ ਰਿਹਾਈ 
ਲਈ ਮੋਰਚਾ ਲਗਾ ਦਿੱਤਾ। “ਧਰਮ ਯੁੱਧ ਮੋਰਚੇ” ਦੇ ਦਰਬਾਰ 
ਸਾਹਿਬ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਤੋਂ ਸ਼ੁਰੂ ਹੋ ਜਾਣ ਨਾਲ ਉਸ ਨੇ ਆਪਣੇ 
ਮੋਰਚੇ ਨੂੰ ਇਸ ਨਾਲ ਮਿਲਾ ਦਿੱਤਾ। 

ਨਵੰਬਰ 1982 ਈ. ਵਿਚ ਏਸ਼ੀਆਈ ਖੇਡਾਂ 
` ਦੌਰਾਨ ਪੰਜਾਬ ਤੋਂ ਦਿੱਲੀ ਆਉਂਦੇ ਜਾਂਦੇ ਸਿੱਖਾਂ ਦੀ 
ਹਰਿਆਣਾ ਸਰਕਾਰ ਦੀ ਪੁਲਿਸ ਵਲੋਂ ਕੀਤੀ ਜਾਂਦੀ ਬੇਪਤੀ 
ਨੋ ਵਾਤਾਵਰਣ ਵਿਚ ਤਨਾਓ ਨੂੰ ਵਧਾ ਦਿੱਤਾ ਅਤੇ 
ਹਿੰਸਾਤਮਕ ਕਾਰਵਾਈਆਂ ਵਿਚ ਵਾਧਾ ਹੋਣ ਲਗਾ। ਅਜਿਹੀ 
ਸਥਿਤੀ ਵਿਚ ਹਿੰਦ ਸਰਕਾਰ ਨੋ ਸਮਸਿਆ ਦੇ ਰਾਜਨੌਤਿਕ 
ਹਲ ਦੀ ਥਾਂ ਫ਼ੌਜੀ ਕਾਰਵਾਈ ਕਰਨ ਦਾ ਮਨ ਬਣਾਉਣਾ 
ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤਾ। 6 ਅਕਤੂਬਰ 1983 ਈ. ਨੂੰ ਪੰਜਾਬ ਵਿਚ 
ਰਾਸ਼ਟਰਪਤੀ ਰਾਜ ਦੀ ਘੋਸ਼ਣਾ ਕੀਤੀ ਗਈ ਅਤੇ ਸਾਰੇ 
ਸੂਬੇ ਨੂੰ ਅਸ਼ਾਂਤ ਖੇਤਰ ਕਹਿ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। ਸੈਤ ਜਰਨੈਲ 
ਸਿੰਘ ਭਿੰਡਰਾਂਵਾਲੇ ਨੇ “ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਨਿਵਾਸ” ਤੋਂ 15 
ਦਸੈਬਰ 1983 ਈ. ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਬੈਦਿਆਂ ਸਮੇਤ ਨਿਕਲ ਕੇ 
ਅਕਾਲ ਤਖ਼ਤ ਵਿਚ ਆਪਣਾ ਠਿਕਾਣਾ ਬਣਾ ਲਿਆ ਅਤੇ 
ਸੁਰਖਿਆ ਲਈ ਮੇਜਰ ਜਨਰਲ ਸ਼ਾਹਬੇਗ ਸਿੰਘ ਦੀ 
ਅਗਵਾਈ ਵਿਚ ਮੋਰਚਾ-ਬੈਦੀ ਕਰ ਲਈ ਅਤੇ ਹਥਿਆਰ 
ਤੇ ਦਾਰੂ-ਸਿੱਕਾ ਵੀ ਇਕੱਠਾ ਕਰ ਲਿਆ। ਉਧਰ ਹਿੰਦ 
ਸਰਦਾਰ ਅੰਦਰਖਾਤੇ ਫ਼ੌਜੀ ਕਾਰਵਾਈ ਕਰਨ ਦੀ ਤਿਆਰੀ 
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ਨੀਲਾ ਤਾਰਾ ਸੈਨਿਕ ਕਾਰਵਾਈ 


ਅਤੇ ਮਸ਼ਕ ਚਕਰਾਤ (ਉੱਤਰ ਪ੍ ਦੇਸ਼) ਵਿਚ ਕਰਦੀ ਰਹੀ। 
ਕੇਂਦਰ ਸਰਕਾਰ ਭਿੰਡਰਾਂਵਾਲੇ ਨੂੰ ਪਕੜਨ ਲਈ ਫ਼ੌਜੀ 
ਕਾਰਵਾਈ ਕਰਨ ਦੀ ਰੋ ਵਿਚ ਸੀ, ਪਰ ਇਸ ਲਈ “ਸੀਮਿਤ 
ਐਕਸ਼ਨ” ਕੀਤਾ ਜਾਏ ਜਾਂ ਪੂਰੀ ਤਰ੍ਹਾਂ ਕਾਰਵਾਈ ਕੀਤੀ ਜਾਏ, 
ਇਸ ਉਧੇੜਬੁਨ ਵਿਚ ਸਰਕਾਰ ਉਲਝੀ ਰਹੀ। 17 ਅਪੈੈਲ 
1984 ਈ. ਨੂੰ ਪੰਜਾਬ ਸਰਕਾਰ ਨੇ ਸਿੱਖ ਵਿਦਿਆਰਥੀ 
ਜੱਥੇਬੈਦੀ ਨੂੰ ਫ਼ੈਰ-ਕਾਨੂੰਨੀ ਠਹਿਰਾ ਦਿੱਤਾ। ਸਰਕਾਰੀ, ਗ਼ੈਰ 
-ਸਰਕਾਰੀ ਕਈ ਮੀਟਿੰਗਾਂ ਹੋਈਆਂ, ਪਰ ਸਮਸਿਆ ਦਾ 
ਸਮਾਧਾਨ ਨ ਹੋ ਸਕਿਆ। 29 ਮਈ 1984 ਈ. ਨੂੰ ਪ੍ਧਾਨ 
ਮੰਤਰੀ ਨੇ ਰਾਸ਼ਟਰਪਤੀ ਨਾਲ ਇਕ ਲੈਬੀ ਮੀਟਿੰਗ ਕੀਤੀ 
ਅਤੇ ਫ਼ੌਜੀ ਐਕਸ਼ਨ ਲੈਣ ਦਾ ਮਨ ਬਣਾ ਲਿਆ। ਮਈ 
1984 ਈ. ਦੇ ਅੰਤ ਤਕ ਹਿੰਦ ਸਰਕਾਰ ਨੇ ਪੰਜਾਬ ਵਿਚ 
ਛੇ ਡਵਿਯਨ ਹੋਰ ਫ਼ੌਜ ਤਾਇਨਾਤ ਕਰ ਦਿੱਤੀ ਜਿਸ ਵਿਚ 
ਛਾਤਾਧਾਰੀ ਕਮਾਂਡੋ ਵੀ ਸ਼ਾਮਲ ਸਨ। ਦਰਬਾਰ ਸਾਹਿਬ 
ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਦਾ 3 ਜੂਨ ਨੂੰ ਸ਼ਹੀਦੀ ਦਿਵਸ 
ਮਨਾਉਣ ਲਈ ਪਹਿਲੀ ਜੂਨ ਤੋਂ ਹੀ ਸ਼ਰਧਾਲੂ ਆਉਣ 
ਲਗ ਗਏ ਸਨ। 3 ਜੂਨ ਨੂੰ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਅਤੇ ਆਸ-ਪਾਸ 
ਦੇ ਜ਼ਿਲ੍ਹਿਆਂ ਵਿਚ ਕਰਫਿਊ ਲਗਾ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। 34 
ਮੁੱਖ ਗੁਰਦੁਆਰਿਆਂ ਨੂੰ ਘੇਰ ਲਿਆ ਗਿਆ। ਦਰਬਾਰ 
ਸਾਹਿਬ ਪਰਿਸਰ ਨੂੰ ਫ਼ੌਜ ਦੁਆਰਾ ਘੇਰੇ ਜਾਣ ਪ੍ਰਤਿ ਰੋਸ 
ਵਜੋਂ ਪਿੰਡਾਂ ਤੋਂ ਆਏ ਲੋਕਾਂ ਨੂੰ ਰਸਤਿਆਂ ਵਿਚ ਹੀ ਰੋਕ 
ਲਿਆ ਗਿਆ। 5-6 ਜੂਨ 1984 ਈ. ਦੀ ਰਾਤ ਨੂੰ ਦਰਬਾਰ 
ਸਾਂਹਿਬ ਪਰਿਸਰ ਉਤੋਂ ਫ਼ੌਜੀ ਕਾਰਵਾਈ ਸ਼ੁਰੂ ਹੋ ਗਈ ਜਿਸ 
ਵਿਚ ਟੈਂਕਾਂ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਤੋਪਖ਼ਾਨੇ ਦੀ ਖੁਲ੍ਹੀ ਵਰਤੋਂ ਹੋਈ। 
7 ਜੂਨ ਨੂੰ ਸੈਤ ਭਿੰਡਰਾਵਾਲਾ ਆਪਣੇ ਅਨੇਕ ਸਾਥੀਆਂ 
ਸਹਿਤ ਮਾਰਿਆ ਗਿਆ। ਫ਼ੌਜ ਵਲੋਂ ਕੀਤੀ ਗੋਲਾਬਾਰੀ 
ਨੁਕਸਾਨ ਪਹੁੰਚਿਆ। ਸੈਤ ਹਰਚਰਨ ਸਿੰਘ ਲੌਂਗੋਵਾਲ ਅਤੇ 
ਸਮੇਤ ਫ਼ੌਜ ਨੇ ਸੁਰਖਿਆ ਪ੍ਰ ਦਾਨ ਕਰਨ ਲਈ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ 
ਨਿਵਾਸ ਵਿਚੋਂ ਬਾਹਿਰ ਕਢ ਲਿਆਉਂਦਾ। ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ 
ਕਿ ਫ਼ੌਜੀ ਕਾਰਵਾਈ ਨਾਲ ਲਗਭਗ ਪੰਜ ਹਜ਼ਾਰ ਸਿੱਖ 
ਮਾਰੇ ਗਏ ਅਤੇ 700 ਫ਼ੌਜੀ ਵੀ ਆਪਣੀ ਜਾਨ ਗੀਵਾ ਬੈਠੇ। 

ਨੀਲਾ ਤਾਰਾ ਫ਼ੌਜੀ ਕਾਰਵਾਈ ਦਾ ਪ੍ਭਾਵ ਸਰਬ 
ਵਿਆਪੀ ਅਤੇ ਦੂਰਸਥ ਸੀ। ਇਸ ਨਾਲ ਪੰਜਾਬ ਵਿਚ 
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ਨੁਹਾਰ 


ਭਿਆਨਕ ਖਾੜਕੂ ਬਿਰਤੀ ਦਾ ਪ੍ਰਸਾਰ ਹੋਇਆ। ਸਿੱਖਾਂ 
ਦਾ ਭਾਰਤ ਸਰਕਾਰ ਪਤਿ ਵਿਸ਼ਵਾਸ ਡੋਲ ਗਿਆ। ਸਿੱਖ 
ਰੋਸ ਦੇ ਫਲਸਰੂਪ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਨੌਕਰੀਓ' ਹੱਥ ਧੋਣਾ ਪਿਆ। 
ਗਿਆ। ਆਤੈਕਵਾਦ ਨੂੰ ਦਬਾਉਣ ਦੇ ਪਜ ਵਿਚ ਪੁਲਿਸ 
ਅਫਸਰਾਂ ਅਤੇ ਕਰਮੀਆਂ ਦਾ ਇਕ ਵੱਡਾ ਦਲ ਖੜਾ ਕਰ 
ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਜਿਸ ਦਾ ਪ੍ਭਾਵ ਪੰਜਾਬ ਦੀ ਆਰਥਿਕਤਾ 
ਉਤੇ ਪਿਆ। ਇੰਦਰਾ ਗਾਂਧੀ ਨੂੰ ਆਪਣੀ ਜਾਨ ਗਵਾਉਣੀ 
ਪਈ। ਸਿੱਟੇ ਵਜੋਂ 1 ਨਵੰਬਰ ਤੋਂ 5 ਨਵੈਬਰ 1984 ਤਕ 
ਭਾਰਤ ਦੇ ਤਥਾਕਥਿਤ ਧਰਮ-ਨਿਰਪੇਖ ਰਾਜ ਦੇ ਕਈ ਨਗਰਾਂ 
ਵਿਚ ਹਜ਼ਾਰਾਂ ਸਿੱਖਾਂ ਦਾ ਕਤਲ-ਏ-ਆਮ ਹੋਇਆ। 
ਦੌਗਈਆਂ ਨੇ ਸਿੱਖਾਂ ਨੂੰ ਘਰਾਂ ਵਿਚੋਂ ਕਢ ਕਢ ਕੇ ਮਾਰਿਆ, 
ਗਲਾਂ ਵਿਚ ਟਾਇਰ ਪਾ ਕੇ ਅਤੇ ਪੈਟਰੇਲ ਛਿੜਕ ਕੇ ਸਾੜਿਆ। 
ਸੈਂਕੜੇ ਧੀਆਂ ਭੈਣਾਂ ਦੀ ਇਜ਼ਤ ਲੁਟੀ ਗਈ। ਇਹ ਮਾਰ-ਕਾਟ 
ਪੂਰੇ ਯੋਜਨਾ-ਬਧ ਢੰਗ ਨਾਲ ਕੀਤੀ ਗਈ। ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ ਕਿ 
ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀ ਯੋਜਨਾ ਇਕ ਸਾਲ ਤੋ ਬਣਾਈ ਜਾ ਰਹੀ 
ਸੀ। ਹਜ਼ਾਰਾਂ ਸਿੱਖਾਂ ਦੇ ਕਤਲ ਹੋ ਜਾਣ 'ਤੇ ਵੀ ਉਸ ਵਕਤ 
ਦੇ ਪ੍ਧਾਨ ਮੰਤਰੀ ਰਾਜੀਵ ਗਾਂਧੀ ਨੇ ਅਮਨ ਕਾਇਮ ਕਰਨ 
ਦੀ ਥਾਂ ਆਪਣਾ ਪ੍ਤਿਕਰਮ ਦਸਿਆ ਕਿ ਜਦੋਂ ਕੋਈ ਵੱਡਾ 
ਬਿ੍‌ਛ ਡਿਗਦਾ ਹੈ ਤਾਂ ਧਰਤੀ ਕੈਬਦੀ ਹੈ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ “ਨੀਲਾ 
ਤਾਰਾ ਕਾਰਵਾਈ” ਸਿੱਖਾਂ ਲਈ ਇਕ ਦੁਰਭਾਗੀ ਘਟਨਾ 
ਸਾਬਤ ਹੋਈ। 


ਨੁਹਾਰ (ਕਸਬਾ) : ਰਾਜਸਥਾਨ ਪ੍ਰਦੇਸ਼ ਦੇ ਰੈਗਾਨਗਰ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ 
ਦਾ ਇਕ ਪ੍ਸਿੱਧ ਕਸਬਾ ਜਿਸ ਵਿਚ ਅਧਿਕਤਰ ਜੈਨੀਆਂ 
ਅਤੇ ਵੈਸ਼ਣਵਾਂ ਦੀ ਆਬਾਦੀ ਹੈ। ਦੱਖਣ ਨੂੰ ਜਾਂਦਿਆਂ ਗੁਰੂ 
ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਨੇ ਆਪਣੇ ਸੂਰਮਿਆਂ ਵਿਚ ਕੁਝ ਸਮੇਂ 
ਲਈ ਇਸ ਕਸਬੇ ਦੇ ਦੱਖਣ-ਪੱਛਮ ਵਲ ਛੀਪ ਤਲਾਈ 
ਨਾਂ ਦੇ ਟੋਭੇ ਦੇ ਕੰਢੇ ਠਿਕਾਣਾ ਕੀਤਾ। ਉਸ ਕਸਬੇ ਵਿਚ 
ਕਿਸੇ ਸਿੱਖ ਸੈਨਿਕ ਤੋਂ ਇਕ ਕਬੂਤਰ ਮਾਰਿਆ ਗਿਆ ਜਿਸ 
ਦੇ ਫਲਸਰੂਪ ਲੋਕਾਂ ਵਿਚ ਕਾਫ਼ੀ ਹਲਚਲ ਮਚ ਗਈ। 
ਸਥਿਤੀ ਨੂੰ ਸਹਿਜ ਕਰਨ ਲਈ ਗੁਰੂ ਜੀ ਆਪ ਉਸ ਥਾਂ 
ਉਤੇ ਗਏ ਜਿਥੇ ਇਕ ਨਾਈ ਦੇ ਘਰ ਦੇ ਨੇੜੇ ਕਬੂਤਰ ਦੇ 
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ਮਾਰੇ ਜਾਣ ਦੀ ਘਟਨਾ ਵਾਪਰੀ ਸੀ। ਉਸ ਨਾਈ ਨੇ ਉਥੇ 
ਇਕ ਥੜਾ ਬਣਾ ਦਿੱਤਾ। ਵੀਹਵੀਂ ਸਦੀ ਦੇ ਸ਼ੁਰੂ ਵਿਚ 
ਜਦੋਂ ਕੁਝ ਸਿੱਖ ਉਸ ਪਾਸੇ ਆਬਾਦ ਹੋਏ ਤਾਂ ਉਸ ਥਾਂ ਨੂੰ 
ਹਾਸਲ ਕੀਤਾ ਗਿਆ। ਸੈਨ 1947 ਈ. ਤੋਂ ਬਾਦ ਕਈ ਹੋਰ 
ਸਿੱਖ ਪਰਿਵਾਰ ਉਥੇ ਜਾ ਵਸੇ ਅਤੇ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਦੀ ਇਮਾਰਤ 
ਉਸਾਰੀ ਗਈ। ਇਸ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਦਾ ਨਾਂ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ 
ਕਬੂਤਰ ਸਾਹਿਬ” ਪ੍ਚਲਿਤ ਹੋਇਆ। ਇਸ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ 
ਸਥਾਨਕ ਸੈਗਤ ਕਰਦੀ ਹੈ। 


ਨੇਸਤਾ/ਨੇਸਟਾ : ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ ਦੇ ਅਟਾਰੀ ਕਸਬੇ ਤੋਂ 2 
ਕਿ.ਮੀ. ਦੱਖਣ ਵਲ ਸਥਿਤ ਇਕ ਪਿੰਡ, ਜਿਥੇ ਗੁਰੂ 
ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਲਾਹੌਰ ਤੋਂ ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ ਜਾਂਦੇ ਹੋਏ 
ਕੁਝ ਸਮੇਂ ਲਈ ਰੁਕੇ ਸਨ। ਸਥਾਨਕ ਰਵਾਇਤ ਅਨੁਸਾਰ 
ਪਿੰਡ ਦੇ ਲੋਕਾਂ ਨੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਅਗੇ ਬੇਨਤੀ ਕੀਤੀ ਕਿ ਇਥੋਂ 
ਦੇ ਖੂਹ ਦਾ ਪਾਣੀ ਖਾਰਾ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਉਸ ਖੂਹ ਦੇ ਨੇੜੇ 
ਇਕ ਹੋਰ ਖੂਹ ਪੁਟਵਾਇਆ ਜਿਸ ਦਾ ਪਾਣੀ ਮਿੱਠਾ 
ਨਿਕਲਿਆ। ਇਹ ਦੋਵੇਂ ਖੂਹ ਹੁਣ ਇਕ ਦੂਜੇ ਦੇ ਨੇੜੇ ਮੌਜੂਦ 
ਹਨ। ਮਿੱਠੇ ਜਲ ਕਾਰਣ, ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਆਮਦ ਦੀ ਯਾਦ 
ਵਿਚ ਜੋ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ, ਉਸ ਦਾ ਨਾਂ 
“ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਮਿਠਾਸਰ ਛੇਵੀਂ ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ” ਪ੍ਰਚਲਿਤ 
ਹੋਇਆ। ਇਸ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਦੀ ਵਰਤਮਾਨ ਇਮਾਰਤ ਸੈਨ 
1930 ਦਈ. ਵਿਚ ਬਣਵਾਈ ਗਈ। ਇਹ ਗੁਰਦੁਆਰਾ 
ਸ਼ੋੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਬੰਧਕ ਕਮੇਟੀ ਨਾਲ ਸੈਬੈਧਿਤ ਹੈ, 
ਪਰ ਇਸ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਸਥਾਨਕ ਕਮੇਟੀ ਕਰਦੀ ਹੈ। 


ਨੇਤਰਹੀਣ ਸੈਗੀਤ ਵਿਦਿਆਲਾ (ਆਨੰਦਪੁਰ ਸਾਹਿਬ): 
“ਸੀ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਟ੍ਰਸਟ' ਦੇ ਅਧੀਨ ਚਲ ਰਿਹਾ ਇਹ 
ਵਿਦਿਆਲਾ ਸੈਨ 1986 ਈ. ਵਿਚ ਸਥਾਪਿਤ ਕੀਤਾ 
ਗਿਆ ਸੀ। ਇਸ ਵਿਦਿਆਲੇ ਦਾ ਮੁੱਖ ਪ੍ਬਧਕ ਬਾਬਾ ਦਰਸ਼ਨ 
ਸਿੰਘ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਦਿਆਲੇ ਵਿਚ ਪੰਜਾਬ ਅਤੇ ਨਾਲ ਲਗਦੇ 
ਸੂਬਿਆਂ ਤੋਂ ਹਰ ਸਾਲ ਲਗਭਗ 85 ਵਿਦਿਆਰਥੀ ਸਿਖਿਆ 
ਸਾਜ਼ਾਂ ਉਤੇ ਕੀਰਤਨ ਕਰਨ ਦੀ ਵੀ ਸਿਖਿਆ ਦਿੱਤੀ ਜਾਂਦੀ 
ਹੈ। ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੌਥ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਸ਼ੁੱਧ ਪਾਠ ਨੂੰ ਕੌਠ ਕਰਨ, ਅਰਥ- 
ਬੋਧ ਕਰਾਉਣ ਤੋਂ ਛੁਟ ਬਰੇਲ ਰਾਹੀਂ ਸਿਖਿਆ ਦਿੱਤੀ ਜਾਂਦੀ 
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ਨੈਣਾ ਸਿੰਘ, ਅਕਾਲੀ 
ਹੈ ਅਤੇ ਕੁਰਸੀ ਬਣਾਉਣ ਆਣਿ ਦੇ ਕੌਮ ਵੀ ਸਿਖਾਏ ਜਾਂਦੇ 


ਹਨ। ਇਸ ਵਿਦਿਆਲੇ ਵਿਚ ਵਿਦਿਆਰਥੀਆਂ ਲਈ ਹਰ _ 
ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀਆਂ ਸਹੂਲਤਾਂ ਉਪਲਬਧ ਹਨ। ਇਸ ਸੰਸਥਾ ਦੇ . 


ਹਜ਼ਾਰ ਰੁਪਏ ਮਹੀਨੇ ਦਿੱਤੇ ਜਾਂਦੇ ਹਨ ਅਤੇ ਬਾਕੀ ਦਾ ਖ਼ਰਚਾ 
ਟਰਸਟ ਦੇ ਮੈਂਬਰ ਸਾਹਿਬਾਨ ਆਪਣੇ ਸਿਰ ਲੈਂਦੇ ਹਨ ਅਤੇ 
ਚੰਦਾ ਇਕੱਠਾ ਕਰਕੇ ਮਾਇਕ ਔਕੜ ਦੂਰ ਕਰ ਲੈਂਦੇ ਹਨ। 


ਨੈਣਾ ਸਿੰਘ, ਅਕਾਲੀ : ਅਠਾਰੂਵੀਂ ਸਦੀ ਵਿਚ ਹੋਇਆ 


ਇਕ ਯੁੱਧਵੀਰ ਨਿਹੰਗ ਸਿੰਘ ਜਿਸ ਨੇ ਨਿਹੰਗ ਸਿੰਘਾਂ ਵਿਚ 
ਉੱਚੇ ਦੁਮਾਲੇ ਦੀ ਰੀਤ ਚਲਾਈ ਸੀ। ਇਸ ਨੇ ਜੱਥੇਦਾਰ 
ਦਰਬਾਰਾ ਸਿੰਘ ਤੋ ਅੰਮ੍ਰਿਤ ਪਾਨ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਸ਼ਹੀਦ ਮਿਸਲ 
ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਹੋ ਗਿਆ। ਜਦੋਂ ਇਸ ਦਾ ਨਿਘਾ ਮਿੱਤਰ ਭਾਈ 
ਈਸ਼ਰ ਸਿੰਘ ਕਿਸੇ ਯੁੱਧ-ਕਰਮ ਵਿਚ ਰੀਭੀਰ ਰੂਪ ਵਿਚ 
ਘਾਇਲ ਹੋ ਗਿਆ, ਤਾਂ ਉਸ ਨੇ ਪ੍ਰਾਣ ਤਿਆਗਣ ਤੋਂ 
ਪਹਿਲਾਂ ਆਪਣੇ ਦੋਹਾਂ ਪੁੱਤਰਾਂ (ਅਕਾਲੀ ਫੂਲਾ ਸਿੰਘ ਅਤੇ 


ਭਾਈ ਸੈਤ ਸਿੰਘ) ਦੇ ਪਾਲਣ-ਪੋਸ਼ਣ ਦੀ ਜ਼ਿੰਮੇਵਾਰੀ ਨੈਣਾ . 


ਸਿੰਘ (ਨਰੈਣ ਸਿੰਘ) ਨੂੰ ਸੈਂਪ ਦਿੱਤੀ। ਅਕਾਲੀ ਨੈਣਾ ਸਿੰਘ 
ਦੋਹਾਂ ਬੱਚਿਆਂ ਨੂੰ ਦਮਦਮਾ ਸਾਹਿਬ ਲੈ ਗਿਆ ਅਤੇ ਬਹੁਤ 
ਧਿਆਨ ਨਾਲ ਦੋਹਾਂ ਨੂੰ ਪਾਲਿਆ। ਫੂਲਾ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਇਤਨੀ 
ਮਿਹਨਤ ਨਾਲ ਸ਼ਸਤਾਂ ਦੀ ਸਿਖਲਾਈ ਕਰਾਈ ਕਿ ਉਸ ਦੇ 
ਤੁਲ ਉਸ ਸਮੇਂ ਕੋਈ ਯੋਧਾ ਨਿਤਰਦਾ ਨਹੀਂ ਸੀ। ਨੈਣਾ 


ਸਿੰਘ ਦੀ ਕੀਰਤਨ ਵਿਚ ਬਹੁਤ ਰੁਚੀ ਸੀ। ਇਸ ਨੇ ਆਪਣੇ . 


ਜੀਵਨ ਦਾ ਅੰਤਿਮ ਪੜਾ ਫਤਹਿਗੜ੍ਹ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ ਅਮਲੋਹ. 
ਨਗਰ ਦੇ ਨੌੜੇ ਭਰਪੂਰਗੜ੍ਹ ਨਾਂ ਦੇ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਬਤੀਤ 
ਕੀਤਾ। ਉਥੋਂ` ਦੇ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਵਿਚ ਇਸ ਦੀਆਂ ਕੁਝ 
ਯਾਦਗਾਰੀ ਵਸਤੂਆਂ ਸੈਭਾਲੀਆਂ ਹੋਈਆਂ ਹਨ। ' 


ਨੰਨਿਹਾਲ ਸਿੰਘ, ਕਵਰ (1821-1840 ਈ.) :. 


੨੫ ੧ ੫ 


ਮਹਾਰਾਜਾ ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ ਦੇ ਪੋਤੇ ਅਤੇ ਮਹਾਰਾਜਾ ਖੜਕ 


ਸਿੰਘ ਦੇ ਪੁੱਤਰ ਕੰਵਰ ਨੌਨਿਹਾਲ ਸਿੰਘ ਦਾ ਜਨਮ 23 
ਫਰਵਰੀ 1821 ਈ. (ਮਹਾਨਕੋਸ਼ਕਾਰ ਅਨੁਸਾਰ 11 
ਫਰਵਰੀ 1820 ਈ.) ਨੂੰ ਕਨ੍ਹੀਆ ਮਿਸਲ ਦੇ ਸ. ਜੈਮਲ 
ਸਿੰਘ ਦੀ ਪੁੱਤਰੀ ਰਾਣੀ ਚੰਦ ਕੌਰ ਦੀ ਕੁੱਖੋਂ ਹੋਇਆ। ਇਸ 
ਨੂੰ ਮਹਾਰਾਜਾ ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ ਬਹੁਤ ਪਿਆਰ ਕਰਦਾ ਸੀ 
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ਅਤੇ ਬਚਪਨ ਤੋਂ ਹੀ ਇਸ ਦੇ ਵਿਅਕਤਿਤਵ ਦੀ ਉਸਾਰੀ 
ਵਲ ਧਿਆਨ ਦੇਣਾ ਸ਼ੁਰੁ ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਸੀ। ਇਸ ਨੂੰ ਸਿੱਖ , 
ਧਰਮ_ਦੀ ਮਰਯਾਦਾ ਤੋ ਜਾਣੂ ਕਰਾਉਣ ਲਈ ਗਿਆਨੀ. 
ਸੈਨਿਕ ਕਾਰਵਾਈਆਂ ਦੀ ਸਿਖਿਆ ਲਈ ਸ: ਹਰੀ ਸਿੰਘ 
ਨਲਵਾ, ਸ. ਲਹਿਣਾ ਸਿੰਘ ਮਜੀਠੀਆ ਅਤੇ ਜਨਰਲ , 
ਵੈਂਤੁਰਾ ਨੂੰ ਲਗਾਇਆ ਗਿਆ। ਇਸ ਨੂੰ ਛੋਟੀ ਉਮਰ ਵਿਚ 
ਹੀ ਮੁਹਿੰਮਾਂ ਉਤੇ ਭੇਜਣਾ ਸ਼ੁਰੂ ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। ਸੈਨ 
1834 ਈ. ਵਿਚ ਜਦੋਂ ਇਹ ਅਜੇ 13 ਸਾਲਾਂ ਦਾ ਸੀ; ਤਾਂ ' 
ਇਸ ਨੂੰ ਪਿਸ਼ਾਵਰ ਦੀ ਲੜਾਈ ਵਿਚ ਹਿੱਸਾ ਲੈਣ ਲਈ 
ਭੇਜਿਆ ਗਿਆ। ਉਸੇ ਸਾਲ ਇਸ ਨੂੰ ਅਟਕ ਖੇਤਰ ਅਤੇ -. 
ਪਿਸ਼ਾਵਰ ਦਾ ਪ੍ਰਬੈਧਕ ਲਗਾਇਆ .ਗਿਆ। ਇਸ ਨੇ ਸੈਨ.. 
1835 ਈ. ਵਿਚ ਡੇਰਾਜਾਤ ਅਤੇ ਟਾਂਕ ਵਿਚ ਕੀਤੀਆਂ. 
ਨੂੰ ਇਸ ਨੇ ਬੜੀ ਕਾਮਯਾਬੀ ਨਾਲ ਸਿਰੇ ਚੜ੍ਹਾਇਆ।ਮਾਰਚ . 
1837 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਦਾ ਵਿਆਹ ਸ. ਸ਼ਾਮ ਸਿੰਘ ਅਟਾਰੀ 
ਵਾਲੇ ਦੀ ਪੁੱਤਰੀ ਬੀਬੀ ਨਾਨਕੀ ਨਾਲ ਬੜੀ ਧੂਮ-ਧਾਮ 
ਨਾਲ ਕੀਤਾ ਗਿਆ। ੍ 

ਮਹਾਰਾਜਾ ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ ਦੇ ਦੇਹਾਂਤ (27 ਜੂਨ 
1839 ਈ.) ਵੇਲੇ ਇਹ ਪਿਸ਼ਾਵਰ ਵਿਚ ਸੀ। ਉਦੋਂ ਇਸ - 
ਦਾ ਪਿਤਾ ਕਵਰ ਖੜਕ ਸਿੰਘ ਗੱਦੀ ਉਤੇ ਬੇਠਾ। ਖੜਕ 
ਸਿੰਘ ਦੇ ਮਹਾਰਾਜਾ ਬਣਨ ਨਾਲ ਲਾਹੌਰ ਦਰਬਾਰ ਵਿਚ 
ਧੜੇਬੈਦੀ ਸ਼ੁਰੂ ਹੋ ਗਈ। ਡੋਗਰਾ ਭਰਾਵਾਂ ਨੇ ਕੈਵਰ ਨੂੰ ਆਪਣੇ 
ਹੱਥ ਚੜ੍ਹਾ ਲਿਆ ਅਤੇ ਉਸ ਦਾ ਮਨ ਪਿਤਾ ਵਿਰੁੱਧ ਭਰਮਾ 
ਦਿੱਤਾ ਕਿ ਉਹ ਚੇਤ ਸਿੰਘ ਦੀ.ਸਲਾਹ ਨਾਲ ਲਾਹੌਰ. 
ਦਰਬਾਰ ਨੂੰ ਅੰਗੇੇਜ਼ਾਂ ਦੇ ਹਵਾਲੇ ਕਰਨ ਦੀ ਜੁਗਤ ਬਣਾ 
ਰਿਹਾ ਹੈ। ? ਅਕਤੂਬਰ 1839 ਈ. ਨੂੰ ਤਿੰਨੋਂ ਡੋਗਰੇ ਭਰਾਵਾਂ 
(ਧਿਆਨ ਸਿੰਘ, ਗੁਲਾਬ ਸਿੰਘ ਅਤੇ ਸੁਚੇਤ ਸਿੰਘ) ਨੇ ਕੈਵਰ . 
ਨੂੰ ਨਾਲ ਲੈ ਕੇ ਮਹਾਰਾਜਾ ਖੜਕ ਸਿੰਘ ਦੇ ਨਿਵਾਸ ਵਿਚ 
ਕਰ ਦਿੱਤਾ। ਫਿਰ ਕੰਵਰ ਨੂੰ ਸਮਝਾ ਕੇ ਖੜਕ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਇਕ, 
ਪ੍ਕਾਰ ਨਾਲ ਨਜ਼ਰਬੇਦ ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਅਤੇ ਰਾਜ ਦਾ ਪ੍ਰਬੰਧ 
ਕੰਵਰ ਨੇ ਆਪਣੇ ਹੱਥ ਵਿਚ ਲੈ ਲਿਆ। 5 ਨਵੰਬਰ 1840 
ਈ. ਨੂੰ ਖੜਕ ਸਿੰਘ ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ ਹੋ ਗਿਆ।.ਜਦੋ'.ਇਹ , 
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ਮਹਾਰਾਜਾ ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ ਦੀ ਸਮਾਧ ਕੋਲ ਆਪਣੇ ਪਿਤਾ 
ਦਾ ਸਸਕਾਰ ਕਰਕੇ ਵਾਪਸ ਆ ਰਿਹਾ ਸੀ, ਤਾਂ ਹਜ਼ੂਰੀ 
ਬਾਗ਼ ਦੇ ਉਤਰੀ ਦਰਵਾਜ਼ੇ ਦਾ ਛੱਜਾ ਇਸ ਉਪਰ ਡਿਗਿਆ। 
(ਜਾਂ ਸਾਜ਼ਸ਼ ਨਾਲ ਡਿਗਾਇਆ ਗਿਆ)। ਇਸ ਬਾਰੇ ਸ਼ਾਹ 
ਮੁਹੰਮਦ ਨੇ ਲਿਖਿਆ ਹੈ- ਅੰਦਰ ਤਰਫ ਹਵੌਲਾ ਦੇ ਤੁਰੇ 
ਜਾਂਦੇ, ਛੱਜਾ ਢਾਹ ਦੋਹਾਂ ਉਤੇ ਇਆ ਈੰ/ਸ਼ਾਹ ਮੁਹੰਮਦਾ 
ਉਧਮ /ਸੈਘ ਥਾਉ ਆਇਆ, ਕਰ ਸ਼ਹਿ ਭੀ ਸਾਹਿਕਦਾ 
ਆਇਆ ਈ/70 / ਕੈਵਰ ਨੂੰ ਜ਼ਖ਼ਮੀ ਹਾਲਤ ਵਿਚ ਕਿਲ੍ਹੇ 
ਵਿਚ ਲਿਆਉਂਦਾ ਗਿਆ। ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ ਕਿ ਉਸ ਨੂੰ ਮਾਮੂਲੀ 
ਸੱਟਾਂ ਹੀ ਲਗੀਆਂ ਸਨ, ਪਰ ਧਿਆਨ ਸਿੰਘ ਡੋਂਗਰਾ ਨੇ 
ਆਪਣੇ ਬੰਦਿਆਂ ਰਾਹੀਂ ਉਸ ਦਾ ਸਿਰ ਚਿਥਵਾ ਦਿੱਤਾ 
ਅਤੇ 8 ਨਵੰਬਰ 1940 ਈ. ਨੂੰ ਲਾਹੌਰ ਦਰਬਾਰ ਵਿਚੋਂ' 
ਖ਼ੁਸ਼ੀ ਦਾ ਫੁਲ ਮੁਰਝਾ ਗਿਆ। 


ਨੰ ਨਿਧੀਆਂ : 'ਨਿੱਧੀ” ਤੋਂ ਭਾਵ ਹੈ ਖ਼ਜ਼ਾਨਾ। ਯੌਗਿਕ 
ਜਾਂ ਤਾਂਤਰਿਕ ਸਾਧਨਾ ਵਿਚ ਸਿੱਧੀ ਦੀ ਸਥਿਤੀ ਵਿਚ 
ਪਹੁੰਚਣ ਵਾਲਿਆਂ ਲਈ ਨੌ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀਆਂ ਨਿੱਧੀਆਂ ਦੀ 
ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਦੀ ਕਲਪਨਾ ਕੀਤੀ ਗਈ ਹੈ। 

ਹਿੰਦੂ ਮਤ ਦੇ ਪੁਰਾਤਨ ਗਰ੍‌ਥਾਂ ਵਿਚ ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੌਂ 
ਨਿੱਧੀਆਂ ਦੇ ਨਾਂ ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਹਨ--ਪਦਮ, ਮਹਾਪਦਮ, 
ਸ਼ੇਖ, ਮਕਰ, ਕੱਛਪ, ਮੁਕੁੰਦ, ਕੁੰਦ, ਨੀਲ ਅਤੇ ਵਰਚ। 
ਰੈਭੀਰਤਾ ਨਾਲ ਘੋਖਿਆਂ ਇਹ ਨਿੱਧੀਆਂ ਅਮੁੱਲੇ ਰਤਨਾਂ 
ਦੀਆਂ ਵਾਚਕ ਸਿੱਧ ਹੁੰਦੀਆਂ ਹਨ ਜੋ ਪ੍ਰਕਾਰਾਂਤਰ ਨਾਲ 
ਹਰ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀ ਧਨ-ਸੈਪਦਾ ਦੀਆਂ ਪ੍ਰਤੀਕ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ 
ਨਿਧੀਆਂ ਦਾ ਸੁਆਮੀ ਕੁਬੇਰ ਨੂੰ ਮੰਨਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 
'ਮਾਰਕੰਡੇਯ-ਪੁਰਾਣ” (ਅ.68) ਵਿਚ ਇਨ੍ਹਾਂ ਨਿੱਧੀਆਂ ਨੂੰ 
“ਪਦਮਿਨੀ” ਨਾਂ ਦੀ ਵਿਦਿਆ ਦੇਵੀ ਦੇ ਅਧੀਨ ਦਸਿਆ 
ਗਿਆ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਨਿੱਧੀਆਂ ਦੇ ਵਖ ਵਖ ਗੁਣਾਂ ਅਤੇ 
ਪ੍ਭਾਵਾਂ ਵਲ ਵੀ ਸੈਕੇਤ ਹੈ। 

ਮੱਧ-ਯੁਗ ਦੇ ਸੈਤਾਂ ਨੇ ਜਿਗਿਆਸੂਆਂ ਨੂੰ ਸਹਿਜ- 
ਸਾਧਨਾ ਵਲ ਰੁਚਿਤ ਕਰਕੇ ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਖੇਤਰ ਵਿਚ 


ਇਨ੍ਹਾਂ ਨਿੱਧੀਆਂ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਦੇ ਲੌਭ ਤੋਂ ਵਰਜਿਆ ਹੈ। 


_ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ “ਸੁਖਮਨੀ” ਨਾਂ ਦੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ 
ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਨਾਮ ਦੇ ਸਿਮਰਨ ਵਿਚ ਹੀ ਰਿੱਧੀਆਂ, 
ਸਿੱਧੀਆਂ ਅਤੇ ਨਿਧੀਆਂ ਦੀ ਸਮਾਈ ਮਨ ਕੇ ਨਾਮ-ਸਾਧਨਾ 
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1096 ਰ੍ ਨਰ 


ਨਰਗਾਬਾਦ 


ਦੀ ਮਹੱਤਵ-ਸਥਾਪਨਾ ਕੀਤੀ ਹੈ-- ਪ੍ਰਭਾ ਕੰ ਸਿਮਰਨ /ਗਿਧਿ 
ਸਿਧਿ ਨਓ/ਨੇ/ਹਿ/ ਪਭ ਕੰ /ਸਿਮਗਨੇ ਗਿਆਨੁ /ਹਿਆਨੁ ਤਤ 
ਝਾਹਿ/(ਗੁ .ਰੰ.262)। ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ ਸਿੱਖ ਮਤ ਵਿਚ ਨੌਂ 
-ਨਿਧੀਆਂ ਦੀ ਮਾਨਤਾ ਨੂੰ ਕੋਈ ਮਹੱਤਵ ਨਹੀਂ ਦਿੱਤਾ 
ਗਿਆ। 


ਨੌਰਗਾਬਾਦ (ਪਿੰਡ) : ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ 
ਤਰਨਤਾਰਨ ਨਗਰ ਤੋਂ“ 5 ਕਿ.ਮੀ. ਦੀ ਵਿਥ ਉਤੇ 
ਤਰਨਤਾਰਨ-ਗੋਇਦਵਾਲ ਸੜਕ ਉਤੇ ਸਥਿਤ ਇਕ ਪਿੰਡ 
ਜਿਥੇ ਬਾਬਾ ਬੀਰ ਸਿੰਘ (ਵੇਖੋ) ਨੇ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸਥਾਪਿਤ 
ਕੀਤਾ ਸੀ ਅਤੇ ਜਿਥੇ ? ਮਈ 1844 ਈ. ਨੂੰ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ 
ਸ਼ਹੀਦ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਸੀ। ਸਿੱਖ ਇਤਿਹਾਸ ਅਨੁਸਾਰ ਬਾਬਾ 
ਬੀਰ ਸਿੰਘ ਦੀ ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਸਾਧਨਾ ਅਤੇ ਪਵਿੱਤਰ 
ਜੀਵਨ ਤੋਂ' ਲੋਕੀਂ ਬਹੁਤ ਪ੍ਰਭਾਵਿਤ ਸਨ। ਸੈਂਕੜੇ ਸ਼ਰਧਾਲੂ 
ਦਰਸ਼ਨ ਕਰਨ ਲਈ ਨਿੱਤ ਆਉਂਦੇ ਸਨ। 15 ਸਤੌਬਰ 
1843 ਈ. ਨੂੰ ਮਹਾਰਾਜਾ ਸ਼ੇਰ ਸਿੰਘ ਦੇ ਕਤਲ ਤੋਂ ਬਾਦ 
ਹੀਰਾ ਸਿੰਘ ਡੋਗਰੇ ਨੇ ਪ੍ਧਾਨ ਮੰਤਰੀ ਦਾ ਔਹਦਾ ਸੈਭਾਲ 
ਕੇ ਲਾਹੌਰ ਦਰਬਾਰ ਦੀ ਸ਼ਕਤੀ ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਵਸ ਵਿਚ ਕਰ 
ਲਿਆ। ਉਸ ਦੇ ਸਲਾਹਕਾਰ ਪੰਡਿਤ ਜੱਲਾ ਦੇ ਦੁਰਵਿਵਹਾਰ 
ਕਾਰਣ ਸਿੱਖ ਸਰਦਾਰਾਂ ਅਤੇ ਸੈਨਾ-ਨਾਇਕਾਂ ਵਿਚ ਬਹੁਤ 
ਅਸੈਤੋਸ਼ ਪਸਰ ਗਿਆ। ਲਾਹੌਰ ਦਰਬਾਰ ਵਿਚਲੀ ਇਸ 
ਅਰਾਜਕਤਾ ਅਤੇ ਧੱਕੇਸ਼ਾਹੀ ਕਾਰਣ ਕਈ ਅਧਿਕਾਰੀ, ` 
ਦਰਬਾਰੀ ਅਤੇ ਰਾਜਵੈਸ਼ੀ ਬਾਬਾ ਬੀਰ ਸਿੰਘ ਦੇ ਡੇਰੇ ਵਿਚ 
ਇਕੱਠੇ ਹੋਣ ਲਗ ਗਏ। ਇਥੋਂ ਤਕ ਕਿ ਕੈਵਰ ਪਿਸ਼ੌਰਾ 
ਸਿੰਘ ਅਤੇ ਕੰਵਰ ਕਸ਼ਮੀਰਾ ਸਿੰਘ ਨੇ ਵੀ ਉਸ ਡੇਰੇ ਵਿਚ 
ਸ਼ਰਣ ਲਈ ਹੋਈ ਸੀ। ਸ. ਅਤਰ ਸਿੰਘ ਸੈਧਾਵਾਲੀਆ ਵੀ 
ਉਥੇ ਆ ਗਿਆ। ਹੀਰਾ ਸਿੰਘ ਡੋਗਰਾ ਨੇ ਚਾਹਿਆ ਕਿ 
ਬਾਬਾ ਬੀਰ ਸਿੰਘ ਸ਼ਰਣਾਗਤਾਂ ਨੂੰ ਉਸ ਦੇ ਹਵਾਲੇ ਕਰ 
ਦੇਣ, ਪਰ ਬਾਬਾ ਬੀਰ ਸਿੰਘ ਨ ਮੰਨੇ। ਹੀਰਾ ਸਿੰਘ ਨੇ ਡੇਰੇ 
ਉਤੇ ਫ਼ੌਜਕਸ਼ੀ ਕਰਾ ਦਿੱਤੀ, ਜਿਸ ਦੇ ਫਲਸਰੂਪ 7 ਮਈ 
1844 ਈ. ਨੂੰ ਬਾਬਾ ਬੀਰ ਸਿੰਘ, ਕੰਵਰ ਕਸ਼ਮੀਰਾ ਸਿੰਘ, 
ਸ. ਅਤਰ ਸਿੰਘ ਸੈਧਾਵਾਲੀਆ ਮਾਰੇ ਗਏ ਅਤੇ ਬਾਬਾ ਜੀ 
ਦੇ ਸੈਂਕੜੇ ਸੈਨਿਕ ਅਤੇ ਸੇਵਕ ਵੀ ਕਤਲ ਹੋ ਗਏ । ਬਾਬਾ 
ਜੀ ਦੀ ਸਮਾਧ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਦੇ ਪਰਿਸਰ ਵਿਚ ਹੀ ਬਣਾ 
ਦਿੱਤੀ ਗਈ। ਸੈਨ 1960 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਦੀ 
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ਕੈਦ ਹੋਇਆ। ਪਰ ਸ਼ਾਂਤ ਰਹਿਣ ਵਾਲੇ ਅਕਾਲੀਆਂ ਉਤੇ 


ਇਮਾਰਤ ਨੂੰ ਸੁਧਾਰਿਆ ਗਿਆ। 27 ਵਿਸਾਖ ਨੂੰ ਇਥੇ 
ਸਾਲਾਨਾ ਧਾਰਮਿਕ ਮੇਲਾ ਲਗਦਾ ਹੈ। 


ਨੇਂ ਲੱਖਾ (ਪਿੰਡ) : ਪਟਿਆਲਾ ਨਗਰ ਤੋਂ ਲਗਭਗ 20 
ਕਿ.ਮੀ. ਉੱਤਰ ਵਲ ਵਸਿਆ ਇਕ ਪਿੰਡ ਜਿਥੇ ਗੁਰੂ ਤੇਗ 
ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਦਾ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਹੈ। ਸਥਾਨਕ ਰਵਾਇਤ 
ਅਨੁਸਾਰ ਆਪਣੀ ਮਾਲਵੇ ਦੀ ਯਾਤ੍ਾ ਵੇਲੇ ਗੁਰੂ ਤੇਗ 
ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਇਥੇ ਕੁਝ ਸਮੇਂ ਲਈ ਰੁਕੇ ਸਨ। ਇਥੇ ਇਕ 
ਵਣਜਾਰੇ ਨੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੂੰ ਨੰ ਟੱਕੇ ਭੇਟਾ ਕੀਤੇ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ 
ਪ੍ਰਸੈਨ ਹੋ ਕੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੌਂ ਟਕਿਆਂ ਨੂੰ ਨੌ ਲੱਖ ਮੋਹਰਾਂ ਦੇ ਤੁਲ 
ਦਸਿਆ। ਉਸ ਦਿਨ ਤੋਂ ਇਸ ਸਥਾਨ ਦਾ ਨਾਂ “ਨੌਂ ਲੱਖਾ” ਪੈ 
ਗਿਆ ਅਤੇ ਕਾਲਾਂਤਰ ਵਿਚ ਇਸ ਦੇ ਨੌੜੇ ਜੋ ਪਿੰਡ 
ਵਸਿਆ, ਉਹ ਵੀ “ਨੌਂ ਲੱਖਾ” ਕਰਕੇ ਜਾਣਿਆ ਗਿਆ। 
ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਆਮਦ ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ ਜੋ ਮੰਜੀ ਸਾਹਿਬ 
ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ, ਉਸ ਦੀ ਸੇਵਾ ਉਦਾਸੀ ਸੈਤ ਕਰਦੇ 
ਰਹੇ। ਪਰ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸੁਧਾਰ ਲਹਿਰ ਵੇਲੇ ਇਸ ਨੂੰ ਸ਼੍ਰੋਮਣੀ 
ਗਿਆ ਅਤੇ ਇਸ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਸਥਾਨਕ ਕਮੇਟੀ ਰਾਹੀ' 
ਹੋਣ ਲਗ ਗਈ। ਸੈਨ 1934 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ 
ਦੀ ਨਵੀਂ ਇਮਾਰਤ ਬਣਵਾਈ ਗਈ। 


ਨੰਦ ਸਿੰਘ (ਬਬਰ ਅਕਾਲੀ) (1895-1926 ਈ.) : 
ਜਲੰਧਰ ਜ਼ਿਲੂੰ ਦੇ ਘੁੜਿਆਲ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਸ. ਗੈਗਾ ਸਿੰਘ 
ਦੇ ਘਰ ਸੈਨ 1895 ਈ. ਵਿਚ ਪੈਦਾ ਹੋਇਆ ਨੰਦ ਸਿੰਘ 
ਬਬਰ ਅਕਾਲੀ ਜੱਥੇ ਦਾ ਇਕ ਸਰਗਰਮ ਕਾਰਕੁੰਨ ਸੀ। 
ਬਾਲ ਕਾਲ ਵਿਚ ਹੀ ਪਿਤਾ ਦੇ ਗੁਜ਼ਰ ਜਾਣ ਕਾਰਣ ਇਸ 
ਦਾ ਪਾਲਣ-ਪੋਸਣ ਇਸ ਦੇ ਵੱਡੇ ਭਰਾ ਨੇ ਕੀਤਾ ਅਤੇ 
ਵੱਡਾ ਹੋ ਕੇ ਇਸ ਨੇ ਆਪਣੇ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਤਰਖਾਣਾ ਕੌਮ 
ਸ਼ੁਰੂ ਕਰ ਦਿੱਤਾ। ਪਰ ਚੰਗੀ ਕਮਾਈ ਦੀ ਆਸ ਵਿਚ ਇਹ 
ਬਸਰੇ ਚਲਾ ਗਿਆ। ਪੰਜਾਬ ਵਿਚ ਹੋਏ ਜਲਿਆਂ ਵਾਲੇ 
ਬਾਗ਼ ਦੇ ਸ਼ਹੀਦੀ ਸਾਕੇ ਅਤੇ ਨਨਕਾਣਾ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ 
ਹੋਈਆਂ ਅਮਾਨਵੀ ਘਟਨਾਵਾਂ ਨੇ ਇਸ ਨੂੰ ਬਹੁਤ ਵਿਚਲਿਤ 
_ ਕੀਤਾ। ਇਹ ਬਸਰੇ ਤੋਂ ਪਰਤ ਆਇਆ ਅਤੇ ਗੁਰਦੁਆਰਾ 


ਸੁਧਾਰ ਲਹਿਰ ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਹੋ ਗਿਆ। 'ਗੁਰੂ ਕਾ ਬਾਗ਼” 


ਦੇ ਮੋਰਚੇ ਵਿਚ ਭਾਗ ਲੈਣ ਕਰਕੇ ਛੇ ਮਹੀਨਿਆਂ ਲਈ 
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ਹੁੰਦੇ ਜ਼ੁਲਮ ਨੂੰ ਵੇਖ ਕੇ ਇਸ ਨੇ ਸ਼ਾਂਤਮਈ ਢੰਗ ਨੂੰ ਛਡ 
ਦਿੱਤਾ ਅਤੇ ਬਬਰ ਅਕਾਲੀ ਜੱਥੇ ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਹੋ ਗਿਆ। 
ਇਸ ਨੇ 17 ਅਪ੍ੁੈਲ 1923 ਈ. ਨੂੰ ਪਿੰਡ ਦੇ ਸੂਬੇਦਾਰ 
ਗੇਂਡਾ ਸਿੰਘ ਦਾ ਕਤਲ ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਕਿਉਂਕਿ ਉਹ ਸਰਕਾਰ 


` ਲਈ ਮੁਖ਼ਬਰੀ ਦਾ ਕੌਮ ਕਰਦਾ ਸੀ। ਕਤਲ ਕਰਨ ਦੇ ਪੰਜਵੇ 


ਦਿਨ ਇਹ ਪਕੜਿਆ ਗਿਆ ਅਤੇ ਮੁਕੱਦਮਾ ਚਲਣ ਤੋ 
ਬਾਦ ਫ਼ਾਂਸੀ ਦੀ ਸਜ਼ਾ ਪਾਈ। 27 ਫਰਵਰੀ 1926 ਈ. ਨੂੰ 
ਬਬਰ ਅਕਾਲੀ ਨੇਤਾ ਸ. ਅਰਜਨ ਸਿੰਘ ਗੜਗਜ ਦੇ ਨਾਲ 
ਇਸ ਨੂੰ ਫ਼ਾਂਸੀ ਦੇ ਤਖ਼ਤੇ ਉਤੇ ਲਟਕਾਇਆ ਗਿਆ। ਇਸ 
ਤਰ੍ਹਾਂ ਇਸ ਨੋ ਆਪਣੀ ਕੌਮ ਦੇ ਉੱਧਾਰ ਲਈ ਜਾਨ ਦੀ 
ਬਾਜ਼ੀ ਲਗਾ ਦਿੱਤੀ। 


ਨੰਦ ਸਿੰਘ ਕਲੇਰਾਂ ਵਾਲੇ, ਸੈਤ (1872-1943 ਈ.) : 
ਨਾਮ ਸਿਮਰਨ ਦੇ ਰਸੀਏ ਨੰਦ ਸਿੰਘ ਦਾ ਜਨਮ 28 
ਅਕਤੂਬਰ 1872 ਈ. ਨੂੰ ਲੁਧਿਆਣਾ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੀ ਜਗਰਾਉ' 
ਦੇ ਘਰ ਮਾਈ ਸਦਾ ਕੌਰ ਦੀ ਕੁੱਖੋਂ ਇਕ ਰਾਮਗੜ੍ਹੀਆ 
ਪਰਿਵਾਰ ਵਿਚ ਹੋਇਆ। ਆਪ ਦੇ ਮਾਤਾ ਜੀ ਸਦਾ 
ਜਨਮਸਾਖੀਆਂ ਪੜ੍ਹਦੇ ਰਹਿੰਦੇ ਸਨ, ਜਿਸ ਦਾ ਪ੍ਰਭਾਵ ਆਪ 
ਦੇ ਮਨ ਉਤੇ ਪਿਆ ਅਤੇ ਬਚਪਨ ਤੋ' ਹੀ ਗੁਰਬਾਣੀ ਅਤੇ 
ਗੁਰ-ਕਥਾ ਵਿਚ ਰੁਚੀ ਲੈਣ ਲਗ ਗਏ। ਆਪ ਨੇ ਬਚਪਨ 
ਵਿਚ ਪਿਤਾ ਪੁਰਖੀ ਤਰਖਾਣਾ ਕਿੱਤਾ ਅਪਣਾਇਆ। ਪਰ 
ਜਲਦੀ ਹੀ ਬਠਿੰਡਾ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ “ਲਹਿਰਾ ਖ਼ਾਨਾ” ਨਾਂ ਦੇ 
ਅਤੇ ਸਿੱਖ ਇਤਿਹਾਸ ਦੀ ਸਿਖਿਆ ਗੂਹਿਣ ਕੀਤੀ। ਉਸ 
ਤੋਂ ਬਾਦ ਭੁਚੋਂ ਕਲਾਂ ਦੇ ਬਾਬਾ ਹਰਨਾਮ ਸਿੰਘ ਦੁਆਰਾ 
ਨਾਮ ਸਿਮਰਨ ਦੇ ਅਭਿਆਸ ਵਿਚ ਰੁਝ ਗਏ। ਆਪ ਨੇ ਪੂਰੇ 
12 ਸਾਲ ਹਜ਼ੂਰ ਸਾਹਿਬ, ਲਹਿਰਾ ਖ਼ਾਨਾ, ਹੜਪਾ ਆਦਿ 
ਥਾਂਵਾਂ ਵਿਚ ਰਹਿ ਕੇ ਨਾਮ ਦਾ ਸਿਮਰਨ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਫਿਰ 
ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੁਆਰਾ ਚਲਾਏ ਗੁਰਮਤਿ ਮਾਰਗ 
ਦਾ ਪ੍ਰਚਾਰ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤਾ। ਆਪ ਨੇ ਨਾਨਕਸਰ ਕਲੇਰਾਂ, ਝੰਗ 
ਮਘਿਆਣਾ, ਹੜਪਾ, ਮੰਟਗੁਮਰੀ ਆਦਿ ਥਾਂਵਾਂ ਵਿਚ 
ਆਪਣੇ ਪ੍ਚਾਰ-ਕੇਂਦਰ ਸਥਾਪਿਤ ਕੀਤੇ। ਆਪ ਅਧਿਕਤਰ 
ਕੀਰਤਨ ਅਤੇ ਨਾਮ-ਸਿਮਰਨ ਦੇ ਮਹੱਤਵ ਪ੍ਰਤਿ ਪ੍ਰਵਚਨ 
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ਨੌਦ ਚੋਦ 
ਦਿੰਦੇ ਸਨ, ਪਰ ਨਾਲ ਨਾਲ ਲੋਕਾਂ ਨੂੰ ਗੁਰਮਤਿ ਅਨੁਸਾਰ 
ਜੀਵਨ ਜੀਉਣ ਲਈ ਵੀ ਪ੍ਰੋਰਦੇ ਸਨ। ਆਪ ਨੇ ਅੰਮਿ੍‌ਤ 
ਜੀਵਨ-ਕਾਲ ਵਿਚ ਲੱਖਾਂ ਜਿਗਿਆਸੂਆਂ ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਨਾਲ 
ਜੋੜਿਆ। ਇਸ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਆਪ ਨੇ ਵਿਦਿਅਕ ਅਦਾਇਰੇ 
ਅਤੇ ਹਸਪਤਾਲ ਖੋਲ੍ਹਣ ਦਾ ਵੀ ਉਦਮ ਕੀਤਾ। ਆਪ ਦਾ 
ਦੇਹਾਂਤ 30 ਅਗਸਤ 1943 ਈ. ਵਿਚ ਕਲੇਰਾਂ ਪਿੰਡ ਵਿਚ 
ਹੋਇਆ। ਹਰ ਸਾਲ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਬਰਸੀ ਵਾਲੇ ਅਵਸਰ 'ਤੇ 
ਨਾਨਕਸਰ ਕਲੇਰਾਂ ਵਿਚ ਤਿੰਨ ਦਿਨ ਧਾਰਮਿਕ ਮੇਲਾ 
ਲਗਦਾ ਹੈ। 


ਨੰਦ ਚੋਦ : ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਫ਼ਰੀਦਕੋਟ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ ਮੋਗਾ ਨਗਰ 
ਤੋਂ 14 ਕਿ.ਮੀ. ਪੱਛਮ ਵਲ ਸਥਿਤ ਇਕ ਪੁਰਾਤਨ ਪਿੰਡ 
“ਡਰੌਲੀ ਭਾਈ” (ਵੇਖੋ) ਦਾ ਨਿਵਾਸੀ ਇਕ ਸਿੱਖ ਜੋ ਗੁਰੂ 
ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਦਾ ਬਚਪਨ ਦਾ ਸਾਥੀ ਰਿਹਾ ਸੀ ਅਤੇ 
ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਗੁਰੂ-ਕਾਲ ਵੇਲੇ ਮਸੈਦ ਰਹੇ ਭਾਈ 
ਉਮਰਸ਼ਾਹ ਦਾ ਪੋਤਾ ਸੀ। ਇਹ ਵੀ ਪਹਿਲਾਂ ਡਰੌਲੀ ਦਾ 
ਮਸੈਦ ਰਿਹਾ, ਪਰ ਬਾਦ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਨੇ 
ਇਸ ਨੂੰ ਆਪਣਾ ਦੀਵਾਨ ਨਿਯੁਕਤ ਕਰ ਦਿੱਤਾ। “ਰਣਜੀਤ 
ਨਗਾਰਾ” ਇਸੇ ਦੀ ਦੇਖ-ਰੇਖ ਵਿਚ ਬਣਿਆ ਦਸਿਆ ਜਾਂਦਾ 
ਹੈ। ਸਿੱਖ ਰਵਾਇਤ ਅਨੁਸਾਰ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਨੇ 
ਰਾਜਾ ਫਤਹਿ ਸ਼ਾਹ ਗੜਵਾਲੀ ਦੀ ਲੜਕੀ ਦੀ ਸ਼ਾਦੀ ਉਤੇ 
_ਇਸ ਹੱਥੀਂ ਸ਼ਗਨ ਵਜੋਂ ਕੀਮਤੀ ਸੌਗਾਤ ਭੇਜੀ, ਜੋ ਫਤਹਿ 
ਚੰਦ ਨੇ ਆਪਣੇ ਕੁੜਮ ਰਾਜਾ ਭੀਮ ਚੰਦ ਦੇ ਕਹੇ `ਤੇ 
ਅਸਵੀਕਾਰ ਕਰ ਦਿੱਤੀ। ਉਸ ਸੌਗਾਤ ਨੂੰ ਜਦੋਂ ਇਹ ਪਾਉਟਾ 
ਸਾਹਿਬ ਲਿਆ ਰਿਹਾ ਸੀ ਤਾਂ ਰਾਜਾ ਭੀਮ ਚੰਦ ਦੇ ਬੰਦਿਆਂ 
ਨੇ ਉਸ ਤੋਂ ਹਥਿਆਉਣ ਦਾ ਯਤਨ ਕੀਤਾ, ਪਰ ਇਹ 
ਪਾਉਂਟਾ ਸਾਹਿਬ ਸਹੀ ਸਲਾਮਤ ਪਹੁੰਚ ਗਿਆ। ਇਸ ਨੇ 
ਭੈਗਾਣੀ ਦੇ ਯੁੱਧ ਵਿਚ ਬੜੀ ਵੀਰਤਾ ਨਾਲ ਭਾਗ ਲਿਆ, 
ਜਿਸ ਦਾ ਉੱਲੇਖ 'ਬਚਿਤ੍ਰ ਨਾਟਕ” ਵਿਚ ਹੋਇਆ ਹੈ-- 
ਸੰਡਾਰੋ / ਤਟ ਤੰਗ ਰਿ ਕਢ ਜਮਦਢੰ / ਹਠ ਰਾਯੀਯੰ 
ਲਜ ਝੰਸੰ ਸ਼ਨਢੰ /£/(ਅਧਿ.8)। 

ਸਿੱਖ ਇਤਿਹਾਸ ਅਨੁਸਾਰ ਇਕ ਵਾਰ ਕੁਝ 
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ਨੰਦ ਲਾਲ 'ਗੋਯਾ”, ਭਾਈ 
ਉਦਾਸੀ ਸੈਤ ਗੁਰੂ ਰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਇਕ ਸੁੰਦਰ ਬੀੜ ਲਿਖ 
ਕੇ ਗੁਰੂ-ਦਰਬਾਰ ਵਿਚ ਨੀਸਾਣ ਪਵਾਉਣ ਲਈ ਲਿਆਏ। 
ਨੰਦ ਚੰਦ ਨੇ ਉਸ ਸੁੰਦਰ ਬੀੜ ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਕੋਲ ਰਖ ਲਿਆ 
ਅਤੇ ਉਦਾਸੀ ਸੰਤਾਂ ਨੂੰ ਦੇਣੋ ਇਨਕਾਰ ਕਰ ਦਿੱਤਾ। ਉਨ੍ਹਾਂ 
ਨੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਅਗੇ ਸ਼ਿਕਾਇਤ ਕੀਤੀ। ਸ਼ਰਮ ਦਾ ਮਾਰਿਆ 
ਇਹ ਆਨੰਦਪੁਰ ਛਡ ਕੇ ਸੋਢੀ ਧੀਰ ਮੱਲ ਪਾਸ ਕਰਤਾਰਪੁਰ 
ਜਾ ਪਹੁੰਚਿਆ। ਉਸ ਨੇ ਇਸ ਨੂੰ ਦਸਮ ਗੁਰੂ ਦਾ ਭੇਤੀਆ 
ਸਮਝ ਕੇ ਸ਼ਰਣ ਨ ਦਿੱਤੀ ਅਤੇ ਕਤਲ ਕਰਵਾ ਦਿੱਤਾ। 
ਉਦਾਸੀ ਸੰਤਾਂ ਦੀ ਜੋ ਬੀੜ ਇਹ ਕਰਤਾਰਪੁਰ ਆਪਣੇ 
ਨਾਲ ਲਿਆਇਆ ਸੀ, ਉਹ ਹੁਣ ਇਸ ਦੇ ਜੱਦੀ ਪਿੰਡ 
ਡਰੌਲੀ ਭਾਈ ਵਿਚ ਸੁਰਖਿਅਤ ਹੈ। 


ਨੰਦਪੁਰ (ਪਿੰਡ) : ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਫਤਹਿਗੜ੍ਹ ਸਾਹਿਬ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ 
ਵਿਚ ਬਸੀ ਪਠਾਣਾਂ ਨਾਂ ਦੇ ਕਸਬੇ ਕੋਲੋਂ ੪ ਕਿ.ਮੀ. ਦੀ ਦੂਰੀ 
ਉਤੇ “ਕਲੌੜ” ਪਿੰਡ ਦੇ ਨੇੜੇ ਆਬਾਦ ਇਕ ਪੁਰਾਣਾ ਪਿੰਡ 
ਜਿਸ ਦਾ ਮੂਲ ਨਾਂ “ਅਨੰਦਪੁਰ” ਹੈ, ਪਰ ਸਰਲੀਕਰਣ ਪ੍ਰਵ੍ਤੀ 
ਅਧੀਨ 'ਨੰਦਪੁਰ” ਪ੍ਚਲਿਤ ਹੋ ਗਿਆ ਹੈ। ਕਈ ਵਾਰ ਨਾਲ 
ਲਗਦੇ ਪਿੰਡ ਦੇ ਨਾਂ ਨੂੰ ਵੀ ਨਾਲ ਜੋੜ ਕੇ 'ਨੰਦਪੁਰ -ਕਲੌੜ” 
ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ 
ਪਧਾਰੇ ਸਨ ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਆਮਦ ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ “ਮੰਜੀ 
ਸਾਹਿਬ” ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ ਸੀ। ਇਹ ਮੰਜੀ ਸਾਹਿਬ ਬੜੀ 
ਨੀਵੀਂ ਥਾਂ `ਤੇ ਹੋਣ ਕਾਰਣ ਇੰਜ ਪ੍ਰਤੀਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਕਿ ਕਿਸੇ 
ਹੜ ਦੇ ਪ੍ਭਾਵ ਵਿਚ ਆ ਕੇ ਪਿੰਡ ਹੇਠਾਂ ਨੂੰ ਦਬ ਗਿਆ ਸੀ। 
ਸੈਨ 1957 ਈ. ਵਿਚ ਪੁਰਾਤਨ 'ਮੰਜੀ ਸਾਹਿਬ” ਨੂੰ ਭੋਰੇ ਦਾ 
ਰੂਪ ਦੇ ਕੇ ਉਸ ਉਪਰ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਦੀ ਨਵੀਂ ਇਮਾਰਤ ਉਸਾਰੀ 
ਗਈ ਹੈ, ਜੋ ਹੁਣ 'ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸਾਹਿਬ ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ ਨੌਵੀਂ” 
ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ ਪ੍ਸਿੱਧ ਹੈ। ਇਹ ਸ਼ਰੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਬੋਧਕ 
ਕਮੇਟੀ ਨਾਲ ਸੈਬੈਧਿਤ ਹੈ, ਪਰ ਇਸ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਸਥਾਨਕ 
ਕਮੇਟੀ ਕਰਦੀ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚ. 'ਸ਼ੀ ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ 
ਲਾਇਬੇ੍‌ਰੀ” ਵੀ ਬਣਾਈ ਗਈ ਹੈ। 


ਨੈ ਲਾਲ “ਗੋਯਾ”, ਭਾਈ (1633-1713 ਈ.) : ਗੁਰੂ 
ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਪਤਿ ਅਪਾਫ ਸਰਧਾ ਰਖਣ ਵਾਲੇ ਭਾਈ 
ਨੰਦ ਲਾਲ “ਗੋਯਾ”, ਗੁਰੁ ਜੀ ਦੇ ਦਰਬਾਰ ਦੇ ਇਕੋ ਇਕ 
ਫ਼ਾਰਸੀ ਭਾਸ਼ੀ ਮਹਾਨ ਕਵੀ ਸਨ, ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਵਿਦਵੱਤਾ 
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ਨੰਦ ਲਾਲ 'ਗੋਯਾ”, ਭਾਈ 
ਅਤੇ ਫ਼ਾਰਸੀ-ਦਾਨੀ ਦੀ ਸਾਖ ਦੂਰ ਦੂਰ ਤਕ ਪਸਰੀ ਹੋਈ 
ਸੀ। ਆਪ ਨੇ ਆਪਣਾ ਤਖ਼ੱਲੂਸ (ਕਵੀ ਛਾਪ) “ਗੋਯਾ” 
ਰਖਿਆ ਹੋਇਆ ਸੀ। 

ਭਾਈ ਨੰਦ ਲਾਲ ਦਾ ਜਨਮ ਮੁਨਸ਼ੀ ਛਜੂ ਰਾਮ/ 
ਮੱਲ ਦੇ ਘਰ ਸੈਨ 1633 ਈ. ਵਿਚ ਹੋਇਆ। ਜਾਤਿ ਦਾ 
ਖਤ੍ਰੀ ਮੁਨਸ਼ੀ ਛਜੂ ਰਾਮ ਫ਼ਾਰਸੀ ਦਾ ਬੜਾ ਡੂੰਘਾ ਵਿਦਵਾਨ 
ਸੀ ਅਤੇ ਮੁਗ਼ਲ ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਸ਼ਾਹ ਜਹਾਨ ਦੇ ਸ਼ਹਿਜ਼ਾਦੇ ਦਾਰਾ 
ਸ਼ਿਕੋਹ ਦਾ ਮੁਨਸ਼ੀ ਸੀ। ਜਦੋਂ ਸੈਨ 1639 ਈ. ਵਿਚ ਸ਼ਾਹ 
ਜਹਾਨ ਨੇ ਕੈਧਾਰ ਦੀ ਰਾਜਸੀ ਵਿਵਸਥਾ ਨੂੰ ਸਥਿਰ ਕਰਨ 
ਛੱਜੂ ਰਾਮ ਨੂੰ ਵੀ ਮੀਰ ਮੁਨਸ਼ੀ ਬਣਾ ਕੇ ਨਾਲ ਲੈ ਗਿਆ 
ਅਤੇ ਉਹ ਉਥੇ ਹੀ ਰਹਿਣ ਲਗ ਗਿਆ। ਉਸ ਨੇ ਆਪਣੇ 
ਪਰਿਵਾਰ ਨੂੰ ਵੀ ਗ਼ਜ਼ਨੀ ਬੁਲਵਾ ਲਿਆ। ਗ਼ਜ਼ਨੀ ਵਿਚ 
ਭਾਸ਼ਾਵਾਂ ਦਾ ਬੜੀ ਡੂੰ ਘਾਈ ਨਾਲ ਅਧਿਐਨ ਕੀਤਾ। 
ਫਲਸਰੂਪ, ਆਪ ਦਾ ਨਾਂ ਫ਼ਾਰਸੀ ਦੇ ਵੱਡੇ ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਵਿਚ 
ਸ਼ਾਮਲ ਹੋਣ ਲਗਾ। 

ਸੈਨ 1652 ਈ. ਵਿਚ ਪਿਤਾ ਦੀ ਮਿ੍‌ਤੂ ਤੋ' ਬਾਦ 
ਭਾਈ ਨੰਦ ਲਾਲ ਦਾ ਮਾਣ-ਸਤਿਕਾਰ ਸ਼ਾਹੀ ਦਰਬਾਰ ਵਿਚ 
ਘਟ ਗਿਆ। ਆਪ ਨੂੰ ਇਕ ਮਾਮੂਲੀ ਜਿਹੀ ਨੌਕਰੀ ਉਤੇ 
ਲਗਾਇਆ ਗਿਆ, ਪਰ ਆਪ ਦੀ ਅਣਖੀਲੀ ਤਬੀਅਤ 
ਨੇ ਉਸ ਨੂੰ ਠੁਕਰਾ ਦਿੱਤਾ। ਗ਼ਜ਼ਨੀ ਤੋਂ ਇਕ ਕਾਫ਼ਲੇ ਨਾਲ 
ਆਪ ਸਾਰੇ ਪਰਿਵਾਰ ਸਹਿਤ ਮੁਲਤਾਨ ਪਹੁੰਚੇ ਅਤੇ ਉਥੇ 
`_ਹੀ ਸਾਰਾ ਪਰਿਵਾਰ ਸਥਾਈ ਤੌਰ 'ਤੇ ਰਹਿਣ ਲਗਾ। ਜਿਸ 
ਮੁਹੱਲੇ ਵਿਚ ਆਪ ਰਹਿੰਦੇ ਸਨ, ਉਸ ਨੂੰ “ਆਗ਼ਾਪੁਰ” ਕਿਹਾ 
ਜਾਣ ਲਗਿਆ, ਜੋ ਹੁਣ ਤਕ ਵੀ ਪ੍ਰਚਲਿਤ ਹੈ। ਮੁਲਤਾਨ 
ਵਿਚ ਹੀ ਇਕ ਸਿੱਖ ਪਰਿਵਾਰ ਵਿਚ ਆਪ ਦਾ ਵਿਆਹ 
ਹੋਇਆ ਅਤੇ ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਆਪ ਦੇ ਮਨ ਵਿਚ ਸਿੱਖੀ ਦੀ 
ਭਾਵਨਾ ਪ੍ਫੁਲਿਤ ਹੋਣ ਲਗ ਗਈ। 

ਮੁਲਤਾਨ ਦੇ ਸੂਬੇਦਾਰ ਵੱਸਾਫ਼ਖ਼ਾਨ ਨੇ ਆਪ ਦੀ 
ਯੋਗਤਾ ਨੂੰ ਵੇਖਦਿਆਂ ਆਪਣੇ ਪਾਸ ਮੁਨਸ਼ੀ ਰਖ ਲਿਆ। 
ਬਣੇ ਅਤੇ ਫਿਰ ਸੂਬੇਦਾਰੀ ਦੇ ਔਹਦੇ ਤਕ ਪਹੁੰਚੇ । ਔਰੈਗਜ਼ੇਬ 
ਨੇ ਆਪ ਨੂੰ ਸ਼ਹਿਜ਼ਾਦਾ ਮੁਅੱਜ਼ਮ ਦੇ ਨਿਜੀ ਮੁਸਾਹਿਬਾਂ ਵਿਚ 
ਸ਼ਾਮਲ ਕਰਕੇ ਆਗਰਾ ਨਗਰ ਵਿਚ ਭੇਜ ਦਿੱਤਾ। ਔਰੈਗਜ਼ੇਬ 
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ਨੌਦ ਲਾਲ 'ਗੋਯਾ”, ਭਾਈ 
ਚਾਹੁੰਦਾ ਸੀ ਕਿ ਅਰਬੀ ਫ਼ਾਰਸੀ ਦਾ ਇਤਨਾ ਵੱਡਾ ਵਿਦਵਾਨ 
ਮੁਸਲਮਾਨ ਹੋਣਾ ਚਾਹੀਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਲਈ ਉਸ ਨੇ ਨੰਦ 
ਲਾਲ ਨੂੰ ਮੁਸਲਮਾਨ ਬਣਨ ਦੀ ਗੱਲ ਕਈ, ਜੋ ਆਪ ਨੂੰ 
ਬਿਲਕੁਲ -ਮਨਜ਼ੂਰ ਨਹੀਂ ਸੀ। ਜਦੋ 1680 ਈ. ਵਿਚ 
ਔਰੈਗਜ਼ੇਬ ਦੱਖਣ ਦੀ ਮੁਹਿੰਮ ਉਤੇ ਚਲਾ ਗਿਆ, ਤਾਂ ਭਾਈ 
ਨੰਦ ਲਾਲ ਉਥੋ' ਖਿਸਕ ਕੇ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਦੇ 
ਦਰਬਾਰ ਵਿਚ ਪਹੁੰਚ ਗਏ। “ਗੁਰੂ ਕੀਆਂ ਸਾਖੀਆਂ” ਅਨੁਸਾਰ 
ਭਾਈ ਨੰਦ ਲਾਲ 29 ਮਾਰਚ 1682 ਈ. (1739 ਬਿ.ਦੀ 
ਵਿਸਾਖੀ ਵਾਲੇ ਦਿਨ) ਆਨੰਦਪੁਰ ਪਹੁੰਚੇ । ਉਥੋਂ ਦੇ ਸਾਹਿਤਿਕ 
ਵਾਤਾਵਰਣ ਨੇ ਆਪ ਦੀ ਕਾਵਿ-ਪ੍ਰਤਿੰਭਾ ਨੂੰ ਵਿਕਸਣ ਦਾ 
ਸੁੰਦਰ ਮੌਕਾ ਦਿੱਤਾ। ਆਪ ਨੂੰ ਆਪਣਾ ਸੁਤੌਤਰ ਲੈਗਰ 
ਚਲਾਉਣ ਦੀ ਵੀ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਆਗਿਆ ਦਿੱਤੀ ਹੋਈ ਸੀ। 
ਆਪ ਦੇ ਲੈਗਰ ਨੂੰ ਆਦਰਸ਼ਕ ਮੰਨਿਆ ਜਾਂਦਾ ਸੀ। 

ਸੈਨ 1704 ਈ. ਵਿਚ ਜਦੋਂ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇਂ 
ਆਨੰਦਪੁਰ ਦਾ ਕਿਲ੍ਹਾ ਛਡਿਆ, ਤਾਂ ਭਾਈ ਨੰਦ ਲਾਲ ਵੀ 
ਆਪਣੇ ਨਗਰ ਮੁਲਤਾਨ ਵਲ ਚਲੇ ਗਏ। ਉਥੇ ਜਾ ਕੇ ਆਪ 
ਨੇ ਇਕ ਤਾਂ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਸਿੱਧਾਂਤਾਂ ਦਾ ਪ੍ਰਚਾਂਰ ਕਰਨਾ 
ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਦੂਜੇ ਅਰਬੀ ਅਤੇ ਫ਼ਰਸੀ ਪੜ੍ਹਾਉਣ ਲਈ 
ਇਕ ਮਕਤਬ ਖੋਲ੍ਹਿਆ। ਜਦੋ' 1707 ਈ. ਵਿਚ ਔਰੈਗਜ਼ੇਬ 
ਦੀ ਮ੍ਰਿਤੂ ਹੋ ਗਈ, ਤਾਂ ਆਪ ਫਿਰ ਬਹਾਦਰ ਸ਼ਾਹ (ਸ਼ਹਿਜ਼ਾਦਾ 
ਮੁਅਜ਼ਮ) ਪਾਸ ਪਹੁੰਚ ਗਏ। ਬਹਾਦਰਸ਼ਾਹ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ 
ਦੇ ਪਰਸਪਰ ਸੈਬਧਾਂ ਨੂੰ ਖ਼ੁਸ਼ਗਵਾਰ ਕਰਨ ਵਿਚ ਆਪ ਨੇ 
ਸੁਚੱਜੀ ਭੂਮਿਕਾ ਨਿਭਾਈ। ਜਦੋਂ ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਦੇ ਭਰਾ ਸ਼ਹਿਜ਼ਾਦਾ 
ਕਾਮਬਖ਼ਸ਼ ਨੇ ਦੱਖਣ ਵਿਚ ਬਗ਼ਾਵਤ ਦਾ ਝੰਡਾ ਚੁਕਿਆ, 
ਤਾਂ ਉਸ ਨੂੰ ਦਬਾਉਣ ਲਈ ਗਏ ਬਹਾਦਰਸ਼ਾਹ ਨਾਲ ਆਪ 
ਵੀ ਗਏ। ਸੈਨ 1712 ਈ. ਵਿਚ ਲਾਹੌਰ ਅੰਦਰ ਹੋਈ 
ਬਹਾਦਰਸ਼ਾਹ ਦੀ ਮਿ੍‌ਤੂ ਤੋਂ ਬਾਦ ਆਪ ਮੁਲਤਾਨ ਚਲੇ 
ਗਏ। ਉਥੇ ਹੀ ਸੈਨ 1713 ਈ. ਵਿਚ ਆਪ ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ 
ਹੋਇਆ। 

ਡਾ. ਗੁਰਦੇਵ ਸਿੰਘ ਪੰਦੋਹਲ ਦੁਆਰਾ ਰਚਿਤ 
ਪੁਸਤਕ “ਦੀਵਾਨਿ ਗੋਯਾ” (ਅਨੁਵਾਦ) ਦੀ ਭੂਮਿਕਾ ਵਿਚ 
ਪਾਉਂਦਿਆ ਲਿਖਿਆ ਹੈ ਕਿ ਆਪ ਨੇ ਦਸ ਕ੍ਰਿਤੀਆਂ ਦੀ 
ਸਿਰਜਨਾ ਕੀਤੀ ਸੀ, ਜਿਵੇਂ ਦੀਵਾ/ਨੇ ਗੌਯਾ (ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ 


_ ਪ੍ਰਤਿ ਸ਼ਰਧਾ ਅਰਪਿਤ ਕਰਨ ਵਾਲੀਆਂ 63 ਫ਼ਾਰਸੀ ਗ਼ਜ਼ਲਾਂ 
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ਨੌਦ ਲਾਲ 'ਗੋਯਾ”, ਭਾਈ 
ਦਾ ਸੈਗ੍ਹਿ), /ਜੰਦਰਨੰੰਨਾਮਹ (ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਪ੍ਰੈਮ ਨੂੰ 
ਪ੍ਰਗਟਾਉਣ ਵਾਲੇ ਫ਼ਾਰਸੀ ਵਿਚ ਲਿਖੇ 510 ਸ਼ੇਅਰਾਂ ਦਾ 
ਸੈਕਲਨ), ਤੌਸਨੈਫੇ-ਸ਼ਨਾ (ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਸਿਫ਼ਤ ਵਿਚ 
ਫ਼ਾਰਸੀ ਵਿਚ ਲਿਖੀ ਵਾਰਤਕ ਰਚਨਾ), ੰਜਨਾਮਹ (ਫ਼ਾਰਸੀ 
ਭਾਸ਼ਾ ਵਿਚ ਗੱਦ-ਪੱਦ ਮਿਸ਼ਰਿਤ ਰਚਨਾ ਜਿਸ ਵਿਚ ਦਸ 
ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ ਦੀ ਉਸਤਤ ਕੀਤੀ ਗਈ ਹੈ), ਦਸਤੂਰਲ 
/ਇਨਸ਼ਾ (ਫ਼ਾਰਸੀ ਵਾਰਤਕ ਵਿਚ ਲਿਖੀ ਪੰਜਾਬ ਅਤੇ 
ਮੁਲਤਾਨ ਬਾਰੇ ਇਤਿਹਾਸ ਨੁਮਾ ਰਚਨਾ), ਆਰਜ਼ਲ ਅਲਫ਼ਾਜ਼ 
(ਫ਼ਾਰਸੀ ਭਾਸ਼ਾ ਵਿਚ ਲਿਖੇ 1346 ਸ਼ਿਅਰਾਂ ਦਾ ਵੱਡ- 
ਆਕਾਰਾ ਸੰਗ੍ਰਹਿ ਜਿਸ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ ਅਤੇ 
ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਵਡਿਆਈ ਕੀਤੀ ਗਈ ਹੈ), ਜੀਤਿ /#ਕਾਸ਼ 
(ਫ਼ਾਰਸੀ ਵਿਚ ਲਿਖੇ 275 ਸ਼ਿਅਰਾਂ ਵਿਚ ਦਸ ਗੁਰੂਆਂ 
ਵਿਚ ਅਰੀਮੀ ਜੋਤਿ ਦੇ ਵਿਕਾਸ ਨੂੰ ਚਿਤਰਿਆ ਗਿਆ ਹੈ) 
ਅਤ ਜੰਤਿ /#ਕਾਸ਼ ਪੰਜਾਬੀ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਸਿਫਤ 
ਵਿਚ ਲਿਖੇ 43 ਸ਼ਿਅਰਾਂ ਦਾ ਸੈਕਲਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਅੱਠ 
ਰਚਨਾਵਾਂ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਦੋ ਛੋਦ-ਬੱਧ ਪੰਜਾਬੀ ਰਚਨਾਵਾਂ-- 
ਰ/ਹਤਨਾਮਹ ਅਤੇ ਤਨਫ਼ੂਾਹਨਾਮਹ- ਭਾਈ ਨੰਦ ਲਾਲ 
ਦੇ ਨਾਂ 'ਤੇ ਉਪਲਬਧ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੋਹਾਂ ਵਿਚ ਦਸਮ ਗੁਰੂ 
ਅਤੇ ਨੰਦ ਲਾਲ ਵਿਚ ਸਿੱਖ ਮਰਯਾਦਾ ਅਤੇ ਕਰਮਾਚਾਰ 
ਸੈਬੋਧੀ ਸੈਵਾਦ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਕਰਤ੍ਰਿਤਵ ਸੈਦਿਗਧ ਹੈ। 
ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਦੇ ਸਮੇਂ ਤੋਂ ਬਾਦ ਦਾ ਸਿੱਧ 
ਕਰਦੀਆਂ ਹਨ। ਤਨਖ੍ਰਾਹਨਾਮਹੇ ਵਿਚ ਰਹਿਤ ਨ ਕਮਾਉਣ 
ਵਾਲੇ ਕਈ ਧਾਰਮਿਕ ਦੈਡਾਂ ਦਾ ਵਿਵਰਣ ਦਿੱਤਾ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ 
ਦੋਂ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਸ਼ਾਖ ਗੰਹਤਾ ਕੰ ਨਾਂ ਦੀ ਵਾਰਤਕ ਰਚਨਾ 
ਵੀ ਭਾਈ ਨੰਦ ਲਾਲ ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ ਸੈਬੈਧਿਤ ਹੈ, ਪਰ ਇਹ 
ਵੀ ਗੁਰੂ ਜੀ ਤੋਂ ਬਹੁਤ ਬਾਦ ਵਿਚ ਲਿਖੀ ਗਈ ਹੈ। ਇਸ 
ਤਰ੍ਹਾਂ ਭਾਈ ਨੰਦ ਲਾਲ ਦੇ ਕਰਤ੍ਰਿਤਵ ਵਾਲੀਆਂ ਤਿੰਨੋਂ 
ਰਹਿਤਨਾਮਾ-ਨੁਮਾ ਰਚਨਾਵਾਂ ਸੰਦਿਗਧ ਹਨ। 

ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ ਭਾਈ ਨੰਦ ਲਾਲ ਨੇ ਗੁਰੂ 
ਸਾਹਿਬਾਨ, ਸਿੱਖੀ ਮਾਰਗ ਅਤੇ ਸਿੱਖ ਅਧਿਆਤਮਿਕਤਾ ਬਾਰੇ 
ਵੱਡ-ਮੁੱਲਾ ਅਤੇ ਸੈਵੇਦਨਸ਼ੀਲ ਸਾਹਿਤ ਸਿਰਜਿਆ। 
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ਛੰਦ ਦਾ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਰੂਪ ਵਿਚ ਵਿਧਾਨ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਅਸਲ 
ਵਿਚ, ਵਾਰ ਅਤੇ ਪਉੜੀ ਦਾ ਪਰੈਪਰਾਗਤ ਸੈਬੈਧ ਚਲਿਆ 
ਆ ਰਿਹਾ ਹੈ। ਯੁੱਧ ਨਾਲ ਸੈਬਧਿਤ ਕਾਵਿ ਤਦ ਤਕ “ਵਾਰ” 
ਨਹੀਂ ਅਖਵਾ ਸਕਦਾ ਜਦ ਤਕ ਉਸ ਦੀ ਰਚਨਾ ਪਉੜੀ 
ਛੰਦ ਵਿਚ ਨ ਹੋਈ ਹੋਵੇ। “ਨਾਦਰ ਸ਼ਾਹ ਦੀ ਵਾਰ” ਨੂੰ ਹੁਣ 
ਤਕ “ਨਾਦਰਸ਼ਾਹ ਦੀ ਪਉੜੀ” ਕਰਕੇ ਲਿਖਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 
“ਲਉ ਕੁਸ਼ ਦੀ ਵਾਰ” ਦੇ ਕਰਤਾ ਨੇ ਇਸ ਵਾਰ ਵਿਚ ਕਈ 
ਥਾਂਵਾਂ ਉਤੇ ਲਿਖਿਆ-ਕੀਗਤਿ ਦਾਸ਼ ਸੁਣਾਈ ਘੱਤ ਪੜਿ 
ਪਉੜੀਆਂ; ਦਾਸ ਥੰਆ ਕਰਬਾਣੇ ਪਓੜੀ ਆਹੰਖ ਆਖੇ / 
“ਚੰਡੀ ਦੀ ਵਾਰ” ਦੇ ਅੰਤ 'ਤੇ ਵੀ ਅੰਕਿਤ ਹੈ- ਦੁਰਗਾ ਪਾਠ 
ਬਣਾਇਆ ਸ਼ਤੇ ਪਉੜੀਆਂ / ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ ਪਉੜੀ ਛੰਦ 
ਵਾਰ ਦਾ ਅਨਿਖੜ ਅੰਗ ਹੈ ਅਤੇ ਦੋਵੇਂ ਇਕ ਦੂਜੇ ਉਤੇ 
ਪਰਸਪਰ ਆਧਾਰਿਤ ਹਨ। 

ਡਾ. ਚਰਨ ਸਿੰਘ ਨੇ “ਬਾਣੀ ਬਿਓਰਾ” ਵਿਚ 
ਪਉੜੀ ਨੂੰ “ਵਾਰ” ਦਾ ਛੰਦ ਮੰਨਿਆ ਹੈ। ਭਾਈ ਕਾਨ੍ਹ ਸਿੰਘ 
ਨੇ “ਮਹਾਨਕੋਸ਼ ਵਿਚ “ਵਾਰ” ਦਾ ਇਕ ਅਰਥ ਪਉੜੀ 
ਕਢਿਆ ਹੈ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਲਿਖਿਆ ਹੈ--ਵਾਰ ਸ਼ਬਦ ਦਾ ਅਰਥ 
ਪਉੜੀ (ਨਿ'ਸ਼੍ਰੇਣੀ) ਛੰਦ ਭੀ ਹੋ ਸਕਦਾ ਹੈ, ਕਿਉਂਕਿ ਯੋਧਿਆ 
ਦੀ ਸੂਰਬੀਰਤਾ ਦਾ ਯਸ਼ ਪੰਜਾਬੀ ਕਵੀਆਂ ਨੇ ਬਹੁਤ ਕਰਕੇ 
ਇਸ ਛੰਦ ਵਿਚ ਲਿਖਿਆ ਹੈ। ਇਸ ਲਈ ਪਉੜੀ ਵਾਰ 
ਰਚਣ ਲਈ ਇਕ ਪ੍ਰਮਾਣਿਕ ਛੰਦ ਹੈ। 

ਪਉੜੀ ਅਗੋਂ ਦੋ ਭੇਦਾਂ ਵਿਚ ਲਿਖੀ ਜਾਂਦੀ ਹੈ-- 
“ਸਿਰਖੰਡੀ” ਅਤੇ “ਨਿਸ਼ਾਨੀ”। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਵੀ ਮਾਤਾਵਾਂ ਦੀ 
ਗਿਣਤੀ ਵਜੋਂ ਅਗੇ ਕਈ ਉਪਪੇਦ ਹਨ, ਪਰ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਕਰਕੇ 
ਤਿੰਨ ਹੀ ਪ੍ਰਧਾਨ ਰਹੇ ਹਨ-21 ,22 ਅਤੇ 23 ਮਾੜਾਵਾਂ 
ਵਾਲੋਂ, ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਕੁਮਵਾਰ 12,9;12,10;14,9 ਉਤੇ 
ਬਿਸ੍ਰਾਮ ਆਉਂਦਾ ਹੈ, ਪਰ ਕਈ ਵਾਰ ਪ੍ਰਭਾਵ ਨੂੰ ਜ਼ਿਆਦਾ 
ਉਘਾੜਨ ਲਈ ਪਉੜੀ ਦਾ ਅੰਤਲਾ ਚਰਣ ਛੋਟਾ ਕਰ 
ਦਿੱਤਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ, ਜਿਵੇਂ ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਦੀਆਂ ਵਾਰਾਂ 
ਵਿਚ ਜਾਂ “ਚੰਡੀ ਦੀ ਵਾਰ” ਵਿਚ। ਇਸ ਕਰਕੇ ਪਉੜੀ 
ਦੀਆਂ ਮਾਤ੍ਰਾਵਾਂ ਅਤੇ ਚਰਣਾਂ ਦੀ ਗਿਣਤੀ ਵਧ-ਘਟ ਹੁੰਦੀ 
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ਰਹਿੰਦੀ ਹੈ। ਇਸ ਵਾਧੇ ਘਾਟੇ ਦਾ ਮਕਸਦ ਬਹਿਰ ਵਿਚ 
ਚੁਸਤੀ ਲਿਆਉਣਾ ਹੈ। 

“ਸਿਰਖੰਡੀ” ਭੇਦ ਦੀ ਵਰਤੋਂ ਯੁੱਧ ਦੀ ਤੇਜ਼ੀ ਨੂੰ 
ਪ੍ਗਟਾਉਣ ਲਈ ਕੀਤੀ ਜਾਂਦੀ ਹੈ, ਕਿਉਂਕਿ ਇਸ ਵਿਚ 
ਮੱਧ-ਅਨੁਪ੍ਰਾਸ ਦੀ ਵਰਤੋ ਨਾਲ ਅੰਤਲਾ ਤੁਕਾਂਤ ਬੇਮੇਲ 
ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਭਾਵਨਾ ਵਿਚ ਉਲਾਰ ਆਉਂਦਾ ਹੈ। 
ਇਸ ਨਾਲ ਵਾਰ ਵਿਚ ਸਫ਼ੁਰਤੀ ਦਾ ਸੰਚਾਰ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਅਤੇ 
ਯੁੱਧ ਦਾ ਮਾਹੌਲ ਗੂੜ੍ਹਾ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਰ੍ 

ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ-ਆਗਮਨ ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ ਵੀਰ-ਰਸ 
ਦੀ ਅਭਿਵਿਅਕਤੀ ਲਈ “ਵਾਰ” ਕਾਵਿ ਰੂਪ ਜਨ-ਜੀਵਨ 
ਵਿਚ ਪ੍ਰਵਾਨ ਚੜ੍ਹ ਚੁਕਿਆ ਸੀ ਅਤੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਰਚੈਤਾ 
ਭੱਟ ਜਾਂ ਚਰਣ ਹੁੰਦੇ ਸਨ। ਗੁਰੂ ਰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਸੈਕਲਿਤ 
ਨੌਂ ਵਾਰਾਂ ਵਿਚੋਂ ਚਾਰ (ਟੁੰਡੇ ਅਸਰਾਜੇ ਕੀ ਵਾਰ, ਸਿਕੰਦਰ 
ਬਰਹਾਮ ਕੀ ਵਾਰ, ਮੂਸੇ ਕੀ ਵਾਰ ਅਤੇ ਲਲਾ ਬਹਲੀਮਾ 
ਕੀ ਵਾਰ) ਦੀਆਂ ਧੁਨੀਆਂ ਪੂਰਵ ਗੁਰੂ-ਨਾਨਕ ਕਾਲ ਵਿਚ 
ਰਚੀਆਂ ਗਈਆਂ ਵਾਰਾਂ ਦੇ ਆਧਾਰ 'ਤੇ ਨਿਸਚਿਤ ਕੀਤੀਆਂ 
ਗਈਆਂ ਹਨ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ “ਵਾਰ' ਨੂੰ ਵੀਰ-ਰਸ 
ਦੇ ਖੇਤਰ ਵਿਚੋਂ ਕਢ ਕੇ ਅਧਿਆਤਮਿਕਤਾ ਦੇ ਸ਼ਾਂਤ 
ਵਾਤਾਵਰਣ ਵਿਚ ਲਿਆਉਂਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਪਰਿਵਰਤਨ ਨਾਲ 
ਇਕ ਪਾਸੇ ਜਿਥੇ ਵਾਰ ਦੇ ਵਿਸ਼ੇ-ਖੇਤਰ ਦਾ ਵਿਸਤਾਰ ਹੋਇਆ 
ਹੈ, ਉਥੇ ਦੂਜੇ ਪਾਸੇ ਲੋਕ-ਮਾਨਸ ਦੇ ਅਧਿਕ ਅਨੁਕੂਲ ਕਾਵਿ 
-ਰੂਪ ਨੂੰ ਅਪਣਾ ਕੇ ਜਿਗਿਆਸੂ ਨੂੰ ਪਰਮ-ਪਦ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ 
ਦੇ ਮਾਰਗ ਉਤੇ ਅਗੇ ਵਧਣ ਲਈ ਉਤਸਾਹਿਤ ਕੀਤਾ 
ਗਿਆ ਹੈ। ਇਸ ਨਾਲ ਸੈਘਰਸ਼ ਦਾ ਰੂਪ ਸੂਖਮ ਹੋ ਗਿਆ ਹੈ 
ਅਤੇ ਸ਼ਰੀਰਿਕ ਘੋਲ ਮਾਨਸਿਕ ਘੋਲ ਵਿਚ ਬਦਲ ਗਿਆ 
ਹੈ। ਇਥੇ ਸਦ-ਵਿੱਤੀਆਂ ਦਾ ਦੁਰਵਿੱਤੀਆਂ ਨਾਲ ਟਕਰਾਓ 
ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਪੁ੍‌ਭੂ ਨੂੰ ਸ੍ੇਸ਼ਠ ਨਾਇਕ ਮੰਨ ਕੇ ਉਸ ਦੀ 
ਉਸਤਤ ਕੀਤੀ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। 

ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਸੈਕਲਿਤ 22 ਵਾਰਾਂ 
ਲਈ ਪਉੜੀ ਛੰਦ ਦੀ ਹੀ ਵਰਤੋਂ ਹੋਈ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਤੋਂ 
ਇਲਾਵਾ ਵੀ ਕਈ ਬਾਣੀਆਂ ਦੇ ਪਦਿਆਂ ਨੂੰ ਪਉੜੀ ਕਹਿ 
ਦਿੱਤਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ, ਜਿਵੇ' “ਜਪੁਜੀ” ਅਤੇ “'ਬਾਵਨ-ਅਖਰੀ” 
ਦੇ ਪਦਿਆਂ ਨੂੰ । ਮੁੱਖ ਰੂਪ ਵਿਚ ਪਉੜੀ ਵਾਰ ਦਾ ਹੀ ਛੋਦ 
ਹੈ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਇਸ ਦੇ ਤਾਲਾਂ ਅਤੇ 
ਸਾਜ਼ਾਂ ਦਾ ਨਿਰਧਾਰਣ ਵੀ ਕੀਤਾ ਹੈ। 
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ਪਉੜੀਆਂ ਗੁਰੁ ਗੋਬਿਦ ਕੀਆਂ (ਕਾਵਿ) : ਇਹ ਕੁਲ 
ਅੱਠ ਪਉੜੀਆਂ ਦੀ ਰਚਨਾ ਹੈ ਜਿਸ ਅੰਦਰ ਭੰਗਾਣੀ ਦੇ . 
ਯੁੱਧ-ਪ੍ਸੈਗ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਦੀ ਉਸਤਤ ` 
ਕੀਤੀ ਗਈ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਕਰਤ੍ਰਿਤਵ ਦਾ ਸੈਬੈਧ ਦਸਮ ਗੁਰੂ 
ਜੀ ਦੇ ਦਰਬਾਰੀ ਢਾਡੀਆਂ ਮੀਰ ਮੁਸ਼ਕੀ ਅਤੇ ਮੀਰ ਛਬੀਲਾ 
ਨਾਲ ਜੋੜਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਪਹਿਲੀ ਪਉੜੀ ਵਿਚ ਦਸਮ 
ਗੁਰੁ ਦਾ ਯਸ਼ ਗਾਇਆ ਗਿਆ ਹੈ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੂੰ 
ਪਰਮਾਤਮਾ ਦਾ ਅਵਤਾਰ ਮੰਨਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਦੂਜੀ ਪਉੜੀ 
ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਜੀ ਵਲੋਂ ਭੈਗਾਣੀ ਦੇ ਯੁੱਧ ਲਈ ਕੀਤੀ ਗਈ 
ਤਿਆਰੀ ਦਾ ਵਿਵਰਣ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਬਾਕੀ ਪਉੜੀਆਂ 
ਵਿਚ ਯੁੱਧ-ਚਿਤ੍ਣ ਦੇ ਪ੍ਰਸੈਗ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਵੀਰਤਾ 
ਅਤੇ ਜਿਤ ਦਾ ਵਰਣਨ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਇਸ ਦੀਆਂ ਪਹਿਲੀਆਂ 


_ਪੰਜ ਪਉੜੀਆਂ ਦੀ ਭਾਸ਼ਾ ਦਾ ਸਰੂਪ ਪੰਜਾਬੀ ਪ੍ਰਧਾਨ ਹੈ। 


ਕਿਉਂਕਿ ਤੀਜੀ ਪਉੜੀ ਦੀ ਅੰਤਿਮ ਤੁਕ ਵਿਚ ਉਸ ਦਾ 
ਨਾਂ ਆਇਆ ਹੈ। ਆਖੀਰਲੀਆਂ ਤਿੰਨ ਪਉੜੀਆਂ ਦੀ ਭਾਸ਼ਾ 
ਬ੍ਜ ਪ੍ਰਧਾਨ ਹੈ ਅਤੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਮੀਰ ਮੁਸ਼ਕੀ ਦੇ ਨਾਂ ਦਾ 
ਉੱਲੇਖ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਇਸ ਲਈ ਇਨ੍ਹਾਂ ਤਿੰਨਾਂ ਦਾ ਕਰਤ੍ਰਿਤਵ 
ਮੀਰ ਮੁਸ਼ਕੀ ਨਾਲ ਜੁੜਦਾ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਪਉੜੀਆਂ ਵਿਚ ਯੁੱਧ 
ਦਾ ਵਰਣਨ ਬੜਾ ਸਜੀਵ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਇੰਜ ਪ੍ਰਤੀਤ ਹੁੰਦਾ 
ਹੈ ਕਿ ਇਸ ਯੁੱਧ ਵੇਲੇ ਦੋਵੇਂ ਢਾਡੀ ਗੁਰੂ ਜੀ ਪਾਸ ਮੌਜੂਦ 
ਸਨ। 


ਪਹਰੇ (ਬਾਣੀ) : ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਸਿਰੀ ਰਾਗ ਅਧੀਨ 
ਸੈਕਲਿਤ ਕੁਲ ਚਾਰ ਪਹਰਿਆਂ ਵਿਚੋਂ ਦੋ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ 
ਜੀ ਦੇ ਰਚੇ ਹਨ ਅਤੇ ਬਾਕੀ ਦੋ ਵਿਚੋਂ ਇਕ ਗੁਰੂ ਰਾਮਦਾਸ 
ਜੀ ਦਾ ਅਤੇ ਇਕ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਦਾ ਰਚਿਆ ਹੈ। 

“ਪਹਿਰ” ਤੋਂ ਭਾਵ ਹੈ ਦਿਨ ਜਾਂ ਰਾਤ ਦਾ ਚੌਥਾ 
ਭਾਗ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਮਨੁੱਖ ਨੂੰ ਵਣਜਾਰੇ ਵਜੋਂ 
ਸੰਬੋਧਿਤ ਕੀਤਾ ਹੈ ਕਿ ਉਹ ਆਪਣੀ ਉਮਰ ਰੂਪੀ ਰਾਤ ਨੂੰ 
ਸੈਸਾਰ ਰੂਪੀ ਲੁਗੀ (ਅਸੁਰਖਿਅਤ) ਥਾਂ ਉਤੇ ਬਤੀਤ ਕਰਦਾ 
ਹੈ; ਆਪਣੇ ਜੀਵਨ ਰੂਪੀ ਧਨ ਦੀ ਰਖਿਆ ਲਈ ਉਚਿਤ 
ਵਿਵਸਥਾ ਨਹੀਂ ਕਰਦਾ। ਪਹਿਲੇ ਪਹਰੇ ਵਿਚ ਰਾਤ ਦੇ ਚਾਰ 
ਪਰਿਰਾਂ ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਗਰਭ, ਬਾਲ, ਜਵਾਨ ਅਤੇ ਬਿਰਧ 
ਅਵਸਥਾ ਨਾਂ ਦਿੱਤੇ ਹਨ ਅਤੇ ਦੂਜੇ ਪਹਰੇ ਵਿਚ ਬਾਲ, 
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'ਜਵਾਨ, ਪ੍ਰੰੜਹ ਅਤੇ ਬਿਰਧ ਅਵਸਥਾ ਨਾਂ ਕਲਪੇ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ 
ਅਵਸਥਾਵਾਂ ਵਿਚ ਮਨੁੱਖ ਉਤੇ ਕੀ ਬੀਤਦੀ ਹੈ, ਉਸ ਦਾ 
ਹਿਰਦੇ ਬੇਧਕ ਢੰਗ ਨਾਲ- ਬਹੁਤ ਪ੍ਭਾਵਸ਼ਾਲੀ ਚਿਤ੍ਣ 
ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਥਾਂ ਥਾਂ ਉਤੇ ਮਨੁੱਖ ਜਨਮ ਰੂਪੀ 
ਵਡ-ਮੁੱਲੀ ਵਸਤੂ ਨੂੰ ਵਿਅਰਥ ਵਿਚ ਕਾਮ ਆਦਿਕ ਵਿਸ਼ੇ 
ਦਾ ਉਪਦੇਸ਼ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਹੈ ਅਤੇ ਜੀਵਨ ਦੇ ਮੰਤਵ ਦੀ 
ਸਹੀ ਪੂਰਤੀ ਵੀ ਦਸੀ ਗਈ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ ਪਹਿਲੇ ਪਹਰੇ 
ਵਿਚ ਚਾਰ ਅਤੇ ਦੂਜੇ ਵਿਚ ਪੰਜ ਪਦੇ ਹਨ। ਹਰ ਇਕ ਪਦੇ 
ਵਿਚ ਛੇ ਛੇ ਤੁਕਾਂ ਹਨ, ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਰਚਨਾ ਦਾ ਸਰੂਪ 
ਕੁੰਡਲੀਆ ਛੰਦ ਨਾਲ ਕੁਝ ਕੁਝ ਮੇਲ ਖਾਂਦਾ ਹੈ, ਪਰ ਮਾਤਾਵਾਂ 
ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਭਾਸ਼ਾ ਵੈਰਾਗ ਦੀ ਭਾਵਨਾ 
ਉਤਪੰਨ ਕਰਨ ਵਿਚ ਸਹਾਇਕ ਹੈ। 

ਗੁਰੂ ਰਾਮਦਾਸ ਜੀ ਦੇ ਲਿਖੇ ਪਹਰੇ ਦੀ ਰਚਨਾ 
ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੁਆਰਾ ਲਿਖੇ ਪਹਰਿਆਂ ਦੀ ਪਰੈਪਰਾ 
ਵਿਚ ਹੋਈ ਹੈ। ਆਪ ਨੇ ਹਰਿਨਾਮ ਦਾ ਵਣਜ ਕਰਨ ਵਾਲੇ 
ਸਾਧਕ ਨੂੰ ਸਪੱਸ਼ਟ ਕੀਤਾ. ਹੈ. ਕਿ ਜੀਵਨ ਰੂਪੀ ਰਾਤ ਦੇ 
ਪਹਿਲੇ ਪਹਿਰ ਵਿਚ ਮਨੁੱਖ ਮਾਤਾ ਦੇ ਗਰਭ ਵਿਚ ਸਥਿਤ 
ਹੋਣ ਤੋਂ ਬਾਦ ਜਨਮ ਲੈਂਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਮਾਤਾ-ਪਿਤਾ ਖ਼ੁਸ਼ 
ਹੁੰਦੇ ਹਨ। ਅਜਿਹੀ ਸਥਿਤੀ ਵੇਲੋਂ ਖ਼ੁਸ਼ੀ ਦੇਣ ਵਾਲੇ ਪ੍ਰਭੂ 
ਦਾ ਨਾਮ ਜਪਿਆ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ। ਦੂਜੇ ਪਹਿਰ ਵਿਚ ਮਾਤਾ- 
ਪਿਤਾ ਦਾਤਾਰ ਦੀ ਥਾਂ ਦਾਤ ਪ੍ਰਤਿ ਮੋਹ ਪਾਲਦੇ ਹਨ। ਕੋਈ 
ਗੁਰਮੁਖ ਵਿਅਕਤੀ ਹੀ ਵਾਸਤਵਿਕਤਾ ਨੂੰ ਪਛਾਣ ਕੇ 
ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਬੋਦਗੀ ਵਿਚ ਲਿਵ ਲਗਾਉਂਦਾ ਹੈ। ਤੀਜੇ 
ਪਹਿਰ ਵਿਚ ਮਨੁੱਖ ਘਰ-ਬਾਰੀ ਝਮੇਲਿਆਂ ਵਿਚ ਲਗ ਕੇ 
ਧਨ ਇਕੱਠਾ ਕਰਨ ਲਗਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਆਪਣੇ ਮੂਲ ਆਧਾਰ 
ਨੂੰ ਭੁਲ ਜਾਂਦਾ ਹੈ, ਪਰ ਗੁਰੂ ਦੀ ਕ੍ਰਿਪਾ ਨਾਲ ਹੀ ਉਹ 
ਸਨਮਾਰਗ ਉਤੇ ਆਉਂਦਾ ਹੈ। ਚੌਥੇ ਪਹਿਰ ਵਿਚ ਜੀਵਨ 
ਰੂਪੀ ਰਾਤ ਬੀਤਣ ਵਾਲੀ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਪ੍ਰਭੂ ਦਾ ਸਿਮਰਨ ਕਰਨ 
ਵਾਲੇ ਆਪਣੀ ਜੀਵਨ-ਯਾਤ੍ਾ ਸਫਲ ਕਰਦੇ ਹਨ। ਗੁਰੂ ਦੇ 
ਉਪਦੇਸ਼ ਅਨੁਸਾਰ ਚਲਣ ਵਾਲਿਆਂ ਦਾ ਆਵਾਗਵਣ ਕਟ 
ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 

ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਰਚੇ ਇਕ ਪਹਰੇ ਵਿਚ 
ਛੇ ,ਫ਼ੌ ਤੁਕਾਂ ਦੇ ਕੁਲ ਪੰਜ ਬੈਦ ਹਨ। ਗੁਰੂ ਜੀ.ਨੇ ਇਸ 
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ਪਹੇਵਾ/ਪਹੋਆ 
ਪਹਰੇ ਦੀ ਰਚਨਾ ਕਰਕੇ ਜਿਗਿਆਸੂ ਨੂੰ ਜੀਵਨ ਦੀ _ 
ਵਾਸਤਵਿਕਤਾ ਦਾ ਬੋਧ ਕਰਾਇਆ ਹੈ ਅਤੇ ਦਸਿਆ ਹੈ 
ਕਿ ਮ੍ਰਿਤੂ ਦੇ ਗ਼ਲਬੇ ਨਾਲ ਮਨੁੱਖ ਅਸਮਰਥ ਹੋ ਕੇ ਸੈਸਾਰ 
ਤੋਂ ਚਲਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਲਈ ਬਾਲਪਣ, ਜੁਆਨੀ, 
ਅੱਧਖੜ ਅਤੇ ਬਿਰਧ ਅਵਸਥਾ ਵਿਚ ਮੋਹ ਮਾਇਆ ਅਤੇ 
ਵਾਸਨਾਵਾਂ ਦਾ ਤਿਆਗ ਕਰਕੇ ਮਨੁੱਖ ਨੂੰ ਹਰਿ-ਭਗਤੀ 
ਵਿਚ ਲੀਨ ਰਹਿਣਾ ਚਾਹੀਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਮਨੁੱਖ 


ਨੂੰ ਵਣਜਾਰਾ ਕਹਿ ਕੇ ਸੰਬੋਧਨ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ ਜੋ ਸੈਸਾਰ 


ਰੂਪੀ ਪਰਦੇਸ਼ ਵਿਚ ਜੀਵਨ ਰੂਪੀ ਰਾਤ ਨੂੰ ਕਟਣ ਲਈ 
ਚਾਰੇ-ਪਹਿਰ ਜਾਗ ਕੇ ਕਟਦਾ ਹੈ। ਜ਼ਰਾ ਜਿੰਨੀ ਅਸਾਵਧਾਨੀ 
ਕਾਰਣ ਉਹ ਆਪਣਾ ਸਾਰਾ ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਭਵਿਖ ਨਸ਼ਟ 
ਕਰ ਲੈਂਦਾ ਹੈ। ` 


ਪਹੇਵਾ/ਪਹੋਆ (ਤੀਰਥ) : ਹਰਿਆਣਾ ਪ੍ਾਂਤ ਦੇ ਕੁਰਕਸ਼ੇਤ 
ਜ਼ਿਲ੍ਹ ਦਾ ਇਕ ਪੁਰਾਤਨ ਤੀਰਥ ਜੋ ਸਰਸਵਤੀ ਨਦੀ ਦੇ 
ਖਬੇ ਕੈਢੇ ਉਤੇ ਵਸਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਇਥੇ ਹਿੰਦੂ ਲੋਕ 
ਹਨ। ਇਥੇ ਦੋ ਸਿੱਖ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਵੀ ਹਨ। 
ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਬਾਉਲਾ ਸਹਿਬ ਜੋ ਪੁਰਾਣੇ ਨਗਰ 
ਦੇ ਬਾਹਰ ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ ਅਤੇ ਜਿਸ ਦਾ ਸੈਬੰਧ ਗੁਰੂ 
ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੀ ਫੇਰੀ ਨਾਲ ਜੋੜਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 
ਸਥਾਨਕ ਰਵਾਇਤ ਅਨੁਸਾਰ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਚੇਤਰ 
ਚੌਦਸ ਦੇ ਮੇਲੇ 'ਤੇ ਇਥੇ ਆਏ ਸਨ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਲੋਕਾਂ ਨੂੰ 
ਪਿੰਡ ਅਰਪਿਤ ਕਰਨ ਦੀ ਨਿਰਰਥਕਤਾ ਦਾ ਬੋਧ ਕਰਾਉਂਦੇ 
ਹੋਇਆਂ ਹਰਿ-ਭਗਤੀ ਅਤੇ ਨਾਮ-ਸਿਮਰਨ ਵਲ ਰੁਚਿਤ 
ਕੀਤਾ। ਪਾਂਡਿਆਂ ਨੋ ਆਪਣੀ ਮਰਯਾਦਾ ਦੀ ਚੁਣੌਤੀ ਹੁੰਦੀ 
ਵੇਖ ਕੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੂੰ ਉਥੋਂ ਚਲੇ ਜਾਣ ਲਈ ਕਿਹਾ। ਗੁਰੂ ਜੀ 
ਨੇ ਉਥੋਂ ਥੋੜਾ ਹਟ ਕੇ ਆਪਣਾ ਆਸਣ ਲਗਾ ਦਿੱਤਾ। ਗੁਰੂ 


ਜੀ ਦੀ ਆਮਦ ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ ਅਤੇ ਤੀਰਥ-ਯਾੜ੍ੀਆਂ 


ਦੀ ਸੁਵਿਧਾ ਲਈ ਉਥੇ ਬਾਉਲੀ ਖੁਦਵਾਈ ਗਈ। ਬਾਦ 
ਵਿਚ ਕੈਥਲ ਨਰੇਸ਼ ਭਾਈ ਉਦੈ ਸਿੰਘ ਨੇ ਉਸ ਸਥਾਨ ਉਤੇ 
ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਵੀ ਬਣਵਾ ਦਿੱਤਾ। ਸੈਨ 1950 ਈ. ਤੋਂ ਸੈਤ 
ਜੀਵਨ ਸਿੰਘ ਨੇ ਉਥੇ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਦੀ ਸੁੰਦਰ ਇਮਾਰਤ 
ਬਣਾ ਦਿੱਤੀ ਹੈ। ਇਹ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਭਾਵੇਂ ਸ਼ਰੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ 
ਪ੍ਰਬੰਧਕ ਕਮੇਟੀ ਨਾਲ ਸੰਬੈਧਿਤ ਹੈ, ਪਰ ਇਸ ਦੀ ਸੇਵਾ- 
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ਪੱਕਾ ਕਲਾਂ 
ਸੈਭਾਲ ਸੈਤ ਜੀਵਨ ਸਿੰਘ ਦੇ ਸੇਵਕ ਕਰਦੇ ਹਨ। ਇਸ 
ਸਥਾਨ ਉਤੇ ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿਦ 
ਸਿੰਘ ਜੀ ਵੀ ਆਏ ਸਨ। 
ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਮਅੰਜਾ ਸਾਹਿਲ ਵੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ 
ਬਾਉਲੀ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਨੇੜੇ ਸਰਸਵਤੀ ਨਦੀ ਦੇ ਕੰਢੇ ਉਤੇ 
ਉਸਰਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਪਹਿਲਾਂ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਸਾਹਿਬ ਇਸ 
ਸਥਾਨ ਉਤੇ ਬੈਠੇ ਸਨ, ਪਰ ਪਾਂਡਿਆਂ ਦੁਆਰਾ ਆਪੱਤੀ 
ਪ੍ਗਟ ਕਰਨ `ਤੇ ਪਰੇ ਜਾ ਬੈਠੇ ਜਿਥੇ ਹੁਣ ਗੁਰਦੁਆਰਾ 
ਬਾਉਲੀ ਸਾਹਿਬ ਹੈ। ਇਸ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਵਾਲੀ ਥਾਂ 'ਤੇ ਬਾਦ 
ਵਿਚ ਕਈ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ ਆਏ ਸਨ। ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਮੰਜੀ 
ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਸਭ ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ ਉਸਾਰੀ ਕੈਥਲ-ਪਤਿ ਭਾਈ 
ਉਦੈ ਸਿੰਘ ਨੇ ਹੀ ਕਰਵਾਈ ਸੀ। ਕਾਲਾਂਤਰ ਵਿਚ ਉਸ ਦੀ 
ਖ਼ਸਤਾ ਹਾਲਤ ਹੋ ਗਈ। ਉਸ ਦੀ ਨਵੀਂ ਇਮਾਰਤ ਵੀਹਵੀਂ 
ਸਦੀ ਦੇ ਅੰਤ ਵਿਚ ਉਸਾਰੀ ਗਈ ਹੈ ਅਤੇ ਵਿਵਸਥਾ 
ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਬਾਉਲੀ ਸਾਹਿਬ ਵਾਲੀ ਕਮੇਟੀ ਹੀ ਕਰਦੀ ਹੈ। 


ਪੱਕਾ ਕਲਾਂ (ਪਿੰਡ) : ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਬਠਿੰਡਾ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦਾ ਇਕ 
ਪਿੰਡ ਜੋ ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ ਨਗਰ ਤੋਂ 24 ਕਿ ਮੀ. ਦੱਖਣ ਵਲ ਸਥਿਤ 
ਹੈ। ਸਥਾਨਕ ਰਵਾਇਤ ਅਨੁਸਾਰ ਸੈਨ 1706 ਈ. ਵਿਚ 
ਦਿਨ ਇਥੇ ਰੁਕੇ ਸਨ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਆਮਦ ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ 
ਅਨੁਯਾਈਆਂ ਨੇ ਜੋ ਸਮਾਰਕ ਬਣਾਇਆ, ਉਸ ਦੇ 
ਪੁਜਾਰੀਆਂ ਦੇ ਕਬਜ਼ੇ ਵਿਚ ਰਹਿਣ ਕਾਰਣ ਸੈਨ 1947 ਈ. 
ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਯਾਦ ਨੂੰ ਕਾਇਮ ਰਖਣ ਲਈ ਇਕ 
ਨਵਾਂ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਜੈਡ ਸਾਹਿਬ ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ 
੧੦" ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ। ਇਸ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਦੇ ਨਾਲ ਸਰੋਵਰ 
ਬਣੇ ਹੋਣ ਕਾਰਣ ਇਸ ਨੂੰ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਜੈਡਸਰ ਪਾ. ਦਸਵੀਂ” 
ਵੀ ਕਹਿੰਦੇ ਰਨ। ਇਹ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪਿੰਡ ਦੇ ਉਤਰ ਵਲ 
ਇਕ ਪੁਰਾਣੇ ਜੰਡ ਦੇ ਬਿ੍‌ਛ ਦੇ ਨੇੜੇ ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ ਹੈ। 
ਇਸ ਬਿ੍‌ਛ ਬਾਰੇ ਦੋ ਗੱਲਾਂ ਪ੍ਚਲਿਤ ਹਨ। ਇਕ, ਇਹ ਕਿ 
ਜਿਸ ਕਿੱਲੇ ਨਾਲ ਦਸਮ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਘੋੜਾ ਬੇਨ੍ਹਿਆ ਸੀ, 
ਉਹੀ ਫੁਟ ਕੇ ਬਿ੍‌ਛ ਬਣ ਗਿਆ। ਦੂਜਾ, ਇਹ ਕਿ ਇਹ ਬਿਰਛ 
ਉਦੋਂ ਵਿਦਮਾਨ ਸੀ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਆਪਣਾ ਘੋੜਾ ਇਸ 
ਨਾਲ ਬੰਨ੍ਹਿਆ ਸੀ। ਇਹ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਸ਼੍ਰੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ 
ਪ੍ਬੰਧਕ ਕਮੇਟੀ ਨਾਲ ਸੋਬੈਧਿਤ ਹੈ, ਪਰ ਇਸ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ 
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ਪਟਨਾ 
ਸਥਾਨਕ ਕਮੇਟੀ ਕਰਦੀ ਹੈ। ਇਥੇ ਪਹਿਲੇ ਅਤੇ ਦਸਵੇਂ ਗੁਰੂ 
ਸਾਹਿਬਾਨ ਦਾ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਪੁਰਬ ਅਤੇ ਪੰਜਵੇਂ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਦਾ 
ਉਹਦੀ ਨਕ ਬਸ ਲਾਲਬਰ 
ਪੱਖੋਕੇ ਰੰਧਾਵੇ (ਪੰਡ) . (ਜਾ ਦੈ ਗਰਜ ਜਿ 
ਦੇ ਡੇਰਾ ਬਾਬਾ ਨਾਨਕ ਤੋਂ ਪੂਰਬ ਵਲ ਸਥਿਤ ਇਕ ਪਿੰਡ 
ਜਿਥੇ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦਾ ਸਹੁਰਾ ਬਾਬਾ ਮੂਲਚੋਦ 
ਚੋਣਾ ਖਤੀ ਬਟਾਲੇ ਵਿਚ ਆ ਕੇ ਵਸਣ ਤੋ ਪਹਿਲਾਂ ਰਹਿੰਦਾ 
ਸੀ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੀਆਂ ਉਦਾਸੀਆਂ ਦੌਰਾਨ ਉਨ੍ਹਾਂ 
ਦਾ ਪਰਿਵਾਰ ਅਕਸਰ ਇਸ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਹੀ ਰਿਹਾ ਕਰਦਾ 


-ਸੀ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦਾ ਇਕ ਸਿਦਕੀ ਸੇਵਕ 


ਅਜਿਤਾ ਰੈਧਾਵਾ ਇਸੇ ਪਿੰਡ ਦਾ ਸੀ। 
ਰ੍‌ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਮਹਾਪ੍ਰਸਥਾਨ ਤੋ ਬਾਦ 
ਬਾਬਾ ਸੀਚੰਦ ਕੁਝ ਸਮੇਂ ਲਈ ਇਸ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਹੀ ਠਹਿਰੇ 


_ ਸਨ। ਟਾਲ੍ਹੀ ਦੇ ਜਿਸ ਬਿ੍‌ਛ ਹੇਠਾਂ ਬੈਠ ਕੇ ਬਾਬਾ ਜੀ ਅੰਤਰ- 
` ਧਿਆਨ ਹੁੰਦੇ ਸਨ, ਉਹ ਹੁਣ ਵੀ ਮੌਜੂਦ ਹੈ। ਉਸ ਟਾਲ੍ਹੀ 
`ਦੇ ਨਾਲ ਹੀ ਬਾਬਾ ਸੀਚੋਦ ਦਾ ਸਮਾਰਕ ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ 


ਹੈ, ਜਿਸ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਸਥਾਨਕ ਸੈਗਤ ਕਰਦੀ ਹੈ। ਮਹਾਨ 
ਪਿ ਬਾਬਾ ਜੀ ਦੇ ਦਰਸ਼ਨਾਂ ਲਈ ਛੇਵੇਂ 
੍ਹ ਸਾਲ ਵੀ ਆਏ ਸਨ 


ਪੱਗ/ਪਗੜੀ ਵੇਖੋ “ਦਸਤਾਰ'। ਆਂ 


2 


ਨੀ ਹਲ 
ਅਤੇ ਰਾਜਧਾਨੀ ਜੋ ਗੈਗਾ ਨਦੀ ਦੇ ਕੰਢੇ ਵਸਿਆ ਹੈ। 


`ਮਹਾਤਮਾ ਬੁੱਧ ਦੇ ਵੇਲੇ ਇਹ ਪਾਟਲਿਗ੍ਰਾਮ ਕਰਕੇ ਜਾਣਿਆ 
ਜਾਂਦਾ ਸੀ, ਪਰ ਬਾਦ ਵਿਚ ਇਸ ਦਾ ਨਾਂ ਪਾਟਲਿਪੁਤੁ 
_ਪ੍ਚਲਿਤ ਹੋਇਆ। ਬੁੱਧ ਦੇ ਸਮਕਾਲੀ ਮਹਾਰਾਜ ਅਜਾਤਸ਼ਤੂ੍‌ 


ਨੇ ਇਸ ਨਗਰ ਦਾ ਭਰਪੂਰ ਵਿਕਾਸ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਉਸ ਦੇ 
ਉਤਰਾਧਿਕਾਰੀ ਨੇ ਇਸ ਨੂੰ ਆਪਣੀ ਰਾਜਧਾਨੀ ਬਣਾਇਆ। 
ਮੌਰਯ ਵੰਸ਼ ਦੇ ਰਾਜ-ਕਾਲ ਵੇਲੇ ਇਸ ਦੀ ਬਹੁਤ ਪ੍ਰਸਿੱਧੀ 
ਹੋਈ। ਇਹ ਉਦੋਂ 14 ਕਿ.ਮੀ. ਦੀ ਲੈਬਾਈ ਵਿਚ ਗੀਗਾ ਦੇ 
ਕੰਢੇ ਕੰਢੇ ਵਸਿਆ ਹੋਇਆ ਸੀ ਅਤੇ ਇਸ ਦੀ ਚੌੜਾਈ 
ਢਾਈ ਕਿ.ਮੀ. ਤੋਂ ਵਧ ਨਹੀਂ ਸੀ। ਅਜ ਵੀ ਇਸ ਦਾ ਆਕਾਰ 
ਪ੍ਰਕਾਰ ਕੁਝ ਉਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦਾ ਹੈ। ਸਮਰਾਟ ਅਸ਼ੋਕ ਦੀ ਵੀ 
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ਪਟਨਾ 


ਇਹੀ ਨਗਰ ਰਾਜਧਾਨੀ ਸੀ ਅਤੇ ਇਥੋਂ ਹੀ ਉਸ ਦੇ ਫ਼ਰਮਾਨ 
ਜਾਰੀ ਕੀਤੇ ਜਾਂਦੇ ਸਨ। 

ਮੌਰਯ ਵੈਸ਼ ਦੇ ਰਾਜ ਦੇ ਖ਼ਤਮ ਹੋਣ ਤੋ ਬਾਦ 
ਪਟਨਾ ਨਗਰ ਦਾ ਮਹੱਤਵ ਘਟਦੇ ਘਟਦੇ ਇਕ ਸਾਧਾਰਣ 
ਨਗਰ ਤਕ ਪਹੁੰਚ ਗਿਆ। ਸੈਨ ੧541 ਈ. ਵਿਚ ਸ਼ੇਰ 
ਸ਼ਾਹ ਸੂਰੀ ਨੇ ਇਸ ਦੇ ਵਿਕਾਸ ਵਲ ਧਿਆਨ ਦਿੱਤਾ। 


ਔਰੈਗਜ਼ੈਬ ਦੇ ਪੋਤੇ ਅਜ਼ੀਮ ਨੇ ਇਸ ਨੂੰ ਵਿਕਸਿਤ ਕਰਨ _ 


ਦਾ ਬਹੁਤ ਯਤਨ ਕੀਤਾ। ਅੰਗੇਜ਼ਾਂ ਨੇ ਵੀ ਇਥੇ ਆਪਣੇ 
ਅਨੋਕ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ ਕੇਂਦਰ ਸਥਾਪਿਤ ਕੀਤੇ । 

ਪੰਜਾਬ ਅਤੇ ਸਿੱਖ-ਇਤਿਹਾਸ ਨਾਲ ਪਟਨਾ 
ਨਗਰ ਦਾ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਸੈਬੈਧ ਹੈ ਕਿਉਂਕਿ ਇਸ ਨਗਰ ਵਿਚ 
ਸ਼ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿਦ ਸਿੰਘ (ਵੇਖੋ) ਦਾ ਜਨਮ 22 ਦਸੈਬਰ 1866 
ਈ. ਨੂੰ ਹੋਇਆ ਅਤੇ ਬਚਪਨ ਦੇ ਕੁਝ ਸਾਲ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਇਥੇ 
ਹੀ ਬਤੀਤ ਕੀਤੇ । ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਜਨਮ ਲੈਣ ਵਾਲੇ ਸਥਾਨ 
#?ੰਹਲ ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਇਸ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਨੂੰ ਸਿੱਖਾਂ 
ਦੇ ਤਖ਼ਤਾਂ ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਕੀਤਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਹ ਸਥਾਨ 
ਸਾਲਸ ਰਾਇ ਜੌਹਰੀ ਦਾ ਘਰ ਸੀ, ਜਿਥੇ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਸਾਹਿਬ 
ਨੇ ਚਰਣ ਪਾਏ ਸਨ। ਬਾਦ ਵਿਚ ਸਾਲਸ ਰਾਇ ਨੇ ਇਸ ਨੂੰ 
“ਸੈਗਤ” ਵਿਚ ਬਦਲ ਦਿੱਤਾ ਅਤੇ ਕਾਲਾਂਤਰ ਵਿਚ ਇਹ 
'ਛੋਟੀ ਸੈਗਤ” ਵਜੋਂ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਹੋਇਆ। ਸੈਨ 1930 ਈ. 
ਤਕ ਇਸ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਮਹੰਤਾਂ ਪਾਸ ਸੀ। ਉਸ ਤੋਂ ਬਾਦ 
ਪੰਜ ਵਿਅਕਤੀਆਂ ਦੀ ਕਮੇਟੀ ਬਣਾ ਕੇ ਇਸ ਦਾ ਪ੍ਰਬੋਧ 
ਉਸ ਦੇ ਹਵਾਲੇ ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। ਇਸ ਦਾ ਸਰਪ੍ਰਸਤ 
ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ ਸੈਸ਼ਨ ਜੱਜ ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ। ਸੈਨ 1956 ਈ. ਤੋਂ 
15 ਮੈਂਬਰੀ ਕਮੇਟੀ ਬਣਾ ਕੇ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਦਾ ਪ੍ਰਬੰਧ ਉਸ ਨੂੰ 
ਸੈਂਪ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। ਉਸ ਕਮੇਟੀ ਵਿਚ ਲਗਭਗ ਸਾਰੀਆਂ 
ਸਿੱਖ ਸੈਪ੍ਰਦਾਵਾਂ/ਕਮੇਟੀਆਂ ਨੂੰ ਪ੍ਤਿਨਿਧਤਾ ਦਿੱਤੀ ਗਈ। 
ਇਥੇ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਯਾਦ ਨਾਲ ਸੈਬਧਿਤ ਕੁਝ ਵਸਤੂਆਂ 
ਸੁਰਖਿਅਤ ਹਨ, ਜਿਵੇਂ ਪੰਘੂੜਾ ਸਾਹਿਬ, ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਦੇ 
ਚਾਰ ਤੀਰ, ਇਕ ਨਿੱਕੀ ਤਲਵਾਰ, ਇਕ ਨਿੱਕਾ ਖੰਡਾ ਅਤੇ 
ਨਿੱਕੀ ਕਟਾਰ, ਚੰਦਨ ਦੀ ਲਕੜੀ ਦਾ ਬਣਿਆ ਕੰਘਾ, 
ਖੜਾਵਾਂ, ਹੁਕਮਨਾਮੇ ਆਦਿ। 

ਗੁਰਦੁਆਰਾ ੫/ਹਲਾ ਬੜਾ ਗਾਏ ਘਾਟ ਨੂੰ 
“ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਗਾਏ ਘਾਟ” ਵੀ ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਪੰਜਾਬੀ 
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ਯਾਤੀ ਇਸ ਨੂੰ “ਗਊਘਾਟ” ਵੀ ਕਹਿ ਦਿੰਦੇ ਹਨ। ਨਗਰ ਦੇ 
ਆਲਮਗੀਜ ਖੇਤਰ ਵਿਚ ਸਥਿਤ ਇਸ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਵਾਲੇ 
ਸਥਾਨ ਉਤੇ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਆਪਣੀ ਉਦਾਸੀ 
ਦੌਰਾਨ ਜੈਤਾ ਨਾਂ ਦੇ ਇਕ ਧਰਮਾਤਮਾ ਵਿਅਕਤੀ ਪਾਸ 
ਠਹਿਰੇ ਸਨ। ਜੈਤਾ ਨੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਤੋਂ ਸਿੱਖੀ ਗੁਹਿਣ ਕਰਕੇ 
ਘਾਟ ਸੈਗਤ” ਬਣਾ ਦਿੱਤੀ। ਸਥਾਨਕ ਰਵਾਇਤ ਅਨੁਸਾਰ 
ਇਸ ਥਾਂ ਤੋਂ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਮਰਦਾਨੇ ਨੂੰ ਸ਼ਹਿਰ ਵਿਚ ਹੀਰੇ ਦਾ 
ਮੁੱਲ ਪਵਾਉਣ ਲਈ ਭੇਜਿਆ ਸੀ, ਜਿਸ ਦੇ ਫਲਸਰੂਪ 
ਸਾਲਸ ਰਾਇ ਜੌਹਰੀ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦਾ ਸਿੱਖ ਬਣਿਆ ਸੀ। 
ਸਾਲਸ ਰਾਇ ਨੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਘਰ ਨਿਮੰਤਰਿਤ 
ਕਰਕੇ ਉਥੇ ਛੋਟੀ ਸੈਗਤ ਸਥਾਪਿਤ ਕੀਤੀ। ਜਦੋਂ ਸੈਨ 
1666 ਈ. ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਪਟਨਾ ਨਗਰ ਆਏ 
ਤਾਂ ਪਹਿਲਾਂ ਬੜੀ ਸੈਗਤ ਵਿਚ ਠਹਿਰੇ ਅਤੇ ਬਾਦ ਵਿਚ 
ਛੌਟੀ ਸੈਗਤ ਵਾਲੀ ਥਾਂ ਚਲੇ ਗਏ। ਇਸ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਵਿਚ 
ਮਾਤਾ ਗੁਜਰੀ ਦੀ ਦੀ ਚੱਕੀ ਅਤੇ ਭਾਈ ਮਰਦਾਨੇ ਦੀ 
ਰਬਾਬ ਸੈਭਾਲੀ ਹੋਈ ਹੈ। 

ਗਾਰਦੁਆਰਾ ਬਾਲ ਲੀਲਾ ਸੈਨ ਸੰਗਤ ਰਾਜਾ 
ਫਤਹਿਚੈਦ ਮੈਨੀ ਦੇ ਘਰ ਵਾਲੀ ਥਾਂ ਉਤੇ ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ 
ਹੈ। ਇਹ ਤਖ਼ਤ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਨੇੜੇ ਹੀ ਇਕ ਗਲੀ ਵਿਚ 
ਸਥਿਤ ਹੈ। ਬਾਲਕ ਗੋਬਿੰਦ ਰਾਇ ਬਾਲ ਲੀਲਾਵਾਂ ਕਰਦੇ 
ਹੋਏ ਆਪਣੇ ਬਾਲ ਸਾਥੀਆਂ ਸਹਿਤ ਰਾਜਾ ਫਤਹਿਚੰਦ ਦੇ 
ਘਰ ਪਹੁੰਚ ਜਾਂਦੇ ਸਨ। ਰਾਜਾ ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਪਤਨੀ ਦੀ 
ਬਾਲਕ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੂੰ ਵੇਖ ਕੇ ਪੁੱਤਰ ਦੀ ਸਧਰ ਪੂਰੀ ਹੁੰਦੀ 
ਸੀ। ਉਹ ਗੁਰੂ ਜੀ ਲਈ ਤਲੇ ਹੋਏ ਚਣੇ , ਪੂਰੀਆਂ ਅਤੇ 
ਦੁੱਧ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਕਰਦੀ ਹੁੰਦੀ ਸੀ। ਗੁਰੂ-ਪਰਿਵਾਰ ਦੇ 
ਘਰ ਨੂੰ ਸੈਗਤ ਵਿਚ ਬਦਲ ਦਿੱਤਾ। ਹੁਣ ਇਸ ਦੀ ਪੁਰਾਣੀ 
ਇਮਾਰਤ ਦਾ ਕੁਝ ਅੰਸ਼ ਛਡ ਕੇ ਨਵਾਂ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਬਣਾ 
ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਇਸ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਨਿਰਮਲੇ ਸੈਤ ਕਰਦੇ 
ਹਨ। ਤਲੇ ਹੋਏ ਚਣਿਆਂ ਅਤੇ ਪੂਰੀਆਂ ਦਾ ਪ੍ਰਸਾਦ 
ਵਰਤਾਇਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਥੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਬਚਪਨ ਦੀਆਂ 
ਜੁਤੀਆਂ ਦਾ ਇਕ ਜੋੜਾ ਸੈਭਾਲਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। 
ਹਰਿਮੰਦਿਰ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਨੌੜੇ ਹੀ ਹੈ। ਪਹਿਲਾਂ ਗੈਗਾ ਨਦੀ 
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ਇਸ ਨਾਲੋਂ ਵਗਦੀ ਸੀ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਆਪਣੇ ਬਾਲ ਸਾਥੀਆਂ 
ਨਾਲ ਰੀਗਾ ਨਦੀ ਦੇ ਕੰਢੇ ਖੇਡਣ ਜਾਂਦੇ ਸਨ। ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ, 
ਗੁਰੂ ਜੀ ਪਾਣੀ ਭਰਨ ਵਾਲੀਆਂ ਝੀਉਰੀਆਂ ਦੇ ਘੜਿਆਂ 
ਉਪਰ ਆਪਣੇ ਤੀਰਾਂ ਦੇ ਨਿਸ਼ਾਣਿਆਂ ਨੂੰ ਪਰਖਦੇ ਸਨ। ਇਥੇ 
ਹੀ ਪੰਡਿਤ ਸ਼ਿਵਦੱਤ ਨੇ ਬਾਲਕ ਰੂਪ ਵਿਚ ਆਪਣੇ ਇਸ਼ਟ 
ਨੂੰ ਵੇਖਿਆ ਸੀ। ਇਸ ਛੋਟੇ ਜਿਹੇ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ 
ਤਖ਼ਤ ਸਾਹਿਬ ਵਾਲੀ ਕਮੇਟੀ ਹੀ ਕਰਦੀ ਹੈ। 

ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਗੁਲੂ ਕਾ ਝਾਗ ਪਟਨਾ ਨਗਰ ਦੀ 
ਪੂਰਬੀ ਦਿਸ਼ਾ ਵਲ ਲਗਭਗ ਤਿਨ ਕਿ.ਮੀ. ਦੀ ਵਿਥ ਉਤੇ 
ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਜਦੋਂ ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਆਸਾਮ 
ਦੀ ਫੇਰੀ ਤੋਂ ਵਾਪਸ ਆਏ ਤਾਂ ਇਥੇ ਇਕ ਬਾਗ਼ ਵਿਚ 
ਉਤਾਰਾ ਕੀਤਾ। ਇਹ ਬਾਗ਼ ਨਵਾਬ ਰਹੀਮ ਬਖਸ਼ ਅਤੇ 
ਨਵਾਬ ਕਰੀਮ ਬਖ਼ਸ਼ ਦਾ ਲਗਵਾਇਆ ਹੋਇਆ ਸੀ, ਪਰ 
ਇਸ ਦੇ ਬਹੁਤ ਬਿਛ ਸੁਕ ਗਏ ਸਨ। ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ ਕਿ ਗੁਰੂ 
ਜੀ ਦੀ ਆਮਦ ਨਾਲ ਸੁਕੇ ਬਿ੍‌ਛ ਹਰੇ ਭਰੇ ਹੋ ਗਏ। 
ਰਖਵਾਲਿਆਂ ਨੇ ਨਵਾਬਾਂ ਨੂੰ ਖ਼ਬਰ ਕੀਤੀ। ਉਹ ਆ ਕੇ 
ਹੈਰਾਨ ਹੋ ਗਏ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਉਹ ਬਾਗ਼ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੂੰ ਹੀ 
ਅਰਪਿਤ ਕਰ ਦਿੱਤਾ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਆਮਦ ਸੁਣ ਕੇ ਪਟਨੇ 
' ਦੀ ਸੈਗਤ ਬਾਗ਼ ਵਿਚ ਪਹੁੰਚ ਗਈ। ਗੁਰੂ ਪਰਿਵਾਰ ਵੀ 
ਉਥੇ ਪਹੁੰਚ ਗਿਆ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਪਹਿਲੀ ਵਾਰ ਆਪਣੇ 
ਸੁਪੁੱਤਰ ਗੋਬਿੰਦ ਰਾਇ ਜੀ ਨੂੰ 17 ਅਪ੍ਰੈਲ 1670 (ਵਿਸਾਖ 
ਸੁਦੀ 7, 1727 ਬਿ.) ਨੂੰ ਉਥੇ ਵੇਖਿਆ। ਇਸੇ ਦਿਨ ਨੂੰ 
ਹਰ ਸਾਲ ਇਸ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਵਿਚ ਧਾਰਮਿਕ ਮੋਲਾ ਲਗਦਾ 
ਹੈ। ਪੁਰਾਤਨ ਇਮਾਰਤ ਨੂੰ ਤਖ਼ਤ ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਕਮੇਟੀ ਨੇ 
ਡਿਗਵਾ ਕੇ ਸੈਨ 1972 ਈ. ਵਿਚ ਨਵੀਂ ਉਸਰਵਾ ਦਿੱਤੀ 
ਹੈ। ਸਾਢੇ ਛੇ ਏਕੜ ਪਰਿਸਰ ਵਾਲੇ ਇਸ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਵਿਚ 
ਹੁਣ ਵੀ ਫਲਦਾਰ ਬਿਛ ਲਗਾਏ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। 


ਪਟਨੇ ਵਾਲੀ ਬੀੜ (ਦਸਮ ਰੀ੍‌ਥ): ਇਹ ਬੀੜ ਗੁਰਦੁਆਰਾ 
ਜਨਮ-ਸਥਾਨ ਪਟਨਾ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਤੋਸ਼ਾਖ਼ਾਨੇ ਵਿਚ ਪਈ 
ਹੈ। ਉਥੇ ਦਸਮ-ਗੰੰਥ ਦੀਆਂ ਕਈ ਬੀੜਾਂ ਪਈਆਂ ਹਨ। 
ਉਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ ਦੋ ਜ਼ਿਆਦਾ ਪ੍ਰਾਚੀਨ ਹਨ। ਪਰ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੋਹਾਂ ਦੇ 
ਲਿਖੇ ਜਾਣ ਦੇ ਸਮੇਂ ਬਾਰੇ ਕਿਸੇ ਵਿਚ ਵੀ ਕੋਈ ਜਾਣਕਾਰੀ 
ਨਹੀਂ ਮਿਲਦੀ। ਇਕ ਬੀੜ ਸਾਧਾਰਣ ਢੰਗ ਨਾਲ ਲਿਖੀ 
ਹੋਈ ਹੈ (ਇਸ ਦੇ ਕੇਵਲ ਪਹਿਲੇ ਪੰਨੇ ਅੰਕ 21 ਉਤੇ ਵੇਲ 
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ਬਣੀ ਹੋਈ ਹੈ) ਅਤੇ ਦੂਜੀ ਬੀੜ ਦੀ ਹਰ ਇਕ ਰਚਨਾ/ 
ਬਾਣੀ ਦਾ ਪਹਿਲਾ ਪੰਨਾ ਚਿਤਰਮਈ ਹੈ। ਦੋਵੇਂ ਬੀੜਾਂ 
ਲਗਭਗ ਨੇੜੇ ਤੇੜੇ ਦੇ ਸਮੇਂ ਵਿਚ ਹੀ ਲਿਖੀਆਂ ਗਈਆਂ 
ਸਨ, ਪਰ ਇਤਿਹਾਸਿਕ ਦ੍੍‌ਿਸ਼ਟੀ ਤੋਂ ਸਾਧਾਰਣ ਢੰਗ ਨਾਲ 
ਲਿਖੀ ਬੀੜ ਦਾ ਮਹੱਤਵ ਅਧਿਕ ਹੈ ਕਿਉਂਕਿ ਇਸ ਬੀੜ 
ਵਿਚ ਖ਼ਾਸ ਦਸਖ਼ਤੀ ਪਤਰਿਆਂ ਦੇ ਉਤਾਰੇ ਦੂਜੀ ਬੀੜ 
ਨਾਲੋ' ਵਧ ਹਨ। ਇਸ ਵਿਚ ਦੂਜੀ ਬੀੜ ਨਾਲੋ ਕੁਝ 
ਬਾਣੀਆਂ ਵੀ ਜ਼ਿਆਦਾ ਹਨ। ਇਸ ਬੀੜ ਦਾ ਪਿਛਲਾ 
ਇਤਿਹਾਸ ਉਥੇ ਕਿਸੇ ਨੂੰ ਪਤਾ ਨਹੀਂ। ਇਸ ਨੂੰ ਉਹ ਖ਼ਾਸ 
ਬੀੜ ਵੀ ਨਹੀਂ ਮੰਨਿਆ ਜਾ ਸਕਦਾ ਜਿਸ ਨੂੰ ਗਿਆਨੀ 
ਗਿਆਨ ਸਿੰਘ ਅਨੁਸਾਰ ਭਾਈ ਸੁਖਾ ਸਿੰਘ ਨੇ ਤਿਆਰ 
ਕੀਤਾ ਸੀ, ਕਿਉਂਕਿ ਗਿਆਨੀ ਗਿਆਨ ਸਿੰਘ ਵਲੋਂ' ਦਸੇ 
ਤੱਥਾਂ ਨਾਲ ਇਹ ਮੇਲ ਨਹੀਂ ਖਾਂਦੀ। 

ਇਸ ਬੀੜ ਵਿਚ 713 ਪੱਤਰੇ ਹਨ। ਸ਼ੁਰੂ ਵਿਚ 
ਦੋ ਪੱਤਰੇ ਅੰਕ ਰਹਿਤ ਹਨ। ਪੱਤਰਾਂ ਅੰਕ 1 ਤੋਂ 19 ਤਕ , 
ਸੈਖਿਪਤ ਅਤੇ ਵਿਸਤਰਿਤ, ਦੋ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦਾ ਤਤਕਰਾ ਦਿੱਤਾ 
ਹੈ। ਪੱਤਰਾ 20 ਖ਼ਾਲੀ ਹੈ ਅਤੇ 21 ਅੰਕ ਵਾਲੋਂ ਪੱਤਰੇ ਤੋੱ 
ਜਾਪੁ ਸਾਹਿਬ ਦਾ ਪਾਠ ਸ਼ੁਰੂ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਬੀੜ ਦਾ 
ਪੱਤਰਾ ਅੰਕ 370 ਖ਼ਾਲੀ ਹੈ ਅਤੇ ਅੰਤ ਵਿਚ ਵੀ ਕੁਝ 
ਪੱਤਰੇ ਬਿਨਾ ਅੰਕ ਲਿਖੇ ਖ਼ਾਲੀ ਹਨ। ਜਿਲਦ ਦੇ ਬਾਹਰ 
ਵਾਲਾ ਕਪੜਾ ਪੀਲਾ ਅਤੇ ਮਟਮੈਲਾ ਹੈ ਅਤੇ ਅੰਦਰ ਵਾਲਾ 
ਬੂਟੀਦਾਰ ਲਾਲ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚ ਮੁਢਲੀਆਂ ਉਕਤੀਆਂ, 
ਅੰਤਿਮ ਪੁਸ਼ਪਿਕਾਵਾਂ ਅਤੇ ਛੰਦਾਂ ਦੇ ਅੰਕ ਲਾਲ ਸਿਆਹੀ 
ਨਾਲ ਲਿਖੇ ਹਨ। ਹੜਤਾਲ ਦੀ ਵਰਤੋਂ ਬਹੁਤ ਘਟ ਹੋਈ ਹੈ। 
ਹੋਈਆਂ, ਕੇਵਲ ਥਾਂ ਛਡੀ ਹੋਈ ਮਿਲਦੀ ਹੈ। ਸੱਜੇ ਅਤੇ ਖੱਬੇ 
ਚਾਰ ਲਕੀਰੀ ਹਾਸ਼ੀਆ ਲਗਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਚੌਹਾਂ ਵਿਚੋਂ 
ਬਾਹਰਲੀਆਂ ਲਕੀਰਾਂ ਲਾਲ ਹਨ ਅਤੇ ਅੰਦਰਲੀਆਂ 
ਨੀਲੀਆਂ, ਕਾਗ਼ਜ਼ ਵੀ ਪੁਰਾਣਾ ਹੈ। ਇਸ ਬੀੜ ਦੀ ਲਿਪੀ 
ਦਾ ਸਰੂਪ, ਕਾਗ਼ਜ਼ ਦੀ ਪੁਰਾਤਨਤਾ, ਆਦਿ ਤੱਥ ਇਸ ਨੂੰ 
ਦੋ ਸੌ ਵਰ੍ਹੇ ਪੁਰਾਣਾਂਜੰਸਧ ਕਰਦੇ ਹਨ। ਇਹ ਬੀੜ ਇਕੋ ਹੱਥ 
ਦੀ ਲਿਖੀ ਹੋਈ ਹੈ। ਜਿਸ ਖ਼ਾਸ ਬੀੜ ਦਾ ਜ਼ਿਕਰ ਭਾਈ 


ਰ ਰਣਧੀਰ ਸਿੰਘ ਨੇ ਆਪਣੀ ਪੁਸਤਕ “ਦਸਵੇਂ ਪਾਤਿਸ਼ਾਹ ਕੇ 


ਰਥ ਦਾ ਇਤਿਹਾਸ” (ਪੰਨੇ 44-45) ਵਿਚ ਕੀਤਾ ਹੈ, ਉਹ 
ਇਹ ਬੀੜ ਨਹੀਂ ਹੈ ਕਿਉਂਕਿ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੋਹਾਂ ਦੇ ਵੇਰਵੇ ਆਪਸ 
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ਵਿਚ ਮੇਲ ਨਹੀਂ ਖਾਂਦੇ। ਭਾਈ ਰਣਧੀਰ ਸਿੰਘ ਦੁਆਰਾ ਦਸੀ 
ਬੀੜ ਦੀ ਕਿਤੇ ਸੂਹ ਨਹੀਂ ਮਿਲੀ। 
ਨਾਲ ਦਰਜ ਹੋਈਆਂ ਹਨ-(13) ਜਾਪੁ, (2) ਅਕਾਲ 
ਉਸਤਤਿ, (3) ਸਵੈਯੇ 32, (4) ਬਚਿਤ੍੍‌ ਨਾਟਕ, (5) ਚੌਬੀਸ 
ਅਵਤਾਰ, (6) ਚੋਡੀ ਚਰਿਤ੍-੧, (7) ਬ੍ਹਮਾਵਤਾਰ, (8) 
ਗਿਆਨ ਪ੍ਰਬੋਧ, (9) ਚੰਡੀ ਚਰਿਤ੍-੨, (10) ਰੁਦਾਵਤਾਰ, 
(11) ਬਿਸਨਪਦੇ, (12) ਛਕਾ ਭਗੌਤੀ ਜੂ ਕਾ, (13) ਸਸਤ੍ਹ 
ਨਾਮ ਮਾਲਾ, (14) ਵਾਰ ਦੁਰਗਾ ਕੀ, (15) ਚਰਿਤੋਪਾਖਿਆਨ, 
(16) ਅਸਫੋਟਕ ਕਬਿਤ, (17) ਭਗਵੰਤ ਗੀਤਾ, (18) 
ਸੋਸਾਹਰ ਸੁਖਮਨਾ, (19) ਸਬਦ (ਰਾਗਾਂ ਵਿਚ ਲਿਖੇ), (20) 
ਵਾਰ ਮਾਲਕੌੱਸ ਕੀ, (21) ਵਾਰ ਭਗਉਤੀ ਜੂ ਕੀ ਅਤੇ 
(22) ਜ਼ਫ਼ਰਨਾਮਾ (ਗੁਰੁਮਖੀ)। 

ਧਿਆਨ ਰਹੇ ਕਿ ਚੰਡੀ ਚਰਿਤ੍-੧,'ਕ੍ਰਿਸ਼ਨਾਵਾਤਾਰ” 
ਪ੍ਰਸੈਗ ਵਿਚ “ਬਿਰਹ ਨਾਟਕ” ਖੰਡ ਤੋਂ ਬਾਦ ਲਿਖਿਆ 
ਹੋਇਆ ਹੈ। ਇਸ ਬੀੜ ਵਿਚ 33 ਦੀ ਥਾਂ 32 ਸਵੈਯੇ ਲਿਖੇ 
ਹਨ ਕਿਉਂਕਿ “ਜਾਗਤ ਜੋਤਿ-ਜਪੈ” ਨਾਲ ਸ਼ੁਰੂ ਹੋਣ ਵਾਲਾ 
ਪਹਿਲਾ ਸਵੈਯਾ ਅਸਫੋਟਕ ਕਬਿੱਤਾਂ ਨਾਲ ਲਿਖਿਆ ਹੈ। 
ਕਰਮ ਅੰਕ 21 ਉਤੇ ਲਿਖੀ “ਵਾਰ ਭਗਉਤੀ ਜੂ ਕੀ” ਕ੍ਰਮ 
ਅੰਕ 14 ਨਾਲੋਂ ਵਖਰੀ ਹੈ। 


ਪਟਿਆਲਾ (ਨਗਰ) : ਪਟਿਆਲਾ ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ ਦੇ ਸਦਰ ਮੁਕਾਮ 
ਵਜੋਂ ਜਾਣੇ ਜਾਂਦੇ ਪਟਿਆਲਾ ਨਗਰ ਦਾ ਆਪਣਾ ਹੀ 
ਇਤਿਹਾਸ ਅਤੇ ਸਭਿਆਚਾਰ ਹੈ। ਸੈਨ 1948 ਈ. ਤਕ 
ਇਹ ਪਟਿਆਲਾ ਰਿਆਸਤ ਦੀ ਰਾਜਧਾਨੀ ਰਿਹਾ ਹੈ ਅਤੇ 
ਉਸ ਤੋਂ ਬਾਦ ਸੈਨ 1956 ਈ. ਤਕ ਇਹ ਪੈਪਸੂ ਸਰਕਾਰ 
ਦੀ ਰਾਜਧਾਨੀ ਬਣਿਆ ਰਿਹਾ ਹੈ। ਹੁਣ ਭਾਵੇਂ ਇਹ ਕੇਵਲ 
ਪਟਿਆਲੇ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦਾ ਸਦਰ ਮੁਕਾਮ ਹੈ, ਪਰ ਇਸ ਦਾ ਆਪਣਾ 
ਹੀ ਸਭਿਆਚਾਰਿਕ ਪਿਛੋਕੜ ਹੈ ਅਤੇ ਅਨੇਕ ਖੇਤਰਾਂ ਵਿਚ 
ਇਸ ਦੀ ਝੰਡੀ ਕਾਇਮ ਹੈ। 

ਇਸ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਫੂਲਕੀਆਂ ਖ਼ਾਨਦਾਨ ਦੇ 
ਬਾਬਾ ਆਲਾ ਸਿੰਘ ਨੇ ਸੇਨ 1753 ਈ. ਵਿਚ ਕੀਤੀ। 
ਇਸ ਸਥਾਨ ਉਤੇ ਪਹਿਲਾਂ ਪਟਾਂਵਾਲਾ ਥੇਹ ਹੁੰਦਾ ਸੀ। ਬਾਬਾ 
ਆਲਾ ਸਿੰਘ ਨੇ ਸੈਨ 1753 ਈ. ਵਿਚ ਸਨੌਰ ਪਰਗਨਾਹ 
`ਦੇ 84 ਪਿੰਡਾਂ ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਅਧੀਨ ਕਰਕੇ ਥੇਹ ਵਾਲੀ ਥਾਂ 
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ਉਤੇ ਪਹਿਲਾਂ ਕੱਚੀ ਗੜ੍ਹੀ ਬਣਵਾਈ ਅਤੇ ਦਸ ਸਾਲ ਬਾਦ 
ਸੈਨ 1763 ਈ. ਵਿਚ ਕਿਲ੍ਹਾ ਮੁਬਾਰਕ ਦੀ ਨੀਂਹ ਰਖੀ। 
ਉਸ ਦਿਨ ਤੋਂ ਇਹ ਨਗਰ “ਪਟਿਆਲਾ” ਵਜੋਂ ਪੁਸਿੱਧ ਹੋ 
ਗਿਆ। ਕੁਝ ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਦਾ ਵਿਚਾਰ ਹੈ ਕਿ ਇਹ ਨਾਂ 
“ਪਟੀ-ਆਲਾ” ਦਾ ਸੈਯੁਕਤ ਸ਼ਬਦ ਹੈ। ਬਾਬਾ ਆਲਾ ਸਿੰਘ 
ਨੇ ਆਪਣੇ ਦੇਹਾਂਤ (ਸੰ. 1765 ਈ.) ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ ਇਥੇ 
ਚੰਗਾ ਨਗਰ ਵਸਾ ਦਿੱਤਾ ਸੀ ਅਤੇ ਆਪਣੀ ਰਿਆਸਤ 
ਦੀ ਰਾਜਧਾਨੀ ਵੀ ਬਰਨਾਲੇ ਤੋਂ ਇਥੇ ਬਦਲ ਲਈ ਸੀ। 
ਇਸ ਨਗਰ ਵਾਲੀ ਥਾਂ 'ਤੇ ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ 
ਜੀ ਨੇ ਚਰਣ ਪਾਏ ਸਨ। ਸਿੱਖ ਇਤਿਹਾਸ ਅਨੁਸਾਰ ਜਦੋ 
ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਸੈਫ਼ਾਬਾਦ (ਬਹਾਦਰਗੜ੍ਹ) ਵਿਚ 
ਠਹਿਰੇ ਹੋਏ ਸਨ, ਤਾਂ ਲਹਿਲ ਪਿੰਡ ਦਾ ਇਕ ਝੀਵਰ, ਭਾਗ 
ਰਾਮ, ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਸੇਵਾ ਵਿਚ ਹਾਜ਼ਰ ਹੋਇਆ ਅਤੇ ਗੁਰੂ 
ਜੀ ਨੂੰ ਬੇਨਤੀ ਕੀਤੀ ਕਿ ਗੁਰੂ ਜੀ ਉਸ ਦੇ ਪਿੰਡ ਵਿਚ 
ਬੀਮਾਰੀ ਤੋਂ ਬਚਾਉਣ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਲਹਿਲ ਪਿੰਡ ਆਏ ਅਤੇ 
ਇਕ ਟੋਭੇ ਦੇ ਕੈਢੇ ਬੋਹੜ ਦੇ ਬ੍ਰਿਛ ਹੇਠਾਂ ਬੈਠੇ। ਪਿੰਡ ਵਾਲਿਆਂ 
ਦੀ ਬੀਮਾਰੀ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਕ੍ਰਿਪਾ ਨਾਲ ਠੀਕ ਹੋ ਗਈ। ਗੁਰੂ 
ਜੀ ਦੀ ਬੈਠਣ ਵਾਲੀ ਥਾਂ ਉਤੇ ਹੁਣ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਦੂਖਾ- 
#ਨੇਵਾਰਨ ਸ਼/ਹਿਝ ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ 
ਆਮਦ ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ ਪਹਿਲਾਂ ਇਥੇ ਰਾਜਾ ਅਮਰ ਸਿੰਘ 
ਨੇ ਇਕ ਬਾਗ਼ ਲਗਵਾਇਆ ਅਤੇ ਨਿਹੈਗ ਸਿੰਘਾਂ ਦੇ 
ਸਪੁਰਦ ਕਰ ਦਿੱਤਾ। ਸੈਨ 1930 ਈ. ਵਿਚ ਮਹਾਰਾਜਾ 
ਭੂਪਿੰਦਰ ਸਿੰਘ ਨੇ ਇਥੇ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਬਣਵਾਇਆ ਅਤੇ 
ਉਸ ਦਾ ਪ੍ਰਬੰਧ ਪਟਿਆਲਾ ਸਰਕਾਰ ਦੇ ਹਵਾਲੇ ਕਰ ਦਿੱਤਾ। 
ਪੈਪਸੂ ਬਣਨ 'ਤੇ ਇਸ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ “ਧਰਮ ਅਰਥ ਬੋਰਡ” 
ਨੂੰ ਸੌਂਪੀ ਗਈ। ਪੈਪਸੂ ਦੇ ਖ਼ਤਮ ਹੋਣ ਤੋ' ਬਾਦ ਇਹ ਗੁਰੂ- 
ਧਾਮ ਸ਼੍ਰੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਬੋਧਕ ਕਮੇਟੀ ਨਾਲ ਸਬੰਧਿਤ 
ਹੋ ਗਿਆ। ਹੁਣ ਇਸ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਦੀ ਨਵੀਂ ਇਮਾਰਤ ਬਣ 
ਚੁਕੀ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਕਾ ਲੈਗਰ, ਸਰੋਵਰ ਅਤੇ ਰਿਹਾਇਸ਼ੀ ਕਮਰੇ 
ਵੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪਰਿਸਰ ਵਿਚ ਬਣੇ ਹੋਏ ਹਨ। ਬਸੈਤ ਪੰਚਮੀ 
ਵਾਲੇ ਦਿਨ ਇਥੇ ਸਾਲਾਨਾ ਧਾਰਮਿਕ ਮੇਲਾ ਲਗਦਾ ਹੈ। 
ਇਸ ਨਗਰ ਵਿਚ ਦੂਜਾ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਗੁਰਦੁਆਰਾ 
ਮੌਤਾਂ ਬਾਗ਼ਾ ਹੈ। ਸਥਾਨਕ ਪਰੈਪਰਾ ਅਨੁਸਾਰ ਸੈਨ 1675 
ਈ. ਨੂੰ ਦਿੱਲੀ ਜਾਂਦੇ ਹੋਇਆਂ ਗੁਰੂ ਜੀ ਕੁਝ ਦੇਰ ਲਈ ਇਸ 
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ਥਾਂ ਉਤੇ ਠਹਿਰੇ ਸਨ। ਇਥੇ ਉਦੋਂ ਬਿਲਕੁਲ ਜੈਗਲ ਹੁੰਦਾ 
ਸੀ। ਮਹਾਰਾਜਾ ਨਰਿੰਦਰ ਸਿੰਘ ਨੇ ਜਦੋੱ' ਮੋਤੀਬਾਗ਼ ਮਹੱਲ 
ਦਾ ਨਿਰਮਾਣ ਕਰਵਾਇਆ ਤਾਂ ਸੈਨ 1852 ਈ. ਵਿਚ 


ਇਹ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਵੀ ਬਣਵਾਇਆ। ਹੁਣ ਇਸ ਦੀ ਨਵੀਂ 


ਇਮਾਰਤ ਬਣ ਚੁਕੀ ਹੈ। ਉੱਚੇ ਥੜੇ ਉਤੇ ਬਣੇ ਇਸ 
ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਵਿਚ ਪਹਿਲਾਂ ਦਸਮ ਗੰਥ ਦੀ ਇਕ 
ਇਤਿਹਾਸਿਕ ਬੀੜ ਵੀ ਸੈਭਾਲੀ ਹੋਈ ਸੀ। ਇਸ ਦਾ ਪ੍ਰਬੋਧ 
ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਦੂਖ ਨਿਵਾਰਨ ਵਾਲੀ ਕਮੇਟੀ ਹੀ ਕਰਦੀ ਹੈ। 
ਇਥੇ ਹਰ ਸਾਲ ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦੁਰ ਜੀ ਦੇ ਜਨਮ ਅਤੇ 
ਸ਼ਹਾਦਤ ਵਾਲੇ ਦਿਨਾਂ ਉਤੇ ਭਾਰੀ ਦੀਵਾਨ ਸਜਦੇ ਹਨ। 
ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਸ਼ਹਾਦਤ ਵਾਲੇ ਦਿਨ ਅਕਸਰ ਨਗਰ ਕੀਰਤਨ 
ਇਸ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਤੋਂ' ਸ਼ੁਰੂ ਕਰਕੇ ਅਤੇ ਸ਼ਹਿਰ ਦੀਆਂ ਸੜਕਾਂ 
ਨਿਵਾਰਨ ਵਿਚ ਸਮਾਪਤ ਕੀਤਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 

ਇਸ ਨਗਰ ਵਿਚ ਨਿਰਮਲ ਸੈਪ੍ਦਾਇ ਦਾ 
ਧਰਮ-ਧੁਜਾ ਅਖਾੜਾ (ਵੇਖੋ) ਵੀ ਸਥਾਪਿਤ ਹੈ। 


ਪਟਿਆਲਾ ਰਿਆਸਤ : ਹਿੰਦੁਸਤਾਨ ਦੀ ਸਭ ਤੋਂ ਵੱਡੀ 
ਸਿੱਖ ਰਿਆਸਤ ਜਿਸ ਦੀ ਬੁਨਿਆਦ ਬਾਬਾ ਆਲਾ ਨੇ ਰਖੀ। 
ਬਾਬਾ ਆਲਾ, ਬਾਬਾ ਫੂਲ (ਵੇਖੋ) ਦਾ ਪੋਤਰਾ, ਚੌਧਰੀ ਰਾਮੇ 
(ਰਾਮ ਸਿੰਘ) ਦਾ ਪੁੱਤਰ ਸੀ, ਜੋ ਮਾਈ ਸਾਬੀ ਦੀ ਕੁੱਖੋਂ ਸੈਨ 
1694 ਈ. (ਦੂਜੇ ਮਤ ਅਨੁਸਾਰ 1691 ਈ.) ਵਿਚ ਪੈਦਾ 
ਹੋਇਆ ਸੀ। ਅਠਾਰ੍ਹਵੀਂ ਸਦੀ ਵਿਚ ਜਦੋਂ ਦਲ ਖ਼ਾਲਸਾ ਨੇ 
ਮੱਲਾਂ ਮਾਰਨੀਆਂ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤੀਆਂ ਤਾਂ ਮਾਲਵਾ ਖੇਤਰ ਵਿਚ 
ਬਾਬਾ ਆਲਾ ਸਿੰਘ ਨੇ ਆਪਣੀ ਧਾਕ ਜਮਾਉਣੀ ਸ਼ੁਰੂ 
ਕੀਤੀ। ਦੋਸ਼-ਮੁਕਤ ਚਰਿਤ੍ਰ ਵਾਲਾ ਬਾਬਾ ਆਲਾ ਸਿੰਘ 
ਤੇਗ਼ ਦਾ ਧਨੀ ਅਤੇ ਸੈਤ ਜਾਂ ਫ਼ਕੀਰ ਦੇ ਬਾਣੇ ਵਿਚ ਰਹਿਣ 
ਵਾਲਾ ਇਕ ਦਰਵੇਸ਼ ਸਰਦਾਰ ਸੀ, ਪਰ ਰਾਜ-ਪ੍ਰਬੈਧ ਵਿਚ 
ਬੜਾ ਨਿਪੁਣ ਅਤੇ ਰਾਜਨੈਤਿਕ ਰੈਢ-ਤਰੁਪ ਕਰਨ ਵਿਚ 
ਬੜਾ ਚਤੁਰ ਸੀ। ਸਤਲੁਜ ਤੋਂ ਜਮਨਾ ਤਕ ਇਸ ਦੀ ਟੱਕਰ 
ਦਾ ਕੋਈ ਚੌਧਰੀ ਨਹੀਂ ਸੀ। ਇਸ ਨੂੰ ਵਿਰਸੇ ਵਿਚ ਕੇਵਲ 
ਦੋ ਦਰਜਨ ਪਿੰਡਾਂ ਦੀ ਚੌਧਰ ਮਿਲੀ ਸੀ, ਪਰ ਸੈਨ 1761 
ਈ. ਤਕ ਇਸ ਅਧੀਨ 726 ਪਿੰਡ ਸਨ। ਇਹੀ ਕਾਰਣ ਹੈ 
ਕਿ ਅਹਿਮਦ ਸ਼ਾਹ ਦੁਰਾਨੀ ਨੇ ਇਸ ਨੂੰ ਸਰਹਿੰਦ ਦੀ 
ਸੂਬੇਦਾਰੀ ਦੀ ਅਧੀਨਗੀ ਤੋ' ਸੁਤੰਤਰ ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਸੀ। ਇਸ 
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ਨੇ ਸੈਨ 1722 ਈ. ਵਿਚ ਬਰਨਾਲੇ ਨੂੰ ਆਪਣੀ ਰਿਆਸਤ 
ਦਾ ਸਦਰ ਮੁਕਾਮ ਬਣਾਇਆ ਅਤੇ ਸੈਨ 1727 ਈ. ਵਿਚ 
ਲੌਂਗੋਵਾਲ ਵਸਾਇਆ। ਇਸ ਦੀ ਚੜ੍ਹਤ ਨੂੰ ਮਾਲਵੇ ਦੇ ਕਈ 
ਮੁਸਲਮਾਨ ਚੌਧਰੀਆਂ ਤੋਂ ਜਰਿਆ ਨ ਗਿਆ। ਫਲਸਰੂਪ, 
ਰਾਏਕੋਟ, ਤਲਵੰਡੀ, ਹਲਵਾਰਾ, ਮੈਲਸੀਆਂ, ਮਲੇਰਕੋਟਲਾ 
ਦੇ ਚੌਧਰੀਆਂ ਅਤੇ ਜਲੈਧਰ ਦੇ ਫ਼ੌਜਦਾਰ ਨੇ ਰਲ ਕੇ ਬਰਨਾਲੇ 
ਨੂੰ ਘੇਰ ਲਿਆ। ਬਾਬਾ ਆਲਾ ਨੇ ਖ਼ਾਲਸੇ ਨੂੰ ਸਹਾਇਤਾ 
ਲਈ ਨਿਮੰਤਰਿਤ ਕੀਤਾ। ਖ਼ਾਲਸੇ ਨੇ ਮਿਲ ਕੇ ਮੁਸਲਮਾਨਾਂ 
ਨੂੰ ਖਦੇੜ ਦਿੱਤਾ। ਬਾਬਾ ਆਲਾ ਨੇ ਬਾਬਾ ਦੀਪ ਸਿੰਘ ਸ਼ਹੀਦ 
ਤੋਂ ਅੰਮਿ੍‌ਤ ਪਾਨ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਆਲਾ ਸਿੰਘ ਬਣਿਆ। ਉਸ 
ਤੋਂ ਬਾਦ ਇਹ ਆਪਣੀ ਤਾਕਤ ਵਧਾਉਣ ਲਈ ਸਰਗਰਮ 
ਰਿਹਾ। ਦਲ ਖ਼ਾਲਸੇ ਦੀ ਮਦਦ ਨਾਲ ਇਸ ਨੇ ਭਵਾਨੀਗੜ੍ਹ, 
ਸਨੌਰ, ਬਡਲਾਢਾ, ਸਮਾਣਾ ਅਤੇ ਸੁਨਾਮ ਉਤੇ ਆਪਣਾ 
ਕਬਜ਼ਾ ਕਰ ਲਿਆ। 
ਕੇ ਅਹਿਮਦ ਸ਼ਾਹ ਦੁਰਾਨੀ ਨੇ ਇਸ ਨੂੰ ਰਾਜਨੈਤਿਕ ਸਰਪ੍ਰਸਤੀ 
ਪ੍ਰਦਾਨ ਕਰਨੀ ਚਾਹੀ। ਪਰ ਇਸ ਗੱਲੋਂ ਦਲ ੫ 7ਸਾ ਨਾਰਾਜ਼ 
ਹੋ ਗਿਆ। ਸ. ਜੱਸਾ ਸਿੰਘ ਆਹਲੂਵਾਲੀਆ ਨੇ ਵਿਚ ਪੈ ਕੇ 
ਦੀ ਮਾਫ਼ੀ ਮੰਗਵਾਈ। ਬਾਬਾ ਆਲਾ ਸਿੰਘ ਨੇ ਆਪਣੇ ਪੋਤਰੇ 
ਪਾਨ ਕਰਵਾਇਆ। ਸੈਨ 1763 ਈ. ਵਿਚ ਪਟਿਆਲੇ ਦੇ 
ਕਿਲ੍ਹੇ ਦੀ ਬੁਨਿਆਦ ਰਖੀ। ਸੈਨ 1764 ਈ. ਵਿਚ ਜੈਨ 
ਖ਼ਾਨ ਦੇ ਕਤਲ ਤੋਂ ਬਾਦ ਦਲ ਖ਼ਾਲਸਾ ਨੇ ਸਰਹਿੰਦ ਨਗਰ 
ਸ. ਬੁੱਢਾ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਦਿੱਤਾ, ਜਿਸ ਤੋਂ 25 ਹਜ਼ਾਰ ਰੁਪਏ ਦੇ ਕੇ 
ਬਾਬਾ ਆਲਾ ਸਿੰਘ ਨੇ ਖ਼ਰੀਦ ਲਿਆ। ਅਹਿਮਦ ਸ਼ਾਹ 
ਦੁਰਾਨੀ ਨੇ ਸੈਨ 1764 ਈ ਵਿਚ ਆਪਣੇ ਸੱਤਵੇਂ ਹਮਲੇ 
ਸਰਹਿੰਦ ਦੀ ਸੂਬੇਦਾਰੀ ਦਿੱਤੀ। ? ਅਗਸਤ 1765 ਈ. ਨੂੰ 
ਬਾਬਾ ਆਲਾ ਸਿੰਘ ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ ਹੋ ਗਿਆ। 

ਬਾਬਾ ਆਲਾ ਸਿੰਘ ਤੋਂ ਬਾਦ ਉਸ ਦਾ ਪੋਤਰਾ 
ਅਮਰ ਸਿੰਘ ਗੱਦੀ ਉਤੇ ਬੈਠਾ। ਇਹ ਚੰਗਾ ਯੁੱਧਵੀਰ ਅਤੇ 
ਨੀਤੀਵਾਨ ਪ੍ਰਸ਼ਾਸਕ ਸੀ। ਇਸ ਨੇ ਆਪਣੀ ਰਿਆਸਤ ਨੂੰ 
ਹੋਰ ਵਿਸਤਰਿਤ ਕੀਤਾ। ਸ. ਜੱਸਾ ਸਿੰਘ ਆਹਲੂਵਾਲੀਆ 
ਦੀ ਇਸ ਨੂੰ ਸਰਪ੍ਰਸਤੀ ਪ੍ਰਾਪਤ ਸੀ। ਇਸ ਨੇ ਕਈ ਪ੍ਰਕਾਰ 
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ਦੀਆਂ ਲੜਾਈਆਂ ਲੜੀਆਂ ਅਤੇ ਯਮਨਾ ਤੇ ਸਤਲੁਜ 
ਦਰਿਆਵਾਂ ਦੇ ਵਿਚਾਲੇ ਦੇ ਮਿਲਖ ਦਾ ਵੱਡਾ ਰਾਜਾ ਬਣਨ 
ਦਾ ਮਾਣ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕੀਤਾ। ਅਹਿਮਦਸ਼ਾਹ ਦੁਰਾਨੀ ਨੇ ਇਸ 
ਨੂੰ 'ਰਾਜਾ-ਏ-ਰਾਜਗਾਨ” ਦਾ ਖ਼ਿਤਾਬ ਦਿੱਤਾ। ਇਸ ਨੇ 
ਮਥੁਰਾ ਅਤੇ ਸਹਾਰਨਪੁਰ ਦੀਆਂ ਸੈਂਕੜੇ ਲੜਕੀਆਂ ਨੂੰ 
ਵਿਦੇਸ਼ੀ ਹਮਲਾਵਰਾਂ ਤੋ ਦੋ ਲੱਖ ਰੁਪਏ ਤਾਰ ਕੇ ਆਜ਼ਾਦ 
ਕਰਵਾਇਆ। ਇਸ ਨੇ ਆਪਣੇ ਪੁੱਤਰ ਸਾਹਿਬ ਸਿੰਘ ਨੂੰ 
ਸ. ਬਘੇਲ ਸਿੰਘ ਤੋਂ ਅੰਮਿ੍‌ਤ ਪਾਨ ਕਰਵਾਇਆ। ਫਰਵਰੀ 
178੧ ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਦੇ ਦੇਹਾਂਤ ਤੋਂ ਬਾਦ ਇਸ ਦਾ ਸੱਤ 
ਸਾਲਾਂ ਦਾ ਪੁੱਤਰ ਸਾਹਿਬ ਸਿੰਘ ਗੱਦੀ ਉਤੇ ਬੈਠਾ। 
ਸਾਹਿਬ ਸਿੰਘ ਦੇ ਨਾਬਾਲਗ਼ ਹੋਣ ਕਰਕੇ ਰਿਆਸਤ 
ਦਾ ਪ੍ਰਬੋਧ ਪਹਿਲਾਂ ਉਸ ਦੀ ਦਾਦੀ ਹੁਕਮਾ ਦੀਵਾਨ ਨਾਨੂੰਮੱਲ 
ਦੀ ਮਦਦ ਨਾਲ ਚਲਾਉਂਦੀ ਰਹੀ। ਦਾਦੀ ਦੇ ਦੇਹਾਂਤ ਤੋਂ 
ਬਾਦ ਇਸ ਦੀ ਭੂਆ ਬੀਬੀ ਰਾਜਿੰਦਰ ਕੌਰ ਨੇ ਕੈਮ ਸੈਭਾਲਿਆ। 
ਬਾਦ ਵਿਚ ਇਸ ਦੀ ਭੈਣ ਬੀਬੀ ਸਾਹਿਬ ਕੌਰ ਨੇ ਰਾਜ-ਪ੍ਰਬੈਧ 
ਚਲਾਇਆ। ਇਸ ਨੇ ਮਰਾਠਿਆਂ ਤੋ ਰਿਆਸਤ ਨੂੰ 
ਸਤਾਨੀਆ ਦੀ ਸਜ਼ਾ ਦਿੱਤੀ। ਹੋਰ ਵੀ ਕਈ ਸੰਕਟਾਂ ਤੋਂ 
ਰਿਆਸਤ ਨੂੰ ਸੁਰਖਿਅਤ ਰਖਦੇ ਹੋਇਆਂ ਸੈਨ 1799 ਈ. 
ਵਿਚ ਆਪਣੇ ਪ੍ਰਾਣ ਤਿਆਗੇ। ਉਸ ਤੋਂ ਬਾਦ ਰਾਣੀ ਆਸ 
ਕੌਰ ਨੇ ਰਿਆਸਤ ਦਾ ਪ੍ਰਬੋਧ ਚਲਾਇਆ। ਇਸ ਦੇ ਰਾਜ- 
ਕਾਲ ਵਿਚ ਮਹਾਰਾਜਾ ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ ਦਾ ਪ੍ਰਤਾਪ ਵਧਿਆ। 
ਉਸ ਦੀ ਸ਼ਕਤੀ ਤੋਂ ਡਰਦਿਆਂ ਸਤਲੁਜ ਪਾਰ ਦੀਆਂ 
ਸਾਰੀਆਂ ਰਿਆਸਤਾਂ ਨੇ ਮਿਲ ਕੇ ਸੈਨ 1808 ਈ. ਵਿਚ 
ਅੰਗ੍ਰਜ਼ਾਂ ਦੀ ਸਰਪ੍ਰਸਤੀ ਵਿਚ ਜਾਣ ਦਾ ਫ਼ੈਸਲਾ ਕੀਤਾ ਅਤੇ 
25 ਅਪ੍ਰੈਲ 1809 ਈ. ਦੇ ਅਹਿਦਨਾਮੇ ਅਨੁਸਾਰ ਸਤਲੁਜ 
ਪਾਰ ਦੇ ਇਲਾਕੇ ਵਲ ਮਹਾਰਾਜਾ ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ ਦੀ 
ਸਰਗਰਮੀ ਰੁਕ ਗਈ। ਸੈਨ 1810 ਈ. ਵਿਚ ਕਰਨਲ 
ਅਕਟਰ ਲੋਨੀ ਦੀ ਸਿਫ਼ਾਰਸ਼ 'ਤੇ ਮੁਗ਼ਲ ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਅਕਬਰ 
ਸਾਨੀ ਨੇ ਸਾਹਿਬ ਸਿੰਘ ਨੂੰ “ਮਹਾਰਾਜਾ” ਦਾ ਖ਼ਿਤਾਬ ਦਿੱਤਾ। 
ਇਸ ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ ਸੈਨ 1813 ਈ. ਵਿਚ ਹੋਇਆ। 
ਸਾਹਿਬ ਸਿੰਘ ਤੋਂ ਬਾਦ ਉਸ ਦਾ ਪੁੱਤਰ ਕਰਮ 
ਸਿੰਘ ਮਹਾਰਾਜਾ ਬਣਿਆ। ਇਹ ਇਕ ਲੋਗ ਪ੍ਰਸ਼ਾਸਕ ਸੀ। 
ਇਸ ਨੇ .ਗੋਰਖਿਆਂ ਨਾਲ ਯੁੱਧ ਵਿਚ ਅੰਗੇਜ਼ਾਂ ਦੀ ਮਦਦ 
ਕੀਤੀ ਅਤੇ ਹਿਮਾਲਯ ਖੇਤਰ ਵਿਚ ਬਹੁਤ ਜਾਗੀਰ ਹਾਸਲ 
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ਕੀਤੀ। ਇਸ ਨੇ ਸਾਰੀਆਂ ਫੂਲਕੀਆਂ ਰਿਆਸਤਾਂ ਦਾ ਮਈ 
1834 ਈ. ਨੂੰ ਭਵਾਨੀਗੜ੍ਹ ਵਿਚ ਇਕੱਠ ਕਰਕੇ ਪਰਸਪਰ 
ਤਾਲਮੇਲ ਵਧਾਉਣ ਦਾ ਉਦਮ ਕੀਤਾ। ਗੁਰੂ-ਧਾਮਾਂ ਦੀ 
ਲਗਵਾਈਆਂ। ਇਸ ਨੇ ਅੰਗੇਜ਼ ਸਰਕਾਰ ਨਾਲ ਬਣਾਈ 
ਰਖੀ ਅਤੇ ਅੰਗ੍ਰੇਜ਼-ਸਿੱਖ ਯੁੱਧ ਵਿਚ ਅੰਗ੍ਰੇਜ਼ਾਂ ਦੀ ਮਦਦ 
ਕੀਤੀ। 23 ਦਸੈਬਰ 1845 ਈ. ਨੂੰ ਇਸ ਦੇ ਦੇਹਾਂਤ ਤੋਂ 
ਬਾਦ ਇਸ ਦਾ ਪੁੱਤਰ ਨਰਿੰਦਰ ਸਿੰਘ ਮਹਾਰਾਜਾ ਬਣਿਆ। 
ਸੈਨ ੧845-46 ਈ. ਦੇ ਅੰਗ੍ਰੇਜ਼-ਸਿੱਖ ਯੁੱਧ 
ਵਿਚ ਕੀਤੀ ਮਦਦ ਦੇ ਬਦਲੇ ਇਸ ਨੂੰ ਨਾਭੇ ਦੇ ਜ਼ਬਤ 
ਕੀਤੇ ਇਲਾਕਿਆਂ ਵਿਚੋਂ ਕੁਝ ਕੁ ਇਲਾਕਾ ਮਿਲਿਆ ਅਤੇ 
ਲਾਡਵੇ ਵਾਲੀ ਕੋਠੀ ਵੀ ਮਿਲੀ। ਸੈਨ 1857 ਈ. ਵਿਚ 
ਗ਼ਦਰ ਦੌਰਾਨ ਇਸ ਨੇ ਅੰਗੇਜ਼ਾਂ ਦੀ ਬਹੁਤ ਮਦਦ ਕੀਤੀ 
ਅਤੇ ਬਦਲੇ ਵਿਚ ਨਾਰਨੌਲ ਦਾ ਇਲਾਕਾ ਅਤੇ ਕੁਝ ਹੋਰ 
ਜਾਇਦਾਦ ਹਾਸਲ ਕੀਤੀ। ਇਸ ਨੇ ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਨੂੰ 
ਸਰਪ੍ਰਸਤੀ ਦਿੱਤੀ। ਸੈਨ 1863 ਈ. ਵਿਚ ਨਾਭਾ ਅਤੇ ਜੀਂਦ 
ਦੀਆਂ ਰਿਆਸਤਾਂ ਤੋਂ ਮਾਇਕ ਸਹਾਇਤਾ ਲੈ ਕੇ ਪਟਿਆਲਾ 
ਵਿਚ ਨਿਰਮਲਿਆਂ ਦਾ ਧਰਮ-ਧੁਜਾ ਪੰਚਾਇਤੀ ਅਖਾੜਾ 
ਸਥਾਪਿਤ ਕੀਤਾ। ਸੈਨ 1862 ਈ.ਵਿਚ ਵਾਇਸਰਾਇ ਦੀ 
ਕੌਂਸਲ ਦਾ ਮੈਂਬਰ ਬਣਿਆ। 13 ਨਵੈਬਰ 1862 ਈ. ਵਿਚ 
ਇਸ ਦੀ ਮ੍ਰਿਤੂ ਤੋਂ ਬਾਦ ਇਸ ਦਾ ਨਾਬਾਲਗ਼ ਪੁੱਤਰ ਮਹਿੰਦਰ 
ਸਿੰਘ ਗੱਦੀ ਉਤੇ ਬੇਠਾ। ਇਸ ਨੇ ਰੋਪੜ ਤੋਂ ਸਰਹਿੰਦ ਨਹਿਰ 
ਕਢਣ ਲਈ ਕਰੋੜਾਂ ਰੁਪਏ ਖ਼ਰਚ ਕੀਤੇ। ਪੰਜਾਬ 
ਯੂਨੀਵਰਸਿਟੀ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਅਤੇ ਬੈਗਾਲ ਦੇ ਕਾਲ- 
ਪੀੜਿਤ ਲੋਕਾਂ ਦੀ ਖੁਲ੍ਹ ਕੇ ਸਹਾਇਤਾ ਕੀਤੀ। 29 ਮਾਰਚ 
1875 ਈ. ਨੂੰ ਇਸ ਨੇ ਮਹਿੰਦਰਾ ਕਾਲਜ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ 
ਕੀਤੀ ਜਿਸ ਵਿਚ ਪੜ੍ਹਨ ਵਾਲਿਆਂ ਦੀ ਫੀਸ ਮਾਫ਼ ਸੀ। 
ਇਸ ਤੋਂ ਬਾਦ ਇਸ ਦਾ ਲੜਕਾ ਰਾਜਿੰਦਰ ਸਿੰਘ ਗੱਦੀ 
ਉਤੇ ਬੈਠਾ। ਇਸ ਨੇ ਪੰਜਾਬ ਯੂਨੀਵਰਸਿਟੀ ਨੂੰ ਸਹਾਇਤਾ 
ਦੇਣ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ, ਲਾਹੌਰ ਵਿਚ ਐਚਿਸਨ ਚੀਫ਼ ਕਾਲਿਜ 
ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਵੇਲੇ ਤਕੜੀ ਮਾਇਕ ਸਹਾਇਤਾ ਦਿੱਤੀ। 
ਇਸ ਦੇ ਰਾਜ-ਕਾਲ ਵਿਚ ਰਾਜਪੁਰਾ-ਬਠਿੰਡਾ ਰੇਲਵੇ 
ਲਾਈਨ ਵਿਛਾਈ ਗਈ। ਇਹ 28 ਵਰ੍ਹਿਆਂ ਦੀ ਉਮਰ 
ਵਿਚ ਹੀ ਨਵੰਬਰ 1900 ਈ. ਵਿਚ ਮਰ ਗਿਆ। 
ਆਪਣੇ ਪਿਤਾ ਦੀ ਮਿ੍‌ਤੂ ਤੋਂ ਬਾਦ ਭੂਪਿੰਦਰ ਸਿੰਘ 
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9 ਵਰ੍ਹਿਆਂ ਦੀ ਉਮਰ ਵਿਚ ਮਹਾਰਾਜਾ ਬਣਿਆ। ਇਸ ਦੇ 
ਬਾਲਗ਼ ਹੋਣ ਤਕ ਕੌਂਸਲ ਹੀ ਕੌਮ ਚਲਾਉੱਦੀ ਰਹੀ। ਇਸ 
ਨੇ ਐਚਿਸਨ ਕਾਲਜ ਲਾਹੌਰ ਵਿਚ ਤਾਲੀਮ ਹਾਸਲ ਕੀਤੀ। 
ਸੈਨ 1909 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਨੇ ਰਾਜ-ਪ੍ਰਬੈਧ ਆਪਣੇ ਹੱਥ 
ਵਿਚ ਲਿਆ। ਇਸ ਦਾ ਸ਼ੋਕ ਕ੍ਰਿਕਟ ਅਤੇ ਪੋਲੋਂ ਦੀਆਂ ਖੇਡਾਂ 
ਵਿਚ ਸੀ। ਇਸ ਨੇ ਭਾਰਤ ਵਿਚ ਕ੍ਰਿਕਟ ਦੀ ਟੀਮ ਦਾ 
ਆਯੋਜਨ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਭਾਰਤੀ ਕ੍ਰਿਕਟ ਟੀਮ ਦਾ ਕਪਤਾਨ 
ਅਤੇ ਕ੍ਰਿਕਟ ਕਲਬ ਦਾ ਪ੍ਰਧਾਨ ਬਣਿਆ। ਸੈਨ 1926 ਈ. 
ਮੰਡਲ) ਦਾ ਚਾਂਸਲਰ ਰਿਹਾ ਅਤੇ 1930 ਈ. ਵਿਚ ਪ੍ਰਿੰਸਿਜ਼ 
ਦੇ ਪ੍ਰਤਿਨਿਧ ਵਜੋਂ ਲੰਡਨ ਜਾ ਕੇ ਗੋਲ ਮੇਜ਼ ਕਾਨਫ੍ਰੰਸ ਵਿਚ 
ਹਿੱਸਾ ਲਿਆ। ਇਸ ਨੇ ਖ਼ਾਲਸਾ ਕਾਲਜ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਦੀ 
ਕੇ ਪੰਜ ਲੱਖ ਰੁਪਏ ਦੀ ਸਹਾਇਤਾ ਕੀਤੀ। ਸੈਨ 1923 ਈ. 
ਵਿਚ ਹਰਿਮੰਦਿਰ ਸਾਹਿਬ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਦੀ ਕਾਰ-ਸੇਵਾ ਵਿਚ 
ਹਿੱਸਾ ਲਿਆ। ਪੰਜਾਬੀ ਨੂੰ ਰਾਜ-ਪ੍ਰਬੈਧ ਦੀ ਭਾਸ਼ਾ ਬਣਾਇਆ। 
ਭਾਈ ਕਾਨ੍ਹ ਸਿੰਘ ਰਚਿਤ 'ਮਹਾਨਕੋਸ਼” ਨੂੰ ਛਾਪਣ ਲਈ ਸਾਰਾ 
ਖ਼ਰਚਾ ਕੀਤਾ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਇਸ ਨੇ ਹਰ ਖੇਤਰ ਵਿਚ ਵਿਕਾਸ 
ਕਾਰਜਾਂ ਲਈ ਮਾਇਕ ਸਹਾਇਤਾ ਦਿੱਤੀ। 

ਸੈਲ 1938 ਈ. ਵਿਚ ਆਪਣੇ ਪਿਤਾ ਮਹਾਰਾਜਾ 
ਭੂਪਿੰਦਰ ਸਿੰਘ ਦੇ ਦੇਹਾਂਤ ਤੋਂ ਬਾਦ ਯਾਦਵਿੰਦਰ ਸਿੰਘ 
ਮਹਾਰਾਜਾ ਬਣਿਆ। ਐਚਿਸਨ ਕਾਲਜ, ਲਾਹੌਰ ਤੋਂ ਪੜ੍ਹਿਆ 
ਇਹ ਪ੍ਬੁੱਧ ਅਤੇ ਸਚੇਤ ਸ਼ਾਸਕ ਸੀ। ਇਸ ਨੇ ਲੋਕ ਹਿਤਾਂ 
ਲਈ ਬੜੇ ਕੰਮ ਕੀਤੇ। ਸੈਨ 1943 ਈ. ਵਿਚ ਇਹ ਚੈੱਬਰ 
ਆਫ਼ ਪਿਰੰਸਿਜ਼ ਦਾ ਚਾਂਸਲਰ ਬਣਿਆ। ਆਜ਼ਾਦੀ ਮਿਲਣ 
ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ ਮਾਰਚ 1947 ਈ. ਵਿਚ ਪੋਠੋਹਾਰ ਵਿਚ ਹੋਈ 
ਹਿੰਦੂਆਂ-ਸਿੱਖਾਂ ਦੀ ਕਤਲੋ-ਗ਼ਾਰਤ ਵੇਲੇ ਇਸ ਨੇ ਦੈਗਾ- 
ਪੀੜਿਤਾਂ ਨੂੰ ਆਪਣੀ ਰਿਆਸਤ ਵਿਚ ਵਸਾਇਆ। 
ਲਈ ਪ੍ਰੇਰਿਆ। 30 ਅਗਸਤ 1948 ਈ ਨੂੰ ਪੈਪਸੂ ਦਾ 
ਰਾਜ ਪ੍ਰਮੁਖ ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ ਅਤੇ ਸੈਨ 1956 ਈਂ. 
ਵਿਚ ਪੈਪਸੂ ਨੂੰ ਪੰਜਾਬ ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਕਰਨ ਲਈ ਇਸ ਨੇ 
ਹੁੰਗਾਰਾ ਭਰਿਆ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ 5812 ਮੁਰਬਾ ਮੀਲ ਦੀ ਸਭ 
ਤੋਂ ਵੱਡੀ ਸਿੱਖ ਰਿਆਸਤ ਦਾ ਅੰਤ ਹੋ ਗਿਆ। 17 ਜੂਨ 
1974 ਈ. ਨੂੰ ਇਸ ਦੀ ਨਿਦਰਲੈਂਡਜ਼ ਵਿਚ ਮਿਰ੍‌ਤੂ ਹੋਂ 
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ਗਈ, ਜਿਥੇ ਇਹ ਭਾਰਤੀ ਰਾਜਦੂਤ ਵਜੋਂ' ਜਿੰਮੇਵਾਰੀ ਨਿਭਾ 
ਰਿਹਾ ਸੀ। ਉਥੋਂ ਇਸ ਦੀ ਦੇਹ ਨੂੰ ਲਿਆ ਕੇ 21 ਜੂਨ ਨੂੰ 
ਪਟਿਆਲਾ ਵਿਚ ਸਸਕਾਰ ਕੀਤਾ ਗਿਆ। 


ਪਟੀ ਮਹਲਾ ੧ (ਬਾਣੀ) : ਗੁਰੁ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਆਸਾ 
ਰਾਗ ਵਿਚ ਦਰਜ ਇਸ “ਪਟੀ” ਦੀ ਰਚਨਾ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ 
ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਕੀਤੀ ਸੀ। 'ਪਟੀ” ਪੰਜਾਬੀ ਦਾ ਇਕ ਸੁਤੌਤਰ 
ਕਾਵਿ-ਰੂਪ ਹੈ। ਪਟੀ ਉਸ ਤਖ਼ਤੀ ਨੂੰ ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ, ਜਿਸ 
ਉਤੇ ਬਾਲਕ ਲਿਖਣ ਦਾ ਅਭਿਆਸ ਕਰਦਾ ਹੈ। ਇਸ 
ਪਰੰਪਰਾ ਦੇ ਆਧਾਰ 'ਤੇ ਸਾਹਿਤ ਵਿਚ ਉਸ ਰਚਨਾ ਨੂੰ 
“ਪਟੀ” ਕਿਹਾ ਜਾਣ ਲਗ ਪਿਆ, ਜਿਸ ਵਿਚ ਵਰਣ-ਮਾਲਾ 
ਦੀ ਅੱਖਰ-ਕਮ ਅਨੁਸਾਰ ਕਾਵਿਮਈ ਵਿਆਖਿਆ ਪੇਸ਼ 
ਕੀਤੀ ਗਈ ਹੋਵੇ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦੀਆਂ ਰਚਨਾਵਾਂ ਨੂੰ ਵਖ 
ਵਖ ਲਿਪੀਆਂ ਦੀ ਵਰਣ-ਸੈਖਿਆ ਦੇ ਆਧਾਰ `ਤੇ ਸੀਹਰਫ਼ੀ, 
ਚੌਂਤੀਸਾ, ਪੈਂਤੀਸ-ਅੱਖਰੀ, ਬਾਵਨ-ਅੱਖਰੀ ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ 
ਹੈ। 'ਅਖਰਾਵਟ” ਅਤੇ “ਕਕਹਰਾ” ਵੀ ਇਸੇ ਜਾਤਿ ਦੀਆਂ 
ਰਚਨਾਵਾਂ ਹਨ। ਪੰਜਾਬੀ ਵਿਚ ਇਸ ਕਾਵਿ-ਰੂਪ ਦਾ ਆਰੇਭ 
ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਕੀਤਾ ਸੀ। 

ਵਿਚਾਰਾਧੀਨ 'ਪੱਟੀ? ਗੁਰਮੁਖੀ ਦੀ ਕਿਸੇ ਪੂਰਵਜ 
ਲਿਪੀ ਦੇ 35 ਵਰਣਾਂ ਉਤੇ ਆਧਾਰਿਤ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚ “ੜ” 
ਅੱਖਰ ਵੀ ਸ਼ਾਮਲ ਹੈ। ਵਰਤਮਾਨ ਗੁਰਮੁਖੀ ਲਿਪੀ ਤੋਂ ਇਸ 
ਦਾ ਕਮ ਕੁਝ ਵਖ ਹੈ। ਇਸ ਵਰਣ-ਮਾਲਾ ਦੇ ਚ-ਵਰਗ, 
ਟ-ਵਰਗ, ਤਵਰਗ, ਪਵਰਗ ਅਤੇ ਯ,ਰ,ਲ,ਵ,ੜ ਕਰਮ 
ਦੀ ਦਿ੍‌ਿਸ਼ਟੀ ਤੋ' ਗੁਰਮੁਖੀ ਲਿਪੀ ਨਾਲ ਮੇਲ ਖਾਂਦੇ ਹਨ। 
ਕਵਰਗ ਵਿਚ 'ਝ” ਨੂੰ ਛਡ ਕੇ ਬਾਕੀ ਚਾਰ ਵਰਣਾਂ ਦਾ ਕਰਮ 
ਗੁਰਮੁਖੀ ਨਾਲ ਸਮਾਨਤਾ ਰਖਦਾ ਹੈ। ਸ.ਏ,ਉ ਅਤੇ ਝ 
ਆਰੰਭ ਵਿਚ ਆਏ ਹਨ ਅਤੇ “ਹ” ਅਤੇ 'ਅ” ਅੰਤ ਵਿਚ। 
ਇਸ ਤੋਂ ਚੰਗੀ ਤਰ੍ਹਾਂ ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ ਇਸ 'ਪਟੀ” ਦੀ ਰਚਨਾ 
ਤਕ ਗੁਰਮੁਖੀ ਦਾ ਵਰਤਮਾਨ ਕਮ ਨਿਸਚਿਤ ਨਹੀਂ ਹੋਇਆ 
ਸੀ, ਪਰ ਇਸ ਦੇ ਅੱਖਰਾਂ ਦੀ ਗਿਣਤੀ (35) ਅਤੇ ਉੱਚਾਰਣ 
ਜ਼ਰੂਰ ਨਿਸਚਿਤ ਹੋ ਚੁਕਿਆ ਸੀ। 

ਇਸ ਦਾ ਰਚਨਾ-ਕਾਲ ਨਿਸਚਿਤ ਨਹੀਂ` ਹੈ। 
ਪੁਰਾਤਨ ਜਨਮਸਾਖੀ” ਅਨੁਸਾਰ ਇਸ ਦਾ ਉੱਚਾਰਣ ਉਦੋਂ 
ਹੋਇਆ ਜਦੋਂ' ਸੱਤ ਵਰ੍ਹਿਆਂ ਦੀ ਉਮਰ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ 
ਦੇਵ ਜੀ ਨੂੰ ਪਾਂਧੇ ਪਾਸ ਪੜ੍ਹਨੇ ਪਾਇਆ ਗਿਆ। ਬਾਲੋਂ 
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ਵਾਲੀ ਜਨਮਸਾਖੀ ਤੋਂ ਵੀ ਇਸੇ ਗੱਲ ਦੀ ਪੁਸ਼ਟੀ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। 
ਪਰ ਕੁਝ ਕਾਰਣਾਂ ਕਰਕੇ ਵਿਦਵਾਨ ਇਸ ਗੱਲ ਨਾਲ 
ਸਹਿਮਤ ਨਹੀਂ ਹਨ। ਇਸ ਲਈ ਕਿ ਵਖ ਵਖ ਜਨਮ- 
ਵਿਚ ਸਮੇਂ ਅਤੇ ਸਥਾਨ ਦੀ ਸਮਾਨਤਾ ਨਹੀਂ ਹੈ। ਦੂਜਾ 
ਇਹ ਕਿ ਇਸ ਬਾਣੀ ਦੀ ਭਾਵਨਾ ਅਤੇ ਅਨੁਭਵ ਰਚੈਤਾ 
ਦੀ ਪੌੜ੍ਹ ਅਵਸਥਾ ਦੇ ਸੂਚਕ ਹਨ। 

ਤੀਜਾ ਇਹ ਕਿ ਇਹ ਇਕ ਕਾਵਿ-ਰੂਪ. ਹੈ ਜਿਸ 
ਨੂੰ ਮੱਧ-ਯੁਗ ਦੇ ਅਨੇਕ ਸੈਤਾਂ ਜਾਂ ਬਾਣੀਕਾਰਾਂ ਨੇ ਅਪਣਾਇਆ 
ਹੈ। ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਤੇ ਸੈਤ 
ਕਬੀਰ ਜੀ ਨੇ ਕ੍ਰਮਵਾਰ ਪੱਟੀ ਅਤੇ ਬਾਵਨ-ਅੱਖਰੀਆਂ 
ਲਿਖੀਆਂ ਹਨ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੀ “ਓਅੰਕਾਰ” ਨਾਂ 
ਦੀ ਬਾਣੀ ਵੀ ਇਸੇ ਪਰੈਪਰਾ ਦੀ ਰਚਨਾ ਹੈ। ਫਲਸਰੂਪ 
ਇਸ ਦੀ ਰਚਨਾ-ਪਕ੍ਹਿਆ ਨੂੰ ਕਿਸੇ ਵਿਸ਼ੇਸ਼-ਪ੍ਰਸੈਗ ਜਾਂ 
ਘਟਨਾ ਨਾਲ ਸੋਬੋਧਿਤ ਕਰਨਾ ਉਚਿਤ ਨਹੀਂ ਹੈ। 

ਚੌਥਾ ਇਹ ਕਿ ਜੇ ਪੱਟੀ ਦੇ ਲਿਖਣ ਜਾਂ ਉੱਚਾਰਣ 
ਦਾ ਸਮਾਂ ਬਾਲ-ਕਾਲ ਹੈ , ਤਾਂ 70 ਵਰ੍ਹਿਆਂ ਦੇ ਉਮਰ ਵਿਚ 
ਗੁਰੂ-ਗੱਦੀ ਉਤੇ ਸੁਸ਼ੋਭਿਤ ਹੋਣ ਵਾਲੇ ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ 
ਨੇ ਕਿਸ ਪਾਂਧੇ ਪ੍ਰਤਿ ਆਪਣੀ ਪੱਟੀ ਨੂੰ ਉਚਾਰਿਆ ਹੋਵੇਗਾ? 


ਪੰਜਵਾਂ ਇਹ ਕਿ ਇਸ ਬਾਣੀ ਦੀ ਆਖੀਰਲੀ ` 


ਤੁਕ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਆਪਣੇ ਲਈ “ਸਾਇਰ' ਸ਼ਬਦ ਦੀ 
ਵਰਤੋ' ਕੀਤੀ ਹੈ। ਇਹ ਸ਼ਬਦ ਤਦੋਂ ਵਰਤਿਆ ਜਾ ਸਕਦਾ 
ਹੈ ਜਦੋਂ ਗੁਰੂ ਜੀ ਆਪਣੀ ਕਾਵਿ-ਪ੍ਤਿਭਾ ਨੂੰ ਚੰਗੀ ਤਰ੍ਹਾਂ 
ਨਾਲ ਵਿਕਸਿਤ ਕਰ ਚੁਕੇ ਹੋਣਗੇ । 

ਛੇਵਾਂ ਇਹ ਕਿ ਬਾਲ-ਕਾਲ ਦੀ ਸਰਲਤਾ ਦਾ ਬੋਧ 
ਵੀ ਇਸ ਰਚਨਾ ਤੋਂ ਨਹੀਂ ਹੁੰਦਾ। ਇਸ ਲਈ ਇਸ ਨੂੰ ਬਾਲ 
-ਕਾਲ ਦੀ ਰਚਨਾ ਨਹੀਂ ਮੰਨਿਆ ਜਾ ਸਕਦਾ। ਅਸਲ ਵਿਚ, 
ਪੰਡਿਤ ਨੂੰ ਸੈਬੋਧਿਤ ਕੀਤੇ ਜਾਣ ਕਾਰਣ ਹੀ ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ 
ਦੀਆਂ ਉਥਾਨਿਕਾਵਾਂ ਘੜੀਆਂ ਗਈਆਂ ਹਨ। ਇਸ ਵਿਚ 
ਬਾਲਕ ਨੂੰ ਅੱਖਰ-ਬੋਧ ਪਾਂਧੇ ਦੁਆਰਾ ਹੀ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। 

ਇਸ ਬਾਣੀ ਦੀਆਂ 35 ਪਉੜੀਆਂ ਰਾਹੀ' 
ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਉਸਤਤ ਕਰਕੇ ਉਸ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਉਤੇ 
ਬਲ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਨਾਲ ਨਾਲ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ 
ਦੇ ਦਾਰਸ਼ਨਿਕ ਅਤੇ ਧਾਰਮਿਕ. ਸਿੱਧਾਂਤਾਂ ਦੀ ਭਾਵਾਤਮਕ 
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ਅਭਿਵਿਅਕਤੀ ਵੀ ਹੁੰਦੀ ਗਈ ਹੈ। ਇਸ ਬਾਣੀ ਦੀ ਮੂਲ 
ਸਮਸਿਆ “ਰਹਾਉ” ਵਾਲੀਆਂ ਦੋ ਤੁਕਾਂ ਵਿਚ ਪੇਸ਼ ਕੀਤੀ 
ਗਈ ਹੈ ਕਿ ਹੇ ਮੂਰਖ ਮਨ ! ਤੂੰ ਕਿਸ ਲਈ ਭੁਲਦਾ ਹੈਂ ? ਇਸ 
ਲਈ ਕਿ ਤੂੰ ਆਪਣੇ ਆਪ ਨੂੰ ਪੜ੍ਹਿਆ ਹੋਇਆ ਸਮਝਦਾ 
ਹੈਂ। ਅਸਲ ਵਿਚ, ਤੂੰ ਤਦ ਪੜ੍ਹਿਆ ਹੋਇਆ ਸਮਝਿਆ 
ਜਾਵੇਂਗਾ, ਜਦ ਆਪਣੇ ਕਰਮਾਂ ਦਾ ਲੇਖਾ ਚੁਕਾ ਦੇਵੇਂਗਾ। 

“ਰਹਾਉ” ਤੋ ਬਾਦ ਸਾਰੇ ਅੱਖਰਾਂ ਅਤੇ ਮਾਤਾਵਾਂ 
ਦੇ ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਤਾਤਪਰਜ ਨੂੰ ਸਪੱਸ਼ਟ ਕੀਤਾ ਗਿਆ 
ਹੈ, ਜਿਵੇਂ ਸਾਰੀ ਸਿ੍‌ਸ਼ਟੀ ਦੀ ਰਚਨਾ ਕਰਨ ਵਾਲਾ ਪਰਮਾਤਮਾ 
ਹੈ।ਉਹ ਸਤਿ-ਸਰੂਪ ਵਾਲਾ ਅਤੇ ਦਾਤਾ ਹੈ। ਉਸ ਦਾ ਹੁਕਮ 
ਸਾਰੇ ਸੈਸਾਰ ਵਿਚ ਚਲਦਾ ਹੈ। ਉਸ ਅਨੰਤ ਦੀ ਉਪਮਾ ਕਿਸ 
ਨਾਲ ਦਿੱਤੀ ਜਾਏ ? ਸੇਵਾ-ਭਾਵ ਅਤੇ ਸਚ ਦੀ ਕਮਾਈ 
ਨਾਲ ਹੀ ਮੁਕਤੀ ਰੂਪੀ ਫਲ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਬ੍ਹਮ- 
ਗਿਆਨ ਨੂੰ ਜਾਣਨ ਵਾਲਾ ਹੀ ਵਾਸਤਵਿਕ ਰੂਪ ਵਿਚ 
ਪੜ੍ਹਿਆ ਹੋਇਆ ਪੰਡਿਤ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਦੀ ਸਿਖਿਆ ਅਨੁਸਾਰ 
ਚਲਣ ਵਾਲਾ ਸੇਵਕ ਚੰਗੇ ਮਾੜੇ ਨੂੰ ਸਮਾਨ ਸਮਝਦਾ 
ਹੋਇਆ ਸਮਦਰਸ਼ੀ ਬਿਰਤੀ ਅਪਣਾਉਂਦਾ ਹੈ। ਮਾਇਆ 
ਰੂਪੀ ਛਾਇਆ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਪੈਦਾ ਕੀਤੀ ਹੋਈ ਹੈ। 
ਵਿਅਰਥ ਦੇ ਧੈਦਿਆਂ ਨੂੰ ਛਡ ਕੇ ਪ੍ਰਾਣੀ ਨੂੰ ਹਰਿ ਦੀ ਸ਼ਰਣ 
ਵਿਚ ਜਾਣਾ ਚਾਹੀਦਾ ਹੈ। ਹਰਿ ਦੀ ਸ਼ਰਣ ਵਿਚ ਜਾਣ 
ਨਾਲ ਮਾਨਸਿਕ ਸ਼ਾਂਤੀ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। 

ਪਰਮਾਤਮਾ ਹੀ ਸਿਰਜਦਾ ਅਤੇ ਨਸ਼ਟ ਕਰਦਾ 
ਹੈ। ਪਰ ਸ੍ਰੇਸ਼ਠ ਸਾਧਕ ਨੂੰ ਪਰਮਾਤਮਾ ਖ਼ੁਦ ਆਪਣੇ ਵਿਚ 
ਮਿਲਾ ਕੇ ਉਸ ਦੇ ਜਨਮ-ਮਰਨ ਦਾ ਚੱਕਰ ਸਮਾਪਤ ਕਰ 
ਦਿੰਦਾ ਹੈ। ਆਪਣੇ ਕਰਮਾਂ ਕਰਕੇ ਪ੍ਰਾਣੀ ਸੈਸਾਰਿਕ ਬੰਧਨਾਂ 
ਵਿਚ ਫਸਦਾ ਹੈ। ਪਰ ਗੁਰੂ ਦੇ ਉਪਦੇਸ਼ ਨਾਲ ਉਨ੍ਹਾਂ ਤੋਂ 
ਛੁਟਕਾਰਾ ਵੀ ਪਾ ਲੈਂਦਾ ਹੈ। 

ਇਸ ਬਾਣੀ ਦੇ 35 ਪਦਿਆਂ ਦੀਆਂ ਦੋ ਦੋ ਤੁਕਾਂ 
ਹਨ। “ਰਹਾਉ” ਦੀਆਂ ਦੋ ਤੁਕਾਂ ਇਨ੍ਹਾਂ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਹਨ। 
ਪਦਿਆਂ ਦਾ ਤੋਲ ਦੋਹਿਰੇ ਜਾਂ ਦੁਵੈਯੇ ਦੇ ਕਾਫ਼ੀ ਨੇੜੇ ਹੈ, 
ਪਰ ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਮਾਤਾਵਾਂ ਦੇ ਕਿਸੇ ਬੈਧਨ ਨੂੰ ਸਵੀਕਾਰ 
ਨਹੀਂ ਕੀਤਾ ਗਿਆ। ਇਸ ਰਚਨਾ ਵਿਚ ਸ਼ਬਦਾਲੈਕਾਰਾਂ 
ਦੀ ਸੁੰਦਰ ਯੋਜਨਾ ਹੋਈ ਹੈ ਅਤੇ ਪ੍ਤੀਕ-ਵਿਧਾਨ ਵੀ ਭਾਵਾਂ 
ਦੇ ਪ੍ਰਗਟਾਵੇ ਵਿਚ ਕਾਫ਼ੀ ਸਹਾਇਕ ਸਿੱਧ ਹੋਇਆ ਹੈ। 
ਇਸ ਦੀ ਭਾਸ਼ਾ ਸਰਲ ਅਤੇ ਮਧੁਰ ਗੁਣ ਵਾਲੀ ਹੈ। 
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ਪਟੀ ਮਹਲਾ ੩ 


_ ਪਟੀ ਮਹਲਾ ੩ (ਬਾਣੀ) : ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਆਸਾ 
ਰਾਗ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਵਿਰਚਿਤ 'ਪਟੀ” ਤੋਂ ਬਾਦ 
ਸੈਕਲਿਤ ਹੋਈ, ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਦੀ ਲਿਖੀ ਇਸ ਪਟੀ 
ਵਿਚ ਦੋ ਦੋ ਤੁਕਾਂ ਦੇ ਕੁਲ 18 ਪਦੇ ਹਨ ਅਤੇ ਪਹਿਲੇ ਪਦੇ 
ਤੋਂ ਬਾਦ ਦੋ ਤੁਕਾਂ ਦਾ “ਰਹਾਉ? ਹੈ ਜਿਸ ਵਿਚ ਦੁਨਿਆਵੀ 
ਲੇਖਾ ਜਾਂ ਲਿਖਣ-ਵਿਧੀ ਦਾ ਪੜ੍ਹਨਾ ਵਿਅਰਥ ਦਸ ਕੇ 
ਜਿਗਿਆਸੂ ਨੂੰ ਤਾਕੀਦ ਕੀਤੀ ਗਈ ਹੈ ਕਿ ਵਾਸਤਵਿਕ 
ਲੇਖਾ ਦੇਣਾ ਤਾਂ ਅਜੇ ਸਿਰ 'ਤੇ ਬਾਕੀ ਪਿਆ ਹੈ। 

ਪੰਜਾਬੀ ਵਿਚ ਪਟੀ ਕਾਵਿ-ਰੂਪ ਦੀ ਵਰਤੋ 
ਪਹਿਲੀ ਵਾਰ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਕੀਤੀ ਸੀ। (ਵੇਖੋ 
“ਪਟੀ ਮਹਲਾ ੧)। ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਨੇ ਵੀ ਉਸੇ 
ਪਰੋਪਰਾ ਵਿਚ ਇਸ ਪਟੀ ਦੀ ਰਚਨਾ ਕੀਤੀ ਪ੍ਰਤੀਤ ਹੁੰਦੀ 
ਹੈ।ਪਰ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੋਹਾਂ ਪਟੀਆਂ ਦਾ ਅੱਖਰ-ਕ੍ੁਮ ਇਕ-ਸਮਾਨ 
ਨਹੀਂ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੀ ਲਿਖੀ ਪਟੀ ਵਿਚ ਕੁਝ 
ਭਿੰਨ ਕਰਮ ਨਾਲ ਵਰਤਮਾਨ ਗੁਰਮੁਖੀ ਲਿਪੀ ਦੇ 35 ਵਰਣਾਂ 
ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਉੱਚਾਰਣ ਦਾ ਸਰੂਪ ਮਿਲਦਾ ਹੈ, ਪਰ ਇਸ 
ਪਟੀ ਵਿਚ ਜੇ “ਅਯੋ” ਸ਼ਬਦ ਉ,ਅ, ਦਾ ਸੂਚਕ ਮੰਨ ਲਿਆ 
ਜਾਏ ਅਤੇ ਅੰਡੈ ਤੋਂ ਡ ਅਤੇ ਲਲੀ ਤੋਂ ਲ ਵਰਣ ਵਲ 
ਬੈਕੇਤ ਹੋਇਆ ਸਮਝ ਲਿਆ ਜਾਏ, ਤਾਂ ਵੀ ਦਸ ਅੱਖਰਾਂ 
(ਖ,ਚ,ਵ,ਟ,ਨਠ,ਡ ,ਢ,ਣ,ਫ,ਯ) ਦਾ ਉੱਲੇਖ ਨਹੀਂ ਹੋਇਆ। 
ਬਾਕੀ ਦੇ 25 ਅੱਖਰਾਂ ਦਾ ਉੱਚਾਰਣ ਗੁਰਮੁਖੀ ਲਿਪੀ 
ਅਨੁਸਾਰ ਹੈ ਅਤੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਅੱਖਰਾਂ ਦੀ ਅਧਿਆਤਮਿਕ 
ਵਿਆਖਿਆ ਰਾਹੀਂ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਪੰਡਿਤਾਂ ਨੂੰ ਵਿਅਰਥ ਦੀਆਂ 
ਸ਼ਾਬਦਿਕ ਕਲਾਬਾਜ਼ੀਆਂ ਵਿਚ ਨ ਪੈ ਕੇ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ 
ਸਚੀ ਭਗਤੀ ਕਰਨ ਦੀ ਪੇ੍‌ਰਣਾ ਦਿੱਤੀ ਹੈ। ਕਿਉਕਿ ਹੋਰ 
ਹਰ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀਆਂ ਲਿਖਿਤਾਂ ਵਿਅਰਥ ਹਨ, ਉਨ੍ਹਾਂ ਰਾਹੀਂ 
ਮਸਤਕ ਉਤੇ ਲਿਖਿਆ ਲੇਖ ਨਹੀ ਮਿਟ ਸਕਦਾ। ਲੋੜ ਤਾਂ 
ਉਸ ਲੇਖ ਨੂੰ ਮਿਟਾਉਣ ਦੀ ਹੈ। ਉਸ ਲੇਖ ਨੂੰ ਮਿਟਾਉਣਾ 
ਤਦ ਹੀ ਸੈਭਵ ਹੈ ਜੇ ਜਿਗਿਆਸੂ ਹੋਰਨਾਂ ਸਾਰੇ ਸੈਸਾਰਿਕ 
ਪ੍ਪੰਚਾਂ ਤੋਂ ਆਪਣੇ ਆਪ ਨੂੰ ਮੁਕਤ ਕਰ ਲਵੇ। ਇਹੀ 
ਵਾਸਤਵਿਕ ਪਠਨ-ਪਾਠਨਨ ਹੈ। ਇਸ ਪਟੀ ਦੀ ਭਾਸ਼ਾ ਦਾ 
ਸਰੂਪ ਪੰਜਾਬੀ ਸਾਧ ਭਾਖਾਈ ਹੈ। ___ 


ਪਢਾਣਾ (ਪਿੰਡ) : ਹਿੰਦ-ਪਾਕਿਸਤਾਨ ਸਰਹਦ ਉੱਤੇ 
ਪਾਕਿਸਤਾਨ ਵਾਲੇ ਪਾਸੇ ਲਾਹੌਰ ਜ਼ਿਲ੍ਹ ਦਾ ਇਕ ਪਿੰਡ, 
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ਪਤ/ਪਤਿ 
ਪਰਤਦਿਆਂ ਚਰਣ ਪਾਏ ਸਨ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਆਮਦ ਦੀ 
ਯਾਦ ਵਿਚ ਇਥੇ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ ਛੰ ਵੀਂ” 
ਉਸਾਰਿਆ ਗਿਆ। ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ ਇਥੇ ਹੀ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੂੰ 
ਭਗਤ ਜਲ੍ਹਣ ਜੱਟ ਮਿਲਣ ਆਇਆ ਸੀ। ਇਸ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ 
ਦੀ ਇਮਾਰਤ ਇਕ ਸਥਾਨਕ ਜਾਗੀਰਦਾਰ ਸ. ਅਤਰ ਸਿੰਘ 
ਦੇ ਉਦਮ ਅਤੇ ਸਹਿਯੋਗ ਨਾਲ ਪਿੰਡ ਦੀ ਸੈਗਤ ਨੇ ਬਣਵਾਈ 
ਸੀ। ਇਹ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਸ਼੍ਰਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਬੈਧਕ ਕਮੇਟੀ 


` ਨਾਲ ਸਬੰਧਿਤ ਸੀ, ਪਰ ਪੰਜਾਬ ਦੀ ਵੰਡ ਵੇਲੇ ਇਹ 


ਪਾਕਿਸਤਾਨ ਵਲ ਚਲਾ ਗਿਆ ਹੈ। 


ਪਤ,/ਪਤਿ : ਇਸ ਸ਼ਬਦ ਦੀ ਵਰਤੋ' ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ 
ਕਈ ਅਰਥਾਂ ਵਿਚ ਹੋਈ ਹੈ, ਪਰ ਸੈਕਲਪਾਤਮਕ ਰੂਪ ਵਿਚ 
ਇਸ ਦਾ ਪ੍ਰਯੋਗ ਪ੍ਰਤਿਸ਼ਠਾ, ਵਡਿਆਈ , ਇਜ਼ਤ, ਮਰਯਾਦਾ 
ਆਦਿ ਅਰਥਾਂ ਵਿਚ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਦੁਆਰ 
ਉਤੇ ਪ੍ਰਤਿਸ਼ਠਾ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰਨ ਲਈ ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਹਰਿ- 
ਨਾਮ ਨੂੰ ਮਨ ਵਿਚ ਵਸਾਉਣਾ ਜ਼ਰੂਰੀ ਦਸਿਆ ਗਿਆ ਹੈ- 


_ ਕਿਓਂ ਦਰਰਨਹਿ ਪਤਿ ਪਾਈਐ ਜਾ ਹਰੈ ਨ ਵਸੈ ਅਨ ਮਾਹਿ / 


(ਗੁ. ਗੰ21)। ਇਸ ਪਤ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਲਈ ਗੁਰੂ ਦੀ ਸਹਾਇਤਾ 
ਦੀ ਬੜੀ ਲੋੜ ਹੈ, ਉਸ ਤੋਂ ਬਿਨਾ ਪਾਰ-ਉਤਾਰਾ ਨਹੀਂ ਹੋ 
ਸਕਦਾ-- ਨਾਨਕ ਗਰ /ਥਠ ਨਹ ਘਤਿ ਪਤਿ /ਵਿਣੁ ਪਾਨ 
ਨ ਪ7ਇ/(ਗੁ.ਰੀ.138) ਅਤੇ ਜੇ ਜੀਉਂਦੇ ਜੀ ਈਸ਼ਵਰੀ 
ਦੁਆਰ ਉਤੇ ਪਤਿਸ਼ਠਾ ਪ੍ਰਾਪਤ ਨਹੀਂ ਹੋ ਸਕਦੀ ਤਾਂ ਸਭ 
ਖਾਧਾ ਪੀਤਾ ਹਰਾਮ ਹੈ-ਲੇ ਜੀਵੈ ਪਤਿ ਲਥੀ ਜਾ/ਇ / ਸਭ 
ਹਰਾਮ ਲੰਤਾ /ਕੇਛੂ' ਖਾਏ / (ਗੁ ਰੰ .142)। 

ਜਿਸ ਨੂੰ ਪਰਮਾਤਮਾ ਪ੍ਰਤਿਸ਼ਠਾ ਪ੍ਦਾਨ ਕਰਕੇ 
ਮਾਣ ਬਖ਼ਸ਼ਦਾ ਹੈ, ਉਸ ਨੂੰ ਕੋਈ ਵੀ ਮਿਟਾ ਨਹੀਂ ਸਕਦਾ- 
ਜਿਸ਼ ਪਤਿ ਰਥੰ ਸ਼ਚਾ ਸਾਹਿਲ ਨਾਨਕ ਆਟੇ ਨ ਸਕੈ ਕੌਈ / 
(ਗੁ.ਰੰ.520)। ਜਿਸ ਵਿਅਕਤੀ ਨੂੰ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਮਿਹਰ 
ਨਾਲ ਪ੍ਰਤਿਸ਼ਠਾ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੋ ਜਾਂਦੀ ਹੈ ਫਿਰ ਉਹ ਸਹਿਜ 
ਢੰਗ ਨਾਲ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਦਰਗਾਹ ਵਿਚ ਪਹੁੰਚਦਾ ਹੈ-- 
ਪਤ ਸ਼ੋਤ ਜਾਵੈ ਸਹਜਿ ਸ਼ਮਾਵੀ ਸ਼ਗਲੇ ਦੁਖ /ਮਟਾਵੀ / 
ਕਹੁ ਨਾਨਕ ਪ੍ਰਾਣੀ ਗੁਗਮਾਖਿ ਛੂਟੈ ਸਾਚੋ ਤੇ ਪੰਤਿ ਪਾਵੈ / 
(ਗੁ.ਗੁੰ.76)। 
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ਪੱਤਰਾ ਪਾਠ 
ਪੱਤਰਾ ਪਾਠ : ਇਸ ਪ੍ਕਾਰ ਦੇ ਪਾਠ ਦਾ ਸੈਬੈਧ ਨਾਮਧਾਰੀ 
ਸੈਪ੍ਦਾਇ ਨਾਲ ਹੈ। ਨਾਮਧਾਰੀ-ਗੁਰੂ ਪ੍ਰਤਾਪ ਸਿੰਘ ਨੇ ਦੇਸ਼ 
ਵੰਡ ਤੋ ਪਹਿਲਾਂ ਸੈਨ 1941 ਈ. ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਗੰਥ ਸਾਹਿਬ 
ਦੇ ਸਵਾ ਲੱਖ ਪਾਠ ਕਰਨ ਦਾ ਵਿਚਾਰ ਬਣਾਇਆ ਅਤੇ 
17 ਅਪੁੰਲ 1941 ਵਾਲੇ ਦਿਨ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸਿੰਘ ਸਭਾ, 
ਰਾਜਾ ਬਾਜ਼ਾਰ, ਰਾਵਲਪਿੰਡੀ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਰਥ ਸਾਹਿਬ ਦਾ 
ਵਿਚ ਵੰਡ ਦਿੱਤਾ ਕਿ ਉਹ ਆਪਣੇ ਘਰਾਂ ਵਿਚ ਇਨ੍ਹਾਂ 
ਪੱਤਰਿਆਂ ਤੋਂ ਪਾਠ ਕਰਨ ਅਤੇ ਜਦ ਸਵਾ ਲੱਖ ਪਾਠ ਹੋ 
ਜਾਣ ਤਾਂ ਸੂਚਿਤ ਕਰ ਦੇਣ। ਇਸ ਪਾਠ-ਵਿਧੀ ਉਤੇ ਬਹੁਤ 
ਇਤਰਾਜ਼ ਹੋਏ ਕਿਉਂਕਿ ਇਸ ਨਾਲ ਸ਼ਬਦਾਂ ਦੇ ਵਖ ਵਖ 
ਪੰਨਿਆਂ ਉਤੇ ਵੰਡੇ ਜਾਣ ਕਾਰਣ ਬੇਅਦਬੀ ਹੋ ਰਹੀ ਸੀ। 
ਨਾਲੇ ਗੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਪਾਠ ਦੀ ਨਿਰੰਤਰਤਾ ਅਤੇ ਇਕਾਈ 
ਖੰਡਿਤ ਹੋ ਰਹੀ ਸੀ। ਪੰਥ ਦੇ ਇਤਰਾਜ਼ ਨੂੰ ਮੁਖ ਰਖਦਿਆਂ 
ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ ਪਾਠ ਨੂੰ ਬੋਦ ਕਰਵਾ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। ਦਸਿਆ 
ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਕਿ ਇਸ ਪਰਥਾਇ ਸ. ਆਤਮਾ ਸਿੰਘ ਰਾਵਲਪਿੰਡੀ 
ਵਾਲੇ ਨੇ ਪੰਥ ਤੋਂ ਖਿਮਾ ਦੀ ਯਾਚਨਾ ਕਰ ਲਈ ਸੀ। 

ਪਤਾ ਚਲਿਆ ਹੈ ਕਿ ਸੈਨ 1975 ਦੇ ਨੇੜੇ ਤੇੜੇ 
ਨਾਮਧਾਰੀ ਗੁਰੂ ਜਗਜੀਤ ਸਿੰਘ ਨੇ ਫਿਰ ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ 
ਪਾਠ ਦਾ ਆਰੈਭ ਕਰਨ ਦੀ ਯੋਜਨਾ ਤਿਆਰ ਕੀਤੀ ਸੀ, 
ਪਰ ਅਖ਼ਬਾਰਾਂ ਵਿਚ ਫਿਰ ਇਤਰਾਜ਼ ਛਪਣ ਕਾਰਣ ਜੱਥੇਦਾਰ 
ਗੁਰਚਰਨ ਸਿੰਘ ਟੌਹੜਾ ਨੇ ਗੱਲਬਾਤ ਕਰਕੇ ਇਹ ਕੌਮ 
ਬਦ ਕਰਵਾਇਆ। ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ ਕਿ ਇਸ ਤਸਫ਼ੀਏ ਵਿਚ 
ਸ. ਕਪੂਰ ਸਿੰਘ ਨੋ ਵੀ ਇਹ ਕਹਿ ਕੇ ਭੂਮਿਕਾ ਨਿਭਾਈ 
ਕਿ ਇਹ ਸਭ ਕੁਝ ਸਤਿਕਾਰ ਅਤੇ ਸ਼ਰਧਾ ਨਾਲ ਹੋਇਆ 
ਸੀ, ਪਰ ਚੂੰਕਿ ਇਸ ਨੂੰ ਪੰਥ ਨੇ ਪ੍ਰਵਾਨ ਨਹੀਂ ਕੀਤਾ, ਇਸ 
ਲਈ ਬੈਦ ਕੀਤਾ ਜਾ ਰਿਹਾ ਹੈ। 


ਪਤਿਤਪੁਣਾ : ਸੈਸਕਿਤ ਭਾਸ਼ਾ ਦੇ “ਪਤਿਤ” ਸ਼ਬਦ ਦਾ 
ਅਰਥ ਹੈ ਡਿਗਿਆ ਹੋਇਆ, ਜਾਤਿ ਜਾਂ ਧਰਮ ਕਰਮ ਤੋਂ 
ਭੁਸ਼ਟਿਆ ਹੋਇਆ। ਇਸ ਨੂੰ “ਪਾਪੀ” ਵੀ ਕਿਹਾ ਜਾ ਸਕਦਾ 
ਹੈ। ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਦੀ ਸ਼ਬਦਾਵਲੀ ਵਿਚ “ਪਤਿਤ” ਇਕ 
“ਸਖ਼ਤ” ਸ਼ਬਦ ਹੈ। ਆਮ ਤੌਰ 'ਤੇ ਇਸ ਦੀ ਵਰਤੋ ਕੇਸ 
_ਕਟਾਉਣੁ ਵਾਲੇ ਲਈ ਕੀਤੀ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਰਹਿਤਨਾਮਿਆਂ 
ਵਿਚ ਇਸ ਸ਼ਬਦ ਦੀ ਵਰਤੋ' ਨਹੀਂ ਹੋਈ, ਪਰ ਇਸ ਕੁਕਰਮ 
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ਪਤਿਤਪੁਣਾ 


ਨੂੰ ਚਾਰ ਬਜਰ ਕੁਰਹਿਤਾਂ (ਕੇਸ ਕਟਾਉਣਾ, ਕੁਠਾ ਖਾਉਣਾ, 
ਪਤੀ ਪਤਨੀ ਤੋਂ ਭਿੰਨ ਕਿਸੇ ਨਾਲ ਸੰਭੋਗ ਕਰਨਾ, ਤੰਬਾਕੂ 


` ਵਰਤਣਾ) ਵਿਚ ਗਿਣਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 


ਇਸ ਕੁਕਰਮ ਕਰਕੇ ਕਿਤਨੀ ਕੁ ਸਜ਼ਾ ਦਿੱਤੀ 
ਨਹੀਂ ਹੈ, ਪਰ ਆਮ ਧਾਰਣਾ ਹੈ ਕਿ ਇਹ ਸਜ਼ਾ “ਤਨਖ਼ਾਹ” 
ਲਗਾਉਣ ਤੋ' ਵਧ ਅਤੇ 'ਛੇਕੇ ਜਾਣ” ਤੋਂ ਘਟ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦੀ ਹੋ 
ਸਕਦੀ ਹੈ। ਪਹਿਲੀ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ ਦੋਸ਼ੀ ਨੂੰ “ਤਨਖ਼ਾਹੀਆ” 
ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ। ਪਤਿਤ ਲਈ ਸਜ਼ਾ ਦਾ ਰੂਪ “ਤਨਖ਼ਾਹ” ਨਾਲੋਂ 
ਅਧਿਕ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਛੇਕੇ ਹੋਏ ਸਿੱਖ ਨੂੰ ਬਖ਼ਸ਼ੇ ਜਾਣ ਤੋਂ ਬਾਦ 
ਵੀ ਸਿੱਖ ਸਮਾਜ ਵਿਚ ਉਹ ਗੌਰਵ ਪ੍ਰਾਪਤ ਨਹੀਂ ਹੋ ਸਕਦਾ, 
ਜੋ ਉਸ ਨੂੰ ਪਹਿਲਾਂ ਪ੍ਰਾਪਤ ਸੀ। ਉਸ ਲਈ “ਗੈਢਲਾ” 
(ਦੋਬਾਰਾ ਰੀਢ ਲਿਆ ਗਿਆ) ਵਿਸ਼ੇਸ਼ਣ ਵਰਤਿਆ ਜਾਂਦਾ 
ਹੈ- ਝਥਸ਼ਾਵੇ ਜੇਕਰ /ਫਨ ਕੋਇ ਤਾਂ ਲੀ ਓਹ ਸੇਖ ਗੰਢਲ 
ਹੀਂਇ/ ' 

ਵੀਹਵੀਂ ਸਦੀ ਦੀ ਅੰਤਿਮ ਦਸ਼ਾਬਦੀ ਵਿਚ ਸਿੱਖ 
ਸਮਾਜ ਵਿਚ ਪਤਿਤਪੁਣਾ ਦੀ ਬਿਰਤੀ ਬਹੁਤ ਵਧ ਗਈ 
ਹੈ। ਇਸ ਦੇ ਕਈ ਕਾਰਣ ਹਨ। ਇਕ, ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਆਗੂਆਂ 
ਅਤੇ ਡੇਰੇਦਾਰਾਂ ਦਾ ਆਚਾਰ ਸਾਤਵਿਕ ਨਹੀਂ ਰਿਹਾ। ਉਨ੍ਹਾਂ 
ਦੀ ਕਥਨੀ ਅਤੇ ਕਰਨੀ ਵਿਚ ਬਹੁਤ ਅੰਤਰ ਹੋ ਗਿਆ ਹੈ, 
ਵਿਖਾਵਾ ਪ੍ਰਧਾਨ ਹੈ। ਦੂਜਾ, ਧਾਰਮਿਕ ਸਿਖਿਆ ਦੇਣ ਲਈ 
ਲਗਨ ਖ਼ਤਮ ਹੋ ਗਈ ਹੈ, ਪ੍ਚਾਰਕ ਕੇਵਲ ਇਸ ਨੂੰ ਡਿਊਟੀ 
ਵਜੋਂ ਨਿਭਾ ਰਹੇ ਹਨ। ਤੀਜਾ, ਸਿੱਖ ਵਿਦਿਅਕ ਸੈਸਥਾਵਾਂ 
ਵਿਚ ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਬਾਰੇ ਰੈਭੀਰਤਾ ਪੂਰਵਕ ਅਧਿਐਨ ਨਹੀਂ 
ਕਰਵਾਇਆ ਜਾ ਰਿਹਾ, ਨ ਹੀ ਚੰਗਾ ਧਾਰਮਿਕ ਸਾਹਿਤ 
ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਿਤ ਕੀਤਾ ਜਾ ਰਿਹਾ ਹੈ। ਚੌਥਾ, ਯੁਗ ਦੀ ਫ਼ੈਸ਼ਨ- 
ਪ੍ਰਸਤੀ, ਆਧੁਨਿਕ ਸੈਚਾਰ ਸਾਧਨਾਂ ਵਿਚ ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਦੇ 
ਸਹੀ ਪਰਿਪੇਖ ਦਾ ਅਭਾਵ, ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਵਲੋ' ਇਲੈਕਟ੍ਰੋਨਿਕ 
ਮੀਡੀਆ ਰਾਹੀਂ ਪੁਚਾਰ ਦੀ ਘਾਟ, ਆਦਿ ਕਰਕੇ ਲੋਕ ਸਿੱਖੀ 
ਤੋਂ ਦੂਰ ਜਾ ਰਹੇ ਹਨ। ਪੰਜਵਾਂ, ਹਰ ਗੱਲ ਉਤੇ ਮੋਰਚੇਬਾਜ਼ੀ 
ਅਤੇ ਬਿਨਾ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਅੰਦੋਲਨ ਖ਼ਤਮ ਕਰਨ ਦੀ ਬਿਰਤੀ 
ਨੌਜਵਾਨ ਪੀੜ੍ਹੀ ਨੂੰ ਨਿਰਾਸ਼ ਕਰ ਰਹੀ ਹੈ। ਛੇਵਾਂ, ਖਾੜਕੂ 
ਸਰਗਰਮੀਆਂ ਨੇ ਜ਼ੀਰ-ਸਿੱਖਾਂ ਨੂੰ ਆਤੌਕਿਤ ਕੀਤਾ ਹੈ, 
ਇਸ ਲਈ ਗ਼ੈਰ-ਸਿੱਖਾਂ ਵਿਚ ਸਿੱਖ ਸਰੂਪ ਵਾਲਿਆਂ ਪਤਿ 
ਨਫ਼ਰਤ ਦੀ ਗੁਝੀ ਭਾਵਨਾ ਵਿਕਸਿਤ ਹੋ ਗਈ ਹੈ, ਜਿਸ 
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ਪੱਤੋਂ ਹੀਰਾ ਸਿੰਘ 
ਔਕੜਾਂ ਦਾ ਸਾਹਮਣਾ ਕਰਨਾ ਪੈ ਰਿਹਾ ਹੈ। ਫਲਸਰੁਪ, ਉਹ 
_ ਸਿੱਖ-ਸਰੂਪ ਨੂੰ ਤਿਆਗ ਰਹੇ ਹਨ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦੇ ਕਈ ਹੋਰ 
ਕਾਰਣ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਸਮਸਿਆਵਾਂ ਦਾ ਸਮਾਧਾਨ ਕਰਨ 
ਲਈ ਸਿੱਖ ਲੀਡਰਸ਼ਿਪ ਮੇਚ ਦੀ ਨਹੀਂ ਰਹੀ ਹੈ। ਸੈਕਲਪਾਂ, 
ਮੀਟਿੰਗਾਂ ਜਾਂ ਜਲੂਸਾਂ ਨਾਲ ਕੁਝ ਲਾਭ ਨਹੀਂ ਹੋ ਰਿਹਾ। 
ਬੁਨਿਆਦ ਨੂੰ, ਨਵੀਂ ਪੌਦ ਨੂੰ ਸਹੀ ਕਰਨਾ ਹੈ। ਇਸ ਲਈ 
ਸਹੀ ਅਤੇ ਸਾਤਵਿਕ ਸਿੱਖ ਸਾਹਿਤ ਦੀ ਅਨੇਕ ਭਾਸ਼ਾਵਾਂ 
ਵਿਚ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਿਤ ਕਰਨ ਦੀ ਲੋੜ ਹੈ। ਸਿੱਖ ਸਿੱਧਾਂਤਾਂ ਨੂੰ 
ਸਰਲ, ਸਪੱਸ਼ਟ ਢੰਗ ਨਾਲ ਪ੍ਰਸਾਰਿਤ ਕਰਨਾ ਸਮੇ' ਦੀ ਮੰਗ 
ਹੈ। ਪ੍ਚਾਰ, ਲਗਨ ਅਤੇ ਬੇਲਾਗ ਸੇਵਾ ਦੇ ਰੂਪ ਵਿਚ ਹੋਣਾ 
ਚਾਹੀਦਾ ਹੈ। ਵਪਾਰਕ ਨਜ਼ਰੀਆ ਪ੍ਰਚਾਰ ਨੂੰ ਨੁਕਸਾਨ 
ਪਹੁੰਚਾਉਂਦਾ ਹੈ। 


ਪੱਤੋ ਹੀਰਾ ਸਿੰਘ (ਪਿੰਡ) : ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਮੋਗਾ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦਾ 
ਇਕ ਪੁਰਾਣਾ ਪਿੰਡ ਜੋ “ਨਿਹਾਲਸਿੰਘ ਵਾਲਾ” ਤੋਂ ਪੰਜ 
ਕਿ.ਮੀ. ਪੱਛਮ ਵਾਲੇ ਪਾਸੇ ਸਥਿਤ ਹੈ। ਸਥਾਨਕ ਰਵਾਇਤ 
ਅਨੁਸਾਰ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਤਖ਼ਤੂਪੁਰੇ ਤੋਂ ਇਥੇ ਆਏ 
ਸਨ ਅਤੇ ਪਿੰਡ ਤੋਂ ਬਾਹਰ ਟੋਭੇ ਦੇ ਕੰਢੇ ਬਿਰਾਜੇ ਸਨ। ਉਸ 
ਜਾਂਦੇ ਹੋਏ ਇਥੇ ਠਹਿਰੇ ਸਨ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ 
ਦੀਨੇ ਪਿੰਡ ਤੋਂ ਸ਼ਿਕਾਰ ਖੇਡਦਿਆਂ ਇਥੇ ਰੁਕੇ ਸਨ। ਤਿੰਨਾਂ 
ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ ਇਥੇ ਸੈਨ 1920 ਈ, 
ਵਿਚ ਵਰਤਮਾਨ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ ਸੀ। 
ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਉੱਚੀ ਥਾਂ 'ਤੇ ਹੈ। ਸਰੋਵਰ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ 'ਗੁਰੂ 
ਕਾ ਲੈਗਰ” ਦੀ ਇਮਾਰਤ ਵੀ ਬਣੀ ਹੋਈ ਹੈ। ਇਸ ਗੁਰੂ- 
ਧਾਮ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਸ਼੍ਰੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਬੈਧਕ ਕਮੇਟੀ 
ਕਰਦੀ ਹੈ। ਰ 


ਪੱਥਰ ਸਾਹਿਬ, ਗੁਰਦੁਆਰਾ : ਗੁਰੁ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ 


ਆਗਮਨ ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ ਬਣਿਆ ਇਕ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਜੋ... 


ਲੇਹ ਦੇ ਨੋੜੇ ਸਥਿਤ ਹੈ। ਉਥੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਸੈਨ 2517`ਈ”“ 
ਵਿਚ ਨੇਪਾਲ, ਸਿਕਮ ਅਤੇ ਤਿੱਬਤ ਤੋਂ' ਹੁੰਦੇ ਹੋਏ-ਪਹੁੰਚੇ 
ਸਨ। ਰਵਾਇਤ ਹੈ ਕਿ ਉਸ ਇਲਾਕੇ ਵਿਚ ਇਕ ਰਾਖਸ਼ 
ਰਹਿੰਦਾ ਸੀ ਜਿਸ ਤੋਂ ਉਥੋਂ ਦੇ ਨਿਵਾਸੀ ਬਹੁਤ ਡਰਦੇ ਸਨ। 
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ਪਦ-ਛੇਦ 


ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਉਥੇ ਆਉਣ `ਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਆਪਣੀ ਦੁਖ ਭਰੀ 
ਗਾਥਾ ਸੁਣਾਈ। ਜਦੋਂ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਉਥੇ ਪਧਾਰਨ ਦਾ ਰਾਖਸ਼ 
ਨੂੰ ਪਤਾ ਲਗਾ ਤਾਂ ਰੋਹ ਨਾਲ ਭਰ ਗਿਆ। ਦੂਜੇ ਦਿਨ 
ਸਵੇਰੇ ਉਸ ਨੇ ਪਰਬਤ ਤੋਂ ਇਕ ਵੱਡਾ ਪੱਥਰ ਰੇੜ੍ਹਿਆ ਤਾਂ 
ਜੋ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਉਸ ਦੇ ਹੇਠਾਂ ਮਿਧੇ ਜਾਣ। ਪੱਥਰ ਰੇੜ੍ਹਨ 
ਤੋਂ ਬਾਦ ਜਦੋਂ ਉਹ ਹੇਠਾਂ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਹਾਲਤ ਵੇਖਣ 
ਆਇਆ ਤਾਂ ਹੈਰਾਨ ਹੋ ਗਿਆ ਕਿ ਗੁਰੂ ਜੀ ਬਦਗੀ ਵਿਚ 
ਜੁੜੇ ਬੈਠੇ ਹਨ ਅਤੇ ਪੱਥਰ ਮੋਮ ਬਣਿਆ ਪਿਆ ਹੈ। ਉਸ ਨੂੰ 
ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਅਜ਼ਮਤ ਦਾ ਵਿਸ਼ਵਾਸ ਹੋ ਗਿਆ। ਚਰਣਾਂ 
ਉਤੇ ਡਿਗ ਕੇ ਭੁਲ ਬਖ਼ਸ਼ੀ ਲਈ ਪ੍ਰਾਰਥਨਾ ਕੀਤੀ। ਗੁਰੂ 
ਜੀ ਨੇ ਉਸ ਨੂੰ ਖਿਮਾ ਕਰਦੇ ਹੋਇਆਂ ਚੰਗੇ ਕਰਮ ਕਰਨ 
ਅਤੇ ਲੋਕਾਂ ਨੂੰ ਦੁਖ ਦੇਣ ਦੀ ਥਾਂ ਸੁਖ ਦੇਣ ਦਾ ਉਪਦੇਸ਼ 
ਦਿੱਤਾ। ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ ਉਸ ਪੱਥਰ ਉਤੇ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਦੀ 
ਪਿਠ ਦਾ ਚਿੰਨ੍ਹ ਮੌਜੂਦ ਹੈ। ਉਥੋਂ ਦੇ ਲੌਕ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੂੰ 
ਸ਼ਰਧਾਵਸ “ਨਾਨਕ ਲਾਮਾ” ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ। ਪਹਿਲਾਂ ਤਾਂ ਇਹ 
ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਗੁਮਨਾਮੀ ਦੀ ਹਾਲਤ ਸੀ, ਪਰ ਲੋਹ ਵਲ 
ਭਾਰਤੀ ਸੈਨਾ ਦੀ ਆਵਾਜਾਈ ਕਾਰਣ ਹੁਣ ਇਥੇ ਰੌਣਕ 
ਹੋਣ ਲਗ ਗਈ ਹੈ। 


ਪਦ-ਛੇਦ : ਇਸ ਦਾ ਸੈਬੈਧ ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੀ ਲਿਖਾਵਟ 
ਨਾਲ ਹੈ। ਪੁਰਾਤਨ ਲਿਖਣ ਪਰੈਪਰਾਤ ਅਨੁਸਾਰ ਗੁਰੂ ਗੰਥ 


ਵਿਧੀ ਨਾਲ ਲਿਖੀ ਜਾਂਦੀ ਸੀ। ਅੱਖਰਾਂ ਅਤੇ ਮਾਤ੍ਰਾਵਾਂ ਨੂੰ 
ਇਕ ਦੂਜੇ ਨਾਲ ਜੋੜ ਕੇ, ਨਾਲ ਮਿਲਾ ਕੇ ਲਿਖਿਆ ਜਾਂਦਾ 
ਸੀ। ਅਭਿਆਸੀ ਬਾਣੀ-ਪਾਠਕ ਤਾਂ ਖ਼ੁਦ ਹੀ ਪੜ੍ਹਨ ਦੇ 
ਨਾਲ ਸ਼ਬਦਾਂ ਵਿਚ ਨਿਖੇੜ ਕਰ ਲੈਦੇ ਸਨ, ਪਰ ਘਟ 
ਅਭਿਆਸ ਵਾਲੇ ਸ਼ਬਦਾਂ ਦੇ ਅੱਖਰਾਂ ਨੂੰ ਇਕ ਦੂਜੇ ਨਾਲ 
ਰਲ-ਗਡ ਕਰ ਦਿੰਦੇ ਸਨ। ਉਦਾਹਰਣ ਲਈ ਵੇਖੋ-- ਸੰਤਾ 
ਸ਼ਗਨ ਲੋਂ ਲਨ ੫ਠੈ ਸੋ ਲਨ ਉਧਰਨਹਾਰ /(ਗੁ ਰੀ .279)। 
ਇਸ ਨੂੰ ਬਾਣੀ ਪੜ੍ਹਨ ਦਾ ਘਟ ਅਭਿਆਸੀ ਪਾਠਕ ਇਸ 
ਤਰ੍ਹਾਂ ਪੜ੍ਹ ਜਾਂਦਾ ਹੈ -- 

ਸੰਤ ਸ਼ਰਨੇ ਜੌਜਨੁ ਪਠੰ ਸੋ ਜਨ ਉੰਧਰਨਹਾਰ/ ' 
ਇਸ ਨਾਲ ਅਰਥ ਦਾ ਅਨਰਥ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ 
ਦਾ ਇਕ ਹੋਰ ਨਮੂਨਾ ਵੇਖੋ - /ਜਿਥੇਂ ਡਿਠਾ ਰਤਾਕੇਂ /£ਇਲ 
ਬਹਿਠਾ ਆਇ /(ਗੁ ਗੰ .322)। ਇਸ ਨੂੰ ਕਈ ਪਾਠਕ ਇਸ 


॥/੪੪੪੪.51119006/6100.2011 


ਪਰਉਪਕਾਰ 


ਤਰ੍ਹਾਂ ਪੜ੍ਹ ਜਾਂਦੇ ਹਨ-- /ਜਥੰ ਡਿਠਾ /ਮਰਤ ਕੋਇਲ ਸਾਹਠਨ 
ਅਇ/ ਇਸ ਪਾਠ ਨਾਲ ਮੂਲ ਅਰਥ ਵਿਸੈਗਤ ਹੋ ਗਿਆ 
ਹੈ। 

ਉਪਰੋਕਤ ਢੰਗ ਦੇ ਅਸ਼ੁੱਧ ਪਾਠ ਕਰਨ ਤੋ 
ਰੋਕਣ ਲਈ ਬੜਾ ਜ਼ਰੂਰੀ ਹੈ ਕਿ ਬਾਣੀ ਦੇ ਪਾਠ ਦਾ ਪਦ 
-ਛੇਦ ਕੀਤਾ ਜਾਏ। ਵੀਹਵੀਂ ਸਦੀ ਦੇ ਸ਼ੁਰੂ ਵਿਚ ਪਦ- 
ਛੇਦ ਕਰਕੇ ਗੁਰਬਾਣੀ ਦਾ ਪਾਠ ਛਾਪਣ ਦੀ ਪ੍ਥਾ ਚਲ 
ਪਈ ਸੀ। ਹੁਣ ਅਧਿਕਤਰ ਬੀੜਾਂ ਪਦ-ਛੇਦ ਕਰਕੇ 
ਛਾਪੀਆਂ ਜਾਂਦੀਆਂ ਹਨ। 


ਪਰਉਪਕਾਰ : ਇਸ ਸ਼ਬਦ-ਜੁਟ ਵਿਚ “ਪਰ” ਦਾ ਅਰਥ 
ਹੈ ਦੂਜਾ ਅਤੇ “ਉਪਕਾਰ” ਦਾ ਅਰਥ ਹੈ ਨੇਕੀ, ਭਲਿਆਈ, 
ਸਹਾਇਤਾ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਇਸ ਸ਼ਬਦ ਤੋਂ ਭਾਵ ਹੈ ਬਿਨਾ 
ਕਿਸੇ ਸੁਆਰਥ ਜਾਂ ਖ਼ੁਦਗ਼ਰਜ਼ੀ ਦੇ ਲੋੜਵੰਦਾਂ, ਗ਼ਰੀਬਾਂ, 
ਦੁਖੀਆਂ ਆਦਿ ਦੀ ਸਹਾਇਤਾ ਜਾਂ ਉਨ੍ਹਾਂ ਪ੍ਤਿ ਕੋਈ ਨੇਕੀ 
ਦਾ ਆਚਾਰ ਕਰਨਾ। ਪਰਉਪਕਾਰ ਦੀ ਕੋਈ ਸੀਮਾ ਜਾਂ 
ਸਥਿਤੀ ਨਿਸਚਿਤ ਨਹੀਂ; ਕਿਸੇ ਸਥਿਤੀ, ਸਥਾਨ ਅਤੇ 
ਅਵਸਰ ਉਤੇ ਇਹ ਕੀਤਾ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ। ਇਹ ਅਸਲ 
ਵਿਚ ਧਾਰਮਿਕ ਵਿਅਕਤੀ ਦਾ ਸਮਾਜਿਕ ਆਚਾਰ ਹੈ। 

ਗੁਰਮਤਿ ਵਿਚ ਪਰਉਪਕਾਰ ਦੇ ਮਹੱਤਵ ਦਾ 
ਪ੍ਤਿਪਾਦਨ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਪਰਉਪਕਾਰ ਕਰਨਾ ਉਸੇ 
ਵਿਅਕਤੀ ਤੋਂ ਸੈਭਵ ਹੋ ਸਕਦਾ ਹੈ ਜੋ ਵਿਦਿਆ ਜਾਂ ਗਿਆਨ 
ਉਪਰ ਵਿਚਾਰ ਕਰੇ--/ਵ/ਦਆ ਵਾਚਾਗਾੰ ਤਾਂ ਪਰਓਂਪਕਾਕ/ 
(ਗੁਰੀ.356)। ਸਚਾ ਮਿਤਰ ਅਤੇ ਸੱਜਣ ਅਖਵਾਉਣ ਦਾ 
ਉਹੀ ਅਧਿਕਾਰੀ ਹੈ ਜੋ ਜਿਗਿਆਸੂਆਂ ਦੇ ਅੰਗੁਣਾਂ ਨੂੰ ਖ਼ਤਮ 
ਕਰਕੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਹਿਰਦੇ ਵਿਚ ਹਰਿ-ਨਾਮ ਦਾ ਸੈਚਾਰ ਕਰਨ 
ਦਾ ਪਰਉਪਕਾਰ ਕਰਦਾ ਹੈ-ਸ਼ਾਜਨ ਬੰਧ ਸੱਮਿਤ ਸੋ ਗੱਰ 
ਨਾ /ਹਿਰਦੈ ਟਇ/ ਅਉਗਣ ਸਤਿ #ਟਾ/ਇ ਕੰ ਪਰਉਪਕਾਰ 
ਕਾਰ/£ / (ਗੁ ਰੀ.218)। 
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ਪਰਚੀ 


ਪਾਉੱਦਿਆਂ ਦਸਿਆ ਹੈ-- ਜਨਮ ਮਰਣ ਦੁਹਨੂ ਆਹ ਨਾਗ 
ਜਨ ੫ਰਓਂਪਕਾਗੀਂ ਆਏ / ਜੀਆ ਦਾਨੁ ਦੇ ਭਗਤਾ ਲਾ/ਇ/ਨ 
ਹਰੈ ਸਿਉਂ ਲੰਨਿ ਲਾਏ / (ਗੁ .ਗੰੰ749)1 ਸੁਖਮਨੀ” 
ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਪ੍ਰਭੂ ਦਾ ਸਿਮਰਨ ਕਰਨ ਵਾਲੇ ਨੂੰ ਪਰਉਪਕਾਰੀ 
ਮੰਨਿਆ ਗਿਆ ਹੈ- ਪੜ ਕਉ ਮਗੰਹਿ ਸੈ ਪਰਓਂਪਕਾਗੀ/ 
(ਗੁ.ਗੰੰ.੭63)। ਬ੍ਰਹਮ-ਗਿਆਨੀ ਦੀ ਇਹ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ਤਾ ਹੈ 
ਕਿ ਉਸ ਦੇ ਮਨ ਵਿਚ ਪਰਉਪਕਾਰ ਕਰਨ ਦਾ ਉਤਸਾਹ 
ਸਦਾ ਬਣਿਆ ਰਹਿੰਦਾ ਹੈ--ਲ੍ਰਹਮਆ ਆਨਾ ਪਰਉਪਕਾਰ 
ਓਮਾਹਾ /ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ ਗੁਰਮਤਿ ਅਨੁਸਾਰੀ ਜੀਵਨ-ਜਾਚ 
ਵਿਚ ਪਰਉਪਕਾਰ ਇਕ ਲਾਜ਼ਮੀ ਤੱਤ੍ਰ ਹੈ। 

ਪਰਵਰਤੀ ਸਿੱਖ ਸਾਹਿਤ ਦੀ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਰਚਨਾ 
“ਭਗਤ ਰਤਨਾਵਲੀ” ਵਿਚ ਪਰਉਪਕਾਰ ਸੈਬੈਧੀ 15ਵੀ' 
ਪਉੜੀ ਦੀ ਵਿਆਖਿਆ ਵੇਲੇ ਗੁਰੂ ਅੰਗਦ ਦੇਵ ਜੀ ਪਾਸੋਂ 
ਅਖਵਾਇਆ ਗਿਆ ਹੈ- ੫ਰਓਂਪਕਾਰ ਦੇ ਸਮਾਨ ਹੌਰ 
ਕਾਠ ਨਹ7'4... (ਵੇਖੋ ਇਦਰਾਜ “ਪੁਰਾਤਨ ਸਿੱਖ ਨਾਮਾਵਲੀ) 


ਪਰਚੀ (ਸਾਹਿਤ ਵਿਧਾ) : “ਪਰਚੀ” ਸੈਸਕ੍ਿਤ ਦੇ “ਪਰਿਚਯ” 
ਸ਼ਬਦ ਦਾ ਤਦਭਵ ਰੂਪ ਹੈ, ਜਿਸ ਦਾ ਸਾਧਾਰਣ ਅਰਥ ਹੈ 
ਜਾਣ ਪਛਾਣ। ਪਰ ਪੰਜਾਬੀ ਸਾਹਿਤ ਵਿਚ ਵਾਰਤਕ ਅਤੇ 
ਕਾਵਿ ਦੋਹਾਂ ਵਿਚ ਲਿਖੀ ਜਾਣ ਵਾਲੀ ਇਹ ਇਕ ਸਾਹਿਤ- 
ਵਿਧਾ ਹੈ। ਇਹ ਉਸ ਰਚਨਾ ਲਈ ਵਰਤਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ 
ਜਿਸ ਵਿਚ ਕਿਸੇ ਧਾਰਮਿਕ ਜਾਂ ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਸ਼ਖ਼ਸੀਅਤ 
ਜਾਂ ਸਾਧਕ ਦਾ ਪਰਿਚਯ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਹੋਵੇ । ਇਹ ਪਰਿਚਯ 
ਕਿਸੇ ਘਟਨਾ-ਪ੍ਰਸੈਗ ਅਤੇ ਪ੍ਰਵਚਨ ਦਾ ਮਿਲਿਆ ਜੁਲਿਆ 
ਰੂਪ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਸਭ ਤੋ ਪਹਿਲਾਂ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਬਾਰੇ 
ਪਰਚੀਆਂ ਲਿਖੀਆਂ ਗਈਆਂ। ਇਸ ਤੋ ਬਾਦ ਸੇਵਾ-ਪੰਥੀ 
ਸਾਧਕਾਂ ਨੇ ਇਸ ਸਾਹਿਤ-ਵਿਧਾ ਨੂੰ ਬਹੁਤ ਅਪਣਾਇਆ 
ਅਤੇ ਪਰਚੀ ਭਾਈ ਕਨ੍ਹੀਆ, ਪੰਰਚੀ ਭਾਈ ਸੇਵਾ ਰਾਮ 
ਆਦਿ ਦੀ ਰਚਨਾ ਕੀਤੀ। ਕੁਝ ਉਦਾਸੀ ਸਾਧਾਂ ਨੇ ਵੀ 





ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਬੇਮੁਖ ਵਿਅਕਤੀ ਦਾ 
ਸਰੂਪ-ਚਿਤ੍ਣ ਕਰਦਿਆਂ ਆਸਾ ਰਾਗ ਵਿਚ ਕਿਹਾ ਹੈ-- 
ਨਾਨਾ ਭਾਨ ਲਾਹੇ ਅਨ ਤਖਿਓ ਨਹ ਝੂਇਓ ਅਪਨਾਇਓ/ 
ਪਰਉਪਕਾਰ ਨ ਕੜਦੂੰ ਕੀਏ ਨਗੀ.ਆੰਤਗਰ ਐੱਵ /ਨਿਆ/ਇਓ/ 
(ਗੁ.ਗੰ.712)। ਇਸ ਦੇ ਵਿਪਰੀਤ ਟੋਡੀ ਰਾਗ ਵਿਚ 
ਪਰਉਪਕਾਰੀ ਸਾਧਕ ਦੇ ਵਿਅਕਤਿਤਵ ਉਤੇ ਝਾਤ 
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ਪਰਚੀਆਂ ਦੀ ਰਚਨਾ ਕੀਤੀ ਹੈ। ਬਾਬਾ ਹੈਦਾਲ ਸੈਬੈਧੀ ਵੀ 
ਇਕ ਪਰਚੀ ਲਿਖੀ ਮਿਲਦੀ ਹੈ। 

ਵਿਵਹਾਰ ਵਿਚ “ਪਰਚੀ” ਸ਼ਬਦ ਦੀ ਵਰਤੋਂ ਕਈ 
ਵਾਰ “ਸਾਖੀ” ਸ਼ਬਦ ਨਾਲ ਰਲਗਡ ਕਰ ਦਿੱਤੀ ਜਾਂਦੀ ਰਹੀ 
ਹੈ। ਇਹੀ ਕਾਰਣ ਹੈ ਕਿ ਕਈ ਵਾਰ ਇਕੋ ਰਚਨਾ ਲਈ 
ਵਖ ਵਖ ਪ੍ਰਕਰਣਾਂ ਵਿਚ ਜਾਂ ਵਖ ਵਖ ਲੇਖਕਾਂ ਰਾਹੀਂ ਕਿਤੇ 


/ਭ/0/.5110006100.201) 


“ਸਾਖੀ” ਅਤੇ ਕਿਤੇ “ਪਰਚੀ” ਸ਼ਬਦ ਲਿਖਿਆ ਮਿਲਦਾ ਹੈ। 


ਘਟਨਾ ਲਈ ਅਤੇ “ਪਰਚੀ” ਸ਼ਬਦ ਸੁਣੀ-ਸੁਣਾਈ ਪ੍ਰਸਿੱਧ 
ਘਟਨਾ ਜਾਂ ਕਥਾ-ਪੁਸੈਗ ਲਈ ਵਰਤਿਆ ਜਾਣਾ ਚਾਹੀਦਾ 
ਹੈ, ਪਰ ਇਸ ਰੂਪਾਕਾਰਿਕ ਅੰਤਰ ਸੈਬੈਧੀ ਵਿਵਹਾਰ ਵਿਚ 
ਸਾਵਧਾਨੀ ਨਹੀਂ ਵਰਤੀ ਜਾਂਦੀ। 


ਪਰਚੀਆਂ ਪਾਤਸ਼ਾਹੀ ਦਸ ਕੀਆਂ : ਅਠਾਰ੍ਹਵੀਂ ਸਦੀ ਦੇ 
ਪਹਿਲੇ ਅੱਧ ਦੀ ਇਹ ਇਕ ਮਹੱਤਵਪੂਰਣ ਗੱਦ ਰਚਨਾ 
ਹੈ। ਇਹ ਅਸਲ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ ਬਾਰੇ 50 ਸਾਖੀਆਂ 
ਦਾ ਇਕ ਸੰਗ੍ਰਹਿ ਹੈ ਜਿਸ ਵਿਚ ਪਹਿਲੀਆਂ ਅੱਠ ਪਰਚੀਆਂ 
ਹਨ। ਅਗਲੀਆਂ ਚਾਰ ਨੌਵੇਂ ਗੁਰੂ ਬਾਰੇ ਹਨ ਅਤੇ ਬਾਕੀ 
38 ਦਾ ਸੈਬੈਧ ਦਸਵੇਂ ਗੁਰੂ ਨਾਲ ਹੈ। ਇਸ ਦਾ ਇਕ 
ਨਾਮਾਂਤਰ “ਪਰਚੀਆਂ ਗੁਰੁ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ” ਵੀ ਪ੍ਰਸਿੱਧ 


ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚ ਸੰਦੇਹ ਨਹੀਂ ਕਿ ਪਹਿਲੀਆਂ ੧2 ਸਾਖੀਆਂ ' 
ਦਾ ਸੋਬੈਧ ਦਸਮ ਗੁਰੂ ਨਾਲ ਨਹੀਂ ਹੈ, ਪਰ ਚੂੰਕਿ ਇਸ 


ਸਾਥੀ-ਸੰਗ੍ਰਹਿ ਵਿਚ ਪ੍ਰਧਾਨਤਾ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ 
ਬਾਰੇ ਸਾਖੀਆਂ ਦੀ ਹੈ, ਇਸ ਲਈ ਇਸ ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ 
ਸਿੰਘ ਜੀ ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ ਜੈਬੈਧਿਤ ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। 
ਉੱਜ ਕਿਤੇ ਕਿਤੇ ਇਸ ਦਾ ਨਾਂ “ਸਾਖੀਆਂ ਪਾਤਸਾਹੀਆਂ 
ਦਸਾਂ” ਲਿਖਿਆ ਗਿਆ ਹੈ, ਜੋ ਨਿਤਾਂਤ ਅਨੁਪਯੁਕਤ ਹੈ। 
ਹੱਥ-ਲਿਖਿਤ ਪੋਥੀਆਂ ਤੋ ਇਲਾਵਾ ਇਸ ਦਾ ਪ੍ਰੰ. ਹਰੀ 
ਸਿੰਘ ਦੁਆਰਾ ਸੈਪਾਦਿਤ ਸੈਸਕਰਣ ਵੀ ਉਪਲਬਧ ਹੈ ਜਿਸ 
ਨੂੰ ਭਾਸ਼ਾ ਵਿਭਾਗ ਨੇ ਸੈਨ 1963 ਈ. ਵਿਚ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਿਤ 
ਕੀਤਾ ਸੀ। ਇਸ ਦਾ ਰਚੈਤਾ ਇਕ ਅੰਦਰਲੀ ਗਵਾਹੀ 
ਅਨੁਸਾਰ ਸੇਵਾ ਦਾਸ ਉਦਾਸੀ ਹੈ- ਸ਼ਵਾਦਾਸ਼ ਓਦਾਨਨੀੰ 
ਕਾਨ ਪਰਚਗਾ/ ਗੁਰ ਉਸਤਤ ਦਾ ਪੰਥ ਪਰੰਮਆ ਕੰਸ਼ਰ 
ਚਰਚਗਾੀ/(ਪੰਨਾ 183) 

ਇਸ ਤੋੱ' ਭਿੰਨ ਲੇਖਕ ਬਾਰੇ ਹੋਰ ਕੋਈ ਜਾਣਕਾਰੀ 
ਨਹੀਂ ਮਿਲਦੀ। ਸ਼ਮਸ਼ੇਰ ਸਿੰਘ ਅਸ਼ੋਕ (ਪੰਜਾਬੀ ਹੱਥ- 
ਲਿਖਿਤਾਂ ਦੀ ਸੂਚੀ, ਭਾਗ 2, ਪੰਨਾ 266) ਨੇ ਨਿਰਾਧਾਰ 
ਤੌਰ 'ਤੇ ਸੇਵਾ ਦਾਸ ਨੂੰ ਅੱਡਣਸ਼ਾਹੀ ਸੈਸਥਾ ਨਾਲ 
ਜੋੜਦਿਆਂ ਇਸ ਨੂੰ ਉਦਾਸੀ ਸੈਪ੍ਰਦਾਇ ਦੀ ਥਾਂ ਤੇ ਸੇਵਾਪੰਥੀ 
ਸੈਪਦਾਇ ਨਾਲ ਸੈਬੋਧਿਤ ਕੀਤਾ ਹੈ। ਅਸਲ ਵਿਚ, ਸੇਵਾ 


(% 
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ਦਾਸ ਬਾਲੂ ਹਸਨਾ (ਦੂਜਾ ਧੂਆਂ) ਦੀ ਸੇਵਕ-ਪਰੇਪਰਾ ਵਿਚ 
ਪੰਜਵੇਂ ਸਥਾਨ 'ਤੇ ਸੀ ਅਤੇ ਲੁਧਿਆਣੇ ਜ਼ਿਲੂੰ ਦੇ ਕਿਸੇ 
ਉਦਾਸੀ ਡੇਰੇ ਨਾਲ ਸੈਬੈਧਿਤ ਸੀ। 

ਇਸ ਦਾ ਰਚਨਾ-ਕਾਲ ਵੀ ਸੈਦਿਗਧ ਹੈ। ਕੁਝ 
ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਨੇ ਇਸ ਦੀਆਂ ਪੋਥੀਆਂ ਦੇ ਆਖ਼ੀਰ ਵਿਚ 
ਦਿੱਤੇ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਦੇ ਜੋਤੀ ਜੋਤਿ ਸਮਾਉਣ ਦੇ 
ਸੈਮਤ (1766 ਬਿ.) ਨੂੰ ਇਸ ਦਾ ਰਚਨਾ ਕਾਲ ਮਿਥ ਲਿਆ 
ਹੈ, ਪਰ ਇਸ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਜੋਤੀ ਜੋਤਿ ਸਮਾਉਣ ਤੋਂ 
ਬਾਦ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਦੇਹਰੇ ਅਤੇ ਉਸ ਦੇ ਅਧਿਆਤਮਿਕ 
ਵਾਤਾਵਰਣ ਦਾ ਉੱਲੇਖ ਹੋਇਆ ਹੈ, ਜਿਸ ਦੇ ਆਧਾਰ 'ਤੇ 
ਇਹ ਕੁਝ ਪਰਵਰਤੀ ਰਚਨਾ ਪ੍ਰਤੀਤ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਇਸ ਦੀ 
ਸਭ ਤੋਂ ਪਾਚੀਨ ਹੱਥ-ਲਿਖਿਤ ਪੋਥੀ 1741 ਈ. (1798 
ਬਿ.) ਦੀ ਲਿਖੀ ਮਿਲਦੀ ਹੈ ਅਤੇ ਇਕ ਹੋਰ ਪੋਥੀ ਜੋ ਕਿਸੇ 
ਪ੍ਰੇਮੀ ਸੱਜਣ ਨੇ ਬਾਬਾ ਕਲਾਧਾਰੀ ਬੇਦੀ ਲਈ ਲਿਖੀ ਸੀ 
ਅਤੇ ਜਿਸ ਵਿਚ ਇਹ ਸਾਖੀਆਂ ਸ਼ਾਮਲ ਹਨ, ਇਸ ਨੂੰ 
ਲਗਭਗ 10 ਸਾਲ ਹੋਰ ਪਿਛੇ ਲੈ ਜਾਂਦੀ ਹੈ ਕਿਉਕਿ ਬਾਬਾ 
ਕਲਾਧਾਰੀ ਦੀ ਮਿ੍‌ਤੂ ਸੈਨ 1737 ਈ. (1794 ਬਿ.) ਤੋੱ 
ਨਿਸ਼ਚੇ ਹੀ ਇਹ ਪੋਥੀ ਪਹਿਲਾਂ ਲਿਖੀ ਗਈ ਹੋਵੇਗੀ। ਇਸ 
ਤਰ੍ਹਾਂ ਇਹ ਰਚਨਾ ਅਠਾਰ੍ਹਵੀਂ ਸਦੀ ਦੀ ਪਹਿਲੀ ਚੌਥਾਈ 
ਵਿਚ ਲਿਖੀ ਜਾਣੀ ਸੈਭਵ ਪ੍ਰਤੀਤ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। 

ਇਸ ਪਰਚੀ-ਸੈਗਹਿ ਵਿਚ ਜਿਗਿਆਸੂਆਂ ਦੇ 
ਕਰਨ ਦਾ ਯਤਨ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ, ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ 
ਲਈ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ ਦਾ ਜਨਮ ਹੋਇਆ ਸੀ। ਇਸ ਵਿਚ 
ਔਰੈਗਜ਼ੇਬ ਨੂੰ ਜ਼ਫ਼ਰਨਾਮਾ” ਘਲਣ ਅਤੇ ਬਹਾਦਰਸ਼ਾਹ ਦੀ 
ਕੇ, ਬਾਕੀ ਦੀਆਂ ਪਰਚੀਆਂ ਵਿਚ ਸਦਾਚਾਰ ਅਤੇ ਰਹਿਤ- 
ਮਰਯਾਦਾ ਦੀ ਗੱਲ ਕੀਤੀ ਗਈ ਹੈ ਅਤੇ ਅਜਿਹਾ ਕਰਨ 
ਵਿਚ ਕਿਤੇ ਕਿਤੇ ਮਿਥਿਕ ਅਤੇ ਅਣਇਤਿਹਾਸਿਕ ਗੱਲਾਂ 
ਦਾ ਵੀ ਸਮਾਵੇਸ਼ ਹੋ ਗਿਆ ਹੈ। ਪਹਿਲੇ ਅੱਠ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ 
ਨਾਲ ਸੈਬੋਧਿਤ ਪਰਚੀਆਂ ਵਿਚ ਭਗਤੀ ਅਤੇ ਗਿਆਨ ਦਾ 
ਸਮਨਵੈ, ਆਗਿਆਕਰਿਤਾ, ਖਿਮਾ, ਹਲੀਮੀ, ਨਿਮਰਤਾ, 
ਬਿਰਤੀ ਦੀ ਇਕਾਗਰਤਾ, ਪਰਮਾਤਮਾ ਕਰਣ-ਕਾਰਣ 
ਸਮਰਥ ਆਦਿ ਵਿਸ਼ਿਆਂ ਬਾਰੇ ਪਰਿਚਰਚਾ ਹੋਈ ਹੈ। 

ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਨਾਲ ਸੈਬੰਧਿਤ ਤੀਜੀ 
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ਪਰਚੀ ਵਿਚ ਤੁਰਕਾਂ/ਸ਼ੇਖਾਂ ਦੇ ਬੇਟਿਆਂ ਵਲੋ' ਲੰਗਰ ਲਈ 
ਪਾਣੀ ਲਿਆਉਣ ਵਾਲੇ ਸਿੱਖਾਂ ਦੇ ਘੜਿਆਂ ਨੂੰ ਗੁਲੇਲੇ 
ਮਾਰ ਕੇ ਭੈਨਣ ਵਾਲਿਆਂ ਦੇ ਪ੍ਰਸੈਗ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਜੀ ਇਕ 
ਸਾਧ ਦੀ ਸਾਖੀ ਸੁਣਾਉਂਦੇ ਹਨ : 

ਹੁਕਮ ਹੋਆ /ਕਾਸੀ ਸ਼ਾਹ ਥੀ ਸ਼ਾਧ 0ੱਛਿਆ ਥਾ 
ਜੰ /ਕੈਸ਼ੀਂ ਆਨ਼ਪ ਸ਼ਾਥ ਕਠੀਏ ਭਾਲਿਆਈ ਤੇ ਆਗੇ ਤੇ 
ਉਹਾ ਕਰੇਂ ਝ#ਨਿਆਈ ਤਾ /ਤਸ਼ ਨਾਲ਼ /ਕਾਆ ਕਗੀਏ / ਤਬ 
ਸ਼ਾਧ ਉਤਰ ਦੀਆ ਜੋਂ ਉਸ ਨਹੱਲੇ ਫੇਠੇ ਭਾਲਿਆਈੰ ਕਗੀਏ / 
ਤਾੰ ਫੋ/ਨਿ ਸ਼ਾਹ ਕਹਿਆ ਭਲਾ ਲਾਂ ਫੀੱਨਿ ਕਠੀਏ ਭਾਲਿਆਈ 
ਤੋੰ ਆਗੇ ਤੇ ਛੇਨਿ ਉਹ ਕਠੇ ਝਰਾਈ ਤਾ /ਤਸ ਨੱਲ ਕਿਆ 
ਕਗੀਏ' ਤਾ ਫੇਰੇ ਸ਼ਾਧ ਕਹਿਆ ਭਲਾ ਜਾ/ ਫੇਰੇ ਕਗੀਏ 
ਭਾਲਿਆਈ ਤੇ ਆਗੇ ਤੇ ਫੋਨ ਉਹ ਕਠੇਂ ਝੁਰਾਈੰ ਤਾਂ /ਤਿਸ਼ 
ਨਾਲ /ਕੇਆ ਕਠੀਏ / ਤਾਂ ਫੋੱਨੇ ਸ਼ਾਧ ਕਹਿਆ ਭਲਾ /ਜੋ 
ਇਹ /ਕਿਆ/ ਤਾਂ ਫੱਨਿ ਸ਼ਾਧ ਓਤਾਨੇ ਦੀਆ ਲੇ ਤੁਮ ਕਉ 
ਭਾਲਾਈ ਕਾ ਫਲ ਅਠ ਉਨ ਕਉ ਲੁਰਾਈ ਕਾ ਫਲ / ਲਉ 
ਉਹ ਸ਼ਰਾਈ ਹੀ ਕਉ /ਦੜ ਰਾਧੇ ਤਉਂ ਤੁਮ ਕਉ ਤਉ 
ਭਲਾਈ ਆੰਤ ਕਾਰ /ਦੜ ਰਾਖਣਾਂ ਪਰਵਾਨ ਹੈ ਕਿਉਂ / ਤਝ 
ਉਓਸ਼' ਸਾਧ ਕਹਿਆ ਭਲਾ ਜੀ ਭਲਾ ਕਹਿਆ / ਫੇਰੇ ਹਕਮ' 
ਹੋਆ ਏਕਾ ਕਰੇ ਤਾਦਾ ਤੰ ਦੂਸਰਾ ਗਹਿ ਜਾਵੇ / ਤਬ ਓਸ ਦਾ 
/ਵਿਟਹ ਉਸ ਕੰ ਸ਼ ਪਰਸੈਸ਼ਰ ਤਾਦਾ ਕਰਤਾ ਹੈ / ਸੇ 
ਪਰਮੇਸ਼ਰ ਕਾ ਏਹ ਸ਼ਭਾਉ ਹੈ ਨ ਫੜੇ ਨ ਫੜੇ ਪਰ ਜਉ ਫੜੇ 
ਤਾਉਂ ਛਡੇ ਨਾਹ / ਔਸ਼ਾ ਫੜੇ ਲੇ ਚੌਟ ਚਲਾਵੈ /ਸੋਂ ਪਰਮੇਸਰ 
ਸ਼ੋਖਾ ਕਉ ਛੱਤਿਆ ਹੈ ਹਮਾਨੇ ਵਸਿ /ਕਿਛੁ` ਨਾਹ / 
ਰ ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਦੀਆਂ 4 ਪਰਚੀਆਂ ਵਿਚ 
_ ਤਿਆਗ ਦੀ ਬਿਰਤੀ ਅਤੇ ਸ਼ਹਾਦਤ ਵਾਲੀ ਘਟਨਾ ਨੂੰ 
ਚਿਤਰਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਨਾਲ 
ਸੈਬੈਧਿਤ 38 ਪਰਚੀਆਂ ਵਿਚ ਲੋੜ ਤੋਂ ਵਧ ਧਨ ਨ ਸੈਚਣਾ, 
ਸਤਿ ਸੈਗਤ ਦੀ ਵਡਿਆਈ, ਰਹਿਤ-ਮਰਯਾਦਾ ਦਾ 
ਪਾਲਣ , ਕੀਰਤਨ ਦੀ ਉਤਮਤਾ, ਮੋਹ ਦਾ ਤਿਆਗ, ਮਸੰਦਾਂ 
ਦੀ ਸੁਧਾਈ, ਸੇਵਾ ਦਾ ਮਹੱਤਵ, ਆਦਰਸ਼ ਗਿ੍‌ਹਸਥੀ ਬਣਨ 
ਦੀ ਜਾਚ, ਪੂਜਾ ਦਾਨ ਦੀ ਨਿੰਦਿਆ, ਆਦਿ ਵਿਸ਼ਿਆਂ 
ਬਾਰੇ ਗੁਰਮਤਿ ਦਾ ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀਕੋਣ ਸਪੱਸ਼ਟ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। 


ਇਨ੍ਹਾਂ ਪਰਚੀਆਂ ਰਾਹੀਂ ਸਾਫ਼ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਕਿ ਗੁਰੂ ਦਰਬਾਰ 


ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਅਤੇ ਜਿਗਿਆਸੂਆਂ ਵਿਚ ਸੈਵਾਦ ਸਦਾ ਚਲਦਾ 
ਰਹਿੰਦਾ ਸੀ ਅਤੇ ਉਹ ਸੈਵਾਦ ਭੌਤਿਕਤਾ ਤੋਂ ਅਧਿਆਤ- 
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ਪਰਚੀਆਂ ਪਾਤਸ਼ਾਹੀ ਦਸ ਕੀਆਂ 
ਮਿਕਤਾ ਵਲ ਦੀ ਯਾੜ੍ਾ ਵਿਚ ਪੇਸ਼ ਆਉਣ ਵਾਲੇ ਵਿਘਨਾਂ 
ਨੂੰ ਦੂਰ ਕਰਨ ਲਈ ਪਥ-ਪ੍ਰਦਰਸ਼ਕ ਦੀ ਭੂਮਿਕਾ ਨਿਭਾਉਂਦਾ 
ਸੀ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਹੌਲੀ ਹੌਲੀ ਸਿੱਖ ਸਭਿਆਚਾਰ ਦੀਆਂ 
ਮਾਨਤਾਵਾਂ ਸਥਾਪਿਤ ਹੁੰਦੀਆਂ ਜਾ ਰਹੀਆਂ ਸਨ। 

ਇਨ੍ਹਾਂ ਪਰਚੀਆਂ ਵਿਚ ਕਿਸੇ ਵਿਸ਼ੇਸ਼-ਕੁਮ ਜਾਂ 
ਵਿਧਾਨ ਨੂੰ ਨਹੀਂ ਅਪਣਾਇਆ ਗਿਆ। ਲੇਖਕ ਨੇ ਦਸਮ 
ਗੁਰੂ ਸੈਬੈਧੀ ਪਰਚੀਆਂ ਦੇ ਸੈਕਲਨ ਵੇਲੇ 13ਵੀ' ਪਰਚੀ 
ਵਿਚ ਜ਼ਫ਼ਰਨਾਮੇ ਦੇ ਭੇਜਣ ਦਾ ਪ੍ਰਸੈਗ ਲਿਖਿਆ ਹੈ। ਉਨ੍ਹੀਵੀਂ 
ਸਾਖੀ ਵਿਚ ਮਸੰਦਾਂ ਦੇ ਸੋਧਣ ਦੀ ਘਟਨਾ ਹੈ ਜੋ ਜ਼ਫ਼ਰਨਾਮਾ 
ਲਿਖਣ ਤੋਂ ਬਹੁਤ ਪਹਿਲਾ ਘਟ ਚੁਕੀ ਸੀ ਅਤੇ 27ਵੀਂ ਸਾਖੀ 
ਵਿਚ ਨਦੀ ਵਿਚ ਕੌਗਣ ਸੁਟਣ ਦੇ ਬਚਪਨ ਦੇ ਚੋਜ ਦਾ 
ਚਿਤ੍ਣ ਹੈ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਇਹ ਪ੍ਰਸੈਗ ਜੀਵਨ ਦੇ ਵਿਕਾਸ-ਕ੍ਮ 
ਅਨੁਸਾਰ ਨ ਚਿਤਰੇ ਜਾ ਕੇ ਅਨਰਗਲ ਪਰਚੀ-ਸੈਗੂਹਿ ਦਾ 
ਨਮੂਨਾ ਪੇਸ਼ ਕਰਦੇ ਹਨ। ਰ 

ਵਸਤੂ ਦੇ ਅਨੁਚਿਤ ਵਿਧਾਨ ਤੋ ਇਲਾਵਾ ਕੁਝ 
ਇਕ ਪਰਚੀਆਂ ਵਿਚ ਇਤਿਹਾਸਿਕ ਤੱਥਾਂ ਦੇ ਉਲਟ 
ਬੜੀਆਂ ਬੇਤੁਕੀਆਂ ਕਲਪਨਾਵਾਂ ਕੀਤੀਆਂ ਗਈਆਂ ਹਨ। 
ਉਦਾਹਰਣ ਵਜੋਂ 12ਵੀਂ ਪਰਚੀ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ 
ਜੀ ਦੀ ਸ਼ਹਾਦਤ ਜਲਾਦ ਹੱਥੋਂ ਨ ਹੋ ਕੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਇਕ 
ਸਾਥੀ ਸਿੱਖ ਤੋਂ ਸੂ-ਇੱਛਾ ਅਨੁਸਾਰ ਸ਼ੀਸ਼ ਨੂੰ ਕਟਵਾਣਾ, 
21ਵੀਂ ਪਰਚੀ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਦਾ ਇਕ ਜ਼ੇਬ 
-ਕਤਰੇ ਨੂੰ ਤਿੰਨ ਜੇਬਾਂ ਕਤਰਨ ਦੀ ਆਗਿਆ ਦੇਣਾ, 28ਵੀਂ 
ਸਾਖੀ ਵਿਚ ਦਸਮ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਚੋਹਾਂ ਸਾਹਿਬਜ਼ਾਦਿਆਂ ਦਾ 
ਆਨੰਦਪੁਰ ਵਿਚ ਲੜ ਕੇ ਸ਼ਹੀਦ ਹੋਣਾ, 50ਵੀਂ ਸਾਖੀ 
ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਦੁਆਰਾ ਪੈਂਦੇ ਖਾਂ ਦੇ ਪੋਤੇ ਨੂੰ 
ਆਪਣੇ ਦਾਦੇ ਦਾ ਬਦਲਾ ਲੈਣੇ ਲਈ ਸ੍ਰ-ਕਤਲ ਵਾਸਤੇ 
ਪ੍ਰਿਤ ਕਰਨਾ ਅਤੇ ਅਫ਼ੀਮ ਦਾ ਸੇਵਨ ਕਰਨਾ ਆਦਿ। 
ਅਜਿਹਾ ਵਿਵਰਣ ਨ ਕੇਵਲ ਇਤਿਹਾਸਿਕ ਤੱਥਾਂ ਦੇ ਉਲਟ 
ਹੈ, ਸਗੋਂ ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੀਆਂ ਆਧਾਰਭੂਤ ਮਾਨਤਾਵਾਂ ਦਾ ਵੀ 
ਵਿਰੋਧ ਕਰਦਾ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਤੋਂ ਪਰਚੀ-ਕਾਰ ਦੀ ਮਾਨਸਿਕਤਾ 
ਦਾ ਵੀ ਬੋਧ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। 

ਇਸ ਦੀ ਸ਼ੈਲੀ ਭਾਵੇਂ ਬਿਿੱਤਾਂਤਿਕ ਹੈ, ਪਰ ਕਈਆਂ 
ਥਾਂਵਾਂ 'ਤੇ ਵਿਆਖਿਆ ਪ੍ਰਧਾਨ ਸ਼ੈਲੀ ਵੀ ਵੇਖੀ ਜਾ ਸਕਦੀ 
ਹੈ, ਖ਼ਾਸ ਕਰਕੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਪ੍ਸੈਗਾਂ ਵਿਚ ਜਿਥੇ ਲੇਖਕ ਨੇ ਸਦਾਚਾਰ 
ਸਬੰਧੀ ਕਿਸੇ ਸਿੱਧਾਂਤਿਕ ਨੁਕਤੇ ਦਾ ਵਿਸ਼ਲੇਸ਼ਣ ਕੀਤਾ 
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ਹੈ। ਕਿਤੇ ਕਿਤੇ ਕਥਾ-ਰਸ ਵੀ ਮਿਲ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਪਰ ਸਮੁੱਚੇ 
-_ ਤੌਰ “ਤੇ ਇਸ ਰਚਨਾ ਵਿਚ ਰੋਚਕਤਾ ਦੀ ਘਾਟ ਹੈ। ਕੁਲ 
`ਮਲਾ ਕੇ ਸਾਧਾਰਣ ਜਿਹੀ ਅਭਿ-ਵਿਅਕਤੀ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚ 
ਨ 'ਪੁਰਾਤਨ ਜਨਮਸਾਖੀ” ਵਾਲਾ ਨਾਟਕੀਅਤਾ-ਯੁਕਤ 
ਅਤੇ ਕਾਵਿਮਾਈ ਗੱਦ ਮਿਲਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਨ ਹੀ ਮਿਹਰਬਾਨ 
ਵਾਲੀ ਜਨਮਸਾਖੀ ਦੇ ਰੀਭੀਰ ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਵਿਸ਼ਲੇਸ਼ਣ 
ਦੇ ਦਰਸ਼ਨ ਹੁੰਦੇ ਹਨ। ਅਧਿਕਾਂਸ਼ ਪਰਚੀਆਂ ਦਾ ਉਠਾਨ 
ਇਕ-ਸਮਾਨ ਹੈ। ਪਹਿਲਾਂ ਕਿਸੇ ਸਿੱਖ ਵਲੋਂ ਕਿਸੇ 
ਅਧਿਆਤਮਿਕ, ਧਾਰਮਿਕ ਜਾਂ ਨੈਤਿਕ ਸਮਸਿਆ ਬਾਰੇ ਸ਼ੈਕਾ 
ਪ੍ਰਗਟ ਕੀਤੀ ਜਾਂਦੀ ਹੈ ਅਤੇ ਫਿਰ ਗੁਰੂ ਜੀ ਵਲੋਂ ਉਸ ਦਾ 
ਸਮਾਧਾਨ ਕਰਵਾਇਆ ਗਿਆ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਕਈ ਵਾਰ ਅਜਿਹੇ 
ਦਾ ਰੂਪ ਵੀ ਧਾਰਣ ਕਰ ਲੈਂਦੀਆਂ ਹਨ, ਜਿਵੇਂ : 


ਇਕਾ /ਦਿਨ ਹਕਮ' ਹੋਆ ਭਾਈ ਲੜਕੇ / ਤੌਰਾ ਝਰਨ ਕਉਨ 


ਹੈ ਤਾਂ ਲੜਕੇ ਕਾਹਿਆ ਸਚੇ ਪਾਤਸ਼ਾਹ / ਅਰਾ ਖ਼ਠਨ 
_ ਸੁਨਿਆਨੇ /ਕੈ' ਹੈ/ ਹੁਕਮ ਹੋਆ ਕੋਈ ਡੂਖਨ ਭੀ ਘੜ 
` ਜਾਣਦਾ ਗਹਿ /ਤਾਂ ਲੜਕੇ ਕਹਿਆ ਸ਼ਚੇ ਪਾਤਸ਼ਾਹ ਮੈ ਹੜ 
ਭੂਖਨ ਘੜ ਜਾਣਦਾ ਹਾਂ/ 
ਇਸ ਸੰਗ੍ਹਿ ਦੀ ਭਾਸ਼ਾ ਉਤੇ ਹਿੰਦਵੀ ਦਾ ਪ੍ਰਭਾਵ 
ਪ੍ਰਬਲ ਹੈ। ਇਹ ਪ੍ਰਭਾਵ ਸ਼ਬਦਾਵਲੀ ਤੋਂ ਲੈ ਕੇ ਵਿਆਕਰਣ 
ਤਕ ਵੇਖਿਆ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ। ਨਮੂਨੇ ਵਜੋਂ : 
ਕਾਸਾੰ /ਨਿਖ ਰੜਾਬੀਆਂ ਨੂੰ /#ੜ/ਕੀਆ / ਹੁਕਮ ਹੋਆ, ਸ਼ਾਣ 
ਸਿਖਾ /ਹਿਕਾ /ਹਿਕ ਰੰਨ ਕਾਣੀ /ਪਲੰ ਘਗੀ ਛਡ ਆਏ ਹੋਂ / 
ਸ਼ੋ 'ਤਿਸ਼ ਰੰਨ ਕੀ /ਖਚ ਕਰ ਕੇ ਗੁਰੂ ਪਲੈ ਤੁਹਾਡਾ ਮਨ 
ਨਗੀ' ਲਗਤਾ/ ਗੁਰੂ ਤਹਾਨੂੰ ਕਲਾਵੇ /ਵਾਚਾ ਪਾ/ਇ / ਰਖਦਾ 
ਹੈ / ਅਤੇ ਤਸਾੰ ਫਿਰ ਰੰਨਾ ਕੀ ਨੈ ਦੌੜਤੇ ਹੋ / ਅਤੇ ਗੋਪੰ 
ਚੰਦ ਔਸ਼ਾ ਨੂਰਆਾ ਥਾ ਜੋ ਅਠਾਰਹ ਹਜਾਰ ਰਾਣਾ ਦਾ 
ਤਿਆਗ ਕਾਨ ਗ/ਇਆ ਹੈ / ਆਰ ਜੰਤਾ ਉਸ ਕੀ ਰਾਣਨੰ ਲੀ 
ਰਾ/ਜ਼ੇਆਹ ਕਾ ਬੌਟੀ ਥੀ/ ਮਹਾ ਸ਼ੰਦਰ ਚੰਦ #ਖ ਉਨ ਕੇ 
ਬਦਨ ਥੇ/ ਅਰ ਮਸ਼ਤਕਾ ਉਪਰ ਮਣ ਰਖਤੀਆ/ ਮੰਤਾੰੱ 
ਅਰ ਮਾਟੈਕ ਉਨ ਕੇ ਗ੍ਰਹਿ ਮਹ ਪਹਾੜ੍ਹ ਕਾਂ /ਲਿਆਈ 
ਅਬਾਰ ਥੰ / ਸੋ ਗੁਰ ਗੌਰਖ' 7#ਲ ਕੇ ਸਭ ਕਾ /ਤਾਆਗ 
ਕਾਰਿ ਗਾਇਆ ਹੈ //ਤਿਨਹੁ ਕੀ ਬਾਣਾ ਪੜ੍ਹ ਦਿਆ ਨੂੰ /ਕਓਂ 
ਹੌੜਨਾ ਹ/ਹਿ /ਤਾ ਸਖਾ ਕਹਿਆ ਸਚੈ ਪਾਤਸ਼ਾਹ /ਮੈੱ ਭੁਲਾ 
ਹਾਂ ਮੈਨੂੰ ਝਖਸ਼ੀਏ / ਹੁਕਮ ਹੋਆ ਭਾਈ ਸੰਤ ਸ਼ਭਾ ਇਕਾ ਬਸ਼ਤਾ 
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ਪਰਚੀ ਭਾਈ ਅੱਡਣ ਜੀ ਕੀ 
ਹ/ਹ ,ਭਿੰਨ ਭੇਦ /ਨੈਛ ਨਾਹੰ/ 

ਉਕਤ ਪ੍ਰਸੰਗ ਵਿਚ ਹਿੰਦਵੀ ਦੇ ਕ੍ਰਿਆ-ਰੂਪਾਂ, 
ਸੈਬੈਧਕਾਂ, ਯੋਜਕਾਂ ਦੀ ਵਰਤੋ' ਹੋਈ ਵੇਖੀ ਜਾ ਸਕਦੀ ਹੈ। 
ਸਾਖੀਕਾਰ ਨੇ ਭਾਸ਼ਾ ਨੂੰ ਪਾਤਰਾਂ ਦੇ ਅਨੁਕੂਲ ਹੀ ਗਖਆ 
ਹੈ। ਮੁਸਲਮਾਨ ਪਾਤਰਾਂ ਦੇ ਪ੍ਰਸੰਗ ਵਿਚ ਅਰਬੀ ਫ਼ਾਰਸੀ 
ਦਾ ਪ੍ਰਯੋਗ ਆਮ ਹੋਇਆ ਹੈ। 


ਪਰਚੀਆਂ ਪ੍ਰੇਮ ਭਗਤਾਂ ਕੀਆਂ : ਵੇਖੋ “ਪਰਮ ਅੰਬੋਧ”। 
ਪਰਚੀ ਬਾਬਾ ਹੰਦਾਲ ਕੀ : ਵੇਖੋ “ਹੈਦਾਲ, ਬਾਬਾ'। 


ਪਰਚੀ ਭਾਈ ਅੱਡਣ ਜੀ ਕੀ : ਇਸ ਰਚਨਾ ਵਿਚ ਪ੍ਰਮੁਖ 
ਸੇਵਾਪੰਥੀ ਸਾਧਕ ਭਾਈ ਅੱਡਣ ਸ਼ਾਹ ਦੇ ਜੀਵਨ ਦੇ 
ਸਾਧਨਾਤਮਕ ਪੱਖ ਉਤੇ ਝਾਤ ਪਾਈ ਗਈ ਹੈ। ਕਵੀ ਨੇ 
ਚਰਿਤ੍-ਨਾਇਕ ਪ੍ਰਤਿ ਬਹੁਤ ਆਦਰ ਨਾਲ ਆਪਣੀ ਭਾਵ 
-ਭਿੰਨੀ ਇਸ਼ਟ-ਬੁੱਧੀ ਪ੍ਰਗਟ ਕੀਤੀ ਹੈ। 

ਇਸ ਦੇ ਕਰਤ੍ਰਿਤਵ ਬਾਰੇ ਕੋਈ ਤਸਲੀਬਖ਼ਸ਼ 
ਤੱਥ ਭਾਵੇ' ਸਾਹਮਣੇ ਨਹੀ ਆਉਂਦੇ, ਪਰ ਇਸ ਦੀ 
ਸ਼ਰਧਾਮਈ ਸ਼ੈਲੀ ਤੋਂ ਲੇਖਕ ਭਾਈ ਅੱਡਣ ਸ਼ਾਹ ਦਾ ਸੇਵਕ 
ਪ੍ਤੀਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਸ੍ਰੀ ਸੈਤ ਰਤਨ ਮਾਲ੍ਹ” ਦੇ ਕਰਤਾ ਭਾਈ 
ਲਾਲ ਚੰਦ ਨੇ ਭਾਈ ਅੱਡਣ ਸ਼ਾਹ ਅਤੇ ਭਾਈ ਸੇਵਾ ਰਾਮ ਦੇ 
ਮਿਲਾਪ ਦੀ ਸਾਖੀ ਦਾ ਵਿਵਰਣ ਦਿੰਦਿਆਂ ਲਿਖਿਆ ਹੈ 
ਕਿ-ਇਹ ਪ੍ਰਸੰਗ ਅਗੇ ਪਰਚੀ ਭਾਈ ਅਡਨ ਜੀ ਕੀ ਮੈ 
ਵਿਸ਼ਤਾਰ /ਨਉਂ ਕਹਿਆ ਹੈ ਭਾਈ ਸਹਿਜ ਰਾਮ ਜੀ / /ਏਸ਼ 
ਨਮਿਤ ਈਹਾ ਸੰਕੋਚ ਕਰ ਕਹਾ ਹੈ / ਇਸ ਤੋਂ ਸੈਕੇਤ ਮਿਲਦਾ 
ਹੈ ਕਿ ਇਸ ਪਰਚੀ ਦਾ ਰਚੈਤਾ ਭਾਈ ਸਹਿਜ ਰਾਮ ਹੈ। 

ਕਵੀ ਸਹਿਜ ਰਾਮ ਨੇ ਦਸਿਆ ਹੈ ਕਿ ਭਾਈ 
ਅੱਡਣ ਸ਼ਾਹ ਸ਼ੁਰੂ ਤੋਂ ਹੀ ਅਧਿਆਤਮੀ ਰੁਚੀ ਵਾਲੇ ਸਨ। 
ਆਪ ਨੇ ਇਕ ਉਦਾਸੀ ਸੈਤ ਗੁਰਦਾਸ ਪਾਸੋਂ ਵਿਦਿਆ 
ਪ੍ਰਾਪਤ ਕੀਤੀ ਅਤੇ ਸੀ ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਦੀ ਪ੍ਰੇਰਣਾ 
ਨਾਲ ਗੁਰਮਤਿ ਅਤੇ ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਦਾ ਪ੍ਰਚਾਰ ਕਰਦੇ ਰਹੇ । 
ਆਪ ਨਾਲ ਭਾਈ ਸੇਵਾ ਰਾਮ ਦਾ ਮੇਲ ਲਾਹੌਰ ਸ਼ਹਿਰ ਵਿਚ 
ਹੋਇਆ। ਆਪ ਨੇ ਆਚਾਰ ਤੋਂ ਭਾਈ ਸੇਵਾ ਰਾਮ ਬਹੁਤ 
ਪ੍ਭਾਵਿਤ ਹੋਏ। ਭਾਈ ਅੱਡਣ ਸ਼ਾਹ ਨੇ ਸਾਰੀ ਉਮਰ ਧਰਮ 
ਪ੍ਰਚਾਰ ਕੀਤਾ। ਪ੍ਰਚਾਰ ਦੀ ਵਿਧੀ ਜਨ-ਸੈਵਾਦ ਹੀ ਰਖੀ। 


ਭ/0/ਭ/.511000500.2011) 


ਪਰਚੀ ਭਾਈ ਸੇਵਾ ਰਾਮ 

ਕਵੀ ਨੇ ਭਾਈ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਜੀਵਨ ਨੂੰ ਇਤਿਹਾਸ 
-ਕਾਰ ਦੀ ਥਾਂ ਸ਼ਰਧਾਲੂ ਵਜੋਂ ਚਿਤਰਿਆ ਹੈ ਅਤੇ ਸ਼ਰਧਾਵਸ 
ਸਾਰੀ ਗੱਲ ਪੌਰਾਣਿਕ ਸ਼ੈਲੀ ਵਿਚ ਕਹੀ ਹੈ। ਧਾਰਮਿਕ 
ਮਾਨਤਾਵਾਂ ਨੂੰ ਬੜੇ ਸਹਿਜ ਢੰਗ ਨਾਲ ਸਾਖੀ-ਗਾਥਾ ਦੇ 
ਪ੍ਮਾਣ-ਪੁਸ਼ਟ ਢੰਗ ਨਾਲ ਪੇਸ਼ ਕੀਤਾ ਹੈ। 

ਕੁਲ 422 ਦੋਹਰਿਆਂ ਅਤੇ 420 ਚੌਪਈਆਂ 
ਵਿਚ ਲਿਖੀ ਇਸ ਰਚਨਾ ਵਿਚ ਸਾਖੀ-ਪ੍ਮਾਣ ਕਰਕੇ 
ਵਿਸਤਾਰ ਵੀ ਬਹੁਤ ਹੋ ਗਿਆ ਹੈ। ਸੈਵਾਦ-ਪਰਕ ਸ਼ੈਲੀ 
ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਸੰਬੋਧਨੀ ਸ਼ੈਲੀ ਦੀ ਵੀ ਆਮ ਵਰਤੋਂ ਹੋਈ ਹੈ। 
ਭਾਵੇਂ ਇਸ ਦੀ ਰਚਨਾ ਕਾਵਿ-ਚਮਤਕਾਰ ਦੇ ਪ੍ਰਦਰਸ਼ਨ 
ਲਈ ਨਹੀਂ ਹੋਈ, ਪਰ ਫਿਰ ਵੀ ਕਿਤੇ ਕਿਤੇ ਸਦਰ ਅਲੈਕਾਰ 
ਬੀੜੇ ਮਿਲ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। ਨਮੂਨੇ ਵਜੋਂ : 

ਸੁਰਜਾ ਪ੍ਰਕਾਸ ਨੁਰਜ ਆਹ ਜਾਵੋ / 

/ਤਿਓਂ ਪ੍ਰਭਾ ਦਾਸ਼ ਪ੍ਭਾ ਆਹ ਸ਼ਮਾਵੇ / 
ਹੈ ਅਤੇ ਲਹਿੰਦੀ ਦਾ ਪ੍ਭਾਵ ਵੀ ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ। ਅਰਬੀ ਫ਼ਾਰਸੀ 
ਦੀ ਜਨ-ਸਾਧਾਰਣ ਵਿਚ ਰਚ-ਮਿਲ ਚੁਕੀ ਸ਼ਬਦਾਵਲੀ ਨੂੰ 
ਵੀ ਵਰਤਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਸਮੁੱਚੇ ਤੌਰ 'ਤੇ ਇਸ ਦੀ ਭਾਸ਼ਾ 
ਭਾਵ ਸੈਚਾਰ ਵਿਚ ਬਹੁਤ ਸਹਾਇਕ ਹੋਈ ਹੈ। 

ਇਸ ਪਰਚੀ (ਛੰਦਾਂਕ 336 ਤੋਂ 352) ਵਿਚ 
ਕਵੀ ਨੇ ਪ੍ਰਭੂ ਪੀਤ ਨੂੰ ਦਰਸਾਉਣ ਲਈ “ਸ਼ੀਰੀ ਫ਼ਰਹਾਦ” 
ਦੇ ਪੇਮ ਆਖਿਆਨ ਦਾ ਬਿੱਤਾਂਤ ਅੰਕਿਤ ਕੀਤਾ ਹੈ ਕਿ 
ਦੁਖ ਵਿਚ ਸੁਖ ਮੰਨਾਉਂਦੇ ਹੋਇਆਂ ਸਹਿਜ ਢੰਗ ਨਾਲ ਪ੍ਰਭੂ 
ਨਾਲ ਪ੍ਰੇਮ ਪਾਲਣਾ ਚਾਹੀਦਾ ਹੈ। 


ਪਰਚੀ ਭਾਈ ਸੇਵਾ ਰਾਮ : ਇਸ ਰਚਨਾ ਦੇ ਕਰਤ੍ਰਿਤਵ 
ਦਾ ਸੈਬੈਧ ਆਮ ਤੌਰ 'ਤੇ ਭਾਈ ਸਹਿਜ ਰਾਮ ਨਾਲ ਜੋੜਿਆ 
ਜਾਂਦਾ ਹੈ, ਪਰ ਇਸ ਸੰਥੋਧ ਵਿਚ ਕੋਈ ਪ੍ਰਮਾਣਿਕ ਤੱਥ 
ਉਪਲਬਧ ਨਹੀਂ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚ ਭਾਈ ਸੇਵਾ ਰਾਮ ਦੇ ਜੀਵਨ 
-ਚਰਿਤ੍੍‌ ਦੇ ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਪੱਖ ਨੂੰ ਅਧਿਕ ਉਘਾੜਿਆ 
ਗਿਆ ਹੈ-ਕਾਂਛਆਕ' ਬਹ ਅਨਸ਼ਾਰ ਸੰ ਕਹਉ / ਉਸਤਤ 
ਸੰਤ ਕਹਾਂ #ੱ ਚਹਉਂ'/ 

ਸੈਨ 1966 ਈ. ਤਕ ਇਹ ਰਚਨਾ ਹੱਥ-ਲਿਖਿਤ 
ਪੋਥੀਆਂ ਦੇ ਰੂਪ ਵਿਚ ਉਪਲਬਧ ਸੀ, ਪਰ ਸੈਨ 1966 
ਈ. ਵਿਚ ਭਾਈ ਹੀਰਾ ਸਿੰਘ, ਡੇਰਾ ਭਾਈ ਰਾਮ ਕਿਸ਼ਨ, 
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ਪਰਚੀ ਭਾਈ ਕਨ੍ਹਈਆ ਜੀ 
ਪਟਿਆਲਾ ਨੇ ਇਸ ਦਾ ਸੈਪਾਦਨ ਕਰਕੇ ਛਾਪ ਦਿੱਤਾ ਹੈ 
ਅਤੇ ਇਸ ਦੀ ਰਚਨਾ ਸੈਮਤ 1850 ਬਿ. (1793 ਈ.) 
ਵਿਚ ਹੋਈ ਮੰਨੀ ਹੈ। 

ਇਸ ਰਚਨਾ ਦੇ ਆਧਾਰ 'ਤੇ ਭਾਈ ਸੇਵਾ ਰਾਮ 
ਬਚਪਨ ਵਿਚ ਹੀ ਵੈਰਾਗੀ ਹੋ ਗਏ ਅਤੇ ਕਈ ਸੰਤਾਂ ਦੇ 
ਸੈਪਰਕ ਵਿਚ ਰਹੇ। ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਦੇ ਦਰਬਾਰ 
ਵਿਚ ਵੀ ਕੁਝ ਚਿਰ ਰਹੇ। ਫਿਰ ਭਾਈ ਕਨ੍ੀਆ ਦੀ ਸੇਵਾ 
ਵਿਚ ਰਹਿਣ ਦਾ ਮਾਣ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਸੇਵਾ-ਸਾਧਨਾ 
ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਲੋਕ-ਭਲਿਆਈ ਦੇ ਕਾਰਜਾਂ ਵਿਚ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ 
ਰੁਚੀ ਲਈ। ਆਪ ਨੇ ਗੁਰਮਤਿ ਦਾ ਪ੍ਰਚਾਰ ਬੜੀ ਰੁਚੀ 
ਨਾਲ ਕੀਤਾ। 

ਇਸ ਰਚਨਾ ਵਿਚ ਇਤਿਹਾਸਿਕ ਤੱਥ ਨਾਂ-ਮਾਤੁ 
ਹਨ, ਸਾਰਾ ਬਿੱਤਾਂਤ ਸ਼ਰਧਾ-ਯੁਕਤ ਮਿਥਿਕ ਹੈ। ਜਨਮ- 
ਸਾਖੀ ਵਿਧਾ ਅਨੁਰੂਪ ਲਿਖੀ ਇਸ ਰਚਨਾ ਵਿਚ ਭਾਈ 
ਸੇਵਾ ਰਾਮ ਦੇ ਜੀਵਨ ਵਿਚ ਵਾਪਰੀਆਂ ਘਟਨਾਵਾਂ ਦੇ 
ਪ੍ਰਭਾਵ ਨੂੰ ਚਿਤ੍ਣ ਦਾ ਯਤਨ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। 

ਦੋਹਰਾ-ਚੌਪਈ ਪੱਧਤੀ ਵਿਚ ਲਿਖੀ ਇਸ ਰਚਨਾ 
ਦਾ ਕਾਵਿ ਪੱਧਰ ਸਾਧਾਰਣ ਹੀ ਕਿਹਾ ਜਾਏਗਾ। ਕਿਤੇ 
ਕਿਤੇ ਉਪਮਾਨ-ਵਿਧਾਨ ਸੁੰਦਰ ਢੰਗ ਨਾਲ ਵੀ ਹੋ ਗਿਆ 
ਹੈ, ਜਿਵੇਂ : 

ਸੰਤ ਤਾਲ ਅਆਓਉਖਧ ਸਭ ਦੇਵਾ/ਹੈੰ / 

ਤਾਰਲਾ ਦਾਨੂ /ਤਸੈ ਦਸੰਵਾਹੈ / 

ਪੰਜਾਬੀ ਪ੍ਰਧਾਨ ਸਧੁੱਕੜੀ ਵਿਚ ਰਚੀ ਗਈ ਇਸ 
ਪਰਚੀ ਵਿਚ ਵਿਚਾਰ-ਪੋਸ਼ਣ ਦੀ ਅਪਾਰ ਸ਼ਕਤੀ ਹੈ। ਇਸ 
ਦੀ ਕਥਾ-ਵਰਤਾ ਤੋਂ ਜਿਗਿਆਸੂ ਬਹੁਤ ਪ੍ਰਭਾਵਿਤ ਹੁੰਦੇ 
ਸਨ। ਸੈਸਕ੍ਿਤ ਭਾਸ਼ਾ ਦੀ ਸ਼ਬਦਾਵਲੀ ਦੀ ਵਰਤੋ' ਸਧੁੱਕੜੀ 
ਰਾਹੀਂ ਹੋਈ ਹੈ ਅਤੇ ਆਮ ਪੁਚਲਿਤ ਹੋ ਚੁਕੀ ਅਰਬੀ ਫ਼ਾਰਸੀ 
ਦੀ ਸ਼ਬਦਾਵਲੀ ਵੀ ਵਰਤ ਲਈ ਗਈ ਹੈ। 


ਪਰਚੀ ਭਾਈ ਕਨ੍ੀਆ ਜੀ : ਇਹ ਪੁਸਤਕ ਭਾਈ ਸਹਿਜ 
ਰਾਮ (ਵੇਖੋ) ਦੀ ਲਿਖੀ ਹੈ ਅਤੇ ਇਸ ਪੁਸਤਕ ਦਾ ਮੁੱਖ 
ਮੰਤਵ ਸੇਵਾ-ਪੁੰਜ ਭਾਈ ਕਨ੍ਹਈਆ ਦੇ ਜੀਵਨ ਦੇ ਉਨ੍ਹਾਂ 
ਪੱਖਾਂ ਨੂੰ ਪੇਸ਼ ਕਰਨਾ ਹੈ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਰਾਹੀਂ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਨੈਤਿਕਤਾ, 
ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਸਾਧਨਾ ਅਤੇ ਸੇਵਾ-ਭਾਵ ਉਘੜ ਕੇ 
ਸਾਹਮਣੇ ਆ ਸਕਣ। ਇਹ ਪੁਸਤਕ 20 ਕਾਂਡਾਂ ਜਾਂ ਕਥਾਵਾਂ 
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ਪਰਚੀ ਭਾਈ ਕਨ੍ਹਈਆ ਜੀ 
ਵਿਚ ਵੈਡੀ ਹੋਈ ਹੈ। ਭਾਈ ਕਨ੍ਹਈਆ ਦੀ ਮਿ੍‌ਤੂ 1718 
ਈ. (1775 ਬਿ.) ਵਿਚ ਹੋਈ ਸੀ ਅਤੇ ਅਨੁਮਾਨ ਹੈ ਕਿ 
ਇਹ ਪੁਸਤਕ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਦੇਹਾਂਤ ਤੋਂ ਲਗਭਗ 15420 ਵਰ੍ਹੇ 
ਬਾਦ ਲਿਖੀ ਗਈ ਹੋਵੇਗੀ। ਇਸ ਅਨੁਮਾਨ ਅਨੁਸਾਰ ਇਹ 
1733-1738 ਈ. ਵਿਚਾਲੇ ਲਿਖੀ ਗਈ ਪ੍ਰਤੀਤ ਹੁੰਦੀ 
ਹੈ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਇਸ ਨੂੰ ਅਸੀਂ 1੪ਵੀਂ ਸਦੀ ਦੇ ਮੱਧ ਜਾਂ 
ਪੂਰਵ-ਮੱਧ ਦੀ ਰਚਨਾ ਮੰਨ ਸਕਦੇ ਹਾਂ। ਇਸ ਨੂੰ ਮਹੈਤ 
ਹੀਰਾ ਸਿੰਘ ਨੇ ਸੈਪਾਦਿਤ ਕਰ ਕੇ ਸੇਵਾਪੰਥੀ ਅੱਡਣਸ਼ਾਹੀ 
ਸਭਾ ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ ਵਲੋਂ' ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਿਤ ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਹੈ। 

ਜਗਤ ਵਿਚ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਹਨ। ਇਸ ਪੁਸਤਕ ਰਾਹੀਂ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ 


ਜੀਵਨ ਦੇ ਮੌਟੇ ਤੌਰ 'ਤੇ ਇਹ ਤੱਥ ਸਾਹਮਣੇ ਆਉਂਦੇ ਹਨ- 


ਭਾਈ ਜੀ ਦਾ ਜਨਮ ਇਕ ਰਜੇ ਪੁਜੇ ਘਰ ਵਿਚ ਹੋਇਆ, 
ਰਖਦੇ ਅਤੇ ਲੋੜਵੰਦਾਂ ਨੂੰ ਦਿੰਦੇ, ਵਿਗਾਰ ਵਿਚ ਫੜਿਆਂ ਦੀ 


ਮਦਦ ਵੀ ਕਰਦੇ, ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਨਨੂਏ ਭਗਤ ਅਤੇ ਹੋਰ ਸੰਤਾਂ. 


ਦੀ ਸੈਗਤ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕੀਤੀ ਅਤੇ ਫਿਰ ਵੈਰਾਗੀ ਹੋ ਕੇ ਜੈਗਲਾਂ 
ਨੂੰ ਤੁਰ ਗਏ, ਡਰੌਲੀ ਆ ਕੇ ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਦੇ ਘੋੜਿਆਂ 
ਦੀ ਸੇਵਾ ਕੀਤੀ, ਫਿਰ ਧਰਮਸ਼ਾਲਾ ਕਾਇਮ ਕੀਤੀ, ਗੁਰੂ 
ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਦੀ ਸ਼ਰਣ ਵਿਚ ਗਏ, ਅੰਤ ਭਾਈ ਸੇਵਾ ਰਾਮ 
ਨਾਲ ਮੇਲ ਹੋਇਆ ਅਤੇ ਇਹ ਸ਼ਰੀਰ ਤਿਆਗਿਆ। 
ਯਾਦ ਰਹੇ ਯੁੱਧ ਵਿਚ ਫਟੜਾਂ ਨੂੰ ਬਿਨਾ ਪੱਖਪਾਤ 
ਪਾਣੀ ਪਿਲਾਉਣ ਵਾਲੀ ਕਥਾ ਇਸ ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਨਹੀਂ 
ਹੈ ਅਤੇ ਕਈ ਪ੍ਸੈਗਾਂ ਵਿਚ ਵਾਧੂ ਕਥਾਵਾਂ ਵੀ ਸ਼ਾਮਲ ਕਰ 
ਦਿੱਤੀਆਂ ਗਈਆਂ ਹਨ, ਜਿਵੇਂ ਨਨੂਏ ਭਗਤ ਦੀ ਸਾਖੀ, 
ਧਰੁੂਹ ਦਾ ਪ੍ਰਸੰਗ, ਆਦਿ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਸ਼ਾਮਲ ਹੋਣ ਨਾਲ 
ਮੂਲ ਚਰਿਤ੍‌ ਦੇ ਵਿਕਾਸ ਵਿਚ ਗਤਿਰੋਧ ਪੈਦਾ ਹੋਇਆ ਹੈ। 
ਇਸ ਪੁਸਤਕ ਵਿਚ ਭਾਈ ਜੀ ਦੇ ਪਰਿਵਾਰਿਕ ਸੈਬੈਧਾਂ 
ਦੀ ਰੁਚੀ ਨਹੀਂ ਹੈ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਇਹ ਰਚਨਾ ਭਾਈ ਕਨ੍ਹੀਆ 
ਪ੍ਸਤੁਤ ਨ ਕਰਦੀ ਹੋਈ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ ਲੋਕ ਵਿਚ 
ਪ੍ਚਲਿਤ ਕਥਾਵਾਂ ਦਾ ਇਕ ਅਨਿਯੋਜਿਤ ਸੰਗ੍ਰਹਿ ਹੈ। 
ਲੇਖਕ ਨੇ ਭਾਈ ਜੀ ਦੀਆਂ ਜੀਵਨ-ਕਥਾਵਾਂ 
ਦੇ ਪ੍ਸੈਗ ਵਿਚ ਸੇਵਾ-ਪੰਥ ਦੀ ਭਾਵਨਾ, ਮਰਯਾਦਾ ਅਤੇ 
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_ ਪਰਧਾਨ ਕੌਰ, ਬੀਬੀ 
ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀਕੋਣ ਨੂੰ ਵੀ ਸਪੱਸ਼ਟ ਕਰਨ ਦਾ ਯਤਨ ਕੀਤਾ ਹੈ। 
ਸੇਵਾ-ਪੰਥੀਆਂ ਦੁਆਰਾ ਮਾਸ ਨ ਸੇਵਨ ਕਰਨ ਦੀ ਗੱਲ ਨੂੰ 
ਉਕਤੀਆਂ ਜੁਗਤੀਆਂ ਰਾਹੀਂ ਸਪੱਸ਼ਟ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। 
ਸਚੇ ਸਾਧੂ ਦੇ ਲੱਛਣ ਅਤੇ ਰਹਿਤ ਉਤੇ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਪਾਇਆ 
ਗਿਆ ਹੈ। ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਨਿਰਗੁਣ ਅਤੇ ਸਗੁਣ ਰੂਪ ਦੀ 
ਇਕਾਤਮਕਤਾ ਅਤੇ ਉਸ ਦੀ ਸਰਵ-ਵਿਆਪਕਤਾ ਨੂੰ 
ਸਿੱਧਾਂਤਿਕ ਰੂਪ ਵਿਚ ਪ੍ਰਮਾਣਿਤ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਇਸ 
ਦੇ ਨਾਲ ਹੀ ਗਿ੍‌ਹਸਥ ਦੀਆਂ ਸਮਸਿਆਵਾਂ ਤੋਂ ਪਰੇ ਰਹਿ 
ਕੇ ਮਨ ਉਤੇ ਕਾਬੂ ਪਾਉਣ ਦੀ ਗੱਲ ਸਪੱਸ਼ਟ ਕੀਤੀ ਗਈ 
ਹੈ। ਸੇਵਾ ਨੂੰ.ਸਦਾਚਾਰਿਕ ਗੁਣ ਮੰਨ ਕੇ ਜੀਵਾਂ ਦੀ ਸੇਵਾ ਨੂੰ 
ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਸੇਵਾ ਦੇ ਤੁਲ ਘੋਸ਼ਿਤ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। 

ਸਾਹਿਤਿਕ ਦ੍੍‌ਿਸ਼ਟੀ ਤੋ ਇਹ ਰਚਨਾ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ 
ਮਹੱਤਵ ਰਖਦੀ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚ ਸੁੰਦਰ ਪੰਜਾਬੀ ਗੱਦ ਦੇ ਨਮੂਨੇ 
ਸਹਿਜ ਵਿਚ ਹੀ ਮਿਲ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। ਕਥਾਤਮਕ ਸ਼ੈਲੀ ਵਿਚ 
ਲਿਖੀ ਇਕ ਬੜੀ ਸੈਖਿਪਤ ਰਚਨਾ ਹੈ ਅਤੇ ਗਾਗਰ ਵਿਚ 
ਸਾਗਰ ਭਰਨ ਵਾਂਗ ਬਹੁਤੀ ਗੱਲ ਨੂੰ ਥੋੜੇ ਵਿਚ ਹੀ ਮੁਕਾਇਆ 
ਗਿਆ ਹੈ। ਲੇਖਕ ਨੇ ਸਥਿਤੀ, ਪ੍ਰਸੈਗ ਅਤੇ ਭਾਵ ਅਨੁਸਾਰ 
ਸ਼ੈਲੀ ਦਾ ਰੂਪ ਬਦਲਿਆ ਹੈ। ਵਿਚਾਰਾਂ ਨੂੰ ਸਮਝਾਉਣ ਵੇਲੇ 
ਲੇਖਕ ਦੀ ਸ਼ੈਲੀ ਦਲੀਲ ਭਰੀ ਹੋ ਗਈ ਹੈ। ਇਸ ਸ਼ੈਲੀ ਦੇ 
ਦਰਸ਼ਨ ਸਿੱਧਾਂਤਿਕ ਅਤੇ ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਮਤ-ਵਿਸ਼ਲੇਸ਼ਣ 
ਵੇਲੇ ਹੁੰਦੇ ਹਨ। ਸੇਵਾ ਭਾਵਨਾ ਨੂੰ ਸਪੱਸ਼ਟ ਕਰਨ ਲਗਿਆਂ 
ਜਾਂ ਆਪਣੇ ਇਸ਼ਟ ਗੁਰੂ ਅਗੇ ਹਿਰਦੇ ਨੂੰ ਖੋਲਣ ਲਗਿਆਂ 
ਸ਼ੈਲੀ ਆਮ ਤੌਰ 'ਤੇ ਜਜ਼ਬਾਤੀ ਹੋ ਗਈ ਹੈ। 


ਪਰਧਾਨ ਕੌਰ, ਬੀਬੀ (1718-1792 ਈ.) : ਮਾਈ ਫਤੇ- 
ਕੌਰ (ਮਾਈ ਫਤੋਂ) ਦੀ ਕੁੱਖੋਂ ਜੋਮੀ ਬਾਬਾ ਆਲਾ,ਸਿੰਘ ਦੀ 
ਪੁੱਤਰੀ, ਜਿਸ ਦਾ ਜਨਮ ਸੈਨ 1718 ਈ. ਵਿਚੇ ਭਦੌੜ 
ਨਾਂ ਦੇ ਕਸਬੇ ਵਿਚ ਹੋਇਆ। ਇਸ ਦਾ ਵਿਆਹ ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ 
ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ ਰਮਦਾਸ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਸ. ਮੋਹਰ ਸਿੰਘ ਰੈਧਾਵਾ 
ਨਾਲ ਹੋਇਆ। ਇਸ ਦੇ ਇਕਲੌਤੇ ਪੁੱਤਰ ਰੂਪ ਸਿੰਘ ਅਤੇ 
ਪਤੀ ਦੀ ਮਿ੍‌ਤੂ ਹੋ ਜਾਣ ਕਾਰਣ ਇਸ ਦਾ ਮਨ ਸੈਸਾਰਿਕਤਾ 
ਨਾਲੋਂ ਟੁਟ ਗਿਆ। ਸਭ ਕੁਝ ਛਡ ਛਡਾ ਕੇ ਇਹ ਆਪਣੇ 
ਪੇਕੇ ਘਰ ਬਰਨਾਲੇ ਆ ਗਈ ਅਤੇ ਨਾਮ-ਸਿਮਰਨ ਨੂੰ ਹੀ 
ਆਪਣੇ ਜੀਵਨ ਦਾ ਸਥਾਈ ਆਹਰ ਬਣਾ ਲਿਆ। ਇਸ 
ਦੇ ਪਿਤਾ ਬਾਬਾ ਆਲਾ ਸਿੰਘ ਨੇ ਇਸ ਨੂੰ ਗੁਜ਼ਾਰੇ ਲਈ 
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ਪਰਮਾੜਮਾ 
ਜਾਗੀਰ ਦੇ ਦਿੱਤੀ ਅਤੇ ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਗੀ੍‌ਥਾਂ ਅਤੇ ਸੈਸਕ੍ਿਤ 
ਭਾਸ਼ਾ ਦੇ ਅਧਿਐਨ ਲਈ ਭਾਈ ਨਿੱਕਾ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਨਿਯੁਕਤ 
ਕੀਤਾ। ਭਾਈ ਨਿੱਕਾ ਸਿੰਘ ਦੀ ਠਹਿਰ ਵਾਲੀ ਥਾਂ ਉਤੇ 
ਬੀਬੀ ਪਰਧਾਨ ਕੌਰ ਨੇ ਇਕ ਧਰਮਸਾਲਾ ਉਸਰਵਾਈ ਜੋ 
ਹੁਣ ਡੇਰਾ ਬਾਬਾ ਗਾਂਧਾ ਸਿੰਘ ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ ਪ੍ਸਿੱਧ ਹੈ। ਇਸ 
ਨੇ ਮਲੇਰਕੋਟਲਾ, ਜਗਰਾਉਂ, ਰਾਏਕੋਟ ਅਤੇ ਪਟਿਆਲਾ ਵਿਚ 
ਵੀ ਧਰਮਸਾਲਾਂ ਬਣਵਾਈਆਂ। ਸੈਨ 1792 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ 
ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ ਸੇਖਾ ਪਿੰਡ-ਵਿਚ ਹੋਇਆ ਜਿਥੇ ਸ਼ਰਧਾਲੂਆਂ ਨੇ 
ਇਸ ਦੀ ਸਮਾਧ ਬਣਾ ਦਿੱਤੀ। ਇਹ ਆਪਣੇ ਨਾਂ “ਪਰਧਾਨ” 
ਦੀ ਨਿਆਇ- ਸੈਗਤਤਾ ਇਹ ਕਹਿ ਕੇ ਕਰਦੀ ਹੁੰਦੀ ਸੀ- 
ਨਾਮ ਜਪੇ ਸਟ ਪਰਧਾਨ / 


ਪਰਮਾਤਮਾ : ਇਸ ਤੋਂ' ਭਾਵ ਹੈ ਸ੍ਰੇਸ਼ਠ ਆਤਮਾ। ਇਹ 
ਪਾਰਬ੍ਹਮ , ਪਰਮੇਸ਼ਵਰ, ਕਰਤਾਰ, ਵਾਹਿਗੁਰੂ , ਪਰਮ-ਸੱਤਾ 
ਦਾ ਵਾਚਕ ਸ਼ਬੁਦ ਹੈ। ਆਤਮਾ ਨਾਲ “ਪਰਮ” ਸ਼ਬਦ 
ਲਗਾਉਣ ਦੀ ਸ਼ਾਇਦ ਇਸ ਲਈ ਲੌੜ ਪਈ ਹੋਵੇਗੀ ਕਿ 
ਆਤੇਮਾ ਦਾ ਇਕ ਰੂਪ ਜੀਵਾਤਮਾ ਵੀ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ 
ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਆਸਾ ਰਾਗ ਵਿਚ ਸਪੱਸ਼ਟ ਕਿਹਾ ਹੈ ਜੋ ਆਪਣੇ 
ਆਪ ਨੂੰ ਪਛਾਣਦਾ ਹੈ, ਉਹੀ “ਪਰਮਾਤਮ” ਹੈ--/ਜਨਹੰ 
ਆਤਮੁ ਚਨੈਨਿਆ ਪਰਮਾਤਮ ਸੋਈ / ਏਕੇ ਆੰਮ੍ਤ /ਝਰਲ਼ਹ 
ਹੈ ਫਲ ਆੰਮ੍ਤਿ ਹੋਈ/ (ਗੁ.ਗੰ.423)। 

ਡਾ. ਰਾਜਬਲੀ ਪਾਂਡੇਯ (“ਹਿੰਦੂ ਧਰਮਕੋਸ਼”) ਨੇ 
ਦਸਿਆ ਹੈ ਕਿ ਵੈਸ਼ੇਸ਼ਿਕ ਸ਼ਾਸਤੁ ਅਨੁਸਾਰ ਨਿੱਤ ਗਿਆਨ, 
ਚਲਾਉਣ ਵਾਲਾ ਪਰਮਾਤਮਾ ਜੀਵਾਤਮਾ ਤੋਂ` ਭਿੰਲ ਹੈ। 
ਅਰਥਾਤ ਪਰਮਾਤਮਾ ਅਤੇ ਜੀਵਾਤਮਾ ਦੇ ਭੇਦ ਕਰਕੇ 
ਆਤਮਾ ਦੋ ਪਕਾਰ ਦਾ ਹੈ। ਪਰਮਾਤਮਾ ਇਕ ਹੈ, ਜੀਵਾਤਮਾ 
ਅਣਗਿਣਤ ਹਨ। ਪਰਮਾਤਮਾ ਜਿਵੇਂ ਪਹਿਲੇ ਕਲਪ ਵਿਚ 
ਸਿ੍‌ਸ਼ਟੀ ਕਰਦਾ ਹੈ, ਉਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ ਹੀ ਇਸ ਕਲਪ ਵਿਚ 
ਪਿ੍‌ਥਵੀ, ਸਵਰਗ ਅਤੇ ਆਕਾਸ਼ ਨੂੰ ਰਖਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਕਰਕੇ 
ਸਿ੍‌ਸ਼ਟੀ-ਕਰਤਾ ਈਸ਼ਵਰ ਨਿੱਤ ਸਿੱਧ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਵੈਸ਼ੇਸ਼ਿਕ 
ਮਤ ਵਿਚ ਜੀਵਾਤਮਾ ਅਤੇ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੋਵੇਂ ਅਨਾਤਮ 
ਪਦਾਰਥਾਂ ਤੋਂ ਵਖਰੇ ਹਨ, ਇਹ ਗੱਲ ਮਨਨ ਦੁਆਰਾ ਸਿੱਧ 
_ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਵੇਦਾਂਤ ਅਨੁਸਾਰ ਪਰਮਾਤਮਾ ਜੀਵਾਤਮਾ ਨਾਲੋ 
ਵਿਵਹਾਰ ਵਿਚ ਭਿੰਨ, ਪਰ ਮੂਲੋਂ ਅਫਿੰਨ ਹੈ। 
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ਪਰਮਾਨੰਦ, ਭਗਤ 
ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ ਜੀਵਾਤਮਾ ਤੋਂ ਵਿਵਹਾਰਿਕ ਰੂਪ 
ਵਿਚ ਭਿੰਨ ਸ਼ੁੱਧ ਆਤਮ-ਰੂਪ ਹੀ ਪਰਮਾਤਮਾ ਹੈ। 


ਪਰਮਾਨੰਦ (ਤੱਟ) : ਇਕ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਭੱਟ ਕਵੀ ਜਿਸ ਦੇ ਗੁਰੁ 
ਰਾਮਦਾਸ ਜੀ ਦੀ ਉਸਤਤ ਵਿਚ ਉਚਾਰੇ 13 ਛੰਦ ਗੁਰੂ 
ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਦਰਜ ਹਨ। ਕੁਝ ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਨੇ ਇਸ 
ਦਾ ਨਾਂ “ਗਯੋਦ” ਦਸਿਆ ਹੈ ਪਰ ਇਹ ਕਵੀ ਦਾ ਨਾਮ 
ਨਹੀਂ। ਪਰਮਾਨੰਦ ਨਾਮ ਦੋ ਤਿੰਨ ਥਾਂ ਆਇਆ ਹੈ, ਸੋਂ 
ਅਸਲ ਨਾਮ ਇਹੋ ਪ੍ਰਤੀਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। 


ਪਰਮਾਨੰਦ, ਭਗਤ : ਗੁਰੂ ਗੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਸਾਰੈਗ ਰਾਗ 
(ਪੰਨਾ 1253) ਅਧੀਨ “ਪਰਮਾਨੰਦ” ਕਵੀ-ਛਾਪ ਵਾਲਾ 
ਇਕ ਸ਼ਬਦ ਦਰਜ ਹੈ। ਇਸ ਦੇ ਸ਼ੁਰੂ ਵਿਚ ਰਚੈਤਾ ਭਗਤ 
ਦਾ ਨਾਂ ਨਹੀਂ ਦਿੱਤਾ, ਬਸ ਅੰਤਿਮ ਤੁਕ ਵਿਚ “ਪਰਮਾਨੰਦ” 
ਨਾਂ ਆਇਆ ਹੈ। ਇਹ ਪਰਮਾਨੰਦ ਕੌਣ ਹੈ ? ਇਸ ਬਾਰੇ 
ਇਤਿਹਾਸ ਚੁਪ ਹੈ। ਆਚਾਰਯ ਪਰਸ਼ੁਰਾਮ ਚਤੁਰਵੇਦੀ ਨੇ 
ਵੀ ਆਪਣੀ ਪੁਸਤਕ “ਉਤਰੀ ਭਾਰਤ ਕੀ ਸੈਤ-ਪਰੈਪਰਾ” 
ਵਿਚ ਕਿਸੇ “ਪਰਮਾਨੰਦ” ਨਾਂ ਵਾਲੇ ਸੈਤ/ਭਗਤ ਦਾ ਜ਼ਿਕਰ 
ਨਹੀਂ ਕੀਤਾ। 

ਗੁਰੂ ਗੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਵਿਆਖਿਆਕਾਰਾਂ ਨੇ ਇਸ 
ਬਾਰੇ ਆਪਣੇ ਆਪਣੇ ਢੰਗ ਨਾਲ ਅਨੁਮਾਨ ਲਗਾਏ ਹਨ। 
ਮੈਕਾਲਿਫ਼ ਨੇ ਇਸ ਨੂੰ ਮਹਾਰਾਸ਼ਟਰ ਦੇ ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ ਸ਼ੋਲਾਪੁਰ ਦੇ 
ਬਾਰਸੀ ਪਿੰਡ ਦਾ ਵਸਨੀਕ ਦਸਿਆ ਹੈ ਅਤੇ ਕ੍ਰਿਸ਼ਣ- 
ਭਗਤੀ ਦੇ ਪ੍ਰਸਿੱਧ “ਅਸ਼ਟਛਾਪ” ਦੇ ਕਵੀਆਂ ਵਿਚ ਗਿਣਿਆ 
ਹੈ। ਮਹਾਨ-ਕੋਸ਼ਕਾਰ ਨੇ ਦਸਿਆ ਹੈ ਕਿ ਵਿਦਵਾਨ ਇਸ 
ਦਾ ਜਨਮ ਸੈਨ 1341 ਈ. (1398 ਬਿ.) ਵਿਚ ਮੰਨਦੇ 
ਹਨ। ਇਹ ਆਪਣੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ “ਸਾਰਗ” ਕਵੀ-ਛਾਪ 
ਵਰਤਦਾ ਸੀ। 

ਵਿਚਾਰ ਪੂਰਵਕ ਵੇਖੀਏ ਤਾਂ ਅਸ਼ਟਛਾਪ ਵਾਲੇ 
ਪਰਮਾਨੰਦ ਦਾ ਪੂਰਾ ਨਾਂ “ਪਰਮਾਨੰਦ ਦਾਸ” ਸੀ ਅਤੇ ਉਹ 
ਸ਼ੀ ਕ੍ਰਿਸ਼ਣ ਦਾ ਉਪਾਸਕ ਸੀ। ਅਸ਼ਟਛਾਪ ਦੇ ਕਵੀਆਂ ਵਿਚੋਂ 
ਸੂਰਦਾਸ ਤੋਂ ਬਾਦ ਉਸੇ ਦਾ ਨਾਂ ਮਹੱਤਵਪੂਰਣ ਹੈ। ਉਸ ਦੇ ` 
ਲਗਭਗ ਗਿਆਰ੍ਹਾਂ ਸੌ ਪਦਿਆਂ ਦਾ ਸੈਗ੍ਹਿ “ਪਰਮਾਨੰਦ : 
-ਸਾਗਰ'” ਦੇ ਰੂਪ ਵਿਚ ਮਿਲਦਾ ਹੈ ਜਿਸ ਵਿਚ ਸੀ ਕ੍ਰਿਸ਼ਣ 
ਦੀ ਬਾਲ-ਲੀਲਾ ਅਤੇ ਮਧੁਰ-ਉਪਾਸਨਾ ਨਾਲ ਸੈਬਧਿਤ 
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ਪਰਮਾਰਥ 


ਉਦਗਾਰ ਬੜੇ ਸੁੰਦਰ ਢੰਗ ਨਾਲ ਪ੍ਗਟਾਏ ਗਏ ਹਨ। ਉਸ 
ਦਾ ਜਨਮ ਸੈਨ 1493 ਈ. ਅਤੇ ਦੇਹਾਂਤ ਸੈਨ 1583 ਈ. 
ਦੇ ਨੋੜੇ-ਤੇੜੇ ਹੋਇਆ ਦਸਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਉਸ ਦੇ ਜੀਵਨ 
-ਕਾਲ ਵਿਚ ਕੋਈ ਵੀ ਅਵਸਰ ਅਜਿਹਾ ਨਹੀਂ ਆਇਆ 
ਕਿ ਉਸ ਨੇ ਸਗੁਣਵਾਦੀ ਭਾਵਧਾਰਾ ਤੋਂ ਹਟ ਕੇ ਨਿਰਗੁਣ- 
ਵਾਦੀ ਭਾਵਨਾ ਵਾਲੇ ਪਦੇ ਲਿਖੇ ਹੋਣ। ਇਸ ਲਈ ਵਿਚਾਰਾ 
-ਧੀਨ ਪਰਮਾਨੰਦ ਦਾ ਸੈਬਧ ਅਸ਼ਟਛਾਪ ਦੇ ਕਵੀਆਂ ਨਾਲ 
ਨਹੀਂ ਹੈ। ਇਸ ਲਈ ਗੁਰੁ ਗੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਦਰਜ ਸ਼ਬਦ 
ਵਾਲੇ ਪਰਮਾਨੰਦ ਬਾਰੇ ਸਹੀ ਜਾਣਕਾਰੀ ਦਾ ਇਕਦਮ 
ਅਭਾਵ ਹੈ। ਸੈਭਵ ਹੈ ਕਿ ਇਸ ਨਾਂ ਦਾ ਕੋਈ ਨਿਰਗੁਣਵਾਦੀ 
_ ਸਾਧਕ ਪੰਦਰ੍ਹਵੀ' ਜਾਂ ਸੋਲ੍ਹਵੀ'ਂ ਸਦੀ ਵਿਚ ਰਿਹਾ ਹੋਵੇ। 
ਆਪਣੇ ਦੋ ਦੋਂ ਤੁਕਾਂ ਵਾਲੇ ਤਿੰਨ ਪਦਿਆਂ ਅਤੇ 
ਦੋ ਤੁਕਾਂ ਦੇ “ਰਹਾਉ” ਵਾਲੇ ਸ਼ਬਦ ਵਿਚ ਭਗਤ ਪਰਮਾਨੰਦ 
ਨੇ ਮਨੁੱਖ ਨੂੰ ਸੈਬੋਧਿਤ ਕਰਦਿਆਂ ਕਿਹਾ ਹੈ ਕਿ ਪੁਰਾਣ ਆਦਿ 
ਧਰਮ ਪੁਸਤਕਾਂ ਦੇ ਪੜ੍ਹਨ ਸੁਣਨ ਦਾ ਕੀ ਲਾਭ ਜੇ ਮਨ 
ਅੰਦਰ ਅਟਲ ਭਗਤੀ ਅਤੇ ਸੇਵਾ ਦੀ ਭਾਵਨਾ ਵਿਕਸਿਤ 
ਨ ਹੋਵੇ ਅਤੇ ਵਾਸਨਾਵਾਂ ਤੋਂ ਪਿਛਾ ਨ ਛੁਟੇ। ਚੰਗਾ ਹੈ ਕਿ 
ਪਾਪਮਈ ਜੀਵਨ-ਢੰਗ ਨੂੰ ਛਡ ਕੇ ਸਤਿਸੈਗਤਿ ਵਿਚ ਜਾ 


ਕੇ ਹਰਿ-ਜਸ ਸੁਣਿਆ ਜਾਏ-/ਹਿੰਸਾ ਤਓਂ ਆਨ ਤੋੰ ਨਹਾ 


ਛੁਟ ਜੀਆ ਦਇਆ ਨਹੀਂ ਪਾਲ / ਪਰਮਾਨੰਦ ਸ਼ਾਹ ਸੰਗਤਿ 
ਲੇ ਕਥਾ ਪੁਨੀਤ ਨ ਚਾਲ/ (ਗੁ.ਗੰੰ .253)। 
ਪਰਮਾਰਥ (ਸਾਹਿਤ ਵਨਗੀ) : ਇਸ ਸ਼ਬਦ ਤੋਂ ਭਾਵ ਹੈ- 
ਪਰਮ ਅਰਥ, ਉਤਮ ਅਰਥ। ਕਿਸੇ ਵਾਕ ਦੇ ਭਾਵ-ਅਰਥ 
ਲਈ ਵੀ ਇਹ ਸ਼ਬਦ ਵਰਤਿਆ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ। ਸਿੱਖ 
ਸਾਹਿਤ ਵਿਚ ਇਸ ਦੀ ਵਰਤੋ ਕਿਸੇ ਰਚਨਾ ਵਿਚਲੇ 
ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਵਿਚਾਰਾਂ ਦੇ ਵਿਸ਼ਲੇਸ਼ਣ ਲਈ ਕੀਤੀ 
ਮਿਲਦੀ ਹੈ। 
ਸੂਤ੍ਰਿਕ ਜਾਂ ਕਲਿਸ਼ਟ ਰਚਨਾਵਾਂ ਦੇ ਅਰਥ ਸਪੱਸ਼ਟ 
ਕਰਨ ਲਈ ਭਾਰਤੀ ਸਾਹਿਤ ਵਿਚ ਅਨੇਕ ਵਿਧੀਆਂ 
ਆਦਿ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਸਭ ਵਿਚ ਅੰਤਰ ਹੈ। ਸੈਖੇਪ ਵਿਚ ਅਰਥ 
ਸਮਝਾਉਣ ਵਾਲੇ ਵਾਕ ਨੂੰ “ਟੀਕਾ” ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 
ਵਿਸਤਾਰ ਵਿਚ ਅਰਥ ਸਮਝਾਉਣ ਵਾਲੀ ਰਚਨਾ ਨੂੰ 
“ਵਿਆਖਿਆ” ਦਾ ਨਾਂ ਦਿੱਤਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 'ਭਾਸ਼” (ਭਾਸ਼੍ਯ) 
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ਪਰਾਇਆ ਹੱਕ 
ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਉਸ ਸੈਬੈਧੀ ਕੁਝ ਸਾਮਗੀ ਭਾਸ਼ਕਾਰ ਆਪਣੇ 
ਵਲੋ' ਵੀ ਸ਼ਾਮਲ ਕਰ ਦਿੰਦਾ ਹੈ। “ਪਰਮਾਰਥ” ਵਿਚ ਮੂਲ 
ਰਚਨਾ ਵਿਚਲੇ ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਤੱਥਾਂ ਦਾ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਵਿਸ਼ਲੇਸ਼ਣ 
ਕੀਤਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਪੰਜਾਬੀ ਸਾਹਿਤ ਵਿਚ ਟੀਕਾ, ਵਿਆਖਿਆ, 
ਧਿਆਨ ਨ ਦੇ ਕੇ ਸਭ ਲਈ ਆਮ ਤੌਰ 'ਤੇ ਟੀਕਾ ਜਾਂ 
ਪਰਮਾਰਥ ਸ਼ਬਦ ਦੀ ਵਰਤੋਂ ਕਰ ਲਈ._ਜਾਂਦੀ ਹੈ। 
ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੇ ਪਰਮਾਰਥ ਲਿਖਣ ਦੀ ਮੁਢਲੀ 
ਵੰਨਗੀ “ਪੁਰਾਤਨ ਜਨਮਸਾਖੀ” ਅੰਦਰ ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੇ ਅਰਥਾਂ 
ਵਿਚ ਮਿਲਦੀ ਹੈ। ਇਹ ਪਰਮਾਰਥ ਟੀਕੇ ਅਤੇ ਪਰਮਾਰਥ 


.ਦੀ ਰਲੀ ਮਿਲੀ ਵੈਨਗੀ ਹੈ। ਇਸ ਤੋਂ ਬਾਦ ਮਿਹਰਬਾਨ ਦੀ 


ਲਿਖੀ ਜਨਮਸਾਖੀ ਉਲੇਖਯੋਗ ਹੈ। ਇਸ ਜਨਮਸਾਖੀ ਵਿਚ 
ਪਹਿਲੀ ਵਾਰ ਵਡੀਆਂ ਬਾਣੀਆਂ ਦੇ ਟੀਕਾ-ਨੁਮਾ ਪਰਮਾਰਥ 
ਲਿਖੇ ਮਿਲਦੇ ਹਨ। ਸੋਢੀ ਮਿਹਰਬਾਨ ਦੇ ਪੁੱਤਰ ਹਰਿਜੀ ਨੇ 
ਮਿਹਰਬਾਨ ਵਿਰਚਿਤ “ਸੁਖਮਨੀ ਸਹੈਸ੍ਨਾਂਮ” ਦਾ ਵਿਸਥਾਰ 
ਸਹਿਤ ਪਰਮਾਰਥ ਰਚਿਆ ਹੈ। ਇਸ ਤੋਂ ਬਾਦ ਪਰਮਾਰਥ ਦੀ _ 
ਥਾਂ ਟੀਕਿਆਂ ਦੀ ਰਚਨਾ ਦਾ ਜ਼ਿਆਦਾ ਪ੍ਚਲਨ ਹੋਇਆ 
ਮਿਲਦਾ ਹੈ। ੍ 


- ਪ੍ਰਵਿਰਤੀ : ਸੈਸਕ੍ਤ ਦੇ 'ਪ੍ਵਿੱਤਿ” ਸ਼ਬਦ ਤੋ ਤਦਭਵ 


ਰੂਪ ਵਿਚ ਬਣੇ ਇਸ ਸ਼ਬਦ ਤੋਂ ਭਾਵ ਹੈ ਸੈਸਾਰਿਕ ਵਿਸ਼ੇ 
ਵਾਸਨਾਵਾਂ ਵਿਚ ਲੀਨਤਾ, ਲਗਨ। ਇਸ ਭਾਵਨਾ ਵਾਲੇ 
ਲੋਕ ਤਿਆਗ ਆਦਿ ਬਿਰਤੀਆਂ ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਮਨ ਵਿਚ 
ਵਿਕਸਿਤ ਨਹੀਂ ਹੋਣ ਦਿੰਦੇ। 

ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਪ੍ਰਵਿੱਤੀ ਦਾ ਪਸਾਰਾ ਪ੍ਭੂ 
ਦੁਆਰਾ ਕੀਤਾ ਹੋਇਆ ਮੰਨਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ 
ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਪ੍ਰਵਿੱਤੀ ਨੂੰ ਲੋਕ-ਵਿਵਹਾਰ ਜਾਂ ਲੋਕ-ਰੀਤੀ 
ਕਿਹਾ ਹੈ- ਪਗੰਵਿਗੰਤ ਆਰਗੁ ਜੰਤਾ /ਕੇਛੁ ਹੋਈਆ ਤੱਤਾ 
ਲੰਗ ਪਚਾਰਾ/ (ਗੁ .ਰੰ.205)। ਵੇਖੋ “ਨਿਰਵਿਰਤੀ”। 


ਪਰਾਇਆ ਹੱਕ : ਇਥੇ “ਹੱਕ” ਤੋਂ ਭਾਵ ਹੈ ਅਧਿਕਾਰ, 
ਕਿਸੇ ਵਸਤੂ ਉਤੇ ਦਾਹਵੇ ਜਾਂ ਮਾਲਕੀਅਤ ਦੀ ਭਾਵਨਾ। 
ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਪਰਾਇਆ ਹੱਕ” ਤੋਂ ਕਿਸੇ ਵਸਤੂ ਉਤੇ ਕਿਸੇ 
ਹੋਰ ਦਾ ਸ਼ੂਤਵ ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। 
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ਪਰਾਇਆ ਹੱਕ 


ਗੁਰੁ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਪਰਾਏ ਹੱਕ ਨੂੰ ਮਾਰਨਾ 
ਇਕ ਵੱਡਾ ਅਪਰਾਧ ਸਮਝਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਬਾਣੀਕਾਰਾਂ ਨੇ 
ਮਨੁੱਖ ਨੂੰ ਪੰਜ ਵਿਕਾਰਾਂ ਤੋਂ ਬਚਣ ਦੇ ਨਾਲ ਨਾਲ ਹੋਰ ਵੀ 
ਕਈ ਮਾੜੇ ਕਰਮਾਂ ਤੋਂ ਦੂਰ ਰਹਿਣ ਦੀ ਸਿਖਿਆ ਦਿੱਤੀ ਹੈ। 
ਇਨ੍ਹਾਂ ਮਾੜੇ ਕਰਮਾਂ ਵਿਚੋਂ ਇਕ ਹੈ ਪਰਾਇਆ ਹੱਕ ਮਾਰਨਾ। 
ਇਹ ਇਕ ਸਮਾਜਿਕ ਅਨਿਆਂ ਹੈ ਜਿਸ ਵਿਚ ਕੌਈ 
ਵਿਅਕਤੀ ਜ਼ਬਰਦਸਤੀ ਛਲ-ਕਪਟ ਨਾਲ ਜਾਂ ਰਿਸ਼ਵਤ 
ਦੁਆਰਾ ਪਰਾਏ ਹੱਕ ਨੂੰ ਮਾਰਨ ਦਾ ਯਤਨ ਕਰਦਾ ਹੈ। 
ਅਜਿਹਾ ਕਰਨਾ ਮਨੁੱਖ ਮਨ ਦੀ ਕਮਜ਼ੋਰੀ ਹੈ। ਇਸ ਕਮਜ਼ੋਰੀ 
ਤੋਂ ਬਚਣ ਲਈ “ਮਾਝ ਕੀ ਵਾਰ ਮ.੧" ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ 
ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਸਪੱਸ਼ਟ ਸ਼ਬਦਾਂ ਵਿਚ ਤਾਕੀਦ ਕਰਦਿਆਂ 
ਹਿੰਦੂਆਂ ਅਤੇ ਮੁਸਲਮਾਨਾਂ ਨੂੰ ਤਾੜਨਾ ਕੀਤੀ ਹੈ-ਹਕਾ 
ਪਰਾਇਆ ਨਾਨਕਾ ਓਸ ਸੁਆਰ ਉਸ ਗਾਇ/ ਗਰ ਪੀਰ 
ਹਾਆ ਤਾ ਭਰੇ ਲਾ ਮੁਰਦਾ ਨ ਖਾ/ਇ/ ਗਲਾ /ਡਸ਼ਾਤਿ ਨ 
ਜਾਈਐ ਛੁਟੈ ਸ਼ਝ਼ ਕਮ7ਏ/ ਆਰਣ ੫7 ਹਰਾਮ ਆਹ 
ਹੋਇ ਹਲਾਲ ਨ ਜਇ/ ਨਾਨਕ ਗਲਾਂ ਕੁੜੀਈੰ ਕੁੜੇ ਪਲੰ 
ਪਾਇ / (ਗੁ ਗੰ .41)। 

ਪਰਾਇਆ ਹੱਕ ਮਾਰਨ ਦੀਆਂ ਕਈ ਜੁਗਤਾਂ ਹੋ 
ਸਕਦੀਆਂ ਹਨ, ਜਿਵੇਂ ਕਿਸੇ ਤੋਂ ਬਲ ਪੂਰਵਕ ਮਾਰ-ਕਾਟ 
ਕਰਕੇ ਕੁਝ ਖੋਹਣਾ, ਵਢੀ ਲੈਣਾ, ਛਲ-ਕਪਟ ਨਾਲ ਕੁਝ 
ਹਾਸਲ ਕਰਨਾ, ਆਦਿ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ “ਮਾਝ 
ਕੀ ਵਾਰ” ਵਿਚ ਕਿਹਾ ਹੈ ਕਿ ਜਿਵੇ ਲਹੂ ਲਗਣ ਨਾਲ 
ਬਸਤ੍ਰ ਗੀਦਾ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ, ਉਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ ਮਨੁੱਖ ਦਾ ਲਹੂ ਪੀਣ 
ਵਾਲੇ ਅਰਥਾਤ ਧਕੇ ਨਾਲ ਕਿਸੇ ਦਾ ਹੱਕ ਮਾਰਨ ਵਾਲੇ 
ਵਿਅਕਤੀ ਦਾ ਮਨ ਪਲੀਤ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ- ਜੇ ਰਤ ਲਗੀ 
ਕਪੜੇ ਜਾਮਾ ਹੋਇ ਪਲੀਤ / ਜੇ ਰਤ ਆੰਵ/ਹ ਆਾਣਸਾ /ਤਨ 
ਕਉ ਨੈਰਮਲ ਚੀਤ / (ਗੁ ਗੰ .140)। 

ਵੱਢੀ ਲੈਣਾ ਜਾਂ ਰਿਸ਼ਵਤ ਲੈਣਾ ਵੀ ਪਰਾਇਆ 
ਹੱਕ ਮਾਰਨਾ ਹੈ। ਇਸ ਸੈਬੈਧ ਵਿਚ ਰਾਮਕਲੀ ਰਾਗ ਵਿਚ 
ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਵਢਾ ਲੰ ਕੰ ਹਕਾ ਗਵਾਏ ਦੀ 
ਕੇ ੋ ਦੀ ਪੁਸ਼ਟੀ ਕਰਦਿਆਂ ਮਾਰੂ ਰਾਗ ਦੇ ਸੋਲਹਿਆਂ 
ਵਿਚ ਕਿਹਾ ਹੈ ਕਿ ਰਿਸ਼ਵਤ ਲੈ ਕੇ ਜੋ ਝੂਠੀਆਂ ਗਵਾਹੀਆਂ 
ਦਿੰਦੇ ਹਨ, ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਗਲ ਵਿਚ ਦੁਰਬੁੱਧੀ ਦਾ ਫੈਧਾ ਪਿਆ 
ਹੋਇਆ ਹੈ-ਲੰ ਕੰ ਵਢਾ ਦੇਨੈ ਓਗਾਗੀ ਦੁਰਆਤ' ਕਾ 
ਰੱਲ ਫਾਹਾ ਹੈ /(ਗੁ.ਰੰ.1032)। 
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ਪਰਿਵਾਰ ਵਿਛੋੜਾ, ਗੁਰਦੁਆਰਾ 


ਛਲ ਕਪਟ ਨਾਲ ਪਰਾਇਆ ਮਾਲ ਹਥਿਆਉਣਾ 
ਪਰਾਏ ਹੱਕ ਉਤੇ ਅਧਿਕਾਰ ਜਮਾਉਣਾ ਹੈ। ਇਸ ਸੰਬੰਧ 
ਵਿਚ ਸੈਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਨੇ ਮਨੁੱਖ ਨੂੰ ਸੰਬੋਧਨ ਕਰਦਿਆਂ 
ਕਿਹਾ ਹੈ ਕਿ ਅਨੇਕ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ ਕਪਟ-ਪ੍ਪੰਚ ਦੁਆਰਾ 
ਇਕੱਠਾ ਕੀਤਾ ਧਨ ਭਾਵੇਂ ਕੋਈ ਮਨੁੱਖ ਪਰਿਵਾਰ ਵਾਲਿਆਂ 
ਨੂੰ ਲਿਆ ਦੇਵੇ, ਪਰ ਉਸ ਨੂੰ ਨਹੀਂ ਭੁਲਣਾ ਚਾਹੀਦਾ ਕਿ 
ਆਪਣੇ ਮਾੜੇ ਕ੍ਰਿਤ ਦੀ ਸਜ਼ਾ ਭੋਗਣੀ ਪਵੇਗੀ- ਬਹ 
ਪਰਪੰਚ ਕਾਨ ਪਰ ਧਨੁ ਲਿਆਵੇ / ਸਤ ਦਾਰਾ ਹਾ ਆਨ 
ਛਟਾਵੀ / ਅਨ ਮੰਨੇ ਤੂਲੇ ਕਪਟ ਨ ਕਨਜੈ/ ਆੰਤਿ /ਨਿਬੇਰਾ 
ਤੰਗੇ ਜ# ਘਾਹ ਲਨ / (ਗੁ ਰੰ .656)। 

ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਵੀ ਉਪਰੋਕਤ ਤੱਥ 
ਦੀ ਪੁਸ਼ਟੀ ਕਰਦਿਆਂ ਮਾਰੂ ਰਾਗ ਵਿਚ ਕਿਹਾ ਹੈ ਕਿ 
ਦੁਰਾਚਾਰੀ ਮਨੁੱਖ ਪਰਾਈਆਂ- ਵਸਤੂਆਂ ਖੋਹ ਖੋਹ ਕੇ 
ਇਕੱਠੀਆਂ ਕਰਨ ਵਿਚ ਰੁਝਿਆ ਰਹਿੰਦਾ ਹੈ, ਪਰ ਦੁਨੀਆ 
ਦੇ ਲੋਭ ਰੂਪੀ ਟੋਏ ਵਿਚ ਪਏ ਨੂੰ ਇਹ ਖ਼ਿਆਲ ਨਹੀਂ' ਰਹਿੰਦਾ 
ਕਿ ਮਰਣ ਉਪਰੰਤ ਉਸ ਨੂੰ ਇਸ ਦਾ ਫਲ ਭੋਗਣਾ ਪਵੇਗਾ- 
ਸਾਸਿ ਖ/ਸਿ ਲੰਦਾ ਵਸਤ ਪਰਾਈ/ ਵੋਠੈ ਸੁਣੇ ਤੇਰੈ ਨਲ 
ਸ਼ੁਦਾਈ/ ਦੁਨੀਆ ਲਝ ਪਇਆ ਥਾਤ ਅੰਦਰ ਆਗਲਾ 
ਗਾਲ ਨ ਜਾਣਆ/ (ਗੁ ਗੰ .1020)। 

ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਪਰਾਏ ਹੱਕ ਨੂੰ 
ਮਾਰਨਾ ਬਹੁਤ ਮਾੜਾ ਸਮਝਿਆ ਗਿਆ ਹੈ ਅਤੇ ਜਿਗਿਆਸੂ 
ਨੂੰ ਅਜਿਹਾ ਨ ਕਰਨ ਲਈ ਸਚੇਤ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਮਾਰੂ 
ਰਾਗ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਮਨੁੱਖ ਨੂੰ ਸਮਝਾਇਆ 
ਹੈ ਕਿ ਸਦਾ ਹੱਕ-ਹਲਾਲ ਦੀ ਕਮਾਈ ਕਰਨੀ ਚਾਹੀਦੀ ਹੈ 
ਕਿਉਂਕਿ ਇਸ ਨਾਲ ਮਨ ਦੀ ਮੈਲ ਉਤਰ ਜਾਂਦੀ ਹੈ, ਦਿਲ 
ਸਵੱਛ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ--ਹਕਾ ਹਲਾਲ਼ ਝਖੋਰ੍ਹ ਖਾਣਾ/ /ਦਲ 
ਦਰਆਉ ਧੌਵਹੁ ਮ਼ੈਲਾਣਾ/ (ਗੁ.ਰ੍੍‌.1084)। ਸਚ ਪੁਛੋ 
ਤਾਂ ਪਰਮਾਤਮਾ ਨਾਲ ਅਭੇਦ ਹੋਣ ਦੀ ਪਹਿਲੀ ਪੰੜੀ ਮਨ 
ਦੀ ਪਵਿੱਤਰਤਾ ਹੀ ਹੈ। 


ਪਰਿਵਾਰ ਵਿਛੋੜਾ, ਗੁਰਦੁਆਰਾ : ਆਨੰਦਪੁਰ ਦਾ 
ਕਿਲ੍ਹਾ ਛਡ ਕੇ ਜਦੋਂ ਦਸਮ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਆਪਣੇ ਪਰਿਵਾਰ 
ਅਤੇ ਸੈਨਿਕ ਦਲ ਸਹਿਤ ਸਰਸਾ ਨਦੀ ਦੇ ਕੋਢੇ ਪਹੁੰਚੇ ਤਾਂ 
ਉਸ ਪਹਾੜੀ ਨਦੀ ਵਿਚ ਬਾਰਸ਼ ਹੋਣ ਕਾਰਣ ਹੜ ਆਇਆ 
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ਪਲਾਹ ਸਾਹਿਬ, ਗੁਰਦੁਆਰਾ 


ਹੋਇਆ ਸੀ। ਉਸ ਨੂੰ ਪਾਰ ਕਰਨ ਵੇਲੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦਾ ਸਾਰਾ 
ਪਰਿਵਾਰ ਅਤੇ ਕਾਫ਼ਲਾ ਖਿੰਡ ਗਿਆ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਖ਼ੁਦ ਦੋ 
ਵੱਡੇ ਸਾਹਿਬਜ਼ਾਦਿਆਂ ਅਤੇ 40 ਸਿੰਘਾਂ ਸਹਿਤ ਚਮਕੌਰ 
ਦੀ ਕੱਚੀ ਗੜ੍ਹੀ ਵਿਚ ਜਾ ਪਹੁੰਚੇ। ਦੋਵੇਂ ਗੁਰੂ-ਪਤਨੀਆਂ 
ਭਾਈ ਮਨੀ ਸਿੰਘ ਸਹਿਤ ਦਿੱਲੀ ਵਲ ਚਲੀਆਂ ਗਈਆਂ। 
ਮਾਤਾ ਗੁਜਰੀ ਜੀ ਛੋਟੇ ਦੋ ਸਾਹਿਬਜ਼ਾਦਿਆਂ ਸਮੇਤ ਗੰਗੂ 
ਰਸੋਈਏ ਨਾਲ ਉਸ ਦੇ ਪਿੰਡ ਸਹੇੜੀ (ਖੇੜੀ) ਵਲ ਨਿਕਲ 
ਗਏ। ਪਰਿਵਾਰ ਦੇ ਵਿਛੜਨ ਦੀ ਘਟਨਾ ਵਾਲੀ ਥਾਂ ਉਤੇ 
ਜੋ ਸਮਾਰਕ ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ, ਉਹ ਹੁਣ ਗੁਰਦੁਆਰਾ 
ਪਓਵਾਰ /ਵਛੌੜਾ ਨਾਂ ਨਾਲ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਹੈ। ਇਸ ਗੁਰਦੁਆਰੇ 
ਦੀ ਉਸਾਰੀ ਸੈਤ ਅਜੀਤ ਸਿੰਘ ਨੇ ਸੈਨ 1970 ਈ. ਵਿਚ 
` ਸ਼ੁਰੂ ਕਰਵਾਈ ਸੀ। ਹੁਣ ਬਹੁਤ ਸੁੰਦਰ ਇਮਾਰਤ ਬਣ ਕੇ 
ਤਿਆਰ ਹੋ ਗਈ ਹੈ। ਇਸ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਸੈਤ ਅਜੀਤ 
ਸਿੰਘ ਦੇ ਸੇਵਕ ਹੀ ਕਰਦੇ ਹਨ। 


ਪਲਾਹ ਸਾਹਿਬ, ਗੁਰਦੁਆਰਾ : ਇਹ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਗੁਰੂ 
ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਪਹਿਲੀ ਜੈਗ ਨਾਲ ਸੈਬੈਧਿਤ ਹੈ 
ਕੇਂਦਰੀ ਜੇਲ੍ਹ ਦੇ ਸਾਹਮਣੇ ਸਥਿਤ ਹੈ। ਸਿੱਖ ਇਤਿਹਾਸ 
ਇਥੇ ਆਏ ਹੋਏ ਸਨ ਅਤੇ ਪਲਾਹ ਬ੍ਿਛ ਦੀ ਛਾਂ ਹੇਠਾਂ 
ਆਰਾਮ ਕਰ ਰਹੇ ਸਨ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਿਨਾਂ ਵਿਚ ਹੀ ਸ਼ਾਹਜਹਾਨ 
ਲਾਹੌਰ ਵਿਚ ਆਇਆ ਹੋਇਆ ਸੀ। ਉਹ ਵੀ ਸ਼ਿਕਾਰ 
_ ਖੇਡਦਾ ਇਧਰ ਨਿਕਲ ਆਇਆ। ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਪਾਸ ਇਕ 
ਸਫ਼ੈਦ ਰੈਗ ਦਾ ਬਾਜ਼ ਸੀ, ਜੋ ਸ਼ਿਕਾਰ ਦੀ ਟੋਹ ਵਿਚ ਗੁਰੂ 
ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਨੌੜੇ ਆ ਗਿਆ। ਉਸ ਨੂੰ ਸਿੱਖਾਂ ਦੇ ਬਾਜ਼ ਨੇ 
ਘੋਰ ਕੇ ਪਕੜਾ ਦਿੱਤਾ। ਸ਼ਾਹਜਹਾਨ ਦੇ ਬੰਦਿਆਂ ਨੇ ਇਸ 
ਘਟਨਾ ਦੀ ਸੂਚਨਾ ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਨੂੰ ਦਿੱਤੀ। ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਨੇ 
ਫ਼ੌਜਦਾਰ ਮੁਖਲਿਸ ਖ਼ਾਨ ਨੂੰ 700 ਫ਼ੌਜੀਆਂ ਸਮੇਤ ਬਾਜ਼ 
ਲਿਆਉਣ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੂੰ ਪਕੜਨ ਲਈ ਭੇਜਿਆ। 15 
ਮਈ 1629 ਈ. ਨੂੰ ਦੋਹਾਂ ਦਲਾਂ ਵਿਚ ਯੁੱਧ ਹੋਇਆ। ਇਹ 
ਯੁੱਧ ਪਿਪਲੀ ਸਾਹਿਬ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪੁਤਲੀਘਰ ਤੋਂ ਲੈ ਕੇ 
ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸੈਗਰਾਣਾ ਸਾਹਿਬ ਤਰਨਤਾਰਨ ਸੜਕ ਤਕ 
ਖਿਲਰ ਕੇ ਹੋਇਆ। ਦੋਹਾਂ ਪਾਸਿਓ' ਜੈਮ ਕੇ ਲੜਾਈ ਹੋਈ। 
ਦੋਹਾਂ ਧਿਰਾਂ ਦਾ ਕਾਫ਼ੀ ਨੁਕਸਾਨ ਹੋਇਆ। ਆਖ਼ਿਰ ਗੁਰੂ 
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ਪੜਤਾਲ 


ਸਾਹਿਬ ਨਾਲ ਮੁਖਲਿਸ ਖ਼ਾਨ ਦਾ ਦੁਅੰਦ ਯੁੱਧ ਹੋਇਆ। 
ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਮੁਖਲਿਸ ਖ਼ਾਨ ਨੂੰ ਪਹਿਲਾਂ ਦੋ ਵਾਰ ਕਰਨ 
ਲਈ ਕਿਹਾ। ਉਸ ਦੇ ਕੀਤੇ ਦੋਵੇਂ ਵਾਰ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਘੁੱਸਾ 
ਦਿੱਤੇ। ਉਸ ਤੋਂ ਬਾਦ ਆਪਣੇ ਇਕੋ ਵਾਰ ਨਾਲ ਉਸ ਦਾ 
ਸਿਰ ਕਟ ਦਿੱਤਾ। ਰਹਿੰਦੀ ਫ਼ੌਜ ਭਜ ਕੇ ਲਾਹੌਰ ਚਲੀ ਗਈ। 
ਇਸ ਨਾਲ ਸ਼ਾਹੀ ਸੈਨਾ ਨਾਲ ਸਿੱਖਾਂ ਦੀ ਲੜਾਈ ਦਾ 
ਉਦਘਾਟਨ ਹੋਇਆ। 

ਇਸ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਦੀ ਨਵੀਂ ਇਮਾਰਤ ਦੀ ਸੇਵਾ 
ਹੈ। ਇਸ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਸਥਾਨਕ ਕਮੇਟੀ ਦੇ ਸਹਿਯੋਗ ਨਾਲ 
ਸ਼ੋ ਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਬੈਧਕ ਕਮੇਟੀ ਕਰਦੀ ਹੈ। ਇਸ 
ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਵਿਚ ਇਕ ਪਬਲਿਕ ਸਕੂਲ ਵੀ ਚਲਾਇਆ ਜਾ 
ਰਿਹ” ਹੈ। ਇਥੇ ਹਰ ਸਾਲ ਸਤੰਬਰ ਵਿਚ ਮੋਲਾ ਲਗਦਾ ਹੈ। 


ਪਲਾਹੀ (ਪਿੰਡ) : ਪੰਜਾਬ ਪ੍ਰਦੇਸ਼ ਦੇ ਫਗਵਾੜਾ ਨਗਰ ਤੋਂ' 
4 ਕਿ.ਮੀ. ਉਤਰ ਵਲ ਸਥਿਤ ਇਕ ਪਿੰਡ, ਜਿਥੇ ਗੁਰੂ 
ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਸਾਹਿਬ ਅਪੈਲ 1635 ਈ. ਵਿਚ ਕਰਤਾਰਪੁਰ 
ਤੋਂ ਕੀਰਤਪੁਰ ਨੂੰ ਜਾਂਦਿਆਂ ਕੁਝ ਸਮੇ ਲਈ ਰੁਕੇ ਸਨ। 
ਸਿੱਖ ਇਤਿਹਾਸ ਅਨੁਸਾਰ ਇਥੇ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਪੈਂਦਾ 
ਖ਼ਾਨ ਨਾਲ ਲੜਾਈ ਹੋਈ ਸੀ। ਉਸ ਲੜਾਈ ਵਿਚ ਸ਼ਹੀਦ 
ਹੋਏ ਸਿੱਖਾਂ ਨੂੰ ਜਿਸ ਸਥਾਨ ਉਤੇ ਅਗਨ ਭੇਂਟ ਕੀਤਾ ਗਿਆ, 
ਉਥੇ ਬਾਦ ਵਿਚ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਛੇਵੀਂ ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ” 
ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ। ਗੁਰੂ ਹਰਿ ਰਾਇ ਸਾਹਿਬ ਵੀ ਇਸ ਥਾਂ 
`ਤੇ ਬਿਰਾਜੇ ਸਨ। ਇਹ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸ਼ਰੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ 
ਪ੍ਰਬੰਧਕ ਕਮੇਟੀ ਨਾਲ ਸੈਬੈਧਿਤ ਹੈ, ਪਰ ਇਸ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ 
ਸਥਾਨਕ ਕਮੇਟੀ ਕਰਦੀ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਸਾਹਿਬ ਦੇ 
ਜਨਮ ਦਿਨ ਉਤੇ ਜੂਨ ਦੇ ਮਹੀਨੋ ਵਿਚ ਸਾਲਾਨਾ 
ਮੇਲਾ ਲਗਦਾ ਹੈ। ਏ ੪ 
ਪੜਤਾਲ : ਇਸ ਦਾ ਸੈਬੈਧ ਸੈਗੀਤ ਨਾਲ ਹੈ। ਗੁਰਬਾਣੀ 
ਵਿਚ “ਪੜਤਾਲ” ਸੂਚਕ ਉਕਤੀਆਂ ਤਿੰਨ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦੀਆਂ ਹਨ, 
ਜਿਵੇਂ “ਆਸਾ ਮਹਲਾ ੫ ਘਰੁ ੧੫ ਪੜਤਾਲ” (ਗੁ ਰੀ.408), 
“ਨਟ ਪੜਤਾਲ ਮਹਲਾ ੫” (ਗੁ ਗ੍ਰੰ.੭੪80) ਅਤੇ “ਸਾਰਗ 
ਮਹਲਾ ੪ ਘਰੁ ੫ ਦੁਪਦੇ ਪੜਤਾਲ” (ਗੁ ਗੰ .200)। 
ਭਾਈ ਕਾਨ੍ਹ ਸਿੰਘ (ਮਹਾਨਕੋਸ਼) ਨੇ ਇਸ ਨੂੰ 
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ਰ ਪਾਉਂਟਾ/ਪਾਂਵਟਾ ਸਾਹਿਬ 
“ਪੱਟਤਾਲ” ਕਹਿ ਕੇ “ਚਾਰ ਤਾਲ ਦਾ ਭੇਦ” ਮੰਨਿਆ ਹੈ। ਡਾ. 
ਗੁਰਨਾਮ ਸਿੰਘ (ਗੁਰਮਤਿ ਸੈਗੀਤ : ਪਰਬੈਧ ਤੇ ਪਾਸਾਰ) 
ਦੀ ਧਾਰਣਾ ਹੈ ਕਿ ਗੁਰਬਾਣੀ ਸੰਗੀਤ ਦੇ ਅੰਤਰਗਤ 
ਪੜਤਾਲ ਦੇ ਪਦ ਰਚਨਾ ਹੋਣ ਕਰਕੇ ਮੁੱਖ ਤੌਰ 'ਤੇ ਧਰੁਪਦ 
ਅੰਗ ਤੋ ਗਾਏ ਜਾਣ ਦੀ ਗੋਤ ਹੈ ਅਤੇ ਪੜਤਾਲਾਂ ਤੋ ਇਹ 
ਸ਼ੈਲੀ ਸਪੱਸ਼ਟ ਵੀ ਹੋ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਪੜਤਾਲ ਨੂੰ ਭਿੰਨ ਭਿੰਨ 
ਤਾਲਾਂ ਵਿਚ ਨਿਬੱਧ ਕਰਕੇ ਗਾਇਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਪੁਰਾਤਨ 
ਕੀਰਤਨੀਆਂ ਦੇ ਵਿਚਾਰ ਅਨੁਸਾਰ ਇਸ ਨੂੰ ਵਖ ਵਖ ਪੰਜ 
ਤਾਲਾਂ ਵਿਚ ਨਿਬੱਧ ਕੀਤਾ ਜਾਣਾ ਚਾਹੀਦਾ ਹੈ। ਕਈ 
ਰਾਗੀ ਮੰਨਦੇ ਹਨ ਕਿ ਇਸ ਦਾ ਆਰੰਭ ਪੰਜ ਤਾਲ ਦੀ 
ਸਵਾਰੀ ਤੋ ਹੀ ਕੀਤਾ ਜਾਣਾ ਚਾਹੀਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚਾਰ 
ਨਾਲ ਲਗਭਗ ਸਾਰੇ ਹੀ ਸਹਿਮਤ ਹਨ ਕਿ ਇਸ ਗਾਇਨ 
ਰੂਪ ਦੇ ਅੰਤਰਗਤ ਤਾਲਾਂ ਦਾ ਪਰਤਾਵ ਅਤੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀ 
ਗਿਣਤੀ ਪੰਜ ਹੋਣੀ ਚਾਹੀਦੀ ਹੈ। ਪੜਤਾਲ ਦੀ “ਰਹਾਉ” 
ਵਾਲੀ ਤੁਕ/ਪੰਕਤੀ ਨੂੰ ਸਥਾਈ ਦੇ ਰੂਪ ਵਿਚ ਕਿਸੇ ਇਕ 
ਤਾਲ ਵਿਚ ਨਿਬੱਧ ਕਰ ਲਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਦੇ ਗਾਇਨ 
ਸਮੇਂ ਇਹ ਤਾਲ ਸਥਾਈ ਵੀ ਹੋ ਨਿਬੜਦਾ ਹੈ। 


ਪਾਉਂਟਾ/ਪਾਂਵਟਾ ਸਾਹਿਬ : ਹਿਮਾਚਲ ਪ੍ਦੇਸ਼ ਵਿਚ 
ਯਮੁਨਾ ਨਦੀ ਦੇ ਕੰਢੇ ਉਪਰ ਸਥਿਤ ਇਕ ਪ੍ਰਮੁਖ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ, 
ਜਿਸ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਨੇ ਨਵੇਬਰ 
1685 ਈ. ਵਿਚ ਕੀਤੀ ਸੀ। ਸਰਮੌਰ ਰਿਆਸਤ ਦੇ ਰਾਜਾ 
ਮੇਦਨੀ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਨੇ ਦਸਮ ਗੁਰੁ ਜੀ ਨੂੰ ਆਪਣੀ ਰਾਜਧਾਨੀ 
ਨਾਹਨ ਵਿਚ ਨਿਮੰਤਰਿਤ ਕੀਤਾ। ਕੁਝ ਦਿਨ ਆਪਣੇ ਪਾਸ 


ਠਹਿਰਾਇਆ। ਰਿਆਸਤ ਵਿਚ ਇਧਰ ਉਧਰ ਫਿਰਨ ਅਤੇ 


ਸ਼ਿਕਾਰ ਖੇਡਣ ਦੌਰਾਨ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੂੰ ਪਾਉਂਟਾ ਸਾਹਿਬ ਵਾਲਾ 
ਸਥਾਨ ਬਹੁਤ ਰਮਣੀਕ ਲਗਿਆ। ਰਾਜੇ ਨੇ ਇਹ ਸਥਾਨ 
ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੂੰ ਭੇਂਟ ਕਰਕੇ ਇਥੇ ਠਹਿਰਨ ਲਈ ਬੇਨਤੀ ਕੀਤੀ। 
ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਇਥੇ ਰਹਿਣ ਲਈ ਕਿਲ੍ਹਾ-ਨੁਮਾ ਹਵੇਲੀ ਬਣਵਾ 
ਕੇ ਉਸ ਨੂੰ ਆਪਣਾ ਨਿਵਾਸ ਬਣਾਇਆ। ਇਥੇ ਗੁਰੂ ਜੀ 
ਨੇ ਤਿੰਨ ਸਾਲ ਨਿਵਾਸ ਕੀਤਾ। ਸਾਹਿਤ-ਸਿਰਜਨਾ ਲਈ 
ਕਵੀਆਂ ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਪਾਸ ਠਿਕਾਣਾ ਦਿੱਤਾ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ 
52 ਕਵੀ ਇਤਿਹਾਸ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਹਨ। ਯਮੁਨਾ ਨਦੀ ਦੇ ਕੰਢੇ 
ਉਤੇ ਕਵੀ ਦਰਬਾਰ ਦਾ ਉਚੇਚਾ ਸਥਾਨ ਬਣਵਾਇਆ। 
ਇਥੇ ਰਹਿ ਕੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਰਾਜਾ ਮੇਦਨੀ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ 
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ਪਾਉਂਟਾ/ਪਾਂਵਟਾ ਸਾਹਿਬ 
ਅਤੇ ਸੀਨਗਰ (ਗੜਵਾਲ) ਦੇ ਰਾਜਾ ਫਤਹਿਚੰਦ ਦੇ ਵੈਰ 
ਭਾਵ ਨੂੰ ਖ਼ਤਮ ਕਰਵਾਇਆ। ਇਥੋ ਦੀ ਠਹਿਰ ਦੌਰਾਨ 
ਬਾਬਾ ਰਾਮਰਾਇ ਗੁਰੁ ਜੀ ਨੂੰ ਮਿਲੇ ਅਤੇ ਮਸੈਦਾਂ ਵਲੋਂ 
ਕੀਤੀਆਂ ਜਾ ਰਹੀਆਂ ਮਨ-ਮਰਜ਼ੀਆਂ ਤੋਂ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੂੰ 
ਜਾਣੂੰ ਕਰਵਾਇਆ। ਫਿਰ ਮਾਈ ਪੰਜਾਬ ਕੌਰ ਨੇ ਬਾਬਾ 
ਦੇਣ ਦਾ ਦੁਖੜਾ ਰੋਇਆ। ਇਥੇ ਰਹਿਣ ਦੌਰਾਨ ਗੁਰੂ ਜੀ 
ਨੇ ਕਹਿਲੂਰ ਦੇ ਰਾਜਾ ਭੀਮ ਚੰਦ ਅਤੇ ਉਸ ਦੇ ਸਹਾਇਕ 
ਪਹਾੜੀ ਰਾਜਿਆਂ ਨਾਲ ਭੰਗਾਣੀ ਦੇ ਮੁਕਾਮ ਉਤੇ ਯੁੱਧ 
ਕਰਕੇ ਵਿਜੈ ਪਾਪਤ ਕੀਤੀ ਅਤੇ ਸਿੱਖਾਂ ਦੇ ਬਾਹੂਬਲ ਨੂੰ 
ਪਹਿਲੀ ਵਾਰ ਪਰਖਣ ਦਾ ਉਦਮ ਕੀਤਾ। ਇਥੇ ਹੀ ਮਾਤਾ 
ਸੁੰਦਰੀ ਦੀ ਕੁੱਖੋਂ ਸਾਹਿਬਜ਼ਾਦਾ ਅਜੀਤ ਸਿੰਘ ਦਾ ਜਨਮ 
26 ਜਨਵਰੀ 1687 ਈ. (23 ਮਾਘ, 1743 ਬਿ)) ਨੂੰ 
ਹੋਇਆ। ਸੈਨ 1688 ਈ. ਵਿਚ ਆਨੰਦਪੁਰ ਨੂੰ ਪਰਤਣ 
ਵੇਲੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਇਸ ਸਥਾਨ ਦੀ ਸਾਂਭ-ਸੈਭਾਲ ਦੀ 
ਜ਼ਿੰਮੇਵਾਰੀ ਭਾਈ ਬਿਸ਼ਨ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਸੌਂਪੀ। 

ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸ੍ਰ ਪਾਉਂਟਾ ਸ਼ਾਹ, ਮੁਖ ਗੁਰੂ- 
ਧਾਮ ਵਾਲੀ ਥਾਂ `ਤੇ ਪਹਿਲਾਂ ਮੰਜੀ ਸਾਹਿਬ ਹੁੰਦਾ ਸੀ। ਸੈਨ 
1823 ਈ. ਵਿਚ ਮੰਜੀ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਸਥਾਨ ਉਤੇ ਸੀਦਰਬਾਰ 
ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਉਸਾਰੀ ਭਾਈ ਬਿਸ਼ਨ ਸਿੰਘ ਦੇ ਵੈਸ਼ਜ ਬਾਬਾ 
ਕਪੂਰ ਸਿੰਘ ਨੇ ਕਰਵਾਈ। ਇਸ ਕੰਮ ਲਈ ਮਾਇਕ 
ਸਹਾਇਤਾ ਸ. ਸਾਹਿਬ ਸਿੰਘ ਸੈਧਾਵਾਲੀਆ ਨੇ ਦਿੱਤੀ। 
ਇਸ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਨਾਲ ਲਗਭਗ ਸਵਾ ਸੌ ਏਕੋੜ- ਜ਼ਮੀਨ 
ਵੀ ਲਗੀ ਹੋਈ ਸੀਂ। ਬਾਬਾ ਕਪੂਰ ਸਿੰਘ ਤੋਂ ਬਾਦ ਇਸ ਗੁਰੂ 
-ਧਾਮ ਦੇ ਸੇਵਕ ਮਹੈਤੀ ਠਾਠ ਨੂੰ ਅਪਣਾ ਕੇ ਖ਼ੁਦ ਮਾਲਕ 
ਬਣ ਬੈਠੇ। ਸੈਨ 1964 ਈ. ਵਿਚ ਕੁਝ ਨਿਹੈਗ ਸਿੰਘਾਂ ਨੇ 
ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਉਤੇ ਆਪਣਾ ਅਧਿਕਾਰ ਜਮਾ ਲਿਆ। ਉਨ੍ਹਾਂ 
ਨੂੰ ਸਰਕਾਰੀ ਮਦਦ ਨਾਲ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਤੋਂ ਖਦੇੜਿਆ ਗਿਆ। 
ਕੁਝ ਖ਼ੂਨ-ਖ਼ਰਾਬਾ ਵੀ ਹੋਇਆ। ਕਾਫ਼ੀ ਲੈਬੇ ਸਮੇ ਤਕ 
ਮਹੰਤਾਂ ਨਾਲ ਚਲੇ ਝਗੜੇ ਤੋ ਬਾਦ ਸੈਨ 1970 ਈ. ਵਿਚ 
ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਇਕ ਯਾਕ੍ਹਾਂ ਮੈਂਬਰੀ ਕਮੇਟੀ ਨੂੰ 
ਸੌਂਪ ਦਿੱਤੀ ਗਈ ਜਿਸ ਦਾ ਪ੍ਰਧਾਨ ਸ਼ਰੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ 
ਪ੍ਬੈਧਕ ਕਮੇਟੀ ਦੇ ਪ੍ਧਾਨ ਨੂੰ ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ। ਉਸ ਤੋਂ 
ਬਾਦ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਦੀ ਨਵੀਂ ਇਮਾਰਤ ਉਸਾਰੀ ਗਈ। ਇਸ 
ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਦੇ ਤਿੰਨ ਏਕੜ ਦੇ ਪਰਿਸਰ ਵਿਚ ਮੁੱਖ ਧਾਮ 
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ਪਾਇਲ 


“ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸ੍ਰੀ ਪਾਉਂਟਾ ਸਾਹਿਬ” ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚ ਕੁਝ 
ਇਕ ਸਿਰੋਹੀ, ਇਕ ਤੋੜੇਦਾਰ ਬੰਦੂਕ ਦਸਮ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ 
ਦਸੀ ਜਾਂਦੀ ਹੈ।` ਗੁਰੂ ਜੀ ਵਲੋ ਬਾਣੀ ਰਚਨਾ ਵੇਲੇ 
ਵਰਤੀਆਂ ਕੁਝ ਕਲਮਾਂ ਵੀ ਸੈਭਾਲੀਆਂ ਹੋਈਆਂ ਹਨ। 

ਮੁੱਖ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਦੇ ਪਰਿਸਰ ਵਿਚ ਕੁਝ ਹੋਰ 
ਸਮਾਰਕ ਵੀ ਹਨ। ਜਿਵੇ “ਤਲਬ ਅਸਥਾਨ” ਜਿਥੇ ਗੁਰੂ 
ਸਾਹਿਬ ਸੈਨਿਕਾਂ ਨੂੰ ਤਨਖ਼ਾਹ ਵੰਡਦੇ ਸਨ। “ਕਵੀ ਦਰਬਾਰ 
ਅਸਥਾਨ” ਜਿਥੇ ਕਵੀ-ਦਰਬਾਰ ਤੋ ਇਲਾਵਾ ਸਾਹਿਤਿਕ 
ਰਚਨਾਵਾਂ ਦੀ ਸਿਰਜਨਾ ਹੁੰਦੀ ਸੀ। “ਦਸਤਾਰ ਅਸਥਾਨ”, 
ਜਿਥੇ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਦਸਤਾਰ ਸਜਾਉਂਦੇ ਸਨ। ਇਸ ਤੋ' 
ਇਲਾਵਾ, ਭੰਗਾਣੀ ਦੇ ਯੁੱਧ ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਹੋਏ ਸੈਨਿਕਾਂ ਨੂੰ 
ਸਿਰੋਪੇ ਦਿੱਤੇ ਗਏ ਸਨ ਅਤੇ ਪੀਰ ਬੁੱਧੂ ਸ਼ਾਹ ਨੂੰ ਵੀ ਉਸ 
ਦੀ ਅਦੁੱਤੀ ਸੇਵਾ ਕਾਰਣ ਇਕ ਪੁਸ਼ਾਕਾ, ਇਕ ਹੁਕਮਨਾਮਾ, 
ਅੱਧੀ ਦਸਤਾਰ ਅਤੇ ਕੇਸਾਂ ਸਮੇਤ ਕੰਘਾ ਦੇ ਕੇ ਸਨਮਾਨਿਆ 
ਗਿਆ ਸੀ। ਕਾਲਪੀ ਰਿਸ਼ੀ ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਕਾਲਪੀ ਤੋਂ 
ਪਾਲਕੀ ਵਿਚ ਬਿਠਾ ਕੇ ਪਾਉਂਟਾ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਨਿਮੰਤਰਿਤ 
ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਅੰਤਿਮ ਸਮਾਂ ਨਜ਼ਦੀਕ ਆਇਆ ਹੋਣ ਕਰਕੇ 
ਉਸ ਨੂੰ ਇਥੇ ਹੀ ਠਹਿਰਾਇਆ। ਉਸ ਦੇ ਗੁਜ਼ਰਨ ਤੋਂ ਬਾਦ 
ਉਸ ਦਾ ਸਸਕਾਰ ਕਰਵਾ ਕੇ ਸਮਾਧ ਬਣਵਾਈ। 

ਮੁੱਖ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਤੋ' ਅੱਧੇ ਕਿ.ਮੀ. ਦੀ ਵਿਥ ਉਤੇ 
ਯਮੁਨਾ ਦੇ ਕੌਢੇ ਮਹੰਤ ਕ੍ਰਿਪਾਲ ਦੀ ਸ਼ਿਲਾ ਵਾਲਾ ਸਥਾਨ 
ਹੈ ਜਿਥੇ ਮਹੈਤ ਜੀ ਆਪਣੇ ਪੰਜ ਸੌ ਚੇਲਿਆਂ ਸਹਿਤ ਰਹਿੰਦੇ 
ਸਨ। ਹੁਣ ਮੁੱਖ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਦੀ ਬੜੀ ਸੁੰਦਰ ਇਮਾਰਤ ਬਣ 
ਗਈ ਹੈ ਅਤੇ ਸਿੱਖ ਯਾਤੀਆਂ ਦੀ ਗਿਣਤੀ ਕਈ ਗੁਣਾਂ 
ਵਧ ਗਈ ਹੈ। 


ਪਾਇਲ (ਪਿੰਡ) : ਰੋਪੜ ਜ਼ਿਲ੍ਹੋ ਦੇ ਆਨੰਦਪੁਰ ਨਗਰ ਤੋ 
5 ਕਿ.ਮੀ. ਉਤਰ ਵਾਲੋਂ ਪਾਸੇ ਗੈਗੂਵਾਲ ਦੇ ਨੇੜੇ ਇਕ 
ਪੁਰਾਣਾ ਪਿੰਡ, ਜੋ ਇਸ ਵੇਲੇ ਖ਼ਸਤਾ ਹਾਲਤ ਵਿਚ ਹੈ। 
ਸਿੱਖ ਇਤਿਹਾਸ ਅਨੁਸਾਰ ਸੰਨ 1635 ਈ. ਵਿਚ 


ਕਰਤਾਰਪੁਰ ਦੀ ਲੜਾਈ ਤੋ ਬਾਦ ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਸਾਹਿਬ ? 


ਕੀਰਤਪੁਰ ਆਉਂਦੇ ਹੋਏ ਇਸ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਬਿਰਾਜੇ ਸਨ। 
ਇਥੇ ਹੀ ਕਰਤਾਰਪੁਰ ਦੀ ਲੜਾਈ ਵਿਚ ਜ਼ਖ਼ਮੀ ਹੋਇਆ” 
ਗੁਰੂ ਜੀ ਦਾ ਇਕ ਘੋੜਾ ਮੋਇਆ ਸੀ। ਇਹ ਘੋੜਾ ਉਨ੍ਹਾਂ 
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ਪਾਖਡ 
ਦੋ ਘੋੜਿਆਂ (ਦਿਲਬਾਗ਼-ਜਾਨ ਭਾਈ ਅਤੇ ਗੁਲਬਾਗ਼- 
ਸੁਹੇਲਾ) ਵਿਚੋਂ ਇਕ ਸੀ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਭਾਈ ਬਿਧੀ ਚੰਦ ਨੇ 
ਲਾਹੌਰ ਦੇ ਸੂਬੇ ਕੋਲੋਂ ਮੁਕਤ ਕਰਾਇਆ ਸੀ। ਕਈਆਂ ਨੇ 
ਇਸ ਨੂੰ ਜਾਨ ਭਾਈ (ਦਿਲਬਾਗ਼) ਕਿਹਾ ਹੈ ਅਤੇ ਕਈਆਂ 
ਨੇ ਸੁਹੇਲਾ (ਗੁਲਬਾਗ਼)। 

ਇਸ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਦੋ ਇਤਿਹਾਸਿਕ ਧਰਮ-ਧਾਮ 
ਹਨ। ਇਕ ਹੈ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸੁਹੇਲਾ ਘੋੜਾ” ਜਿਥੇ ਘੋੜੇ ਨੇ 


` ਪਾਣ ਤਿਆਗੇ ਸਨ। ਇਸ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਦੀ ਇਮਾਰਤ 


ਪਹਿਲਾਂ ਸੈਨ 1965 ਈ. ਵਿਚ ਬਣਾਈ ਗਈ ਅਤੇ ਫਿਰ 
ਸੈਨ 1982 ਈ. ਵਿਚ ਉਸ ਵਿਚ ਵਾਧਾ ਕੀਤਾ ਗਿਆ। 
ਦੂਜਾ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਖੂਹ ਸਾਹਿਬ” ਹੈ। ਇਸ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਦੀ 
ਵਰਤਮਾਨ ਇਮਾਰਤ ਸ਼੍ਰੋਮਣੀ ਕਮੇਟੀ ਨੇ ਸੈਨ 1984 ਈ. 
ਵਿਚ ਬਣਵਾਈ ਸੀ। ਇਸ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਵਿਚਲਾ ਖੂਹ ਗੁਰੂ 
ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਸਾਹਿਬ ਨੇ ਖ਼ੁਦ ਖੁਦਵਾਇਆ ਸੀ। ਇਹ ਦੋਵੇਂ 
ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਸ਼ਰੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਕਮੇਟੀ ਨਾਲ ਸੈਬੰਧਿਤ ਹਨ। 


ਪਾਹੁਲ : ਵੇਖੋ “ਅੰਮ੍ਰਿਤ” (ਪਾਹੁਲ)। 
ਪਾਕਪਟਨ (ਨਗਰ) : ਪੱਛਮੀ ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਸਾਹੀਵਾਲ 


(ਮੰਟਗੁਮਰੀ) ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦਾ ਇਕ ਨਗਰ ਜਿਥੇ ਬਾਬਾ ਫ਼ਰੀਦ 
ਸ਼ਕਰਰੀਜ ਰਹਿੰਦੇ ਰਹੇ । ਬਾਬਾ ਫ਼ਰੀਦ ਜੀ ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ ਇਸੇ 


- ਨਗਰ ਵਿਚ ਹੋਇਆ। ਇਸ ਦਾ ਪੁਰਾਣਾ ਨਾਂ “ਅਜੋਧਨ” 


ਸੀ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਆਪਣੀ ਇਕ ਉਦਾਸੀ ਦੌਰਾਨ 
ਇਥੇ ਆਏ ਸਨ ਅਤੇ ਬਾਬਾ ਫਰੀਦ ਦੀ ਗੱਦੀ ਉਤੇ ਬੈਠੇ 
ਫ਼ਰੀਦ ਸਾਨੀ ਨਾਲ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਗੋਸਟਿ ਹੋਈ ਸੀ। ਗੁਰੂ 
ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੀ ਠਹਿਰ ਵਾਲੀ ਥਾਂ ਉਪਰ, ਜੋ ਇਸ 
ਨਗਰ ਤੋ ਲਗਭਗ ਛੇ ਕਿ.ਮੀ. ਦੀ ਵਿਥ ਉਤੇ ਪੱਛਮ ਵਲ 
ਹੈ, “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਨਾਨਕਸਰ” ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਸੀ, ਜੋ 
ਪੰਜਾਬ ਦੀ ਵੰਡ ਤੋਂ ਬਾਦ ਪਾਕਿਸਤਾਨ ਵਿਚ ਰਹਿ ਗਿਆ 
ਹੈ। ਉਸ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ 'ਤੇ ਪਹਿਲਾਂ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦਾ 
ਜਨਮ ਦਿਨ ਬੜੇ ਉਤਸਾਹ ਨਾਲ ਮੰਨਾਇਆ ਜਾਂਦਾ ਸੀ। 


ਪਾਖੰਡ : ਜੋ ਧਰਮ ਦੇ ਵਾਸਤਵਿਕ ਸਰੂਪ ਤੋਂ ਭਿੰਨ ਦਿਖਾਵੇ 
ਦਾ ਮਾਇਆ-ਜਾਲ- ਹੋਵੇ, ਉਸ ਨੂੰ “ਪਾਖੰਡ” ਜਾਂ “ਭੇਖ” 
ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਕਈ ਵਾਰ ਮਾਣ, ਪ੍ਤਿਸ਼ਠਾ ਪ੍ਰਾਪਤ 
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ਕਰਨ ਲਈ ਸੇਸ਼ਠ ਸਾਧਕਾਂ ਦੇ ਸਰੂਪ ਦਾ ਅਨੁਕਰਣ ਕਰਨ 
ਵਾਲੇ ਵਿਅਕਤੀ ਜਿਗਿਆਸੂਆਂ ਨੂੰ ਭੁਰਮਿਤ ਕਰ ਦਿੰਦੇ 
ਹਨ। ਉਹ ਕਿਸੇ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦਾ ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਪਥ-ਪ੍ਰਦਰਸ਼ਨ 
ਨਹੀਂ ਕਰ ਸਕਦੇ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਅਜਿਹੇ 
ਪਾਖੰਡੀਆਂ ਜਾਂ ਭੇਖਧਾਰੀਆਂ ਬਾਰੇ ਲਿਖਿਆ ਹੈ-,ਇ/ਕਾ 
ਕੰਦ ਮੁਲ ਚਾਣ ਖਾਹ ਵਣ ਥੀਡਾ ਵਾਸ਼ਾ/ ਇਕਿ ਭਗਵਾ 
ਵੇਸ ਕ/ਨ /ਫੈਰ/ਹ` ਜੋਗੀ ਸੰਨਿਆਸਾ / ਅੰਦਾਰ ਤ੍ਰਿਸਨਾ 
ਬਹੁਤ ਛਾਦਨ ਭੋਜਨ ਕਾ ਆਸ਼ਾ/ /ਬਰਥਾ ਜਨਮ ਗਵਾਇ 
ਨ ਗਿਰਹਾੀ ਨ ਉੰਦਾਸ਼ਾ/(ਗੁ.ਗੁੰ.140)।“ਆਸਾ ਕੀ ਵਾਰ` 
ਵਿਚ ਭੇਖਧਾਰੀ ਪਾਖੰਡੀਆਂ ਲਈ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ 
ਵਿਸਤਾਰ ਵਿਚ ਟਿੱਪਣੀ ਕੀਤੀ ਹੈ ਜੋ ਬੜਾ ਯਥਾਰਥ ਦਿਸ਼ਾ 
-ਨਿਰਦੇਸ਼ ਕਰਨ ਵਾਲੀ ਹੈ-ਬ੍ਹ ਭੇਖ ਕੀਆ ਦੇਗਾਂ ਦੁਸ਼ਾਂ 
ਦੀਆ /ਸ਼ਹ ਵੇ ਜੰਆ ਆਪਣਾ ਕੀਆ/ ਅਨ ਨ ਖਾਇਆ 
ਸ਼ਾਦ ਗਵਾਇਆ / ਬਹੁ ਦੁਖ ਪਾਇਆ ਦੂਜਾ ਭਾਇਆ / 
ਬ਼ਸ਼ਤ ਨ ਪਹਿਰੈ / ਅ/ਹ/ਨੈਸਿ ਕਹਰੈ /ਨਨੈ /ਵਿਗੂਤਾ//ਕਾਓਂ 
ਜ਼ਾਰੀ ਗਰ ਬਿਨੁ ਸੂਤਾ/ ਪਗ ਓਪੋਤਾਣਾ / ਅਪਣਾ ਕੰਆ 


ਕਮਾਣਾ / ਅਲ਼ਮਲ ਖਾਈਂ /ਸਰਿ ਛਾਈ ਪਾਈ? /ਮੂਰਾਖ ਅੰਧ 


ਪਤਿ ਗਵਾਈ /... (ਗੁ .ਗੰ .467)। 

ਮੱਧ-ਯੁਗ ਵਿਚ ਸੈਨਿਆਸੀਆਂ ਵਿਚ ਪਾਖੰਡੀਆਂ 
ਦਾ ਇਕ ਸੁਤੰਤਰ ਦਲ ਹੀ ਖੜਾ ਹੋ ਗਿਆ ਸੀ। ਉਸ ਦੇ 
ਵਾਸਤਵਿਕ ਚਰਿਤ੍ਰ ਬਾਰੇ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਸਪੱਸ਼ਟ 
ਕੀਤਾ ਹੈ--ਸੌ ਪਾਖੰਡ # ਕਾਇਆ ਪਥਾਲ਼ੇ / ਕਾਇਆ ਕਾ 
ਅਗਨਿ ਬੁਹਮੁ ਪਰਜਾਲੇ / ਸ਼ਪਨੰ /ਬੈਦੁ ਨ ਦੇਈ ਝਰਣਾ/ 
ਤਿਸ਼ ਪਾਖੰਡੀ ਜਰਾ ਨ ਮਰਣਾ /(ਗੁ.ਰ੍‌ 952)। 


ਪਾਖੰਡੀ-ਗੁਰੂ : ਇਸ ਨੂੰ “ਅ-ਸਤਿਗੁਰੂ" ਜਾਂ “ਅ-ਗੁਰੂ' 
ਵੀ ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਵੇਖਿਆ ਗਿਆ ਹੈ ਕਿ ਮੱਧ-ਯੁਗ 
ਵਿਚ ਗੁਰੂ/ਸਤਿਗੁਰੂ ਦੇ ਮਹੱਤਵ ਨੂੰ ਵੇਖਦੇ ਹੋਇਆਂ ਕਈ 
ਪਾਖੰਡੀ ਵਿਅਕਤੀ ਵੀ ਗੁਰੂ-ਪਦ ਦਾ ਦਾਵਾ ਕਰਨ ਲਗ 
ਜਾਂਦੇ ਸਨ। ਭਗਤੀ ਲਹਿਰ ਦੀਆਂ ਸਾਰੀਆਂ ਧਾਰਮਿਕ 
ਪੱਧਤੀਆ ਨੇ ਮੰਨਿਆ ਹੈ ਕਿ ਗੁਰੂ ਧਰਮ-ਸਾਧਨਾ ਵਿਚ 
ਨਿਪੁਣ ਸਿੱਧ-ਪੁਰਸ਼ ਹੋਣਾ ਚਾਹੀਦਾ ਹੈ। ਜੇ ਅਗਿਆਨੀ 
ਸੇਵਕ ਨੂੰ ਅਗਿਆਨੀ ਗੁਰੂ ਮਿਲ ਜਾਏ ਤਾਂ ਦੋਵੇਂ ਅੰਨ੍ਹੇ ਖੂਹ 
ਵਿਚ ਡਿਗਦੇ ਹਨ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ “ਮਾਝ ਕੀ 
ਵਾਰ” ਵਿਚ ਦਸਿਆ ਹੈ ਜੋ ਅਗਿਆਨੀ ਮਨੁੱਖ ਹੋਰਨਾਂ 
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ਵਿਅਕਤੀਆਂ ਦਾ ਮਾਰਗ-ਦਰਸ਼ਨ ਕਰਦਾ ਹੈ, ਉਹ ਅਜਿਹਾ 
ਆਗੂ ਸਿੱਧ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਜੋ ਸਾਰਿਆਂ ਸਾਥੀਆਂ ਦਾ ਵਿਨਾਸ਼ 
ਕਰਕੇ ਸਚੀ ਦਰਗਾਹ ਵਿਚ ਮੂੰਹ ਦੀ ਖਾਂਦਾ ਹੈ- ਨਾਨਕਾ 
ਅੰਧਾ ਹੋਇ ਕੰ ਦਸ਼ੇ ਰਾਹੰ ਸ਼ਭਸ਼ ਹਾਏ ਸ਼ਾਥੈ / ਅਗੀ ਗਇਆ 
ਮਹ ਮਹਿ ਪਾਹਿ ਸ਼ ਐਸ਼ਾ ਆਗੂ ਜਾਪੈ /(ਗੁ.ਰੌ੍‌.]40)। 

ਪਾਖੰਡੀ ਗੁਰੂ ਝੂਠ ਬੋਲ ਕੇ ਦੂਜਿਆਂ ਦਾ ਹੱਕ 
ਮਾਰਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਹੋਰਨਾਂ ਨੂੰ ਅਜਿਹਾ ਨ ਕਰਨ ਲਈ ਉਪਦੇਸ਼ 
ਦਿੰਦਾ ਹੈ, ਉਸ ਦਾ ਅੰਤ ਵਿਚ ਭਾਂਡਾ ਫੁਟ ਜਾਂਦਾ ਹੈ।ਉਹ 
ਖ਼ੁਦ ਠਗਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਆਪਣੇ ਸਾਥੀਆਂ ਨੂੰ ਵੀ 
ਠਗਵਾ ਲੈਂਦਾ ਹੈ-ਨੂੜ ਬੋਲਿ ਮੁਰਦਾਰ ਖਾ/£ / ਆਵਗਾੀ ਨੇਂ 
ਸਮਝਾਵ/ਣ ਜਾ/ਏ /#ਠਾ ਅਪਿਮਹਾਏ ਸ਼ਾਥੈ / ਨਾਨਕ ਐਸ਼ਾ 
ਆਗੂ ਜਾਪੈ /(ਗੁ.ਰੀ੍‌.140)। ਨੇਤਰਹੀਨ ਨੇਤਾ (ਅ-ਗੁਰੂ) 
ਭਲਾ ਸਹੀ ਮਾਰਗ ਜਾਣ ਹੀ ਕਿਵੇਂ ਸਕਦਾ ਹੈ ? ਕਿਉਕਿ 
ਉਹ ਆਪਣੀ ਹੋਛੀ ਮਤ ਕਰਕੇ ਅਵਿਦਿਆ ਦੇ ਅੰਧਕਾਰ _ 
ਵਿਚ ਭਟਕ ਰਿਹਾ ਹੁੰਦਾ ਹੈ, ਫਿਰ ਉਹ ਸਹੀ ਮਾਰਗ ਦੀ 
ਨਿਸ਼ਾਨਦੇਹੀ ਭਲਾ ਕਰ ਵੀ ਕਿਵੇਂ ਸਕਦਾ ਹੈ ? ਅਜਿਹੇ 
ਸਮਰਥਾ-ਹੀਨ ਗੁਰੂ ਦੇ ਸੈਬਧ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ 
ਨੇ ਸਪੱਸ਼ਟ ਕਿਹਾ ਹੈ ਕਿ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਗੁਰੂ ਅੰਨ੍ਹੇ ਹੁੰਦੇ ਹਨ, 
ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਸਿੱਖਾਂ ਨੂੰ ਕੋਈ ਠੌਰ-ਠਿਕਾਣਾ ਪ੍ਰਾਪਤ ਨਹੀਂ ਹੁੰਦਾ। 

“ਓਅੰਕਾਰ” ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ 
ਨੇ ਜਿਗਿਆਸੂ ਨੂੰ ਤਾਕੀਦ ਕੀਤੀ ਹੈ ਕਿ ਕੱਚੇ ਗੁਰੂ ਤੋਂ 
ਮੁਕਤ-ਪਦ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰਨਾ ਇਕ-ਦਮ ਅਸੰਭਵ ਹੈ-ਕੇੜ 
ਗੁਰ ਚੋਲੇ ਫੁਨਿ ਹੂਆ/ ਕਾਚੈ ਗੁਰ ਤੌ ਮੁਕਤਾ ਨ ਨੂਆ/ 
(ਗੁ ਗੁੰ.੭32)। ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਮਾਰੂ ਰਾਗ ਵਿਚ 
ਨਿਸ਼ਕਰਸ਼ ਵਜੋਂ ਕਿਹਾ ਹੈ ਕਿ ਕੱਚੇ ਗੁਰੂਆਂ ਦਾ ਸੈਗ ਛਡ 
ਕੇ ਪਕਿਆਂ ਨਾਲ ਪੀਤ ਪਾਉਣੀ ਚਾਹੀਦੀ ਹੈ ਕਿਉਂਕਿ 
ਉਹ ਲੋਕ-ਪਰਲੋਂਕ ਦੋਹਾਂ ਵਿਚ ਸਹਾਇਕ ਹੁੰਦੇ ਹਨ- 
ਨਾਨਕਾ ਕਚੜਿਆ ਸਿਉ ਤਾੜਿ ਢੂ/ਾ ਸਜਣ ਸੰਤ ਪ/ਕਾਆ/ 
ਓ/ਇ ਜੀਵੰਦੇ ਵਿਛੁੜਹਿ ਓਇ ਮਇਆ ਨ ਜਾਹੀ ਛੋਡਿ / 
(ਗੁ.ਰੀ.1102)। 

ਸੈਖੇਪ ਵਿਚ ਕਿਹਾ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ ਕਿ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਦਾ 
ਗੁਰੂ ਅੰਨ੍ਹਾ, ਕੱਚਾ ਜਾਂ ਅ-ਗੁਰੂ ਹੈ, ਉਸ ਦੇ ਚੇਲੇ ਨੂੰ ਕਿਸੇ 
ਪ੍ਕਾਰ ਦੀ ਮਾਨ-ਮਰਯਾਦਾ ਪ੍ਰਾਪਤ ਨਹੀਂ ਹੋ ਸਕਦੀ। 
ਖਾਂਦਾ ਹੋਇਆ ਆਪਣਾ ਅਤੇ ਆਪਣੇ ਅਨੁਯਾਈਆਂ ਦਾ 
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ਜਨਮ ਵਿਗਾੜਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਲਈ ਪਾਖੰਡੀ ਗੁਰੂਆਂ ਤੋਂ 
ਪਿਛਾ ਛੁੜਾ ਕੇ ਸਚੇ ਸਤਿਗੁਰੂ ਦੀ ਸ਼ਰਣ ਵਿਚ ਜਾਣਾ 
ਉਚਿਤ ਹੈ ਕਿਉਂਕਿ ਉਹ ਹਰਿ-ਭਗਤਿ ਦੇ ਸ਼ਸਤ੍ਰ ਰਾਹੀਂ 
ਸਿੱਖ ਦੇ ਬੈਧਨ ਕਟ ਕੇ ਉਸ ਨੂੰ ਵਿਜੇਤਾ ਘੋਸ਼ਿਤ ਕਰਦਾ 
ਹੈ-ਗ਼ਤਿਗੁਨੂ ਕਾ ਖੜਗ ਸੰਜੋਉਂ ਹਨ ਭਗਤ ਹੈ /ਲਤੁ 
ਕਾਲ ਕੰਟਕ ਮਨੰਨ /ਵੇਡਾ/ਓਆ / (ਗੁ .ਗੁੰ .312)। 


ਪਾਠ (ਗੁਰੂ ਰੱਥ ਸਾਹਿਬ ਦਾ): ਗੁਰੂ ਗੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦਾ 
ਪਠਨ-ਪਾਠਨ “ਪਾਠ” ਨਾਂ ਨਾਲ ਪ੍ਰਚਲਿਤ ਹੈ। ਇਹ ਪਾਠ 
ਕਈ ਰੂਪ ਧਾਰਣ ਕਰ ਚੁਕਾ ਹੈ, ਜਿਵੇਂ ਅਖੰਡ-ਪਾਠ, ਅਤਿ 
-ਅਖੰਡ-ਪਾਠ, ਸਾਧਾਰਣ-ਪਾਠ, ਸਪਤਾਹਿਕ-ਪਾਠ, ਸੈਪੁਟ 
-ਪਾਠ, ਸਹਿਜ-ਪਾਠ, ਖੁਲ੍ਹਾ-ਪਾਠ, ਪੱਤਰਾ ਪਾਠ ਆਦਿ 
(ਵੇਖੋ ਵਖਰੇ ਵਖਰੇ ਇੰਦਰਾਜ)। ਅਜਿਹੇ ਪਾਠ-ਭੇਦਾਂ ਦਾ 
ਮੁੱਖ ਕਾਰਣ ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਹਰ ਡੇਰੇ, ਸੈਪ੍ਦਾਇ ਜਾਂ ਜੱਥੇ ਦਾ 
ਮੁਖੀਆ ਆਪਣੀ ਵਿਦਵੱਤਾ ਜਾਂ ਪਾਠ ਦੀ ਮਰਯਾਦਾ ਦੀ 
ਪ੍ਪਕਤਾ ਲਈ ਕੋਈ ਨ ਕੋਈ ਨਵੀਂ ਗੱਲ ਜਾਂ ਵਿਧੀ 
ਚਲਾਉਣ ਦੀ ਕੋਸ਼ਿਸ਼ ਕਰਦਾ ਰਹਿੰਦਾ ਹੈ, ਭਾਵੇਂ ਉਹ ਗੁਰੂ 
-ਆਸ਼ੇ ਦੇ ਵਿਪਰੀਤ ਹੀ ਕਿਉਂ ਨ ਜਾਂਦੀ ਹੋਵੇ। 

ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦਾ ਪਾਠ ਕਿਸੇ ਵੀ ਪ੍ਰਕਾਰ 
ਦਾ ਕਿਉਂ ਨ ਹੋਵੇ, ਉਸ ਨੂੰ ਕਰਨ ਵਿਚ ਚਿੱਤ ਦੀ 
ਇਕਾਗੂਤਾ ਅਤੇ ਆਤਮ-ਸ਼ੁੱਧੀ ਦੀ ਬੁਨਿਆਦੀ ਲੋੜ ਹੈ. 
ਕਿਸੇ ਪ੍ਕਾਰ ਦਾ ਕੋਈ ਵਿਖਾਵਾ, ਆਡੰਬਰ ਜਾਂ ਮਰਯਾਦਾ- 
ਹੀਨਤਾ ਨਹੀਂ ਹੋਣੀ ਚਾਹੀਦੀ। ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ 
ਕਿਹਾ ਹੈ-੫ਾਨੁ ਘੰੜਿਓ ਅਰ ਬੰਦ ਛਚਾ/ਨਓ /ਨਵ/ਲ 
ਭੁਆੰਗਮ ਸ਼ਾਧੇ / ਪੰਚ ਜਨਾ /ਨਂ ਸੰਗ ਨ ਛੁਟਾਨਓ ਆ/ਹਿਕਾ 
ਆਹੰਝਾ/ਹਿ ਬਾਧੋਂ / (ਗੁ .ਰ੍੍‌ੰ.641)। 


ਪਾਤਾਲ : ਧਰਤੀ ਦੇ ਹੇਠਲੇ ਭਾਗ ਨੂੰ “ਪਾਤਾਲ” ਕਿਹਾ 
ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਹ ਪਾਤਾਲ ਗਿਣਤੀ ਵਿਚ ਸੱਤ ਦਸੇ ਜਾਂਦੇ 
ਹਨ।ਪੁਰਾਣ-ਸਾਹਿਤ ਵਿਚ ਇਨ੍ਹਾਂ ਬਾਰੇ ਵਿਸਤਾਰ-ਸਹਿਤ 
ਵਿਵਰਣ ਮਿਲ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 'ਵਿਸ਼ਣੂ-ਪੁਰਾਣ” ਅਨੁਸਾਰ 
ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਨਾਂ ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਹਨ-ਅਤਲ, ਵਿਤਲ, ਨਿਤਲ, 
ਗਭਸ੍ਤਿਮਤ, ਮਹਾਤਲ, ਸੁਤਲ ਤੇ ਪਾਤਾਲ। “ਪਦਮ- 
ਪੁਰਾਣ” ਵਿਚ ਦਿੱਤੇ ਸੱਤ ਪਾਤਲਾਂ ਦੇ ਨਾਂ 'ਵਿਸ਼ਣੂ-ਪੁਰਾਣ” 
_ ਨਾਲੋਂ ਦੋ ਨਾਂਵਾਂ ਵਿਚ ਭਿੰਨਤਾ ਰਖਦੇ ਹਨ--ਅਤਲ, 
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ਵਿਤਲ, ਸੁਤਲ, ਤਲਾਤਲ, ਮਹਾਤਲ, ਰਸਾਤਲ ਅਤੇ 
ਪਾਤਾਲ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ ਪਹਿਲਿਆਂ ਚੌਹਾਂ ਵਿਚ ਕ੍ਰਮਵਾਰ 
ਮਹਾਮਾਯਾ, ਹਾਟਕੇਸ਼ੂਰ, ਬਲੀ ਅਤੇ ਮਾਯਾ ਦਾ ਰਾਜ-ਪ੍ਬਧ 
ਹੈ। ਮਹਾਤਲ ਵਿਚ ਅਜਗਰ ਨਿਵਾਸ ਕਰਦੇ ਹਨ, ਰਸਾਤਲ 
ਵਿਚ ਦੈੱਤਾਂ ਅਤੇ ਦਾਨਵਾਂ ਦੀ ਰਿਹਾਇਸ਼ ਹੈ ਅਤੇ ਪਾਤਾਲ 
ਵਿਚ ਵਾਸੁਕੀ ਨਾਗ ਰਾਜ ਕਰਦਾ ਹੈ। 

“ਸ਼ਿਵ-ਪੁਰਾਣ” ਵਿਚ ਪਾਤਾਲਾਂ ਦੀ ਗਿਣਤੀ 
ਅੱਠ ਕੀਤੀ ਗਈ ਹੈ, ਜਿਵੇਂ-ਪਾਤਾਲ, ਤਲ, ਅਤਲ, 
ਵਿਤਲ, ਤਾਲ, ਵਿਧੀ ਪਾਤਾਲ, ਸ਼ਰਕਰਾ-ਭੂਮੀ ਅਤੇ 
ਵਿਜਯ। ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ ਕਿ ਐਸ਼ਵਰਜ ਪੱਖੋਂ ਇਹ ਪਾਤਾਲ 
ਇੰਦ੍ਪੁਰੀ ਨੂੰ ਵੀ ਮਾਤ ਪਾਉਂਦੇ ਹਨ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ 
ਜੀ ਨੇ ਪਾਤਾਲਾਂ ਦੀ ਗਿਣਤੀ ਲੱਖਾਂ ਵਿਚ ਦਸੀ ਹੈ- 
ਪਾਤਾਲਾ ਪਾਤਾਲ ਲਖ ਆਗਾਸ਼ਾ ਆਗਾਸ/ (ਗੁ ਗੰ .5)। 
ਸਿੱਖ ਮਤ ਵਿਚ ਪੌਰਾਣਿਕ ਪਾਤਾਲਾਂ ਨੂੰ ਕਿਸੇ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀ 
ਕੋਈ ਮਾਨਤਾ ਨਹੀਂ ਦਿੱਤੀ ਜਾਂਦੀ। 


ਪਾਤਾਲਪੁਰੀ : ਕੀਰਤਪੁਰ ਨਗਰ ਕੋਲ ਸਤਲੁਜ ਨਦੀ ਦੇ 
ਕੈਢੇ ਉਪਰ ਸਥਿਤ ਇਕ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਜਿਥੇ ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ 
ਸਾਹਿਬ ਜੋਤੀ ਜੋਤਿ ਸਮਾਏ ਸਨ। ਅਜ-ਕਲ ਮਰਯਾਦਾ- 
ਵਾਦੀ ਸਿੱਖ ਮਿਰਤਕਾਂ ਦੇ ਫੁਲ ਇਸ ਸਥਾਨ ਕੋਲ ਸਤਲੂਜ 
ਨਦੀ ਵਿਚ ਪਾਉਂਦੇ ਹਨ। ਵੇਖੋ “ਕੀਰਤਪੁਰ”। 


ਪਾਪ : ਗੁਰਮਤਿ ਵਿਚ ਪੁੰਨ ਦੇ ਵਿਪਰੀਤ ਕਰਮ ਨੂੰ “ਪਾਪ” 
ਕਿਹਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਸਥੂਲ ਰੂਪ ਵਿਚ “ਪਾਪ” ਅਜਿਹੇ ਕਰਮ 
ਦਾ ਲਖਾਇਕ ਹੈ ਜਿਸ ਤੋ ਮਨੁੱਖ ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਆਪ ਨੂੰ 
ਬਚਾਉਣਾ ਚਾਹੀਦਾ ਹੈ। ਸਮਾਜ ਦੇ ਸਥਾਪਿਤ ਆਚਾਰ, 
ਅਖ਼ਲਾਕ ਜਾਂ ਨੈਤਿਕਤਾ, ਈਸ਼ਵਰੀ ਨਿਯਮਾਂ, ਇਸ਼ਟ ਜਾਂ 
ਧਰਮ ਪ੍ਰਤਿ ਪ੍ਰਵਾਨਿਤ ਕਰਤੱਵਾਂ ਆਦਿ ਦੀ ਉਲੰਘਣਾ 
ਆਮ ਤੌਰ 'ਤੇ “ਪਾਪ” ਸਮਝੀ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਪਾਪ ਦੀ ਕਲਪਨਾ 
ਜਾਂ ਮਾਨਤਾ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਸਾਰਿਆਂ ਧਰਮਾਂ, ਦੇਸ਼ਾਂ ਜਾਂ 
ਜਾਤੀਆਂ ਵਿਚ ਹੋਈ ਹੈ। 

ਮਨੁੱਖ ਦੇ ਮਨ ਵਿਚ ਪਾਪ ਦੀ ਕਲਪਨਾ ਕਦੀ 
ਸ਼ੁਰੂ ਹੋਈ, ਇਸ ਬਾਰੇ ਪ੍ਰਮਾਣਿਕ ਤੌਰ 'ਤੇ ਕੁਝ ਕਹਿ ਸਕਣਾ 
ਸਰਲ ਨਹੀਂ। ਇਸ ਦਾ ਸੈਬੈਧ ਵਿਸ਼ਵਾਸ ਨਾਲ ਜੁੜਿਆ 
ਹੋਇਆ ਹੈ। ਕੋਈ ਕਰਮ ਕਿਸੇ ਦੇਸ਼ ਜਾਂ ਜਾਤਿ ਲਈ ਪੁੰਨ 
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ਹੈ ਤਾਂ ਕਿਸੇ ਹੋਰ ਵਿਚ ਪਾਪ ਵੀ ਸਮਝਿਆ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ। 
ਮੁੱਖ ਤੋਰ 'ਤੇ ਪਾਪ ਦਾ ਸੈਬੈਧ ਧਰਮ-ਸ਼ਾਸਤ੍‌ ਨਾਲ ਹੈ। ਬੌਧ 
-ਮਤ ਵਿਚ ਨਿਖਿਧ ਕਰਮ ਕਰਨਾ ਅਤੇ ਕਰਨ-ਯੋਗ ਕਰਮ 
ਨ ਕਰਨਾ “ਪਾਪ” ਹੈ। ਵੇਦਾਂਤ ਅਨੁਸਾਰ ਧਰਮ ਤੋਂ ਉਲਟ 
ਵਾਲੇ ਅਧਰਮ, ਆਤਮਾ ਦੇ ਨਾਲ ਜੁੜੇ ਰਹਿ ਕੇ ਜਨਮਾਂਤਰਾਂ 
ਵਿਚ ਦੁਖਦਾਈ ਪਾਪ ਦੇ ਰੂਪ ਵਿਚ ਪ੍ਰਗਟ ਹੁੰਦੇ ਹਨ। ਸਾਂਖ੍ਯ 
-ਮਤ ਵਾਲੇ ਮਨੁੱਖ ਵਿਚ ਰਜੋ ਗੁਣ ਦੇ ਵਾਧੇ ਨੂੰ ਪਾਪ 
ਮੰਨਦੇ ਹਨ। 

ਪਾਪਾਂ ਦੀ ਗਿਣਤੀ ਸਮੇਂ ਸਮੇ ਵਧਦੀ ਰਹੀ ਹੈ। 
ਇਨ੍ਹਾਂ ਸਾਰਿਆਂ ਲਈ ਵਰਗ-ਵੰਡ ਵੀ ਕੀਤੀ ਗਈ ਹੈ। 
ਹਿੰਦੂ ਧਰਮ ਵਿਚ ਮੁੱਖ ਤੌਰ 'ਤੇ ਪੰਜ ਪਾਪ-ਵਰਗ ਮੰਨੇ 
ਗਏ ਹਨ--ਮਹਾ-ਪਾਪ, ਅਤਿ-ਪਾਪ, ਪਾਤਕ, ਪ੍ਰਸੈਗਿਕ 
ਅਤੇ ਉਪ-ਪਾਤਕ। “ਮਹਾਭਾਰਤ” ਵਿਚ ਦਸੇ ਗਏ ਦਸ ਮਹਾ 
-ਪਾਪ ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਹਨ- ਹਿੰਸਾ, ਚੋਰੀ, ਪਰ-ਤੀਆ- 
ਗਮਨ ਕਰਨਾ, ਝੂਠ ਬੋਲਣਾ, ਕੌੜਾ ਬੋਲ ਉਚਰਨਾ, ਚੁਗ਼ਲੀ 
ਕਰਨਾ, ਪ੍ਰਣ ਤੋੜਨਾ, ਬੁਰਾ ਸੋਚਣਾ, ਨਿਰਦਈ ਹੋਣਾ, 
ਪੁੰਨਦਾਨ ਤੋਂ ਫਲ ਦੀ ਇੱਛਾ ਕਰਨਾ। “ਮਨ-ਸਮਿ੍‌ਤੀ” 
(ਅ.11) ਵਿਚ ਮਹਾ-ਪਾਪਾਂ ਦੀ ਗਿਣਤੀ ਪੰਜ ਹੈ--ਬ੍ਹਮ- 
ਹਤਿਆ, ਸੁਰਾਪਾਨ, ਚੋਰੀ, ਪਰ- ਇਸਤਰੀ-ਗਮਨ ਅਤੇ 
ਅਜਿਹੇ ਪਾਪ ਕਰਨ ਵਾਲਿਆਂ ਦੇ ਸੋਪਰਕ ਵਿਚ ਆਉਣਾ। 
ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਵਿਚ ਰਹਿਤਨਾਮਿਆਂ ਵਿਚ ਪਾਪਾਂ ਦੀ ਕਾਫ਼ੀ 
ਗਿਣਤੀ ਦਿੱਤੀ ਹੋਈ ਹੈ। ਹਰ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀ ਕੁਰਹਿਤ ਸਿੱਖਾਂ 
ਲਈ “ਪਾਪ” ਹੈ। 

ਇਸਲਾਮ ਵਾਲਿਆਂ ਨੇ ਮੁੱਖ ਤੌਰ 'ਤੇ ਦੋ ਪ੍ਰਕਾਰ 
ਦੇ ਪਾਪ (ਗੁਨਾਹ) ਮੰਨੇ ਹਨ-ਲਘੂ-ਪਾਪ ਅਤੇ ਮਹਾ-ਪਾਪ। 
ਮਹਾ-ਪਾਪਾਂ ਦੀ ਸੂਚੀ ਕੁਝ ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਹੈ--ਰੱਬ ਦੇ ਬਰਾਬਰ 
ਕਿਸੇ ਹੋਰ ਨੂੰ ਮੰਨਣਾ, ਵਿਭਚਾਰ ਕਰਨਾ, ਜਾਣ ਬੁਝ ਕੇ 
ਕਤਲ ਕਰਨਾ, ਚੋਰੀ, ਗ਼ੈਰ-ਕੁਦਰਤੀ ਸੰਭੋਗ, ਸ਼ਰਾਬਨੋਸ਼ੀ, 
ਝੂਠੀ ਗਵਾਹੀ, ਯਤੀਮਾਂ ਨਾਲ ਧੋਖਾ, ਜਾਦੂ-ਟੂਣਾ, ਰੋਜ਼ਾ 
ਰਖਣ ਜਾਂ ਨਮਾਜ਼ ਗੁਜ਼ਾਰਨ ਵਿਚ ਅਵੇਸਲਾ ਹੋਣਾ ਆਦਿ। 
ਮਾਰੂ ਰਾਗ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਪਾਪਾਂ ਦੀ 
ਹਾਲਤ 'ਤੇ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਪਾਇਆ ਹੈ--੫ਾਪ ਕਰੋਦੜ ਸ਼ਰਪਰ %ਠੰ / 
ਆਜਰਾਈਲ ਫੜੇ ਫ/ੜਿ ਕਠੇ / ਦੌਜ/ਕਾ ਪਏ /ਨਰਜਣਹਾਰੈ 
ਲੰਖਾ ਮੰਗੀ ਝਾਣਨਆ / (ਗੁ ਰੀ ..019-20)। 
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ਪਾਰਸਭਾਗ 
ਈਸਾਈ-ਮਤ ਵਿਚ ਦੋ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦੇ ਪਾਪਾਂ ਦੀ ਗੱਲ 
ਹੋਈ ਹੈ-ਆਦਿ-ਪਾਪ ਅਤੇ ਵਿਅਕਤੀਗਤ-ਪਾਪ। ਆਦਿ 
-ਪਾਪ ਦਾ ਸੈਬਂਧ ਆਦਮ ਅਤੇ ਹਵਾ ਨਾਲ ਜਾ ਜੁੜਦਾ ਹੈ 
ਜਿਸ ਕਰਕੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਧਰਤੀ ਉਤੇ ਸੁਟਿਆ ਗਿਆ ਸੀ। 
ਸਾਰੇ ਮਨੁੱਖ ਉਸੇ ਪਾਪ ਦੇ ਭਾਗੀ ਬਣ ਕੇ ਜਨਮ ਲੈਂਦੇ ਹਨ। 
ਇਸ ਤੋਂ ਛੁਟਕਾਰਾ ਈਸਾਈ-ਮਤ ਵਿਚ ਦੀਖਿਅਤ ਹੋਣ 
ਨਾਲ ਹੀ ਸੈਭਵ ਹੈ। ਵਿਅਕਤੀਗਤ-ਪਾਪ ਆਪਣੀ ਸੁਤੰਤਰ 
ਇੱਛਾ ਦੀ ਦੁਰਵਰਤੋ' ਦੁਆਰਾ ਜਾਣ-ਬੁਝ ਕੇ ਈਸ਼ਵਰੀ ਇੱਛਾ 
ਦੇ ਵਿਰੁੱਧ ਆਚਰਣ ਕਰਨ ਨਾਲ ਹੁੰਦੇ ਹਨ। 
ਸਮੁੱਚੇ ਤੌਰ 'ਤੇ ਧਰਮ ਆਧਾਰਿਤ ਮਰਯਾਦਾ, 
ਨੈਤਿਕਤਾ ਅਤੇ ਈਸ਼ਵਰੀ ਨਿਯਮਾਂ ਦੇ ਵਿਰੁੱਧ ਕੀਤਾ 
ਹੋਇਆ ਕਰਮ “ਪਾਪ” ਹੈ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਚੰਗਾ ਕਰਮ ਪੁੰਨ ਹੈ 
ਅਤੇ ਮਾੜਾ ਕਰਮ ਪਾਪ ਹੈ। ਕਰਮ ਦੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੋਹਾਂ ਰੂਪਾਂ ਦੇ _ 
ਆਧਾਰ 'ਤੇ ਸਿ੍‌੍‌ਸ਼ਟੀ ਦਾ ਚੱਕਰ ਜਾਂ ਆਵਾਗਵਣ ਦੀ 


_ ਪ੍ਕ੍ਰਿਆ ਚਲਦੀ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੋਹਾਂ ਦੀਆਂ ਸੀਮਾਵਾਂ ਤੋਂ ਉੱਚਾ 


ਉਠਣ 'ਤੇ ਹੀ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦਾ ਮੇਲ ਸੰਭਵ ਹੈ। ਗੁਰੂ 
ਅਮਰਦਾਸ ਅਨੁਸਾਰ- ਕਾਇਆ ਅੰਦਾਰ' ੫੫ ਪਨ ਦਾਇ 
ਭਾਈ/ ਦਹੀ ਮਲ ਕੈ ਸ੍ਰਿਗਟ ਓਪਾਈੰ/ ਦੋਵੈ ਆਨ ਜਾਇ 
/ਇਕਾਤੁ  ਘ/ਠ ਆਵੰ ਗੁਰਮ/ਤਿ ਸਹਜ ਸ਼ਮਾਵਾੰਣਆ/ 
(ਗੁਰੀ੍‌.126)। ਪਾਪ-ਨਿਵਾਰਣ ਦਾ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ 
ਅਨੁਸਾਰ ਇਕੋ ਸਾਧਨ ਹੈ-- ਭਨੰਆਐ ਆੰਤਿ ਪਾਪਾ ਕੰ ਸੰਗਿ / 
ਓਹ ਧੌਪੈ ਨਾਵੈ ਕੈ ਰੰਗਾ / (ਗੁ ਗੰ .4)। 


ਪਾਪੀ : ਪਾਪ ਕਰਨ ਵਾਲੇ ਵਿਅਕਤੀ ਨੂੰ “ਪਾਪੀ” ਕਿਹਾ 
ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਵੇਖੋ “ਪਾਪ”। 


ਪਾਰਸਭਾਗ (ਰਚਨਾ) : ਸੇਵਾਪੰਥੀ ਸੈਪੁਦਾਇ ਦੀ ਇਹ 
ਪੁਸਤਕ ਇਕ ਮਹੱਤਵਪੂਰਣ ਸਿੱਧਾਂਤਿਕ ਦੇਣ ਹੈ। ਅਬੂ 


_ਹਾਮਿਦ ਮੁਹੰਮਦ ਅਲਗ਼ਜ਼ਾਲੀ (13056-11171 ਈ.) ਦੀ 


ਸੁਪ੍ਸਿੱਧ ਪੁਸਤਕ “ਕੀਮੀਆਏ ਸਆਦਤ” ਦਾ ਇਹ ਪੰਜਾਬੀ 
ਵਿਚ ਹੋਇਆ ਸੁਤੰਤਰ ਉਲਥਾ ਹੈ। ਅਲਗ਼ਜ਼ਾਲੀ ਨੇ ਮੂਲ 
ਰੂਪ ਵਿਚ ਆਪਣੇ ਗਰੰਥ “ਇਹਯਾ-ਉਲ-ਉਲੂਮ-ਉਦ- 
ਦੀਨ” ਦੀ ਰਚਨਾ ਅਰਬੀ ਭਾਸ਼ਾ ਵਿਚ ਕੀਤੀ ਅਤੇ ਬਾਦ 
ਵਿਚ ਉਸ ਦਾ 'ਕੀਮੀਆਏ ਸਆਦਤ” ਨਾਂ ਅਧੀਨ ਫ਼ਾਰਸੀ 
ਰੂਪ ਤਿਆਰ ਕੀਤਾ। ਇਸ ਰਚਨਾ ਦੇ ਚਾਰ ਭਾਗ ਹਨ ਅਤੇ 
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ਹਰ ਭਾਗ ਦੇ ਦਸ ਸਰਗ ਹਨ। ਪਹਿਲੇ ਭਾਗ ਵਿਚ ਸੈਖੇਪ 
ਰੂਪ ਵਿਚ ਧਾਰਮਿਕ ਕਰਤੱਵਾਂ (ਇਬਾਦਤ) ਦਾ ਵੇਰਵਾ ਹੈ। 
ਦਾ ਵਰਣਨ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੋਹਾਂ ਪ੍ਰਕਰਣਾਂ ਵਿਚ ਹਦੀਸ ਅਤੇ 
ਫਿਕ੍ਹਾ ਨੂੰ ਆਧਾਰ ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਤੀਜੇ ਭਾਗ ਵਿਚ 
ਉਨ੍ਹਾਂ ਵਿਰੋਧੀ ਸ਼ਕਤੀਆਂ ਦਾ ਵਰਣਨ ਹੈ, ਜੋ ਆਤਮਾ ਨੂੰ 
ਪਰਮਾਤਮਾ ਤੋ ਪਰੇ ਕਰਦੀਆਂ ਹਨ। ਨਾਲ ਹੀ ਵਿਸ਼ੇ- 
ਵਿਕਾਰਾਂ ਤੋਂ ਬਚਣ ਲਈ ਵੈਰਾਗਮਈ ਜੀਵਨ ਸਾਧਨਾ ਦਾ 
ਜ਼ਿਕਰ ਹੈ। ਚੌਥੇ ਭਾਗ ਵਿਚ ਉਨ੍ਹਾਂ ਸ਼ਕਤੀਆਂ ਦਾ ਵਰਣਨ 
`ਹੈ ਜੋ ਰੂਹ ਨੂੰ ਵਿਸ਼ਿਆਂ ਵਲੋਂ ਮੋੜ ਕੇ ਆਪਣੇ ਮੂਲ ਖ਼ੁਦਾ 
(ਪਰਮ ਸਤਿ) ਨਾਲ ਸਥਿੰਤ ਕਰਦੀਆਂ ਹਨ। ਇਸ ਗੰਥ ਵਿਚ 


ਸੂਫ਼ੀ ਸਾਧਨਾ ਪੱਧਤੀ ਦੇ ਸੈਦਰਭ ਵਿਚ ਸੇਵਾ ਅਤੇ ਭਗਤੀ 


ਦਾ ਬੜਾ ਸੁੰਦਰ ਵਿਸ਼ਲੇਸ਼ਣ ਹੋਇਆ ਹੈ। 

ਇਹ ਪੰਜਾਬੀ ਉਲਥਾ ਕਿਸ ਨੇ ਤਿਆਰ ਕੀਤਾ? 
ਇਸ ਸੈਬੈਧ ਵਿਚ ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਵਿਚ ਮਤ-ਏਕਤਾ ਨਹੀਂ 
ਹੈ। ਅਧਿਕਾਂਸ਼ ਵਿਦਵਾਨ ਇਸ ਨੂੰ ਭਾਈ ਅੱਡਣ ਸ਼ਾਹ ਦੀ 
ਰਚਨਾ ਮੰਨਦੇ ਹਨ। ਕੁਝ ਇਸ ਨੂੰ ਭਾਈ ਮੰਗੂ ਦੀ ਰਚਨਾ 
ਦਸਦੇ ਹਨ। ਭਾਈ ਲਾਲ ਚੈਦ ਕ੍ਰਿਤ 'ਸੀ ਸੈਤ ਰਤਨ ਮਾਲ੍ਹਾ” 
ਅਤੇ ਭਾਈ ਸੋਭਾ ਰਾਮ ਕ੍ਰਿਤ 'ਸੈਤ ਮਾਲ” ਦੇ ਪ੍ਰਮਾਣਾਂ ਦੇ 
ਆਧਾਰ `ਤੇ ਇਸ ਨੂੰ ਭਾਈ ਗਾੜੂ ਦੀ ਰਚਨਾ ਮੰਨਿਆ 
ਜਾਂਦਾ ਹੈ : 

ਭਾਈ ਗਾੜੂ ਥਾ ਝਧਵਾਨ / 

ਪਾਰਸ਼ ਭਾਗ ਗਥ_ਕਠੇ ਬਖਾਨ / 

ਫਾਰਸੀ ਤੇ ਕੈ ਦੀਨ? ਭਾਸ਼ਾ/ 

੫ਠੰ ਸ਼ਾਹ /ਚਤ ੫7ਇ ਹਲਾਸ਼ਾ/ 

ਰ੍ (ਸਤ ਮਾਲ, ਪੱਤਰਾ 15) 

ਭਾਈ ਅੱਡਣ ਸ਼ਾਹ ਦੇ ਸ਼ਾਹਦਰੇ ਦੇ ਡੇਰੇ ਵਿਚ ਨ 
ਕੇਵਲ ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਵਾਯੂ-ਮੰਡਲ ਦੀ ਹੀ ਅਦਭੁਤ 
ਛਟਾ ਵਿਆਪਤ ਸੀ, ਸਗੋ ਧਾਰਮਿਕ ਗੰਥਾਂ ਦੀ ਰਚਨਾ ਵੀ 
ਆਮ ਹੁੰਦੀ ਸੀ ਅਤੇ ਡੋਰੇ ਵਿਚ ਹੁੰਦੀ ਕਥਾ-ਵਾਰਤਾ ਨੂੰ 
- ਲਿਖਿਤ ਰੂਪ ਵੀ ਪ੍ਰਦਾਨ ਕੀਤਾ ਜਾਂਦਾ ਸੀ। ਸੁਭਾਵਿਕ ਸੀ 


ਕਿ ਅਜਿਹੇ ਸੁਖਾਵੇਂ ਵਾਤਾਵਰਣ ਵਿਚ ਅਨੇਕ ਸਾਹਿਤ- 


ਸਿਰਜਨਾਤਮਕ ਰੁਚੀਆਂ ਵਾਲੇ ਸੇਵਕ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਦਰਬਾਰ 
ਵਿਚ ਉਪਸਥਿਤ ਰਹਿੰਦੇ। ਭਾਈ ਮੰਗੂ , ਭਾਈ ਗਾੜੂ ਆਦਿ 
: ਦੇ ਨਾਂ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਪ੍ਸਿੱਧ ਹਨ। ਭਾਈ ਮੰਗੂ ਨੇ 'ਮਸਵੀ ਮੌਲਾਨਾ 
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ਪਾਰਸਭਾਗ 
ਰੂਮੀ” ਦਾ ਪੰਜਾਬੀ ਉਲਥਾ ਕਥਾ-ਪੱਧਤੀ ਉਤੇ ਤਿਆਰ ਕੀਤਾ 
ਅਤੇ ਭਾਈ ਗਾੜੂ ਨੇ “ਕੀਮੀਆਏ ਸਆਦਤ” ਦੇ ਆਧਾਰ 'ਤੇ 
“ਪਾਰਸਭਾਗ” ਦੀ ਰਚਨਾ ਕੀਤੀ। ਭਾਈ ਗਾੜੂ ਫ਼ਾਰਸੀ 
ਜਾਣਨ ਵਾਲਾ ਇਕ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਵਿਦਵਾਨ ਸੀ। ਸ਼ੁਰੂ ਤੋਂ ਹੀ 
ਉਸ ਨੋ ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਵਿਦਿਆ ਦਾ ਬੋਧ ਪਾਪਤ ਕੀਤਾ 
ਅਤੇ ਸ਼ਾਹਦਰਾ ਵਿਚ ਫ਼ਾਰਸੀ ਦੇ ਧਰਮ ਗ੍ਰੰਥਾਂ ਦਾ ਭਰਪੂਰ 
ਗਿਆਨ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕੀਤਾ। ਰ੍ 

“ਪਾਰਸਭਾਗ” ਦੀ ਰਚਨਾ ਕਦ ਹੋਈ ? ਇਸ ਬਾਰੇ 
ਨ ਅੰਦਰਲੇ ਅਤੇ ਨ ਬਾਹਰਲੇ ਪ੍ਰਮਾਣ ਉਪਲਬਧ ਹਨ। ਪਰ 
ਅਨੁਮਾਨ ਹੈ ਕਿ ਇਸ ਦੀ ਰਚਨਾ ਭਾਈ ਅੱਭਣ ਸ਼ਾਹ ਦੇ 
ਸ਼ਾਹਦਰਾ ਦੇ ਨਿਵਾਸ-ਕਾਲ (1734-1754 ਈ.) ਵਿਚ 
ਹੋਈ ਹੋਵੇਗੀ। 

ਇਸ ਪੁਸਤਕ ਵਿਚ ਮੁਸਲਮਾਨਾਂ ਦੀਆਂ 
ਸਦਾਚਾਰਿਕ ਸਮਸਿਆਵਾਂ ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਸੈਬੈਧੀ ਸਿੱਧਾਂਤਾਂ ਦਾ 
ਵਿਸ਼ਲੇਸ਼ਣ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚ ਪਹਿਲਾਂ ਚਾਰ 
ਅਧਿਆਇ ਹਨ--ਆਪੇ ਦੀ ਪਛਾਣ, ਭਗਵੰਤ ਦੀ ਪਛਾਣ, 


_ਮਾਇਆ ਦੀ ਪਛਾਣ ਅਤੇ ਪਰਲੋਕ ਦੀ ਪਛਾਣ। ਇਸ ਤੋਂ 


ਅਗੇ ਚਾਰ ਪ੍ਰਕਰਣ ਹਨ ਜੋ ਅਗੋਂ ਸਰਗ-ਬੱਧ ਹਨ ਅਤੇ 
ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਮਨੁੱਖ ਦੇ ਜੀਵਨ ਦੇ ਵਖਰੇ ਵਖਰੇ ਪੱਖਾਂ ਉਤੇ 
ਝਾਤ ਪਾਈ ਗਈ ਹੈ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਇਹ ਰਚਨਾ ਮਨੁੱਖ ਦੇ 
ਜੀਵਨ ਸੰਬੈਧੀ ਵਿਸ਼ਵਕੋਸ਼ੀ ਮਹੱਤਵ ਰਖਦੀ ਹੈ। ਇਸ ਦੇ 
ਪਹਿਲੇ ਭਾਗ ਵਿਚ ਅਨੁਵਾਦਕ ਮੂਲ ਤੋ ਬਹੁਤ ਨਹੀਂ . 
ਹਟਿਆ, ਪਰ ਬਾਦ ਵਿਚ ਉਸ ਨੇ ਬਹੁਤ ਖੁਲ੍ਹ ਲਈ ਹੈ ਅਤੇ 
ਵਿਸ਼ਲੇਸ਼ਣ ਵੇਲੇ ਇਸ ਦਾ ਆਕਾਰ ਬਹੁਤ ਵਿਸਤ੍ਰਿਤ ਕਰ 
ਦਿੱਤਾ ਹੈ। ਅਨੁਵਾਦਕ ਨੇ ਵਿਸਤਾਰ ਵਿਚ ਪੈਣ ਲਗਿਆ 
ਆਪਣੀ ਸੈਪ੍ਰਦਾਇਕ ਅਧਿਆਤਮਿਕਤਾ ਦਾ ਪਲੂ ਨਹੀਂ 
ਗਤਿਆਗਿਆ। ਇਸ ਲਈ ਅਨੇਕ ਸੇਵਾਪੰਥੀ ਮਾਨਤਾਵਾਂ 
ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਇਸ ਵਿਚ ਸਹਿਜ ਸੁਭਾਵਿਕ ਹੋ ਗਈ ਹੈ। 
ਇਸ ਦਾ ਪਹਿਲਾ ਕੁਝ ਹਿੱਸਾ ਪ੍ਰੋ. ਪੀਤਮ ਸਿੰਘ ਨੇ ਪੰਜਾਬੀ 
ਵਿਚ ਸੰਪਾਦਿਤ ਕੀਤਾ ਹੈ, ਪਰ ਦੇਵਨਾਗਰੀ ਵਿਚ ਬਹੁਤ 
ਪਹਿਲਾਂ ਕਿਤੇ ਬੈਬਈ ਵਿਚ ਇਹ ਛਪਿਆ ਸੀ। ਇਸ ਰਚਨਾ 
ਦਾ ਮਹੱਤਵ ਇਸ ਗੱਲ ਤੋਂ ਵੀ ਆਂਕਿਆ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ ਕਿ 
ਹਿੰਦੀ ਵਿਚ ਡਾ. (ਸ੍ਰੀਮਤੀ) ਕਾਂਤਾ ਸ਼ਰਮਾ ਨੇ ਇਸ ਉਤੇ 
ਖੋਜ ਕਰਕੇ ਪੀ-ਐਚ.ਡੀ. ਦੀ ਉਪਾਧੀ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕੀਤੀ ਹੈ। 
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ਪਾਰਬ੍ਹਮ 


ਡਾ. ਗੁਰਮੁਖ ਸਿੰਘ ਨੇ ਸੈਨ 1983 ਦਈ. ਵਿਚ 'ਪਾਰਸਭਾਗ/ 
ਛਾਪਿਆ ਹੈ। 

ਇਸ ਪੁਸਤਕ ਦਾ ਸਮੁੱਚਾ ਵਾਤਾਵਰਣ ਬੜਾ 
ਰੀਭੀਰ ਅਤੇ ਦਾਰਸ਼ਨਿਕ ਹੈ। ਕਿਤੇ ਕਿਤੇ ਵਿਆਖਿਆਤ- 
ਮਕ ਸ਼ੈਲੀ ਦੇ ਦਰਸ਼ਨ ਵੀ ਹੋ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। ਸਿੱਧਾਂਤਾਂ ਦੇ 
ਸਪੱਸ਼ਟੀਕਰਣ ਲਈ ਦ੍ਰਿਸ਼ਟਾਂਤਾਂ, ਅਲੰਕਾਰਾਂ ਦੀ ਵਰਤੋਂ' 
ਵੀ ਕੀਤੀ ਗਈ ਹੈ। ਪਰ ਸਮੁੱਚੇ ਤੌਰ 'ਤੇ ਇਸ ਦੀ ਸ਼ੈਲੀ 
ਬੜੀ ਬੋਝਲ ਅਤੇ ਅਕਾਊ ਹੈ-ਕੁਝ ਵਿਸ਼ੇ ਕਰਕੇ , ਕੁਝ ਭਾਸ਼ਾ 
ਕਰਕੇ ਅਤੇ ਕੁਝ ਲੰਮੇ ਵਾਕਾਂ ਕਰਕੇ । ਫਲਸਰੂਪ ਰੋਚਕਤਾ 
ਨਾਂ ਦੀ ਕੋਈ ਗੱਲ ਇਸ ਵਿਚ ਨਹੀਂ ਮਿਲਦੀ। ਕਥਾ-ਕਾਰੀ 
ਪ੍ਵਿੱਤੀਆਂ ਕਿਤੇ ਕਿਤੇ ਮਿਲ ਜਾਂਦੀਆਂ ਹਨ। ਇਸ ਦੀ 
ਭਾਸ਼ਾ ਦਾ ਸਰੂਪ ਹਿੰਦਵੀ ਜਾਂ ਸਾਧ ਭਾਖਾ ਵਾਲਾ ਹੈ, ਥਾਂ ਪਰ 
ਥਾਂ ਪੰਜਾਬੀ ਭਾਸ਼ਾ ਆਪਣਾ ਅਧਿਕਾਰ ਜਮਾਉਣ ਦਾ ਯਤਨ 
ਕਰਦੀ ਹੈ। ਫ਼ਾਰਸੀ ਰਥ ਦਾ ਉਲਥਾ ਹੋਣ ਦੇ ਬਾਵਜੂਦ ਇਸ 
ਰਚਨਾ ਦੀ ਸ਼ਬਦਾਵਲੀ ਭਾਰਤੀ ਵਿਰਸੇ ਨਾਲ ਸੈਬੈਧ ਰਖਦੀ 
ਹੈ। ਅਰਬੀ ਫ਼ਾਰਸੀ ਦੇ ਸ਼ਬਦ ਬਹੁਤ ਘਟ ਵਰਤੇ ਗਏ ਹਨ 
ਅਤੇ ਜੋ ਵਰਤੇ ਗਏ ਹਨ, ਉਹ ਵੀ ਪੰਜਾਬੀ ਬੋਲਚਾਲ ਵਿਚ 
ਆਮ ਰਚ-ਮਿਚ ਚੁਕੇ ਸਨ। 


ਪਾਰਬ੍ਰਹਮ : ਵਾਹਿਗੁਰੂ ਦਾ ਇਕ ਪ੍ਯਾਯਵਾਚੀ ਜੋ 
ਸੈਸਕ੍ਰਿਤ ਦੇ “ਪਾਰਬ੍ਰਹਮ” ਦਾ ਤਦਭਵ ਰੂਪ ਹੈ। ਇਸ ਦਾ 
ਅਰਥ ਹੈ ਜਗਤ ਤੋਂ ਪਰੇ ਜੋ ਨਿਰਗੁਣ ਬ੍ਰਹਮ ਹੈ, ਜਿਸ ਦਾ 
ਕੋਈ ਸਰੂਪ, ਗੁਣ ਜਾਂ ਉਪਾਧੀ ਨਹੀਂ ਹੈ। ਗੁਰਬਾਣੀ ਅੰਦਰ 
ਪਰਮਸੱਤਾ ਦੇ ਵਾਚਕ ਨਾਂਵਾਂ ਵਿਚ ਇਸ ਸ਼ਬਦ ਨੂੰ ਸ਼ਾਮਲ 
ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ- ਅਚ= ਪਾਰਬ੍ਰਹਮ ਪਰਮੇਸਰ ਅੰਤਰਜਾਆੰ / 
ਮਹਸ਼ੁਟਨ ਦਾਮੰਦਰ ਸ਼ਆਮ /(ਗੁ ਰੀ .1082)। ਸਿਰੀ ਰਾਗ 
ਵਿਚ ਵੀ ਇਸ ਨੂੰ ਪਰਮ-ਸੱਤਾ ਦਾ ਵਾਚਕ ਦਸਿਆ ਗਿਆ 
ਹੈ-ਰੰਗ ਨ ਲਗਨ ਪਾਰਲ੍ਹਮਆ ਤਾ ਸਰਪਰ ਨਰਕ ਜਾਏ / 
(ਗੁ .ਗੰ.70)1 


ਪਾਰੋ, ਭਾਈ : ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਕਪੂਰਥਲਾ ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ ਦੇ ਡੱਲਾ ਪਿੰਡ 
ਦਾ ਰਹਿਣ ਵਾਲਾ ਜੁਲਕਾ ਜਾਤਿ ਦਾ ਇਕ ਖਤੀ ਸਿੱਖ, 
ਜਿਸ ਨੇ ਗੁਰੂ ਅੰਗਦ ਦੇਵ ਜੀ ਤੋਂ` ਸਿੱਖੀ ਦੀ ਦਾਤ ਪ੍ਰਾਪਤ 
ਕੀਤੀ ਸੀ। ਗੁਰੂ-ਭਗਤੀ ਅਤੇ ਚਾਰਿਤ੍ਰਿਕ ਪਵਿੱਤਰਤਾ 
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ਕਰਕੇ ਇਹ ਬਹੁਤ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਸੀ। ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਨੇ ਆਪਣੀ 
੧੧ਵੀਂ ਵਾਰ (15) ਵਿਚ ਲਿਖਿਆ ਹੈ-ਪਾਠੋ ਝਲ਼ਕਾ 
ਪਰਮਹੰਲੂ ਪਠੇਂ ਗੰਤਿਗੁਰ /ਕੈਰਪਾ ਧਾਗੰ/ ਇਸ ਦੀ ਸੇਵਾ- 
ਸਾਧਨਾ ਅਤੇ ਸਿਦਕ ਤੋਂ ਪ੍ਰਭਾਵਿਤ ਹੋ ਕੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਇਸ 
ਨੂੰ “ਪਰਮਹੈਸ” ਹੋਣ ਦਾ ਮਾਣ ਬਖ਼ਸ਼ਿਆ ਸੀ। 

ਗੁਰੁ ਅੰਗਦ ਦੇਵ ਤੋਂ ਬਾਦ ਇਹ ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ 
ਜੀ ਦੀ ਸੇਵਾ ਵਿਚ ਰਹਿਣ ਲਗਾ। ਆਪਣੇ ਪਿੰਡ ਤੋਂ ਇਹ 
ਨਿੱਤ ਘੋੜੇ 'ਤੇ ਸਵਾਰ ਹੋ ਕੇ ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਦੇ 
ਦਰਸ਼ਨਾਂ ਲਈ ਗੋਇੰਦਵਾਲ ਆਉਂਦਾ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਇਸ 
ਨੂੰ ਪ੍ਚਾਰਕ ਥਾਪ ਕੇ ਇਕ ਮੰਜੀ ਦੀ ਜ਼ਿੰਮੇਵਾਰੀ ਪਦਾਨ 
ਕੀਤੀ। ਇਸ ਦੇ ਪ੍ਰਚਾਰ ਦੇ ਫਲਸਰੂਪ ਕਈ ਮੁਸਲਮਾਨ ਵੀ 
ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਦੇ ਸਿੱਖ ਬਣ ਗਏ। ਇਸ ਸੈਬੈਧ ਵਿਚ 
ਦਿੱਲੀ ਦੇ ਇਕ ਘੋੜਿਆਂ ਦੇ ਵਪਾਰੀ ਅਲਾਹਯਾਰ (ਵੇਖੋ) 
ਦਾ ਨਾਂ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਉੱਲੇਖਯੋਗ ਹੈ। 

ਆਪਣਾ ਅੰਤ-ਕਾਲ ਨੇੜੇ ਆਇਆ ਵੇਖ ਕੇ ਇਸ 
ਨੇ ਆਪਣਾ ਸਭ ਕੁਝ ਦਾਨ ਕਰ ਦਿੱਤਾ, ਸਿਵਾਏ ਇਕ ਘੋੜੇ 
ਦੇ, ਜਿਸ ਉਤੇ ਚੜ੍ਹ ਕੇ ਇਹ ਨਿੱਤ ਗੁਰੂ-ਦਰਸ਼ਨ ਲਈ ਜਾਂਦਾ 
ਸੀ। ਉਹ ਘੋੜਾ ਇਸ ਨੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੂੰ ਭੇਟਾ ਕਰਨ ਲਈ ਕਹਿ 
ਦਿੱਤਾ। ਇਸ ਦੇ ਦੇਹਾਂਤ 'ਤੇ ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਨੇ ਆਪਣੇ 
ਪੁੱਤਰ ਬਾਬਾ ਮੋਹਰੀ ਨੂੰ ਪਰਚਾਵਣੀ ਲਈ ਭੇਜਿਆ। ਬਾਦ 
ਵਿਚ ਇਸ ਦੇ ਪਰਿਵਾਰ ਵਿਚੋਂ ਭਾਈ ਨਾਰਾਇਣ ਦਾਸ ਨੇ 
ਆਪਣੀ ਪੁੱਤਰੀ ਦਾ ਵਿਆਹ ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿਦ ਜੀ ਨਾਲ 
ਕੀਤਾ। 


ਪਾਲ ਸਿੰਘ ਆਰਿਫ਼, ਸੈਤ (1873-1958 ਈ.) : ਇਕ 
ਧਰਮ-ਸਾਧਕ ਜਿਸ ਦਾ ਜਨਮ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ ਪੱਧਰੀ 
ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਭਾਈ ਗੁਰਦਿਤ ਸਿੰਘ ਸੰਧੂ ਦੇ ਘਰ ਮਾਈ 
ਸਾਹਿਬ ਕੌਰ ਦੀ ਕੁੱਖੋਂ 4 ਦਸੈਬਰ 1873 ਈ. ਨੂੰ ਹੋਇਆ। 
ਇਸ ਨੇ ਬਚਪਨ ਵਿਚ ਪਿੰਡ ਦੇ ਗੰਥੀ ਕੋਲੋਂ ਪੰਜਾਬੀ ਅਤੇ 
ਇਕ ਮੁਸਲਮਾਨ ਕੋਲੋ' ਉਰਦੂ ਸ਼ਿਖੀ। ਇਸ ਦੇ ਮਨ ਵਿਚ 
ਸ਼ੁਰੂ ਤੋਂ ਹੀ ਲੋਕ ਪੱਧਰ ਦੀ ਤੁਕਬੈਦੀ ਕਰਨ ਦਾ ਸ਼ੌਕ ਪੈਦਾ 
ਹੋ ਗਿਆ। ਇਹ ਅਕਸਰ ਧਰਮੀ ਬੈਦਿਆਂ ਦੀ ਸੈਗਤ ਵਿਚ 
ਰਹਿੰਦਾ।21 ਵਰ੍ਹਿਆਂ ਦੀ ਉਮਰ ਵਿਚ ਇਹ ਬਿਰਟਿਸ਼-ਬਰਮੀ 
ਫ਼ੌਜ ਵਿਚ ਭਰਤੀ ਹੋ ਕੇ ਬਰਮਾ ਚਲਾ ਗਿਆ ਅਤੇ ਅਧਿਕਤਰ 
ਮਾਂਡਲੇ ਹੀ ਰਿਹਾ। ਉਥੇ ਇਹ ਹਵਾਲਦਾਰ ਹਾਕਿਮ ਸਿੰਘ 
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“ਆਰਿਫ਼” ਦੇ ਸੈਪਰਕ ਵਿਚ ਆਇਆ ਜੋ ਅਧਿਆਤਮਿਕ 
ਸਾਧਨਾ ਵਿਚ ਬਹੁਤ ਰੁਚੀ ਰਖਦਾ ਸੀ। ਉਸ ਦੇ ਨਿਕਟ 
ਸੈਂਪਰਕ ਕਾਰਣ ਇਸ ਨੂੰ ਵੀ “ਆਰਿਫ਼” (ਆਤਮ ਗਿਆਨੀ) 
ਕਿਹਾ ਜਾਣ ਲਗਿਆ। ਸੇਵਾ-ਮੁਕਤੀ ਤੋ ਬਾਦ ਇਹ 
ਸ਼ੁਰੂ ਕਰ ਦਿੱਤਾ। ਹੌਲੀ ਹੌਲੀ ਇਸ ਨੇ “ਆਰਿਫ਼” ਨਾਂ ਦਾ 
ਇਕ ਵਖਰਾ ਉਪ-ਸੰਪ੍ਰਦਾਇ ਵਿਕਸਿਤ ਕਰਨਾ ਸ਼ੁਰੂ ਕਰ 
ਦਿੱਤਾ ਜਿਸ ਦਾ ਬੁਨਿਆਦੀ ਰੂਪ ਤਾਂ ਭਾਵੇ' ਸਿੱਖ ਧਰਮ 
ਵਾਲਾ ਸੀ, ਪਰ ਉਸ ਦੇ ਅਨੁਸ਼ਠਾਨ ਸੂਫ਼ੀਆਨਾ ਸਨ। 

ਇਸ ਦੀ ਰੁਚੀ ਲੌਕਿਕ ਪੱਧਰ ਦੀ ਕਵਿਤਾ ਕਰਨ 
ਵਿਚ ਬਹੁਤ ਅਧਿਕ ਸੀ। ਸੈਨ 1896 ਈ. ਤੋ' ਹੀ ਇਸ ਨੇਂ 
ਆਪਣਾ ਕਲਾਮ ਛਪਵਾਉਣਾ ਸ਼ੁਰੂ ਕਰ ਦਿੱਤਾ। ਸੈਨ 1949 
ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਨੇ ਆਪਣੀ ਸਾਰੀ ਕਾਵਿ-ਰਚਨਾ ਨੂੰ 
ਇਕੱਠਾ ਕਰਕੇ 1250 ਪੰਨਿਆਂ ਦੇ ਇਕ ਸੰਗ੍ਰਹਿ “ਆਰਿਫ਼ 
ਪ੍ਰਕਾਸ਼' ਵਿਚ ਛਾਪ ਦਿੱਤਾ। ਇਸ ਦਾ 19 ਜੂਨ 1958 
ਈ. (5 ਹਾੜ, 2015 ਬਿ.) ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਦੇਹਾਂਤ 
ਹੋਇਆ। ਉਥੇ ਹੀ ਪਿੰਡ ਤੋ ਬਾਹਿਰ ਇਸ ਦਾ ਸਮਾਰਕ 
ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ ਜਿਥੇ ਹਰ ਸਾਲ 5 ਹਾੜ ਨੂੰ ਇਸ ਦੇ 
ਸ਼ਰਧਾਲੂ ਇਕੱਠੇ ਹੁੰਦੇ ਹਨ। 


ਪਿਸ਼ੌਰਾ ਸਿੰਘ, ਕਵਰ (1821-1845 ਈ.) : ਮਹਾਰਾਜਾ 
ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ ਦਾ ਰਾਣੀ ਦਯਾ ਕੌਰ ਦੀ ਕੁੱਖੋਂ ਸੈਨ 1821 
ਈ. ਵਿਚ ਪੈਦਾ ਹੋਇਆ ਪੁੱਤਰ ਜੋ ਮਹਾਰਾਜਾ ਸ਼ੇਰ ਸਿੰਘ 
ਦੇ ਕਤਲ ਤੋਂ ਬਾਦ ਆਪਣੇ ਵੱਡੇ ਭਰਾ ਕੰਵਰ ਕਸ਼ਮੀਰਾ 
ਸਿੰਘ ਸਹਿਤ ਗੁਮਨਾਮੀ ਦੀ ਹਾਲਤ ਵਿਚੋਂ ਉਭਰ ਕੇ ਸਾਹਮਣੇ 
ਆਇਆ ਅਤੇ ਲਾਹੌਰ ਦਰਬਾਰ ਉਤੇ ਰਾਜ- ਅਧਿਕਾਰ 
ਜਮਾਉਣ ਦੀ ਇੱਛਾ ਨੂੰ ਵਿਕਸਿਤ ਕਰਨ ਲਗਾ। ਇਨ੍ਹਾਂ 
ਵਲੋਂ ਸਿਆਲਕੋਟ ਵਿਚ ਕੀਤੀ ਕਾਰਵਾਈ ਨੂੰ ਲਾਹੌਰ 
ਦਰਬਾਰ ਵਲੋ' ਦਬਾ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। ਇਹ ਦੋਵੇਂ ਭਰਾ ਬਾਬਾ 
ਬੀਰ ਸਿੰਘ ਦੇ ਡੇਰੇ ਵਿਚ ਜਾ ਲੁਕੇ। ਹੀਰਾ ਸਿੰਘ ਡੋਂਗਰੇ 
ਵਲੋ' ਬਾਬੇ ਦੇ ਡੇਰੇ ਉਤੇ ਕੀਤੀ ਸੈਨਿਕ ਕਾਰਵਾਈ ਵਿਚ 
ਕਸ਼ਮੀਰਾ ਸਿੰਘ ਮਾਰਿਆ ਗਿਆ, ਪਰ ਇਹ ਡੇਰੇ ਤੋਂ ਬਚ 
ਕੇ ਨਿਕਲਣ ਉਪਰੈਤ ਲਾਹੌਰ ਪਹੁੰਚਿਆ ਤਾਂ ਜੋ ਹੀਰਾ ਸਿੰਘ 
ਡੋਗਰੇ ਨਾਲ ਸੁਲਹ-ਸਫ਼ਾਈ ਹੋ ਸਕੇ ਪਰ ਸਫਲ ਨ ਹੋ ਸਕਣ 
ਕਰਕੇ ਇਹ ਇਧਰ ਉਧਰ ਫਿਰਦਾ ਰਿਹਾ। ਦਸੈਬਰ 1844 


੮੩0੬ 810 


1131 


ਪਿੰਗਲਵਾੜਾ 
ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਨੇ ਅੰਗੇਜ਼ਾਂ ਤਕ ਪਹੁੰਚ ਕੀਤੀ ਕਿ ਡੋਗਰਿਆਂ 
ਵਿਰੁੱਧ ਇਸ ਦੀ ਮਦਦ ਕੀਤੀ ਜਾਵੇ। ਅੰਗ੍ਜ਼ਾਂ ਵਲੋ ਕਿਸੇ 
ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀ ਸਹਾਇਤਾ ਨ ਮਿਲ ਸਕਣ ਕਾਰਣ ਇਹ 
ਜਨਵਰੀ 1845 ਈ. ਵਿਚ ਲਾਹੌਰ ਪਰਤ ਆਇਆ। ਇਸ ` 
ਦੇ ਆਉਣ ਨਾਲ ਸਿੱਖ ਫ਼ੌਜਾਂ ਵਲੋਂ ਦਲੀਪ ਸਿੰਘ ਦੀ ਥਾਂ 
ਇਸ ਨੂੰ ਮਹਾਰਾਜਾ ਬਣਾਉਣ ਦੀ ਯੋਜਨਾ ਦੀ ਭਿਣਕ 
ਮਹਾਰਾਣੀ ਜਿੰਦਾਂ ਨੂੰ ਪਈ। ਉਸ ਨੇ ਇਸ ਦਾ ਆਦਰ 


-ਦੀ ਜਾਗੀਰ ਵਿਚ ਵਾਧਾ ਕਰਨ ਦਾ ਬਚਨ ਵੀ ਦਿੱਤਾ। 


ਇਸ ਦੌਰਾਨ ਮਹਾਰਾਣੀ ਨੇ ਫ਼ੌਜ ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਵਲ ਕਰ ਲਿਆ 
ਅਤੇ ਇਸ ਨੂੰ ਆਪਣੀ ਜਾਗੀਰ ਵਲ ਚਲੇ ਜਾਣ ਲਈ 
ਕਿਹਾ। ਜਵਾਹਰ ਸਿੰਘ ਨੇ ਵਜ਼ੀਰ ਬਣਨ 'ਤੇ ਇਸ ਉਤੇ 
ਫ਼ੌਜੀ ਕਾਰਵਾਈ ਕੀਤੀ। ਇਹ ਬਚ ਕੇ ਨਿਕਲ ਗਿਆ ਅਤੇ 
ਇਧਰ ਉਧਰ ਭਟਕਣ ਤੋ' ਬਾਦ ਜੁਲਾਈ 1845 ਈ. ਵਿਚ 
ਇਸ ਨੇ ਆਪਣੀ ਥੋੜੀ ਬਹੁਤੀ ਫ਼ੌਜ ਨਾਲ ਅਟਕ ਦੇ ਕਿਲ੍ਹੇ 
ਦਾ ਸ਼ਾਸਕ ਘੋਸ਼ਿਤ ਕਰ ਦਿੱਤਾ। ਇਸ ਨੇ ਖ਼ੈਬਰ ਅਤੇ 
ਜੇਹਲਮ ਦੇ ਫ਼ੌਜੀ ਅਧਿਕਾਰੀਆ ਤੋਂ ਮਦਦ ਹਾਸਲ ਕਰਨ 
ਦਾ ਯਤਨ ਵੀ ਕੀਤਾ। ਜਵਾਹਰ ਸਿੰਘ ਨੇ ਸ. ਚਤਰ ਸਿੰਘ 
ਫ਼ੌਜਕਸ਼ੀ ਲਈ ਭੇਜਿਆ। ਇਸ ਨੇ ਇਸ ਸ਼ਰਤ ਉਤੇ 30 
ਅਗਸਤ 1845 ਈ. ਨੂੰ ਆਤਮ-ਸਮਰਪਣ ਕਰ ਦਿੱਤਾ 
ਕਿ ਇਸ ਨੂੰ ਸੁਰਖਿਅਤ ਢੰਗ ਨਾਲ ਲਾਹੌਰ ਪਹੁੰਚਾਇਆ 
ਜਾਏ ਅਤੇ ਸਿਆਲਕੋਟ ਦੀ ਜਾਗੀਰ ਬਰਕਰਾਰ ਰਖੀ ਜਾਏ। 
ਖ਼ਾਨ ਟਿਵਾਣਾ ਨੂੰ ਆਦੇਸ਼ ਦਿੱਤਾ ਕਿ ਪਿਸ਼ੌਰਾ ਸਿੰਘ ਨੂੰ 
ਖ਼ਤਮ ਕਰ ਦਿਓ। ਟਿਵਾਣਾ ਪਿਸ਼ੌਰਾ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਅਟਕ ਵਾਪਸ 
ਲੈ ਗਿਆ ਅਤੇ ਉਥੇ ਇਸ ਦਾ ਗਲਾ ਘੁਟ ਕੇ ਮਾਰ ਦਿੱਤਾ। 


ਪਿੰਗਲਵਾੜਾ (ਸੈਸਥਾ) : ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ ਨਗਰ 
ਵਿਚ ਸਥਾਪਿਤ ਇਕ ਅਦੁੱਤੀ ਸੈਸਥਾ ਜਿਸ ਦਾ ਮਨੋਰਥ 
ਦੁਖੀਆਂ ਦਾ ਦਰਦ ਵੰਡਾਉਣਾ ਹੈ। ਇਸ ਦੇ ਸੈਸਥਾਪਕ 
ਭਗਤ ਪੂਰਨ ਸਿੰਘ (ਵੇਖੋ) ਦੇ ਮਨ ਵਿਚ ਅਜਿਹਾ ਕਰਨ 
ਦਾ ਖਿਆਲ ਕਿਵੇਂ ਪੈਦਾ ਹੋਇਆ ਇਸ ਦਾ ਆਪਣਾ 
ਇਤਿਹਾਸ ਹੈ। ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਡੇਹਰਾ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਸੇਵਾ 
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ਕਰਦਿਆਂ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਇਕ ਚਾਰ ਸਾਲ ਦਾ ਚਲਣੋਂ' ਫਿਰਨੋ 
ਮਜਬੂਰ ਬਾਲਕ ਵੇਖਿਆ ਅਤੇ ਉਸ ਦੀ ਦੇਖ-ਰੇਖ ਦੀ 


ਜ਼ਿੰਮੇਵਾਰੀ ਆਪਣੇ ਸਿਰ ਉਤੇ ਲਈ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਉਸ ਲਾਚਾਰ 


ਬੱਚੇ ਨੂੰ 14 ਸਾਲ ਤਕ ਆਪਣੇ ਮੋਢਿਆਂ ਉਤੇ ਚੁਕ ਕੇ 
ਘੁੰਮਾਇਆ ਅਤੇ ਵੱਡਾ ਕੀਤਾ। ਉਸ ਵਕਤ ਭਗਤ ਪੂਰਨ 
ਸਿੰਘ ਪਾਸ ਉਸ ਬਾਲਕ ਨੂੰ ਠਹਿਰਾਉਣ ਦੀ ਕੋਈ ਵਿਵਸਥਾ 
ਨਹੀਂ ਸੀ। ਭਗਤ ਜੀ ਦੇ ਜੀਵਨ ਦਾ ਉਹ ਸਮਾ ਤਿਆਗ 
ਅਤੇ ਨਿਸ਼ਕਾਮ ਸੇਵਾ-ਭਾਵ ਦੀ ਕੁਠਾਲੀ ਵਿਚ ਆਪਣੇ 
ਆਪ ਨੂੰ ਢਾਲਣ ਦਾ ਸੀ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਲਾਇਬ੍੍‌ਰੀਆਂ ਵਿਚ 
ਜਾ ਕੇ ਉਹ ਸਾਹਿਤ ਪੜ੍ਹਿਆ ਜਿਸ ਵਿਚ ਸਮਾਜ ਦੀਆਂ 
ਇਨ੍ਹਾਂ ਸਮਸਿਆਵਾਂ ਬਾਰੇ ਕੁਝ ਦਸਿਆ ਹੁੰਦਾ। ਦੇਸ਼ ਦੀ ਵੰਡ 
ਤੋਂ ਬਾਦ ਭਗਤ ਪੂਰਨ ਸਿੰਘ ਨੇ ਆਪਣੇ ਮਿਸ਼ਨ ਦੀ ਸਫਲਤਾ 
ਲਈ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਨੂੰ ਕੇਂਦਰ ਬਣਾਇਆ। ਇਥੇ ਆ ਕੇ ਉਨ੍ਹਾਂ 
ਨੇ ਪਹਿਲਾਂ ਸਮਾਜ ਸੇਵਾ ਦਾ ਇਕ ਕੈਂਪ ਸਥਾਪਿਤ ਕੀਤਾ 
ਅਤੇ ਜੁਲਾਈ 1952 ਈ. ਵਿਚ ਉਸ ਕੈਂਪ ਨੂੰ ਪੁਨਰ-ਵਾਸ 
ਵਿਭਾਗ ਵਲੋ ਅਲਾਟ ਹੋਈ ਇਮਾਰਤ ਵਿਚ ਜਾ ਕਾਇਮ 
ਕੀਤਾ। ਆਪਣੇ ਮਿਸ਼ਨ ਵਿਚ ਸਫਲ ਹੋਣ ਲਈ ਭਗਤ ਜੀ 
ਨੇ ਸੈਨ 1955 ਈ. ਵਿਚ ਤਹਿਸੀਲਪੁਰਾ, ਜੀ.ਟੀ.ਰੋਡ ਉਪਰ 
ਜਗ੍ਹਾ ਖ਼ਰੀਦ ਕੇ ਪਿੰਗਲਵਾੜੇ ਦੀ ਨੀਂਹ ਰਖੀ। 30 ਮਈ 
1955 ਈ. ਨੂੰ ਉਥੇ “ਪੂਰਨ ਪ੍ਰਿਟਿੰਗ ਪ੍ਰੈਸ” ਲਗਾ ਕੇ ਲੋਕਾਂ ਦੇ 


ਪੜ੍ਹਨ ਲਈ ਸਾਮਗੀ ਛਾਪਣੀ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤੀ। 6 ਮਾਰਚ 1957 


ਈ. ਨੂੰ ਪਿੰਗਲਵਾੜੇ ਨੂੰ “ਆਲ ਇੰਡੀਆ ਪਿੰਗਲਵਾੜਾ 
ਸੁਸਾਇਟੀ” ਵਜੋਂ ਰਜਿਸਟਰ ਕਰਵਾਇਆ। 

ਭਗਤ ਜੀ ਨੇ ਇਕ ਪਾਸੇ ਤਾਂ ਪਿੰਗਲਵਾੜੇ ਦਾ 
ਦਰਵਾਜ਼ਾ ਹਰ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ ਲਾਚਾਰ, ਗ਼ਰੀਬ, ਬਜ਼ੁਰਗ ਅਤੇ 
_ਸਾਹਿਤ-ਸਾਮਗੀ ਛਾਪ ਕੇ ਸਮਾਜ ਦੀਆਂ ਇਨ੍ਹਾਂ ਗੈਭੀਰ 
ਸਮਸਿਆਵਾਂ ਬਾਰੇ ਲੋਕਾਂ ਨੂੰ ਸਚੇਤ ਕੀਤਾ। 88 ਵਰ੍ਹਿਆਂ 
ਦੀ ਉਮਰ ਤਕ ਭਗਤ ਜੀ ਨੇ ਇਸ ਸੈਸਥਾ ਦੀ ਸੇਵਾ ਪੂਰਾ 
ਮਨ ਲਾ ਕੇ ਕੀਤੀ। ਝੁਗੀਆਂ ਤੋਂ ਸ਼ੁਰੂ ਕਰਕੇ ਵੱਡੀਆਂ 
ਇਮਾਰਤਾਂ ਉਸਾਰ ਦਿੱਤੀਆਂ। 5 ਅਗਸਤ 1992 ਈ. ਨੂੰ 
ਭਗਤ ਹੋਰਾਂ ਦੀ ਮਿ੍‌ਤੂ ਤੋਂ ਬਾਦ ਇਸ ਪਿੰਗਲਵਾੜੇ ਦਾ 
` ਕੌਮ-ਕਾਰ ਡਾ. ਇੰਦਰਜੀਤ ਕੌਰ ਚਲਾ ਰਹੀ ਹੈ। ਇਸ 
ਸੋਸਥਾ ਵਿਚ ਮਰੀਜ਼ਾਂ ਦੀ ਸੇਵਾ ਲਈ ਇਕ ਡਿਸਪੈਂਸਰੀ 
_ ਸਥਾਪਿਤ ਕੀਤੀ ਹੋਈ ਹੈ । ਮੈਡੀਕਲ ਜਾਂਚ ਲਈ ਲੈਬਾਰਟੀ 
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ਵੀ ਬਣੀ ਹੋਈ ਹੈ। ਦਸ ਗਡੀਆਂ ਅਤੇ ਐਂਬੂਲੈੱਸਾਂ ਹਰ ਵਕਤ 
ਸੇਵਾ ਲਈ ਤਿਆਰ ਰਹਿੰਦੀਆਂ ਹਨ। ਮਰੀਜ਼ਾਂ ਦੀ ਸੇਵਾ 
ਲਈ 72 ਸੇਵਾਦਾਰਨੀਆਂ, 156 ਸੇਵਾਦਾਰ ਅਤੇ ਟਰੇਂਡ 
ਨਰਸਾਂ ਕੌਮ ਕਰ ਰਹੀਆਂ ਹਨ। ਮੰਦ-ਬੁੱਧੀ ਵਾਲੇ ਬੱਚਿਆਂ 
ਦੀ ਪੜ੍ਹਾਈ ਵਾਸਤੇ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਪ੍ਬੈਧ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। 
ਗੋਇੰਦਵਾਲ, ਪੰਡੋਰੀ, ਜਲੈਧਰ, ਚੰਡੀਗੜ੍ਹ , ਸੈਗਰੂਰ, 
ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਸ਼ਾਖਾਵਾਂ ਵਿਚ ਲਗਭਗ 800 ਰੋਗੀਆਂ ਵਿਚ 
ਮਾਨਸਿਕ ਰੋਗੀ, ਅਧਰੈਗ, ਪੋਲੀਓ, ਮੰਦ-ਬੁੱਧੀ, ਗੂੰਗੇ ਬੋਲੇ, 
ਬਿਰਧ, ਟੀਬੀ ਵਾਲੇ , ਨੇਤਰਹੀਨ, ਮਿਰਗੀ ਦੇ ਰੋਗੀ, ਕੈੱਸਰ 
ਰੋਗੀ ਆਦਿ ਸ਼ਾਮਲ ਹਨ। ਝੁਗੀ ਝੌਂਪੜੀ ਵਾਲਿਆਂ ਬੱਚਿਆਂ 
ਲਈ ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ ਵਿਚ “ਭਗਤ ਪੂਰਨ ਸਿੰਘ ਬਾਲ ਵਿਦਿਆ 
ਮੰਦਿਰ” ਵੀ ਚਲਾਇਆ ਜਾ ਰਿਹਾ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚ ਲਗਭਗ 
150 ਬੱਚਿਆਂ ਨੂੰ ਮੁਫ਼ਤ ਪੜ੍ਹਾਈ ਕਰਾਈ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਇਸ 
ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਪੂਰਨ ਸਿੰਘ ਆਦਰਸ਼ ਸਕੂਲ, ਬੁੱਟਰ ਕਲਾਂ 
ਕਾਦੀਆਂ ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ ਗੁਰਦਾਸਪੁਰ ਵੀ ਹੈ ਜਿਸ ਵਿਚ ਲਗਭਗ 
ਤਿੰਨ ਸੌ ਬੱਚੇ ਮੁਫ਼ਤ ਪੜ੍ਹਾਈ ਕਰ ਰਹੇ ਹਨ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਬੱਚਿਆਂ/ 
ਬੱਚੀਆਂ ਨੇ ਧਾਰਮਿਕ ਖੇਤਰ ਵਿਚ ਕਾਫ਼ੀ ਇਨਾਮ ਜਿਤੇ 
ਹਨ। ਪਿੰਗਲਵਾੜੇ ਦੇ ਅੰਤਰਗਤ ਦਰਜ਼ੀ ਦਾ ਕੈਮ, ਕੁਰਸੀਆਂ 
ਬੁਣਨ, ਮੋਮਬੱਤੀਆਂ, ਖਿਡੌਣੇ ਬਣਾਉਣ ਦੇ ਕੰਮ ਵੀ ਕਰਵਾਏ 
ਜਾਂਦੇ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਸਿਲਾਈ-ਕਢਾਈ ਅਤੇ 
ਟਾਈਪ ਦਾ ਕੌਮ ਵੀ ਸਿਖਾਇਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 
ਪਿੰਗਲਵਾੜੇ ਦਾ ਸਾਲਾਨਾ ਬਜਟ ਸੈਨ 2002 
ਤਕ ਤਿੰਨ ਕਰੋੜ ਦੇ ਨੇੜੇ ਤੇੜੇ ਰਿਹਾ ਹੈ। ਇਹ ਸਾਰਾ ਧਨ 
ਲੋਕਾਂ ਦੇ ਦਾਨ ਰਾਹੀਂ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ, 
ਪੰਜ ਲੱਖ ਰੁਪਏ ਸਾਲਾਨਾ ਸ਼ੋੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਬੰਧਕ 
ਕਮੇਟੀ ਦਿੰਦੀ ਹੈ ਅਤੇ ਇਕ ਇਕ ਲੱਖ ਰੁਪਏ ਪੰਜਾਬ ਸਰਕਾਰ 
ਅਤੇ ਦਿੱਲੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਬੈਧਕ ਕਮੇਟੀ ਵਲੋਂ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੁੰਦੇ 
ਹਨ। ਮਰੀਜ਼ਾਂ ਦੇ ਖਾਣੇ ਉਤੇ 40 ਲੱਖ, ਦਵਾਈਆਂ ਉਤੇ 


-24 ਲੱਖ, ਕਰਮਚਾਰੀਆਂ ਦੀਆਂ ਤਨਖ਼ਾਹਾਂ ਉਤੇ 72 ਲੱਖ, 


ਮਰੀਜ਼ਾਂ ਦੇ ਬਿਸਤਰਿਆਂ ਉਤੇ 20 ਲੱਖ, ਸਫ਼ਾਈ ਵਾਲੇ 
ਕਪੜਿਆਂ ਦੀ ਧੁਲਾਈ ਉਤੇ 15 ਲੱਖ, ਦੁੱਧ-ਦਹੀ' ਉਤੇ 
24 ਲੱਖ ਅਤੇ ਇਮਾਰਤਾਂ ਦੀ ਉਸਾਰੀ ਅਤੇ ਮੁਰੈਮਤ ਉਤੇ 
72 ਲੱਖ ਰੁਪਏ ਹਰ ਸਾਲ ਖ਼ਰਚ ਹੁੰਦੇ ਹਨ। 
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___ ਇਸ ਪਿੰਗਲਵਾੜੇ ਦੀ ਸਹਾਇਤਾ ਕੇਵਲ ਪੰਜਾਬ 
ਤਕ ਸੀਮਿਤ ਨਹੀਂ, ਪੰਜਾਬ ਤੋਂ ਬਾਹਰ ਵੀ ਕੁਦਰਤੀ ਆਫ਼ਤਾਂ 
ਦੇ ਸ਼ਿਕਾਰ ਲੋਕਾਂ ਦੀ ਮਦਦ ਵੀ ਕੀਤੀ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਜਦੋਂ 
ਗੁਜਰਾਤ ਅਤੇ ਮਹਾਰਾਸ਼ਟਰ ਵਿਚ ਭੂਚਾਲ ਨਾਲ ਲੋਕੀਂ ਉਜੜੇ 
ਕਪੜੇ ਆਦਿ ਲੋਕਾਂ ਵਿਚ ਵੰਡਣ ਲਈ ਭੇਜੇ ਗਏ। 


ਪਿੰਜੌਰ (ਕਸਬਾ) : ਹਰਿਆਣਾ ਪਾਂਤ ਵਿਚ ਕਾਲਕਾ ਨਗਰ 
ਦੇ ਨੇੜੇ ਕਾਲਕਾ-ਚੌਡੀਗੜ੍ਹ ਸੜਕ ਉਤੇ ਵਸਿਆ ਇਕ 
ਇਤਿਹਾਸਿਕ ਕਸਬਾ, ਜੋ ਕਦੇ ਪਟਿਆਲਾ ਰਿਆਸਤ ਵਿਚ 
ਸ਼ਾਮਲ ਸੀ ਅਤੇ ਜਿਥੇ ਇਕ ਸੁੰਦਰ ਬਾਗ਼ ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ 
ਹੈ। ਕੁਝ ਇਤਿਹਾਸਕਾਰਾਂ ਅਨੁਸਾਰ ਇਸ ਨੂੰ ਫ਼ਿਰੋਜ਼ਸ਼ਾਹ 
ਤੁਗ਼ਲਕ ਨੇ ਬਣਵਾਇਆ ਸੀ ਅਤੇ ਕੁਝ ਲੇਖਕਾਂ ਨੇ ਇਸ ਨੂੰ 
ਔਰੈਗਜ਼ੇਬ ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਦੇ ਇਕ ਅਹਿਲਕਾਰ ਫ਼ਿਦਾਈਖ਼ਾਨ ਨੇ 
ਆਪਣੀ ਜਾਗੀਰ ਵਿਚ ਉਸਰਵਾਇਆ ਸੀ। ਇਸ ਨੂੰ ਪਹਿਲਾਂ 
“ਮੁਗ਼ਲ ਗਾਰਡਨ” ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਸੀ, ਪਰ ਪਟਿਆਲਾ-ਪਤਿ 
ਮਹਾਰਾਜਾ ਯਾਦਵਿੰਦਰ ਸਿੰਘ ਦੇ ਸੈਨ 1974 ਈ. ਵਿਚ 
ਹੋਏ ਦੇਹਾਂਤ ਵੇਲੇ ਇਸ ਬਾਗ਼ ਨੂੰ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਯਾਦ ਨੂੰ 
ਸੁਮਰਪਿਤ ਕੀਤਾ ਗਿਆ। 

ਇਸ ਬਾਗ਼ ਦੇ ਨੌੜੇ ਕਦੇ ਧਾਰਾ-ਮੰਡਪ ਨਾਂ ਦੇ 
_ਯੋਗੀਆਂ ਦਾ ਡੇਰਾ ਸੀ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਇਸ ਪਾਸੇ 
ਦੀ ਆਪਣੀ ਉਦਾਸੀ ਵੇਲੇ ਸੈਨ 1517 ਈ. ਵਿਚ ਇਥੇ 
ਆਏ ਸਨ ਅਤੇ ਯੋਗੀਆਂ ਨਾਲ ਗੋਸਟਿ ਕਰਕੇ ਹਠ-ਸਾਧਨਾ 
ਦੀ ਥਾਂ ਨਾਮ-ਸਾਧਨਾ ਦੀ ਅਹਿਮੀਅਤ ਨੂੰ ਦਰਸਾਇਆ 
ਸੀ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਆਮਦ ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ ਪਹਿਲਾਂ ਇਥੇ 
ਇਕ ਥੜਾ ਸਾਹਿਬ ਸੀ, ਜਿਸ ਉਤੇ ਇਕ ਛੋਟਾ ਜਿਹਾ ਮੰਜੀ 
ਸਾਹਿਬ ਬਣਵਾਇਆ ਗਿਆ। ਪਟਿਅਲਾ-ਪਤਿ ਮਹਾਰਾਜਾ 
ਕਰਮ ਸਿੰਘ ਨੇ ਆਪਣੇ ਰਾਜ- ਕਾਲ ਵਿਚ ਇਸ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ 
ਦੀ ਸੁੰਦਰ ਇਮਾਰਤ ਬਣਵਾਈ, ਜੋ ਹੁਣ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ 
ਪਹਿਲੀ ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ ਮੰਜੀ ਸਾਹਿਬ” ਵਜੋਂ ਪੁਸਿੱਧ ਹੈ। ਇਥੇ 
ਹਰ ਸਾਲ ਵਿਸਾਖ ਸੁਦੀ ੩ ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦਾ 
ਜਨਮ ਦਿਨ ਮੰਨਾਉਣ ਵਜੋ ਮੇਲਾ ਲਗਦਾ ਹੈ। ਇਹ 
ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸ਼ੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਬੰਧਕ ਕਮੇਟੀ ਨਾਲ 
ਸੈਬਧਿਤ ਹੈ ਅਤੇ ਇਸ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਨਾਢਾ 
ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਕਮੇਟੀ ਕਰਦੀ ਹੈ। 
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ਪੀਪਾ, ਭਗਤ 
ਪਿੰਜੌਰ ਵਾਲੀ ਪੋਥੀ : ਬਾਬੇ ਮੋਹਨ ਵਾਲੀਆਂ ਪੋਥੀਆਂ 
ਵਿਚੋਂ ਇਕ, ਜੋ ਪਰਿਵਾਰਿਕ ਬਟਵਾਰੇ ਵੇਲੇ ਗੋਇਦਵਾਲ 
ਵਿਚ ਵਸਦੇ ਭੱਲਾ ਪਰਿਵਾਰ ਦੇ ਹਿੱਸੇ ਆਈ। ਇਹ ਪਰਿਵਾਰ 
ਪਹਿਲਾਂ ਹੋਤੀ-ਮਰਦਾਨ, ਫਿਰ ਪਟਿਆਲੇ ਅਤੇ ਹੁਣ ਪਿੰਜੌਰ 
(ਹਰਿਆਣਾ) ਵਿਚ ਵਸਦਾ ਹੈ। ਵੇਖੋ 'ਬਾਬੇ ਮੋਹਨ ਵਾਲੀਆਂ 
ਪੋਥੀਆਂ”। 


ਪੀਪਾ, ਭਗਤ : ਇਕ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਭਗਤ ਜੋ ਪਹਿਲਾਂ ਰਾਜਸਥਾਨ 
ਦੀ ਰਿਆਸਤ ਗਗਰੌਨ ਦਾ ਰਾਜਾ ਸੀ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਜਨਮ ਦੇ 
ਸਹੀ ਸਮੇ ਬਾਰੇ ਕੋਈ ਪ੍ਰਮਾਣਿਕ ਤੱਥ ਉਪਲਬਧ ਨਹੀਂ। 
ਵਖ ਵਖ ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਦੇ ਵਿਚਾਰਾਂ ਨੂੰ ਸਮੋ ਕੇ ਆਚਾਰਯ 
ਪਰਸ਼ੁਰਾਮ ਚਤੁਰਵੇਦੀ ( ਓਤਗੀ ਭਾਰਤ ਕਾਂ ਸੰਤ-ਪਰੰਪਰਾ) 
ਲੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਜਨਮ ਕਾਲ ਸੈ. 1465-75 ਬਿ. (ਸੈ.1408 
-18 ਈ.) ਦੇ ਨੌੜੇ ਅਥਵਾ ਇਸ ਤੋ' ਕੁਝ ਪਹਿਲਾਂ ਦਸਿਆ 
ਹੈ। ਬਚਪਨ ਤੋਂ ਹੀ ਆਪ ਦੇ ਮਨ ਵਿਚ ਵੈਰਾਗ ਦੀ ਭਾਵਨਾ 
ਵਿਕਸਿਤ ਹੋਣ ਲਗ ਗਈ ਸੀ ਅਤੇ ਰਾਜ-ਗੱਦੀ ਉਤੇ 
ਬੈਠਣ 'ਤੇ ਵੀ ਉਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ ਬਣੀ ਰਹੀ। ਸਾਧਾਂ-ਸੈਤਾਂ ਦੀ 
ਸੇਵਾ ਕਰਨ ਵਿਚ ਆਪ ਦਾ ਮਨ ਬਹੁਤ ਲਗਦਾ ਸੀ। ਆਪ 
ਸ਼ੁਰੂ ਵਿਚ ਦੇਵੀ ਦੇ ਉਪਾਸਕ ਸਨ, ਪਰ ਇਕ ਵੈਸ਼ਣਵ ਸਾਧੂ 
ਦੇ ਪ੍ਭਾਵ ਕਰਕੇ ਸੁਆਮੀ ਰਾਮਾਨੰਦ ਦੇ ਚੇਲੇ ਬਣ ਗਏ 
ਅਤੇ ਰਾਜ-ਭਾਗ ਛਡ ਕੇ ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਜਿਗਿਆਸਾ ਦੀ _ 
ਤ੍ਰਿਪਤੀ ਲਈ ਤੀਰਥ-ਯਾਤਾ `ਤੇ ਨਿਕਲ ਪਏ। ਆਪ ਦੀਆਂ 
12 ਰਾਣੀਆਂ ਵਿਚੋ' ਕੇਵਲ ਰਾਣੀ ਸੀਤਾ ਦੇਵੀ ਆਪ ਦੇ 
ਨਾਲ ਸੀ ਜੋ ਹਰ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀਆਂ ਔਕੜਾਂ ਦਾ ਸਾਹਮਣਾ 
ਕਰਦੀ ਰਹੀ। ਦ੍ਰਾਰਿਕਾ ਪੁਰੀ ਦੀ ਯਾਤ੍ਹਾ ਵੇਲੇ ਇਕ ਨਿਰਧਨ _ 
ਮਿਤਰ ਦੀ ਸਹਾਇਤਾ ਲਈ ਦੋਹਾਂ ਪਤੀ-ਪਤਨੀ ਨੇ ਨਚ 
ਅਤੇ ਗਾ-ਵਜਾ ਕੇ ਧਨ ਇਕੱਠਾ ਕੀਤਾ। ਇਸ ਘਟਨਾ ਦੀ 
ਯਾਦ ਵਿਚ ਹੁਣ ਵੀ ਉਥੇ “ਪੀਪਾ-ਵਟ” ਨਾਂ ਦਾ ਮਠ 
ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ ਜਿਥੇ ਹਰ ਸਾਲ ਮੇਲਾ ਲਗਦਾ ਹੈ। 
ਗਗਰੌਨਗੜ ਵਿਚ ਵੀ ਆਪ ਦੀ ਗੱਦੀ ਮੌਜੂਦ ਹੈ। 
ਪੀਪਾ ਜੀ ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ ਸੈਬੰਧਿਤ ਦੋ ਪੋਥੀਆਂ 
(ਸੀ ਪੀਪਾ ਜੀ ਬਾਨੀ ਅਤੇ ਸਰਬ ਗੁਟਕਾ) ਦਾ ਜ਼ਿਕਰ 


_ਮਿਲਦਾ ਹੈ, ਪਰ ਅਜੇ ਤਕ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਬਾਣੀ ਦਾ ਉਚਿਤ 


ਢੰਗ ਨਾਲ ਸੈਪਦਾਨ ਨਹੀਂ ਹੋਇਆ। ਆਪ ਨੇ ਸੱਤ ਰਾਗਾਂ 
ਵਿਚ 21 ਪਦਿਆਂ ਅਤੇ 11 ਸਾਖੀਆਂ (ਦੋਹਰਿਆਂ) ਦੀ 
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ਰਚਨਾ ਕੀਤੀ ਦਸੀ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਆਪ ਦਾ ਗੁਰੂ ਰਥ ਸਾਹਿਬ 
ਦੇ ਧਨਾਸਰੀ ਰਾਗ (ਪੰਨਾ 695) ਵਿਚ ਸੈਕਲਿਤ ਇਕ 
ਸ਼ਬਦ ਮਿਲਦਾ ਹੈ ਜਿਸ ਵਿਚ “ਰਹਾਉ” ਦੀਆਂ ਦੋ ਤੁਕਾਂ ਤੋਂ 
ਇਲਾਵਾ ਦੋ ਦੋ ਤੁਕਾਂ ਦੇ ਦੋ ਪਦੇ ਹਨ। ਇਸ ਵਿਚ ਆਪ ਨੇ 
ਅਦੈਤ-ਸਿੱਧਾਂਤ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਕਰਦਿਆਂ ਸਭ ਕੁਝ ਸ਼ਰੀਰ 
ਦੇ ਅੰਦਰ ਵਿਦਮਾਨ ਮੰਨਿਆ ਹੈ। ਅਸਲ ਵਿਚ, ਜੋ ਕੁਝ 
ਬਹਿਮੰਡ ਵਿਚ ਹੈ, ਉਹੀ ਪਿੰਡ (ਸ਼ਰੀਰ) ਵਿਚ ਮੌਜੂਦ ਹੈ। 
ਜੋ ਉਸ ਨੂੰ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਖੋਜਦਾ ਹੈ, ਉਹੀ ਉਸ ਨੂੰ ਪ੍ਰਾਪਤ 
ਕਰ ਲੈਦਾ ਹੈ, ਪਰ ਅਜਿਹੀ ਮਹਾਨ ਵਸਤੂ ਨੂੰ ਕੋਈ ਗੁਰੂ 
ਹੀ ਵਿਖਾ ਸਕਦਾ ਹੈ- ਜੋਂ ਬ੍ਹਮੰਡੇ ਸੋਈ ਪਿੰਡੇ ਜੇ ਖੋਜੈ ਸੋ 
ਪਾਵੈ /ਪੰ੫ਾ ਪ੍ਰਣਵੈ ਪਰਮ ਤਤੁ ਹੈ ਸਤਿਗੁਰੁ ਹੋ/ਇ ਲਖ਼ਾਵੈ / 
ਇਸ ਦੀ ਭਾਸ਼ਾ ਉਤੇ ਰਾਜਸਥਾਨੀ ਦਾ ਕਾਫ਼ੀ ਪ੍ਰਭਾਵ ਹੈ। 


ਪੀਰ : ਫ਼ਾਰਸੀ ਦੇ ਇਸ ਸ਼ਬਦ ਦਾ ਮੂਲ ਅਰਥ ਹੈ ਬਿਰਧ 
ਵਿਅਕਤੀ । ਪਰ ਮੁਸਲਮਾਨ ਲੋਕ ਕਿਸੇ ਮਹਾਪੁਰਸ਼, ਮੁਰਸ਼ਿਦ 
ਜਾਂ ਪਥ-ਪ੍ਰਦਰਸ਼ਕ ਲਈ ਵੀ ਇਸ ਸ਼ਬਦ ਦੀ ਵਰਤੋ' ਕਰਦੇ 
ਹਨ। ਇਸ ਲਈ ਸਚੇ ਅਰਥਾਂ ਵਿਚ “ਪੀਰ” ਉਹ ਹੈ ਜੋ ਆਪਣੇ 
ਮੁਰੀਦ ਜਾਂ ਚੇਲੇ ਨੂੰ ਵਾਸਤਵਿਕਤਾ ਦੇ ਮਾਰਗ ਉਤੇ ਅਗੇ 
ਵਧਾ ਸਕੇ ਜਾਂ ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਉੱਨਤੀ ਲਈ ਅਗਵਾਈ ਦੇ 
ਸਕੇ। ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦਾ ਗੁਣ ਜਾਂ ਸਮਰਥਾ ਪੀਰ ਨੂੰ ਕਿਸੇ 
ਮਾਰਗ-ਦਰਸ਼ਕ ਜਾਂ ਦਰਵੇਸ਼ ਤੋਂ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੁੰਦੀ ਹੈ, ਜਿਸ 
ਕਰਕੇ ਇਹ ਉਸ ਦਾ ਉਤਰਾਧਿਕਾਰੀ ਵੀ ਬਣਦਾ ਹੈ। ਇਸ 
ਦਾ ਨਿਵਾਸ ਵੀ ਆਮ ਤੌਰ 'ਤੇ ਕਿਸੇ ਦਰਵੇਸ਼ ਦੇ ਮਜ਼ਾਰ 
ਉਤੇ ਹੀ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਪੀਰਾਂ ਦਾ ਆਪਣੇ ਪੈਰੋਕਾਰਾਂ ਉਤੇ 
ਬਹੁਤ ਪ੍ਰਭਾਵ ਰਹਿੰਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਗੱਲ ਨੂੰ ਬ੍ਹਮ- 
ਵਾਕ ਤੁਲ ਮਹੱਤਵ ਦਿੱਤਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 

ਸੂਫ਼ੀ-ਸ਼ਾਧਨਾ ਵਿਚ ਸ਼ਰੀਅਤ ਅਤੇ ਤਰੀਕਤ 
ਦੀਆਂ ਮੰਜ਼ਿਲਾਂ ਨੂੰ ਪਾਰ ਕਰਨ ਵਿਚ ਪੀਰ ਦਾ ਬਹੁਤ 
ਯੋਗਦਾਨ ਹੈ। ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਜਿਗਿਆਸੂਆਂ ਉਤੇ ਪੀਰ ਦੀ ਕ੍ਰਿਪਾ- 
ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਹੋ ਜਾਂਦੀ ਹੈ, ਉਹ ਮਾਇਆਵੀ ਅੱਗ ਦੇ ਸੇਕ ਤੋਂ 
ਬਚ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। ਬਾਬਾ ਫ਼ਰੀਦ ਅਨੁਸਾਰ- ਲੋ ਜਨ ਪਨੱਡ 
/ਨੇਵਾ/ਜਿਆ /ਤੰਨਾਂ ਆਚ ਨ ਲਾਗ / (ਗੁਰੀ .1382)। 

ਭਗਤੀ-ਕਾਵਿ ਵਿਚ ਜੋ ਗੁਰੂ ਦਾ ਮਹੱਤਵ 
ਦਸਿਆ ਗਿਆ ਹੈ, ਉਸ ਦੀ ਪੀਰ ਦੇ ਮਹੱਤਵ ਨਾਲ ਕਾਫ਼ੀ 
ਸਮਾਨਤਾ ਹੈ। ਬਾਬਾ ਫ਼ਰੀਦ ਨੇ ਤਾਂ ਇਕ ਥਾਂ ਪੀਰ ਅਥਵਾ 
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ਪੁਆਧੜਾ/ਪਵਾਦੜਾ 


ਮੁਰਸ਼ਿਦ ਲਈ 'ਗੁਰੂ' ਸ਼ਬਦ ਦੀ ਵਰਤੋ ਵੀ ਕੀਤੀ ਹੈ- ਲੋ 
ਗਰ ਦਸੰ ਵਾਟ #ਗੀੰਦਾ ਜੌਲ?% / (ਗੁ.ਰੀ .488)। 


ਪੀੜ੍ਹੀਆਂ : ਜਦੋਂ' ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਨੇ ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਦੇ 
ਪ੍ਰਚਾਰ ਨੂੰ ਵਿਵਸਥਿਤ ਰੂਪ ਦੇਣ ਲਈ 22 ਮੰਜੀਆਂ ਦੀ 
ਸਥਾਪਨਾ ਕੀਤੀ, ਤਾਂ ਉਦੋ ਇਸਤਰੀਆਂ ਵਿਚ ਧਰਮ- 
ਪ੍ਰਚਾਰ ਕਰਨ ਲਈ ਪੀੜ੍ਹੀਆਂ ਵੀ ਕਾਇਮ ਕੀਤੀਆਂ। ਇਹ 
ਪੀੜ੍ਹੀਆਂ ਕਿਤਨੀਆਂ ਸਨ ? ਇਸ ਬਾਰੇ ਕੋਈ ਸਹੀ 
ਜਾਣਕਾਰੀ ਉਪਲਬਧ ਨਹੀਂ ਹੈ, ਪਰ ਉੱਜ 92 ਤਕ ਇਨ੍ਹਾਂ 
ਦੀ ਗਿਣਤੀ ਕਲਪੀ ਗਈ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਕਈ ਇਤਿਹਾਸ- 
ਕਾਰਾਂ ਨੇ ਪੀੜ੍ਰੇ ਲਿਖਿਆ ਹੈ। ਇਹ ਪੀੜ੍ਹੀਆਂ ਉਨ੍ਹਾਂ 
ਜੋ ਧਰਮ-ਕਰਮ ਵਿਚ ਨਿਪੁਣ ਹੁੰਦੀਆਂ ਸਨ। ਗੁਰੂ ਜੀ 
ਸਮਝਦੇ ਸਨ ਕਿ ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਦੇ ਵਿਕਾਸ ਲਈ ਇਸਤਰੀਆਂ 
ਵਲੋ ਨਿਭਾਈ ਭੂਮਿਕਾ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਮਹੱਤਵ ਰਖਦੀ ਸੀ, 
ਦਾ ਸਭਿਆਚਾਰਿਕ ਕਰਮ ਕਰਨਾ ਸੀ। ਇਹ ਇਸਤਰੀਆਂ 
ਪਿੰਡ ਪਿੰਡ ਅਤੇ ਘਰ ਘਰ ਜਾ ਕੇ ਸਿੱਖੀ ਦਾ ਪ੍ਰਚਾਰ 
ਕਰਦੀਆਂ ਸਨ। ਜਿਤਨੀ ਆਤਮ-ਨਿਸ਼ਠਾ ਅਤੇ ਸਿਦਕ 
ਨਾਲ ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਆਪਣਾ ਕਰਤੱਵ ਨਿਭਾਇਆ, ਇਤਨਾ 
ਮੰਜੀਦਾਰ ਵੀ ਨਹੀਂ ਨਿਭਾ ਸਕੇ ਸਨ। 


ਪੀੜ੍ਹੇ : ਵੇਖੋ 'ਪੀੜ੍ਹੀਆਂ”। 


ਪੁਆਤ (ਪਿੰਡ) : ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਲੁਧਿਆਣਾ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦਾ ਇਕ 
ਪਿੰਡ ਜੋ ਮਾਛੀਵਾੜੇ ਤੋਂ 8 ਕਿ.ਮੀ. ਪੂਰਬ ਵਲ ਸਥਿਤ ਹੈ। 
ਚਮਕੌਰ ਤੋਂ ਮਾਛੀਵਾੜੇ ਵਲ ਆਉਂਦਿਆਂ ਦਸਮ ਗੁਰੁ ਜੀ 
ਇਸ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਬਿਰਾਜੇ ਸਨ। ਪਰ ਸੈਨ 1947 ਈ. ਤਕ 
ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਆਮਦ ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ ਇਥੇ ਕੋਈ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ 
ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਨਹੀਂ ਸੀ। ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਬਟਵਾਰੇ ਤੋਂ ਬਾਦ 
ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਬਣਾ ਲਿਆ ਹੈ। 


ਪੁਆਧੜਾ/ਪਵਾਦੜਾ (ਪਿੰਡ) : ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਜਲੰਧਰ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ 


ਭ/0/0/.5110005100.20111 


ਪੂਸ਼ਕਰ 


ਦਾ ਇਕ ਪੁਰਾਤਨ ਪਿੰਡ ਜੋ ਫਿਲੌਰ ਤੋਂ ਲਗਭਗ 16 ਕਿ.ਮੀ. 
ਪੱਛਮ ਵਲ ਸਥਿਤ ਹੈ। ਸਥਾਨਕ ਰਵਾਇਤ ਅਨੁਸਾਰ ਨੂਰ 
ਮਹਲ ਤੋ' ਮਾਲਵੇ ਵਲ ਧਰਮ-ਪ੍ਰਚਾਰ ਲਈ ਗੁਰੂ ਹਰਿ ਰਾਇ 
ਜੀ ਇਥੇ ਕੁਝ ਸਮੇਂ ਲਈ ਠਹਿਰੇ ਸਨ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਆਮਦ 
ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ ਇਥੇ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸੀ ਗੁਰੂ ਹਰਿ ਰਾਇ 
ਸਾਹਿਬ ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ ਸਤਵੀਂ” ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਇਸ 
ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਦੀ ਸੇਵਾ ਸੈਭਾਲ ਸਥਾਨਕ ਸੈਗਤ ਕਰਦੀ ਹੈ। 


ਪੁਸ਼ਕਰ (ਤੀਰਥ) : ਇਕ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਹਿੰਦੂ ਤੀਰਥ ਜੋ ਰਾਜਸਥਾਨ 
ਪ੍ਦੇਸ਼ ਵਿਚ ਅਜਮੇਰ ਨਗਰ ਤੋਂ ਲਗਭਗ 13 ਕਿ.ਮੀ. ਦੀ 
ਵਿਥ ਉਤੇ ਸਥਿਤ ਹੈ। ਇਸ ਦੇ ਨਾਂ ਬਾਰੇ ਪੰਰਾਣਿਕ ਕਥਾਂ 
ਹੈ ਕਿ ਇਕ ਵਾਰ ਬ੍ਹਮਾ ਨੇ ਯੱਗ ਕਰਨ ਦਾ ਸੈਕਲਪ 
ਕੀਤਾ, ਪਰ ਉਸ ਨੂੰ ਧਰਤੀ ਉਤੇ ਯੱਗ ਕਰਨ ਲਈ ਕੋਈ 
ਸ਼ੁਭ ਥਾਂ ਨਜ਼ਰ ਨ ਆਈ। ਫਿਰ ਉਸ ਨੇ ਇਕ ਪੁਸ਼ਪ (ਫੁਲ) 
ਧਰਤੀ ਉਤੇ ਸੁਟਿਆ। ਇਹ ਫੁਲ ਖਿੰਡ ਕੇ ਤਿੰਨ ਥਾਂਵਾਂ 
ਉਤੇ ਡਿਗਿਆ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਤਿੰਨ ਥਾਂਵਾਂ 'ਤੇ ਨਿਰਮਲ ਜਲ ਦੇ 
ਸਰੋਤ ਫੁਟ ਪਏ। ਬ੍ਰਹਮਾ ਨੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਜਲ ਸਰੋਤਾਂ ਵਾਲੀ ਥਾਂ 
ਉਤੇ ਯੱਗ ਕੀਤਾ ਜਿਸ ਵਿਚ ਅਨੇਕ ਦੇਵੀ ਦੇਵਤੇ ਸ਼ਾਮਲ 
ਹੋਏ। 'ਪੁਸ਼ਪ` ਨਾਲ ਸੈਬੋਧਿਤ ਹੋਣ ਕਰਕੇ ਇਸ ਤੀਰਥ ਦਾ 
ਨਾਂ 'ਪੁਸ਼ਕਰ” ਪ੍ਚਲਿਤ ਹੋ ਗਿਆ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਜਲ-ਸਰੋਤਾਂ 
ਨਾਲ ਜੋ ਝੀਲ ਬਣੀ ਉਸ ਨੂੰ 'ਪੁਸ਼ਕਰ ਝੀਲ” ਕਿਹਾ ਜਾਣ 
ਲਗਿਆ। ਇਸ ਝੀਲ ਦੇ ਕੰਢੇ 52 ਘਾਟ ਬਣੇ ਹੋਏ ਹਨ, 
ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਸੈਬੈਧ ਕਿਸੇ ਦੇਵੀ ਦੇਵਤਾ, ਰਿਆਸਤ ਜਾਂ ਦੈਵੀ 
ਪੁਰਸ਼ ਨਾਲ ਹੈ। ਪੁਸ਼ਕਰ ਵਿਚ ਲਗਭਗ 400 ਨਿੱਕੇ ਵੱਡੇ 
ਦੇਵੀ ਦੇਵਤਿਆਂ ਦੇ ਮੰਦਿਰ ਹਨ। ਬ੍ਹਮਾ ਦਾ ਮੰਦਿਰ ਝੀਲ 
ਤੋਂ ਥੋੜਾ ਹਟਵਾਂ ਤਿਪੋਲੀਆ ਦਰਵਾਜ਼ੇ ਦੇ ਨੇੜੇ ਹੈ। ਬ੍ਹਮਾ 
ਦਾ ਵਿਸ਼ਵ ਭਰ ਵਿਚ ਇਕੋ ਇਕ ਮੰਦਿਰ ਹੈ, ਜਿਥੇ ਅਕਸਰ 
ਬਹੁਤ ਰੌਣਕ ਰਹਿੰਦੀ ਹੈ। _ 

ਸਿੱਖ ਇਤਿਹਾਸ ਅਨੁਸਾਰ ਦੱਖਣ ਦੀ ਉਦਾਸੀ 
ਤੋਂ ਪਰਤਦੇ ਹੋਇਆਂ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੌ ਇਥੇ ਚਰਣ 
ਪਾਏ ਸਨ ਅਤੇ ਉਥੇ ਮੌਜੂਦ ਸਾਧਾਂ ਨਾਲ ਗੋਸਟਿ ਵੀ ਕੀਤੀ 
ਸੀ। ਝੀਲ ਦੀ ਜਿਸ ਘਾਟ ਉਤੇ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਬੈਠੇ 
ਸਨ, ਉਸ ਥਾਂ ਉਤੇ ਦੱਖਣ ਨੂੰ ਜਾਂਦਿਆਂ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿਦ ਸਿੰਘ 
ਜੀ ਵੀ ਬੈਠੇ ਸਨ ਅਤੇ ਇਸ਼ਨਾਨ ਕਰਨ ਤੋਂ ਬਾਦ ਉਥੋਂ ਦੇ 
ਲੋਕਾਂ ਨੂੰ ਖ਼ਾਲਸਾ ਪੰਥ ਦੇ ਸਰੂਪ ਬਾਰੇ ਦਸਿਆ ਸੀ। ਗੁਰੂ 
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ਪੁਸ਼ਕਰ 


ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਦੇ ਉਥੇ ਪਧਾਰਨ ਕਰਕੇ ਉਸ ਘਾਟ ਦਾ 
ਨਾਂ 'ਗੋਬਿੰਦ ਘਾਟ” ਰਖ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। ਬਾਦ ਵਿਚ ਇਸ 
ਦੇ ਕਈ ਨਾਂ ਬਦਲੇ ਗਏ, ਅਜ-ਕਲ ਇਸ ਦਾ ਨਾਂ ਗਊ 
(ਗੋ) ਘਾਟ” ਪ੍ਚਲਿਤ ਹੈ। ਉੱਜ ਇਸ ਘਾਟ ਉਤੇ ਬਣੇ ਇਕ 
ਪੁਰਾਣੇ ਮੰਦਿਰ ਦੀ ਦੀਵਾਰ ਵਿਚ ਲਗੇ ਇਕ ਪੱਥਰ ਉਤੇ 
ਚਾਰ ਲਿਪੀਆਂ (ਗੁਰਮੁਖੀ, ਦੇਵਨਾਗਰੀ, ਫ਼ਾਰਸੀ ਅਤੇ 
ਰੋਮਨ ਵਿਚ) 'ਗੋਬਿੰਦ ਘਾਟ” ਉਕਰਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਉਦੋੱ 
ਪੰਡਿਤ ਚੇਤਨ ਦਾਸ ਨੇ ਨਾਲ ਹੋਂ ਕੇ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ 
ਨੂੰ ਉਥੋਂ ਦੇ ਮੁੱਖ ਮੁੱਖ ਤੀਰਥ ਵਿਖਾਏ। ਉਸ ਦੀ ਛੇਵੀਂ 
ਪੀੜ੍ਹੀ ਦਾ ਪੰਡਿਤ ਮਦਨ ਸਿੰਘ ਅਤੇ ਉਸ ਦਾ ਪੁੱਤਰ 
ਜਸਵੈਤ ਸਿੰਘ ਸਿੱਖ ਯਾਤੀਆਂ ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ ਦੇ ਉਥੇ 
ਆਗਮਨ ਸੈਬੈਧੀ ਬਿੱਤਾਂਤ ਸੁਣਾ ਕੇ ਦਖਣਾ ਲੈਂਦੇ ਹਨ। 
ਉਨ੍ਹਾਂ ਕੋਲ ਭੋਜ-ਪੱਤਰ ਉਤੇ ਲਿਖਿਆ ਦਸਮ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦਾ 
ਇਕ ਹੁਕਮਨਾਮਾ ਵੀ ਹੈ ਜਿਸ ਦੀ ਵਸਤੂ, ਭਾਸ਼ਾ-ਸ਼ੈਲੀ 
ਅਤੇ ਲਿਖਣ-ਵਿਧੀ ਪ੍ਰਮਾਣਿਕ ਹੁਕਮਨਾਮਿਆਂ ਨਾਲ ਮੇਲ 
ਨਹੀਂ ਖਾਂਦੀ। ਲਗਦਾ ਹੈ ਪੰਡਿਆਂ ਨੇ ਸਿੱਖ ਸ਼ਰਧਾਲੂਆਂ ਤਾਂ 
ਪੂਜਾ ਲੈਣ ਦਾ ਜੁਗਾੜ ਕੀਤਾ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਗਿਆਨੀ ਜ਼ੈਲ 
ਸਿੰਘ ਨੇ ਆਪਣੇ ਰਾਸ਼ਟਰਪਤੀ ਕਾਲ ਵਿਚ ਇਥੇ ਆਉਣ 
ਵੇਲੇ ਰਾਜਸਥਾਨ ਦੇ ਪ੍ਰਸ਼ਾਸਕੀ ਢਾਂਚੇ ਤੋਂ ਸੋਨੇ ਦੀ ਝਾਲ 
ਵਾਲੇ ਫਰੇਮ ਵਿਚ ਇਸ ਹੁਕਮਨਾਮੇ ਨੂੰ ਜੜਵਾਇਆ ਸੀ। 
ਇਸ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਸੈਮਤ 1762 ਬਿ. ਦੀ ਲਿਖੀ ਹੋਈ 
ਇਕ ਹੱਥ-ਲਿਖਿਤ ਬੀੜ ਵੀ ਸੈਭਾਲੀ ਹੋਈ ਹੈ। 

ਪੁਸ਼ਕਰ ਵਿਚ ਸਿੱਖ ਆਬਾਦੀ ਨ ਹੋਣ ਕਾਰਣ 
ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਂ ਦੀ ਛੋਹ ਵਾਲੇ ਸਥਾਨ ਦੀ ਨਿਸ਼ਾਨਦੇਹੀ 
ਨਹੀਂ' ਹੋ ਸਕੀ। ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ ਕਿ ਗੋਬਿੰਦ ਘਾਟ ਦੇ ਪ੍ਰਵੇਸ਼ 
ਦਵਾਰ ਦੇ ਉਪਰਲੇ ਕਮਰੇ ਵਿਚ ਕੋਈ ਨਿਰਮਲਾ ਸੈਤ ਗੁਰੂ 
ਗੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦਾ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਕਰਦਾ ਹੁੰਦਾ ਸੀ, ਪਰ ਹੁਣ 
ਅਜਿਹੀ ਕੋਈ ਵਿਵਸਥਾ ਨਹੀਂ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ 
ਦੀ ਆਮਦ ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ ਕੋਟਾ ਵਾਲੇ ਸੈਤਾਂ ਦੇ ਉਦਮ 
ਨਾਲ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਗੁਰੂ ਸਿੰਘ ਸਭਾ” ਪੁਸ਼ਕਰ ਨਗਰ ਦੇ 
ਪੂਰਬ ਵਾਲੇ ਪਾਸੇ ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਇਮਾਰਤ ਵੀ ਕਾਫ਼ੀ 
ਸੁੰਦਰ ਹੈ। ਇਸ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਸੀ ਗੁਰੂ ਸਿੰਘ 
ਸਭਾ ਅਜਮੇਰ ਹੀ ਕਰਦੀ ਹੈ। ਇਹ ਸਿੰਘ ਸਭਾ ਪਿਛਲੇ 
ਕਈ ਦਹਾਕਿਆਂ ਤੋਂ ਉਦਮ ਕਰ ਰਹੀ ਹੈ ਕਿ “ਗੋਬਿੰਦ 
ਘਾਟ” ਦੇ ਨੇੜੇ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿਦ ਸਿੰਘ ਦੀ ਯਾਦਗਾਰ ਬਣਾਈ 
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ਜਾਏ। ਇਸ ਸੈਬੈਧ ਵਿਚ “ਜੈਪੁਰ ਘਾਟ” ਉਤੇ 500 ਵਰਗ 
ਮੀਟਰ ਜਗ੍ਹਾ ਮਿਲ ਵੀ ਗਈ ਸੀ, ਪਰ ਅਜੇ ਇਮਾਰਤ ਦੀ 
ਉਸਾਰੀ ਨਹੀਂ' ਹੋ ਸਕੀ। ਹਾਂ, ਸੀ ਰੋਗ ਜੀ ਮੰਦਿਰ ਤੋਂ ਜੈਪੁਰ 
ਘਾਟ ਤਕ ਦੇ ਮਾਰਗ ਨੂੰ ਨਗਰ ਪਾਲਿਕਾ ਪੁਸ਼ਕਰ ਵਲੋਂ “ਸੀ 
ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਮਾਰਗ? ਨਾਂ ਦਿੱਤਾ ਜਾ ਚੁਕਿਆ ਹੈ। 


ਪੁੰਨ : ਇਹ ਸਸੈਕ੍ਰਿਤ ਦੇ 'ਪੁਣ੍ਯ” ਸ਼ਬਦ ਦਾ ਤਦਭਵ ਰੂਪ 
ਹੈ। ਇਸ ਨੂੰ 'ਸੁਕ੍ਰਿਤ” ਵੀ ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਦਾ ਮੂਲ 
ਸੈਬੈਧ ਮੁਕਤੀ ਜਾਂ ਸਵਰਗ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਨਾਲ ਹੈ। ਭਾਰਤ 
ਦੀਆਂ ਸਾਰੀਆਂ ਆਸਤਿਕ ਪਰੈਪਰਾਵਾਂ ਅਤੇ ਬੌਧ-ਮਤ 
ਤੇ ਜੈਨ-ਮਤ ਵਿਚ ਵੀ ਪੁੰਨ ਨੂੰ ਪ੍ਵਾਨਗੀ ਮਿਲੀ ਹੈ। ਪੁੰਨ 
ਦਾ ਮੂਲ ਆਧਾਰ ਕੋਈ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਕਰਮ ਮੰਨਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 
ਇਹ ਕਰਮ ਸਾਤਵਿਕ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਇਸ ਨੂੰ ਕਰਨ ਪਿਛੇ 
ਸਵਰਗ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਦੀ ਕਾਮਨਾ ਆਪਣੀ ਭੂਮਿਕਾ 
ਨਿਭਾਉਂਦੀ ਹੈ। 

ਸਾਰਿਆਂ ਮਤਾਂ ਵਿਚ ਧਰਮ ਅਨੁਸਾਰ ਕੀਤੇ 
ਆਚਰਣ ਨੂੰ ਪੁੰਨ-ਕਰਮ ਮੰਨਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਪੁੰਨ-ਕਰਮ 
ਸੁਖ-ਫਲ-ਦਾਇਕ ਹੈ। ਇਸ ਦੇ ਉਲਟ ਪਾਪ (ਵੇਖੋ) ਕਰਮ 


ਦੁਖ-ਫਲ-ਦਾਇਕ ਹੈ। ਇਹ ਦੋਵੇ” ਇਕ ਦੂਜੇ ਦੇ 


ਪ੍ਤਿਦੁਅੰਦੀ ਹਨ। 

ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਵੀ ਪੁੰਨ ਕਰਮ ਕਰਨ ਉਤੇ ਬਲ 
ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਰਾਮਦਾਸ ਜੀ ਨੇ ਕਿਹਾ ਹੈ- ਕਰੇ 
ਸ਼ਾਹੂ ਆੰਜੁਲ ਪਨ ਵਡਾ ਹੈ/ ਕਾਨ ਡੰਡਉਂਤ ਪੁਨ ਵਡਾ 
ਹੈ/(ਗੁ ਗੰ .13)। ਨਿਸ਼ਕਾਮ ਭਾਵ ਨਾਲ ਕੀਤੇ ਪੁੰਨ-ਕਰਮ 
ਹੀ ਲਾਭਦਾਇਕ ਹਨ। ਦਰ ਤ-ਭਾਵ ਨਾਲ ਕੀਤੇ ਪੁੰਨ 
ਜਮਕਾਲ ਦੇ ਵਸ ਪਾਣ ਵਾਲੇ ਸਿੱਧ ਹੁੰਦੇ ਹਨ--ਪੰਨ ਦਾਨ 
ਜੇ ਲੀਜਦੇ ਸਭ ਧਰਮ ਰਾ/ਇ ਕੰ ਜਾਈ/ /ਸਨ ਗ਼ਤਿਗੁਰੂ 
ਜਮਕਾਲ਼ ਨ ਛੰਡਈਂ ਦੁਜੰ ਭਾਇ ਖ਼ੁਾਆਈ /(ਗੁ ਰੀ .1414)। 

ਸਭ ਤੋਂ ਵੱਡਾ ਪੁੰਨ ਹਉਮੈ ਨੂੰ ਮਾਰਨਾ ਹੈ। ਹਉਮੈ 
ਸਭ ਪੁੰਨਾਂ ਦਾ ਨਾਸ਼ ਕਰਦੀ ਹੈ। “ਸੁਖਮਨੀ” ਬਾਣੀ ਵਿਚ 
ਇਸ ਤੱਥ ਵਲ ਸੈਕੇਤ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਆਸਾ ਰਾਗ ਵਿਚ 
ਵੀ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਜਿਗਿਆਸੂ ਨੂੰ ਚੇਤਾਵਨੀ 
ਦਿੱਤੀ ਹੈ ਕਿ ਪਰਮਾਤਮਾ ਹਰ ਵਕਤ ਪ੍ਰਾਣੀ ਦੇ ਸੈਗ-ਸਾਥ 
ਹੈ, ਫਿਰ ਪਾਪ ਕਿਉਂ ਕੀਤੇ ਜਾਣ। ਇਸ ਲਈ 'ਸੁਕ੍ਰਿਤ” 
- (ਪੁੰਨ) ਕਰਕੇ ਨਾਮ ਜਪਣਾ ਚਾਹੀਦਾ ਹੈ ਤਾਂ ਜੋ ਨਰਕਾਂ 
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ਵਿਚ ਜਾਣ ਤੋਂ ਬਚਿਆ ਜਾ ਸਕੇ-ਸੰਗਿ ਏਲੈ ਕਰਣਾਹਾਰਾ 
ਕਾ/ਇ ਪਾਪ ਕਮਾਈਂਆ / ਸ਼ਨੈਤ ਕਨਲੈ ਨਾਮ ਲਨੇਜੈ ਠਗੰਕਿ 
ਹਾਲ ਨ ਜਾਈਆ /(ਗੁ.ਰੰ.461)। 


ਪੁਰਹੀਰਾਂ (ਪਿੰਡ) : ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਹੁਸ਼ਿਆਰਪੁਰ ਨਗਰ ਤੋ 
ਲਗਭਗ 4 ਕਿ.ਮੀ. ਦੀ ਵਿਥ ਉਤੇ ਹੁਸ਼ਿਆਰਪੁਰ- 
ਚੋਅ ਦੇ ਕੰਢੇ ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਸਾਹਿਬ ਗਰਨਾ ਪਿੰਡ ਤੋਂ 
ਕੀਰਤਪੁਰ ਨੂੰ ਜਾਂਦਿਆਂ ਇਕ ਰਾਤ ਲਈ ਰੁਕੇ ਸਨ। ਗੁਰੂ 
ਜੀ ਦੀ ਆਮਦ ਦੀ ਸਾਦ ਵਿਚ ਪਹਿਲਾਂ ਇਥੇ ਇਕ ਮੰਜੀ 
ਸਾਹਿਬ ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ ਸੀ। ਇਸ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਨੂੰ 
“ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਜ਼ਾਹਿਰਾ ਜ਼ਹੂਰ” ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ। ਹੁਣ ਇਸ ਦੀ 
ਪੰਜ ਮੰਜ਼ਲੀ ਖ਼ੂਬਸੂਰਤ ਇਮਾਰਤ ਉਸਰ ਚੁਕੀ ਹੈ। ਇਹ 
ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸ਼੍ਰੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਬੈਧਕ ਕਮੇਟੀ ਨਾਲ 


ਸੰਬੰਧਿਤ ਹੈ, ਪਰ ਇਸ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਸਥਾਨਕ ਕਮੇਟੀ 


ਕਰਦੀ ਹੈ। ਇਥੇ ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਜੀ ਦਾ ਜਨਮ-ਦਿਨ 
ਬੜੀ ਧੂਮ-ਧਾਮ ਨਾਲ ਮੰਨਾਇਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਹਰ ਫਰਵਰੀ 
ਮਹੀਨੇ ਦੀ ਬਸੈਤ ਪੰਚਮੀ ਵਾਲੇ ਦਿਨ ਇਥੇ ਬਹੁਤ ਵੱਡਾ 
ਧਾਰਮਿਕ ਮੇਲਾ ਲਗਦਾ ਹੈ, ਜਿਸ ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਹੋਣ ਲਈ 
ਦੂਰ ਦੂਰ ਤੋਂ ਸੰਗਤਾਂ ਆਉਂਦੀਆਂ ਹਨ। 


ਪੁਰਖ : ਇਹ ਸੈਸਕ੍ਿਤ ਦੇ 'ਪੁਰੁਸ਼' ਸ਼ਬਦ ਦਾ ਤਦਭਵ 
ਰੂਪ ਹੈ। ਪੁਰਸ਼ ਰੂਪ ਵਿਚ ਪਰਮ-ਸੱਤਾ ਦੀ ਕਲਪਨਾ ਬਹੁਤ 
ਪੁਰਾਤਨ ਹੈ। “ਰਿਗਵੇਦ” ਦੇ “ਪੁਰਸ਼ ਸੂਕਤ” ਅਨੁਸਾਰ ਪੁਰਸ਼ 
ਤੋਂ ਭਿੰਨ ਕਿਸੇ ਹੋਰ ਸੱਤਾ ਦਾ ਅਭਾਵ ਹੈ। 
_ਸਾਂਖ੍ਯ-ਦਰਸਨ ਵਿਚ ਪੁਰਸ਼ ਆਤਮਾ ਦਾ 
ਵਾਚਕ ਹੈ। ਪ੍ਰਕ੍ਰਿਤੀ ਭੋਗ੍ਯ ਹੈ, ਜੜ ਪ੍ਰਕ੍ਰਿਤੀ ਨੂੰ ਕਿਸੇ 
ਅਧਿਸ਼ਠਾਨ (ਵਾਸ ਜਾਂ ਆਧਾਰ) ਦੀ ਲੋੜ ਹੈ। ਇਹ 
ਅਧਿਸ਼ਠਾਨ ਪੁਰਸ਼ ਰੂਪ ਵਿਚ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਪ੍ਕ੍ਿਤੀ 
ਤ੍ਿਗਿਣਾਤਮਕ ਹੈ ਅਤੇ ਪੁਰਸ਼ ਤਿਗੁਣਾਂ ਤੋਂ ਰਹਿਤ ਅਤੇ 
ਨਿਸ਼ਕ੍ਰਿਯ ਹੈ। ਚੇਤਨਾ ਇਸ ਦਾ ਸਰੂਪ ਹੈ, ਧਰਮ ਨਹੀਂ'। 
ਜੜ ਪ੍ਕ੍ਰਿਤੀ ਨਾਲ ਇਸ ਦਾ ਸੰਬੈਧ ਨਹੀਂ' ਹੋ ਸਕਦਾ। ਕੇਵਲ 
ਪੁਰਸ਼ ਦੇ ਨੇੜੇ ਜਾਣ ਨਾਲ ਪਕ੍ਰਿਤੀ ਵਿਚ ਕਿਆ ਹੁੰਦੀ ਹੈ 
ਮੰਨ ਕੇ ਸੈਸਾਰ ਦੇ ਤਿੰਨ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ ਦੁਖਾਂ ਵਿਚ ਫਸ ਜਾਂਦਾ 
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ਪੁਰਾਤਨ ਸਿੱਖ ਨਾਮਾਵਲੀ 
ਹੈ। ਅਸਲ ਵਿਚ, ਪੁਰਸ਼ ਵਿਚ ਬਧਨ ਅਤੇ ਮੋਖ ਨਹੀਂ ਹੁੰਦੇ। 
ਇਹ ਉਸ ਦੀ ਕੈਵਲ੍ਯ ਅਵਸਥਾ ਹੈ ਜੋ ਆਪਣੇ ਸ਼ੁੱਧ ਰੂਪ ਦੇ 
ਸੈਬੈਧ ਵਿਚ ਭਰਮ ਦਾ ਨਾਸ਼ ਹੋਣ ਨਾਲ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। 
ਪੁਰਸ਼ ਇਕ ਨਹੀ ਅਨੌਕ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਪੁਰਸ਼ਾਂ ਤੋਂ ਪਰੇ ਇਕ 
ਪੁਰਸ਼ੋਤਮ ਦੀ ਕਲਪਨਾ ਕੀਤੀ ਵੀ ਮਿਲਦੀ ਹੈ। ਇਹ ਈਸ਼ਵਰ 
ਦਾ ਸਮਾਨਾਰਥਕ ਹੈ। 

ਭਗਤ ਜੈਦੇਵ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਹੈ ਕਿ ਪਰਮਦਭਤੀ 
ਪਰਨਾ/ਤ ਪਰੰ ਜਾਦਿਚੀਤ ਸ਼ਰਲ ਗਤੰ / (ਗੁ ਰੀ .526)। 
ਉਹ ਪਰਮ ਅਦਭੁਤ ਪਰਮਾਤਮਾ ਪਰਕ੍ਰਿਤੀ (ਕੁਦਰਤ) ਤੋੱ 
ਪਰੇ ਹੈ, ਜਿਸ ਦਾ ਥਿਆਨ ਕਰਨ ਨਾਲ ਸਭ ਗਤਿ ਪ੍ਰਾਪਤ 
ਕਰਦੇ ਹਨ। “ਮੂਲ ਮੰਤ੍ਰ” ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ 
_ ਪਰਮਾਤਮਾ ਨੂੰ “ਕਰਤਾ ਪੁਰਖ” (ਵੇਖੋ) ਕਿਹਾ ਹੈ, ਇਸ ਲਈ 
ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਵਿਚ “ਪੁਰਖ” ਦੀ ਭਾਵਨਾ ਸਾਂਖ੍ਯ ਦਰਸ਼ਨ ਤੋੱ 
ਭਿੰਨ ਸਿੱਧ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। 


ਪੁਰਾਤਨ ਸਿੱਖ ਨਾਮਾਵਲੀ : ਇਸ ਨਾਮਾਵਲੀ ਦਾ ਸੈਬੈਧ 
ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਦੀ ਲਿਖੀ 11ਵੀਂ ਵਾਰ ਨਾਲ ਹੈ। ਰਵਾਇਤ 
ਅਨੁਸਾਰ ਇਸ ਵਾਰ ਦੇ ਮਹੱਤਵ ਨੂੰ ਵੇਖਦੇ ਹੋਇਆਂ ਭਾਈ 
ਮਨੀ ਸਿੰਘ ਨੇ ਇਸ ਉਪਰ ਇਕ ਭਾਸ਼੍ਯ ਲਿਖਿਆ, ਜੋ 
ਕਾਲਾਂਤਰ ਵਿਚ “ਸਿੱਖਾਂ ਦੀ ਭਗਤਮਾਲਾ” ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ 
ਜਾਣਿਆ ਜਾਣ ਲਗਾ। ਇਸ ਦਾ ਇਕ ਨਾਮਾਂਤਰ “ਭਗਤ 
ਰਤਨਾਵਲੀ' ਵੀ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਹੈ। ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਨੇ ਪਹਿਲੀਆਂ 
12 ਪਉੜੀਆਂ ਵਿਚ ਸਤਿਗੁਰੂ , ਗੁਰਮੁਖ, ਗੁਰਸਿੱਖੀ , ਗੁਰੂ- 
ਚਰਣ, ਗੁਰੂ-ਸਿੱਖ ਪੌਮ ਆਦਿ ਵਿਸ਼ਿਆਂ ਉਤੇ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ 
ਪਾਇਆ ਹੈ। ਇਸ ਤੋਂ ਉਪਰੈਤ ਪਹਿਲੇ ਤੋ” ਛੋਵੇ' ਗੁਰੂ 
ਸਾਹਿਬਾਨ ਦੇ ਸਿੱਖਾਂ ਦੀ ਨਾਮਾਵਲੀ ਦਿੱਤੀ ਹੈ। ਇਹ ਪਰਿਚਯ 
ਨਾਂਵਾਂ ਅਤੇ ਕਿਤੇ ਕਿਤੇ ਜਾਤਾਂ ਤੇ ਥਾਂਵਾਂ ਤਕ ਹੀ ਸੀਮਿਤ 
ਹੈ। ਇਤਿਹਾਸਿਕ ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਤੋਂ ਇਹ ਵਾਰ ਬਹੁਤ ਮਹੱਤਵ- 


ਪੂਰਣ ਹੈ ਕਿਉਕਿ ਪੁਰਾਤਨ ਸਿੱਖਾਂ ਦੀ ਜਾਣਕਾਰੀ ਪ੍ਰਾਪਤ 


ਕਰਨ ਲਈ ਹੋਰ ਕੋਈ ਸਾਧਨ ਹੀ ਨਹੀਂ ਹੈ। 

ਭਾਈ ਮਨੀ ਸਿੰਘ ਨੇ ਇਸ ਵਾਰ ਵਿਚਲੇ ਸਿੱਖਾਂ 
ਦੇ ਨਾਲ ਸੈਬੰਧਿਤ ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਪ੍ਰਸੰਗਾਂ, ਸਾਖੀਆਂ 
ਅਥਵਾ ਘਟਨਾਵਾਂ ਦੀ ਕਲਪਨਾ ਕੀਤੀ ਹੈ ਅਤੇ ਗੁਰਮਤਿ 
ਦੇ ਸਿੱਧਾਂਤਾਂ ਨੂੰ ਸਿੱਖਾਂ ਵਲੋਂ ਕੀਤੇ ਪ੍ਰਸ਼ਨਾਂ ਦੇ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ 
ਵਲੋਂ' ਦਿੱਤੇ ਉਤਰਾਂ ਰਾਹੀਂ ਸਪੱਸ਼ਟ ਕੀਤਾ ਹੈ। ਉਦਾਹਰਣ 
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ਲਈ 15ਵੀ' ਪਉੜੀ ਦੀ ਤੁਕ- ਲਾਲ ਡੇ ਲਾਲ ਝ/ਧਿਆਨ 
ਦੁਰਗਾ ਜੀਵੰਗ ਪਠਉਪਕਾਨੰ--ਦਾ ਵਿਸ਼ਲੇਸ਼ਣ ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ 
ਕੀਤਾ ਹੈ- ਰ ਰ 

ਭਾਈ ਲਾਲੂ ਝੁਧਵਾਨ ਤੇ ਦੁਰਗਾ ਤੇ ਜੀਵੰਦਾ 
ਹਜੂਰ ਗੁਰ ਅੰਗਦ ਜੀ ਦੇ ਆਏ ਤੇ ਅਰਦਾਸ਼ ਕੀਤੀ-ਜੌਂ 
ਅਸ਼ਾਡਾ ਉਧਾਰ /ਕੇਉਕਰ ਹੋਵੇ / ਤਾਂ ਝਚਨ ਹੋਇਆ 
ਪਰਉਪਕਾਰ ਦੇ ਸ਼ਮਾਨ ਹੋਰ ਕੁਝ ਨਗੀੱ/ ਪਰਓਪਕਾਰ ਭਾ 
ਤਿੰਨ ਪੁਕਾਰ ਦਾ ਹੈ/ /ਇਕ' ਜੇ ਆਪਣੰ ਪਾਸ਼ ਪਦਾਰਥ 
ਹੌਵਨਾ, ਸੋ ਆਪ ਭੀ ਜੁਗਤ ਨਾਲ ਵਰਤਨ, ਤੇ ਨਾਲ 
ਖਲਾਵੀਆ / ਝਹੁੜੇ ਜੋ ਆਪਣੇ ਸਹਰ ਥੀ /ਕੈਸ਼ੇ ਦੀ ਸ਼ੋਵਾ 


ਟਹਿਲ ਕਗੀਆ ਤੇ ਫਸ਼ਨਾ ਕਰਿ ਕੇ ਡਾ ਜੇ ਵਚਨੁ ਮਨਨੰਦਾ 


ਹੋਵੈ ਤਾ ਭਾ /ਕੈਸ਼ੇ ਦਾ ਭਲਾ ਕਠੰਐ/ ਸ਼ਹੜਿ ਗਿਆਨ 
/ਹਿਆਨੁ ਭੀ ਰਸ਼ਨਾ ਕਾਰੈ ਉਪਦੇਸ ਕੀਚੈ ਤੋਂ ਮਨ ਕਾਰਕ 
ਭਾ ਸ਼ਤਸ਼ ਦਾ ਭਲਾ ਮੰਗੀਆ / ਉਹ ਲੈ ਔਸੋਂ ਹੀ ਸ਼ਭਣਾ 
ਸਿਖਾ ਦੇ ਨੱਲ ਪਰਉਪਕਾਰ ਕਗਨੇ, ਤਾ ਓਨਾ ਦਾ /ਕੈਸ਼ੇ 
ਸੋਵਾ ਟ/ਹਿਲ ਕਾਨ ਕੰ ਉਧਾਰ ਹੋਆ/ 

`ਇਥੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਸਿੱਖਾਂ ਦੇ ਪਰਉਪਕਾਰੀ ਹੋਣ ਦੇ ਗੁਣ 
ਨੂੰ ਗੁਰੂ-ਕਥਨ ਦੁਆਰਾ ਸੈਪੁਸ਼ਟ ਕਰਕੇ ਪਰਉਪਕਾਰ ਕਰਨ 
ਲਈ ਸਿੱਖਾਂ ਨੂੰ ਪ੍ਰਿਤ ਕੀਤਾ ਹੈ। ਇਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦੀਆਂ 
ਸਾਖੀਆਂ ਸਾਰਿਆਂ ਸਿੱਖਾਂ ਨਾਲ ਜੋੜੀਆਂ ਗਈਆਂ ਹਨ। 
ਇਨ੍ਹਾਂ ਸਾਖੀਆਂ ਦੀ ਤੱਥਕ ਪੁਸ਼ਟੀ ਕਿਸੇ ਸਾਧਨ ਰਾਹੀਂ 
ਸੋਭਵ ਨਹੀਂ ਹੈ। 


ਪੁਰਾਤਨ ਜਨਮਸਾਖੀ : ਇਹ ਜਨਮਸਾਖੀ ਭਾਈ ਵੀਰ 
ਸਿੰਘ ਨੇ ਸੈਪਾਦਿਤ ਕਰਕੇ ਪਹਿਲੀ ਵਾਰ ਸੈਨ 1926 ਈ. 
ਵਿਚ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਿਤ ਕੀਤੀ । ਇਸ ਨੂੰ “ਪੁਰਾਤਨ” ਵਿਸ਼ੇਸ਼ਣ ਭਾਈ 
ਵੀਰ ਸਿੰਘ ਦਾ ਦਿੱਤਾ ਹੋਇਆ ਹੈ ਜੋ ਕੁਝ ਸੀਮਾ ਤਕ 
ਭਾਂਤੀਪੂਰਣ'ਹੈ। ਇਸ ਜਨਮਸਾਖੀ ਦੀਆਂ ਦੇ ਆਧਾਰ 
ਪੋਥੀਆਂ ਹਨ। ਇਕ ਵਲਾਇਤ ਵਾਲੀ ਜਨਮਸਾਖੀ, ਜਿਸ 
ਦੀ ਹੱਥ-ਲਿਖਿਤ ਪੋਥੀ ਸੈਨ 1815-16 ਵਿਚ ਐਚ.ਟੀ. 
ਕੋਲਬਰੁਕ ਨੇ ਈਸਟ ਇੰਡੀਆ ਹਾਊਸ ਦੀ ਲਾਇਬ੍ਰੇਰੀ ਨੂੰ 
ਦਿੱਤੀ ਸੀ। 

ਹੈ। ਕੁਲ 57 ਸਾਖੀਆਂ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੀਆਂ 
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ਪੁਰਾਤਨ ਜਨਮਸਾਖੀ 
ਗਿਆ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਜੀਵਨ ਬਾਰੇ ਜੋ 
ਵਿਵਰਣ ਇਸ ਵਿਚ ਪ੍ਰਸਤੁਤ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ, ਪਰਵਰਤੀ 
ਜਨਮਸਾਖੀਆਂ ਵਿਚ ਲਗਭਗ ਉਸੇ ਤੋਂ ਲਾਭ ਉਠਾ ਕੇ ਕੁਝ 
ਕਲਪਨਾ-ਪ੍ਰਸੂਤ ਪ੍ਰਸੈਗਾਂ ਸਹਿਤ ਵਿਸਤਾਰ ਨਾਲ ਚਿਤਰਿਆ 
ਗਿਆ ਹੈ। 

ਕਾਰਤ੍ਰਿਤਵ . “ਪੁਰਾਤਨ ਜਨਮਸਾਖੀ” ਦੇ ਕਰਤਾ 
ਬਾਰੇ ਸਪੱਸ਼ਟ ਰੂਪ ਵਿਚ ਨ ਕੋਈ ਅੰਦਰਲਾ ਅਤੇ ਨ ਹੀ 
ਬਾਹਰਲਾ ਪ੍ਰਮਾਣ ਉਪਲਬਧ ਹੈ, ਇਸ ਕਰਕੇ ਇਸ ਦਾ 
ਕਰਤ੍ਰਿਤਵ ਸੈਦਿਗਧ ਹੈ। ਕਰਤ੍ਰਿਤਵ ਦੀ ਸੈਦਿਗਧਤਾ ਦਾ 
ਕਾਰਣ ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਇਸ ਦੇ ਲੋਖਕ ਨੇ ਸੈਕੋਚਸ਼ੀਲਤਾ ਕਾਰਣ 
ਲੇਖਕ ਰੂਪ ਵਿਚ ਆਪਣਾ ਨਾਂ ਦੇਣਾ ਮੁਨਾਸਬ ਨਹੀ 
ਸਮਝਿਆ, ਇਸੇ ਲਈ ਇਸ ਦਾ ਕਰਤ੍ਰਿਤਵ ਕਿਆਸ ਦਾ 
ਵਿਸ਼ਾ ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਇਸ ਸੰਬੰਧੀ ਅਨੇਕ 
ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਨੇ ਆਪਣੇ ਮਤ ਪੇਸ਼ ਕੀਤੇ ਹਨ, ਪਰ ਉਨ੍ਹਾਂ 
ਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਸਤੁਤ ਮਤਾਂ ਦੇ ਵਿਸ਼ਲੇਸ਼ਣ ਤੋਂ ਬਾਦ ਸਹਿਜ 


ਹੀ ਇਸ ਨਿਰਣੇ 'ਤੇ ਪਹੁੰਚਿਆ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ ਕਿ ਇਸ 


ਜਨਮਸਾਖੀ ਦੇ ਕਰਤ੍ਰਿਤਵ ਨਿਰਣੇ ਬਾਰੇ ਹੁਣ ਤਕ ਪ੍ਸਤੁਤ 
ਕੀਤੇ ਤਰਕ ਭ੍ਰਾਂਤ ਹਨ। ਇਸ ਸੈਬੋਧ ਵਿਚ ਅੰਦਰਲੇ ਅਤੇ 
ਬਾਹਰਲੇ ਪ੍ਰਮਾਣਾਂ ਦੀ ਪੁਨਰ-ਪਰੀਖਿਆ ਦੀ ਲੋੜ ਹੈ। 
ਅੰਦਰਲੇ ਪ੍ਰਮਾਣਾਂ ਵਿਚੋਂ ਸਭ ਤੋਂ ਆਧਾਰ-ਭੂਤ ਪ੍ਰਮਾਣ ਇਸ 
ਦੀ ਭਾਸ਼ਾ ਹੈ। ਇਸ ਦੀ ਭਾਸ਼ਾ ਦੇ ਸਰੂਪ ਨੂੰ ਧਿਆਨ ਨਾਲ 
ਪੜ੍ਹਿਆਂ ਗਿਆਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਕਿ ਇਸ ਦੀ ਬੋਲੀ ਪੱਛਮੀ ਪੰਜਾਬ 
ਦੀ ਹੈ ਜਿਸ ਨੂੰ ਡਾ. ਗੀਅਰਸਨ ਨੇ “ਲਹਿੰਦਾ” ਨਾਂ ਦਿੱਤਾ 
ਹੈ। ਪਰ ਪੱਛਮੀ ਪੰਜਾਬ ਦੀ ਬੋਲੀ ਦੀਆਂ ਵੀ ਅੱਗੋਂ ਕਈ 
ਸ਼ਾਖਾਵਾਂ ਹਨ। ਪੋਠੋਹਾਰੀ, ਅਵਾਣਕਾਰੀ, ਝਾਂਗੀ, ਮੁਲਤਾਨੀ 
ਆਦਿ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਸਾਰੀਆਂ ਉਪ-ਬੋਲੀਆਂ ਵਿਚ ਸਮੁੱਚੀ ਸਾਂਝ 
ਹੋਣ ਦੇ ਬਾਵਜੂਦ ਕੁਝ ਆਪਣੀਆਂ ਨਿਜੀ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ਤਾਵਾਂ 
ਵੀ ਹਨ ਜੋ ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਇਕ ਦੂਜੇ ਤੋਂ ਨਿਖੇੜਦੀਆਂ ਹਨ। 
ਰਚਨਾ ਦੀ ਆਧਾਰ-ਭੂਤ ਭਾਸ਼ਾ ਅਵਾਣਕਾਫੀ ਸਿੱਧ ਹੁੰਦੀ 
ਹੈ ਜਿਸ ਦਾ ਬੋਲਣ-ਖੇਤਰ ਕੈੱਬਲਪੁਰ (ਅਟਕ) ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੀਆਂ 
ਇਲਾਵਾ ਮੀਆਂਵਾਲੀ ਜ਼ਿਲ੍ਹੋ ਦੀ ਹੱਦ ਤਕ ਅਤੇ ਦੱਖਣ 
ਵਲ ਲੂਣ ਦੇ ਪਹਾੜ ਤਕ ਵਿਆਪਤ ਹੈ। 
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ਬਾਹਰਲੇ ਪ੍ਰਮਾਣਾਂ ਵਿਚ ਸਭ ਤੋਂ ਪਹਿਲੀ ਮੇਕਾਲਿਫ 
ਦੀ ਗਵਾਹੀ (511੧ ੧11£10॥....) ਮਹੱਤਵਪੂਰਣ ਹੈ ਜਿਸ 
ਤੋਂ ਹੇਠਾਂ ਲਿਖੇ ਤੱਥ ਸਾਹਮਣੇ ਆਉਂਦੇ ਹਨ: 

(1) ਇਹ ਜਨਮਸਾਖੀ ਸੇਵਾਦਾਸ ਦੀ ਲਿਖੀ ਹੈ। 

(2) ਇਸ ਦੀ ਇਕ ਨਕਲ 1588 ਈ. ਦੀ ਲਿਖੀ 
ਮੈਕਾਲਿਫ ਪਾਸ ਮੌਜੂਦ ਸੀ ਜੋ ਗੁਰੂ ਗੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੇ 
ਸੈਪਾਦਨ ਤੋਂ` 16 ਵਰ੍ਹੇ ਪਹਿਲਾਂ ਤਿਆਰ ਹੋਈ ਸੀ। 

(3) ਇਹ ਪੋਠੋਹਾਰ (ਜੇਹਲਮ ਅਤੇ ਸਿੰਧ ਦੇ ਵਿਚਾਲੇ ਵਾਲੇ 
ਖੇਤਰ) ਦੀ ਭਾਸ਼ਾ ਵਿਚ ਲਿਖੀ ਹੈ। 

(4) ਉਪਲਬਧ ਗੁਰਮੁਖੀ ਹੱਥ-ਲਿਖਿਤਾਂ ਵਿਚੋਂ ਇਸ ਦੇ 
ਅੱਖਰ ਹੋਰਨਾਂ ਨਾਲੋਂ ਅਸੈਦਿਗਧ ਰੂਪ ਵਿਚ ਅਧਿਕ 
ਪ੍ਰਾਚੀਨ ਹਨ। 
ਭਾਈ ਵੀਰ ਸਿੰਘ ( ਗੁਰਪ੍ਰਤਾਪ ਸੂਰਜ ਗੂੰਥਾਵਲ?) 

ਨੇ ਸੇਵਾਦਾਸ ਨੂੰ ਪਿੰਡੀ ਘੇਬ ਦੇ ਪਾਸੇ ਦਾ ਮੰਨਿਆ ਹੈ। 

ਭਾਈ ਕਾਨ੍ਹ ਸਿੰਘ (ਮ#ਹਾਨਕੌਸ਼) ਦੀ ਖੋਜ ਵੀ ਉਪਰਲੇ ਤੱਥਾਂ 
ਦੇ ਨੋੜੇ-ਤੇੜੇ ਬੈਠਦੀ ਹੈ। 

ਨਿਸ਼ਕਰਸ਼ ਇਹ ਹੈ ਕਿ “ਪੁਰਾਤਨ ਜਨਮਸਾਖੀ” 
ਦਾ ਲੇਖਕ ਅਵਾਣਕਾਰੀ ਉਪ-ਬੋਲੀ ਖੇਤਰ ਦੇ ਪਿੰਡੀਘੇਬ 
ਨਗਰ ਦਾ ਨਿਵਾਸੀ ਸੇਵਾਦਾਸ ਨਾਂ ਦਾ ਕੋਈ ਸਾਧਕ ਸੀ 
ਜਿਸ ਨੂੰ ਸਾਹਿਤ ਦੀਆ ਕਲਾਤਮਕ ਸੂਖਮਤਾਵਾਂ ਦਾ ਚੰਗਾ 
ਗਿਆਨ ਸੀ। 

ਰਚਨਾ-ਕਾਲ : “ਪੁਰਾਤਨ ਜਨਮਸਾਖੀ” ਦੇ 
ਕਰਤ੍ਰਿਤਵ ਵਾਂਗ ਇਸ ਦਾ ਰਚਨਾ-ਕਾਲ ਵੀ ਸੈਦਿਗਧ ਹੈ। 
ਇਸ ਦੀ ਕਿਸੇ ਵੀ ਪੁਰਾਣੀ ਹੱਥ-ਲਿਖਿਤ ਵਿਚ ਇਸ ਦੇ ਰਚੇ 
ਜਾਣ ਦਾ ਸੈਮਤ ਨਹੀਂ ਦਿੱਤਾ ਹੋਇਆ। ਕਿਸੇ ਠੌਸ ਸਬੂਤ ਦੇ 
ਅਭਾਵ ਕਰਕੇ ਜਨਮਸਾਖੀ ਦੀਆਂ ਅੰਦਰਲੀਆਂ ਅਤੇ 
ਬਾਹਰਲੀਆਂ ਗਵਾਹੀਆਂ ਦੇ ਆਧਾਰ 'ਤੇ ਹੀ ਇਸ ਦੇ ਰਚਨਾ 

-ਕਾਲ ਬਾਰੇ ਜਾਣਨ ਦਾ ਯਤਨ ਕੀਤਾ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ। 

ਅੰਦਰਲੇ ਪ੍ਰਮਾਣਾਂ ਦੇ ਆਧਾਰ `ਤੇ ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੁੰਦਾ ਹੇ 
ਕਿ ਇਸ ਜਨਮਸਾਖੀ ਦੀ ਰਚਨਾ ਸੈਨ 1604 ਈ. ਵਿਚ ਹੋਏ 
ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਸੈਪਾਦਨ ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ ਹੋ ਚੁਕੀ ਸੀ। 

ਬਾਹਰਲੇ ਪ੍ਰਮਾਣਾਂ ਵਜੋਂ ਮੈਕਾਲਿਫ ਨੇ ਇਸ ਜਨਮ 

-ਸਾਖੀ ਦੇ ਉਲੇਖ-ਪ੍ਰਸੈਗ ਵਿਚ ਦਸਿਆ ਹੈ ਕਿ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ 

ਪ੍ਰਾਪਤ ਇਸ ਦੀਆਂ ਨਕਲਾਂ ਵਿਚ ਇਕ ਅਜਿਹੀ ਵੀ ਹੈ ਜੋ 

ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਦੁਆਰਾ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਸੈਪਾਦਨ 


ਭ/0/0/.5110005100.2011) 


ਪੁਰਾਤਨ ਜਨਮਸਾਖੀ 


ਤੋਂ 16 ਵਰ੍ਹੇ ਪਹਿਲਾਂ 1588 ਈ. (1645 ਬਿ.) ਵਿਚ ਲਿਖੀ 
ਗਈ ਸੀ ਅਤੇ ਜਿਸ ਦੇ ਅੱਖਰ ਹੁਣ ਤਕ ਉਪਲਬਧ ਗੁਰਮੁਖੀ 
ਲਿਖਿਤਾਂ ਨਾਲੋਂ ਅਧਿਕ ਪ੍ਰਾਚੀਨ ਹਨ। ਅਜਿਹੀ ਜਨਮਸਾਖੀ 
ਦੀ ਮੌਜੂਦਗੀ ਵਲ ਭਾਈ ਕਾਨ੍ਹ ਸਿੰਘ ਨੇ ਵੀ 'ਮਹਾਨਕੋਸ਼” 
ਵਿਚ ਸੈਕੇਤ ਕੀਤਾ ਹੈ। ਭਾਈ ਵੀਰ ਸਿੰਘ ਨੇ ਵੀ ਭਾਵੇਂ ਸੈਨ 
ਨਹੀਂ ਦਿੱਤਾ ਪਰ ਸੇਵਾਦਾਸ ਦੀ ਲਿਖੀ ਜਨਮਸਾਖੀ ਦੀ 
ਉਪਲਬਧੀ ਨੂੰ ਸਵੀਕਾਰ ਜ਼ਰੂਰ ਕੀਤਾ ਹੈ। 

ਇਸ ਸਾਰੇ ਵਿਸ਼ਲੇਸ਼ਣ ਤੋਂ ਬਾਦ ਸਰਲਤਾ ਪੂਰਵਕ 
ਇਸ ਨਿਰਣੇ 'ਤੇ ਪਹੁੰਚਿਆ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ ਕਿ “ਪੁਰਾਤਨ 
ਜਨਮਸਾਖੀ” ਦੀ ਰਚਨਾ ਗੁਰੂ ਰ੍੍‌ਥ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਸੈਪਾਦਨ ਤੋਂ 
16 ਵਰ੍ਹੇ ਪਹਿਲਾਂ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਗੁਰੂ-ਗੱਦੀ 
ਉਪਰ ਬੈਠਣ ਤੋ 7 ਵਰ੍ਹੇ ਬਾਦ ਸੈਨ 1588 ਈ. (1645 
ਬਿ.) ਵਿਚ ਹੋਈ ਸੀ। 

/ਬ੍ਰੱਤਾਂਤਾ ਦਾ ਸ੍ਰਪ : ਇਸ ਜਨਮਸਾਖੀ ਵਿਚ ਗੁਰੂ 
ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਜੀਵਨ-ਚਰਿਤ ਨੂੰ ਅਧਿਆਤਮਿਕ 
ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਤੋਂ ਮਿਥਿਕ ਰੁਚੀ ਅਧੀਨ ਚਿਤਰਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। 
ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਜੀਵਨ ਵਿਚ, ਕੀ ਸਾਧਾਰਣ 
ਜੀਵਨ ਵਿਚ ਅਤੇ ਕੀ ਉਪਦੇਸ਼ ਪ੍ਰਸਾਰਿਤ ਕਰਨ ਵੇਲੇਂ, 
ਪਰ ਸਾਖੀਕਾਰ ਨੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਸਾਰੀਆਂ ਘਟਨਾਵਾਂ ਵਿਚੋਂ ਕੇਵਲ 
ਉਹੀ ਘਟਨਾਵਾਂ ਚੁਣੀਆਂ ਹਨ ਜਾਂ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਹੀ ਕਲਪਨਾ- 
ਪ੍ਸੂਤ ਯੋਜਨਾ ਕੀਤੀ ਹੈ , ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਦੁਆਰਾ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਚਰਿਤ੍ 
ਨੂੰ ਲੇਖਕ ਦੀ ਮਾਨਸਿਕਤਾ ਅਨੁਰੁਪ ਪੇਸ਼ ਕੀਤਾ ਜਾ ਸਕਦਾ 
ਸੀ। ਜਨਮ ਦੀ ਘਟਨਾ ਵੇਲੇ ਅਲੌਕਿਕ ਵਾਤਾਵਰਣ ਦੀ 
ਬੁਲਾਉਣ, ਮੋਦੀਖ਼ਾਨੇ ਦੀ ਨੌਕਰੀ ਕਰਨ ਨਾਲ ਸੈਬੰਧਿਤ 
ਜਿਤਨੀਆਂ ਘਟਨਾਵਾਂ ਹਨ, ਉਹ ਭਾਵੇਂ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ 
ਵਿਵਹਾਰਿਕ ਜੀਵਨ ਨਾਲ ਸੈਬੈਧਿਤ ਹਨ, ਪਰ ਲੇਖਕ ਨੇ 
ਉਨ੍ਹਾਂ ਸਾਰੀਆਂ ਨੂੰ ਮਿਥਿਕ ਰੂੜ੍ਹੀਆਂ ਦੇ ਸੈਦਰਭ ਵਿਚ ਇਸ 
ਪ੍ਕਾਰ ਆਯੋਜਿਤ ਕੀਤਾ ਹੈ ਕਿ ਉਨ੍ਹਾਂ ਤੋਂ ਵੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ 
ਦੇਵ ਜੀ ਦੀ ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਪ੍ਰਭੁਤਾ ਦਾ ਪ੍ਰਦਰਸ਼ਨ ਹੋਵੇ। 
ਬਾਕੀ ਸਾਖੀਆਂ ਭਾਵੇਂ ਯਥਾਰਥ ਹਨ ਜਾਂ ਕਲਪਿਤ, ਉਨ੍ਹਾਂ 
ਦਾ ਸੈਬੈਧ ਇਕਦਮ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਸਾਧਨਾ 
ਅਤੇ ਵਿਚਾਰਧਾਰਾ ਨਾਲ ਹੈ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਚੋਣ ਆਪਣੇ 
ਉਦਿਸ਼ਟ ਫਲ ਦੀ ਸਿੱਧੀ ਅਵੱਸ਼ ਕਰਦੀ ਹੈ। 


੮੩0੬ 3818 


1139 


ਪੁਰਾਤਨ ਜਨਮਸਾਖੀ 


ਗੁਰੁ ਨਾਨਕਾ ਦਾ ਚਾਂਭਤ੍ਰ . ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ 
ਦੇ ਚਰਿਤ੍ਰ ਵਿਚ ਸਥਿਤੀ ਅਨੁਸਾਰ ਕੋਈ ਪਰਿਵਰਤਨ ਨਹੀਂ 
ਹੁੰਦਾ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਚਰਿਤ੍ ਪਰਿਵਰਤਨ ਜਾਂ ਪ੍ਰਭਾਵ ਤੋਂ ਅਤੀਤ 
ਹੈ। ਉਹ ਭਾਗ-ਮੁਕਤ ਅਤੇ ਤ੍ਰਿਗਿਣ-ਅਤੀਤ ਹਨ। ਭਾਗ 
ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਅਧੀਨ ਹੈ। ਉਹ ਹੋਰਾਂ ਦੇ ਭਾਗ ਬਦਲਣ ਦੇ ਸਮਰਥ 
ਹਨ। ਇਸ ਲਈ ਚਰਿਤ੍-ਵਿਕਾਸ ਦੀ ਕਲਾ-ਜੁਗਤ ਉਨ੍ਹਾਂ 
ਉਤੇ ਲਾਗੂ ਨਹੀਂ' ਹੁੰਦੀ। ਬਿਪਤਾ ਦੀ ਰੈਭੀਰ ਸਥਿਤੀ 
ਉਤਪੰਨ ਹੋਂ ਕੇ ਛਾਈਂ-ਮਾਈ' ਹੋ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਬਿਪਤਾ ਦੇ 
ਪ੍ਭਾਵ ਨੂੰ ਖੰਡਿਤ ਕਰਨ ਲਈ ਸਾਖੀਕਾਰ ਬਾਣੀ ਜਾਂ 
ਕਰਾਮਾਤ ਜਾਂ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੋਹਾਂ ਨੂੰ ਵਰਤ ਕੇ ਮਿਥਿਕ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ 
ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਦੈਵੀ ਸਰੂਪ ਨੂੰ ਉਘਾੜ ਦਿੰਦਾ ਹੈ। ਨਾਇਕ ਗੁਰੂ 
ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਪੂਰਵਵਤ ਆਪਣੀ ਜੋਤਿ ਵਿਸਤਾਰਨ 
ਲਈ ਕਰਮ-ਰਤ ਦਿਸ ਪੈਂਦੇ ਹਨ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਨਾਇਕ ਦਾ 
ਚਰਿਤ੍ਰ ਸਦਾ-ਸਥਿਰ ਹੈ। 
ਦੀ ਅਧਿਕਤਾ ਕਾਰਣ ਇਹ ਜਨਮਸਾਖੀ ਇਤਿਹਾਸਿਕ 
ਸਤਿਅਤਾ ਦੀ ਦ੍ਿਸ਼ਟੀ ਤੋਂ ਵਿਸ਼ਵਸਤ ਨਹੀਂ ਹੈ, ਪਰ ਇਸ 
ਸਭ ਦੇ ਬਾਵਜੂਦ ਇਹ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਵਿਅਕਤਿਤਵ ਉਤੇ 
ਅਵੱਸ਼ ਹੀ ਬੜਾ ਯਥਾਰਥ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਪਾਂਦੀ ਹੈ ਕਿਉਂਕਿ ਇਥੇ 
ਸਾਖੀਕਾਰ ਨੇ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਮਿਥਿਕ ਨਾਇਕਤਵ 
ਦਾ ਚਿਤ੍ਣ ਜਨ-ਮਾਨਸ ਅਤੇ ਵਾਤਾਵਰਣ ਉਤੇ ਪਏ 
ਪ੍ਭਾਵ ਦੀ ਕਲਾ-ਜੁਗਤ ਰਾਹੀਂ ਕੀਤਾ ਹੈ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ 
ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦਾ ਮਿਥਿਕ ਜਾਂ ਪੰਰਾਣਿਕ ਸਰੂਪ 
ਕਿਸੇ ਇਕ ਲੇਖਕ ਜਾਂ ਵਿਅਕਤੀ ਦੀ ਸਿਰਜਨਾ ਨਹੀਂ, 
ਇਸ ਵਿਚ ਯੁਗੀਨ ਅਨੁਯਾਈਆਂ ਦੇ ਮਨ-ਅੰਤਰ ਦੀ 
ਸਮੁੱਚੀ ਭਾਵਨਾ ਸਮੋਈ ਹੋਈ ਹੈ। 

ਉਹ ਪਾਰਬ੍ਰਹਮ ਦੇ ਨਿਜ ਭਗਤ ਹਨ, ਜਗਤ 
ਨਿਸਤਾਰਕ ਮਹਾਪੁਰਖ ਹਨ, ਬ੍ਹਮ-ਵਿਦਿਆ ਦੇ ਗਿਆਤਾ 
ਹਨ, ਵਿਚਿੜ੍੍‌ ਕਰਾਮਾਤੀ ਹਨ, ਸਭਨਾਂ ਦੁਆਰਾ ਸਲਾਹੇ 
ਜਾਣ ਵਾਲੇ ਹਨ। ਉਹ ਸਰਵ ਸਾਂਝੇ ਲੋਕ-ਨਾਇਕ ਹਨ। 
ਲੋਕ-ਨਾਇਕ ਅਸਲ ਵਿਚ ਉਹੀ ਹੋ ਸਕਦਾ ਹੈ ਜੋ ਸਭ ਦਾ 
ਸਾਂਝਾ ਹੋਵੇ, ਸਭ ਦਾ ਸਮਭਾਵ ਨਾਲ ਹਿਤ-ਚਿੰਤਨ ਕਰੇ। 
ਇਸ ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਤੋਂ ਸਾਖੀਕਾਰ ਨੇ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੂੰ 
ਸਰਵ ਸਾਂਝੇ ਲੋਕ-ਨਾਇਕ ਦੇ ਰੂਪ ਵਿਚ ਪੇਸ਼ ਕੀਤਾ ਹੈ। 
ਯਾਰ੍ਹਵੀਂ ਸਾਖੀ ਵਿਚ ਜਦੋਂ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਵੇਈ' ਨਦੀ 
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ਪੁਰਾਤਨ ਜਨਮਸਾਖੀ 


ਵਰਸਾਏ ਹੋਏ ਫਿਰ ਪ੍ਰਗਟ ਹੁੰਦੇ ਹਨ, ਤਾਂ ਉਦੋਂ' ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ 
ਨਾਅਰਾ ਸੀ “ਨਾ ਕੋ ਹਿੰਦੂ ਹੈ ਨਾ ਕੋ ਮੁਸਲਮਾਨ ਹੈ'। ਇਸ 
ਘੋਸ਼ਣਾ ਦੇ ਪਿਛੇ ਧਰਮ ਦੀਆਂ ਸੈਕੀਰਣ ਸੀਮਾਵਾਂ ਨੂੰ ਤੋੜ ਕੇ 
ਵਿਸ਼ਵ-ਬੈਧੁਤਵ ਦੀ ਭਾਵਨਾ ਕੈਮ ਕਰ ਰਹੀ ਸੀ। 

ਇਸ ਰਚਨਾ ਦੀ ਲਗਭਗ ਹਰ ਸਾਖੀ ਦੀ 
ਭਾਵਨਾਤਮਕ ਯਾਤ੍ਹਾ ਅਨੇਕਤਾ ਤੋ' ਏਕਤਾ ਵਲ ਹੈ। ਗੁਰੂ 
ਜੀ ਨੇ ਆਪਣੇ ਸੁਧਾਰ-ਯਾਨ ਨੂੰ ਕਿਸੇ ਇਕ ਧਰਮ, ਜਾਤਿ 
ਬੜੀ ਵਿਆਪਕ ਸੀ। ਇਹੀ ਕਾਰਣ ਹੈ ਕਿ ਹਿੰਦੂ-ਮੁਸਲਮਾਨ, 
ਸੂਫ਼ੀ-ਜੋਗੀ, ਕਿਰਤੀ-ਜਾਗੀਰਦਾਰ ਸਭ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਚਰਿਤ੍ਰ 
ਤੋਂ ਪ੍ਭਾਵਿਤ ਸਨ। ਸਭ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਸਾਹਮਣੇ ਨਤ-ਮਸਤਕ 
ਸਨ, ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਇਕ ਪ੍ਰਕਾਰ ਨਾਲ ਅਨੁਯਾਈ ਸਨ, ਸਾਰਿਆਂ 
ਨੂੰ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਚਰਿਤ੍ਰ ਵਿਚੋਂ ਆਪਣੇ ਦੁਖਾਂ ਦਾ ਅੰਤ ਨਜ਼ਰ 
ਆਉਂਦਾ ਸੀ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਚਾਰਿਤ੍ਰਿਕ ਸਾਂਝੀਵਾਲਤਾ ਦਾ 
ਸਮੁੱਚਾ ਬਿੰਬ ਦੇਹਾਂਤ ਦੀ ਘਟਨਾ ਤੋਂ` ਪੂਰੀ ਤਰ੍ਹਾਂ ਸਪੱਸ਼ਟ 
ਹੈ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਮ੍ਰਿਤਕ ਸ਼ਰੀਰ ਨੂੰ ਹਿੰਦੂ ਜਲਾਣ ਦੀ ਇੱਛਾ ਰਖਦੇ 
ਸਨ ਅਤੇ ਮੁਸਲਮਾਨ ਦਬਣ ਦੀ। 

ਗੁਰੂ ਜੀ ਇਕ ਮਹਾਨ ਅਤੇ ਅਣਥਕ ਯਾੜ੍ਹੀ ਵੀ 
ਸਨ। ਆਪਣੇ ਉਦਾਸੀ ਜੀਵਨ-ਕਾਲ ਵਿਚ ਉਨ੍ਹਾਂ ਪ੍ਚਾਰ 


ਦੇ ਉਦੇਸ਼ ਤੋ' ਬਹੁਤ ਭ੍ਰ ਮਣ ਕੀਤਾ। ਦੇਸ਼, ਵਿਦੇਸ਼ ਜਿਥੇ ਵੀ . 


ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਅੰਧਕਾਰ ਦਾ ਪਸਾਰਾ ਦਿਸਿਆ; 
ਉਥੋਂ ਉਹ ਗਏ ਅਤੇ ਉਥੋਂ ਦੇ ਵਾਯੂਮੰਡਲ ਨੂੰ ਨਵ-ਵਿਚਾਰ 
ਜੋਤਿ ਨਾਲ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਮਾਨ ਕੀਤਾ। ਲਗਭਗ 25 ,000 ਮੀਲਾਂ 
ਦੀ ਸੁਦੀਰਘ ਯਾੜ੍ਾ ਦੌਰਾਨ ਪਤਾ ਨਹੀਂ, ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਕਿਤਨੀ 
ਅਸੁਵਿਧਾ ਹੋਈ ਹੋਵੇਗੀ, ਕਿਤਨੀਆਂ ਤਕਲੀਫ਼ਾਂ ਸਹਿਣੀਆਂ 
ਪਈਆਂ ਹੋਣਗੀਆਂ। ਪਰ ਉਸ ਸਭ ਨੂੰ ਉਨ੍ਹਾਂ ਖਿੜੇ ਮੱਥੇ 
ਸਹਿ ਕੇ ਪ੍ਰਚਾਰ-ਯਾਨ ਜਾਰੀ ਰਖਿਆ। 

ਅੰਤ ਵਿਚ ਇਹ ਸਹਿਜ ਹੀ ਕਿਹਾ ਜਾ ਸਕਦਾ 
ਹੈ ਕਿ ਸਾਖੀਕਾਰ ਨੇ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਦਾ ਚਰਿਤ੍ਰ ਇਤਨੀ 
ਅਧਿਕ ਸ਼ਰਧਾ ਅਤੇ ਯੁਗ ਦੀਆਂ ਪਰਿਸਥਿਤੀਆ ਦੀ 
ਪ੍ਚਾਰਾਤਮਕ ਵਿਵਸ਼ਤਾ ਕਾਰਣ ਅਜਿਹੀ ਅੰਧ-ਨਿਸ਼ਠਾ 
ਨਾਲ ਪ੍ਰਸਤੁਤ ਕੀਤਾ ਹੈ ਕਿ ਉਹ ਇਤਿਹਾਸਿਕ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ 
ਦੇਵ ਨ ਰਹਿ ਕੇ ਪੌਰਾਣਿਕ ਜਾਂ ਮਿਥਿਕ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ 
ਬਣ ਗਏ। ਪਰ ਯਾਦ ਰਹੇ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਦੇ ਇਨ੍ਹਾਂ 
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ਪੁਰਾਤਨ ਜਨਮਸਾਖੀ ਸ਼ੀ ਗੁਰੁ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਕੀ 
ਪੱਖਾਂ ਤੋਂ ਏਕਤਾ ਵਿਦਮਾਨ ਹੈ। 

ਸਾਹਿਤਿਕ ਦ੍੍‌ਸ਼ਟੀ ਤੋਂ ਇਹ ਪੰਜਾਬੀ ਦੇ ਗੱਦ 
ਦੀ ਮੁਢਲੀ ਰਚਨਾ ਵਾਲਾ ਮਹੱਤਵ ਰਖਦੀ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚ 
ਗੋਸ਼ਟਾਂ ਰਾਹੀਂ ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਚਿੰਤਨ ਦਾ ਰੋਚਕ ਵਿਧੀ 
ਨਾਲ ਬੋਧ ਕਰਵਾਇਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚ ਸੈਵਾਦਾਂ 
ਦੀ ਵੀ ਭਰਮਾਰ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਸੈਵਾਦਾਂ ਦੁਆਰਾ ਵਖ ਵਖ 
ਧਰਮਾਂ ਨੂੰ ਸਮਝਿਆ ਜਾ ਸਕਿਆ ਹੈ। ਲੇਖਕ ਨੇ ਅਨੇਕ 
ਸਾਖੀ-ਪ੍ਰਸੈਗਾਂ ਵਿਚ ਆਪਣੇ ਚਰਿਤ੍ਰਾਂ ਦੀ ਸੂਖਮ ਮਨੌਂ- 
ਵਿਗਿਆਨਿਕ ਅੰਤਰ-ਦ੍ਿਸ਼ਟੀ ਦਾ ਪਰਿਚਯ ਦਿੱਤਾ ਹੈ। 
ਇਸ ਵਿਚਲੀਆਂ ਕਈ ਸਾਖੀਆਂ ਰੁਪਕਾਤਮਕ (811੬8011- 
681) ਹਨ। ਰੂਪਕਾਤਮਕਤਾ ਤੋ ਭਾਵ ਹੈ ਜਿਥੇ ਕਿਸੇ ਸਾਖੀ 
ਵਿਚ ਪਾਤਰ ਆਪਣੇ ਕਾਰਜਾਂ ਦਾ ਗੁਣਾਂ ਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਸਤੁਤ 
ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਕਿਸੇ ਪ੍ਤੀਯਮਾਨ ਤੱਤ੍ਰ ਜਾਂ ਪ੍ਵਿੱਤੀ ਦੀ 
ਪ੍ਰਤਿਨਿਧਤਾ ਵੀ ਕਰਦਾ ਹੋਵੇ, ਜਿਵੇਂ ਮਰਦਾਨੰ ਦੀ ਭੁਖ 
ਗਵਾਈ (30) ਨਾਂ ਦੀ ਸਾਖੀ। ਇਸ ਦੀਆਂ ਸਾਖੀਆਂ 
ਅਧਿਕਤਰ ਵਿਆਖਿਆ-ਪਰਕ ਹਨ ਅਤੇ ਕੋਈ ਕੋਈ 
ਉਪਦੇਸ਼ਾਤਮਕ ਵੀ ਹੈ। ਲੇਖਕ ਨੇ ਆਪਣੀ ਗੱਲ ਕਹਿਣ 
ਵੇਲੇ ਬੜੇ ਸੈਜਮ ਤੋਂ ਕੌਮ ਲਿਆ ਹੈ। ਇਹ ਸੈਜਮ ਬਿੱਤਾਂਤ 
ਤੋਂ ਲੈ ਕੇ ਵਾਕ-ਵਿਧਾਨ ਤਕ ਵੇਖਿਆ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ। 

ਪੰਜਾਬੀ ਵਾਰਤਕ ਦੇ ਵਿਕਾਸ ਵਿਚ ਇਸ ਦਾ 
ਬੁਨਿਆਦੀ ਯੋਗਦਾਨ ਹੈ। ਇਸ ਦੀ ਭਾਸ਼ਾ ਸਮਿ੍‌ਧ, ਸ਼ੁੱਧ 
ਅਤੇ ਸੋਹਜ ਭਰਪੂਰ ਹੈ। ਸਾਮੀ ਭਾਸ਼ਾਵਾਂ ਦੇ ਅਨੇਕ ਸ਼ਬਦ 
ਵਰਤੇ ਗਏ ਹਨ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਮੁਹਾਂਦਰਾ ਤਦਭਵ ਰੂਪ ਵਾਲਾ 
ਹੈ। ਲੇਖਕ ਨੇ ਆਪਣੀ ਗੱਲ ਬੜੀ ਦ੍ਰਿੜ੍ਹਤਾ ਅਤੇ ਸਪੱਸ਼ਟਤਾ 
ਨਾਲ ਕਹੀ ਹੈ। ਇਸ ਦੀ ਭਾਸ਼ਾ, ਭਾਵ, ਪ੍ਰਸੈਗ ਅਤੇ ਪਾਤਰ 
ਅਨੁਕੂਲ ਵੀ ਹੈ। ਇਸ ਦਾ ਪਿੰਡਾ ਪੱਛਮੀ ਉਪ-ਭਾਸ਼ਾ ਵਾਲਾ 
ਹੈ, ਪਰ ਸਧੁੱਕੜੀ ਦਾ ਵੀ ਰੈਗ ਚੜ੍ਹਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। 
ਸਾਖੀਕਾਰ ਨੂੰ ਭਾਸ਼ਾ ਪ੍ਰਯੋਗ ਦੀ ਦਿ੍‌ੜ੍ਹ ਪਕੜ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੈ। 
ਇਸ ਜਨਮਸਾਖੀ ਨੇ ਪੰਜਾਬੀ ਵਾਰਤਕ ਦਾ ਜੋ ਕਾਵਿਮਈ 
ਨਮੂਨਾ ਪੇਸ਼ ਕੀਤਾ ਹੈ, ਉਸ ਦਾ ਅਨੁਸਰਣ ਪਰਵਰਤੀ 
ਜਨਮਸਾਖੀਕਾਰ ਨਹੀ ਕਰ ਸਕੇ । 


ਪੁਰਾਤਨ ਜਨਮਸਾਖੀ ਸ਼੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਕੀ : 
ਇਸ ਜਨਮਸਾਖੀ ਦਾ ਸੈਪਾਦਨ ਸ਼ਮਸ਼ੇਰ ਸਿੰਘ ਅਸ਼ੋਕ ਨੇ 
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ਪੁਰਾਤਨ ਜਨਮਸਾਖੀ ਸ਼ੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਕੀ 


1969 ਈ. ਵਿਚ ਕੀਤਾ। ਇਸ ਦਾ ਨਾਂ ਭਾਂਤੀਪੂਰਣ ਹੈ ਜੋ 
“ਪੁਰਾਤਨ ਜਨਮਸਾਖੀ” ਦੀਆਂ ਲੀਹਾਂ ਉਤੇ ਰਖਿਆ ਗਿਆ 
ਹੈ, ਉੱਜ ਇਹ ਇਤਨੀ ਪੁਰਾਤਨ ਨਹੀਂ ਹੈ। ਇਸ ਦੇ ਆਰੰਭ 
ਵਿਚ ਪੰਨਾ 9 ਤੋਂ 47 ਤਕ ਸੈਪਾਦਕ ਨੇ “ਮੁਢਲੀ ਜਾਣ 
ਪਛਾਣ” ਸਿਰਲੇਖ ਅਧੀਨ ਜਨਮਸਾਖੀ ਸਾਹਿਤ ਦਾ ਪਰਿਚਯ 
ਦਿੱਤਾ ਹੈ। ਉਸ ਨੇ ਭਾਵੇ' ਇਹ ਨਹੀਂ ਦਸਿਆ ਕਿ ਸੈਪਾਦਨ 
ਲਈ ਆਧਾਰ ਕਿਸ ਪੋਥੀ ਨੂੰ ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ ਹੈ, ਪਰ 
ਇਸ ਪੁਸਤਕ ਦੇ ਪੰਨਾ 198 ਦੇ ਆਖਰੀ ਅੰਸ਼ਾਂ ਤੋਂ ਪਤਾ 
ਲਗਦਾ ਹੈ ਕਿ ਇਸ ਸੈਸਕਰਣ ਦੀ ਆਧਾਰ ਪੋਥੀ 1734 
ਈ. (1791 ਬਿ.) ਵਿਚ ਲਿਖੀ ਸੈਪਾਦਕ ਦੀ ਨਿਜੀ ਪੋਥੀ 
ਹੈ ਅਤੇ ਪਾਠਾਂਤਰ ਦੇ ਤੁਲਨਾਤਮਕ ਅਧਿਐਨ ਲਈ ਉਸ 
ਨੋ 1701 ਈ. (1758 ਬਿ.) ਵਿਚ ਲਿਖੀ ਮਹਾਰਾਜਾ 
ਪਟਿਆਲਾ ਪਾਸ ਸੁਰਖਿਅਤ ਪੋਥੀ ਅਤੇ 1757 ਈ.(1814 


ਬਿ.) ਵਿਚ ਲਿਖੀ ਬਾਬਾ ਕੁਲਦੀਪ ਸਿੰਘ ਬੇਦੀ (ਬਟਾਲਾ) 


ਪਾਸ ਸੁਰਖਿਅਤ ਪੋਥੀ ਦੀ ਵਰਤੋ' ਕੀਤੀ ਹੈ। 1701 ਈ. 
(1758 ਬਿ.) ਵਿਚ ਲਿਖੀ ਪੋਥੀ ਨੂੰ ਆਧਾਰ ਬਣਾ ਕੇ ਅਤੇ 
1734 ਈ. (1791 ਬਿ.) ਵਿਚ ਲਿਖੀ ਪੋਥੀ ਨਾਲ 
ਤੁਲਨਾਤਮਕ ਅਧਿਐਨ ਕਰਕੇ ਡਾ. ਪਿਆਰ ਸਿੰਘ ਨੇ 
'ਆਦਿ ਸਾਖੀਆਂ” ਨਾਂ ਦੀ ਜਿਸ ਜਨਮਸਾਖੀ ਦਾ ਸੰਪਾਦਨ 
ਕੀਤਾ ਹੈ, ਉਸ ਵਿਚ ਸਾਖੀਆਂ ਦੀ ਗਿਣਤੀ 30 ਹੈ ਅਤੇ 
_ ਪ੍ਰਸਤੁਤ ਜਨਮਸਾਖੀ ਵਿਚ 72 ਹੈ। ਡਾ. ਪਿਆਰ ਸਿੰਘ ਨੇ 
ਇਤਨਾ ਅਵੱਸ਼ ਮੰਨਿਆ ਹੈ ਕਿ ਕੁਝ ਸਾਖੀ-ਅੰਕਾਂ ਨਾਲ 
ਇਕ ਤੋਂ ਵਧ ਸਾਖੀਆਂ ਵੀ ਸੰਯੁਕਤ ਹਨ ਜੋ ਫੈਲਾਉਣ 
ਨਾਲ ਲਗਭਗ 50 ਹੋ ਜਾਂਦੀਆਂ ਹਨ। ਇਸ ਤੋ ਭਲੀ-ਭਾਂਤ 
ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ ਅਸ਼ੋਕ ਹੇਰਾਂ ਦੀ ਸੈਪਾਦਿਤ ਜਨਮਸਾਖੀ ਵਿਚ 
ਸਾਖੀਆਂ ਦੀ ਗਿਣਤੀ “ਆਦਿ ਸਾਖੀਆਂ” ਤੋਂ ਵਧ ਹੈ। ਇਸ 
ਲਈ ਇਸ ਨੂੰ ਮੂਲਾਧਾਰ ਅਤੇ ਤੁਲਨਾਤਮਕ ਪੋਥੀਆਂ ਦੀ 
ਮਿਲੀ-ਜੁਲੀ ਜਾਂ ਰਲਗਡ ਪੋਥੀ ਕਿਹਾ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ। 

“ਆਦਿ ਸਾਖੀਆਂ” ਦੇ ਸੈਪਾਦਕ ਵਾਂਗ ਹੀ ਅਸ਼ੋਕ 
ਹੋਰਾਂ ਨੇ ਇਸ ਜਨਮਸਾਖੀ ਦੀਆਂ ਸਾਖੀਆਂ ਦਾ ਆਧਾਰ 
ਮੰਨਿਆ ਹੈ। ਇਸ ਜਨਮਸਾਖੀ ਦੀਆਂ ਲਗਭਗ 50 ਸਾਖੀਆਂ 
(1,2,6-17,18-23,25-41,44-45, 58,59,68) 
ਅਤੇ ਬਾਕੀ ਦੀਆਂ 22 ਸਾਖੀਆਂ ਵਿਚੋਂ 10 ਸਾਖੀਆਂ ਦਾ 
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ਸਰੋਤ ਮਿਹਰਬਾਨ ਵਾਲੀ ਜਨਮਸਾਖੀ ਹੈ ਅਤੇ ਹੋਰਨਾਂ 12 
ਸਾਖੀਆਂ ਵਿਚ ਵੀ ਇਧਰ ਉਧਰ ਦੇ ਬੇਮੇਲ ਤੱਤ ਇਕੱਠੇ 
ਹੋਏ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਸਾਰੀਆਂ ਸਾਖੀਆਂ ਦਾ ਕਮ ਉਗੜਿਆ 
ਦੁਗੜਿਆ ਹੈ। ਕਿਉਂਕਿ ਇਕ ਤਾਂ ਆਪਣੇ ਮੁੱਖ ਸਰੋਤ 
'ਪੁਰਾਤਨ ਜਨਮਸਾਖੀ” ਨਾਲ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਕੁਮ ਦਾ ਮੇਲ ਨਹੀਂ 
ਬੈਠਦਾ ਅਤੇ ਦੂਜੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਭਾਸ਼ਾ ਦਾ ਸਰੂਪ ਉਤਰੋਤਰ 
ਨਵੀਨ ਹੁੰਦਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਉਦਾਹਰਣ ਵਜੋਂ ਦੋਹਾਂ ਜਨਮ- 
ਸਾਖੀਆਂ ਦੇ “ਖੇਤ ਉਜੜਿਆ” ਅਤੇ 'ਖੇਤ ਹਰਿਆ ਹੋਆ” 
ਨਾਂ ਦੀਆਂ ਸਾਖੀਆਂ ਦੀ ਤੁਲਨਾ ਕਰਨ ਨਾਲ ਸਾਡਾ ਕਥਨ 
ਪੁਸ਼ਟ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 

ਅਸ਼ੋਕ ਵਾਲੇ ਪਾਠ ਦੇ ਕ੍ਰਿਆ-ਪਦ ਅਤੇ 
ਵਿਭਕਤੀਆਂ ਆਪਣਾ ਪ੍ਰਾਚੀਨ ਰੂਪ ਤਿਆਗ ਕੇ ਨਵੀਨਤਾ 
ਨੂੰ ਗ੍ਰਹਿਣ ਕਰ ਚੁਕੀਆਂ ਹਨ। ਇਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ “ਪੁਰਾਤਨ 
ਜਨਮਸਾਖੀ” ਦੀ ਸਜਣ ਠਗ ਨਿਸਤਾਰਾ” ਨਾਂ ਵਾਲੀ ਸਾਖੀ 
ਇਸ ਜਨਮਸਾਖੀ ਵਿਚ ਆਪਣੀ ਪੁਰਾਤਨਤਾ ਨੂੰ ਤਿਆਗ 
ਕੇ ਨਵਾਂ ਰੂਪ ਧਾਰਣ ਕਰ ਚੁਕੀ ਹੈ। ਇਥੋਂ ਤਕ ਕਿ 'ਪੁਰਾਤਨ 
ਜਨਮਸਾਖੀ" ਦਾ ਸੱਜਣ ਠਗ ਮੁਸਲਮਾਨ ਦੀ ਥਾਂ 'ਤੇ ਹਿੰਦੂ 
ਵਜੋ' ਚਿਤਰਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦੀਆਂ ਹੋਰ ਮਿਸਾਲਾਂ 
ਵੀ ਦਿੱਤੀਆਂ ਜਾ ਸਕਦੀਆਂ ਹਨ। 

ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ ਇਸ ਜਨਮਸਾਖੀ ਵਿਚ ਸਾਖੀਆਂ 
ਦਾ ਸਰੂਪ ਵਿਕ੍ਰਿਤ ਹੈ ਕਿਉਂਕਿ ਇਸ ਵਿਚ ਪਾਠਾਂ ਤੋਂ` ਲੈ 
ਕੇ ਪ੍ਰਸੰਗਾਂ ਤਕ ਹੇਰ-ਫੇਰ ਹੋਇਆ ਹੈ ਅਤੇ ਭਾਸ਼ਾ ਦੀ ਨੁਹਾਰ 
ਵੀ ਅਰਵਾਚੀਨ ਕਰ ਦਿੱਤੀ ਗਈ ਹੈ। ਇਸ ਲਈ ਇਸ ਦਾ 
ਤੋਂ ਵੀ ਘਟ ਹੈ। ਨਾਲੇ , ਸੈਪਾਦਕ ਨੇ ਸਾਖੀਆਂ ਦੇ ਸਿਰਲੇਖ 
ਦੇਣ ਵੇਲੇ ਵੀ ਆਵੱਸ਼ਕ ਸਾਵਧਾਨੀ ਤੋ' ਕੌਮ ਨਹੀਂ ਲਿਆ, 
ਜਿਵੇਂ ਸੱਤਵੀਂ ਸਾਖੀ ਦਾ ਪਹਿਲਾ ਵਾਕ ਛੇਵੀਂ ਸਾਖੀ ਨਾਲ 
ਸੈਬੈਧ ਰਖਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਛੇਵੀਂ ਸਾਖੀ ਦਾ ਪਹਿਲਾ ਪੈਰਾ ਪੰਜਵੀਂ 
ਸਾਖੀ ਦੇ ਅੰਤ ਵਿਚ ਆਉਣਾ ਉਚਿਤ ਹੈ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਹੋਰ 
ਵੀ ਕਈਆਂ ਸਾਖੀਆਂ ਦੇ ਸਿਰਲੇਖ ਆਪਣੀਆਂ ਉਚਿਤ 
ਥਾਂਵਾਂ 'ਤੇ ਨਹੀਂ ਹਨ। ਇਸ ਦੀ ਭਾਵਨਾ ਅਤੇ ਸਾਹਿਤਿਕਤਾ 
ਮੂਲਾਧਾਰ ਜਨਮਸਾਖੀਆਂ ਵਾਲੀ ਹੀ ਹੈ। 


ਪੁਰਾਤਨ ਬੀੜਾਂ (ਸੀ ਗੁਰੂ ਗਰੰਥ ਸਾਹਿਬ) : ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ 
ਦੁਆਰਾ ਆਦਿ-ਬੀੜ ਲਿਖਣ ਤੋ ਪਹਿਲਾਂ ਬਾਣੀ ਦੇ 
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ਪੁਰਾਤਨ ਬੀੜਾਂ (ਖੋਜ) 
ਪੋਥੀਆਂ ਦੇ ਰੂਪ ਵਿਚ ਕਈ ਸੈਕਲਨ ਉਪਲਬਧ ਸਨ, ਪਰ 
ਉਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ ਬਾਬੇ ਮੋਹਨ ਵਾਲੀਆਂ ਪੋਥੀਆਂ (ਵੇਖੋ) ਆਦਿ 
ਕੁਝ ਹੀ ਸੈਕਲਨ ਮਿਲਦੇ ਹਨ, ਬਾਕੀ ਕਾਲ-ਕਵਲਿਤ ਹੋ 
ਚੁਕੇ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਪੋਥੀਆਂ ਅਤੇ ਕਰਤਾਰਪੁਰੀ ਬੀੜ (ਵੇਖੋ) 
ਰਾਹੀਂ ਆਪਣੇ ਅਧਿਐਨ ਨੂੰ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਿਤ ਕੀਤਾ ਹੈ। ਉਨ੍ਹਾਂ 
ਬਾਰੇ ਜਾਣਕਾਰੀ ਪੁਰਾਤਨ ਬੀੜਾਂ (ਖੋਂਜ)” ਇੰਦਰਾਜ ਵਿਚ 
ਦਿੱਤੀ ਹੈ। ਅਗੇ ਲਿਖੀਆਂ ਕੁਝ ਮਹੱਤਵਪੂਰਣ ਪੋਥੀਆਂ 
ਅਤੇ ਬੀੜਾਂ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਧਿਆਨ ਦੀ ਮੰਗ ਕਰਦੀਆਂ ਹਨ- 
(1) ਬਾਬੇ ਮੋਹਨ ਵਾਲੀਆਂ ਪੋਥੀਆਂ, (2) ਗੁਰ ਹਰਿ ਸਹਾਇ 
ਵਾਲੀ ਪੋਥੀ, (3) ਕਰਤਾਰਪੁਰੀ ਬੀੜ, (4) ਭਾਈ ਬੰਨੋ ਵਾਲੀ 
ਬੀੜ, (5) ਭਾਈ ਪੈਂਹਦਾ ਵਾਲੀ ਬੀੜ, (6) ਟਿਕਾਣਾ ਭਾਈ 
ਰਾਮ ਕ੍ਰਿਸ਼ਨ ਵਾਲੀ ਬੀੜ, (7) ਬਾਹੋਵਾਲ ਵਾਲੀ ਪੋਥੀ, 
(8) ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਯੂਨੀਵਰਸਿਟੀ ਵਾਲੀ ਬੀੜ 
(ਨੰ.1245), (9) ਬੂੜੇ ਸੈਧੂ ਵਾਲੀ ਬੀੜ, (10) ਡੇਰਾ ਬਾਬਾ 
ਰਾਮ ਰਾਇ ਵਾਲੀ ਬੀੜ, (11) ਕੀਰਤਪੁਰ ਵਾਲੀ ਬੀੜ, 
(12) ਦਮਦਮੀ ਬੀੜ, (13) ਭਾਈ ਮਨੀ ਸਿੰਘ ਵਾਲੀ ਬੀੜ। 


ਪੁਰਾਤਨ ਬੀੜਾਂ (ਖੋਜ) : ਗੁਰੁ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੀਆਂ 
ਨੇ ਖੋਜ ਕਰਕੇ ਆਪਣੀਆਂ ਪੁਸਤਕਾਂ ਛਾਪੀਆਂ ਹਨ, ਜਿਵੇਂ 
ਪਾਚੀਨ ਬੀੜਾਂ, ਪ੍ਰਾਚੀਨ ਬੀੜਾਂ ਬਾਰੇ, ਪਰਮ ਪਵਿੱਤ੍ ਆਦਿ 
_ਬੀੜ ਦਾ ਸੈਕਲਣ ਕਾਲ, ਸੀ ਕਰਤਾਰਪੁਰੀ ਬੀੜ ਦੇ ਦਰਸ਼ਨ , 
ਪੁਰਾਤਨ ਬੀੜਾਂ ਤੇ ਵਿਚਾਰ, ਆਦਿ ਬੀੜ ਬਾਰੇ , ਬਾਬੇ ਮੋਹਨ 
ਵਾਲੀਆਂ ਪੋਥੀਆਂ, ਆਦਿ ਰੱਥ ਦਾ ਪਾਠ ਅਤੇ ਅਰਥ 
(ਅੰਗੇਜ਼ੀ), ਗਾਥਾ ਸੀ ਆਦਿ ਰੀ੍‌ਥ, ਆਦਿ ਗੰਥ ਦੀ ਤਿਆਰੀ 
(ਅੰਗੋਜ਼ੀ), ਗੋਇਦਵਾਲ-ਪੋਥੀਆਂ (ਅੰਗੇਜ਼ੀ), ਅਹੀਆਪੁਰ 
ਵਾਲੀ ਪੋਥੀ ਆਦਿ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ, ਭਾਈ ਰਣਧੀਰ 
ਸਿੰਘ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਇੰਸਪੈਕਟਰ ਦੀ ਅਣਛਪੀ ਪੁਸਤਕ 
“ਸਬਦ ਵਿਗਾਸ', ਸੈਨ 1981 ਵਿਚ ਪਿੰਸੀਪਲ ਹਰਿਭਜਨ 
ਸਿੰਘ ਵਲੋਂ “ਗੁਰਬਾਣੀ ਸੈਪਾਦਨ ਨਿਰਣੈ”, ਸੈਨ 1987 
ਵਿਚ ਛਪੀ ਸ. ਦਲਜੀਤ ਸਿੰਘ ਦੀ ਪੁਸਤਕ '£55395 07 
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ਪੁਰਾਤਨ ਬੀੜਾਂ (ਦਸਮ ਗੰਥ) 
ਰਸਾਲਿਆਂ ਵਿਚ ਛਪੇ ਅਨੇਕਾਂ ਲੇਖ ਵੀ ਮਿਲਦੇ ਹਨ। ਸਪੱਸ਼ਟ 
ਹੈ ਕਿ ਪੋਥੀਆਂ ਅਤੇ ਬੀੜਾਂ ਨੂੰ ਲੈ ਕੇ ਕਾਫ਼ੀ ਵਿਵਾਦਾਤਮਕ 
ਖੋਜ, ਪਰਖ-ਪੜਚੋਲ ਹੋਈ ਹੈ। 


ਪੁਰਾਤਨ ਬੀੜਾਂ (ਦਸਮ ਗੀ੍‌ਥ) : ਸ਼ੁਰੂ ਫ਼ਿਚ ਇਸ ਗੰਥ ਨੂੰ 
“'ਬਚਿਤ ਨਾਟਕ” ਨਾਂ ਨਾਲ ਯਾਦ ਕੀਤਾ ਜਾਂਦਾ ਸੀ। ਪਰ 
ਬਾਦ ਵਿਚ ਇਸ ਨੂੰ “ਦਸਵੇਂ ਪਾਤਿਸ਼ਾਹ ਕਾ ਰਥ” ਕਿਹਾ 
ਜਾਣ ਲਗਿਆ। ਸਹਿਜੇ ਸਹਿਜੇ ਸਰਲ ਅਤੇ ਸੈਖੇਪ ਨਾਂ ਦੀ 
ਰੁਚੀ ਅਧੀਨ ਇਸ ਨੂੰ “ਦਸਮ-ਗੰਥ” ਕਿਹਾ ਜਾਣ ਲਗਿਆ 
ਅਤੇ ਹੁਣ ਇਹੀ ਇਸ ਦਾ ਸਰਬ ਪ੍ਰਚਲਿਤ ਨਾਉ' ਹੈ। ਗੁਰੂ 
ਗੰਥ ਸਾਹਿਬ ਨੂੰ ਇਸ ਰੀ੍‌ਥ ਦੇ ਮੁਕਾਬਲੇ ਨਿਖੜਵਾਂ ਨਾਉਂ 
ਦੇਣ ਦੀ ਰੁਚੀ ਦਾ ਵਿਕਾਸ ਵੀ ਹੋਇਆ ਅਤੇ ਉਸ ਨੂੰ “ਆਦਿ 
-ਰੀ੍‌ਥ” ਕਿਹਾ ਜਾਣ ਲਗਿਆ। ਇਸ ਗ੍੍‌ਥ ਦੀਆਂ ਹੁਣ ਚਾਰ 
ਮਹੱਤਵਪੂਰਣ ਪੁਰਾਤਨ ਬੀੜਾਂ, ਉਪਲਬਧ ਹਨ--ਭਾਈ ਮਨੀ 
ਸੈਗਰੂਰ ਵਾਲੀ ਬੀੜ ਅਤੇ ਪਟਨੇ ਵਾਲੀ ਬੀੜ (ਵੇਖੋ)। 

ਇਨ੍ਹਾਂ ਚਾਰ ਬੀੜਾਂ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਇਸ ਗੌ੍‌ਥ ਦੀਆਂ 
ਸੈਂਕੜੇ ਹੋਰ ਬੀੜਾਂ ਮਿਲਦੀਆਂ ਹਨ, ਪਰ ਇਤਿਹਾਸਿਕ 
ਦਿਸ਼ਟੀ ਤੋਂ' ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਇਤਨਾ ਮਹੱਤਵ ਨਹੀਂ। ਹਾਂ, ਇਕ 
ਬੀੜ ਜ਼ਰੂਰ ਧਿਆਨ ਮੰਗਦੀ ਹੈ ਜਿਸ ਦਾ ਉੱਲੇਖ ਪਿਆਰਾ 
(ਪੰਨੇ 28-30) ਵਿਚ ਕੀਤਾ ਹੈ। ਉਸ ਨੇ ਇਸ ਬੀੜ ਨੂੰ 
'ਆਨੰਦਪੁਰੀ ਬੀੜ? ਨਾਂ ਦਿੱਤਾ ਹੈ ਅਤੇ ਇਸ ਨੂੰ ਗਿਆਨੀ 
ਸੁਰਿੰਦਰ ਸਿੰਘ ਕੰਵਲ, ਤਰਨਤਾਰਨ ਪਾਸ ਸੁਰਖਿਅਤ 
ਦਸਿਆ ਹੈ। ਇਸ ਬੀੜ ਨੂੰ ਕੁਝ ਸਾਲ ਪਹਿਲਾਂ ਗਿਆਨੀ 
ਸੁਰਿੰਦਰ ਸਿੰਘ ਦਾ ਭਰਾ ਸ. ਤਾਰਨ ਇੰਦਰ ਸਿੰਘ ਬੋਬਈ 
(36, ਪੂਨਮ, 67 ਨਾਪੀਅਨ ਸੀਅ ਰੋਡ, ਬੈਬਈ-6) ਲੈ 
ਗਿਆ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚ ਕੁਝ ਖ਼ਾਸ ਦਸਖਤੀ ਪੱਤਰੇ ਵੀ 
ਸੈਕਲਿਤ ਦਸੇ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। 

ਇਸ ਗੰਥ ਦੀਆਂ ਬੀੜਾਂ ਵਿਚ ਲਿਖਾਰੀਆਂ ਨੇ 
ਉਤਾਰੇ ਕਰਨ ਵੇਲੇ ਬਹੁਤ ਸਾਰੇ ਪਾਠਾਂਤਰ ਪਾ ਦਿੱਤੇ ਸਨ 
ਸਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਦੂਰ ਕਰਨ ਦੇ ਉਦੇਸ਼ ਤੋ “ਗੁਰਮਤ ਗੌ੍‌ਥ 
ਪ੍ਰਚਾਰਕ ਸਭਾ', ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ ਨੇ “ਦਸਮ ਗ੍ਥ' ਦੀਆ 32 ਬੀੜਾਂ 
ਇਕੱਠੀਆਂ ਕਰਕੇ ਪਾਠਾਂ ਦੀ ਸੋਧ ਦਾ ਉਪਰਾਲਾ ਕੀਤਾ ਅਤੇ 
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ਪੁਲਵਾਮਾ 


ਸੈਨ 1897 ਈ. (ਸੈ. 1954 ਬਿ.) ਵਿਚ ਆਪਣੀ ਵਿਸਤ੍ਰਿਤ 
ਰਿਪੋਰਟ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਿਤ ਕੀਤੀ। ਇਹ ਕੈਮ ਨਿਰਸੰਦੇਹ ਸ਼ਲਾਘਾਯੋਗ 
ਸੀ, ਪਰ ਅਫ਼ਸੋਸ ਕਿ ਇਨ੍ਹਾਂ 32 ਬੀੜਾਂ ਵਿਚ ਕੋਈ ਵੀ ਅਤਿ 
ਪੁਰਾਤਨ ਜਾਂ ਇਤਿਹਾਸਿਕ ਬੀੜ ਨਹੀਂ ਸੀ। ਇਸ ਸੋਧ-ਸੁਧਾਈ 
ਪ੍ਕਾਸ਼ਕਾਂ ਨੇ ਇਸ ਗੰਥ ਦਾ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਨ ਕੀਤਾ। ਹੁਣ ਆਮ 
ਤੌਰ 'ਤੇ ਉਹੀ ਸਰੂਪ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੈ। 


ਪੁਲਵਾਮਾ (ਪਿੰਡ) : ਕਸ਼ਮੀਰ ਰਿਆਸਤ ਵਿਚ ਸ੍ਰੀਨਗਰ 
ਦੇ ਨੋੜੇ ਇਕ ਪਿੰਡ ਜਿਥੇ ਇਕ ਮੁਸਲਮਾਨ ਫ਼ਕੀਰ ਕੱਟੂ 
ਸ਼ਾਹ ਰਹਿੰਦਾ ਸੀ। ਇਹ ਫ਼ਕੀਰ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦਾ ਸ਼ਰਧਾਲੂ ਸੀ 
ਅਤੇ ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ ਆ ਕੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਦਰਸ਼ਨ ਕਰ ਚੁਕਿਆ 
ਸੀ। ਗੁਰੁ ਜੀ ਕਸ਼ਮੀਰ ਫੇਰੀ ਵੇਲੇ “ਸ਼ਾਹ ਜੀ ਮਰਗ” ਵਾਲੇ 
ਸਥਾਨ ਉਤੇ ਇਕ ਦਿਨ ਠਹਿਰੇ ਸਨ। ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ ਕਿ 
ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਆਮਦ ਸੁਣ ਕੇ ਕੱਟੂ ਸ਼ਾਹ ਸਾਥੀਆਂ ਸਹਿਤ 
ਆਪਣੇ ਪਿੰਡ ਕਬਲਿੰਮਪੁਰ ਤੋ ਕਾਫ਼ੀ ਫਲ ਅਤੇ ਸ਼ਹਿਦ ਲੈ 
ਕੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਸੇਵਾ ਵਿਚ ਹਾਜ਼ਰ ਹੋਇਆ। ਜਿਸ ਸਥਾਨ 
ਉਤੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਬੈਠੇ ਸਨ, ਉਥੇ ਹੁਣ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸ਼ਾਹ ਜੀ 
ਮਰਗ” ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਇਥੋਂ' ਨੌੜੇ ਹੀ “ਚਸ਼ਮਾ ਗੁਰੂ 
ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਸਾਹਿਬ” ਵੀ ਮੌਜੂਦ ਹੈ ਜਿਥੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਸ਼ਿਕਾਰ 
ਦੌਰਾਨ ਤੀਰ ਮਾਰ ਕੇ ਜਲ-ਸਰੋਤ ਪ੍ਰਗਟ ਕੀਤਾ ਸੀ ਅਤੇ 


ਜਹਾਂਗੀਰ ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਦੀ ਪਿਆਸ ਬੁਝਾਈ ਸੀ। ਲੋਕੀਂ ਬੜੀ 


ਸ਼ਰਧਾ ਨਾਲ ਇਸ ਚਸ਼ਮੇ ਦਾ ਜਲ ਪੀਂਦੇ ਹਨ। 

“ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸ਼ਾਹ ਜੀ ਮਰਗ” ਦੇ ਨੇੜੇ ਕੱਟੂ ਸ਼ਾਹ 
ਦੀ ਕਬਰ ਵੀ ਬਣੀ ਹੋਈ ਹੈ। ਇਸ ਨੇ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਦੇ 
ਵਿਚਾਰਾਂ ਦਾ ਇਸ ਇਲਾਕੇ ਦੀ ਜਨਤਾ ਵਿਚ ਕਾਫ਼ੀ ਪ੍ਰਚਾਰ 
ਕੀਤਾ ਦਸਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 


ਪੂਜਾ : ਇਸ਼ਟ ਪ੍ਰਤਿ ਭਗਤੀ ਅਤੇ ਸ਼ਰਧਾਪੂਰਵਕ ਸੇਵਾ ਹੀ 
“ਪੂਜਾ” ਹੈ। ਇਸ ਨੂੰ ਕਾਮ੍ਯ (ਕਾਮਨਾ-ਯੁਕਤ) ਯੱਗ ਦੇ 
ਅੰਤਰਗਤ ਮੰਨਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਪੂਜਾ ਲਈ ਇਸ਼ਟ-ਦੇਵ ਦੇ 
ਪ੍ਤੀਕ ਜਾਂ ਮੂਰਤੀ ਦੀ ਮੌਜੂਦਗੀ ਜ਼ਰੂਰੀ ਸਮਝੀ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। 

ਪੂਜਾ ਦੇ ਮੁੱਖ ਤੌਰ 'ਤੇ ਦੋ ਭੇਦ ਮੰਨੇ ਗਏ ਹਨ। 
__ਇਹ ਬਾਹਰਲੀ ਅਤੇ ਦੂਜੀ ਅੰਦਰਲੀ ਜਾਂ ਮਾਨਸੀ। ਪ੍ਰਤੀਕਾ- 
ਤਮਕ ਪੂਜਾ ਵਿਚ ਲੋੜੀਂਦੀ ਸਾਮਗੀ ਅਤੇ ਅਨੁਸ਼ਠਾਨ ਜਾਂ 


੩0੬ ਕੀ ਇਆ 


1143 


ਪੁਰਣਮਾਸ਼ੀ 


ਰੀਤਾਂ ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਹਨ--ਆਸਨ, ਗੈਧ, ਪੁਸ਼ਪ, ਧੂਪ, ਦੀਪ, 
ਨੈਵੇਦ੍ਯ ਅਤੇ ਪ੍ਣਾਮ। ਦੇਵਤਾ ਦੇ ਸਰੂਪ ਅਨੁਸਾਰ ਇਨ੍ਹਾਂ 
ਵਿਚ ਕੁਝ ਫ਼ਰਕ ਵੀ ਪਾਇਆ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ। 

__ ਭਾਰਤੀ ਪੂਜਾ ਤਿੰਨ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦੀ ਮੰਨੀ ਗਈ ਹੈ-- 
ਵੈਦਿਕ, ਤਾਂਤਿਕ ਅਤੇ ਮਿਸ਼ਰਿਤ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਪੰਚ- 


_ਦੇਵਾਂ-ਸ਼ਿਵ, ਵਿਸ਼ਣੂ, ਗਣਪਤਿ, ਸ਼ਕ੍ਤਿ ਅਤੇ ਸੂਰਜ- 


ਦੇ ਅੰਤਰਗਤ ਵੈਸ਼ਣਵ, ਸ਼ਾਕਤ ਅਤੇ ਸ਼ੈਵ ਪੂਜਾ ਸਭ ਨਾਲੋਂ 


ਜ਼ਿਆਦਾ ਹੈ। ਰ੍ $ 


`__ ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਪੂਜਾ ਦਾ ਅਧਿਕਾਰੀ ਕਿਸੇ 
ਦੇਵੀ-ਦੇਵਤਾ ਨੂੰ ਨ ਮੰਨ ਕੇ ਕੇਵਲ ਨਿਰਾਕਾਰ ਬ੍ਹਮ ਨੂੰ 
ਦਸਿਆ ਗਿਆ ਹੈ- ਆਚਤ ਮਜਾ ਜੰਗ ਨੇਪਾਲ /ਮਨੁ ਤਨ 
%ਗ/0 ਰਖਓਂ ਹਰੇ ਆਗੀ ਸ਼ਰਥ' ਜੀਆ ਕਾ ਹੈ ਪੁੱਤਿਪਾਲ/ 
(ਗੁ.ਗੰ.੪24) ਅਤੇ ਪੂਜਾ ਦਾ ਸਰੂਪ ਵੀ ਪਰੰਪਰਾਗਤ 
ਭਾਰਤੀ ਧਰਮਾਂ ਦੀ ਪੂਜਾ ਤੋਂ ਭਿੰਨ ਅਤੇ ਕੇਵਲ ਨਾਮ- 
ਸਾਧਨਾ ਤਕ ਸੀਮਿਤ ਰਖਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਇਸ ਤੋਂ ਭਿੰਨ 
ਹੋਰ ਕੋਈ ਪੁਜਾ-ਵਿਧੀ ਜਾਂ ਪੂਜਾ-ਸਾਮਗੀ ਗੁਰਮਤਿ ਵਿਚ 
ਪ੍ਵਾਨ ਨਹੀਂ ਹੈ- ਤੌਰਾ ਨਾਮ ਕੰ ਚਨਣਾਨੀਆ ਜਾ ਮਨ 
ਉਰਸ਼ਾ ਹੋਇ/ ਕਰਣਾ ਕੰਗੂ ਜੰ ਭਲੰ ਘਟ ਅੰਤਨ ਪੂਜਾ 
ਹੋਇ/ ਪੁਜਾ ਕੀਚੈ ਨਾਮ [ਧਿਆਈਐ /ਬ੍‌ਨ ਨਾਵੈ ਪੂਜ ਨ 
ਹੋਇ/(ਗੁ.ਰੋੰ.489)। ਆਪਣੇ ਆਪ ਨੂੰ ਮਾਰ ਕੇ ਨਿਰਮਲ 
ਮਨ ਰਾਹੀਂ ਸ਼ਬਦ-ਸਾਧਨਾ' ਕਰਨਾ, ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀ ਪੂਜਾ 
ਹੀ ਪ੍ਰਵਾਨ ਹੁੰਦੀ ਹੈ--ਸ਼ਲੰਦਾ ਮਰੈ ਮਨੁ ਨਨੈਰਮਲ਼ ਸੰਤਹੁ 
ਏਹ ਪੂਜਾ ਥਾਇ ਪਾਈ$/(ਗੁ.ਰੀ੍‌.910)। ਰ 


ਪੂਰਣਮਾਸ਼ੀ : ਇਸ ਦਾ ਪਿਛੋਕੜ ਸੈਸਕ੍ਰਿਤ ਦੇ 'ਪੂਰ੍ਣਿਮਾ” 
ਸ਼ਬਦ ਨਾਲ ਜੁੜਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਤੋਂ ਭਾਵ ਹੈ ਚੰਦ੍ਮਾ ਦੇ ਚਾਨਣੇ 
ਪੱਖ ਦੀ ਆਖਰੀ ਜਾਂ ਪੰਦ੍ਵੀਂ ਤਿਥੀ। ਗਉੜੀ ਰਾਗ ਵਿਚ 
ਸੈਕਲਿਤ “ਥਿਤੀ” ਵਿਚ ਕਬੀਰ ਜੀ ਨੇ ਕਿਹਾ ਹੈ--/ਨੈਓਂ 
ਪੂਰਾ ਚੰਦਾ ਅਕਾਸ਼/ ਭਾਰਤੀ ਸੈਸ਼ਕ੍ਰਿਤੀ ਵਿਚ ਇਸ ਦਾ 
ਬੜਾ ਮਹੱਤਵ ਮੰਨਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਦਿਨ ਸਰੋਵਰਾਂ ਜਾਂ 
ਤੀਰਥਾਂ ਵਿਚ ਇਸ਼ਨਾਨ ਕਰਨਾ, ਵਰਤ ਰਖਣੇ ਅਤੇ ਦਾਨ 
ਕਰਨਾ ਆਦਿ ਰਸਮਾਂ ਪ੍ਰਚਲਿਤ ਹਨ। ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਵਿਚ 
ਇਸ ਦਿਨ ਨੂੰ ਕੋਈ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਮਹੱਤਵ ਨਹੀਂ ਦਿੱਤਾ ਜਾਂਦਾ। 
ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਦਰਜ ਥਿਤੀਆਂ ਵਿਚ ਪਰੈਪਰਾਗਤ 
ਭਾਵਨਾਵਾਂ ਤੋਂ ਹਟ ਕੇ ਅਧਿਆਤਮਿਕਤਾ ਦੀ ਪੂਰਣਤਾ 
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ਪੂਰਨ ਸਿੰਘ, ਪ੍ਰੌਫੈਸਰ , 
ਵਲ ਸੈਕੇਤ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਹਿੰਦੂ ਧਰਮ ਦੇ ਸਭਿਆਚਾਰਿਕ 
ਪ੍ਭਾਵ ਕਾਰਣ ਸਿੱਖ ਧਰਮ-ਧਾਮਾਂ ਵਿਚ ਪੂਰਣਮਾਸ਼ੀ ਵਾਲੇ 
ਦਿਨ ਉਚੇਚੇ ਦੀਵਾਨ ਸਜਾਏ ਜਾਂਦੇ ਹਨ ਅਤੇ ਗੁਰੂ-ਧਾਮਾਂ 
ਨਾਲ ਸੈਬਧਿਤ ਸਰੋਵਰਾਂ ਵਿਚ ਇਸ਼ਨਾਨ ਕੀਤਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 
ਕਤਕ ਦੀ ਪੂਰਣਮਾਸ਼ੀ ਨੂੰ ਹਰ ਇਕ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਵਿਚ ਗੁਰੂ 
ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦਾ ਜਨਮ- ਦਿਨ ਮੰਨਾਇਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 


ਪੂਰਨ ਸਿੰਘ, ਪ੍ਰੋਫੈਸਰ (1881-1931 ਈ.) : ਪੰਜਾਬੀ, 
ਹਿੰਦੀ ਅਤੇ ਅੰਗ੍ਰੇਜ਼ੀ ਦੇ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਕਵੀ ਅਤੇ ਲੇਖਕ ਪ੍ਰੋਫੈਸਰ 
ਪੂਰਨ ਸਿੰਘ ਦਾ ਜਨਮ ਪਾਕਿਸਤਾਨ ਦੇ ਐਬਟਾਬਾਦ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ 
ਦੇ ਇਕ ਨਿੱਕੇ ਜਿਹੇ ਪਿੰਡ ਸਲਹਡ ਵਿਚ 17 ਫ਼ਰਵਰੀ 
1881 ਈ. ਨੂੰ ਹੋਇਆ ਜਿਥੇ ਇਸ ਦਾ ਪਿਤਾ, ਕਰਤਾਰ 
ਸਿੰਘ, ਸਰਕਾਰੀ ਨੰਕਰੀ ਕਾਰਣ ਆਪਣੇ ਜੱਦੀ ਪਿੰਡ ਡੇਰਾ- 
ਖ਼ਾਲਸਾ, ਤਹਿਸੀਲ ਕਹੂਟਾ, ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ ਰਾਵਲਪਿੰਡੀ ਤੋ ਦੂਰ 
ਰਹਿੰਦਾ ਸੀ। ਨੌਕਰੀ ਕਰਕੇ ਪਿਤਾ ਦੇ ਅਧਿਕਤਰ ਘਰੋ 
ਬਾਹਰ ਰਹਿਣ ਕਾਰਣ ਪੂਰਨ ਸਿੰਘ ਦੀ ਦੇਖ-ਭਾਲ ਇਸ 
ਦੀ ਮਾਤਾ ਪਰਮਾ ਦੇਵੀ ਨੇ ਹੀ ਕੀਤੀ। ਇਸ ਨੇ ਮੁੱਢਲੀ 
ਵਿਦਿਆ “ਹਵੇਲੀਆਂ” ਪਿੰਡ ਦੀ ਮਸੀਤ ਵਿਚ ਮੌਲਵੀ 
ਪਾਸੋਂ ਪਾਪਤ ਕੀਤੀ, ਫਿਰ ਪਿੰਡ ਦੀ ਧਰਮਸਾਲਾ ਵਿਚ 
ਭਾਈ ਬੇਲਾ ਸਿੰਘ ਰੀ੍‌ਥੀ ਕੌਲੋ' ਗੁਰਮੁਖੀ ਪੜ੍ਹੀ। ਸੈਨ 1897 
ਈ. ਵਿਚ ਰਾਵਲਪਿੰਡੀ ਦੇ ਸਕੂਲ ਵਿਚ ਦਾਖ਼ਲ ਹੋ ਕੇ 
ਮੈਟਿਕ ਪਾਸ ਕਰਨ ਉਪਰੈਤ ਇਹ ਡੀ.ਏ.ਵੀ. ਕਾਲਜ 
ਲਾਹੌਰ ਵਿਚ ਦਾਖ਼ਲ ਹੋਇਆ। 

ਸੈਨ 1900 ਈ. ਵਿਚ ਬੀ.ਏ. ਦੀ ਪੜ੍ਹਾਈ ਵਿਚੇ 
ਛਡ ਕੇ ਭਗਤ ਗੋਕਲ ਚੰਦ ਦੀ ਸਹਾਇਤਾ ਨਾਲ ਸਾਇਸ 
ਵਿਚ ਉਚੇਰੀ ਵਿਦਿਆ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰਨ ਲਈ ਜਾਪਾਨ ਗਿਆ 
ਅਤੇ ਸੈਨ 1903 ਈ. ਵਿਚ ਪੜ੍ਹਾਈ ਮੁਕੰਮਲ ਕੀਤੀ। ਜਾਪਾਨ 
ਵਿਚ ਰਹਿਣ ਦੌਰਾਨ ਇਹ ਓਰੀਐਂਟਲ ਕਲਬ ਦਾ ਮੈਂਬਰ 
ਬਣਿਆ ਜਿਥੇ ਅਕਸਰ ਗ਼ੁਲਾਮ ਦੇਸ਼ਾਂ ਦੇ ਵਿਦਿਆਰਥੀ 
ਵਿਦੇਸ਼ੀ ਸਰਕਾਰਾਂ ਦੇ ਅਤਿਆਚਾਰਾਂ ਉਤੇ ਵਿਚਾਰ ਕਰਦੇ 
ਅਤੇ ਸੁਤੌਤਰਤਾ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਲਈ ਸਕੀਮਾਂ ਬਣਾਉਂਦੇ ਸਨ। 
ਇਸ ਨੇ ਆਪਣੇ ਵਿਚਾਰਾਂ ਦੇ ਪ੍ਰਗਟਾਵੇ ਲਈ “ਥੈਡਰਿਗ 





- ਡਾਨ” ਨਾਂ ਦਾ ਮਾਸਿਕ ਰਸਾਲਾ ਕਢਿਆ ਅਤੇ ਜਾਪਾਨ ਦੇ 


ਵੱਡੇ ਵੱਡੇ ਸ਼ਹਿਰਾਂ ਵਿਚ ਭਾਸ਼ਣ ਦਿੱਤੇ। ਜਾਪਾਨ ਰਹਿੰਦਿਆਂ 
ਪਹਿਲਾਂ ਇਸ ਨੇ ਬੰਧ ਮਤ ਦਾ ਪ੍ਰਭਾਵ ਗੁਹਿਣ ਕੀਤਾ ਅਤੇ 
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ਪੂਰਨ ਸਿੰਘ, ਪ੍ਰੋਫੈਸਰ 
ਸੈਨ 1902 ਈ. ਵਿਚ ਸੁਆਮੀ ਰਾਮ ਤੀਰਥ ਦੇ ਸੈਪਰਕ 
ਵਿਚ ਆਉਣ ਕਾਰਣ ਸੈਨਿਆਸੀ ਬਣ ਗਿਆ। 

ਸਤੰਬਰ 1903 ਈ. ਵਿਚ ਭਾਰਤ ਪਰਤਣ `ਤੇ 
ਇਸ ਨੇ ਕਲਕੱਤੇ ਵਿਚ ਸਰਕਾਰ ਵਿਰੁੱਧ ਕੁਝ ਜੋਸ਼ੀਲੀਆਂ 
ਤਕਰੀਰਾਂ ਕੀਤੀਆਂ; ਫਲਸਰੂਪ ਪਕੜਿਆ ਗਿਆ, ਪਰ 
ਜਲਦੀ ਹੀ ਸਰਕਾਰ ਨੇ ਇਸ ਨੂੰ ਮੁਕਤ ਕਰ ਦਿੱਤਾ। ਮਰਨ 
ਕਿਨਾਰੇ ਪਹੁੰਚੀ ਭੈਣ ਰੀਗਾ ਦੀ ਪ੍ੋਰਣਾ ਨਾਲ ਇਸ ਨੇ 
ਆਪਣੀ ਪਹਿਲਾਂ ਹੋਈ ਮੰਗਣੀ ਅਨੁਸਾਰ 5 ਮਾਰਚ, 1904 
ਈ. ਨੂੰ ਮਾਯਾ ਦੇਵੀ ਨਾਲ ਵਿਆਹ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਲਾਹੌਰ 
ਵਿਚ ਸਾਧਾਂ ਵਾਂਗ ਰਹਿਣ ਲਗਾ। ਪਹਿਲਾਂ ਲਾਹੌਰ ਵਿਚ 
ਰੋਸ਼ਾ ਘਾਹ ਬਾਰੇ ਖੋਜ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤੀ, ਫਿਰ ਦੇਹਰਾਦੂਨ ਚਲਾ 
ਗਿਆ। ਉਥੋ' ਵਿਕਟੋਰੀਆ ਡਾਇਮੰਡ ਜੁਬਲੀ ਹਿੰਦੂ 
ਟੈਕਨੀਕਲ ਇੰਸਟੀਚਿਊਟ, ਲਾਹੌਰ ਦਾ ਪ੍ਰਿੰਸੀਪਲ ਨਿਯੁਕਤ 
ਹੋਇਆ। ਜਲਦੀ ਹੀ ਉਥੋਂ ਨੌਕਰੀ ਛਡ ਕੇ ਡੋਈਵਾਲਾ 
(ਦੇਹਰਾਦੂਨ) ਵਿਚ ਸਾਬਣ ਦੀ ਫੈਕਟਰੀ ਲਗਾਈ, ਪਰ 
ਉਹ ਵੀ ਜਲਦੀ ਵੇਚ ਕੇ ਫਿਰ ਫਾਰੈਸਟ ਰਿਸਰਚ 
ਇੰਸਟੀਚਿਊਟ ਵਿਚ ਸੈਨ 1907 ਤੋ 1918 ਈ. ਤਕ 
ਫਾਰੈਸਟ ਕੈਮਿਸਟ ਦੀ ਨੌਕਰੀ ਕੀਤੀ। ਉਥੋਂ“ ਪਹਿਲਾਂ 
ਕੌਲ ਅਤੇ ਉਸ ਤੋ ਬਾਦ ਸੁੰਦਰ ਸਿੰਘ ਮਜੀਠੀਆ ਦੀ ਸ਼ੂਗਰ 
ਫੈਕਟਰੀ ਵਿਚ ਨੌਕਰੀ ਕੀਤੀ। ਸੈਨ 1926 ਈ. ਵਿਚ 
ਪੰਜਾਬ ਸਰਕਾਰ ਵਲੋਂ 15 ਮੁਰੱਥੇ ਅਲਾਟ ਕਰਵਾ ਕੇ ਬਾਰ 
ਦੇ ਇਲਾਕੇ ਜੜਾਂ-ਵਾਲਾ ਵਿਚ ਰੋਸ਼ਾ ਘਾਹ ਲਗਵਾਇਆ 
ਜੋਂ ਸੈਨ 1928 ਈ. ਦੇ ਹੜ੍ਹਾਂ ਨਾਲ ਰੁੜ੍ਹ ਗਿਆ। ਸੈਨ 
1912 ਈ. ਵਿਚ ਸਿਆਲਕੌਟ ਵਿਚ ਹੋਈ ਸਿੱਖ 
ਐਜੂਕੇਸ਼ਨਲ ਕਾਨਫਰੈਸ ਵਿਚ ਭਾਈ ਵੀਰ ਸਿੰਘ ਦੇ ਪ੍ਰਭਾਵ 
ਕਾਰਣ ਇਹ ਫਿਰ ਤੋ ਸਿੱਖ ਸਜਿਆ। 

ਸੈਨ 1930 ਈ. ਵਿਚ ਪੂਰਨ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਤਪੇਦਿਕ 
ਹੋ ਗਿਆ। ਇਹ ਜੜ੍ਹਾਂਵਾਲੇ ਤੋ' ਦੇਹਰਾਦੂਨ ਪਹੁੰਚਿਆ ਅਤੇ 
31 ਮਾਰਚ 1931 ਈ. ਨੂੰ ਪੂਰਾ ਹੋ ਗਿਆ। ਇਹ ਇਕ 
ਅਲਬੇਲਾ, ਖ਼ੁੱਦਾਰ ਅਤੇ ਆਤਮ-ਵਿਸ਼ਵਾਸੀ ਵਿਅਕਤੀ ਸੀ। 
ਕਿਸੇ ਦੀ ਅਧੀਨਗੀ ਇਸ ਲਈ ਸਹਿਨ ਕਰਨੀ ਔਖੀ ਸੀ। 
ਇਸ ਕਰਕੇ ਇਹ ਕਿਤੇ ਜੋਮ ਕੇ ਕੌਮ ਨ ਕਰ ਸਕਿਆ। ਇਸ 
ਨੋ ਆਪਣੀ ਮਾਤਾ, ਸੁਆਮੀ ਰਾਮ-ਤੀਰਥ, ਭਾਈ ਵੀਰ 
ਸਿੰਘ ਆਦਿ ਦਾ ਪ੍ਰਭਾਵ ਗ੍ਰਹਿਣ ਕੀਤਾ। ਇਸ ਨੇ ਜਾਪਾਨੀ 
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ਅਤੇ ਬੌਧੀ ਜੀਵਨ-ਵਿਧੀ, ਪੱਛਮੀ ਸਾਹਿਤ, ਗੁਰਮਤਿ 
ਆਦਿ ਦਾ ਇਸ ਹਦ ਤਕ ਪ੍ਰਭਾਵ ਗਹਿਣ ਕੀਤਾ ਕਿ ਇਹ 
ਇਕ ਵਿਸ਼ਵ-ਮਨੁੱਖ ਬਣ ਕੇ ਉਭਰਿਆ ਅਤੇ ਜਾਤੀ-ਭੇਦ 
ਭਾਵ, ਧਾਰਮਿਕ ਤੰਗ-ਨਜ਼ਰੀ ਅਤੇ ਆਪਣੇ-ਪਰਾਏ ਦੇ 
ਭੇਦ ਤੋਂ ਬਹੁਤ ਉੱਚਾ ਉਠ ਗਿਆ। 

ਪੂਰਨ ਸਿੰਘ ਨੇ ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਅਤੇ ਹੋਰ ਕਈ 
ਵਿਸ਼ਿਆਂ ਬਾਰੇ ਅੰਗ੍ਰੇਜ਼ੀ ਵਿਚ 40 ਪੁਸਤਕਾਂ ਦੀ ਰਚਨਾ 
ਕੀਤੀ, ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ ਕੁਝ ਪ੍ਰਮੁਖ ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਹਨ- ਸਪਿਰਟ 
ਆਫ਼ ਦੀ ਸਿੱਖ (ਤਿੰਨ ਭਾਗ), ਦੀ ਸਪਿਰਟ ਆਫ਼ ਓਰੀਐਂਟਲ 
ਪੋਇਟਰੀ, ਦੀ ਸਪਿਰਟ ਬਾਰਨ ਪੀਪਲ, ਦੀ ਬੁੱਕ ਆਫ ਟੈੱਨ 
ਮਾਸਟਰਜ਼, ਦੀ ਸੈਵਨ ਬਾਸਕਟਸ ਆਫ ਪ੍ਰੰਜ਼ (ਵਾਰਤਕ), 
ਦੀ ਟੈਂਪਲ ਟਿਊਲਿਪਸ, ਦੀ ਅਨਸਟਰੈਗ ਬੀਡਜ਼, ਦੀ 
ਸਿਸਟਰਜ਼ ਆਫ਼ ਦੀ ਸਪਿਨਿੰਗ ਵੀਲ (ਕਵਿਤਾ), ਦੀ 
ਬਰਾਈਡ ਆਫ ਦਾ ਸਕਾਈ (ਇਕ ਕਾਵਿ ਨਾਟਕ) ਆਦਿ। 
ਦਸ ਲੇਖ ਹਿੰਦੀ ਵਿਚ ਵੀ ਲਿਖੇ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਇਤਿਹਾਸਿਕ 
ਮਹੱਤਵ ਹੈ। ਪੰਜਾਬੀ ਵਿਚ ਤਿਨ ਕਾਵਿ-ਸੈਕਲਨਾਂ-ਖੁਲ੍ਹੰ 
ਮੈਦਾਨ, ਖੁਲ੍ਹੇ ਘੁੰਡ ਅਤੇ ਖੁਲ੍ਹੇ ਅਸਮਾਨੀ ਰੈਗ-ਤੋਂ' ਇਲਾਵਾ 
'ਖੁਲ੍ਹੋ ਲੇਖ” ਨਾਂ ਦਾ ਲੇਖ-ਸੈਗ੍ਹਿ ਛਾਪਿਆ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਦੀ 
ਨਿਖੜਵੀਂ' ਸ਼ੈਲੀ ਅਤੇ ਬੇਜੋੜ ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀਕੋਣ ਹੈ। ਇਸ ਨੇ 
ਪੰਜਾਬੀ ਵਿਚ ਹੋਰ ਵੀ ਕਈ ਕਿਤਾਬਾਂ ਲਿਖੀਆਂ ਹਨ। 
ਟਾਲਸਟਾਇ ਦੇ ਨਾਵਲ ੧੬5੫07੯੦0੦॥ ਦਾ “ਮੋਇਆਂ ਦੀ 
ਜਾਗ” ਨਾਂ ਅਧੀਨ ਪੰਜਾਬੀ ਰੁਪਾਂਤਰ ਤਿਆਰ ਕੀਤਾ ਹੈ। 
ਫਲਸਰੂਪ ਪੂਰਨ ਸਿੰਘ ਦਾ ਪੰਜਾਬੀ ਸਭਿਆਚਾਰ ਵਿਚ 
ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਸਥਾਨ ਬਣ ਗਿਆ ਹੈ। 

ਪੂਰਨ ਸਿੰਘ ਉਤੇ ਸਭ ਤੋ' ਜ਼ਿਆਦਾ ਗੁਰਮਤਿ 
ਦਾ ਪ੍ਰਭਾਵ ਪਿਆ। ਇਹ ਪ੍ਰਭਾਵ ਇਤਨਾ ਅਧਿਕ ਅਤੇ 
ਸਥਾਈ ਰੂਪ ਵਿਚ ਕਿਉ ਪਿਆ ? ਇਸ ਦੇ ਕੁਝ ਕਾਰਣ 
ਹਨ। ਇਕ ਇਹ ਕਿ ਪੂਰਨ ਸਿੰਘ ਦਾ ਜਨਮ ਇਕ ਸਿੱਖ 
ਅਤੇ ਧਰਮ-ਨਿਸ਼ਠ ਪਰਿਵਾਰ ਵਿਚ ਹੋਇਆ ਸੀ; ਦੂਜਾ 
ਇਹ ਕਿ ਭਾਈ ਵੀਰ ਸਿੰਘ ਦੇ ਸੈਪਰਕ ਵਿਚ ਆਉਣ ਨਾਲ 
ਇਸ ਨੂੰ ਸਿੱਖ ਧਰਮ-ਸਾਧਨਾ ਨੂੰ ਰੀਭੀਰਤਾ ਨਾਲ ਸਮਝਣ 
ਦੀ ਪ੍ਰੇਰਣਾ ਮਿਲੀ ਸੀ ਅਤੇ ਤੀਜਾ ਇਹ ਕਿ ਪੂਰਨ ਸਿੰਘ 
ਦਾ ਸੁਭਾ, ਇਸ ਦੀ ਅਵੇਸ਼ਿਤ ਅਭਿਵਿਅਕਤੀ ਅਤੇ ਇਸ 
ਦੇ ਅੰਤਰ ਆਤਮੇ ਦੀ ਸਰਬ ਜੀਅ-ਜੋਤ ਕਲਿਆਣ ਤੇ 
ਸਨੇਂਹ ਦੀ ਸਥਾਈ ਪ੍ਵਿੱਤੀ ਗੁਰਮਤਿ ਸਾਧਨਾ ਨਾਲ ਦੂਰ 
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ਤਕ ਅਨੁਕੁਲਤਾ ਰਖਦੀ ਸੀ। ਵਿਦੇਸ਼ੋਂ ਪਰਤਣ ਤੋਂ ਕੁਝ 
ਸਮੇਂ ਬਾਦ ਪੂਰਨ ਸਿੰਘ ਨੇ ਗੁਰਮਤਿ ਦੇ ਰਹੱਸਵਾਦੀ ਅਨੁਭਵ 
ਦੇ ਵਾਸਤਵਿਕ ਭੇਦ ਨੂੰ ਸਮਝਿਆ ਅਤੇ ਉਸ ਤੋਂ ਇਸ 
ਸੀਮਾ ਤਕ ਪ੍ਭਾਵਿਤ ਹੋਇਆ ਕਿ ਫਿਰ ਇਸ ਨੂੰ ਸਰਬਤ 
ਜੜ-ਚੇਤਨ ਗੁਰੂਮਈ ਨਜ਼ਰ ਆਇਆ। ਸਾਰੇ ਚਿੰਤਨ, 
ਸਾਰੀਆਂ ਸਾਧਨਾਵਾਂ, ਸਾਰੇ ਦਰਸ਼ਨ ਗੁਰਮਤਿ ਵਿਚ 
ਨਿਮਗਨ ਹੋਏ ਨਜ਼ਰ ਆਏ। ਇਸ ਨੇ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੇ 
ਗੌਰਵ ਨੂੰ ਵਿਸ਼ਵ ਦੇ ਦੂਜੇ ਧਰਮਾਂ ਦੇ ਸੈਦਰਭ ਵਿਚ ਪੇਸ਼ 
ਕਰਕੇ ਗੁਰਮਤਿ ਦੇ ਰਹੱਸਵਾਦੀ ਅਨੁਭਵ ਦਾ ਸਥਾਨ 
ਨਿਸਚਿਤ ਕੀਤਾ। 


ਪੂਰਨ ਸਿੰਘ, ਭਗਤ (1904-1992 ਈ.) : ਮਾਨਵਤਾ 
ਦੇ ਅਮਰ ਪੁਜਾਰੀ ਭਗਤ ਪੂਰਨ ਸਿੰਘ ਦਾ ਜਨਮ 
ਲੁਧਿਆਣਾ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ ਰਾਜੇਵਾਲ ਰੋਹਣੇ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਇਕ 
ਹਿੰਦੂ ਪਰਿਵਾਰ ਦੇ ਲਾਲਾ ਸ਼ਿਬੂ (ਸ਼ਿਵ) ਮੱਲ ਖੜ੍ਹੀ ਦੇ ਘਰ 
ਮਾਈ ਮਹਿਤਾਬ ਕੌਰ ਦੀ ਕੁੱਖੋਂ 4 ਜੂਨ 1904 ਈ. ਵਿਚ 
ਹੋਇਆ। ਇਸ ਦਾ ਪਿਤਾ ਸ਼ਾਹੂਕਾਰੇ ਦਾ ਕੌਮ ਕਰਦਾ ਸੀ। 
ਇਸ ਦਾ ਮੁਢਲਾ ਨਾਂ ਰਾਮਜੀ ਦਾਸ ਸੀ। ਸੈਨ 1914 ਈ. 
ਦੇ ਭਿਆਨਕ ਕਾਲ ਨੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਪਰਿਵਾਰਿਕ ਰੋਜ਼ਗਾਰ ਨੂੰ 
ਬਰਬਾਦ ਕਰ ਦਿੱਤਾ। ਸਾਰਾ ਪਰਿਵਾਰ ਦਰ ਦਰ ਭਟਕਣ 
ਲਗ ਗਿਆ। ਕੁਝ ਸਮਾਂ ਇਸ ਨੇ ਖੰਨੇ ਦੇ ਕਿਸੇ ਸਕੂਲ ਵਿਚ 
ਤਾਲੀਮ ਹਾਸਲ ਕੀਤੀ। ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ ਇਕ ਵਾਰ ਗੁਰਦੁਆਰਾ 
ਫਤਹਿਗੜ੍ਹ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਪਟਿਆਲਾ-ਪਤਿ ਮਹਾਰਾਜਾ 
ਭੂਪਿੰਦਰ ਸਿੰਘ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਦੇ ਦਰਸ਼ਨਾਂ ਲਈ ਆਏ। ਉਸ ਦੇ 
ਸੁੰਦਰ ਸਰੂਪ ਅਤੇ ਸ਼ਾਹੀ ਸਾਜ-ਸੱਜਾ ਨੂੰ ਵੇਖ ਕੇ ਅਤੇ ਉਸ 
ਦੇ ਨਾਲ ਆਏ ਔਹਦੇਦਾਰਾਂ ਦੇ ਵਿਅਕਤਿਤਵਾਂ ਨੂੰ ਨਿਹਾਰ 
ਕੇ ਇਤਨਾ ਪ੍ਰਭਾਵਿਤ ਹੋਏ ਕਿ ਆਪ ਨੇ ਸਿੱਖ ਬਣਨ ਦਾ 
ਫ਼ੈਸਲਾ ਕਰ ਲਿਆ। ਇਸ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸੁਧਾਰ 
ਲਹਿਰ ਵੇਲੇ ਸਿੱਖਾਂ ਦੀਆਂ ਕੁਰਬਾਨੀਆਂ ਦਾ ਵੀ ਆਪ 
ਉਤੇ ਬਹੁਤ ਅਸਰ ਹੋਇਆ। ਆਪ ਨੂੰ ਸਿੱਖੀ ਮਾਰਗ ਵਲ 
ਵਧਣ ਲਈ ਸ. ਤੇਜਾ ਸਿੰਘ ਸਮੁੰਦਰੀ, ਸ. ਬ. ਮਹਿਤਾਬ 
ਸਿੰਘ ਅਤੇ ਸ. ਤੇਜਾ ਸਿੰਘ ਚੁਹੜਕਾਣੇ ਵਾਲੇ ਨੇ ਵੀ ਪ੍ਰੋਰਿਤ 
ਕੀਤਾ। ਇਸ ਨੇ ਅੰਮ੍ਰਿਤਪਾਨ ਕਰਕੇ ਰਾਮਜੀਦਾਸ ਤੋਂ ਪੂਰਨ 
ਸਿੰਘ ਨਾਂ ਧਾਰਣ ਕੀਤਾ। 

ਬਚਪਨ ਵਿਚ ਹੀ ਭਗਤ ਜੀ ਦੇ ਮਨ ਵਿਚ 
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ਪਰਮਾਤਮਾ ਨੂੰ ਮਿਲਣ ਦੀ ਇੱਛਾ ਪੈਦਾ ਹੋ ਗਈ। ਉਸ 
ਇੱਛਾ ਦੀ ਪੂਰਤੀ ਸੇਵਾ ਰਾਹੀਂ ਹੋਈ। ਆਪ ਲਈ ਸੇਵਾ ਹੀ 
ਭਗਵਾਨ ਸਿੱਧ ਹੋਈ। ਸੰਨ 1924 ਈ. ਤੋ' ਆਪ 
ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਡੇਰਾ ਸਾਹਿਬ, ਲਾਹੌਰ ਵਿਚ ਸੇਵਾ ਦੇ ਕੰਮ 
ਵਿਚ ਜੁਟ ਗਏ। ਆਪ ਦਾ ਕੌਮ ਸਰਦੀਆਂ ਦੇ ਮੌਸਮ ਵਿਚ 


ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਦੇ ਫ਼ਰਸ਼ਾਂ ਨੂੰ ਗਰਮ ਪਾਣੀ ਨਾਲ ਧੋਣਾ, ਲੈਗਰ 


ਵਿਚ ਬਾਲਣ ਦੀ ਫਜ਼ੂਲ ਵਰਤੋਂ ਨੂੰ ਰੋਕਣਾ, ਰਾਤ ਨੂੰ 
ਬੇਲੋੜੀਆਂ ਲਾਈਟਾਂ ਨੂੰ ਬੁਝਾਉਣਾ ਹੁੰਦਾ ਸੀ। ਆਪ ਦੀ 
ਧਾਰਣਾ ਸੀ ਕਿ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸੈਸਾਰ ਵਿਚ ਸਭ ਤੋਂ ਵੱਡਾ 
ਸਮਾਜਿਕ ਅਤੇ ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਘਰ ਹੈ। ਪਿੰਗਲਿਆਂ, 
ਅਪਾਹਜਾਂ ਦੀ ਸੇਵਾ ਕਰਨ ਦੀ ਬਿਰਤੀ ਉਸ 4 ਸਾਲ ਦੇ 
ਅਪਾਹਜ ਬਾਲਕ ਨੇ ਪੈਦਾ ਕੀਤੀ ਜੋ. ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਡੇਰਾ 
ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਲਾਵਾਰਸ ਹਾਲਤ ਵਿਚ ਮਿਲਿਆ। 
ਆਪ ਨੇ 14 ਸਾਲ ਉਸ ਨੂੰ ਮੋਢਿਆਂ ਉਤੇ ਚੁਕ ਕੇ 
ਘੁੰਮਾਇਆ ਅਤੇ ਵੱਡਾ ਕੀਤਾ। ਉਸ ਸਮੇਂ ਆਪ ਪਾਸ ਉਸ 
ਬਾਲਕ ਨੂੰ ਠਹਿਰਾਉਣ ਦੀ ਕੋਈ ਵਿਵਸਥਾ ਨਹੀਂ ਸੀ। 
ਦੇਸ਼ ਦੀ ਵੰਡ ਤੋਂ ਬਾਦ ਆਪ ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ ਆ ਕੇ ਲੋਕ-ਸੇਵਾ 
ਵਿਚ ਲਗ ਗਏ । ਪਿੰਗਲਵਾੜੇ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਕੀਤੀ ਅਤੇ 
ਬਜ਼ੀਰ ਆਪਣਾ ਘਰ ਵਸਾਏ ਉਮਰ ਦੇ 88 ਵਰ੍ਹਿਆਂ ਤਕ 
ਬਿਨਾ ਕਿਸੇ ਜ਼ਾਤ, ਮਜ਼ਹਬ, ਨਸਲ ਨੂੰ ਵਿਚਾਰੇ, ਮਨੁੱਖਤਾ 
ਦੀ ਸੇਵਾ ਵਿਚ ਸਮਰਪਿਤ ਰਹੇ। ਲੋਕ-ਭਲੇ ਦੀ ਚਾਹ ਨੂੰ 
ਮਨ ਵਿਚ ਵਸਾਉਣ ਵਾਲੇ ਭਗਤ ਪੂਰਨ ਸਿੰਘ ਨੇ ਪੀੜਿਤ 
ਲੋਕਾਈ ਦੇ ਦਰਦ ਨੂੰ ਘਟਾਉਣ ਹਿਤ ਜਿਥੇ ਆਪਣੀ ਸਾਰੀ 
ਜ਼ਿੰਦਗੀ ਪ੍ਰਾਣੀ-ਮਾੜ੍ ਦੀ ਸੇਵਾ ਲਈ ਅਰਪਿਤ ਕਰ 
ਦਿੱਤੀ, ਉਥੇ ਆਪ ਨੇ ਪ੍ਰਦੂਸ਼ਣ ਨੂੰ ਘਟਾਉਣ, ਸੈਤਾਨ ਸੈਜਮ 
ਦੇ ਪਾਲਣ, ਵਧ ਤੋਂ ਵਧ ਬ੍ਰਿਛ ਉਪਜਾਉਣ ਅਤੇ ਮਨੁੱਖ ਨੂੰ 
ਪੁਸਤਕਾਂ, ਟੈਕਟ, ਲੇਖ, ਆਦਿ ਛਾਪ ਕੇ ਵੰਡੇ। ਆਪ ਨੂੰ 
ਪਦਮ ਸ਼ੀ ਐਵਾਰਡ, ਹਾਰਮਨੀ ਐਵਾਰਡ, ਲੋਕ ਰਤਨ 
ਐਵਾਰਡ , ਭਾਈ ਘਨਈਆ ਐਵਾਰਡ ਆਦਿ ਨਾਲ 
ਸਨਮਾਨਿਤ ਕੀਤਾ ਜਾਂਦਾ ਰਿਹਾ। ਸੈਨ 1984 ਈ. ਵਿਚ 
ਤਾਰਾ ਕਾਰਵਾਈ ਦੇ ਰੋਸ ਵਜੋਂ ਆਪ ਨੇ ਪਦਮ ਸੀ ਐਵਾਰਡ 
ਵਾਪਸ ਕਰ ਦਿੱਤਾ। ਆਪ ਦੀ ਸੇਵਾ ਦੇ ਸਮਾਰਕ ਰੂਪ ਵਿਚ 
“ਪਿੰਗਲਵਾੜਾ” (ਵੇਖੋ) ਮਾਨਵ-ਸੇਵਾ ਲਈ ਪ੍ਰਰਿਤ ਕਰਨ 
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ਵਾਲਾ ਇਕ ਅਮੁਕ ਸਰੋਤ ਹੈ। ਲੋਕ ਸੇਵਾ ਨੂੰ ਸਮਰਪਿਤ 
ਭਗਤ ਪੂਰਨ ਸਿੰਘ ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ 5 ਅਗਸਤ 1992 ਈ. ਨੂੰ 
ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਵਿਚ ਹੋਇਆ। ਆਪ ਵਲੋਂ ਜਾਰੀ ਕੀਤੇ ਸੇਵਾ 
ਦੇ ਮਹਾਨ ਕਾਰਜ ਨੂੰ ਅਜ-ਕਲ ਡਾ. ਇੰਦਰਜੀਤ ਕੌਰ 
ਨਿਭਾ ਰਹੀ ਹੈ। 


ਪੈਂਤੀਸ ਅੱਖਰੀ (ਰਚਨਾ) : ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਨਾਂ 
ਨਾਲ ਸੈਬੈਧਿਤ ਇਕ ਰਚਨਾ ਜਿਸ ਵਿਚ ਗੁਰਮੁਖੀ ਲਿਪੀ 
ਦੇ 35 ਅੱਖਰਾਂ ਦੀ ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਵਿਆਖਿਆ ਕੀਤੀ 
ਗਈ ਹੈ। ਇਸ ਦੀ ਪ੍ਰਮਾਣਿਕਤਾ ਸੈਦਿਗਧ ਹੈ ਕਿਉਂਕਿ 
ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਸੈਪਾਦਨ 
ਵੇਲੇ ਇਸ ਨੂੰ ਸ਼ਾਮਲ ਨਹੀਂ ਕੀਤਾ ਸੀ। ਨਾਲੋਂ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ 
ਦੇਵ ਜੀ ਦੀ ਲਿਖੀ “ਪਟੀ” ਆਸਾ ਰਾਗ ਵਿਚ ਮੌਜੂਦ ਹੈ। 
ਅਨੁਮਾਨ ਹੈ ਕਿ ਇਸ ਦੀ ਰਚਨਾ ਕਿਸੇ ਉਦਾਸੀ ਸਾਧੂ ਨੇ 
ਕਰਕੇ ਇਸ ਦੇ ਕਰਤ੍ਰਿਤਵ ਦਾ ਸੈਬੰਧ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ 
ਜੀ ਨਾਲ ਜੋੜ ਦਿੱਤਾ। ਇਸ ਵਿਚ ਕੁਲ ਸਤ ਪਦੇ ਹਨ 
ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਛੇ ਤੋਂ` ਨੌਂ ਪੰਕਤੀਆਂ ਸ਼ਾਮਲ ਕੀਤੀਆਂ 
ਗਈਆਂ ਹਨ। ਇਸ ਦੇ ਅੰਤ ਉਤੇ “ਨਾਨਕ” ਪਦ ਵਰਤਿਆ 
ਹੋਇਆ ਮਿਲਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਰਚਨਾ ਦੀ ਸਿੱਧਾਂਤਿਕ ਬਿਰਤੀ 
ਅਦੂੰਤਵਾਦ ਵਾਲੀ ਹੈ। ਸਧੁੱਕੜੀ ਭਾਸ਼ਾ ਵਿਚ ਲਿਖੀ ਇਸ 
ਰਚਨਾ ਦੀ ਕਾਵਿ-ਸ਼ੈਲੀ ਸਾਧਾਰਣ ਪੱਧਰ ਦੀ ਹੈ। ਇਸ ਦਾ 
ਨਮੂਨਾ ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਹੈ: 

ਓਅੰਕਾਰ ਸਰਬ ਪਰਕਾਸਨਾੀ/ 

ਆਤਮ ਸਹ ਅਲੈ ਆਵਨਾਸਾੀ/ 

ਈਸ਼ ਜੀਵ ੭ ਭੋਦ ਨ ਜਾਨੋਂ / 

ਸਾਧ ਚੌਰ ਸਭ ਝੁਹਮ ਪਛਾਨ / 

ਹਸਤਾੰ ਚੀਟਾੰਂ ਤ੍ਰਿਣ ਲੰ ਆਦੀ / 

ਏਕਾ %ਖ/ਡਤ ਵਸੈ ਅਨਾਦੰ / 


ਪੈਂਦਾ ਖ਼ਾਨ (ਮ. 1634 ਈ.) : ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਜਲੈਧਰ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ 
ਵਿਚ ਕਰਤਾਰਪੁਰ ਨਗਰ ਤੋਂ ? ਕਿ.ਮੀ. ਉਤਰ ਪੂਰਬ ਵਲ' 
ਸਥਿਤ ਪਿੰਡ ਆਲਮਪੁਰ ਦੇ ਇਕ ਅਫ਼ਗ਼ਾਨ ਨਿਵਾਸੀ ਫਤਹਿ 
ਖ਼ਾਨ ਦਾ ਪੁੱਤਰ, ਜਿਸ ਨੂੰ ਮਾਤਾ-ਪਿਤਾ ਦੇ ਮਰਨ ਉਪਰੈਤ 
ਆਪਣੇ ਮਾਮੇ ਇਸਮਾਈਲ ਖ਼ਾਨ ਨੇ ਪਾਲਿਆ। ਸਿੱਖ. 
ਇਤਿਹਾਸ ਅਨੁਸਾਰ ਇਕ ਵਾਰ ਗੁਰੁ ਹਰਿਗੋਬਿਦ ਸਾਹਿਬ 
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ਪਦਾ ਖ਼ਾਨ 


ਜੀ ਦੀ ਹਜ਼ੂਰੀ ਵਿਚ ਦੀਵਾਲੀ ਮੰਨਾਉਣ ਲਈ ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ 
ਜਾ ਰਹੀ ਸਿੱਖ ਸੈਗਤ ਨਾਲ ਇਸਮਾਈਲ ਖ਼ਾਨ ਆਪਣੇ 
ਨੌਜਵਾਨ ਭਾਣਜੇ ਸਹਿਤ ਜਾ ਰਲਿਆ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਪੈਂਦੇ 
ਖ਼ਾਨ ਦਾ ਕਦ-ਕਾਠ ਵੇਖ ਕੇ ਇਸ ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਕੋਲ ਰਖ ਕੇ 
ਸ਼ਸਤ੍ ਵਿਦਿਆ ਵਿਚ ਨਿਪੁਣ ਕੀਤਾ। ਇਸ ਨੇ ਸੈਨ 1628 
ਈ. ਵਿਚ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਵਿਚ ਸ਼ਾਹੀ ਸੈਨਾ ਨਾਲ ਹੋਈ ਗੁਰੂ 
ਜੀ ਦੀ ਲੜਾਈ ਵਿਚ ਆਪਣੀ ਬਹਾਦਰੀ ਵਿਖਾਈ। ਸੈਨ 
1631 ਈ. ਵਿਚ ਜਦੋਂ ਗੁਰੂ ਜੀ ਡਰੌਲੀ ਭਾਈ ਗਏ ਤਾਂ 
ਇਹ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਨਾਲ ਸੀ। ਉਥੇ ਮਾਤਾ ਦਮੇਦਰੀ ਦੇ ਦੇਹਾਂਤ 
ਤੋਂ ਬਾਦ ਗੁਰੂ ਜੀ ਸੈਗਤਾਂ ਨੂੰ ਧਰਮ ਉਪਦੇਸ਼ ਕਰਨ ਲਈ 
ਮਾਲਵੇ ਵਲ ਚਲੇ ਗਏ ਅਤੇ ਪਰਿਵਾਰ ਨੂੰ ਪੈਂਦੇ ਖ਼ਾਨ ਦੀ 
ਹਿਫ਼ਾਜ਼ਤ ਵਿਚ ਕਰਤਾਰਪੁਰ ਵਲ ਭੇਜ ਦਿੱਤਾ। ਗੁਰੂ ਜੀ 
ਦੇ ਪਰਤਣ ਵੇਲੇ ਪੈਂਦੇ ਖ਼ਾਨ ਨੇ ਆਪਣੀ ਪੁੱਤਰੀ ਦਾ ਵਿਆਹ 
ਪਿੰਡ ਛੋਟਾਮੀਰ ਦੇ ਇਕ ਅਫ਼ਗ਼ਾਨ ਗਭਰੂ ਆਸਮਾਨ ਖ਼ਾਨ 
ਨਾਲ ਕਰ ਦਿੱਤਾ। 

ਸੈਨ 1635 ਈ. ਦੀ ਵਿਸਾਖੀ ਦੇ ਅਵਸਰ ਉਤੇ 
ਦੂਰੋਂ ਦੂਰੋਂ ਸੰਗਤਾਂ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਦਰਸ਼ਨਾਂ ਲਈ ਆਈਆਂ 
ਅਤੇ ਬਹੁਤ ਸਾਰੀਆਂ ਸੌਗਾਤਾਂ ਭੇਟ ਕਰਨ ਲਈ 
ਲਿਆਉੱਦੀਆਂ। ਚਿਤਰਸੈਨ ਨਾਂ ਦੇ ਇਕ ਅਮੀਰ ਵਪਾਰੀ 
ਨੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੂੰ ਇਕ ਸੁੰਦਰ ਘੋੜਾ, ਇਕ ਚਿੱਟਾ ਬਾਜ਼, 
ਸੁੰਦਰ ਪੁਸ਼ਾਕਾ ਅਤੇ ਇਕ ਖੰਡਾ ਭੇਂਟ ਕੀਤਾ। ਗਰੂ ਜੀ ਨੇ 
ਬਾਜ਼ ਆਪਣੇ ਵੱਡੇ ਸੁਪੁੱਤਰ ਬਾਬਾ ਗੁਰਦਿੱਤਾ ਨੂੰ ਦੇ ਦਿੱਤਾ 
ਅਤੇ ਬਾਕੀ ਵਸਤੂਆਂ ਪੈਂਦਾ ਖ਼ਾਨ ਨੂੰ ਬਖ਼ਸ਼ ਦਿੱਤੀਆਂ। 
ਘਰ ਜਾਣ 'ਤੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰ ਦੱਤ ਸਾਰੀਆਂ ਵਸਤੂਆਂ 
ਇਸ ਤੋਂ ਆਪਣੇ ਜਵਾਈ ਨੇ ਲੈ ਲਈਆਂ। ਉਹ ਨਵਾਂ 
ਪੁਸ਼ਾਕਾ ਪਾ ਕੇ ਅਤੇ ਖੰਡਾ ਧਾਰਣ ਕਰਕੇ ਘੋੜੇ ਉਤੇ ਸਵਾਰ 
ਹੋ ਗਿਆ ਅਤੇ ਜੈਗਲ ਵਿਚ ਸ਼ਿਕਾਰ ਨੂੰ ਨਿਕਲ ਪਿਆ। 
ਉਥੇ ਬਾਬਾ ਗੁਰਦਿੱਤਾ ਵੀ ਸ਼ਿਕਾਰ ਖੇਡ ਰਹੇ ਸਨ। ਉਨ੍ਹਾਂ 
ਦਾ ਬਾਜ਼ ਆਸਮਾਨ ਖ਼ਾਨ ਦੇ ਕਾਬੂ ਆ ਗਿਆ ਅਤੇ ਉਹ 
ਉਸ ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਘਰ ਲੈ ਆਇਆ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੁਆਰਾ ਪੁਛੇ 
ਜਾਣ `ਤੇ ਪੈਂਦਾ ਖ਼ਾਨ ਨੇ ਬਾਜ਼ ਦੇ ਉਸ ਦੇ ਜਵਾਈ ਪਾਸ 
ਹੋਣ ਤੋਂ' ਨਾਂਹ ਕਰ ਦਿੱਤੀ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਭਾਈ ਬਿਧੀ ਚੰਦ 
ਨੂੰ ਛੋਟਾਮੀਰ ਪਿੰਡ ਭੇਜ ਕੇ ਬਾਜ਼ ਸਮੇਤ ਸਾਰੀਆਂ ਪ੍ਦਤ 
ਵਸਤੂਆਂ ਬਰਾਮਦ ਕਰਾ ਲਈਆਂ। ਇਸ ਨਮੋਸ਼ੀ ਤੋ ਖਿਝ 
ਕੇ ਅਤੇ ਆਪਣੇ ਜਵਾਈ ਦੇ ਉਕਸਾਉਣ ਨਾਲ ਪੈਂਦਾ ਖ਼ਾਨ 
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ਨੇ ਜਲੈਧਰ ਦੇ ਫ਼ੌਜਦਾਰ ਦੀ ਸਹਾਇਤਾ ਨਾਲ ਗੁਰੂ ਜੀ 
ਉਤੇ ਆਕਮਣ ਕਰ ਦਿੱਤਾ। ਤਿੰਨ ਦਿਨ ਹੋਏ ਯੁੱਧ ਦੇ ਅੰਤ 
ਵਿਚ 28 ਅਪ੍ਰੈਲ 1634 ਈ. ਨੂੰ ਪੈਂਦਾ ਖ਼ਾਨ ਗੁਰੂ ਜੀ ਹਥੋਂ 
ਕਰਤਾਰਪੁਰ ਦੇ ਰਣ-ਖੇਤਰ ਵਿਚ ਮਾਰਿਆ ਗਿਆ। ਗੁਰੂ 
ਜੀ ਨੇ ਉਸ ਯੁੱਧ ਵਿਚ ਜੋ ਖੰਡਾ ਵਰਤਿਆ, ਉਸ ਦਾ ਵਜ਼ਨ 
ਛੇ ਸੇਰ ਦਸਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਪੈਂਦੇ ਖ਼ਾਨ ਨੂੰ ਆਪਣੇ 
ਸਰਪ੍ਰਸਤ ਪ੍ਰਤਿ ਬੇਵਫ਼ਾਈ ਪ੍ਰਗਟਾ ਕੇ ਪ੍ਰਾਣਾਂ ਤੋਂ ਵੰਚਿਤ 
ਹੋਣਾ ਪਿਆ। 


ਪੈਪਸੂ (ਪ੍ਰਦੇਸ਼) : ਇਸ ਤੋਂ ਭਾਵ ਹੈ “ਪਟਿਆਲਾ ਐਂਡ 
ਈਸਟ ਪੰਜਾਬ ਸਟੇਟਸ ਯੂਨੀਅਨ”। ਇਹ ਯੂਨੀਅਨ 5 ਮਈ 
1948 ਈ. ਨੂੰ ਬਣਾਈ ਗਈ। ਇਸ ਵਿਚ ਪੂਰਬੀ ਪੰਜਾਬ 
ਦੀਆਂ ਅੱਠ ਰਿਆਸਤਾਂ ਨੂੰ ਸ਼ਾਮਲ ਕੀਤਾ ਗਿਆ। ਇਨ੍ਹਾਂ 
ਰਿਆਸਤਾਂ ਦੇ ਨਾਂ ਇਸ ਪੁਕਾਰ ਹਨ-- ਪਟਿਆਲਾ, ਜੀਂਦ, 
ਨਾਭਾ, ਕਪੂਰਥਲਾ, ਫ਼ਰੀਦਕੋਟ, ਕਲਸੀਆ, ਮਲੇਰਕੋਟਲਾ 
ਅਤੇ ਨਾਲਾਗੜ੍ਹ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ ਪਹਿਲੀਆਂ ਛੇ ਸਿੱਖ 
ਰਿਆਸਤਾਂ 18ਵੀਂ ਸਦੀ ਵਿਚ ਹੋਂਦ ਵਿਚ ਆਈਆਂ, ਜਦ 
ਕਿ ਮਲੇਰਕੋਟਲਾ ਰਿਆਸਤ 15ਵੀਂ ਸਦੀ ਵਿਚ ਸ਼ੇਰਵਾਨੀ 
ਅਫ਼ਗ਼ਾਨਾਂ ਦੁਆਰਾ ਸਥਾਪਿਤ ਕੀਤੀ ਗਈ ਸੀ। ਇਨ੍ਹਾਂ 
ਵਿਚੋਂ ਸਭ ਤੋਂ ਪੁਰਾਣੀ ਰਿਆਸਤ ਹੈ ਨਾਲਾਗੜ੍ਹ ਜੋ ਬਾਰ੍ਹਵੀਂ 
ਸਦੀ ਦੇ ਸ਼ੁਰੂ ਵਿਚ ਕਾਇਮ ਹੋਈ ਸੀ। ਇਸ ਯੂਨੀਅਨ ਨੂੰ 
ਬਣਾਉਣ ਦਾ ਉਦੇਸ਼ ਇਹ ਸੀ ਕਿ ਇਨ੍ਹਾਂ ਰਿਆਸਤਾਂ ਨੂੰ 
ਵੱਡੇ ਖੇਤਰ ਦਾ ਰੂਪ ਦੇ ਕੇ ਇਸ ਦੀ ਪ੍ਬੈਧਕੀ ਵਿਵਸਥਾ ਨੂੰ 
ਉਪਯੁਕਤ ਬਣਾਇਆ ਜਾ ਸਕੇ। ਇਸ ਯੂਨੀਅਨ ਦਾ 
ਉਦਘਾਟਨ ਸਰਦਾਰ ਪਟੇਲ ਨੇ 15 ਜੁਲਾਈ 1948 ਈ. 
ਨੂੰ ਕੀਤਾ ਅਤੇ 20 ਅਗਸਤ 1948 ਈ. ਨੂੰ ਮਹਾਰਾਜਾ 
ਯਾਦਵਿੰਦਰ ਸਿੰਘ ਨੇ ਰਾਜ ਪ੍ਰਮੁਖ ਦਾ ਕਾਰਜ-ਭਾਰ 
ਸੈਭਾਲਿਆ। ਇਸ ਨੂੰ ਅੱਠ ਜ਼ਿਲ੍ਹਿਆਂ ਵਿਚ ਵੰਡਿਆ ਗਿਆ 
--ਪਟਿਆਲਾ, ਬਰਨਾਲਾ, ਬਠਿੰਡਾ, ਫਤਹਿਗੜ੍ਹ ਸਾਹਿਬ, 
ਸੰਗਰੂਰ, ਕਪੂਰਥਲਾ, ਮੁਹਿੰਦਰਗੜ੍ਹ ਅਤੇ ਕੋਹਿਸਤਾਨ। 
ਕਪੂਰਥਲਾ ਰਿਆਸਤ ਦੇ ਮਹਾਰਾਜਾ ਜਗਤਜੀਤ ਸਿੰਘ ਨੂੰ 
ਉਪ-ਰਾਜ ਪ੍ਰਮੁਖ ਦੀ ਪਦਵੀ ਦਿੱਤੀ ਗਈ। ਪਰ ਮੰਤਰੀ- 
ਮੰਡਲ ਬਣਾਉਣ ਵੇਲੇ ਕਈ ਕਠਿਨਾਈਆਂ ਪੈਦਾ ਹੋ ਗਈਆਂ। 
ਆਖ਼ਿਰ 20 ਅਗਸਤ 1948 ਈ. ਨੂੰ ਸ. ਗਿਆਨ ਸਿੰਘ 
ਰਾੜੇਵਾਲਾਂ ਅਧੀਨ ਨਿਗਰਾਨ ਸਰਕਾਰ ਬਣਾਈ ਗਈ। 
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ਕਈ ਯਤਨਾਂ ਤੋ ਬਾਦ 13 ਜਨਵਰੀ 1949 ਈ. ਨੂੰ ਸ. 
ਗਿਆਨ ਸਿੰਘ ਰਾੜੇਵਾਲੇ ਨੂੰ ਮੁੱਖ ਮੰਤਰੀ ਬਣਾ ਕੇ ਮੰਤਰੀ- 
ਮੰਡਲ ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ। ਪਰ ਫਿਰ ਵੀ ਮੰਤਰੀ-ਮੰਡਲ 
ਦੀ ਟੁਟ-ਭੌਨ ਚਲਦੀ ਰਹੀ। 

ਸੈਨ 1952 ਈ. ਦੀਆਂ ਚੋਣਾਂ ਵਿਚ ਕਿਸੇ ਵੀ 
ਰਾਜਨੈਤਿਕ ਪਾਰਟੀ ਨੂੰ ਬਹੁਮਤ ਪ੍ਰਾਪਤ ਨ ਹੋ ਸਕਿਆ। 
ਆਜ਼ਾਦ ਉਮੀਦਵਾਰਾਂ ਦੀ ਸਹਾਇਤਾ ਨਾਲ ਪਹਿਲਾਂ 
ਕਾਂਗਰਸ ਨੇ ਸਰਕਾਰ ਲਈ ਹੱਕ ਜਤਾਇਆ ਅਤੇ ਬਾਦ ਵਿਚ 
ਅਕਾਲੀ ਦਲ ਨੇ ਯੂਨਾਈਟਿਡ ਫ੍ਰੰਟ ਦੀ ਹਕੂਮਤ ਬਣਾਈ। 
ਪਰ ਮਾਰਚ 1953 ਈ. ਵਿਚ ਉਹ ਟੁਟ ਗਈ। ਤਦਉਪਰੈਤ 
ਰਾਸ਼ਟਰਪਤੀ ਸ਼ਾਸਨ ਲਾਗੁ ਕੀਤਾ ਗਿਆ। ਸੈਨ 1954 
ਈ. ਵਿਚ ਅੰਤਰਿਮ ਚੋਣਾਂ ਹੋਈਆਂ ਜਿਸ ਵਿਚ ਕਾਂਗ੍ਸ ਨੂੰ 
ਬਹੁਮਤ ਪਾਪਤ ਹੋਇਆ। ਪਹਿਲਾਂ ਕਰਨਲ ਰਘੁਬੀਰ ਸਿੰਘ 
ਮੁੱਖ ਮੰਤਰੀ ਬਣਿਆ ਅਤੇ ਸੈਨ ੧955 ਈ. ਵਿਚ ਉਸ ਦੀ 
ਮਿ੍‌ਤੂ ਤੋਂ ਬਾਦ ਬ੍ਰਿਸ਼ਭਾਨ ਨੂੰ ਮੁੱਖ ਮੰਤਰੀ ਬਣਾਇਆ 
ਗਿਆ। ਸੈਨ 1953 ਈ. ਵਿਚ ਹਿੰਦ ਸਰਕਾਰ ਵਲੋ” 
ਦੀ ਸਿਫ਼ਾਰਿਸ਼ 'ਤੇ 1 ਨਵੰਬਰ 1956 ਈ. ਨੂੰ ਪੈਪਸੂ ਨੂੰ 
ਪੰਜਾਬ ਵਿਚ ਸਮੋ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਪੰਜਾਬ ਦੀਆਂ 
ਰਿਆਸਤਾਂ ਦੀ ਹੋਂਦ ਸਥਾਈ ਤੌਰ 'ਤੇ ਖ਼ਤਮ ਹੋ ਗਈ। 


ਪੋਠੋਹਾਰ (ਇਲਾਕਾ) : ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਉਤਰ-ਪੱਛਮ ਦਾ ਉਹ 
ਖੇਤਰ ਜੋ ਦਰਿਆਏ ਸਿੰਧ ਅਤੇ ਜੇਹਲਮ ਦੇ ਵਿਚਾਲੇ ਪੈਂਦਾ 
ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚ ਅਧਿਕਤਰ ਰਾਵਲਪਿੰਡੀ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ ਇਲਾਕੇ 
ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਕੈਂਬਲਪੁਰ ਦੀ ਵਤਹਿਜੈਗ ਅਤੇ ਤਲਾਰੀਗ 
ਤਹਿਸੀਲਾਂ ਦੇ ਕਈ ਪਿੰਡ ਅਤੇ ਜੇਹਲਮ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੀ ਚਕਵਾਲ 
ਤਹਿਸੀਲ ਦਾ ਬਹੁਤ ਹਿੱਸਾ ਸ਼ਾਮਲ ਕੀਤਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਬਾਕੀ 
ਉੱਤਰ-ਪੱਛਮੀ ਇਲਾਕੇ ਨਾਲੋਂ ਇਸ ਦੀ ਧਰਤੀ ਕੁਝ ਉੱਚੀ 
ਅਤੇ ਪਥਰੀਲੀ ਹੈ। ਇਸ ਦੇ ਪਠਾਰੀ ਹੋਣ ਕਰਕੇ ਇਸ ਨੂੰ 
“ਧੋਠੋਹਾਰ” ਦਾ ਨਾਂ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਪ੍ਰਤੀਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਇਸ 
ਵਿਚ ਕਈ ਛੋਟੇ ਛੋਟੇ ਬਰਸਾਤੀ ਨਾਲੇ ਪੈਂਦੇ ਹਨ, ਜਿਨ੍ਹਾਂ 
ਵਿਚੋਂ 'ਸੁਆਂ” ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਹੈ। ਇਸ ਨਦੀ ਦਾ ਲੋਕ- 
ਜੀਵਨ ਵਿਚ ਬਹੁਤ ਮਹੱਤਵ ਹੈ ਅਤੇ ਇਸ ਨਾਲ ਸੈਬਧਿਤ 
ਕਈ ਗੀਤ, ਕਥਾਵਾਂ ਅਤੇ ਵਿਸ਼ਵਾਸ ਪ੍ਰਚਿਲਤ ਹਨ। 

ਪੁਰਾਤੱਤ੍ਰ ਖੋਜੀਆਂ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਹੈ ਕਿ ਇਹ 
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ਇਲਾਕਾ ਕਦੇ ਪੁਰਾਤਨ ਮਾਨਵ ਸਮਾਜ ਦਾ ਨਿਵਾਸ ਸਥਾਨ 
ਰਿਹਾ ਹੈ ਕਿਉਂਕਿ ਇਸ ਵਿਚ ਪ੍ਰਾਚੀਨ ਸਭਿਆਚਾਰ ਦੇ 
ਚਿੰਨ੍ਹ ਮਿਲਦੇ ਹਨ। ਆਰਯ ਜਾਤਿ ਨੇ ਭਾਰਤ ਵਿਚ ਪ੍ਰਵੇਸ਼ 
ਕਰਕੇ ਪਹਿਲਾਂ ਇਸੇ ਇਲਾਕੇ ਨੂੰ ਆਪਣਾ ਨਿਵਾਸ 
ਬਣਾਇਆ। ਤਕਸ਼ਿਲਾ ਵਰਗੇ ਗਿਆਨ'-ਕੇਦਰ ਅਤੇ 
ਭਾਰਤ ਦਾ ਆਕਰਸ਼ਣ ਬਣੇ ਰਹੇ। ਬੋਧ ਧਰਮ ਦਾ ਵੀ ਇਸ 
ਖੇਤਰ ਵਿਚ ਬਹੁਤ ਵਿਕਾਸ ਹੋਇਆ। ਇਸ ਇਲਾਕੇ ਦੀ 
ਉਪ-ਭਾਸ਼ਾ ਪੋਠੋਹਾਰੀ ਵਿਚ ਸੈਸਕ੍ਰਿਤ ਅਤੇ ਪ੍ਰਾਕ੍ਿਤ ਦੇ 
ਅਨੋਕ ਵਿਆਕਰਣਿਕ ਤੱਤ ਵਿਦਮਾਨ ਹਨ। ਇਸ ਉਤੇ 
ਸਿਆਲਕੋਟ ਦੇ ਰਾਜਾ ਰਸਾਲੂ ਨੇ ਆਪਣਾ ਰਾਜ ਕਾਇਮ 
ਕੀਤਾ। ਮੁਸਲਮਾਨਾਂ ਦੇ ਆਉਣ ਨਾਲ ਇਹ ਇਲਾਕਾ 
ਗਖੜ ਮੁਸਲਮਾਨਾਂ ਅਧੀਨ ਹੀ ਚਲਦਾ ਆਇਆ। ਸੈਨ 
1765 ਈ. ਵਿਚ ਭੰਗੀ ਮਿਸਲ ਦੇ ਸ. ਗੁਜਰ ਸਿੰਘ ਨੇ 
ਇਸ ਨੂੰ ਜਿਤਿਆ ਅਤੇ ਆਪਣੀ ਹਕੂਮਤ ਕਾਇਮ ਕੀਤੀ। 
ਸੈਨ 1810 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਨੂੰ ਲਾਹੌਰ ਦਰਬਾਰ ਵਿਚ 
ਸ਼ਾਮਲ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਅਤੇ ਸੈਨ 1849 ਈ. ਤੋ ਇਹ 
ਅੰਗੇਜ਼ਾਂ ਨੇ ਆਪਣੈ ਅਧੀਨ ਕਰ ਲਿਆ। 

ਸਿੱਖ ਸਮਾਜ ਨਾਲ ਇਸ ਇਲਾਕੇ ਦਾ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ 
ਸੈਬੈਧ ਹੈ। ਇਸ ਖੇਤਰ ਵਿਚ ਪ੍ਰਧਾਨਤਾ ਮੁਸਲਮਾਨਾਂ ਦੀ 
ਸੀ। ਹਿੰਦੂ-ਸਿੱਖ ਕੇਵਲ 15 ਪ੍ਰਤਿਸ਼ਤ ਦੇ ਕਰੀਬ ਸਨ। 
ਸਿੰਘ ਸਭਾ ਦੇ ਸੈਸਥਾਪਕ ਬਾਬਾ ਖੇਮ ਸਿੰਘ ਬੇਦੀ ਨੇ ਇਸ 
ਇਲਾਕੇ ਦੇ ਕੱਲਰ ਨਾਂ ਦੇ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਆਪਣਾ ਪ੍ ਚਾਰ 
ਕੇਂਦਰ ਸਥਾਪਿਤ ਕੀਤਾ ਹੋਇਆ ਸੀ। ਉਸ ਦੇ ਪ੍ਰਚਾਰ ਕਰਕੇ 
ਅਤੇ ਅਧਿਕਾਂਸ਼ ਸਹਿਜਧਾਰੀ ਰੂਪ ਵਿਚ ਚਲਦੇ ਆਏ। ਇਸ 
ਇਲਾਕੇ ਵਿਚ ਨਿਰੈਕਾਰੀ ਦਰਬਾਰ ਨੇ ਵੀ ਸਿੱਖੀ ਦਾ ਪ੍ਰਚਾਰ 
ਕੀਤਾ। ਪੰਜਾ ਸਾਹਿਬ ਨਾਂ ਦਾ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਇਸੇ ਖੇਤਰ ਦੇ 
ਅੰਤਰਗਤ ਹੈ। ਸੈਤ ਅਤਰ ਸਿੰਘ ਅਤੇ ਭਾਈ ਥਾਨ ਸਿੰਘ 
ਨੇ ਵੀ ਇਸ ਇਲਾਕੇ ਵਿਚ ਸਿੱਖੀ ਦਾ ਬਹੁਤ ਪ੍ਰਚਾਰ ਕੀਤਾ। 
ਸਭ ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ ਖ਼ਾਲਸਾ ਸਕੂਲਾਂ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਇਸ 
ਇਲਾਕੇ ਵਿਚ ਹੋਈ। ਨਿਰਮਲੇ ਸੰਤਾਂ ਨੇ ਵੀ ਇਧਰ ਆ ਕੇ 
ਬਹੁਤ ਪ੍ਰਚਾਰ ਕੀਤਾ। ਸਿੰਘ ਸਭਾ ਦੇ ਪ੍ਰਚਾਰ ਕਾਰਣ ਇਥੇਂ 
ਦੇ ਲੋਕਾਂ ਨੇ ਪੜ੍ਹਾਈ ਵਲ ਉਚੇਚਾ ਧਿਆਨ ਦਿੱਤਾ। ਇਸ 
ਇਲਾਕੇ ਨੇ ਬਹੁਤ ਵਿਦਵਾਨ ਅਤੇ ਦਾਨਸ਼ਵਰ ਪੈਦਾ ਕੀਤੇ 
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ਜਿਵੇਂ ਪੋ. ਤੇਜਾ ਸਿੰਘ, ਭਾਈ ਜੋਧ ਸਿੰਘ, ਸ. ਨਾਨਕ 
ਸਿੰਘ ਨਾਵਲਕਾਰ, ਕਰਤਾਰ ਸਿੰਘ ਦੁਗਲ, ਡਾ. ਮੋਹਨ 
ਦਰਦ ਆਦਿ। ਦੇਸ਼ ਵੰਡ ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ ਮਾਰਚ ੧947 ਈ. 
ਵਿਚ ਹੀ ਇਥੋਂ ਦੇ ਸਿੱਖਾਂ ਨੂੰ ਫ਼ਸਾਦੀਆਂ ਨੇ ਘੇਰ ਕੇ ਮਾਰਨਾ 
ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤਾ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਪਨਾਹ ਦੇਣ ਲਈ ਪਟਿਆਲਾ-ਪਤਿ 
ਮਹਾਰਾਜਾ ਯਾਦਵਿੰਦਰ ਸਿੰਘ ਨੇ ਆਪਣੀ ਰਿਆਸਤ ਦੇ 
ਦੁਆਰ ਖੋਲ੍ਹ ਦਿੱਤੇ । ਦੇਸ਼-ਵੰਡ ਵੇਲੇ ਉਥੋਂ ਬਚ ਕੇ ਨਿਕਲੇ 
ਸਿੱਖ ਪੰਜਾਬ, ਹਰਿਆਣਾ, ਦਿੱਲੀ ਅਤੇ ਉਤਰ ਪ੍ਰਦੇਸ਼ ਵਿਚ 
ਆ ਵਸੇ। ਆਪਣੀ ਬੋਲੀ, ਸੁੰਦਰ ਆਕਾਰ ਪ੍ਰਕਾਰ ਅਤੇ 
ਤੀਬਰ ਸੂਝ ਕਾਰਣ ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਆਪਣੀ ਪਛਾਣ ਬਣਾਈ 
ਹੋਈ ਹੈ ਅਤੇ ਹਰ ਖੇਤਰ ਵਿਚ ਕਾਮਯਾਬ ਹਨ ਅਤੇ ਵੰਡ 
ਵੇਲੇ ਦੇ ਕਸ਼ਟਾਂ ਨੂੰ ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਸਹਿਜ ਨਾਲ ਹੰਡਾ ਲਿਆ ਹੈ। 


ਪੋਥੀ : ਸੈਸਕ੍ਿਤ “ਪੁਸਤਕ” ਸ਼ਬਦ ਤੋਂ ਵਿਉਤਪੰਨ ਇਸ 
ਦਾ ਸਾਧਾਰਣ ਅਰਥ ਹੈ ਪੁਸਤਕ। ਪਰ ਆਮ ਤੌਰ `ਤੇ ਇਹ 
ਧਾਰਮਿਕ ਪੁਸਤਕ ਲਈ ਵਰਤਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 

ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਵਿਚ ਪਵਿੱਤਰ ਧਾਰਮਿਕ ਪੁਸਤਕ 
ਲਈ ਇਸ ਦੀ ਵਰਤੋ' ਹੁੰਦੀ ਆਈ ਹੈ ਜਿਸ ਵਿਚ ਸਾਧਾਰਣ 
ਤੌਰ ਤੇ ਬਾਣੀ ਲਿਖੀ ਹੁੰਦੀ ਹੈ।'ਪੁਰਾਤਨ ਜਨਮਸਾਖੀ” (ਸਾਖੀ 
57) ਅਨੁਸਾਰ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਗੁਰੁ ਅੰਗਦ ਦੇਵ ਜੀ 
ਨੂੰ ਗੁਰਿਆਈ ਦੇਣ ਵੇਲੇ ਆਪਣੀ ਬਾਣੀ ਦੀ ਪੋਥੀ ਵੀ ਦਿੱਤੀ 
ਸੀ। (ਸੋਂ ਪੋਲ ਜੁਬਾਨ ਗ੍ਰ ਅੰਗਦ ਲੌਗ /ਲ) ਬਾਬਾ 
ਮੋਹਨ ਪਾਸ ਸੰਭਾਲੇ ਹੋਏ ਬਾਣੀ ਸੈਕਲਨਾਂ ਨੂੰ ਗੋਇੰਦਵਾਲ 
ਵਾਲੀਆਂ ਪੋਥੀਆਂ, ਬਾਬੇ ਮੋਹਨ ਵਾਲੀਆਂ ਪੰਥੀਆਂ, 
ਕੀਤਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ ਗੁਰੂ ਹਰਸਹਾਇ ਵਾਲੇ ਬਾਣੀ 
-ਸੈਕਲਨ ਨੂੰ ਵੀ ਪੋਥੀ ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਰਿਹਾ ਹੈ। 

ਗੁਰੂ ਰੱਥ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਤਿਆਰ ਹੋਏ ਜਿਸ ਆਦਿ 
ਰੂਪ ਨੂੰ ਹਰਿਮੰਦਿਰ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ 
ਦੁਆਰਾ ਸਥਾਪਿਤ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਸੀ, ਉਸ ਦਾ ਉਦੋਂ 
ਪ੍ਚਲਿਤ ਨਾਮ 'ਪੋਥੀ ਸਾਹਿਬ” ਹੀ ਸੀ। 

ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਉਸ ਪੋਥੀ ਸਾਹਿਬ 
ਬਾਰੇ ਕਿਹਾ ਸੀ- ਪਲੀ ਪਰਮੇਸ਼ਰ ਕਾ ਲਾ /(ਗੁ.ਰੰ.1226), 
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ਪੋਥੀ ਆਸਾਵਰੀਆਂ 
ਸਮੇਟਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ-ਸਾਧ ਸੰਗਿ ਗਾਵਹਿ ਗੁਣ ਗੀਝੰਦਾ 
ਪੁਰਨ ਬ੍ਰਹਮ /ਨਿਆਨੁ / (ਗੁ .ਰੌ੍‌.1226)। 


ਪੋਥੀ ਆਸਾਵਰੀਆਂ : ਇਹ ਪੋਥੀ ਸੇਵਾਪੰਥੀ ਸਾਧਕਾਂ ਦੀ 
ਪੰਜਾਬੀ ਸਾਹਿਤ ਨੂੰ ਮਹੱਤਵਪੂਰਣ ਦੇਣ ਹੈ। ਗੱਦ-ਪੱਦ 
ਮਿਸ਼ਰਿਤ ਇਸ ਪੋਥੀ ਵਿਚ 700 ਆਸਾਵਰੀਆਂ ਦੇ ਸੈਦਰਭ 
ਵਿਚ 245 ਬਚਨ ਵੀ ਸੈਕਲਿਤ ਹਨ ਜੋ ਜਿਗਿਆਸੂਆਂ ਨੂੰ 
ਨਿੱਤ ਦੇ ਜੀਵਨ ਵਿਚ ਪੇਸ਼ ਆਉਣ ਵਾਲੀਆਂ ਨੈਤਿਕ 
ਅਤੇ ਸਦਾਚਾਰਿਕ ਸਮਸਿਆਵਾਂ ਦਾ ਸਮਾਧਾਨ ਪੇਸ਼ ਕਰਦੇ 
ਹੋਇਆਂ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਸੈਕਟ ਦੂਰ ਕਰਨ ਵਿਚ ਸਹਾਇਕ ਹਨ। 
ਇਸ ਪੋਥੀ ਦਾ ਸਭ ਤੋਂ ਪੁਰਾਤਨ ਉਤਾਰਾ ਭਾਈ ਅਮਰ ਸਿੰਘ 
ਨੇ ਸੈਨ 1855 ਈ. (ਸੰ.1912 ਬਿ.) ਵਿਚ ਤਿਆਰ ਕੀਤਾ। 
ਇਸ ਦੀ ਇਕ ਨਕਲ ਭਾਈ ਸੋਭਾ ਰਾਮ ਨੇ 1863-68 ਈ. 
(ਸੈ.1920-25 ਬਿ.) ਵਿਚ ਤਿਆਰ ਕੀਤੀ, ਜੋ ਹੁਣ ਡੇਰਾ 
ਭਾਈ ਲਖੂ ਰਾਮ, ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਵਿਚ ਪਈ ਦਸੀ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। 
ਇਨ੍ਹਾਂ ਹੀ ਉਤਾਰਿਆਂ ਨੂੰ ਆਧਾਰ ਬਣਾ ਕੇ ਜੋਤ ਸਿੰਘ ਸੈਤ 
ਆਸਾਵਰੀਆਂ ਦੇ ਸੈਸਕਰਣ ਨੂੰ ਵਰਤ ਕੇ ਮਹੈਤ ਹੀਰਾ ਸਿੰਘ 
(ਡੇਰਾ ਭਾਈ ਰਾਮ ਕਿਸ਼ਨ, ਸ਼ੇਰਾਂ ਵਾਲਾ ਗੇਟ, ਪਟਿਆਲਾ) ਨੇ 
ਸੰਗਤਾਂ ਦੇ ਲਾਭ ਹਿਤ ਆਪਣਾ ਪਹਿਲਾ ਸੈਸਕਰਣ 1955 
ਦਈ. ਵਿਚ ਛਾਪਿਆ ਅਤੇ ਹੁਣ ਇਸ ਦੀਆਂ ਕਈ ਛਾਪਾਂ 
ਸਾਹਮਣੇ ਆ ਚੁਕੀਆਂ ਹਨ। 

ਇਸ ਪੋਥੀ ਦਾ ਕਰਤ੍ਰਿਤਵ ਸੰਦਿਗਧ ਹੈ ਕਿਉਕਿ 
ਇਸ ਦੇ ਰਚੈਤਾ ਬਾਰੇ ਕੋਈ ਅੰਦਰਲੀ ਗਵਾਹੀ ਨਹੀਂ 
ਮਿਲਦੀ। ਪਰ ਆਮ ਧਾਰਣਾ ਅਨੁਸਾਰ ਇਸ ਨੂੰ ਭਾਈ ਸਹਿਜ 
ਰਾਮ ਦੀ ਕਿਰਤ ਮੰਨਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਭਾਈ ਸੋਭਾ ਰਾਮ ਦੀ 
ਲਿਖੀ 'ਸੈਤ ਮਾਲ” ਵਿਚ ਵੀ ਇਸ ਨੂੰ ਸਹਿਜ ਰਾਮ ਦੀ 
ਕਿਰਤ ਮੰਨਿਆ ਗਿਆ ਹੈ, ਜਿਸ ਨੇ ਪਾਰਸ ਭਾਗ ਆਦਿ 
ਰ੍ੌਥਾਂ ਦਾ ਸਾਰ ਇਸ ਵਿਚ ਪੇਸ਼ ਕੀਤਾ ਹੈ। ਸੈਭਵ ਹੈ ਭਾਈ 
ਅੱਡਣ ਸ਼ਾਹ ਦੇ ਡੇਰੇ ਰਹਿੰਦਿਆਂ ਉਨ੍ਹਾਂ ਵਲੋਂ ਨਿੱਤ ਦੀ ਸੈਗਤ 
ਨੂੰ ਕੀਤੇ ਗਏ ਪ੍ਰਵਚਨਾਂ ਨੂੰ ਹੀ ਸਹਿਜ ਰਾਮ ਨੇ ਲਿਪੀਬੱਧ 
ਕੀਤਾ ਹੋਵੇ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਇਹ ਅਨੁਮਾਨਿਕ ਤੌਰ 'ਤੇ 18ਵੀਂ 
ਸਦੀ ਦੇ ਮੱਧ ਦੀ ਰਚਨਾ ਪ੍ਰਤੀਤ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। 

ਇਸ ਪੌਥੀ ਦੇ ਗੱਦ ਅੰਸ਼ ਵਿਚ ਅਧਿਕਤਰ 
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ਕੀਤੀ ਗਈ ਹੈ ਅਤੇ ਲੋੜ ਅਨੁਸਾਰ ਅਨੇਕ ਮਹਾਪੁਰਸ਼ਾਂ 
ਦੀਆਂ ਰਚਨਾਵਾਂ ਵਿਚੋਂ ਟੂਕਾਂ ਦੇ ਕੇ ਆਪਣੇ ਵਿਸ਼ਲੇਸ਼ਣ 
ਨੂੰ ਪ੍ਮਾਣ-ਪੁਸ਼ਟ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੀਆਂ ਟੂਕਾਂ 
ਦੀ ਵਿਆਖਿਆ ਕਰਦਿਆਂ ਟੀਕਾ ਵਿਧੀ ਨੂੰ ਅਪਣਾਇਆ 
ਗਿਆ ਪ੍ਰਤੀਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਉੱਜ ਪ੍ਰਧਾਨਤਾ ਉਪਦੇਸ਼ਾਤਮਕ 


_ ਸ਼ੈਲੀ ਦੀ ਹੈ। ਵਿਸ਼ੇ ਅਤੇ ਪਰਸੈਗ ਅਨੁਸਾਰ ਇਹ ਸ਼ੈਲੀ ਕਿਤੇ 


ਰੀਭੀਰ ਅਤੇ ਕਿਤੇ ਭਾਵੁਕ ਹੋ ਗਈ ਹੈ। ਆਪਣੇ ਮਤ ਦੀ 


_ ਸਥਾਪਨਾ ਨਾਲ ਕਿਤੇ ਕਿਤੇ ਖੰਡਨ-ਮੰਡਨ ਵਾਲੀ ਪ੍ਵਿੱਤੀ 


ਵੀ ਦਿਸ ਪੈਂਦੀ ਹੈ। ਗੋਸ਼ਟਿ ਸ਼ੈਲੀ ਅਤੇ ਪ੍ਰਸ਼ਨੋਤਰੀ ਸ਼ੈਲੀ 
ਦੀ ਵਰਤੋ ਹੋਈ ਵੀ ਮਿਲ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਅਲੈਕਾਰ ਵੀ ਕਿਤੇ 
ਦਿੱਤੇ ਗਏ ਹਨ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਤੋਂ ਲੇਖਕ ਦੇ ਬਹੁਗਿਆਤਾ ਹੋਣ 
ਦਾ ਬੋਧ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਉਦਾਹਰਣ ਵਜੋਂ : 

ਸੰਤ ਜਨਾ ਕਈ ਰਾਵਣ ਰੂਪੀ ਅਹੰਕਾਰ ਆਰਨੇ ਕਾ ਬੜਾ 
ਜ਼੍ਰਰਤਾ ਆਨ ਸ਼ਨਨੰ ਹੈ/ ਜੰਸ਼ੇ ਰਾਵਣ ਸਾਇਨੇ ਕੀ ਲੰਕਾ ਕੇ 
ਕੋਟ ਆਹ ਰਹਤਾ ਹੈ ਜੈਸੇ ਰਾਵਣ` ਸਭ ਦੇਵ/ਤਹੰ ਕਾ 
ਝੰਦੀਖ਼ਾਨੈ ਆਹ ਆਨ ਪਹਏਆ ਥਾ/ ਤੈਸ਼ੇ ਸਭਾ ਗੁਣ ਰੂਪਾੰ 


ਦੋਵਤੇ ਅਹੰਕਾਰ ਰੂਪੀ ਰਾਵਣ ਨੇ ਸ਼ਤਾ ਛੁਪ7ਇ ਛੱਡੇ ਹੈ/ 


ਆਰ /ਇਹ ਅਹੰਕਾਰ ਗੰ ਕਰ ਕੌ ਗੁਣ ਪਰਗਟ ਨਹਾ ਹੌਤੇ ਸ਼ 
ਓਂ ਜਿਉਂ ਸੰਤਾ ਜਨ ਅਹੰਕਾਰ ਰ੫ ਰਾਵਣ ਪਰ ਸ਼ਲ 
ਪਾਵੜੇ ਹੈ/ ਤਿਓਂ /ਤਿਓਂ ਸ਼ਭ ਗਣ ਆਪਣੇ /ਹਰਦੇ ਮਹਿ 
ਪਗਟ ਕਰਤੇ ਹੈ / 

ਇਸ ਟੂਕ ਵਿਚ ਅਲੈਕਾਰਿਕ ਛਟਾ ਅਤੇ ਪੌਰਾਣਿਕ 
ਹਵਾਲੇ ਉਪਲਬਧ ਹਨ। 

ਆਮ ਤੌਰ `ਤੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਬਚਨਾਂ ਦਾ ਗੱਦ ਬੜਾ 
ਸਰਲ ਹੈ, ਫਿਰ ਵੀ ਦਾਰਸ਼ਨਿਕ ਵਿਸ਼ਲੇਸ਼ਣ ਵੇਲੇ ਵਾਕ 
ਲੰਮੇ ਅਤੇ ਦੁਰਬੋਧ ਹੋ ਗਏ ਹਨ। ਭਾਸ਼ਾ ਵਿਚ ਅਰਬੀ, 


ਫ਼ਾਰਸੀ ਸ਼ਬਦਾਵਲੀ ਤੋ ਇਲਾਵਾ ਲਹਿੰਦੀ ਦੇ ਵੀ ਸ਼ਬਦ 


ਮਿਲ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। ਉੱਜ ਬੋਲੀ ਦਾ ਸਮੁੱਚਾ ਮੁਹਾਂਦਰਾ ਸਾਧ 
ਭਾਸ਼ਾ ਵਾਲਾ ਹੈ, ਪਰ ਇਸ ਦਾ ਪਿੰਡਾ ਪੰਜਾਬੀ ਹੈ। 
ਜਿਥੋਂ ਤਕ ਇਸ ਪੋਥੀ ਦੇ ਪੱਦ ਅੰਸ਼ ਦਾ ਸੰਬੈਧ 


ਹੈ, ਇਸ ਵਿਚ ਮੱਗ਼ਲਾਚਰਣ ਤੋ ਬਾਦ ਦੋਹਰੇ ਅਥਵਾ ਸੋਰਠੇ _ 
ਦਾ ਪਾਠ ਲਿਖਿਆ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਤੋਂ ਬਾਦ “ਬਚਨ” 
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ਧੋਥੀ ਆਸਾਵਰੀਆਂ 
ਅਥਵਾ ਅਧਿਆਤਮ ਨਾਲ ਸੈਬੰਧਿਤ ਕਥਾ-ਪ੍ਰਸੈਗ ਜਾਂ 
ਉਪਦੇਸ਼ ਗੱਦ ਵਿਚ ਲਿਖਿਆ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਫਿਰ ਉਸ ਸਾਰੇ 
“ਬਚਨ” ਦਾ ਸਾਰ ਕਵਿਤਾ ਵਿਚ ਦਿੱਤਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ, ਜੋ 
ਆਮ ਤੌਰ ਤੇ ਦੋ ਆਸਾਵਰੀਆਂ ਵਿਚ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ 
ਲਗਭਗ ਸੱਤ ਸੌ ਆਸਾਵਰੀਆਂ ਸੈਕਲਿਤ ਹੋਈਆਂ ਹਨ। 
ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਭਾਸ਼ਾ ਉਤੇ ਲਹਿੰਦੀ ਦਾ ਪ੍ਭਾਵ ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ 
ਕਿਉਂਕਿ ਸੇਵਾ ਪੰਥੀ ਸਾਧੂਆਂ ਦਾ ਪ੍ਰਚਾਰ ਖੇਤਰ ਅਧਿਕਤਰ 
ਪੱਛਮ ਦਾ ਖੇਤਰ ਹੀ ਰਿਹਾ ਹੈ, ਜਿਵੇ' : 

/ਇਹ ਮਨ ਭੋਲੂ ਤੇ ਲੱਭ ਕਲੰਰ ਦਰ ਦਰ /ਫਫੈ ਨਚੈਂਦਾ/ 
ਤ੍ਰਿਸ਼ਨਾ ਛਮਕਾਂ ਆਨੇ ਤਨ ੫ਰ ਝਹੁੜੇ ਸਾਂਗ ਬਨੰੱਂਦਾ/ 

ਜੋ. ਗਾਲ ਪਤਾ ਸਿਉ /ਵਥ ਆ/ਇਨ ਸਏ ਲਭ ਕੈਂਦਾ/ 


੧੫ ੨. 


_ ਹਾਨ ਭਧਾਨ ਨ ਦੋਲੈ ਸ਼ੋਵਾ ਸਭ ਚੰਮ ਸੇ ਧਰੈਂਦਾ/ 


ਰਾਮ ਦੀਆਂ ਰਚੀਆਂ ਪ੍ਰਤੀਤ ਹੁੰਦੀਆਂ ਹਨ, ਪਰ ਕਿਤੇ 
ਕਿਤੇ ਚੂਹੜ ਜੀ ਦੀਆਂ ਲਿਖੀਆਂ ਵੀ ਮਿਲਦੀਆਂ ਹਨ, 
ਜਿਵੇਂ-- 
ਸਾਂਈ ਵਾਲੇ ਸ਼ ਨ ਸ਼ਉਂਦੇ ਅਤੇ ਰਜ ਨ ਖਾਂਦੇ ਠੋਟ/ 
ਅਆਰਤ ਦੋਖ ਓਹ ਨਾਹ ਲਭਾੀਵਨ ਚਾੜ੍ਹ ਅਸ਼ਲ ਲੰਗੌਟਾ/ 
ਮਨਟੋਂ ਸਭ ਅਨਵਾਵਣ ਅਪਣੀ ਸ਼ਚ ਦਾ ਆਠ ਕੇ ਸੌਟਾ/ 
ਚਹੜ ਸਾਂਈ ਵਾਲਾ ਕੇਈ /ਏਕਾ ਅੱਧ ਹੋਰ ਖਲਕਤ ਹੜਾ ਖੌਟੀ/ 
ਗੁਰਮਤਿ ਦੀ ਸਿੱਧਾਂਤਿਕ ਵਿਆਖਿਆ ਕਰਦਿਆਂ 


ਅਤੇ ਸੇਵਾਪੰਥੀ ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀਕੋਣ ਪੇਸ਼ ਕਰਦਿਆਂ ਗੁਰਬਾਣੀ 


ਤੋਂ ਬਹੁਤ ਟੂਕਾਂ ਦਿੱਤੀਆਂ ਮਿਲਦੀਆਂ ਹਨ। ਗੁਰਬਾਣੀ ਤੋ 
ਇਲਾਵਾ ਹੋਰ ਵੀ ਬਹੁਤ ਸਾਰੇ ਭਗਤਾਂ, ਸਾਧਕਾਂ ਦੀਆਂ 
ਬਾਣੀਆਂ ਤੋ' ਸੈਦਰਭ ਦਿੱਤੇ ਗਏ ਹਨ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਗੁਰੂ 
ਗੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਆਏ ਭਗਤਾਂ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਹੋਰ ਵੀ 
ਬਹੁਤ ਸਾਰੇ ਭਗਤ ਸ਼ਾਮਲ ਹਨ। ਚੂਹੜ ਜੀ ਵੀ ਕੋਈ 
ਸੇਵਾਪੰਥੀ ਸਾਧ ਪ੍ਰਤੀਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਸੈਕਲਨ ਵਿਚ 
ਰੇਖਤੇ, ਛਪੈ, ਕਬਿੱਤ ਅਤੇ ਸ਼ਲੋਕ ਵੀ ਵਰਤੇ ਮਿਲ ਜਾਂਦੇ 
ਹਨ। ਜੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਕਾਵਿ-ਤੱਤ੍ਰਾਂ ਦਾ ਵਖਰਾ ਸੈਕਲਨ ਤਿਆਰ 
ਕਰ ਲਿਆ ਜਾਵੇ , ਤਾਂ ਉਸ ਵਕਤ ਦੇ ਅਧਿਆਤਮੀ ਕਾਵਿ 
ਲਈ ਵਰਤੀ ਪੰਜਾਬੀ ਦੇ ਰੂਪ-ਨਿਖਾਰ ਦਾ ਸਹਿਜ ਹੀ 
ਅੰਦਾਜ਼ਾ ਹੋ ਸਕਦਾ ਹੈ। 

ਸਥੂਲ ਤੌਰ 'ਤੇ ਸਹਿਜ ਰਾਮ ਦੀਆਂ ਅਧਿਆਤਮਿਕ 
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ਪੰਥੀ ਆਸਾਵਰੀਆਂ 
ਮਾਨਤਾਵਾਂ ਨੂੰ ਕੁਝ ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਸਮਝਿਆ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ ਕਿ 
ਉਸ ਅਨੁਸਾਰ ਪਰਮਾਤਮਾ ਰਿਜ਼ਕ ਦੇਣ ਵਾਲਾ, ਰਹਿਮ ਕਰਨ 
ਵਾਲਾ, ਸੁਖ ਪ੍ਰਦਾਨ ਕਰਨ ਵਾਲਾ, ਸਭ ਦੀ ਪ੍ਰਤਿਪਾਲਨਾ 
ਕਰਨ ਵਾਲਾ ਅਤੇ ਸਰਬ ਵਿਆਪਕ ਹੈ। ਉਸ ਦੇ ਉਪਕਾਰਾਂ 
ਨਾਲ ਸਾਰੀ ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਦਬੀ ਹੋਈ ਹੈ ਕਿਉਂਕਿ ਉਸੇ ਦਾ ਦਿੱਤਾ 
ਹੀ ਸਭ ਕੋਈ ਖਾਂਦਾ ਹੈ, ਪਰ ਪਰਮਾਤਮਾ ਕਿਸੇ ਤੋਂ ਕੋਈ 


ਬਦਲਾ ਨਹੀਂ ਭਾਲਦਾ--ਖਾਵੈ ਦਾਤਾ ਤਮਾਗਾੀ ਸ਼ਭ ਕੰ ਕਛ 


ਨ ਝਦਲਾ ਭਾਲ/ਹ/ ਇਹ ਮਾਨਤਾ ਗੁਰਬਾਣੀ ਅਨੁਰੂਪ ਹੈ। 
ਇਹ ਸੋਸਾਰ ਛਿਣ ਮਾਤ ਹੈ। ਮਨੁੱਖ ਦਾ ਜੀਵਨ 
ਵੀ ਥੋੜੇ ਸਮੇ' ਲਈ ਹੈ। ਸਹਿਜ ਰਾਮ ਨੇ ਸੰਸਾਰਿਕ ਪ੍ਪੰਚ ਨੂੰ 
“ਕੂੜੀ ਬਾਜੀ” ਕਹਿ ਕੇ ਇਸ ਪ੍ਰਤਿ ਵਿਰਕਤੀ ਦਾ ਉਪਦੇਸ਼ 
ਦਿੱਤਾ ਹੈ : ੪ 
ਬਾਜੀਗਰ ਕੂੜਾ ਬਾਜੀ ਪਾਈ ਕੂੜ ਪਹਿ /ਰਝ/ੰਹਿਆ ਕੁੜਾ/ 
ਪਲ /ਵਿਚ ਛਾਈ ਆਈ ਹੋਸੀ ਸਮਝ ਨਾਂ ਦਲ #ੜਾ/ 
`__ ਸਤਾ ਇਨਤਾ ਕੇਕਲੇਲ ਨਾ ਭਾਵਾਹਿੰਨਿਆਨ ਨ ਪ/ਏਆ ਗੁੜਾ/ 
ਲਖ ਚਓਝਰਾਸੰ ਭਰਮ/ਹ ਸੈਵਾ ਭੱਜਿਆ ਨਾ ਠਾਕਰ ਰੜਾ/ 


ਮਾਨਸ ਜਨਮ ਦੁਰਲਭ ਹੈ। ਇਸ ਲਈ ਦੁਰਲਭ - 


ਵਸਤੂ ਨੂੰ ਪਾਪਤ ਕਰਕੇ ਉਸ ਦਾ ਸਦ-ਉਪਯੋਗ ਕਰਨਾ ਹੀ 
ਉਚਿਤ ਹੈ। ਇਸ ਵਾਸਤੇ ਸਰਬ-ਉਚ ਸਾਧਨ ਨਾਮ ਦਾ ਜਾਪ 
_ਹੈ। ਜੋ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦਾ ਨਾਮ ਨਹੀਂ ਜਪਦੇ, ਉਸ ਤੋਂ ਬੇਮੁਖ 
ਰਹਿੰਦੇ ਹਨ, ਉਨ੍ਹਾਂ ਬਾਰੇ ਸਹਿਜ ਰਾਮ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਹੈ: 
/ਇਕਾ /ਨੋਮਖ ਹਨ ਨਾਮ ਨ ਜਾਪਿਆ ਬੰਮਥ ਰਹੇਂ ਗਰ ਲੂ` ਤੇ / 
ਈਹਾ ਹੈ ਹੈ ਕਰਤ ਗੁਜਾਗਾੀ ਅਰ ਗਲਿਆ /ਵਿਚ ਭੂਤਾਂ / 
ਕਰਕੇ ਅਤੇ ਮਾੜੇ ਕੈਮਾਂ ਨੂੰ ਛਡ ਕੇ ਹਰਿ-ਭਗਤੀ ਵਿਚ 
ਲੀਨ ਹੋਣ ਦਾ ਜੋ ਉਪਦੇਸ਼ ਦਿੱਤਾ ਹੈ, ਉਹ ਬੜਾ ਵੈਰਾਗਮਈ 
ਅਤੇ ਸਚੇ ਧਰਮ 'ਤੇ ਆਧਾਰਿਤ ਹੈ। 

ਇਨ੍ਹਾਂ ਆਸਾਵਰੀਆਂ ਵਿਚ ਭਾਵ ਅਭਿਵਿਅਕਤੀ 
ਬੜੇ ਸਹਿਜ ਅਤੇ ਸਰਲ ਢੰਗ ਵਿਚ ਹੋਈ ਹੈ। ਲੋੜ ਅਨੁਸਾਰ 
ਲੋਕ ਜੀਵਨ ਵਿਚ ਪ੍ਚਲਿਤ ਪੌਰਾਣਿਕ ਪ੍ਰਸੰਗਾਂ ਅਤੇ 
ਪਾਤਰਾਂ ਦੇ ਕ੍ਰਿਤਾਂ ਨੂੰ ਉਪਮਾਨਾਂ ਵਜੋਂ ਵਰਤਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। 
ਇਸ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਇਨ੍ਹਾਂ ਆਸਾਵਰੀਆਂ ਦਾ ਉਪਮਾਨ- 
ਵਿਧਾਨ ਲੋਕ ਜੀਵਨ ਦੇ ਬਹੁਤ ਨੇੜੇ ਰਿਹਾ ਹੈ। ਕਈਆਂ 
ਥਾਂਵਾਂ 'ਤੇ ਇਹ ਉਪਮਾਨ ਪ੍ਰਤੀਕਾਂ ਦਾ ਰੂਪ ਵੀ ਧਾਰਦੇ ਗਏ 
ਹਨ। ਛੰਦ ਦੀ ਢਿਸ਼ਟੀ ਤੋਂ' ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਇਤਨੀ ਪੁਖ਼ਤਗੀ 
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ਪਗਤ 
ਨਹੀਂ ਹੈ। ਇਸ ਦੇ ਦੋ ਕਾਰਣ ਹੋ ਸਕਦੇ ਹਨ। ਇਕ ਇਹ . 
ਸਾਧਾਂ/ਫ਼ਕੀਰਾਂ ਦੇ ਬਚਨ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਕਾਵਿ ਅਥਵਾ 
ਛੋਦ ਸ਼ਾਸਤਰ ਦੀ ਕਸਵਟੀ ਉਤੇ ਪਰਖਣਾ ਉਚਿਤ ਨਹੀਂ ਹੈ 
ਕਿਉਂਕਿ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਰਚਨਾ ਕਾਵਿ ਚਮਤਕਾਰ ਵਿਖਾਣ 
ਲਈ ਨਹੀਂ, ਸਗੋਂ ਭਾਵ ਅਭਿਵਿਅਕਤੀ ਲਈ ਹੋਈ ਹੈ। 
ਦੂਜਾ, ਇਹ ਆਸਾਵਰੀਆਂ ਲਿਖਿਤ ਰੂਪ ਵਿਚ ਨਹੀਂ, 
ਲੋਕ-ਕੰਠ ਰਾਹੀਂ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੋਈਆਂ ਹਨ। ਇਸ ਲਈ ਇਨ੍ਹਾਂ 
ਵਿਚ ਪਾਠਾਂ ਦੇ ਬਦਲਣ ਜਾਂ ਉਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਰਲੇ ਪੈਣ ਦੀ 
ਸੋਭਾਵਨਾ ਤੋ ਇਨਕਾਰ ਨਹੀਂ ਕੀਤਾ ਜਾ ਸਕਦਾ। 

ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਭਾਸ਼ਾ ਸਰਲ ਅਤੇ ਲਹਿੰਦੀ ਤੋਂ 
ਪ੍ਰਭਾਵਿਤ ਪੰਜਾਬੀ ਹੈ। ਕਿਉਂਕਿ ਇਸ ਦੇ ਰਚੈਤਾ ਦਾ 
ਵਿਚਰਣ ਖੇਤਰ ਅਧਿਕਤਰ ਪੱਛਮੀ ਪੰਜਾਬ ਰਿਹਾ ਹੈ। ਸਾਧ 
ਭਾਸ਼ਾ ਤੋਂ ਵੀ ਬਹੁਤ ਸ਼ਬਦਾਵਲੀ ਲਈ ਗਈ ਹੈ।ਉਸ ਵਕਤ 
ਤਕ ਜੋ ਅਰਬੀ ਫ਼ਾਰਸੀ ਦੀ ਸ਼ਬਦਾਵਲੀ ਪੰਜਾਬੀ ਜਨ- 
ਜੀਵਨ ਵਿਚ ਰਚ-ਮਿਚ ਗਈ ਸੀ, ਉਸ ਨੂੰ ਵੀ ਕਾਫ਼ੀ ਮਾੜਾ 
ਵਿਚ ਵਰਤ ਲਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। 


ਪੋਥੀਆਂ ਗੋਇੰਦਵਾਲ ਵਾਲੀਆਂ : ਵੇਖੋ 'ਬਾਬੇ ਮੋਹਨ 
ਵਾਲੀਆਂ ਪੰਥੀਆਂ”। 


ਪੰਗਤ : ਸੈਸਕ੍ਰਿਤ ਦੀ “ਪੰਕ੍ਤਿ” (ਅਰਥਾਤ “ਕਤਾਰ”) 
ਸ਼ਬਦ ਤੋ` ਬਣੇ ਇਸ ਸ਼ਬਦ ਦਾ ਸਿੱਖ ਜਗਤ ਵਿਚ 
ਪਰਿਭਾਸ਼ਿਕ ਸਥਾਨ ਹੈ। ਇਸ ਦਾ ਮੂਲ ਸੈਬੈਧ “ਗੁਰੂ ਕਾ 
ਲੈਗਰ” ਨਾਲ ਹੈ। 'ਗੁਰੂ ਕਾ ਲੈਗਰ” ਸਮਾਜ ਦੇ ਸਭ ਵਰਗਾਂ 
ਦੇ ਲੋਕ ਇਕੋ ਕਤਾਰ ਵਿਚ ਇਕ ਦੂਜੇ ਦੇ ਨਾਲ ਬੈਠ ਕੇ 
ਛਕਦੇ ਹਨ। ਇਸ ਨਾਲ ਇਕ ਤਾਂ ਹਉਮੇ ਦਾ ਨਾਸ਼ ਹੁੰਦਾ 
ਹੈ। ਦੂਜੇ ਜਾਤਿ-ਭੇਦ-ਭਾਵ ਨੂੰ ਠਲ੍ਹ ਪੈਂਦੀ ਹੈ। ਲੋਕਾਂ ਵਿਚ 
ਸਮ-ਭਾਵਨਾ ਨੂੰ ਪੈਦਾ ਕਰਨ ਲਈ ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਨੇ 
ਗੁਰੂ-ਦਰਬਾਰ ਵਿਚ ਹਰ ਇਕ ਵਿਅਕਤੀ ਲਈ ਇਹ 
ਲਾਜ਼ਮੀ ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਸੀ. ਕਿ ਪਹਿਲਾਂ ਉਹ ਲੰਗਰ ਛਕੇ 
ਅਤੇ ਫਿਰ ਸੈਗਤ ਵਿਚ ਬੈਠੇ--੫/ਹਿਲੰ ਪੰਗਤ ਪਾਛ ਸੰਗਤਾ/ 

ਕਤਾਰ ਵਿਚ ਬੈਠ ਕੇ ਲੈਗਰ ਛਕਣ ਕਾਰਣ 
“ਪੰਗਤ” ਸ਼ਬਦ ਲੰਗਰ ਦਾ ਇਕ ਸੂਚਕ ਸ਼ਬਦ ਵੀ ਬਣ 
ਗਿਆ ਹੈ ਅਤੇ ਲੈਗਰ ਵਾਂਗ ਹੀ ਪ੍ਰਚਲਿਤ ਹੋ ਗਿਆ ਹੈ। 
ਇਸ ਨੂੰ ਲੈਗਰ ਦੀ ਥਾਂ ਵਰਤਣ ਦਾ ਕਾਰਣ ਇਹ ਵੀ ਹੈ 


ਜੀ ਜੀ 


ਪੰਚ-ਸ਼ਬਦ 


ਕਿ ਇਸ ਦੀ 'ਸੈਗਤ” ਸ਼ਬਦ ਨਾਲ ਅਨੁਪ੍ਾਸਿਕਤਾ ਹੈ। 
ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਨੇ ਇਕ ਥਾਂ ਲਿਖਿਆ ਹੈ- ਹੰਸ ਵੰਸ਼ 
ਨਿਹਚਲ ਮਤਾਂ ਸੰਗਾਤਿ ਪੰਗਤ ਸਾਲ ਝਣੰਦਾ (17/12)। 


ਪੰਚ-ਸ਼ਬਦ : ਇਥੇ 'ਸ਼ਬਦ” ਤੋ' ਭਾਵ ਹੈ 'ਸੁਰ'। ਇਸ ਲਈ 
ਪੰਚ-ਸ਼ਬਦ ਤੌ ਤਾਤਪਰਜ ਹੈ ਪੰਜ ਸੁਰਾਂ। ਇਹ ਪੰਚ-ਸ਼ਬਦ 
ਕਿਹੜੇ ਹਨ ? ਇਸ ਬਾਰੇ ਮੱਧ ਯੁਗ ਦੇ ਭਗਤੀ ਕਾਵਿ ਤੋਂ 
ਗੱਲ ਨਹੀਂ ਉਘੜਦੀ। ਹਾਂ, ਭਾਰਤੀ ਵਿਰਸੇ ਤੋ ਕਈ ਪੰਚ 
-ਸ਼ਬਦਾਂ ਦੇ ਸੈਕੇਤ ਮਿਲਦੇ ਹਨ। 

ਪੁਰਾਣ-ਸਾਹਿਤ ਅਤੇ ਚਾਰਣ-ਕਾਵਿ ਵਿਚ ਇਹ 
ਸ਼ਬਦ ਉਨ੍ਹਾਂ ਪੰਜ ਵਾਜਿਆਂ (ਸਾਜ਼ਾਂ) ਤੋਂ ਨਿਕਲਦੇ ਮੰਨੇ 
ਗਏ ਹਨ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਰਾਜੇ ਦੇ ਅਗੇ ਵਜਾਏ ਜਾਣ ਦਾ 
ਵਿਧਾਨ ਹੈ, ਜਿਵੇਂ ਸਿੰਗ, ਡਫ, ਸ਼ੈਖ, ਭੇਰੀ ਅਤੇ ਜਯ- 
ਘੰਟਾ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਪੁਰਾਣਾਂ ਵਿਚ ਵੇਦ-ਧੁਨੀ, 
ਬੈਦੀਜਨ-ਧੁਨੀ, ਜਯ-ਧੁਨੀ, ਸ਼ੈਖ-ਧੁਨੀ ਅਤੇ ਨਿਸ਼ਾਨ- 
ਧੁਨੀ ਨੂੰ ਵੀ ਪੰਚ-ਸ਼ਬਦ ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 

ਯੋਗ-ਮਤ ਵਿਚ ਵੀ ਦੋ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ ਪੰਚ ਸ਼ਬਦਾਂ 
ਦਾ ਵਰਣਨ ਹੈ। ਇਕ ਪ੍ਰਕਾਰ ਅਨੁਸਾਰ ਪੰਜ ਸਾਜ਼ਾਂ ਤੋਂ 
ਨਿਕਲਣ ਵਾਲੇ ਸ਼ਬਦ, “ਪੰਚ-ਸ਼ਬਦ” ਕਹੇ ਜਾਂਦੇ ਹਨ, 
ਪ੍ਰਕਾਰ ਅਨੁਸਾਰ ਕੁੰਡਲਿਨੀ ਦੇ ਜਾਗਰਣ ਅਤੇ ਵਿਸਫੋਟ 
ਨੂੰ ਨਿਰੈਤਰ ਅਨਹਦ-ਨਾਦ ਸੁਣਾਈ ਦੇਣ ਲਗਦਾ ਹੈ। 
ਅਨੁਭਵੀ ਲੋਕਾਂ ਦਾ ਕਹਿਣਾ ਹੈ ਕਿ ਪਹਿਲਾਂ ਭੌਰੇ ਦੀ ਰਰੀਜਾਰ 
ਵਰਗੀ ਧੁਨੀ ਸੁਣਾਈ ਪੈਂਦੀ ਹੈ ਅਤੇ ਫਿਰ ਚਾਰ ਹੋਰ 
ਧੁਨੀਆਂ--ਹਵਾ ਨਾਲ ਭਰੀ ਹੋਈ ਨਲਕੀ ਦੀ ਧੁਨੀ, ਘੰਟੇ 
ਦੀ ਧੁਨੀ, ਸਮੁੰਦਰ ਦੇ ਗਰਜਣ ਦੀ ਧੁਨੀ ਅਤੇ ਬਦਲ ਦੇ 
ਗੜਕਣ ਦੀ ਧੁਨੀ ਦੇ ਸੁਣਾਈ ਪੈਣ ਦਾ ਅਹਿਸਾਸ ਹੁੰਦਾ 
ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਯੋਗੀ “ਪੰਚ-ਸ਼ਖਦ' ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ। 

ਵਖ ਵਖ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦੇ ਵਾਜਿਆਂ >ੇ' ਨਿਕਲਣ ਵਾਲੇ 
ਸ਼ਬਦਾਂ ਨੂੰ ਵੀ ਪੰਚ-ਸ਼ਬਦ ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ, ਜਿਵ' ਤੈਦ (ਤੈਤ) 
ਵਾਲੇ ਵਾਜੇ, ਚੰਮ ਨਾਲ ਮੜ੍ਹੋ ਹੋਏ ਵਾਜੇ, ਧਾਤ ਦੇ ਬਣੇ ਹੋਏ 
ਵਾਜੇ, ਫੂਕ ਨਾਲ ਵਜਣ ਵਾਲੇ ਵਾਜੇ ਅਤੇ ਉਹ ਵਾਜੇ ਜਿਨ੍ਹਾਂ 
ਦੇ ਪੁਲਾੜ ਵਿਚੋਂ ਹੱਥ ਮਾਰ ਕੇ ਧੁਨੀ ਕਢੀ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। 

ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਮਹਾਮਿਲਨ ਦੇ ਆਨੰਦੀ 
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ਪੰਚ ਖ਼ਾਲਸਾ ਦੀਵਾਨ 


ਵਾਤਾਵਰਣ ਨੂੰ ਪੰਚ-ਸ਼ਬਦ ਦੀ ਧੁਨੀ ਦਾ ਵਾਚਕ ਮੰਨਿਆ 
ਗਿਆ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਇਸ ਸਥਿਤੀ ਦਾ 
ਚਿਤ੍ਣ ਕਰਦਿਆਂ ਲਿਖਿਆ ਹੈ- ਅਨ/ੰਟਨ ਅਲ ਭਾਇਆ 
ਮਨੁ ਮਾਨਿਆ ਘਰ ਮੰਦਰ ਸੋਹਾਏ / ਚ ਸ਼ਲ਼ਦ ਹਨ ਆਨਹਦਾ 
ਵਾਜੇ ਹਮ ਘਨ ਸ਼ਾਜਨ ਆਏ /(ਗੁ ਰੰ .764)। ਮਾਰੂ ਰਾਗ 
ਵਿਚ ਵੀ ਕਿਹਾ ਗਿਆ ਹੈ- ਪੰਚ ਸ਼ਝ਼ਦ ਝਣਕਾਰ /ਨੇਰਾਲਮ 
ਪਭ ਆਪੇ ਵ0ਇ ਫ਼ਣਾਇਆ/ (ਗੁਰੀ. 1040)। ਸਿੱਖ 
ਧਰਮ ਵਿਚ ਕੀਰਤਨ ਕਰਨ ਦਾ ਆਰੈਭ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ 
ਜੀ ਨੇ ਤੋਤ੍ੀ ਸਾਜ਼ 'ਰਬਾਬ” ਨਾਲ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤਾ। ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ 
ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਤੋੜੀ ਸਾਜ਼ਾਂ ਦੁਆਰਾ ਕੀਰਤਨ ਕਰਨਾ ਪਸੈਦ 


`ਕੀਤਾ। ਮੁੱਖ ਤੌਰ 'ਤੇ ਤੋੜੀ ਸਾਜ਼ ਹਨ-ਰਬਾਬ, ਤਾਊਸ, 


ਤਾਨਪੂਰਾ, ਦੁਤਾਰਾ, ਸਿਤਾਰ, ਸਰੈਦਾ ਆਦਿ। 


ਪੰਚ ਖ਼ਾਲਸਾ ਦੀਵਾਨ : ਚੀਫ਼ ਖ਼ਾਲਸਾ ਦੀਵਾਨ ਨਾਲ 
ਜਦੋਂ ਸਿੱਧਾਂਤਿਕ ਤੌਰ 'ਤੇ ਬਾਬੂ ਤੇਜਾ ਸਿੰਘ ਭਸੌੜ (ਵੇਖੋ) 
ਵਾਲੇ ਦੀ ਨ ਨਿਭ ਸਕੀ, ਤਾਂ ਉਸ ਨੇ ਸੈਨ 1907 ਈ. ਨੂੰ 
ਵਿਸਾਖੀ ਦੇ ਅਵਸਰ 'ਤੇ ਦਮਦਮਾ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਇਕੱਠ 
ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਸਿੰਘ ਸਭਾ ਭਸੰੜ ਦੀ ਥਾਂ “ਪੰਚ ਖ਼ਾਲਸਾ 
ਦੀਵਾਨ” ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਕੀਤੀ। ਇਸ ਇਕਤਰਤਾ ਵਿਚ 
ਭਾਈ ਰਣਧੀਰ ਸਿੰਘ, ਭਾਈ ਕਾਨ੍ਹ ਸਿੰਘ ਨਾਭਾ, ਡਾ. 
ਨੱਥਾ ਸਿੰਘ, ਭਾਈ ਵਸਾਵਾ ਸਿੰਘ ਅਤੇ ਸ. ਬਚਨ ਸਿੰਘ 
ਵਕੀਲ ਉਚੇਚੇ ਤੌਰ 'ਤੇ ਸ਼ਾਮਲ ਹੋਏ। ਇਸ ਦੀਵਾਨ ਦੇ 
ਵਿਕਾਸ- ਕਾਰਜ ਵਿਚ ਬਾਬੂ ਤੇਜਾ ਸਿੰਘ ਨੇ ਇਤਨੀ ਰੁਚੀ 
ਲਈ ਕਿ ਉਸ ਦਾ ਆਪਣਾ ਪਿੰਡ ਹੀ ਪੰਚ ਖ਼ਾਲਸਾ ਦੀਵਾਨ 
ਦੀਆਂ ਸਰਗਰਮੀਆਂ ਦਾ ਕੇਂਦਰ-ਸਥਾਨ ਬਣ ਗਿਆ। ਇਸ 
ਦੀਵਾਨ ਦੇ ਮੁੱਖ ਆਸ਼ੇ ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਹਨ--ਭਰਮਾਂ ਦਾ 
ਖੰਡਨ, ਸਿੱਖ ਸੈਸਕਾਰਾਂ ਦੀ ਸੁਰਜੀਤੀ, ਇਸਤਰੀਆਂ ਦਾ 
ਦਸਤਾਰ ਸਜਾਉਣਾ, ਸਿੰਘਾਂ ਦੀ ਦਾੜ੍ਹੀ ਖੁਲ੍ਹੀ ਰਹਿਣੀ, 
ਲੜਕੀਆਂ ਵਿਚ ਵਿਦਿਆ ਪਚਾਰ, ਗੁਰਮੁਖੀ ਦਾ ਪ੍ਚਾਰ, 
ਪਦ-ਛੇਦ ਕਰਕੇ ਬਾਣੀ ਛਾਪਣਾ, ਦਸਮ ਗੰਥ ਦੀ ਬਾਣੀ 
ਵਿਚੋਂ ਕੇਵਲ ਦਸਮ ਗੁਰੂ ਦੀ ਆਪਣੀ ਬਾਣੀ ਦਾ ਪ੍ਰਚਾਰ 
ਕਰਨਾ, ਰਾਗਮਾਲਾ ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਗੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਨ ਸ਼ਾਮਲ 
ਕਰਨਾ, ਇਸਤਰੀਆਂ ਨੂੰ ਵੀ ਮਰਦਾਂ ਵਾਂਗ ਖੰਡੇ ਦਾ ਅੰਮ੍ਰਿਤ 
ਛਕਾਉਂਣਾ ਅਤੇ ਸਿੱਖਾਂ ਵਿਚੋਂ ਭੇਦ-ਭਾਵ ਖ਼ਤਮ ਕਰਕੇ 
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ਪੰਚ ਖ਼ਾਲਸਾ ਦੀਵਾਨ 
ਛਕਾਉਣਾ ਆਦਿ। ਹਰ ਪੰਥਕ ਸਮਸਿਆ ਬਾਰੇ ਖੁਲ੍ਹੀ 
ਵਿਚਾਰ-ਚਰਚਾ ਕੀਤੀ ਜਾਂਦੀ, ਜੋ ਕਈ ਕਈ ਦਿਨ 
ਚਲਦੀ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਪੰਥਕ ਫ਼ੈਸਲਿਆਂ ਬਾਰੇ ਕਿਸੇ ਪ੍ਰਕਾਰ 
ਦੀ ਕੋਈ ਕਾਹਲ ਨ ਕੀਤੀ ਜਾਂਦੀ। ਭਾਈ ਕਾਨੂ ਸਿੰਘ ਨੇ 
ਇਸ ਦੀਵਾਨ ਦੀ ਸਫਲਤਾ ਲਈ ਬਹੁਤ ਕੰਮ ਕੀਤਾ । ਬਾਬੂ 
ਤੇਜਾ ਸਿੰਘ ਅਤੇ ਗਿਆਨੀ ਲਾਲ ਸੈਗਰੂਰ ਵਾਲੇ ਇਸ 
ਦੀਵਾਨ ਦੇ ਪ੍ਚਾਰ ਲਈ ਟ੍ਰੈਕਟ ਲਿਖਦੇ ਸਨ। ਇਸ ਦੀਵਾਨ 
ਵਿਚ ਜਾਗੀਰਦਾਰਾਂ ਜਾਂ ਰਈਸਾਂ ਦੀ ਥਾਂ ਗ਼ਰੀਬ ਅਤੇ 
ਪਛੜੀਆਂ ਹੋਈਆਂ ਜਾਤੀਆਂ ਦੇ ਸਿੱਖਾਂ ਦੇ ਅਧਿਕ ਦਰਸ਼ਨ 
ਹੁੰਦੇ ਹਨ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਚੀਫ਼ ਖ਼ਾਲਸਾ ਦੀਵਾਨ ਸਰਕਾਰ 
ਪੱਖੀ ਸੀ ਅਤੇ ਪੰਥ ਖ਼ਾਲਸਾ ਦੀਵਾਨ ਪੰਥ ਪੱਖੀ ਸੀ। ਪੰਚ 
_ਖ਼ਾਲਸਾ ਦੀਵਾਨ ਵਾਲੇ ਆਪਣੇ ਜੱਥੇ ਨੂੰ “ਖ਼ਾਲਸਾ 
ਪਾਰਲੀਮੈਂਟ” ਵੀ ਕਹਿੰਦੇ ਸਨ। ਇਸ ਨਾਂ ਤੋਂ ਚੀਫ਼ੀਆਂ ਨੂੰ 
ਬਹੁਤ ਚਿੜ੍ਹ ਸੀ। ਮਹਾਰਾਜਾ ਪਟਿਆਲਾ ਰਾਹੀਂ ਅੰਗ੍ਰੇਜ਼ 
ਸਰਕਾਰ ਨੇ ਇਸ ਨਾਂ ਨੂੰ ਛਡਣ ਜਾਂ ਬਦਲਣ ਲਈ ਪੰਚ 
ਖ਼ਾਲਸਾ ਵਾਲਿਆਂ ਉਤੇ ਬਹੁਤ ਜ਼ੋਰ ਪਾਇਆ, ਪਰ ਉਹ 
ਆਪਣੇ ਇਸ ਪੰਚਾਇਤੀ ਜਾਂ ਜਮਹੂਰੀ ਨਾਂ ਨੂੰ ਬਦਲਣ 
ਲਈ ਤਿਆਰ ਨ ਹੋਏ। 

ਇਸ ਦੀਵਾਨ ਨੇ ਸੈਨ 1917 ਈ. ਵਿਚ ਪੰਜਾਬੀ 
ਨੂੰ ਅਦਾਲਤੀ ਭਾਸ਼ਾ ਬਣਾਉਣ ਦਾ ਮਤਾ ਪਾਸ ਕੀਤਾ। 
ਫਿਰ ਸੈਨ 1918 ਈ. ਵਿਚ ਪੁਜਾਰੀ ਸੁਧਾਰ ਮਤਾ ਪਾਸ 
ਕੀਤਾ। ਇਹੀ ਮਤਾ, ਅਸਲ ਵਿਚ, ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸੁਧਾਰ 
ਲਹਿਰ ਦਾ ਮੁਢ ਬੈਨ੍ਹਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਸੁਧਾਰਵਾਦੀ ਪਹੁੰਚ ਤੋਂ 
ਇਲਾਵਾ ਇਸ ਦੀਵਾਨ ਨੇ ਇਸਤਰੀਆਂ ਦੀ ਵਿਦਿਆ 
ਵਲ ਉਚੇਚਾ ਧਿਆਨ ਦਿੱਤਾ। ਸੇਨ 1909 ਈ. ਵਿਚ 
“ਵਿਦਿਆ ਭੰਡਾਰ ਆਸ਼ਰਮ” ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤਾ ਜਿਸ ਰਾਹੀਂ ਸੈਂਕੜੇ 
ਸਿੱਖ ਬੱਚੀਆਂ ਨੇ ਤਾਲੀਮ ਹਾਸਲ ਕੀਤੀ। ਇਸ ਉਦਮ 
ਹੀ ਚਲ ਪਈ। ਸੈਨ 1924 ਈ. ਵਿਚ 'ਖ਼ਾਲਸਾ ਪਾਰਲੀਮੈਂਟ 
ਗਜ਼ਟ', ਸੰਨ 1925 ਈ. ਵਿਚ 'ਪੰਚ ਖ਼ਾਲਸਾ ਸਮਾਚਾਰ” 
ਅਤੇ “ਕਕਾਰ ਬਹਾਦਰ” ਨਾਂ ਦੀਆਂ ਪਤ੍ਰਿਕਾਵਾਂ ਜਾਰੀ 
ਕੀਤੀਆਂ ਗਈਆਂ। 29 ਅਗਸਤ 1933 ਈ. ਨੂੰ ਬਾਬੂ 
ਤੇਜਾ ਸਿੰਘ ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ ਹੋ ਗਿਆ। ਉਸ ਤੋਂ ਬਾਦ ਬਾਬੂ 
ਜੀ ਦੇ ਪੁੱਤਰ ਡਾ. ਰਣ ਸਿੰਘ ਨੇ ਇਸ ਦੀਵਾਨ ਦੇ ਕੰਮ ਨੂੰ 
ਜਾਰੀ ਰਖਿਆ। ਪਰ ਬਾਬੂ ਜੀ ਦੇ ਦੇਹਾਂਤ ਨਾਲ ਇਸ 
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ਪੰਜ ਖੰਡ 


ਦੀਵਾਨ ਦੀ ਰੂਹ ਉਡ ਗਈ। 


ਪੰਜ ਕਕਾਰ : ਅੰਮਿ੍‌ਤ-ਪਾਨ ਕਰਨ ਵੇਲੋਂ , ਸਿੰਘ ਦੇ ਸਰੂਪ 
ਦੇ ਅੰਗਾਂ ਵਜੋਂ ਪੰਜ ਕਕਾਰ ਧਾਰਣ ਕਰਨੇ ਲਾਜ਼ਮੀ ਮੰਨੇ 
ਗਏ ਹਨ। ਇਹ ਪੰਜ ਕਕਾਰ ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਹਨ--ਕੇਸ, 
ਕ੍ਰਿਪਾਨ, ਕੱਛਾ, ਕੰਘਾ ਅਤੇ ਕੜਾ। ਪੁਰਾਤਨ ਗ੍ਰੰਥਾਂ ਅਤੇ 
ਰਹਿਤਨਾਮਿਆਂ ਵਿਚ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਉਲੇਖ ਕਿਸੇ ਨ ਕਿਸੇ 
ਰੂਪ ਵਿਚ ਹੋਇਆ ਮਿਲ ਜਾਂਦਾ ਹੈ।,ਇਨ੍ਹਾ ਸੈਬੈਧੀ ਫ਼ਾਰਸੀ 
ਭਾਸ਼ਾ ਵਿਚ ਲਿਖਿਆ ਇਕ ਪੁਰਾਤਨ ਕਥਨ ਮਿਲਦਾ ਹੈਂ- 
ਨਿਸ਼ਾਨੇ ,ਨਿੱਖੀ ਈਂ ਪੰਜ ਹਠਫੇ ਕਾਫ਼ / ਹਗਗਿਜ਼ ਨ ਸ਼ਾਸ਼ਟ 
9 ਪੰਜ ਮੁਆਫ਼ / ਕੜਾ ਕਾਰਦੇਂ ਕਾਛ ਕੰਘਾ /ਝਦਾਂ / /ਝਲਾ 
ਕੌਸ਼ ਹੌਲ ਜੁਮਲਹ /ਨੈਸ਼ਾਂ/ 

ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਨੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਸੈਨਿਕ, ਸਾਤਵਿਕ 
ਅਤੇ ਧਾਰਿਮਕ ਸੈਦਰਭਾਂ ਵਿਚ ਵਖ ਵਖ ਅਰਥ ਅਤੇ 
ਵਿਆਖਿਆ ਕੀਤੀ ਹੈ। ਪਰ ਇਹ ਤਰਕ ਦਾ ਵਿਸ਼ਾ ਨਹੀਂ, 
ਧਾਰਮਿਕ ਪਾਬੰਦੀ ਹੈ। 

ਭਾਈ ਕਾਨ੍ਹ ਸਿੰਘ ਅਤੇ ਹੋਰ ਕਈ ਪਰਵਰਤੀ 
ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਨੇ ਇਤਿਹਾਸਿਕ ਗ੍ਰੰਥਾਂ ਦੇ ਹਵਾਲੇ ਨਾਲ 
ਦਸਿਆ ਹੈ ਕਿ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਨੇ ਅੰਮਿ੍‌ਤ ਛਕਾਉਣ 
ਵੇਲੋਂ 'ਤੋਮਦਾ” (ਕੇਸ, ਕ੍ਰਿਪਾਨ ਅਤੇ ਕੱਛ) ਦੀ ਰਹਿਤ ਦੀ 
ਪਾਬੰਦੀ ਲਗਾਈ ਸੀ, ਜਿਵੇਂ ਤੰਮਦਾ ਕਛ ਕੇਸ ਕਿਰਪਾਨ 
(ਸਰਬ ਲੋਹ), ਕਛ' ਕੋਸ਼ ਕਰਦ ਗੁਠ ਕੀ ਤੈਨ ਅਦਾ /ਇਹਾ 
(ਗੁਰੂ ਪ੍ਰਤਾਪ ਸੂਰਯ), /ਨੈਯਮ ਕੁਛ ਅਰੁ ਕੈਸ਼ ਕਰਦਾ ਕੌ 
ਰਾਧੇ ਅਦਬ ਗੁਰੂ ਕੰ (ਗੁਰੁ ਪਦ ਪ੍ਰੇਮ ਪ੍ਰਕਾਸ਼), ਆਦਿ। 
“ਕੰਘਾ” ਕੇਸਾਂ ਦੀ ਸਫ਼ਾਈ ਲਈ ਜ਼ਰੂਰੀ ਹੈ ਅਤੇ “ਕੜਾ” 
ਪ੍ਤਿਗਿਆ ਸੂਚਕ ਚਿੰਨ੍ਹ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ ਤਿੰਨ ਲਾਜ਼ਮੀ 
ਅਤੇ ਦੋ ਇੱਛਕ ਹਨ। ਬੁੱਢਾ ਦਲ ਵੇਲੇ ਕਕਾਰਾਂ ਨਾਲ “ਪੰਜ” 
ਸ਼ਬਦ ਦੀ ਵਰਤੋਂ ਸ਼ੁਰੂ ਹੋਈ ਪ੍ਰਤੀਤ ਹੁੰਦੀ ਹੈ ਜੋ ਹੁਣ ਤਕ 
ਚਲੀ ਆ ਰਹੀ ਹੈ। 


ਪੰਜ ਖੰਡ : “ਜਪੁਜੀ” ਨਾਂ ਦੀ ਸੁਪ੍ਸਿੱਧ ਬਾਣੀ ਦੇ ਅੰਤ 
ਉਤੇ ਦਸੇ ਗਏ ਪੰਜ ਖੰਡ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੀ ਮੌਲਿਕ 
ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਅਨੁਭੂਤੀ ਦੇ ਵਾਚਕ ਹਨ। ਇਹ ਖੰਡ 


. ਉਤਰੋਤਰ ਸੂਖਮ ਹੁੰਦੇ ਗਏ ਹਨ। ਸੂਫ਼ੀ ਫ਼ਕੀਰਾਂ ਦੀਆਂ ਚਾਰ 


ਅਵਸਥਾਵਾਂ (ਸ਼ਰੀਅਤ, ਤਰੀਕਤ, ਮਾਰਿਫ਼ਤ ਅਤੇ 
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ਪੰਜ ਖੰਡ 
ਹਕੀਕਤ) ਜਾਂ ਪੰਜ-ਲੋਕਾਂ (ਨਾਸੂਤ ,ਮਲਕੂਤ, ਜਬਰੂਤ , 
ਲਾਹੂਤ ਅਤੇ ਹਾਹੂਤ) ਤੋਂ ਭਿੰਨ ਹਨ। ਭਾਰਤੀ ਦਰਸ਼ਨ ਦੀਆਂ 
ਚਾਰ ਅਵਸਥਾਵਾਂ (ਜਾਗਿ੍‌ਤ, ਸੁਪਨ, ਸੁਖੁਪਤੀ ਅਤੇ 
ਤੁਰੀਅ) ਨਾਲ ਵੀ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਕੋਈ ਸਮਾਨਤਾ ਨਹੀਂ ਹੈ। 
ਸਭ ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ “ਧਰਮ-ਖੰਡ` ਹੈ। ਜਦ ਮਨੁੱਖ ਦੇ 
ਅੰਤਹਕਰਣ ਵਿਚ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਕ੍ਰਿਪਾ ਨਾਲ ਜਾਗਰਤੀ 
ਪੈਦਾ ਹੁੰਦੀ ਹੈ ਤਾਂ ਆਚਾਰ ਦੀ ਪੂਰਣਤਾ ਦਾ ਯਤਨ ਕੀਤਾ 
ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਧਰਮ ਦਾ ਤਾਤਪਰਜ ਹੈ ਪ੍ਕ੍ਰਿਤੀ ਦੇ ਨਿਯਮਾਂ 
ਦੀ ਉਚਿਤ ਵਿਵਸਥਾ। ਇਸ ਖੰਡ ਵਿਚ ਪਰਮਾਤਮਾ ਨੇ 
ਸਾਰੀ ਪ੍ਕ੍ਰਿਤੀ ਵਿਚ ਧਰਤੀ ਨੂੰ ਧਰਮਸਾਲ ਦੇ ਰੂਪ ਵਿਚ 
ਸਥਾਪਿਤ ਕੀਤਾ ਹੈ। ਇਸ ਧਰਤੀ ਵਿਚ ਅਨੇਕ ਜੀਵਾਂ ਦੇ 
ਵਿਧਾਨ, ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀਆਂ ਅਨੇਕਾਂ ਜਾਤਾਂ ਅਤੇ ਪ੍ਕਾਰਾਂ ਦੀ 
ਸਿਰਜਨਾ ਹੋਈ ਹੈ। ਅਨੰਤ ਰੂਪਾਂ, ਪ੍ਰਕਾਰਾਂ ਅਤੇ ਨਾਂਵਾਂ 
ਵਾਲੇ ਜੀਵਾਂ ਬਾਰੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਕਰਮਾਂ ਅਨੁਸਾਰ ਹੀ ਸਤਿ- 
ਸਰੂਪ ਪਰਮਾਤਮਾ ਵਿਚਾਰ-ਪੂਰਵਕ ਫਲ ਪ੍ਰਦਾਨ ਕਰਦਾ 
ਹੈ ਅਤੇ ਜਿਗਿਆਸੂ ਪ੍ਰਮਾਣਿਕਤਾ ਦਾ ਚਿੰਨ੍ਹ ਪਾਪਤ ਕਰਦਾ 
ਹੈ। ਇਸ ਖੰਡ ਵਿਚ ਕੱਚੇ ਅਤੇ ਪੱਕੇ , ਜਾਂ ਪਾਪੀ ਅਤੇ ਪੁੰਨੀ 
ਦੀ ਪਰਖ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। 
“ਗਿਆਨ-ਖੰਡ” ਦੂਜੀ ਅਵਸਥਾ ਹੈ। ਸ਼ਬਦ ਵਿਚ 
ਮਗਨ ਹੋਣ 'ਤੇ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀਆਂ ਸ਼ਕਤੀਆਂ ਦਾ ਅਹਿਸਾਸ 
ਹੁੰਦਾ ਹੈ, ਇਹੀ “ਗਿਆਨ” ਹੈ। ਇਸ ਖੰਡ ਵਿਚ ਦੇਵੀ- 
ਦੇਵਤਾ, ਕਿ੍‌ਸ਼ਣ, ਮਹੇਸ਼, ਬ੍ਹਮਾ ਆਦਿ ਵਿਦਮਾਨ ਹਨ, 
ਅਨੇਕ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀਆਂ ਵਸਤੂਆਂ ਦੇ ਭਿੰਨ ਭਿੰਨ ਕਿਸਮ ਦੇ 
ਰੂਪ-ਰੋਗ ਹਨ। ਅਨੇਕ ਦੇਸ-ਦੇਸਾਂਤਰ ਹਨ ਅਤੇ ਅਨੰਤ 
ਸਿੱਧ, ਨਾਥ-ਯੋਗੀ, ਖਾਣੀਆਂ-ਬਾਣੀਆਂ, ਰਾਜੇ ਬਾਦਸ਼ਾਹ 
ਹਨ। ਇਸ ਖੰਡ ਦਾ ਵਿਸਤਾਰ ਅਸੀਮ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚ 
ਸਰਬਤ ਗਿਆਨ ਦੀ ਪ੍ਰਧਾਨਤਾ ਹੈ। 
ਤੀਜੀ ਅਵਸਥਾ ਦਾ ਨਾਂ “ਸਰਮ-ਖੰਡ” ਹੈ। ਇਸ 
ਖੰਡ ਵਿਚ ਉਦਮ, ਤਪਸਿਅ” ਜਾਂ ਸਾਧਨਾ ਦੇ ਗੌਰਵ ਨਾਲ 
ਜਿਗਿਆਸੂ ਦਾ ਸਰੂਪ-ਨਿਖਾਰ ਹੁੰਦਾ ੈ ਅਤੇ ਸ਼ਰਤ ਆੰਤਾ 
ਆਨੇ ਝ/ਧਿ ਦੀ ਸਥਿਤੀ ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਇਸ ਖੰਡ ਦੀ 
ਸਥਿਤੀ ਵਰਣਨ ਤੋਂ ਪਰੇ ਹੈ। 
ਚੌਥੀ ਅਵਸਥਾ ਨੂੰ “ਕਰਮ-ਖੰਡ” ਦਾ ਨਾਂ ਦਿੱਤਾ 
ਗਿਆ ਹੈ। “ਕਰਮ” ਤੋਂ ਭਾਵ ਹੈ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਕ੍ਰਿਪਾ ਜਾਂ 
ਮਿਹਰ। ਇਸ ਵਿਚ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਸ਼ਕਤੀ ਦੀ ਪ੍ਰਧਾਨਤਾ 
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ਪੰਜ-ਗ੍ੰਥੀ 
ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਇਥੇ ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਯੋਧੇ ਅਤੇ ਸ਼ੂਰਵੀਰ ਲੌਕ 
ਨਿਵਾਸ ਕਰਦੇ ਹਨ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਹਿਰਦੇ ਵਿਚ ਸਦਾ ਰਾਮ 
ਵਿਆਪਤ ਹੈ। ਉਹ ਨ ਮਰਦੇ ਹਨ ਅਤੇ ਨ ਹੀ ਮਾਇਆ 
ਦੁਆਰਾ ਠਗੇ ਜਾ ਸਕਦੇ ਹਨ। ਇਸ ਖੰਡ ਵਿਚ ਭਗਤਾਂ ਦੇ 
ਅਨੰਤ ਲੋਕ ਹਨ, ਜਿਥੇ ਉਹ ਸਦੀਵੀ ਆਨੰਦ ਵਿਚ ਮਗਨ 
ਰਹਿੰਦੇ ਹਨ। ਉਥੇ ਹਰ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ ਤਨਾਉ ਦਾ ਅਭਾਵ ਹੈ। 

ਪੰਜਵਾਂ ਖੰਡ 'ਸਚ-ਖੰਡ” ਹੈ। ਇੱਸ ਵਿਚ ਨਿਰਾਕਾਰ 
ਦਾ ਨਿਵਾਸ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚ ਅਨੰਤ ਖੰਡ , ਮੰਡਲ ਅਤੇ ਬ੍ਰਹਿਮੰਡ 
ਅਨੁਸਾਰ ਆਪਣੇ ਆਪਣੇ ਕਾਰਜਾਂ ਵਿਚ ਲੀਨ ਹਨ ਅਤੇ 
ਪਰਮਾਤਮਾ ਦਾ ਨਿੱਤ ਦਰਸ਼ਨ ਅਤੇ ਧਿਆਨ ਕਰਕੇ ਪ੍ਰਸੈਨ 
ਹੁੰਦੇ ਹਨ। ਇਥੇ ਧਿਆਨ ਦੇਣ ਦੀ ਗੱਲ ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਇਨ੍ਹਾਂ 
ਖੰਡਾਂ ਦੀ ਯਾੜ੍ਹਾ ਬਾਹਰਵਰਤੀ ਨਹੀਂ, ਅੰਦਰਵਰਤੀ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ 
ਦਾ ਵਿਕਾਸ ਸਥੂਲਤਾ ਤੋ' ਸੂਖਮਤਾ ਵਲ ਹੈ। 


ਪੰਜ-ਗੀ੍‌ਥੀ : ਇਸ ਤੋ ਭਾਵ ਹੈ ਅਜਿਹੀ ਪੋਥੀ ਜਿਸ ਵਿਚ 
ਪੰਜ ਬਾਣੀਆਂ ਸੈਕਲਿਤ ਹੋਣ। ਸ਼ੁਰੂ ਵਿਚ ਪਾਠ ਦੀ ਸੁਵਿਧਾ 
ਲਈ ਗੁਰੂ ਰਾਮਦਾਸ ਜੀ ਨੇ “ਜਪੁਜੀ” ਬਾਣੀ ਦੀ ਛੋਟੀ 
ਜਿਹੀ ਪੋਥੀ ਤਿਆਰ ਕਰਵਾਈ ਸੀ। ਬਾਦ ਵਿਚ ਇਸ ਤੋਂ 
ਇਲਾਵਾ ਪਾਠ ਕਰਨ ਲਈ ਕੁਝ ਹੋਰ ਬਾਣੀਆਂ ਵੀ ਪੋਥੀਆਂ 
ਵਿਚ ਦਰਜ ਕੀਤੀਆਂ ਜਾਣ ਲਗੀਆਂ। 'ਪੰਜ ਗ੍ੰਥੀ” ਵਿਚ 
ਕਿਹੜੀ ਕਿਹੜੀ ਬਾਣੀ ਸ਼ਾਮਲ ਕੀਤੀ ਜਾਵੇ, ਇਸ ਬਾਰੇ 
ਕੋਈ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਨਿਯਮ ਨਹੀਂ ਹੈ। ਪੰਜ ਗ੍ਰੰਥੀ ਦੇ ਮੁਢਲੇ ਰੂਪ 
ਵਿਚ ਜਪੁ , ਸੋਦਰੁ, ਸੋਹਿਲਾ, ਆਸਾ ਕੀ ਵਾਰ ਅਤੇ ਅਨੰਦੁ 
ਨਾਂ ਦੀਆਂ ਬਾਣੀਆਂ ਸ਼ਾਮਲ ਹੁੰਦੀਆਂ ਸਨ। ਬਾਦ ਵਿਚ 
“ਸੁਖਮਨੀ” ਨਾਂ ਦੀ ਬਾਣੀ ਵੀ ਸ਼ਾਮਲ ਕੀਤੀ ਜਾਣ ਲਗੀ। 
ਕਈ ਵਾਰ ਜਪੁ, ਜਾਪੁ, ਸਵੈਯੇ, ਰਹਿਰਾਸ ਅਤੇ ਸੋਹਿਲਾ 
ਨਾਂ ਦੀਆਂ ਪੰਜ ਬਾਣੀਆਂ ਦਾ ਸੈਕਲਨ ਵੀ ਤਿਆਰ ਕਰ 
ਲਿਆ ਜਾਂਦਾ। ਭਾਈ ਵੀਰ ਸਿੰਘ ਦੁਆਰਾ ਤਿਆਰ ਕੀਤੀ 
ਪੰਜ ਗ੍ਰੰਥੀ ਵਿਚ ਦਸ ਬਾਣੀਆਂ ਸ਼ਾਮਲ ਹਨ--ਜਪੁ, ਜਾਪੁ, 
ਬਾਵਨ ਅਖਰੀ, ਸੁਖਮਨੀ, ਆਸਾ ਕੀ ਵਾਰ। ਸਚ ਤਾਂ ਇਹ 
ਹੈ ਕਿ 'ਪੰਜ ਗ੍ਰੰਥੀ” ਤਾਂ ਕੇਵਲ ਨਾਂ ਹੈ, ਇਸ ਵਿਚ ਜ਼ਰੂਰੀ 
ਨਹੀਂ ਕਿ ਪੰਜ ਬਾਣੀਆਂ ਹੀ ਹੋਣ। ਛਾਪਾਖ਼ਾਨੇ ਦੇ ਸ਼ੁਰੂ ਹੋਣ 
ਨਾਲ ਗੁਟਕੇ ਵੀ ਛਪਣ ਲਗ ਗਏ। ਆਮ ਤੌਰ 'ਤੇ “ਗੁਟਕਾ” 


ਭ/0/0/.5110005100.20।1) 


ਪੰਜ ਪਿਆਰੇ 
_ਕਿਸੇ ਇਕ ਬਾਣੀ ਦਾ ਸੈਕਲਨ ਹੁੰਦਾ ਹੈ, ਪਰ ਇਹ ਸ਼ਰਤ 
ਸਭ ਗੁਟਕਿਆਂ ਉਤੇ ਲਾਗੂ ਨਹੀਂ ਹੋ ਸਕਦੀ। ਕਈ ਵਾਰ 


ਅਤੇ ਤੇੱਤੀਹ ਸਵੈਯੇ ਵਾਲੇ ਸੈਕਲਨ ਲਈ ਵੀ ਪੰਜ ਗੌੰਥੀ 


ਨਾਂ ਵਰਤ ਲਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 

ਪੰਜ ਪਿਆਰੇ : ਪੰਜ ਉਹ ਅਦੁੱਤੀ ਸਿੱਖ ਸਾਧਕ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਨੇ 
ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਦੁਆਰਾ ਸੈਨ 1699 ਈ. ਵਿਚ 
ਵਿਸਾਖੀ ਵਾਲੇ ਦਿਨ ਖ਼ਾਲਸਾ (ਵੇਖੋ) ਸਾਜੇ ਜਾਣ ਸਮੇਂ 


ਆਪਣੇ ਸੀਸ ਭੇਂਟ ਕੀਤੇ ਸਨ। ਅੰਮਿ੍‌ਤ ਸੈਸਕਾਰ (ਵੇਖੋ) . 
ਵੇਲੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਸਭ ਤੋ ਪਹਿਲਾਂ ਸਿੰਘ ਸਜਾਇਆ ਗਿਆ। . 


ਸਿੱਖ ਇਤਿਹਾਸ ਵਿਚ ਉਹ “ਪੰਜ ਪਿਆਰੇ” ਦੇ ਨਾਂ ਯਾਦ 
ਕੀਤੇ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਨਾਂ ਹਨ-ਭਾਈ ਦਯਾ ਸਿੰਘ, 
ਭਾਈ ਧਰਮ ਸਿੰਘ, ਭਾਈ ਸਾਹਿਬ ਸਿੰਘ, ਭਾਈ ਹਿੰਮਤ 
ਸਿੰਘ ਅਤੇ ਭਾਈ ਮੁਹਕਮ ਸਿੰਘ। ਵਿਸਤਾਰ ਲਈ ਵੇਖੋਂ 
ਇਨ੍ਹਾਂ ਬਾਰੇ ਸੁਤੰਤਰ ਇਦਰਾਜ। 

ਪੰਜ ਬਾਣੀਆਂ : ਸਿੱਖ ਜਗਤ ਵਿਚ ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਦੋ ਢੰਗਾਂ 
ਨਾਲ ਗਿਣਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਕ, ਅੰਮ੍ਰਿਤ ਸੈਚਾਰ ਸਮੇ' 
ਪੜ੍ਹੀਆਂ ਜਾਣ ਵਾਲੀਆਂ ਬਾਣੀਆਂ, ਜਿਵੇਂ ਜਪੁ, ਜਾਪੁ, 
ਅਨੰਦੁ, ਸਵੈਯੇ (ਸ੍ਰਾਵਗ ਸੁਧ ਸਮੂਹ...) ਅਤੇ ਚੌਪਈ। ਦੂਜਾ, 


_ਸਵੇਰ ਵੇਲੇ ਜਪੁ, ਜਾਪੁ, ਸਵੈਯੇ ਅਤੇ ਸ਼ਾਮ ਵੇਲੇ ਰਹਿਰਾਸ 
ਅਤੇ ਕੀਰਤਨ ਸੋਹਿਲਾ। ਕਈ ਵਾਰ “ਸੁਖਮਨੀ”, “ਸ਼ਬਦ 


ਹਜ਼ਾਰੇ” ਆਦਿ ਨੂੰ ਵੀ ਨਿੱਤ ਪੜ੍ਹ ਲਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ।ਫਲਸਰੂਪ ` 


ਹੈ, ਜਿਗਿਆਸੂ' ਆਪਣੀ ਇੱਛਾ ਅਤੇ ਸੁਵਿਧਾ ਅਨੁਸਾਰ 


ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਵਧਾਉਂਦਾ ਘਟਾਉਂਦਾ ਰਹਿੰਦਾ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀ 


_ਪੰਜ ਗਿਣਤੀ ਅੰਮਿ੍‌ਤ ਸੈਚਾਰ ਲਈ ਸੁਨਿਸਚਿਤ ਹੈ। ਰ 


ਪੰਜ ਮੁਕਤੇ : ਜੋ ਵਿਅਕਤੀ ਜਾਤਿ-ਪਾਤਿ ਦੇ ਬੈਧਨ 
ਦੀਆਂ ਸੀਮਾਵਾਂ ਨੂੰ ਪਾਰ ਕਰ ਚੁਕਦਾ ਹੈ ਜਾਂ ਜੋ ਜਾਤਿਵਾਦ 
ਦੇ ਅਨੁਸ਼ਾਸਨ ਤੋਂ ਉੱਚਾ ਉਠ ਜਾਂਦਾ ਹੈ, ਉਸ ਨੂੰ ਆਮ 
_ਤੌਰ 'ਤੇ “ਮੁਕਤ” ਅਥਵਾ “ਮੁਕਤਾ” ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਸਿੱਖ 
ਇਤਿਹਾਸ ਵਿਚ ਮੁਕਤ ਵਿਅਕਤੀਆਂ ਦੇ ਦੋ ਟੋਲਿਆਂ ਦਾ 
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ਪੰਜ ਵਿਕਾਰ 
ਉਲੋਖ ਮਿਲਦਾ ਹੈ। ਇਕ ਪੰਜ ਮੁਕਤੇ ਅਤ ਦੂਜੇ ਚਾਲੀ 


੨ 1 ਕਾ 


ਮੁਕਤੇ (ਵੇਖੋ)। ਰ੍ 
ਪੰਜ ਮੁਕਤੇ ਉਹ ਸਿੰਘ ਮੰਨੇ ਜਾਂਦੇ ਹਨ ਜਿਨ੍ਹਾਂ 


ਨੇ ਸੈਨ 1699 ਈ. ਦੀ ਵਿਸਾਖੀ ਵਾਲੇ ਦਿਨ ਪਹਿਲੇ ਪੰਜ 


ਸਿੰਘਾਂ (ਪੰਜ ਪਿਆਰਿਆਂ) ਤੋਂ' ਬਾਦ ਪੰਜਾਂ ਦੀ ਦੂਜੀ ਟੋਲੀ 
ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਤੋਂ ਅੰਮਿ੍‌ਤ ਪਾਨ ਕੀਤਾ ਸੀ। _ 
ਇਨ੍ਹਾਂ ਬਾਰੇ ਸਭ ਤੌ ਪਹਿਲਾਂ ਭਾਈ ਦਯਾ ਸਿੰਘ ਦੇ 
ਰਹਿਤਨਾਮੇ ਵਿਚ ਉਲੇਖ ਮਿਲਦਾ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਨਾਂ ਹਨ- 
ਭਾਈ ਟਹਿਲ ਸਿੰਘ ਅਤੇ ਭਾਈ ਈਸ਼ਰ ਸਿੰਘ। 

ਭਾਈ ਚੌਪਾ ਸਿੰਘ ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ ਸੰਬੰਧਿਤ 
“ਰਹਿਤਨਾਮਾ ਹਜੂਰੀ" ਦਾ ਕਰਤ੍ਰਿਤਵ ਇਨ੍ਹਾਂ ਪੰਜ ਮੁਕਤਿਆਂ 
ਨਾਲ ਸੰਬੰਧਿਤ ਕੀਤਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ ਭਾਈ ਰਾਮ 
ਪਿੰਡ ਦਾ ਮੰਨਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ, ਟਹਿਲ ਸਿੰਘ ਅਤੇ ਈਸ਼ਰ 
ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ ਜ਼ਿਲੂੈ ਦੇ ਡਲ-ਵਾਂ ਪਿੰਡ ਦਾ ਦਸਿਆ ` 
ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਫਤਹਿ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਲਾਹੌਰ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ ਖ਼ੁਰਦਪੁਰ 
ਮਾਂਗਟ ਪਿੰਡ ਨਾਲ ਜੋੜਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 


ਪੰਜ ਵਿਕਾਰ : ਮਨ ਦਾ ਸੈਤੁਲਨ ਵਿਗਾੜਨ ਵਾਲੀਆਂ 
ਵਿਿੱਤੀਆਂ ਨੂੰ “ਵਿਕਾਰ” ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਮੁੱਖ 
ਤੌਰ 'ਤੇ ਗਿਣਤੀ ਪੰਜ ਹੈ ਜਿਵੇਂ ਕਾਮ, ਕਰੇਧ, ਲੋਭੁ , ਮੋਹ 
ਅਤੇ ਹੈਕਾਰ। ਇਹ ਵਿਕਾਰ ਮਾਇਆ ਦੇ ਪਰਿਵਾਰ ਦੇ ਪ੍ਰਮੁਖ 
ਮੈਂਬਰ ਹਨ। ਮਾਇਆ ਦਾ ਪਰਿਵਾਰ ਬਹੁਤ ਵੱਡਾ ਹੈ। ਉਸ 
ਵਿਚ ਅਨੇਕ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ ਵਿਕਾਰ, ਵਾਸਨਾਵਾਂ, ਕੁਰੁਚੀਆਂ 
ਆਦਿ ਸ਼ਾਮਲ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਕਰਕੇ ਮਨ ਸਦਾ ਵਿਕਾਰੀ 
ਬਣਿਆ ਰਹਿੰਦਾ ਹੈ। ਉਸ ਵਿਚ ਸਥਿਰਤਾ ਪੈਦਾ ਨਹੀਂ 
ਹੁੰਦੀ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਕਾਰਾਂ ਤੋਂ ਹੋਰ ਵਿਕਾਰਾਂ ਦੀ ਉਤਪੱਤੀ 
ਹੁੰਦੀ ਹੈ ਅਤੇ ਕਦੇ ਨ ਮੁਕਣ ਵਾਲਾ ਸਿਲਸਿਲਾ ਚਲਦਾ 
ਰਹਿੰਦਾ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਉਤੇ ਕਾਬੂ ਪਾ ਸਕਣਾ ਸਰਲ ਨਹੀਂ। 
ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਕਿਹਾ ਹੈ-- ਅਵਰ ਪੰਚ ਹਮ ਏਕਾ 
ਜਨਾ /ਕੋਉ ਰਾਖਓ ਘਰ ਬਾਰ ਮਨਾ/ਆਗ/ਹ' ਲੁਟ/ਹਿ ਨਤ 
ਨਤ /ਕੈਸ਼ ਆਗੀ ਕਗੀ ਕਾਰ ਜਨਾ/ (ਗੁ ਰੰ .155)। 
ਇਹ ਪੰਚ-ਵਿਕਾਰ ਸਦਾ ਮਨੁੱਖ ਦੇ ਮਨ ਵਿਚ 
ਸਮਾਏ ਰਹਿੰਦੇ ਹਨ। ਅਸਲ ਵਿਚ, ਇਹ ਮਾਇਆ ਦੇ ਦੂਤ 


੪੪੪੪੧੪,50610001600:60॥ 


ਪੰਜਾ ਸਾਹਿਬ 
ਹਨ ਜੋ ਮਾਇਆ ਦੇ ਪ੍ਭਾਵ ਅਤੇ ਮਹੱਤਵ ਦਾ ਵਿਸਤਾਰ 
ਕਰਦੇ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਤੋਂ ਖ਼ਲਾਸੀ ਸਾਧ-ਸੈਗਤਿ ਵਿਚ ਜਾਇਆਂ 
ਹੀ ਸੰਭਵ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਦਸਿਆ ਹੈ--ਪੰਚ 
ਬਿਕਾਰ ਮਨ ਮਹਿ ਬਲੇ ਰਾਚੋ ਆਇਆ ਸੰਗਿ / ਸ਼ਾਧਸੀਂਗ 
ਹੋਇ /ਨੈਰਮਲਾ ਨਾਨਕ ਪੁਭ' ਕੰ ਰੰਨ / (ਗੁ .ਰੂੰ 297)। 
ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਕਈ ਹੋਰ ਨਾਮਾਂਤਰ ਵੀ ਹਨ, 
ਜਿਵੇ' ਪੰਚ-ਧਾੜੂ, ਪੰਚ-ਦੂਤ, ਪੰਚ-ਚੌਰ, ਪੰਚ-ਜਨ 
ਆਦਿ। ਵਿਸਤਾਰ ਲਈ ਹਰ ਇਕ ਵਿਕਾਰ ਦਾ ਵਖਰਾ 
ਇੰਦਰਾਜ ਵੇਖੋ। 


ਪੰਜਾ ਸਾਹਿਬ : ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ ਸੈਬਧਿਤ 
ਅਟਕ (ਕੈੱਬਲਪੁਰ) ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਵਿਚ ਇਹ ਇਕ ਮਹੱਤਵਪੂਰਣ 
ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਹੈ। ਇਹ ਰਾਵਲਪਿੰਡੀ ਤੋਂ ਪਿਸ਼ਾਵਰ ਜਾਣ 
ਵਾਲੀ ਰੇਲਵੇ ਲਾਈਨ ਉਤੇ 46 ਕਿ.ਮੀ. ਦੀ ਵਿਥ ਉਤੇ 
ਸਥਿਤ ਹਸਨ-ਅਬਦਾਲ ਰੇਲਵੇ ਸਟੇਸ਼ਨ ਤੋਂ ਇਕ ਕਿਲੋਂ- 
ਮੀਟਰ ਦੱਖਣ ਪੱਛਮ ਵਿਚ ਹੈ। ਇਥੇ ਇਕ ਪੱਥਰ ਉਪਰ 
ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਸੱਜੇ ਹੱਥ ਦਾ ਚਿੰਨ੍ਹ ਲਗਿਆ ਹੈ 
ਅਤੇ ਉਸ ਦੇ ਹੇਠੋਂ ਜਲ ਦੀ ਧਾਰਾ ਫੁਟਦੀ ਹੈ। ਹਸਨ- 
ਅਬਦਾਲ ਇਕ ਇਤਿਹਾਸਿਕ ਮਹੱਤਵ ਵਾਲਾ ਕਸਬਾ ਹੈ। 
ਇਸ ਕਸਬੇ ਵਿਚ ਮੁਗ਼ਲ ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਅਕਬਰ, ਜਹਾਂਗੀਰ 
ਇਹ ਕਸਬਾ ਪਿਸ਼ਾਵਰ ਤੋਂ ਲਾਹੌਰ ਜਾਣ ਵਾਲੀ ਮੁੱਖ ਸੜਕ 
ਉਤੇ ਪੈਂਦਾ ਹੈ। ਅਹਿਮਦਸ਼ਾਹ ਦੁਰਾਨੀ, ਤੈਮੂਰਸ਼ਾਹ, ਜ਼ਮਾਨ 
ਸ਼ਾਹ ਆਦਿ ਧਾੜਵੀ ਵੀ ਇਥੇ ਕਈ ਵਾਰ ਆਏ। 
ਸਿੱਖ-ਇਤਿਹਾਸ ਅਨੁਸਾਰ ਇਥੇ ਇਕ ਪਹਾੜੀ 
ਉਤੇ ਹਸਨ-ਅਬਦਾਲ ਨਾਂ ਦਾ ਪੀਰ ਰਹਿੰਦਾ ਹੁੰਦਾ ਸੀ ਜੋ 
ਖ਼ੁਰਾਸਾਨ ਦੇ ਇਲਾਕੇ ਤੋਂ ਮਿਰਜ਼ਾ ਸ਼ਾਹ ਰੁਖ਼ ਨਾਲ ਹਿੰਦੁਸਤਾਨ 
ਆਇਆ ਸੀ। ਉਸ ਨੂੰ ਆਮ ਲੋਕ “ਵਲੀ” ਕਹਿੰਦੇ ਸਨ। 


ਉਸ ਨੇ ਪਹਾੜੀ ਉਤੇ ਇਕ ਤਾਲਾਬ ਵੀ ਬਣਾਇਆ ਹੋਇਆ 


ਸੀ। ਅਨੁਮਾਨਿਕ ਤੌਰ 'ਤੇ ਸੈਨ 1521 ਈ. ਦੇ ਨੇੜੇ-ਤੇੜੇ 
ਕੀਤੀ ਪੱਛਮ ਦੀ ਉਦਾਸੀ ਦੌਰਾਨ ਪਿਆਸ ਨਾਲ ਆਤੁਰ 
ਹੋਇਆ ਭਾਈ ਮਰਦਾਨਾ ਜਦੋਂ ਦੋ ਵਾਰ ਵਲੀ ਪਾਸ ਜਲ 
ਪੀਣ ਲਈ ਗਿਆ, ਤਾਂ ਉਸ ਨੇ ਜਲ ਪਿਲਾਣੋਂ ਨਾਂਹ ਕਰ 
ਦਿੱਤੀ। ਇਹ ਗੱਲ ਸੁਣ ਕੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਆਪਣੀ ਦੈਵੀ 
ਸ਼ਕਤੀ ਰਾਹੀਂ ਤਾਲਾਬ ਦਾ ਪਾਣੀ ਆਪਣੇ ਵਲ ਖਿਚ 
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ਲਿਆ। ਇਸ ਤੋਂ ਖਿਝ ਕੇ ਵਲੀ ਨੇ ਇਕ ਬਹੁਤ ਵੱਡਾ 
ਪੱਥਰ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਵਲ ਰੇੜ੍ਹ ਦਿੱਤਾ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਉਸ 
ਪੱਥਰ ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਸੱਜੇ ਹੱਥ ਨਾਲ ਠਲ੍ਹ ਲਿਆ ਜਿਸ ਕਰਕੇ 
ਉਸ ਪੱਥਰ ਉਤੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਹੱਥ,ਦਾ ਢਿੰਨ੍ਹ ਸਥਾਈ ਤੌਰ 
“ਤੇ ਲਗ ਗਿਆ। ਇਸੇ ਕਰਕੇ ਇਸ ਧਾਮ ਨੂੰ “ਪੰਜਾ ਸਾਹਿਬ” 
ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਹਸਨ-ਅਬਦਾਲ ਦੇ ਨਾਂ 'ਤੇ ਹੀ ਇਸ 
ਕਸਬੇ ਦਾ ਨਾਂ ਪ੍ਚਲਿਤ ਹੋਇਆ। ਉਸ ਦੀ ਮ੍ਰਿਤੂ ਕੈਧਾਰ 
ਵਿਚ ਹੋਣ ਕਰਕੇ ਉਸ ਨੂੰ “ਵਲੀ ਕੰਧਾਰੀ” ਵੀ ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ 
ਹੈ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨਾਲ ਸੈਬੈਧਿਤ ਸਾਖੀ ਸਾਹਿਤ 
ਵਿਚ ਇਸ ਦਾ ਉੱਲੇਖ ਮਿਲਦਾ ਹੈ। 

ਮਹਾਰਾਜਾ ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ ਦੇ ਰਾਜ-ਕਾਲ ਵਿਚ 
ਇਥੇ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ। ਪਿਸ਼ਾਵਰ ਵਲ 
ਆਉਂਦੇ ਜਾਂਦੇ ਮਹਾਰਾਜਾ ਸਾਹਿਬ ਨੇ ਇਸ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਦੇ 
ਇਕ ਤੋ' ਵਧ ਵਾਰ ਦਰਸ਼ਨ ਕੀਤੇ । ਪਹਿਲਾਂ ਇਸ ਗੁਰਦੁਆਰੇ 
ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਉਦਾਸੀ ਮਹੰਤਾਂ ਦੇ ਹੱਥ ਵਿਚ ਸੀ। 
ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸੁਧਾਰ ਲਹਿਰ ਵੇਲੇ 18 ਨਵੰਬਰ 1920 ਈ. 
ਨੂੰ ਜੱਥੇਦਾਰ ਕਰਤਾਰ ਸਿੰਘ ਝੱਬਰ ਨੇ ਇਸ ਨੂੰ ਸ਼ੋਮਣੀ 
ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਬੰਧਕ ਕਮੇਟੀ ਦੇ ਪ੍ਰਬੈਧ ਅਧੀਨ ਲਿਆਉਂਦਾ। 
30 ਅਕਤੂਬਰ 1922 ਈ. ਨੂੰ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸੁਧਾਰ ਲਹਿਰ 
ਅਧੀਨ ਪਕੜੇ ਗਏ “ਗੁਰੂ ਕਾ ਬਾਗ਼' ਮੋਰਚੇ ਦੇ ਸਿੱਖ ਕੈਦੀਆਂ 
ਨੂੰ ਅਟਕ ਜੇਲ੍ਹ ਵਿਚ ਲੈ ਜਾਣ ਵਾਲੀ ਗੱਡੀ ਨੂੰ (ਸਿੰਘਾਂ ਨੂੰ 
ਲੈਗਰ ਛਕਾਉਣ ਲਈ) ਇਥੇ ਰੋਕਣ ਦੀ ਬੇਨਤੀ ਨੂੰ 
ਠੁਕਰਾਏ ਜਾਣ 'ਤੇ ਸਿੱਖ-ਸਾਧਕਾਂ ਨੇ ਪਟੜੀ ਉਤੇ ਵਿਛ 
ਕੇ ਆਪਣੀ ਸ਼ਹਾਦਤ ਦੇ ਬਲ 'ਤੇ ਗਡੀ ਨੂੰ ਨਿਸਚਲ ਕਰਨ 
ਦਾ ਜੋ ਸਾਕਾ ਕੀਤਾ, ਉਹ ਇਤਿਹਾਸ ਦੀ ਦੁਰਲਭ ਮਿਸਾਲ 
ਹੈ। ਇਸ ਸਾਕੇ ਵਿਚ ਭਾਈ ਪ੍ਰਤਾਪ ਸਿੰਘ (ਵੇਖੋ) ਅਤੇ 
ਭਾਈ ਕਰਮ ਸਿੰਘ (ਵੇਖੋ) ਸ਼ਹੀਦ ਹੋਏ ਅਤੇ ਪੰਜ ਸਿੰਘ 
ਜ਼ਖ਼ਮੀ ਹੋਏ। 

14 ਅਕਤੂਬਰ 1932 ਈ. ਨੂੰ ਨਵੇਂ ਸਰੋਵਰ ਅਤੇ 
ਉਸ ਨਾਲ ਉਸਾਰੇ ਜਾਣ ਵਾਲੇ ਹਰਿਮੰਦਿਰ ਸਾਹਿਬ ਦਾ 
ਨੀਂਹ ਪੱਥਰ ਰਖਿਆ ਗਿਆ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਇਕ ਸੁੰਦਰ 
ਇਮਾਰਤ ਅਤੇ ਦਿਲਕਸ਼ ਸਰੋਵਰ ਹੋਂਦ ਵਿਚ ਆਏ। ਹਰ 
ਸਾਲ 30 ਅਕਤੂਬਰ ਨੂੰ ਸ਼ਹੀਦਾਂ ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ ਉਥੇ 
ਭਾਰੀ ਇਕੱਠ ਹੁੰਦਾ ਰਿਹਾ ਸੀ। ਇਸ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਵਿਚ ਹਰ 
ਸਾਲ ਵਿਸਾਖੀ ਵਾਲੇ ਦਿਨ ਬਹੁਤ ਭਾਰੀ ਸੈਗਤ ਜੁੜਦੀ 
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ਸੀ। ਦੂਰੋਂ ਦੂਰੋਂ ਸੈਗਤਾਂ ਆ ਕੇ ਹਾਜ਼ਰੀ ਭਰਦੀਆਂ ਸਨ। 
ਸੈਨ 1947 ਈ. ਵਿਚ ਇਹ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਪਾਕਿਸਤਾਨ ਵਿਚ 
ਰਹਿ ਜਾਣ ਕਾਰਣ ਭਾਰਤ ਤੋਂ'` ਸਿੱਖ ਸ਼ਰਧਾਲੂ ਆਮ ਤੌਰ 
ਤੇ ਵਿਸਾਖੀ ਉਤੇ ਦਰਸ਼ਨਾਂ ਲਈ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। 


ਪੰਜਾਬ : ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਦੀ ਜਨਮ-ਭੂਮੀ ਹੋਣ ਦਾ 'ਪੰਜਾਬ' 
ਪ੍ਰਾਂਤ ਨੂੰ ਗੌਰਵ ਹਾਸਲ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚ ਧਾਰਮਿਕ ਸਹਿਹੋਂਦ 
ਦੇ ਪ੍ਰਤੀਕ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦਾ ਸੈਪਾਦਨ ਹੋਇਆ ਸੀ। 
ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਇਤਿਹਾਸਿਕ ਪਿਛੋਕੜ ਨੂੰ ਸਮਝਣ ਲਈ ਇਹ 
ਗੱਲ ਚੰਗੀ ਤਰ੍ਹਾਂ ਮਨ ਵਿਚ ਬਿਠਾ ਲੈਣੀ ਉਚਿਤ ਹੈ ਕਿ 
ਜਿਸ ਨੂੰ ਅਸੀਂ 'ਪੰਜਾਬ” ਆਖਦੇ ਹਾਂ, ਉਸ ਦੀਆਂ ਹੱਦਾਂ 
ਕਈ ਵਾਰ ਵਧੀਆਂ ਅਤੇ ਕਈ ਵਾਰ ਘਟੀਆਂ, ਇਸ 
ਵਾਸਤੇ ਉਹ ਕਿਸੇ ਇਕ ਸਥਿਰ ਪ੍ਰਾਦੇਸ਼ਿਕ ਇਕਾਈ ਦਾ 
ਨਾਂ ਨਹੀਂ ਹੈ। ਰ੍ 

ਜੇ ਪਿਛੇ ਵਲ ਨੂੰ ਝਾਤ ਮਾਰੀਏ ਤਾਂ “ਮਹਾਭਾਰਤ” 
ਦੇ “ਭੀਸ਼ਮ ਪਰਵ” ਦੇ ਆਧਾਰ 'ਤੇ ਸੈਕੇਤ ਮਿਲਦਾ ਹੈ ਕਿ 
ਕੌਰਵ-ਪਾਂਡਵਾਂ ਦੀ ਲੜਾਈ ਵੇਲੇ ਅਜ ਦਾ ਪੰਜਾਬ ਕਈ 
ਜਨਪਦਾਂ ਵਿਚ ਵੰਡਿਆ ਹੋਇਆ ਸੀ ਅਤੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਜਨਪਦਾਂ 
ਦੇ ਰਾਜਿਆਂ ਅਤੇ ਰਾਜਕੁਮਾਰਾਂ ਨੇ ਦੋਹਾਂ ਧਿਰਾਂ ਵਲੋਂ' ਯੁੱਧ 
ਵਿਚ ਭਾਗ ਲਿਆ ਸੀ। ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ ਉਦੋਂ ਪੰਜਾਬ ਇਕ- 
ਖੇਤਰੀ ਦੇਸ਼ ਨਹੀਂ ਸੀ। 

ਈਸਵੀ ਸੈਨ ਦੇ ਸ਼ੁਰੂ ਹੋਣ ਤੋਂ ਲਗਭਗ ਪੰਜ ਸੌ 
ਸਾਲ ਪਹਿਲਾਂ ਇਸ ਦੇ ਕੁਝ ਹਿੱਸੇ ਈਰਾਨ ਰਾਜ ਅਧੀਨ 
ਸਨ। ਸਿਕੰਦਰ ਦੇ ਆਕ੍ਰਮਣ ਵੇਲੇ ਵੀ ਇਥੇ ਕੋਈ ਦ੍੍‌ੜ੍ਹ 
ਰਾਜ-ਵਿਵਸਥਾ ਨਹੀਂ ਸੀ। ਉਦੋਂ ਤ੍ਰਿਗਿਰਤ, ਗੈਧਾਰ, ਉਰਸਾ, 
ਵਰਗਿਆਂ ਦਾ ਰਾਜ ਸੀ। ਪਹਿਲੀ ਵਾਰ ਚੈਦਰਗੁਪਤ ਮੌਰਯ 
ਨੇ ਸਿਕੰਦਰ ਦੇ ਉਤਰਾਧਿਕਾਰੀਆਂ ਤੋ ਇਹ ਇਲਾਕਾ ਜਿਤ 
ਕੇ ਇਸ ਨੂੰ ਸੁਤੰਤਰ ਰਾਜ-ਇਕਾਈ ਬਣਾਇਆ, ਪਰ ਸਮਰਾਟ 
ਅਸ਼ੋਕ ਦੇ ਉਤਰਾਧਿਕਾਰੀਆਂ ਦੀ ਕਮਜੋਰੀ ਕਾਰਣ ਇਹ 
ਇਕਾਈ ਫਿਰ ਭੰਗ ਹੋ ਗਈ ਅਤੇ ਮੁਸਲਮਾਨ ਹਮਲਾਵਰਾਂ 
ਦੇ ਆਉਣ ਤਕ ਪੰਜਾਬ ਦਾ ਖੇਤਰ ਵਖ ਵਖ ਹਿੱਸਿਆਂ 
ਵਿਚ ਵੈਡਿਆ ਰਿਹਾ। ਕਦੇ ਇਸ ਦਾ ਪੱਛਮੀ ਭਾਗ ਕਨਿਸ਼ਕ 
ਦੇ ਅਧੀਨ ਰਿਹਾ, ਕਦੇ ਗੁਪਤ ਰਾਜਿਆਂ ਨੇ ਜੇਹਲਮ ਤਕ 
ਆਪਣੀਆਂ ਹੱਦਾਂ ਵਧਾਈਆਂ। ਹਰਸ਼ ਵਰਧਨ ਵੀ ਜੇਹਲਮ 
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ਤਕ ਮੁਸ਼ਕਿਲ ਨਾਲ ਵਧ ਸਕਿਆ। ਉਸ ਤੋ ਬਾਦ ਕਈ 
ਸਦੀਆ ਤਕ ਪੰਜਾਬ ਵਿਚ ਅਰਾਜਕਤਾ ਵਾਲੀ ਸਥਿਤੀ 
ਬਣੀ ਰਹੀ। ਕਈ ਰਾਜੇ ਬਣੇ, ਕਈ ਮਾਰੇ ਗਏ ਅਤੇ ਕਈ 
ਫਿਰ ਸੱਤਾਧਾਰੀ ਹੋ ਗਏ। 

ਦਸਵੀਂ ਸਦੀ ਦੇ ਅੰਤ ਵਿਚ ਲਾਹੌਰ ਦੇ ਰਾਜਾ 
ਜੈਪਾਲ ਨੇ ਲਾਹੌਰ ਨੂੰ ਰਾਜਧਾਨੀ ਬਣਾ ਕੇ ਆਪਣੇ ਰਾਜ 
ਕੀਤੀਆਂ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਚੈਦਰਗੁਪਤ ਮੌਰਯ ਤੋਂ ਲਗਭਗ 
12 ਸਦੀਆਂ ਬਾਦ ਪੰਜਾਬ ਨੂੰ ਫਿਰ ਇਕ ਇਕਾਈ ਬਣਨ 
ਦਾ ਅਵਸਰ ਮਿਲਿਆ, ਪਰ ਸੈਨ 1004 ਈ. ਤੋ 1014 
ਈ. ਤਕ ਮਹਿਮੂਦ ਗ਼ਜ਼ਨਵੀ ਨੇ ਪਿਸ਼ਾਵਰ, ਭੇਰਾ, ਲਾਹੌਰ, 
ਨਗਰਕੋਟ, ਮੁਲਤਾਨ, ਥਾਨੋਸਰ ਆਦਿ ਨਗਰਾਂ ਨੂੰ ਚੰਗੀ 
ਤਰ੍ਹਾਂ ਲੁਟਿਆ ਅਤੇ ਆਪਣੀ ਬਾਦਸ਼ਾਹੀ ਕਾਇਮ ਕੀਤੀ। 
ਫਿਰ ਤੋਮਰ ਅਤੇ ਚੌਹਾਨ ਰਾਜਪੂਤਾਂ ਨੇ ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਪੂਰਬੀ 
ਅਤੇ ਦੱਖਣ-ਪੂਰਬੀ ਇਲਾਕਿਆਂ ਵਿਚ ਆਪਣੀਆਂ 
ਸ਼ਕਤੀਆਂ ਵਧਾਈਆਂ। ਸੈਨ 1192 ਈ. ਵਿਚ ਮੁਹੰਮਦ 
ਗ਼ੋਰੀ ਨੇ ਪ੍ਰਿਥਵੀ ਰਾਜ ਚੌਹਾਨ ਨੂੰ ਤਾਵੜੀ ਦੇ ਯੁੱਧ ਵਿਚ 
ਹਾਰ ਦੇ ਕੇ ਦਿੱਲੀ ਤਕ ਦੇ ਇਲਾਕੇ ਨੂੰ ਆਪਣੀ ਹਕੂਮਤ 
ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਕਰ ਲਿਆ। ਉਸ ਤੋਂ ਬਾਦ ਪੰਜਾਬ ਵਿਚ 
ਰਾਜਵੇਸ਼ਾਂ ਦੇ ਸੈਘਰਸ਼ ਚਲਦੇ ਰਹੇ, ਕੁਝ ਬਾਹਰੋਂ ਹਮਲੇ ਵੀ 
ਹੋਏ। ਗੱਲ ਕੀ, ਮੁਗ਼ਲ ਰਾਜ ਦੀ ਕਾਇਮੀ ਤਕ ਪੰਜਾਬ _ 
ਵਿਚ ਖ਼ੂਨ-ਖ਼ਰਾਬਾ ਹੀ ਰਿਹਾ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ 
ਆਗਮਨ ਵੇਲੇ ਪੰਜਾਬ ਲੋਧੀਆਂ ਦੇ ਅਧੀਨ ਸੀ, ਪਰ ਬਾਦ 
ਵਿਚ ਮੁਗ਼ਲਾਂ ਦੇ ਅਧੀਨ ਹੋ ਗਿਆ। ਸਮੇਂ ਸਮੇਂ ਹੁੰਦੀ 
ਉਥਲ-ਪੁਥਲ ਨੇ ਪੰਜਾਬ-ਨਿਵਾਸੀਆਂ ਦਾ ਸੁਭਾ ਹੀ ਬਦਲ 
ਦਿੱਤਾ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਇਕ ਹੱਥ ਵਿਚ ਤਲਵਾਰ ਰਹਿੰਦੀ ਸੀ 
ਅਤੇ ਦੂਜੇ ਹੱਥ ਵਿਚ ਹਲ ਦੀ ਮੁਠ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਇਹ ਦੋਵੇਂ 
ਸਨ। 

ਸਦਾ ਸੈਕਟ ਵਿਚ ਘਿਰੇ ਰਹਿਣ ਨਾਲ ਕੋਈ ਕੌਮ 
ਜਾਂ ਤਾਂ ਕਾਇਰ ਬਣ ਕੇ ਸੱਤਾ ਦੇ ਸਾਹਮਣੇ ਹਮੇਸ਼ਾਂ ਲਈ 
ਆਪਣਾ ਗੌਰਵ ਖ਼ਤਮ ਕਰ ਦਿੰਦੀ ਹੈ ਜਾਂਆਤਮ- ਵਿਸ਼ਵਾਸ 
ਨਾਲ ਆਪਣੀ ਹੋਂਦ ਨੂੰ ਕਾਇਮ ਰਖਣ ਲਈ ਸੈਘਰਸ਼ ਦਾ 
ਰਾਹ ਫੜਦੀ ਹੈ। ਅਜਿਹੀਆਂ ਸਥਿਤੀਆਂ ਵਿਚੋਂ' ਲੈਘਦੇ 
ਲੈਘਦੇ ਉਸ ਕੌਮ ਦਾ ਸੁਭਾ ਹੀ ਜੁਝਾਰੂ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਤੋ' 
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ਇਲਾਵਾ ਹਾਲਾਤ ਨਾਲ ਨਜਿਠਣ ਲਈ ਉਸ ਦੇ ਚਰਿਤ੍ਰ 


ਵਿਚ ਸਹਿਨਸ਼ੀਲਤਾ ਪੈਦਾ ਹੋ ਜਾਂਦੀ ਹੈ।ਜਿਥੇ ਉਹ ਆਪਣੀ ` 


ਗੱਲ ਮੰਨਵਾਉਣਾ ਚਾਹੁੰਦੀ ਹੈ, ਉਥੇ ਦੂਜਿਆਂ ਦੀ ਮੰਨਣ 


ਲਈ ਉਦਾਰਤਾ ਦਾ ਰਾਹ ਅਪਣਾਉਂਦੀ ਹੈ। ਇਸ ਲਈ 


ਪੰਜਾਬੀ ਕੌਮ ਸਿਰੜੀ ਅਤੇ ਸਹਿਨਸ਼ੀਲ ਬਣ ਗਈ। 
ਪੰਜਾਬ ਸਮਾਜਿਕ ਤੌਰ `ਤੇ ਬਹੁ-ਨਸਲੀ ਅਤੇ ਬਹੁ 
-ਜਾਤੀ ਪ੍ਰਦੇਸ਼ ਹੈ।ਨੀਗੀਟੇ, ਆਸਟ੍ਿਕ ਅਤੇ ਦਾਵਿੜੀਅਨ 
ਇਕ ਹਜ਼ਾਰ ਸਾਲ ਤਕ ਪੰਜਾਬ ਵਿਚ ਨਿਰਦੁਅੰਦ ਰੂਪ 
ਵਿਚ ਸੱਤਾ ਸੈਭਾਲੀ ਰਖੀ। ਪਰ ਉਸ ਤੋਂ ਬਾਦ ਅਗਲੇ ਡੇਢ 
ਚੀਨੀ, ਯੂਚੀ,.ਕੁਸ਼ਾਣ, ਸ਼ਕ, ਗੁਜਰ ਆਦਿ ਨਸਲਾਂ 
ਆਉਂਦੀਆਂ ਰਹੀਆਂ। ਫਿਰ ਅਨੇਕ ਕੌਮਾਂ ਦੇ ਮੁਸਲਮਾਨਾਂ ਨੇ 
ਪੰਜਾਬ ਵਿਚ ਪ੍ਰਵੇਸ਼ ਕੀਤਾ, ਜਿਵੇਂ ਅਵਾਣ, ਸੱਯਦ, ਕੁਰੇਸ਼ੀ, 
ਪਠਾਣ, ਤੁਰਕ, ਈਰਾਨੀ , ਤੁਰਾਨੀ, ਮੰਗੋਲ , ਮੁਗ਼ਲ ਆਦਿ। 
ਇਹ ਇਥੇ ਆ ਕੇ ਵਸਦੇ ਗਏ ਅਤੇ ਹੌਲੀ ਹੌਲੀ ਆਪਣੇ 
ਵਿਦੇਸ਼ੀਪਨ ਨੂੰ ਖ਼ਤਮ ਕਰਦੇ ਗਏ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਪੰਜਾਬ 
ਨਸਲਾਂ 'ਤੇ ਕੌਮਾਂ ਦਾ ਅਜਾਇਬ ਘਰ ਬਣ ਗਿਆ। 
ਸਹਿਹੋਂਦ ਦੇ ਅਹਿਸਾਸ ਕਾਰਣ ਅਤੇ ਧਰਮ ਦੇ 
ਬਲ ਪੂਰਵਕ ਪਰਿਵਰਤਨ ਕਰਕੇ ਕੌਮਾਂ ਜਾਂ ਨਸਲਾਂ ਦੇ 
ਰ ਪਛਾਣ-ਚਿਨ੍ਹ ਖ਼ਤਮ ਹੁੰਦੇ ਗਏ। ਹੁਣ ਪੰਜਾਬ ਵਿਚ ਕਿਸੇ 
ਵੀ ਕੌਮ ਦੇ ਸ਼ੁੱਧ ਸਰੂਪ ਨੂੰ ਲਭਣਾ ਸਰਲ ਨਹੀਂ ਰਿਹਾ। 
ਅਨੇਕ ਕੌਮਾਂ ਦਾ ਜਿਹੋ ਜਿਹਾ ਤਾਲ-ਮੇਲ ਅਤੇ ਅੰਤਰ- 


ਸੈਬੈਧ ਪੰਜਾਬ ਵਿਚ ਹੋਇਆ ਉਤਨਾ ਹਿੰਦੁਸਤਾਨ ਦੇ ਕਿਸੇ 


ਹੋਰ ਪ੍ਰਦੇਸ਼ ਵਿਚ ਨਹੀਂ ਹੋਇਆ। ਇਸ ਮੇਲ-ਜੋਲ ਦਾ ਪ੍ਰਭਾਵ 
ਭਾਸ਼ਾ, ਸਮਾਜਿਕ ਰੀਤਾਂ-ਰਵਾਜਾਂ, ਧਾਰਮਿਕ ਅਨੁਸ਼ਠਾਨਾਂ 
ਉਤੇ ਪਿਆ, ਪਰ ਰਾਜਨੈਤਿਕ ਦੁਰਵਿਵਸਥਾ ਕਾਰਣ ਕਿਤੇ 
ਵੀ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਪ੍ਚਾਰ-ਪ੍ਰਸਾਰ ਲਈ ਕੋਈ ਸਥਾਈ ਕੇਂਦਰ ਨ 
ਬਣ ਸਕਿਆ। ਇਸ ਲਈ ਕਿਸੇ ਦਾ ਵੀ ਕੋਈ ਰੁੜ੍ਹ ਰੂਪ 
ਪ੍ਚਲਿਤ ਨ ਹੋ ਸਕਿਆ। ਧਰਮ-ਪਰਿਵਰਤਨ ਸਮੂਹਿਕ 
ਘਟ ਅਤੇ ਕੁਝ ਕੁਝ ਪਰਿਵਾਰਾਂ ਜਾਂ ਖ਼ਾਨਦਾਨਾਂ ਤਕ ਸੀਮਿਤ 
ਅਧਿਕ ਸੀ। ਇਨ੍ਾਂ ਦੇ ਭਾਈਚਾਰਿਕ ਕਾਰ-ਵਿਵਹਾਰ 
ਆਪਣੇ ਪਹਿਲੇ ਸੈਬੈਧੀਆਂ ਨਾਲ ਵੀ ਚਲਦੇ ਰਹਿੰਦੇ। ਇਸ 


ਤਰ੍ਹਾਂ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਵੇਲੇ ਪੰਜਾਬ ਸਮਾਜਿਕ ਤੌਰ ` 


'ਤੇ ਸੈਯੁਕਤ ਭਾਈਚਾਰੇ ਦਾ ਪ੍ਰਦੇਸ਼ ਸੀ। ਇਸ ਵਿਚ ਜੇ 
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ਪਜਾਬ 
ਕੋਈ ਨਿਖੇੜ-ਰੇਖਾ ਖਿਚੀ ਜਾ ਸਕਦੀ ਸੀ ਤਾਂ ਕੇਵਲ ਧਰਮ 
ਦੇ ਆਧਾਰ 'ਤੇ । ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਆਗਮਨ ਵੇਲੇ 
ਪੰਜਾਬ ਵਿਚ ਮੁੱਖ ਤੌਰ 'ਤੇ ਦੋ ਹੀ ਧਰਮ ਸਨ-ਹਿੰਦੂ ਅਤੇ 
ਮੁਸਲਮਾਨ । 

ਹਿੰਦੁਸਤਾਨ ਦੇ ਸਾਰੇ ਨਿਵਾਸੀ ਆਮ ਤੌਰ 'ਤੇ 
ਹਿੰਦੂ ਹੀ ਸਮਝੇ ਜਾਂਦੇ ਸਨ, ਚਾਹੇ ਉਹ ਬੌਧੀ ਹੋਣ, ਚਾਹੇ 
ਜੈਨੀ, ਚਾਹੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਸੈਬੈਧ ਵੈਸ਼ਣਵ-ਪਰੈਪਰਾ ਨਾਲ 
ਹੋਵੇ ਅਤੇ ਚਾਹੇ ਸ਼ਿਵ-ਸ਼ਕਤੀ ਦੇ ਉਪਾਸਕ ਹੋਣ। ਇਸੇ 
ਤਰ੍ਹਾਂ ਕਿਸੇ ਵੀ ਦੇਸ਼, ਜਾਤਿ ਅਤੇ ਨਸਲ ਵਾਲੇ ਮੁਸਲਮਾਨ 
ਕੇਵਲ ਮੁਸਲਮਾਨ ਹੀ ਸਮਝੇ ਜਾਂਦੇ ਸਨ। ਇਸਲਾਮ ਦੇ 
ਪ੍ਚਾਰ ਲਈ ਮੁਸਲਮਾਨ ਜਿਧਰ ਵੀ ਗਏ, ਜਿਸ ਦੇਸ਼ ਉਤੇ 
ਵੀ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਕਬਜ਼ਾ ਕੀਤਾ, ਸਭ ਨੂੰ ਸਾਮੂਹਿਕ ਤੌਰ 'ਤੇ 
ਇਸਲਾਮ ਦਾ ਅਨੁਯਾਈ ਬਣਾ ਦਿੱਤਾ ਅਤੇ ਅਗੋਂ ਹੋਰ 
ਮੁਹਿੰਮਾਂ ਚਲਾਉਣ ਲਈ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਨਾਲ ਲੈ ਲਿਆ। ਉਨ੍ਹਾਂ 
ਵਿਚ ਕਈ ਅਜਿਹੇ ਵੀ ਸਨ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਜ਼ੁਲਮਾਂ ਦੇ ਵੇਰਵਿਆਂ 
ਨੇ ਇਤਿਹਾਸ ਦੇ ਪੰਨੇ ਲਾਲ ਕਰ ਦਿੱਤੇ । ਪਰ ਹਿੰਦੁਸਤਾਨ 
ਵਿਚ ਅਜਿਹਾ ਨ ਹੋ ਸਕਿਆ। ਇਸ ਦੇ ਕਈ ਕਾਰਣ ਹੋਂ 
ਸਕਦੇ ਹਨ। 

ਇਕ ਇਹ ਕਿ ਇਹ ਬਹੁਤ ਵਿਸ਼ਾਲ ਦੇਸ਼ ਸੀ, 
ਇਸ ਲਈ ਸਭ ਨੂੰ ਸਖ਼ਤੀ ਨਾਲ ਦਬਾਇਆ ਜਾ ਸਕਣਾ 
ਸੈਭਵ ਨਹੀਂ ਸੀ। ਦੂਜਾ, ਹਿੰਦੂ ਧਰਮ ਦੇ ਵਰਣਾਸ਼੍ਮ ਵਿਧਾਨ 
ਨੇ ਲੋਕਾਂ ਨੂੰ ਇਤਨਾ ਧਰਮ-ਭੀਰੂ ਬਣਾ ਦਿੱਤਾ ਸੀ ਕਿ ਉਹ 
ਧਰਮ ਪਰਿਵਰਤਨ ਦੀ ਗੱਲ ਨੂੰ ਗੁਹਿਣ ਕਰਨ ਲਈ ਤੁਰਤ 
ਤਿਆਰ ਨਹੀਂ ਹੋ ਸਕਦੇ ਸਨ। ਇਸ ਸੈਦਰਭ ਵਿਚ ਮਨੂ ਦੇ 
ਜਾਤਿਵਾਦ ਦੀ ਉਪਯੋਗਿਤਾ ਦਾ ਅਹਿਸਾਸ ਹੋ ਸਕਦਾ ਹੈ। 
ਤੀਜਾ, ਹਿੰਦੁਸਤਾਨ ਵਿਚ ਅਨੇਕ ਜੈਗਜੂ ਜਾਤੀਆਂ ਦੇ 
ਰਹਿਣ ਕਾਰਣ ਉਨ੍ਹਾਂ ਵਲੋ ਸਦਾ ਕਾਂਤੀ ਕਰਨ ਦਾ ਡਰ 
ਬਣਿਆ ਰਹਿੰਦਾ ਸੀ। ਹਿੰਦੁਸਤਾਨੀਆਂ ਦੀਆਂ ਹਾਰਾਂ ਦਾ 
ਜੇ ਵਿਸ਼ਲੇਸ਼ਣ ਕਰੀਏ ਤਾਂ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਬਹਾਦਰੀ 'ਤੇ ਕਿਸੇ 
ਪ੍ਰਕਾਰ ਦਾ ਕੋਈ ਪ੍ਰਸ਼ਨ ਚਿੰਨ੍ਹ ਨਹੀਂ ਲਗਦਾ। ਜੇ ਕੋਈ 
ਘਾਟ ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀਗੋਚਰ ਹੁੰਦੀ ਹੈ ਤਾਂ ਏਕੇ ਦੀ ਭਾਵਨਾ ਦੀ। 
ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੋ ਕਦੇ ਵੀ ਸੈਗਠਿਤ ਹੋ ਕੇ ਕਿਸੇ ਵੈਰੀ ਦਾ ਮੁਕਾਬਲਾ 
ਨਹੀਂ ਕੀਤਾ, ਇਕਲੇ ਇਕਲੇ ਮਾਰ ਖਾਂਦੇ ਰਹੇ। ਚੌਥਾ, ਹੋਰਨਾਂ 
ਦੇਸ਼ਾਂ ਵਿਚ ਜਾ ਕੇ ਲੁਟ ਮਾਰ ਕਰਨਾ ਹਿੰਦੁਸਤਾਨੀਆਂ ਦੇ 


ਸੁਭਾ ਵਿਚ ਨਹੀਂ ਸੀ ਕਿਉਂਕਿ ਇਹ ਰਜੇ-ਪੁਜੇ ਅਤੇ ਭਰੇ- 


੪/4/੪੪-51610900661060.691॥ 


ਪੰਜਾਬ 
ਪੂਰੇ ਦੇਸ਼ ਦੇ ਵਾਸੀ ਸਨ ਅਤੇ ਕਿਸੇ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ ਅਭਾਵ ਦੀ 
_ ਭਾਵਨਾ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਮਨ ਵਿਚ ਨਹੀਂ ਸੀ। ਅਹਿੰਸਾ ਦੀ 
ਭਾਵਨਾ ਇਸੇ ਦੇਸ਼ ਨੇ ਪ੍ਰਸਾਰਿਤ ਕੀਤੀ ਸੀ। 

ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ ਪੰਜਾਬ ਬਹੁ-ਨਸਲੀ ਸਭਿਆਚਾਰ 
ਅਤੇ ਭਾਈਚਾਰੇ ਦਾ ਪ੍ਰਦੇਸ਼ ਸੀ। ਇਸ ਵਿਚ ਅਨੇਕ ਧਰਮਾਂ, 
ਭਾਵਨਾਵਾਂ ਅਤੇ ਵਿਚਾਰਧਾਰਾਵਾਂ ਦੇ ਲੋਕ ਵਸਦੇ ਸਨ। ਯੁਗ 
ਸਥਾਈ ਤੌਰ 'ਤੇ ਬਣਾਈ ਰਖਿਆ। ਇਸ ਲਈ ਪੰਜਾਬ ਵਿਚ 
ਰਚੇ ਗਏ ਗੁਰਮਤਿ-ਸਾਹਿਤ ਵਿਚ ਇਥੋਂ ਦੇ ਸਾਰੇ ਸਮਾਜਿਕ 
ਦੀ ਕਿਸੇ ਨ ਕਿਸੇ ਰੂਪ ਵਿਚ ਪ੍ਰਤਿਨਿਧਤਾ ਹੋਈ ਹੈ। 

ਪੰਜਾਬ ਉਤੇ ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਦੇ ਸੈਸਥਾਪਕ ਗੁਰੂ 
ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਸਮੇਂ ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ ਲੋਧੀਆਂ ਦੀ ਹਕੂਮਤ 
ਸੀ ਅਤੇ ਬਾਦ ਵਿਚ ਮੁਗ਼ਲ ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਬਣ ਗਏ । ਔਰੰਗਜ਼ੇਬ 
ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਦੇ ਰਾਜ-ਕਾਲ ਦੇ ਅੰਤ ਤਕ ਇਹ ਸਥਿਤੀ ਬਣੀ 
ਰਹੀ। ਪਰ ਸੈਨ 1699 ਈ. ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ 
ਦੁਆਰਾ ਸਿਰਜੇ 'ਖ਼ਾਲਸਾ” ਨੇ ਪੰਜਾਬ ਵਿਚ ਹਰ ਪੱਖੋਂ ਇਕ 
ਨਵੀਂ ਚੇਤਨਾ ਅਤੇ ਅਦੱਬ ਸ਼ਕਤੀ ਦਾ ਸੈਚਾਰ ਕੀਤਾ। 
18ਵੀਂ ਸਦੀ ਦੇ ਸ਼ੁਰੂ ਵਿਚ ਬਾਬਾ ਬੈਦਾ ਬਹਾਦਰ ਨੇ ਪੰਜਾਬ 
ਵਿਚ ਮੁਗ਼ਲ ਸ਼ਕਤੀ ਨੂੰ ਝੰਝੋੜ ਦਿੱਤਾ। ਸੈਨ 1765 ਈ. 
ਤਕ ਸਿੱਖ ਮਿਸਲਾਂ ਨੇ ਮੁਗ਼ਲਾਂ ਅਤੇ ਅਫ਼ਗ਼ਾਨਾਂ ਨੂੰ ਭਾਂਝ 
ਦੇ ਕੇ ਸਿੰਧ ਦਰਿਆ ਤੋਂ ਯਮੁਨਾ ਦਰਿਆ ਤਕ ਦੇ ਸਾਰੇ 
ਇਲਾਕੇ ਵਿਚ ਆਪਣੀਆਂ ਰਿਆਸਤਾਂ ਕਾਇਮ ਕਰ 
ਲਈਆਂ। ਸੈਨ 1799 ਈ. ਮਹਾਰਾਜਾ ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ ਨੇ 
ਆਪਣੀ ਹਿੰਮਤ ਅਤੇ ਸੂਝ ਨਾਲ ਸਤਲੁਜ ਦਰਿਆ ਤੋਂ' ਲੈ 
ਕੇ ਉਤਰ-ਪੱਛਮੀ ਸਰਹਦੀ ਸੂਬੇ ਅਤੇ ਕਸ਼ਮੀਰ-ਜੰਮੂ ਨੂੰ 
ਆਪਣੀ ਹਕੂਮਤ ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਕਰ ਲਿਆ। ਸੈਨ 1839 
ਈ. ਤਕ ਮਹਾਰਾਜਾ ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ ਨੇ ਪੰਜਾਬ ਨੂੰ ਇਕ 
ਦ੍ੜ੍ਰਿ ਅਤੇ ਸਥਿਰ ਸ਼ਾਸਨ ਪ੍ਰਦਾਨ ਕੀਤਾ। ਪਰ ਸੈਨ 1849 
ਈ. ਤਕ ਲਾਹੌਰ ਦਰਬਾਰ ਦੀ ਖ਼ਾਨਾਜੈਗੀ ਨੇ ਪੰਜਾਬ ਨੂੰ 
ਅੰਗੇਜ਼ ਸਰਕਾਰ ਦੀ ਝੋਲੀ ਪਾ ਦਿੱਤਾ। 

ਸੈਨ 1849 ਈ. ਵਿਚ ਜੰਮੂ ਅਤੇ ਕਸ਼ਮੀਰ ਨੂੰ 
ਪੰਜਾਬ ਤੋਂ ਵਖ ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। ਸੈਨ 1901 ਈ. ਵਿਚ 
ਪੰਜਾਬ ਨਾਲੋ ਉਤਰ-ਪੱਛਮੀ ਸਰਹੱਦੀ ਸੂਬੇ ਦੇ ਖੇਤਰ ਨੂੰ 
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ਪੰਜਾਬ. 
ਵਖ ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। ਸੈਨ 1911 ਈ. ਵ੍ਰਿਚ ਦਿੱਲੀ ਨੂੰ 
ਪੰਜਾਬ ਤੋਂ ਸੁਤੰਤਰ ਬਣਾ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। ਬਾਕੀ ਬਚਦੇ 
ਪੰਜਾਬ (ਕੁਲ 2,54,034 ਵਰਗ ਕਿ.ਮੀ.) ਨੂੰ ਸੈਨ 1947 
ਈ. ਵਿਚ ਪੱਛਮੀ ਅਤੇ ਪੂਰਬੀ ਦੋ ਹਿੱਸਿਆ ਵਿਚ ਵੰਡ 
ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। ਪੱਛਮੀ ਪੰਜਾਬ ਵਲ 1,58,347 ਵਰਗ 
ਕਿ.ਮੀ. ਅਤੇ ਪੂਰਬੀ ਪੰਜਾਬ ਵਲ 95,687 ਵ.ਕਿ.ਮੀ. 
ਇਲਾਕੇ ਆਏ। ਸੈਨ 1951 ਈ. ਵਿਚ ਪੂਰਬੀ ਪੰਜਾਬ ਦੀ 
ਆਬਾਦੀ 1 ,26,41 ,205 ਅਤੇ ਪੱਛਮੀ ਪੰਜਾਬ ਦੀ ਜਨ- 
ਸੈਖਿਆ 1,82,88,015 ਸੀ। ਸੈਨ 1956 ਈ. ਵਿਚ 
ਦਸ ਸਾਲ ਸਾਲ ਬਾਦ ] ਨਵੰਬਰ 1966 ਈ. ਨੂੰ ਪੰਜਾਬ 
ਨਾਲੋਂ ਭਾਸ਼ਾ ਦੇ ਆਧਾਰ 'ਤੇ ਦੱਖਣੀ ਅਤੇ ਦੱਖਣ-ਪੁਰਬੀ 
ਅਤੇ ਕਾਂਗੜਾ ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ ਅਤੇ ਹੁਸ਼ਿਆਰਪੁਰ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੀ ਉਨਾ 
ਤਹਿਸੀਲ ਨੂੰ ਹਿਮਾਚਲ ਪ੍ਰਦੇਸ਼ ਨਾਲ ਜੋੜ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। 
ਚੰਡੀਗੜ੍ਹ ਨੂੰ ਕੇਂਦਰੀ ਸਰਕਾਰ ਦਾ ਯੂਨੀਅਨ ਖੇਤਰ ਬਣਾ 
ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਪੰਜਾਬ ਮਾਝੇ, ਦੁਆਰੇ ਅਤੇ 
ਮਾਲਵੇ ਤਕ ਸੀਮਿਤ ਹੋ ਗਿਆ। 

ਸਿੱਖ ਜਗਤ ਦਾ ਘਰ ਸਮਝਿਆ ਜਾਣ ਵਾਲਾ 
ਪੰਜਾਬ ਹੁਣ ਕੁਲ 50,362 ਵ.ਕਿ.ਮੀ. ਖੇਤਰ ਦਾ ਰਹਿ 
ਗਿਆ ਹੈ। ਸੈਨ 1991 ਈ. ਦੀ ਮਰਦਮ ਸ਼ੁਮਾਰੀ ਵੇਲੇਂ 
ਇਸ ਦੀ ਕੁਲ ਆਬਾਦੀ 2,02,81 ,969 ਸੀ ਜੋ ਭਾਰਤ 
ਦੀ ਕੁਲ ਆਬਾਦੀ ਦਾ 2.4 ਪ੍ਤਿਸ਼ਤ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚ 
62.95 ਪ੍ਰਤਿਸ਼ਤ ਸਿੱਖ, 34 .46 ਪ੍ਰਤਿਸ਼ਤ ਹਿੰਦੂ , 1 .18 
ਪ੍ਤਿਸ਼ਤ ਮੁਸਲਮਾਨ, 1.11 ਪ੍ਤਿਸ਼ਤ ਈਸਾਈ ਸਨ। 
ਵਰਤਮਾਨ ਪੰਜਾਬ ਦੀ ਰਾਜ-ਭਾਸ਼ਾ ਪੰਜਾਬੀ ਹੈ ਜ਼ਰੂਰ, 
ਪਰ ਇਸ ਨੂੰ ਰਾਜ-ਭਾਸ਼ਾ ਦਾ ਗੌਰਵ ਪ੍ਰਦਾਨ ਕਰਨ ਵਿਚ 
ਕਈ ਰੁਕਾਵਟਾਂ ਅਕਸਰ ਆਉ'ਦੀਆਂ ਰਹਿੰਦੀਆਂ ਹਨ। 

ਇਸ ਪ੍ਰਦੇਸ਼ ਦਾ ਨਾਂ “ਪੰਜਾਬ” ਕਦ ਪਿਆ ? ਇਸ 
ਬਾਰੇ ਕੋਈ ਤੱਥਾਧਾਰਿਤ ਸਾਮਗੀ ਉਪਲਬਧ ਨਹੀਂ ਹੈ। ਇਸ 
ਦਾ ਨਾਂ ਅਤੇ ਆਕਾਰ ਸਦਾ ਬਦਲਦੇ ਰਹੇ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ 
ਦੋਹਾਂ ਵਿਚੋਂ ਨਾਂ ਦਾ ਸੈਬੈਧ ਭੂਗੋਲਿਕ ਖੇਤਰ ਨਾਲ ਹੈ ਅਤੇ 
ਆਕਾਰ ਦਾ ਸੰਬੰਧ ਰਾਜਨੈਤਿਕ ਗਤਿਵਿਧੀਆਂ ਨਾਲ ਹੈ। 
ਸਮੇ' ਸਮੇਂ ਇਸ ਦੇ ਨਾਮ ਮੁੱਖ ਤੌਰ 'ਤੇ ਸਪਤ-ਸਿੰਧੂ , ਵਾਹੀਕ, 
ਮਦ, ਟੱਕ, ਪੰਚਨਦ ਆਦਿ ਰਹੇ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਪੁਰਾਤਨ 
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ਪੰਜਾਬ 
ਨਾਂਵਾਂ ਵਿਚੋਂ#ਪੰਚਨਦ” ਸ਼ਬਦ ਇਸ ਪ੍ਰਦੇਸ਼ ਦੇ ਨਾਂ ਦੀ 
ਸਮਸਿਆ ਬਾਰੇ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਪਾਉਣ ਵਿਚ ਕੁਝ ਸਹਾਇਕ ਹੋਂ 
ਸਕਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਨਾਂ ਦਾ ਮੂਲ ਸੈਬੈਧ ਉਸ ਸਥਾਨ ਨਾਲ ਹੈ 
ਜਿਥੇ ਇਸ ਖੇਤਰ ਦੇ ਪੰਜ ਨਦ (ਸਤਲੁਜ, ਬਿਆਸ, ਰਾਵੀ, 
ਚਨਾਬ ਅਤੇ ਜੇਹਲਮ) ਇਕੱਠੇ ਹੁੰਦੇ ਹਨ। ਇਹ ਨਾਂ ਉਸੇ 
ਸਰਣੀ ਉਤੇ ਬਣਿਆ ਪਤੀਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਜਿਸ ਉਤੇ ਰੀਗਾ, 
ਯਮੁਨਾ ਅਤੇ ਸਰਸਵਤੀ ਦੇ ਸੈਗਮ ਨੂੰ “ਤ੍ਰਿਵੇਣੀ" ਕਿਹਾ 
ਜਾਣ ਲਗਿਆ ਸੀ। 
ਸੈਯੁਕਤ ਰੂਪ ਵਿਚ ਵਹਿਣ ਵਾਲੇ ਦਰਿਆ ਨੂੰ ਵੀ ਪੰਚਨਦ 
ਨਾਲ ਸੰਬੰਧਿਤ ਖੇਤਰ ਲਈ ਵੀ ਵਰਤਿਆ ਜਾਣ ਲਗ 
ਗਿਆ। 'ਪੰਚਨਦ” ਅਤੇ “ਪੰਜਾਬ” ਦੋਹਾਂ ਸ਼ਬਦਾਂ ਦਾ ਅਰਥ 
ਇਕੋ ਹੈ-ਪੰਜ ਨਦੀਆਂ ਜਾਂ ਪੰਜ ਪਾਣੀ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ 
“ਪੰਜਾਬ” 'ਪੰਚਨਦ” ਦਾ ਫ਼ਾਰਸੀ ਰੂਪਾਂਤਰ ਸਿੱਧ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। 
ਇਸ ਰੂਪਾਂਤਰਿਤ ਸ਼ਬਦ ਦੀ ਸਭ ਤੋਂ` ਪਹਿਲੀ ਵਰਤੋ 
ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਬਲਬਨ ਦੇ ਬੇਟੇ ਮੁਹੰਮਦ ਕਾਅਨ ਦੀ ਮ੍ਰਿਤੂ (ਸੈਨ 
1285 ਈ.) ਦੇ ਅਵਸਰ “ਤੇ ਅਮੀਰ ਖੁਸਰੋ ਵਲੋਂ ਲਿਖੇ 
ਮਰਸੀਏ (ਸੋਗੀ ਗੀਤ) ਦੀ ਇਸ ਅਤਿਕਥਨੀ ਵਿਚ ਹੁੰਦੀ 
ਹੈ ਕਿ ਉਸ ਦੁਖਦਾਇਕ ਘਟਨਾ ਉਤੇ ਲੋਕੀਂ ਇਤਨਾ ਰੋਏ, 
ਜਿਵੇਂ ਇਕ ਹੋਰ 'ਪੰਜ-ਆਬ” (ਪੰਚਨਦ) ਮੁਲਤਾਨ ਵਿਚ 
ਆ ਗਿਆ ਹੋਵੇ-ਪੰਜ-ਆਲੰ ਦੀਗਰ ਅੰਦਰ “ਮੰਲਤਾਂ 
ਆਮਦ ੫ਦਾੀਦ / ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ 13ਵੀਂ ਸਦੀ ਵਿਚ 
“ਪੰਚਨਦ” ਦਰਿਆ ਲਈ ਪੰਜ-ਆਬ (ਪੰਜਾਬ) ਸ਼ਬਦ ਦੀ 
ਵਰਤੋਂ' ਸ਼ੁਰੂ ਹੋ ਗਈ ਸੀ। 

ਉਸ ਤੋ ਬਾਦ 14ਵੀ' ਸਦੀ ਵਿਚ ਇਬਨ ਬਤੂਤਾ, 
ਤੈਮੂਰ ਲੰਗ ਆਦਿ ਨੇ “ਪੰਚਨਦ” ਲਈ “ਬੈਜਾਬ" ਜਾਂ 
“ਪੰਜਾਬ” ਸ਼ਬਦਾਂ ਦੀ ਵਰਤੋ ਕੀਤੀ। ਉਸ ਸਮੇਂ ਤੋਂ ਇਹ 
ਸ਼ਬਦ ਪੰਜ-ਪਾਣੀਆਂ ਦੇ ਦੇਸ਼ ਲਈ ਵੀ ਵਰਤਿਆ ਜਾਣ 
ਲਗਿਆ। ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਦੀਆਂ ਵਾਰਾਂ ( ਪੰਜ਼ਾਬੈ ਗੁਰ ਦੀ 
ਵ/ਡਿਆਈ-11/24), ਜਨਮਸਾਖੀਆਂ ( ਕਰਤਾਰਪੁਰ 
ਬੰਨਿਆ ਹੈ ਪੰਜਾਸ਼ ਕੀ ਧਰਤ ਅ/ਹ-“ਪੁਰਾਤਨ 
ਜਨਮਸਾਖੀ”; ਏਕ /ਦਨ ਗੁਣ ਝਾਬਾ ਨਾਨਕ ਪੰਜਾਝ ਦੀ 
ਸ਼ਰਤ ਨਗਰ ਕਾਰਤਾਰਰ ਥੰਠਾ ਥ਼ਾ-“ਮਿਹਰਬਾਨ 
ਜਨਮਸਾਖੀ”) ਵਿਚ ਇਹ ਸ਼ਬਦ ਇਸ ਖੇਤਰ ਦਾ ਨਾਂ ਵਜੋਂ 
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ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਰੂਪ ਵਿਚ ਵਰਤਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। 

ਪੰਜਾਬ ਪ੍ਰਦੇਸ਼ ਦੀ ਧਰਤੀ ਉਤੋਂ ਬੋਲੀ ਜਾਣ 
ਵਾਲੀ ਭਾਸ਼ਾ ਨੂੰ “ਪੰਜਾਬੀ” ਕਿਹਾ ਜਾਣ ਲਗਿਆ। ਸ਼ੁਰੂ 
ਹਿੰਦਕੋਂ , ਹਿੰਦੋਈ ਆਦਿ ਨਾਂਵਾਂ ਨਾਲ ਯਾਦ ਕੀਤਾ ਕਿਉਂਕਿ 
ਪੰਜਾਬ ਹਿੰਦੁਸਤਾਨ ਦਾ ਅੰਗ ਸੀ, ਇਸ ਲਈ ਇਸ ਨੂੰ 
ਹਿੰਦੁਸਤਾਨ ਦੀ ਭਾਸ਼ਾ ਮੰਨ ਕੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਨਾਂਵਾਂ ਦੀ ਵਰਤ 
ਕੀਤੀ ਗਈ। ਪਰ ਜਿਉ ਜਿਉਂ ਮੁਸਲਮਾਨ ਦਿੱਲੀ ਅਤੇ 
ਹਿੰਦੁਸਤਾਨ ਦੇ ਹੋਰਨਾਂ ਹਿੱਸਿਆਂ ਵਲ ਵਧਦੇ ਗਏ, ਤਿਉਂ 
ਤਿਉ ਇਹ ਨਾਂ ਦਿੱਲੀ ਦੇ ਆਲੇ ਦੁਆਲੇ ਦੀ ਭਾਸ਼ਾ ਲਈ 
ਵਰਤਿਆ ਜਾਣ ਲਗਾ ਅਤੇ ਪੰਜਾਬ ਦੀ ਭਾਸ਼ਾ ਲਈ 
“ਮੁਲਤਾਨੀ” ਨਾਂ ਦੀ ਵਰਤੋ' ਹੋਣ ਲਗੀ, ਕਿਉਂਕਿ ਉਦੋ' 
ਮੁਲਤਾਨ ਰਾਜਨੈਤਿਕ ਗਤਿਵਿਧੀਆਂ ਦਾ ਕੇਂਦਰ ਸੀ ਅਤੇ 
ਇਸਲਾਮ ਅਤੇ ਸੂਫ਼ੀਮਤ ਦਾ ਵੀ ਧੁਰਾ ਸੀ। ਲਾਹੌਰ ਦੀ 
ਨੇ ਇਥੋਂ ਦੀ ਭਾਸ਼ਾ ਨੂੰ ਮੁਲਤਾਨੀ ਦੇ ਨਾਲ ਨਾਲ 'ਲਾਹੌਰੀ” 
ਵੀ ਆਖਿਆ ਹੈ। 
ਰ੍ ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੇਂਬਿੰਦ ਜੀ ਦੇ ਸਮਕਾਲੀ ਅਤੇ 
“ਦਬਿਸਤਾਨਿ ਮਜ਼ਾਹਬ' ਦੇ ਰਚੈਤਾ ਮੋਹਸਨਫ਼ਾਨੀ ਨੇ ਪੰਜਾਬ 
ਦੀ ਭਾਸ਼ਾ ਨੂੰ 'ਜ਼ਾਬਨਿ-ਜਟਾਨਿ-ਪੰਜਾਬ” ਲਿਖਿਆ। ਇਸ 
ਦੌਰ ਦੇ ਇਕ ਸੰਤ ਕਵੀ ਸੁੰਦਰ ਦਾਸ ਨੇ ਪੰਜਾਬ ਵਿਚ ਅੱਠ 
ਛੰਦਾਂ ਦੀ ਇਕ ਨਿੱਕੀ ਜਿਹੀ ਰਚਨਾ ਕਰਕੇ ਉਸ ਨੂੰ “ਪੰਜਾਬੀ 
ਅਸ਼ਟਕ” ਨਾ ਦਿੱਤਾ। ਇਸ ਤੋਂ ਬਾਦ ਸਪੱਸ਼ਟ ਰੂਪ ਵਿਚ 
ਹਾਫ਼ਜ਼ ਬਰਖੁਰਦਾਰ (ਜਨਮ-ਸ਼ਾਹਜਹਾਨ ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਦੇ 
ਰਾਜ-ਕਾਲ ਵਿਚ) ਨੇ “ਸਿਫ਼ਤਾਹੁਲ ਫ਼ਿਕਾ” ਵਿਚ ਇਥੋਂ 
ਦੀ ਭਾਸ਼ਾ ਨੂੰ “ਪੰਜਾਬੀ” ਨਾਂ ਦਿੱਤਾ- ਤੁਰਤ ਪੰਜਾਬੀ ਆਥ' 
ਸ਼ਣਾਵਾਂ' ਜੋ ਕੌ ਹੋਵੇ ਆ/ਇਲ /ਇਸ ਤੋ ਬਾਦ ਪੰਜਾਬ ਪ੍ਰਦੇਸ਼ 
ਦੀ ਭਾਸ਼ਾ ਲਈ “ਪੰਜਾਬੀ” ਨਾਂ ਵਰਤਣ ਦੀ ਪਿਰਤ ਪੈ 
ਗਈ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦਾ 'ਪੰਜਾਬ” ਅਤੇ 'ਪੰਜਾਬੀ” ਨਾਂਵਾਂ ਦੇ 
ਪ੍ਚਲਨ ਦਾ ਆਪਣਾ ਇਤਿਹਾਸ ਹੈ। 


ਸੰਬੈਧਿਤ ਸਿੱਖ ਬੁੱਧੀਜੀਵੀਆਂ ਨੇ ਸਿੱਖਾਂ ਦਾ ਇਕ ਸੁਤੰਤਰ 
ਬੈਂਕ ਸਥਾਪਿਤ ਕਰਨ ਦਾ ਫ਼ੈਸਲਾ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਸੈਨ 1908 
ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਬੈਂਕ ਦਾ ਕੰਮ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤਾ ਗਿਆ। ਇਸ 
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ਬੈਂਕ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਪਿਛੇ ਸ. ਤ੍ਰਿਲੋਚਨ ਸਿੰਘ ਦੀ ਬੇਲਾਗ 
ਸੇਵਾ ਨੇ ਭੂਮਿਕਾ ਨਿਭਾਈ। ਇਸ ਦੀ ਦੂਰ-ਅੰਦੇਸ਼ੀ ਅਤੇ 
ਸੂਝ-ਬੂਝ ਦਾ ਨਤੀਜਾ ਹੀ ਸੀ ਕਿ ਜਿਥੇ ਇਹ ਬੈਂਕ ਇਕ 
ਪਾਸੇ ਵਪਾਰ ਮੰਡਲ ਵਿਚ ਇਕ ਚੰਗੇ ਬੈਂਕ ਵਜੋਂ ਉਭਰ ਕੇ 
ਸਾਹਮਣੇ ਆਇਆ, ਉਥੇ ਦੂਜੇ ਪਾਸੇ ਸਿੱਖੀ ਰਵਾਇਤਾਂ 
ਅਨੁਸਾਰ ਇਸ ਬੈਂਕ ਨੇ ਸਿੱਖ ਪੰਥ ਦੀ ਕਈ ਪੱਖਾਂ ਤੋਂ 
ਸਹਾਇਤਾ ਕੀਤੀ ਹੈ। ਇਸ ਬੈੱਕ ਨੂੰ ਪੱਕੇ ਪੈਰਾਂ ਉਤੇ ਖੜਾ 
ਕਰਨ ਲਈ ਡਾ. ਬਲਬੀਰ ਸਿੰਘ ਅਤੇ ਡਾ. ਇੰਦਰਜੀਤ 
ਸਿੰਘ ਨੇ ਬਹੁਤ ਯੋਗਦਾਨ ਪਾਇਆ। ਇਸ ਦਾ ਨਤੀਜਾ 
ਇਹ ਹੋਇਆ ਕਿ ਹੁਣ ਇਹ ਬੈਂਕ ਭਾਰਤ ਦੇ ਕੁਝ ਕੁ ਮੁੱਖ 
ਬੈਂਕਾਂ ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। 


ਪੰਜਾਬ ਕੌਰ (ਮ. 1741 ਈ.) : ਗੁਰੂ ਹਰਿਰਾਇ ਸਾਹਿਬ 
ਦੇ ਵੱਡੇ ਪੁੱਤਰ ਬਾਬਾ ਰਾਮ ਰਾਇ ਦੀ ਪਤਨੀ ਜੋ ਆਪਣੇ 


ਪਤੀ ਨਾਲ ਦੇਹਰਾਦੂਨ ਰਿਹਾ ਕਰਦੀ ਸੀ। ਬਾਬਾ ਰਾਮ ਰਾਇ 


ਦੇ ਮਸੈਦ ਬੜੇ ਸਰਕਸ਼ ਹੋ ਗਏ ਸਨ। ਸਿੱਖ ਇਤਿਹਾਸ 
ਅਨੁਸਾਰ ਬਾਬਾ ਰਾਮ ਰਾਇ ਸਮਾਧੀ ਦੀ ਅਵਸਥਾ ਵਿਚ 
ਬੈਠੇ ਹੋਏ ਸਨ ਕਿ ਮਸੰਦਾਂ ਨੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਮਿਤ ਘੋਸ਼ਿਤ ਕਰਕੇ 
ਦਾਹ ਸੈਸਕਾਰ ਕਰ ਦਿੱਤਾ। ਇਸ ਘਟਨਾ ਤੋਂ ਦੁਖੀ ਹੋ ਕੇ 
ਪੰਜਾਬ ਕੌਰ ਨੇ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਨੂੰ ਸੂਚਿਤ ਕੀਤਾ, 
ਜੋ ਉਦੋਂ ਪਾਉਂਟਾ ਸਾਹਿਬ ਰਹਿ ਰਹੇ ਸਨ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਖ਼ੁਦ 
ਰਾਮ ਰਾਇ ਦੀ ਗੱਦੀ ਦਾ ਅਧਿਕਾਰ ਪੰਜਾਬ ਕੌਰ ਨੂੰ 
ਸੈਂਪਿਆ। ਪੰਜਾਬ ਕੌਰ ਦੀ ਮਿ੍‌ਤੂ ਦੇਹਰਾਦੂਨ ਵਿਚ 10 
ਅਪੈੱਲ 1741 ਈ. ਨੂੰ ਹੋਈ। ਇਸ ਦੀ ਸਮਾਧ ਡੇਰਾ ਬਾਬਾ 
ਰਾਮ ਰਾਇ ਵਿਚ ਬਣੀ ਹੋਈ ਹੈ। 


ਪੰਜਾਬ ਦੀ ਵੰਡ (ਬਟਵਾਰਾ) : ਦੇਸ਼ ਨੂੰ ਆਜ਼ਾਦ ਕਰਨ ਦੇ 
ਨਾਲ ਹੀ ਬਿ੍‌ਟਿਸ਼ ਸਰਕਾਰ ਨੇ 15 ਅਗਸਤ 1947 ਈ. ਨੂੰ 
ਪੰਜਾਬ ਨੂੰ ਦੋ ਹਿੱਸਿਆਂ ਵਿਚ ਵੰਡ ਦਿੱਤਾ-- ਪੱਛਮੀ ਪੰਜਾਬ 
ਅਤੇ ਪੂਰਬੀ ਪੰਜਾਬ। ਇਹ ਵੰਡ ਕੋਈ ਅਚਨਚੇਤ ਘਟਨਾ 
ਨਹੀਂ ਸੀ, ਸਗੋਂ ਇਸ ਦਾ ਲੈਬਾ ਇਤਿਹਾਸ ਹੈ। ਇਸ ਦਾ 
ਉਦਘਾਟਨ ਬਿਿਟਿਸ਼ ਸਰਕਾਰ ਦੀ 'ਫੁਟ ਪਾਓ ਤੇ ਰਾਜ ਕਰੋ” 
ਨੀਤੀ ਤੋਂ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਜਿਉ' ਜਿਉਂ ਵਖ-ਵਾਦੀ ਪਰਿਸਥਿਤੀਆਂ 
ਜਨਮ ਲੈਂਦੀਆਂ ਗਈਆਂ, ਵੰਡ ਦਾ ਸੈਕਲਪ ਦ੍੍‌ਿੜ੍ਹ ਹੁੰਦਾ 
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ਗਿਆ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਪਰਿਸਥਿਤੀਆਂ ਵਿਚੋਂ ਕੁਝ ਦਾ ਵੇਰਵਾ ਇਸ 

ਪ੍ਰਕਾਰ ਹੈ: 

(1) ਸੈਪ੍ਰਦਾਇਕਤਾ ਦਾ ਉਭਾਰ--ਜਿਸ ਦਾ ਮੂਲ ਕਾਰਣ 
ਹਿੰਦੂ-ਮੁਸਲਮਾਨਾਂ ਵਿਚ ਸਮਾਜਿਕ ਏਕਤਾ ਅਤੇ 
ਸਦਭਾਵਨਾ ਦਾ ਕਾਇਮ ਨ ਰਹਿ ਸਕਣਾ ਸੀ। 
ਕਰਦੇ ਸਨ ਅਤੇ ਮੁਸਲਮਾਨਾਂ ਦਾ ਰਵੈਯਾ ਧਾਰਮਿਕ 
ਆਕ੍ਮਣਕਾਰਤਾ ਵਾਲਾ ਸੀ। 

(2) ਪੰਜਾਬ ਦੀ ਉਲਝੀ ਹੋਈ ਸੰਪਰਦਾਇਕ ਸਥਿਤੀ-- ਜਿਸ 
ਦਾ ਕਾਰਣ ਪੰਜਾਬ ਵਿਚ ਦੋ ਦੀ ਥਾਂ ਤਿੰਨ ਧਾਰਮਿਕ 
ਵਰਗ ਸਨ--ਮੁਸਲਮਾਨ, ਹਿੰਦੂ ਅਤੇ ਸਿੱਖ। ਇਨ੍ਹਾਂ 
ਵਿਚੋਂ ਮੁਸਲਮਾਨ 57 ਪ੍ਰਤਿਸ਼ਤ, ਹਿੰਦੂ 30 ਪ੍ਰਤਿਸ਼ਤ 
ਅਤੇ ਸਿੱਖ 13 ਪ੍ਤਿਸ਼ਤ ਸਨ। ਇਸ ਸੂਬੇ ਵਿਚ 
ਮੁਸਲਮਾਨਾਂ ਦੇ ਬਹ-ਸੈਖਿਅਕ ਹੋਣ ਦੇ ਬਾਵਜੂਦ 
ਉਨ੍ਹਾਂ ਲਈ ਵਖਰੀ ਚੋਣ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਸੀ। ਕਾਰਣ 
ਇਹ ਸੀ ਕਿ ਮੁਸਲਮਾਨ ਆਰਥਿਕ ਪੱਖ ਤੋਂ ਹਿੰਦੂਆਂ 
ਅਤੇ ਸਿੱਖਾਂ ਦੇ ਮੁਕਾਬਲੇ ਬਹੁਤ ਕਮਜ਼ੋਰ ਸਨ। 

ਉਪਰੋਕਤ ਕਾਰਣਾਂ ਕਰਕੇ ਪੰਜਾਬ ਦੀ ਵੰਡ ਦੇ 
ਬੀਜ ਰੂਪ ਵਿਚ ਕਈ ਵਿਚਾਰ ਉਭਰਨ ਲਗੇ। ਸਭ ਤੋਂ” 
ਪਹਿਲਾਂ ਸੈਨ 1924 ਈ. ਵਿਚ ਲਾਲਾ ਲਾਜਪਤ ਰਾਏ ਨੇ 
ਪੰਜਾਬ ਪਾਂਤ ਦੀ ਸੈਪ੍ਦਾਇਕ ਸਮਸਿਆ ਦੇ ਹਲ ਲਈ 
ਇਸ ਨੂੰ ਦੋ ਪ੍ਰਾਂਤਾਂ ਵਿਚ ਵੰਡਣ ਦੀ ਤਜਵੀਜ਼ ਪੇਸ਼ ਕੀਤੀ- 
ਇਕ ਪੱਛਮੀ ਪੰਜਾਬ ਵਿਚ ਜਿਸ ਵਿਚ ਮੁਸਲਮਾਨ 
ਬਹੁਸੈਖਿਅਕ ਹੋਣ ਅਤੇ ਦੂਜਾ ਪੂਰਬੀ ਪੰਜਾਬ ਜਿਸ ਵਿਚ 
ਹਿੰਦੂ-ਸਿੱਖ ਅਧਿਕ ਗਿਣਤੀ ਵਿਚ ਹੋਣ। 

ਉਸ ਤੋਂ ਬਾਦ ਸੈਨ 1925 ਈ. ਵਿਚ ਸਰ 


. ਜਿਓਫ਼ਰੀ ਕਾਰਬੈਟ ਨੇ ਪੰਜਾਬ ਨਾਲੋ' ਅੰਬਾਲਾ ਕਮਿਸ਼ਨਰੀ 


ਨੂੰ ਵਖ ਕਰਨ ਦਾ ਸੁਝਾਵ ਰਖਿਆ, ਕਿਉਂਕਿ ਇਸ ਖੇਤਰ 
ਦੀ ਭਾਸ਼ਾ ਪੰਜਾਬੀ ਨਾਲੋ ਵਖਰੀ ਅਤੇ ਹਿੰਦੀ ਸੀ। 
ਤੀਜਾ ਸੁਝਾਵ ਸ. ਉਜਲ ਸਿੰਘ ਦਾ ਸੀ ਜੋ ਉਸ 
ਨੇ ਸੈਨ 1933 ਈ. ਵਿਚ ਲੈਡਨ ਵਿਚ ਹੋਈ ਦੂਜੀ ਗੋਲ 
ਮੇਜ਼ ਕਾਨਫਰੰਸ ਵਿਚ ਸਿੱਖ ਪ੍ਤਿਨਿਧੀ ਮੰਡਲ ਦੇ ਨੇਤਾ ਵਜੋਂ 
ਰਖਿਆ ਸੀ। ਉਸ ਦਾ ਵਿਚਾਰ ਸੀ ਕਿ ਲਾਇਲਪੁਰ ਅਤੇ 
ਮੰਟਗੁਮਰੀ ਜ਼ਿਲ੍ਹਿਆਂ ਨੂੰ ਛਡ ਕੇ ਰਾਵਲਪਿੰਡੀ ਅਤੇ ਮੁਲਤਾਨ 
ਕਮਿਸ਼ਨਰੀਆਂ ਨੂੰ ਉੱਤਰ-ਪੱਛਮੀ ਸਰਹਦੀ ਸੂਬੇ ਨਾਲ ਮਿਲਾ 
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ਦਿੱਤਾ ਜਾਏ। ਇਸ ਨਾਲ ਪੰਜਾਬ ਵਿਚ ਮੁਸਲਮਾਨਾਂ ਦੀ 
ਜਨ-ਸੈਖਿਆ ਘਟ ਜਾਏਗੀ ਅਤੇ ਤਿੰਨੋਂ ਫ਼ਿਰਕੇ ਸਰਕਾਰ 
ਬਣਾਉਣ ਲਈ ਇਕ ਦੂਜੇ ਦਾ ਸਹਿਯੋਗ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰਨਗੇ। 

ਚੌਥੀ ਤਜਵੀਜ਼ ਡਾ. ਇਕਬਾਲ ਨੇ ਸੈਨ 1930 
ਈ. ਵਿਚ ਮੁਸਲਿਮ ਲੀਗ ਦੇ ਅਲਾਹਾਬਾਦ ਵਿਚ ਹੋਏ 
ਸੈਸ਼ਨ ਦੀ ਪ੍ਧਾਨਗੀ ਕਰਦਿਆਂ ਪੇਸ਼ ਕੀਤੀ ਸੀ। ਉਸ 
ਅਨੁਸਾਰ ਪੰਜਾਬ ਸਮੇਤ ਉਤਰ-ਪੱਛਮੀ ਸਰਹਦੀ ਪ੍ਰਾਂਤ, 
ਸਿੰਧ ਅਤੇ ਬਲੋਚਿਸਤਾਨ ਨੂੰ ਮਿਲਾ ਕੇ ਮੁਸਲਮਾਨਾਂ ਲਈ 
ਇਕ ਬਹੁਸੈਖਿਅਕ ਰਾਜ ਕਾਇਮ ਕੀਤਾ ਜਾਏ ਜੋ ਭਾਵੇਂ 
ਬਿ੍‌ਟਿਸ਼ ਸਾਮਰਾਜ ਦੇ ਅੰਤਰਗਤ ਹੀ ਰਹੇ। 

ਉਕਤ ਚੌਹਾਂ ਤਜਵੀਜ਼ਾਂ ਵਿਚੋਂ ਕੋਈ ਵੀ ਪ੍ਰਵਾਨ 
ਨ ਚੜ੍ਹ ਸਕੀ ਕਿਉਂਕਿ ਇਹ ਪੰਜਾਬ ਵਿਚਲੀ ਸੰਪਰਦਾਇਕ 
ਸਮਸਿਆ ਨੂੰ ਹਲ ਕਰਨ ਦੇ ਯੋਗ ਨ ਸਮਝੀਆਂ ਗਈਆਂ। 
ਦੀ ਕੋਈ ਸਹਿਮਤੀ ਨ ਹੋਣ ਕਾਰਣ ਇੰਗਲੈਂਡ ਦੇ ਪ੍ਰਧਾਨ 
ਮੰਤਰੀ ਸਰ ਰੈਮਜ਼ੇ ਮੈਕਡੋਨਲਡ ਨੇ ਇਸ ਸਮਸਿਆ ਦੇ 
ਸਮਾਧਾਨ ਲਈ ਸੈਨ 1932 ਈ. ਵਿਚ ਆਪਣਾ ਫ਼ੈਸਲਾ 
ਸੁਣਾਇਆ ਜੋ “ਕਮਿਊਨਲ ਅਵਾਰਡ” ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ 
ਜਾਣਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਫ਼ੈਸਲੇ ਤੋਂ ਹਿੰਦੂ ਅਤੇ ਸਿੱਖ, ਖ਼ਾਸ 
ਦੀ ਪ੍ਭੂਤਾ ਕਾਇਮ ਹੋ ਜਾਣ ਦਾ ਡਰ ਸੀ। ਫਲਸਰੂਪ ਸੈਨ 
1935 ਈ. ਤੋਂ' ਉਨ੍ਹਾਂ ਵਲੋਂ ਇਸ ਅਵਾਰਡ ਦਾ ਵਿਰੋਧ ਸ਼ੁਰੂ 
ਹੋ ਗਿਆ। ਰ੍ 

23 ਮਾਰਚ 1940 ਈ. ਨੂੰ ਲਾਹੌਰ ਵਿਚ ਹੋਏ 
ਮੁਸਲਿਕ ਲੀਗ ਦੇ ਸੈਸ਼ਨ ਵਿਚ ਇਕ ਮਹੱਤਵਪੂਰਣ 
ਪ੍ਸਤਾਵ ਪਾਸ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਕਿ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਇਲਾਕਿਆਂ ਵਿਚ 


ਮੁਸਲਮਾਨਾਂ ਦੀ ਅਧਿਕ ਸੈਖਿਆ ਹੈ, ਜਿਵੇਂ ਹਿੰਦੁਸਤਾਨ ਦੇ . 


ਉੱਤਰ-ਪੱਛਮੀ ਤੇ ਪੂਰਬੀ ਇਲਾਕਿਆਂ ਵਿਚ, ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ 
ਮਿਲਾ ਕੇ ਸੁਤੰਤਰ ਰਾਜ ਕਾਇਮ ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਜਾਏ। ਅਜਿਹੇ 
ਰਾਜ ਨਾਲ ਭੂਗੋਲਿਕ ਤੌਰ 'ਤੇ ਲਾਗਵੇਂ ਖ਼ਿਤਿਆਂ ਨੂੰ ਵੀ 
ਲੋੜ ਅਨੁਸਾਰ ਸ਼ਾਮਲ ਕਰ ਲਿਆ ਜਾਏ। ਬਹੁਸੈਖਿਅਕ 
ਮੁਸਲਿਮ ਰਾਜ ਦਾ “ਪਾਕਿਸਤਾਨ' ਸ਼ਬਦ ਨਾਲ ਨਾਮਕਰਣ 
ਪਹਿਲੀ ਵਾਰ ਸੈਨ 1933 ਈ. ਵਿਚ ਰਹਿਮਤ ਅਲੀ ਨਾਮਕ 
ਕੈਂਬ੍ਜ ਯੂਨੀਵਰਸਿਟੀ ਦੇ ਇਕ ਪੰਜਾਬੀ ਵਿਦਿਆਰਥੀ ਨੇ 
ਕੀਤਾ! ਭਾਵੇਂ ਪਹਿਲਾਂ ਮੁਸਲਮਾਨਾਂ ਵਲੋਂ ਵੀ ਪਾਕਿਸਤਾਨ 
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ਦੀ ਕਲਪਨਾ ਉਚਿਤ ਨ ਮੰਨੀ ਗਈ, ਪਰ ਸੈਨ 1940 ਈ. 
ਦੇ ਸੈਸ਼ਨ ਤੋਂ ਇਹ ਵਿਚਾਰ ਜ਼ੋਰ ਪਕੜਦਾ ਗਿਆ। 
ਮਾਰਚ 1942 ਈ. ਵਿਚ ਬਿ੍‌ਟਿਸ਼ ਸਰਕਾਰ ਨੇੰ 
ਸਰ ਸਟੈਫ਼ੋਰਡ ਕ੍ਰਿਪਸ ਨੂੰ ਭਾਰਤੀ ਸਮਸਿਆ ਦੇ ਸਮਾਧਾਨ 
ਲਈ ਹਿੰਦੁਸਤਾਨ ਭੇਜਿਆ। ਉਸ ਦੁਆਰਾ ਜਾਰੀ ਕੀਤੇ 
ਗਏ ਡਰਾਫ਼ਟ ਡੈਕਲੇਰੇਸ਼ਨ ਵਿਚ ਕਿਹਾ ਗਿਆ ਕਿ ਬ੍ਰਿਟਿਸ਼ 
ਸਰਕਾਰ ਸੈਵਿਧਾਨ ਸਭਾ ਰਾਹੀਂ ਬਣਾਏ ਗਏ ਭਾਰਤ ਦੇ 
ਨਵੇਂ ਸੈਵਿਧਾਨ ਨੂੰ ਉਸ ਰੂਪ ਵਿਚ ਪ੍ਰਵਾਨ ਕਰ ਲਏਗੀ, 
ਪਰ ਸੈਵਿਧਾਨ ਨੂੰ ਨ ਮੰਨਣ ਵਾਲੇ ਪ੍ਰਾਂਤਾਂ ਨੂੰ ਭਾਰਤੀ ਸੈਘ 
ਤੋਂ ਵਖ ਹੋਣ ਦਾ ਅਧਿਕਾਰ ਹੋਵੇਗਾ ਅਤੇ ਜੇ ਉਹ ਚਾਹੁੰਣ 
ਦਾ ਦਰਜਾ ਦੇ ਕੇ ਆਪਣਾ ਵਖ ਸੈਵਿਧਾਨ ਬਣਾਉਣ ਦਾ 
ਅਧਿਕਾਰ ਵੀ ਦੇ ਦਿੱਤਾ ਜਾਵੇਗਾ। ਪੁਕਾਰਾਂਤਰ ਨਾਲ ਇਹ 
ਸੁਝਾਵ ਪਾਕਿਸਤਾਨ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਨੂੰ ਪੁਸ਼ਟ ਕਰਦਾ ਸੀ। 
ਇਸ ਨਾਲ ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਹਿੰਦੂ ਅਤੇ ਸਿੱਖ ਬਹੁਤ ਘਬਰਾ ਗਏ । 
ਫਲਸਰੂਪ ਸਿੱਖਾਂ ਨੇ ਕ੍ਰਿਪਸ ਨੂੰ ਇਕ ਮੈਮੋਰੈਂਡਮ ਭੇਜਿਆ 
ਜਿਸ ਵਿਚ ਡਰਾਫ਼ਟ ਡੈਕਲੇਰੇਸ਼ਨ ਪ੍ਤਿ ਰੋਸ ਪ੍ਰਗਟ ਕੀਤਾ 
ਅਤੇ ਸਿੱਖਾਂ ਲੂਈ ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਮੱਧਵਰਤੀ ਇਲਾਕੇ ਨਾਲ 
ਕੁਝ ਹੋਰ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਜੋੜ ਕੇ ਇਕ ਵਖਰਾ ਪ੍ਰਾਂਤ ਬਣਾਉਣ ਦੀ 
ਤਜਵੀਜ਼ ਰਖੀ, ਜਿਸ ਵਿਚ ਸਿੱਖਾਂ ਦੀ ਆਬਾਦੀ ਦਾ ਬਹੁਤਾ 
ਹਿੱਸਾ ਹੋਵੇ ਅਤੇ ਜਿਥੋਂ ਦੀ ਬਹੁਤੀ ਜਾਇਦਾਦ ਸਿੱਖਾਂ ਦੀ 
ਹੋਵੇ। ਇਹ, ਅਸਲ ਵਿਚ, ਆਜ਼ਾਦ ਪੰਜਾਬ ਦੀ ਮੰਗ ਸੀ, 
ਜਿਸ ਨੂੰ ਲੋਕਾਂ ਨੇ “ਸਿੱਖ-ਸਟੇਟ' ਦਾ ਨਾਂ ਵੀ ਦੇ ਦਿੱਤਾ। 
ਸੈਨ 1946 ਈ. ਵਿਚ ਪੰਜਾਬ ਲੈਜਿਸਲੇਟਿਵ 
ਅਸੈਂਬਲੀ ਦੀਆਂ ਚੋਣਾਂ ਵਿਚ ਮੁਸਲਿਮ ਲੀਗ ਨੂੰ 175 ਵਿਚੋਂ 
75 ਸੀਟਾਂ ਮਿਲੀਆਂ, ਪਰ ਯੂਨੀਅਨਿਸਟ ਪਾਰਟੀ ਦੇ ਖ਼ਿਜ਼ਰ 
ਹਯਾਤ ਖ਼ਾਂ ਟਿਵਾਣਾ ਨੇ ਅਕਾਲੀ ਪਾਰਟੀ ਅਤੇ ਕਾਂਗਰਸ 
ਪਾਰਟੀ ਨਾਲ ਮਿਲ ਕੇ ਕੋਲੀਸ਼ਨ ਸਰਕਾਰ ਬਣਾ ਲਈ। ਇਸ 
ਨਾਲ ਮੁਸਲਿਮ ਲੀਗ ਦੇ ਨੋਤਾ ਬਹੁਤ ਨਿਰਾਸ਼ ਹੋਏ । ਉਨ੍ਹਾਂ 
ਨੇ ਮੁਸਲਮਾਨਾਂ ਦੇ ਜਜ਼ਬਿਆਂ ਨੂੰ ਭੜਕਾਇਆ ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ 
ਨੂੰ ਪਾਕਿਸਤਾਨ ਕਾਇਮ ਕਰਨ ਦਾ ਅਭਿਲਾਸ਼ੀ ਬਣਾਇਆ। 
ਮੁਸਲਮਾਨਾਂ ਦੇ ਦਾਬੇ ਤੋਂ ਬਚਣ ਲਈ ਹਿੰਦੂਆਂ ਅਤੇ ਸਿੱਖਾਂ 
ਨੇ ਪੰਜਾਬ ਦੀ ਵੰਡ ਕਰਨ ਦੀ ਸ਼੍ਹਾਹਿਸ਼ ਜ਼ਾਹਿਰ ਕੀਤੀ। 
23 ਮਾਰਚ 1946 ਈ. ਨੂੰ ਬਿਟਿਸ਼ ਸਰਕਾਰ ਨੇ 
ਤਿੰਨ ਮੈਂਬਰਾਂ ਦਾ ਕੈਥਿਨੇਟ ਮਿਸ਼ਨ ਭੇਜਿਆ। ਉਸ ਮਿਸ਼ਨ 
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ਵੱਲੋ ਇਟੇਰਿਮ ਸਰਕਾਰ ਸਥਾਪਿਤ ਕਰਨ ਦਾ ਸੁਝਾਵ 
ਪਹਿਲਾਂ ਤਾਂ ਸਭ ਪਾਰਟੀਆਂ ਨੇ ਮੰਨ ਲਿਆ ਅਤੇ ਅਗਸਤ 
ਮਹੀਨੇ ਵਿਚ ਪੰਡਿਤ ਨਹਿਰੂ ਨੇ 13 ਮੈਂਬਰਾਂ ਨਾਲ ਇੰਟੇਰਿਮ 
ਸਰਕਾਰ ਵੀ ਕਾਇਮ ਕਰ ਲਈ। ਪਰ ਮੁਸਲਿਮ ਲੀਗ ਦੇ 
ਲੀਡਰਾਂ ਨੇ ਸਹਿਯੋਗ ਨ ਦਿੱਤਾ ਅਤੇ “ਡਾਇਰੈਕਟ ਐਕਸ਼ਨ” 
ਦਾ ਐਲਾਨ ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਜਿਸ ਦੇ ਫਲਸਰੂਪ ਕਈਆਂ ਥਾਂਵਾਂ 
ਉਤੇ ਫ਼ਿਰਕੂ ਫ਼ਸਾਦ ਸ਼ੁਰੂ ਹੋ ਗਏ। 

3 ਮਾਰਚ 1947 ਈ. ਨੂੰ ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਮੁੱਖ ਮੰਤਰੀ 
ਖ਼ਿਜ਼ਰ ਹਯਾਤ ਖ਼ਾਂਨ ਨੇ ਅਸਤੀਫ਼ਾ ਦੇ ਦਿੱਤਾ। ਮੁਸਲਿਮ 
ਲੀਗ ਦੀ ਸਰਕਾਰ ਨ ਬਣ ਸਕਣ ਕਾਰਣ ਗਵਰਨਰ ਰਾਜ 
ਕਾਇਮ ਹੋਇਆ ਜਿਸ ਕਰਕੇ ਕਈ ਥਾਂਵਾਂ ਉਤੇ ਦੈਗੇ ਸ਼ੁਰੂ 
ਹੋ ਗਏ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੰਗਿਆਂ ਦਾ ਸਭ ਤੋਂ ਭਿਆਨਕ ਰੂਪ 
ਰਾਵਲਪਿੰਡ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਵਾਲਿਆਂ ਨੂੰ ਵੇਖਣਾ ਪਿਆ। ਪੰਡਿਤ 
ਨਹਿਰੂ ਨੇ ਦੈਗਾ-ਪੀੜਿਤ ਇਲਾਕਿਆਂ ਦਾ ਦੌਰਾ ਕੀਤਾ। 
ਫ਼ੀਰ-ਮੁਸਲਮਾਨਾਂ ਨੇ ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਬਟਵਾਰੇ ਦੀ ਮੰਗ ਕੀਤੀ 
ਜਿਸ ਨੂੰ ਕਾਂਗ੍ਸ ਕਮੇਟੀ ਨੇ ਪ੍ਰਵਾਨ ਕਰ ਲਿਆ। 

ਮਾਰਚ 1947 ਈ. ਵਿਚ ਲਾਰਡ ਵੇਵਲ ਦੀ ਥਾਂ 
'ਤੇ ਲਾਰਡ ਮਾਊਂਟਬੈਟਨ ਹਿੰਦੁਸਤਾਨ ਦਾ ਵਾਇਸਰਾਏ 
ਬਣਿਆ। 3 ਜੂਨ 1947 ਈ. ਨੂੰ ਉਸ ਨੇ ਬਿ੍‌ਟਿਸ਼ ਸਰਕਾਰ 
ਦੀ ਮਨਜ਼ੂਰੀ ਲੈ ਕੇ ਹਿੰਦੁਸਤਾਨ ਦੀ ਦੋ ਰਾਜਾਂ ਵਜੋ' ਵੰਡ 
ਕਰਨ ਦੀ ਘੋਸ਼ਣਾ ਕਰ ਦਿੱਤੀ। ਬੰਗਾਲ ਅਤੇ ਪੰਜਾਬ ਨੂੰ ਦੋ 
ਹਿੱਸਿਆਂ ਵਿਚ ਤਕਸੀਮ ਕੀਤਾ ਗਿਆ। ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਦੋਹਾਂ 
ਹਿੱਸਿਆਂ ਦੀ ਸੀਮਾ ਨਿਰਧਾਰਿਤ ਕਰਨ ਲਈ ਰੈਡਕਲਿਫ਼ 
ਦੀ ਪ੍ਰਧਾਨਗੀ ਹੇਠ “ਸੀਮਾ ਕਮਿਸ਼ਨ” ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ। 
ਹੇਠ ਲਿਖੇ ਅਨੁਸਾਰ ਵੰਡਿਆ ਗਿਆ-- 

ਪੱਛਮੀ ਪੰਜਾਬ ਵਿਚ ਮੁਲਤਾਨ ਕਮਿਸ਼ਨਰੀ 
(ਮੰਟਗੁਮਰੀ, ਲਾਇਲਪੁਰ, ਝੰਗ, ਮੁਲਤਾਨ, ਮੁਜ਼ਫਰਗੜ੍ਹ 
ਅਤੇ ਡੇਰਾ ਗ਼ਾਂਜ਼ੀ ਖ਼ਾਨ ਦੇ ਛੇ ਜ਼ਿਲ੍ਹੰ), ਰਾਵਲਪਿੰਡੀ 
ਕਮਿਸ਼ਨਰੀ (ਗੁਜਰਾਤ, ਜੋਹਲਮ, ਰਾਵਲਪਿੰਡੀ, ਅਟਕ, 
ਮੀਆਂਵਾਲੀ ਅਤੇ ਸ਼ਾਹਪੁਰ ਦੇ ਛੇ ਜ਼ਿਲੂੰ), ਲਾਹੌਰ 
ਕਮਿਸ਼ਨਰੀ (ਗੁਜਰਾਂਵਾਲਾ, ਸ਼ੇਖੂਪੁਰਾ, ਸਿਆਲਕੋਟ, ਲਾਹੌਰ 
ਨਾਂ ਦੇ 4 ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ) ਅਤੇ ਗੁਰਦਾਸਪੁਰ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੀ ਸ਼ਕਰਗੜ੍ਹ 
ਤਹਿਸੀਲ ਸ਼ਾਮਲ ਸੀ। ਪੂਰਬੀ ਪੰਜਾਬ ਵਿਚ ਅੰਬਾਲਾ 
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ਕਮਿਸ਼ਨਰੀ (ਗੁੜਗਾਉਂ, ਰੋਹਤਕ, ਕਰਨਾਲ, ਹਿਸਾਰ, 
ਅੰਬਾਲਾ ਅਤੇ ਸ਼ਿਮਲਾ ਦੇ ਛੇ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ), ਜਲੈਧਰ ਕਮਿਸ਼ਨਰੀ 
(ਕਾਂਗੜਾ, ਹੁਸ਼ਿਆਰਪੁਰ, ਜਲੰਧਰ, ਲੁਧਿਆਣਾ ਅਤੇ 
ਫ਼ਿਰੋਜ਼ਪੁਰ ਦੇ ਪੰਜ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ), ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ ਦਾ ਸਾਰਾ ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ 
ਅਤੇ ਗੁਰਦਾਸਪੁਰ ਦੀ ਸ਼ਕਰਗੜ੍ਹ ਤਹਿਸੀਲ ਛਡ ਕੇ ਬਾਕੀ 

ਉਪਰੋਕਤ ਵੰਡ ਨਾਲ ਮੂਲ ਪੰਜਾਬ ਦਾ 62 
ਪ੍ਤਿਸ਼ਤ ਖੇਤਰ ਪੱਛਮੀ ਪੰਜਾਬ ਨੂੰ ਗਿਆ ਅਤੇ 38 
ਪ੍ਰਤਿਸ਼ਤ ਖੇਤਰ ਪੂਰਬੀ ਪੰਜਾਬ ਨੂੰ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੋਇਆ। ਇਸ 
ਬਟਵਾਰੇ ਦੇ ਫਲਸਰੂਪ ਦੋਹਾਂ ਪਾਸਿਆਂ ਦੇ ਵਸਨੀਕਾਂ ਨੂੰ 
15 ਅਗਸਤ ਤੋ ਬਾਦ ਇਧਰ ਉਧਰ ਹਿਜਰਤ ਕਰਨੀ ਪਈ। 
ਇਕ ਅਨੁਮਾਨ ਅਨੁਸਾਰ ਲਗਭਗ ਤਿੰਨ ਲੱਖ ਲੋਗ . 
ਸੰਪ੍ਦਾਇਕ ਦੌਗਿਆਂ ਅਤੇ ਆਵਾਜਾਈ ਦੀ ਜ਼ਹਿਮਤ 
ਕਾਰਣ ਮਾਰੇ ਗਏ। ਪੱਛਮੀ ਪੰਜਾਬ ਤੋਂ ਲਗਭਗ 38 ਲੱਖ 
ਗ਼ੈਰ-ਮੁਸਲਮਾਨ ਪੂਰਬੀ ਪੰਜਾਬ ਨੂੰ ਆਏ ਅਤੇ 44 ਲੱਖ 
ਮੁਸਲਮਾਨ ਪੱਛਮੀ ਪੰਜਾਬ ਨੂੰ ਗਏ। ਪੂਰਬੀ ਪੰਜਾਬ ਵਿਚ 
ਪੁਨਰਵਾਸ ਦੀ ਗੀਭੀਰ ਸਮਸਿਆ ਖੜੀ ਹੋ ਗਈ ਜਿਸ ਨੂੰ 
ਰੌਲੀ ਹੌਲੀ ਹਲ ਕਰ ਲਿਆ ਗਿਆ। 

ਇਸ ਵੈਡ ਦਾ ਸਿੱਖ ਸਮਾਜ ਉਤੇ ਬੜਾ ਡੂੰਘਾ 
ਅਤੇ ਮਾਰੂ ਅਸਰ ਪਿਆ। ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ ਕਿ ਲਗਭਗ ਇਕ 
ਲੱਖ ਸਿੱਖ ਇਸ ਦੌਰਾਨ ਮਾਰੇ ਗਏ। ਨਨਕਾਣਾ ਸਾਹਿਬ 
ਸਮੇਤ 175 ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਪੱਛਮੀ ਪੰਜਾਬ ਵਿਚ ਰਹਿ ਗਏ। 
ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਕੁਲ ਮਾਲੀਏ ਵਿਚ 40 ਪ੍ਰਤਿਸ਼ਤ ਹਿੱਸਾ ਪਾਉਣ 


ਵਾਲੇ ਸਿੱਖ ਜ਼ਮੀਨਦਾਰਾਂ ਦੀ ਭੂਮੀ ਪਾਕਿਸਤਾਨ ਰਹਿ ਗਈ। 


ਇਧਰਲੇ ਪਾਸੇ ਜੋ ਜ਼ਮੀਨ ਮਿਲੀ, ਉਹ ਇਕ ਤਾਂ ਬਹੁਤ 
ਘਟ ਸੀ, ਦੂਜੇ ਘਟ ਉਪਜਾਊ ਸੀ। ਸਿੱਖਾਂ ਨੂੰ ਲਾਭ ਇਹ 
ਹੋਇਆ ਕਿ ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ, ਗੁਰਦਾਸਪੁਰ, ਫ਼ਿਰੋਜ਼ਪੁਰ, 
ਜਲੈਧਰ, ਹੁਸ਼ਿਆਰਪੁਰ ਅਤੇ ਲੁਧਿਆਣਾ ਜ਼ਿਲ੍ਹਿਆਂ ਵਿਚ 
ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਬਹੁਗਿਣਤੀ ਹੋ ਗਈ ਅਤੇ ਪੈਪਸੂ ਦੇ ਪੰਜਾਬ 
ਵਿਚ ਮਿਲਣ ਨਾਲ ਪਟਿਆਲਾ, ਸੈਗਰੂਰ, ਬਠਿੰਡਾ ਆਦਿ 
ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਵੀ ਸ਼ਾਮਲ ਹੋ ਗਏ। ਇਸ ਖੇਤਰ ਵਿਚ ਬਹੁਗਿਣਤੀ 
ਹੋ ਜਾਣ ਕਾਰਣ ਸਿੱਖਾਂ ਵਲੋਂ ਬਹੁਸਖਿਅਕ ਰਾਜ ਬਣਾਉਣ 
ਦੀ ਮੰਗ ਸ਼ੁਰੂ ਹੋ ਗਈ ਜਿਸ ਦੇ ਫਲਸਰੂਪ 'ਪੰਜਾਬੀ ਸੂਬਾ” 
ਹੋਂਦ ਵਿਚ ਆਇਆ। ਵੇਖੋ “ਪੰਜਾਬੀ ਸੂਬਾ ਮੋਰਚਾ'। 
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ਪੰਜਾਬੀ ਸੂਬਾ : ਵੇਖੋ 'ਪੰਜਾਬੀ ਸੂਬਾ ਮੋਰਚਾ”, “ਪੰਜਾਬ'। 


ਬਾਦ ਪਾਂਤਾਂ ਦੀ ਪੁਨਰ-ਹੱਦਬੈਦੀ ਦੀ ਗੱਲ ਸਾਹਮਣੇ ਆਈ, 
ਖ਼ਾਸ ਕਰਕੇ ਦੱਖਣ ਭਾਰਤ ਦੇ ਪ੍ਰਾਂਤਾਂ ਦੀ। ਇਸ ਸਮਸਿਆ 
ਦੇ ਸਮਾਧਾਨ ਲਈ ਹਿੰਦ ਸਰਕਾਰ ਨੇ ਇਕ ਕਮਿਸ਼ਨ 
ਨਿਯੁਕਤ ਕੀਤਾ। ਪਰ ਇਸ ਨਾਲ ਭਾਸ਼ਾ ਪ੍ਰਤਿ ਮੋਹ ਰਖਣ 
ਵਾਲਿਆਂ ਦੀ ਸੰਤੁਸ਼ਟੀ ਨ ਹੋਈ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਅੰਦਲੋਨ ਸ਼ੁਰੂ 


ਕਰ ਦਿੱਤੇ। ਆਂਧਰਾ ਪ੍ਰਦੇਸ਼ ਦੇ ਇਕ ਨੇਤਾ ਸ੍ਰੀ ਰਾਮੁਲੂ ਨੇ 


ਵਖਰੇ ਤੈਲਗੂ ਰਾਜ ਦੀ ਕਾਇਮੀ ਲਈ ਮਰਨ-ਬਰਤ 
ਰਖਿਆ ਅਤੇ 58ਵੇਂ ਦਿਨ ਉਸ ਦੀ ਮ੍ਰਿਤੂ ਹੋ ਗਈ । ਆਂਧਰਾ 
ਪ੍ਰਦੇਸ਼ ਵਿਚ ਵਿਰੋਧ ਦਾ ਇਕ ਤੂਫ਼ਾਨ ਖੜਾ ਹੋ ਗਿਆ 
ਅਤੇ ਹਿੰਦ ਸਰਕਾਰ ਨੂੰ ਭਾਸ਼ਾ ਦੇ ਆਧਾਰ 'ਤੇ ਆਂਧਰਾ 
ਪ੍ਰਦੇਸ਼ ਬਣਾਉਣ ਦਾ ਐਲਾਨ ਕਰ ਦਿੱਤਾ। ਇਸ ਤੋ ਬਾਦ 
ਭਾਸ਼ਾਈ ਆਧਾਰ `ਤੇ ਸੂਬਿਆਂ ਦੇ ਪੁਨਰਗਠਨ ਦੀ ਮੰਗ 
ਜ਼ੋਰ ਪਕੜ ਗਈ। ਰ 

ਸੈਨ 1953 ਈ. ਵਿਚ ਭਾਰਤ ਸਰਕਾਰ ਨੇ ਭਾਸ਼ਾ 
ਦੇ ਆਧਾਰ 'ਤੇ ਸੂਬਿਆਂ ਦੀ ਹੱਦਬੰਦੀ ਉਲੀਕਣ ਲਈ 
ਕਮਿਸ਼ਨ ਬਣਾਉਣ ਦਾ ਫ਼ੈਸਲਾ ਕੀਤਾ। ਇਸ ਫ਼ੈਸਲੇ ਦੀ ਲੋਅ 
ਵਿਚ ਸ਼੍ਰੋਮਣੀ ਅਕਾਲੀ ਦਲ ਨੇ ਪੰਜਾਬੀ ਭਾਸ਼ਾ ਦੇ ਆਧਾਰ 
`ਤੇ ਵਖਰਾ ਪ੍ਰਾਂਤ ਬਣਾਉਣ ਦੀ ਮੰਗ ਕੀਤੀ। ਪ੍ਸਤਾਵਿਤ 
ਪ੍ਰਾਂਤ ਤਦਵਕਤੇ ਪੰਜਾਬ ਵਿਚੋਂ ਰੋਹਤਕ, ਗੁੜਗਾਉ', 
ਮਹਿੰਦਰਗੜ੍ਹ ਆਦਿ ਦੇ ਹਿੰਦੀ ਭਾਸ਼ੀ ਜ਼ਿਲ੍ਹਿਆਂ ਨੂੰ ਵਖ 
ਕਰਕੇ ਬਣਾਉਣ ਦੀ ਤਜਵੀਜ਼ ਸੀ ਕਿਉਂਕਿ ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ 
ਸੈਨ 1857 ਈ. ਦੇ ਗ਼ਦਰ ਤੋਂ ਬਾਦ ਪੰਜਾਬ ਨਾਲ ਜੋੜਿਆ 
ਗਿਆ ਸੀ। ਉਸ ਸਮੇ ਦੀ ਕਾਂਗਰਸ ਸਰਕਾਰ ਨੂੰ ਇਹ 
ਸਵੀਕਾਰ ਨਹੀਂ ਸੀ ਕਿਉਕਿ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਖ਼ਦਸ਼ਾ ਸੀ ਕਿ 
ਅਜਿਹਾ ਕਰਨ ਨਾਲ 'ਸਿੱਖ ਸਟੇਟ' ਹੋਂਦ ਵਿਚ ਆ ਜਾਏਗੀ। 
ਸਿੱਖਾਂ ਦੀ ਇਸ ਜਾਇਜ਼ ਅਤੇ ਸੈਵਿਧਾਨਿਕ ਮੰਗ ਨੂੰ ਨ 
ਮੰਨੇ ਜਾਣ ਕਾਰਣ ਅਕਾਲੀ ਦਲ ਵਲੋ ਜਲਸੇ , ਜਲੂਸ ਅਤੇ 
ਮੁਜ਼ਾਹਰੇ ਸ਼ੁਰੂ ਹੋ ਗਏ। ਇਸ ਦੇ ਵਿਰੋਧ ਵਜੋਂ' ਹਿੰਦੂਆਂ ਨੇ 
“ਮਹਾ ਪੰਜਾਬ” ਦੀ ਮੰਗ ਰਖ ਦਿੱਤੀ। 

ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਕਾਂਗਰਸੀ ਮੁੱਖ-ਮੰਤਰੀ ਸ੍ਰੀ ਭੀਮ ਸੈਨ 
ਸਚਰ ਨੇ ਪੰਜਾਬ ਸੂਬੇ ਦੇ ਨਾਅਰੇ ਉਤੇ ਪਾਬੈਦੀ ਲਗਾ ਦਿੱਤੀ। 
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ਜਦ 
ਆਪਣੇ ਜੱਥੇ ਸਮੇਤ 10 ਮਈ 1954 ਈ. ਨੂੰ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ 
ਵਿਚ ਗਿ੍‌ਫ਼ਤਾਰੀ ਦਿੱਤੀ। ਉਸ ਤੋ ਬਾਦ ਮੋਰਚਾ ਚਲਦਾ 
ਵਿਚ ਸੁਟ ਦਿੱਤੇ ਗਏ। 12 ਜੁਲਾਈ 1954 ਈ. ਨੂੰ ਮੁੱਖ- 
ਮੰਤਰੀ ਨੇ ਇਹ ਪਾਬੰਦੀ ਹਟਾ ਲਈ ਅਤੇ 15 ਸਤੰਬਰ ਤਕ 
ਮੁਕੱਦਮੇ ਵਾਪਸ ਲੈ ਕੇ ਸਿੱਖ ਅੰਦੋਲਨਕਾਰੀਆਂ ਨੂੰ ਰਿਹਾ 
ਕਰ ਦਿੱਤਾ। ਇਸ ਦੌਰਾਨ ਹੱਦਬੈਦੀ ਕਮਿਸ਼ਨ ਨੇ ਮਰਾਠੀ 
ਅਤੇ ਪੰਜਾਬੀ ਭਾਸ਼ੀ ਸੂਬੇ ਨ ਮੰਨੇ, ਪਰ ਬਾਕੀ ਸੂਬਿਆਂ ਦੀ 
ਭਾਸ਼ਾਵਾਰ ਪੁਨਰ ਹੱਦਬੈਦੀ ਹੋ ਗਈ। ਅਕਾਲੀਆਂ ਨਾਲ 
ਗੱਲਬਾਤ ਕਰਨ ਲਈ ਹਿੰਦ ਸਰਕਾਰ ਨੇ ਅਕਤੂਬਰ 1955 
ਈ. ਨੂੰ ਮਾਸਟਰ ਤਾਰਾ ਸਿੰਘ ਦੀ ਅਗਵਾਈ ਵਿਚ ਸਿੱਖਾਂ 
ਦਾ ਇਕ ਡੈਪੂਟੇਸ਼ਨ ਦਿੱਲੀ ਵਿਚ ਬਲਾਇਆ, ਜਿਸ ਵਿਚ 
ਮਾਸਟਰ ਤਾਰਾ ਸਿੰਘ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਸ. ਹੁਕਮ ਸਿੰਘ, 
ਗਿਆਨੀ ਕਰਤਾਰ ਸਿੰਘ, ਸ. ਗਿਆਨ ਸਿੰਘ ਰਾੜੇਵਾਲਾ 
ਹਰਕਿਸ਼ਨ ਸਿੰਘ ਕੇਵਲ ਪਾਰਟੀ ਦੀਆਂ ਬੈਠਕਾਂ ਵਿਚ 
ਸ਼ਾਮਲ ਹੋਇਆ ਅਤੇ ਸਰਕਾਰ ਵਲੋ ਪੰਡਿਤ ਨਹਿਰੂ , 
ਮੌਲਾਨਾ ਆਜ਼ਾਦ ਅਤੇ ਪੰਡਿਤ ਪੰਤ ਸ਼ਾਮਲ ਹੋਏ। ਇਸ ਦੇ 
ਸਿੱਟੇ ਵਜੋਂ “ਰਿਜਨਲ ਫਾਰਮੂਲਾ” ਹੋਂਦ ਵਿਚ ਆਇਆ। 
ਜਨਵਰੀ 1956 ਈ. ਤੋਂ ਬਾਦ ਸ. ਪ੍ਰਤਾਪ ਸਿੰਘ ਕੈਰੋਂ ਪੰਜਾਬ 
ਦਾ ਮੁੱਖ ਮੰਤਰੀ ਬਣਿਆ। 1 ਨਵੰਬਰ 1956 ਈ. ਨੂੰ ਪੈਪਸੂ 
ਨੂੰ ਪੰਜਾਬ ਵਿਚ ਮਿਲਾ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। ਪਰ ਹਿੰਦ ਸਰਕਾਰ 
ਨੇ ਰਿਜਨਲ ਫਾਰਮੂਲੇ ਨੂੰ ਲਾਗੂ ਕਰਨ ਵਿਚ ਕੋਈ ਉਤਸਾਹ 
ਨ ਵਿਖਾਇਆ ਅਤੇ ਉਧਰ ਹਿੰਦੀ ਰਕਸ਼ਾ ਸੈਮਤੀ ਨੇ ਹਿੰਦੀ 
ਐਜੀਟਸ਼ਨ ਚਲਾ ਦਿੱਤੀ। ਫਲਸਰੂਪ ਸ਼੍ਰੋਮਣੀ ਅਕਾਲੀ ਦਲ 
ਨੇ 23 ਅਗਸਤ 1958 ਈ. ਨੂੰ ਮਤਾ ਪਾਸ ਕਰਕੇ ਪੰਜਾਬੀ 
ਸੂਬੇ ਦਾ ਮੋਰਚਾ ਫਿਰ ਸ਼ੁਰੂ ਕਰ ਦਿੱਤਾ। 

17 ਜਨਵਰੀ 1960 ਈ. ਨੂੰ ਸ਼ਰੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ 
ਪ੍ਬੈਧਕ ਕਮੇਟੀ ਦੀਆਂ ਚੋਣਾਂ ਵਿਚ ਸ਼੍ਰੋਮਣੀ ਅਕਾਲੀ ਦਲ 
ਦੀ ਬਹੁਤ ਵੱਡੀ ਜਿਤ ਹੋਈ ਅਤੇ ਸ. ਕੈਰੋਂ ਵਲੋ ਸਥਾਪਿਤ 
“ਸਾਧ ਸੈਗਤ ਬੋਡ” ਨੂੰ ਕੇਵਲ ਤਿੰਨ ਸੀਟਾਂ ਮਿਲੀਆਂ। 22 
ਮਈ 1960 ਈ. ਨੂੰ ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ ਵਿਚ ਪੰਜਾਬੀ ਸੂਬਾ 


ਕਨਵੈਨਸ਼ਨ ਹੋਈ ਅਤੇ ਪੰਜਾਬੀ ਸੂਬਾ ਬਣਾਏ ਜਾਣ ਦਾ 


ਮਤਾ ਪਾਸ ਕੀਤਾ ਗਿਆ। ਇਸ ਕਨਵੈਨਸ਼ਨ ਵਿਚ 
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ਪੰਜਾਬੀ ਸੂਬਾ ਮੋਰਚਾ 
ਵੀ ਸ਼ਾਮਲ ਹੋਏ। 12 ਜੂਨ 1960 ਈ. ਨੂੰ ਦਿੱਲੀ ਵਿਚ 
ਇਕ ਭਾਰੀ ਜਲੂਸ ਕਢਣ ਦੀ ਵਿਉਂਤ ਬਣਾਈ ਗਈ। 
' ਮਾਸਟਰ ਤਾਰਾ ਸਿੰਘ ਨੇ 29 ਮਈ ਨੂੰ ਪਹਿਲੇ ਜੱਥੇ ਦੀ 
ਅਗਵਾਈ ਕਰਨੀ ਸੀ ਪਰ ਉਸ ਨੂੰ 24-25 ਮਈ ਦੀ ਰਾਤ 


ਜੇਲ੍ਹ ਵਿਚ ਭੇਜ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। ਰਾਤੋ-ਰਾਤ ਸਰਕਾਰ ਨੇ 
ਬਹੁਤ ਸਾਰੇ ਅਕਾਲੀ ਨੇਤਾ ਅਤੇ ਕਾਰਕੁੰਨ ਗਿ੍‌ਫ਼ਤਾਰ ਕਰ 
ਲਏ। ਮਿਥੀ ਤਾਰੀਖ਼ ਅਨੁਸਾਰ 29 ਮਈ ਨੂੰ ਪਿੰਸੀਪਲ 
ਇਕਬਾਲ ਸਿੰਘ ਦੀ ਅਗਵਾਈ ਵਿਚ ਅਕਾਲ ਤਖ਼ਤ ਤੋੱ 
ਜੱਥਾ ਚਲਿਆ, ਪਰ ਗਿ੍‌ਫ਼ਤਾਰ ਕਰ ਲਿਆ ਗਿਆ। 
ਸਰਕਾਰ ਵਲੋਂ ਹੋਰ ਵੀ ਕਈ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀਆਂ ਰੁਕਾਵਟਾਂ 
ਪਾਈਆਂ ਗਈਆਂ, ਪਰ 12 ਜੂਨ ਨੂੰ ਦਿੱਲੀ ਵਿਚ ਸ਼ਾਂਤਮਈ 
ਜਲੂਸ ਨਿਕਲਿਆ। ਪੁਲਿਸ ਨੇ ਸਖ਼ਤੀ ਨਾਲ ਸਿੱਖਾਂ ਉਤੇ 
ਲਾਠੀ ਚਲਾਈ, ਸੈਂਕੜੇ ਜ਼ਖ਼ਮੀ ਹੋਏ ਅਤੇ ਦਸ ਸ਼ਹੀਦ ਵੀ 
ਹੋ ਗਏ। 

ਸਰਕਾਰ ਵਲੋਂ ਮੋਰਚਾ ਅਸਫਲ ਕਰਨ ਲਈ ਕਈ 
ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ ਹੱਥਕੰਡੇ ਵਰਤੇ ਗਏ। ਪਰ ਮੋਰਚਾ ਚਲਦਾ ਰਿਹਾ। 
ਲਗਭਗ 56 ਹਜ਼ਾਰ ਸਿੱਖ ਕੈਦ ਹੋ ਗਏ, ਜੇਲ੍ਹਾਂ ਭਰ 
ਗਈਆਂ। 29 ਅਕਤੂਬਰ ਨੂੰ ਸੰਤ ਫਤਹਿ ਸਿੰਘ ਨੇ 
ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਮੰਜੀ ਸਾਹਿਬ ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ ਤੋਂ ਮਰਨ-ਬਰਤ 
ਰਖਣ ਦੀ ਘੋਸ਼ਣਾ ਕਰ ਦਿੱਤੀ ਅਤੇ 18 ਦਸੋਬਰ 1960 
ਈ. ਨੂੰ ਮਰਨ-ਬਰਤ ਸ਼ੁਰੂ ਕਰ ਦਿੱਤਾ। 4 ਜਨਵਰੀ 1963 
ਈ. ਨੂੰ ਮਾਸਟਰ ਤਾਰਾ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਰਿਹਾ ਕੀਤਾ ਗਿਆ। ਉਹ 
ਪੰਡਿਤ ਨਹਿਰੂ ਨੂੰ ਭਾਵਨਗਰ ਵਿਚ 7 ਜਨਵਰੀ 1961 
ਈ. ਨੂੰ ਮਿਲਣ ਲਈ ਗਿਆ। ਉਸ ਨਾਲ ਹਰਬੰਸ ਸਿੰਘ 
ਗੁਜਰਾਲ, ਲਛਮਣ ਸਿੰਘ ਗਿਲ, ਸੇਠ ਰਾਮ ਨਾਥ ਆਦਿ 
ਪੰਜ ਨੇਤਾ ਹੋਰ ਸਨ। ਮੁਲਾਕਾਤ ਤੋ ਬਾਦ ਪੰਡਿਤ ਨਹਿਰੂ 
ਨੇ ਕੇਵਲ ਇਤਨਾ ਬਿਆਨ ਦਿੱਤਾ ਕਿ ਭਾਸ਼ਾ ਦੇ ਆਧਾਰ 
`ਤੇ ਪੰਜਾਬੀ ਸੂਬੇ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਨੂੰ ਪੂਰੀ ਤਰ੍ਹਾਂ ਲਾਗੂ ਕੀਤਾ 
ਜਾਵੇਗਾ ਅਤੇ ਸਿੱਖਾਂ ਨਾਲ ਕੋਈ ਵਿਤਕਰਾ ਨਹੀਂ ਹੋਵੇਗਾ। 
ਇਸ ਬਿਆਨ ਦੇ ਆਧਾਰ 'ਤੇ ਮਾਸਟਰ ਤਾਰਾ ਸਿੰਘ ਨੇ 
ਸੈਤ ਫਤਹਿ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਮਰਨ-ਬਰਤ ਤੋੜਨ ਲਈ 9 ਜਨਵਰੀ 
1961 ਈ. ਨੂੰ ਦਿੱਲੀ ਤੋਂ' ਟੈਲੀਫੋਨ ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਅਤੇ ਉਸੇ 
ਦਿਨ ਸੈਤ ਨੇ ਬਰਤ ਤੋੜ ਦਿੱਤਾ। ਬਾਦ ਵਿਚ ਪੰਡਿਤ ਨਹਿਰੂ 
ਨਾਲ ਸੈਤ ਜੀ ਦੀਆਂ ਦੋ ਤਿੰਨ ਮੁਲਾਕਾਤਾਂ ਹੋਈਆਂ, ਪਰ 
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ਪੰਜਾਬੀ ਸੂਬਾ ਮੋਰਚਾ 
ਪੰਡਿਤ ਨਹਿਰੂ ਨੇ ਕੋਈ ਹੱਥ ਪੱਲਾ ਨ ਫੜਾਇਆ। ਇਸ 
ਅਸਫਲਤਾ ਦੀ ਜਿੰਮੇਵਾਰੀ ਮਾਸਟਰ ਤਾਰਾ ਸਿੰਘ ਉਪਰ 
ਵਿਚ ਇਖ਼ਤਲਾਫ਼ ਸ਼ੁਰੂ ਹੋ ਗਿਆ ਪਰ ਇਸ ਮੋਰਚੇ ਦੇ ਸਿੱਟੇ 
ਵਜੋ' ਪੰਜਾਬੀ ਯੂਨੀਵਰਸਿਟੀ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਹੋ ਗਈ ਅਤੇ 
ਰਿਜਨਲ ਫਾਰਮੂਲੇ ਉਤੇ ਕੁਝ ਕੈਮ ਹੋਣਾ ਸ਼ੁਰੂ ਹੋ ਗਿਆ। 
17 ਮਈ 1961 ਈ. ਨੂੰ ਹੋਈ ਅਕਾਲੀ ਦਲ 
ਦੀ ਮੀਟਿੰਗ ਵਿਚ ਮਰਨ-ਬਰਤ ਦੀ ਗੱਲ ਫਿਰ ਚਲੀ ਅਤੇ 
15 ਅਗਸਤ 1961 ਈ. ਨੂੰ ਮਾਸਟਰ ਜੀ ਨੇ ਮਰਨ-ਬਰਤ 
ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤਾ ਅਤੇ 48 ਵੇਂ ਦਿਨ (1 ਅਕਤੂਬਰ 1961 ਈ.) 
ਬਾਦ ਇਹ ਵਿਸ਼ਵਾਸ ਦਿਵਾਉਣ `ਤੇ ਖੋਲ੍ਹਿਆ ਗਿਆ ਕਿ 
ਬਿਠਾਇਆ ਜਾਵੇਗਾ। ਪਰ ਪਹਿਲਾਂ ਨਿਸਚਿਤ ਕੀਤੇ 
ਕਮਿਸ਼ਨ ਦੇ ਮੈਂਬਰਾਂ ਨੂੰ ਸਰਕਾਰ ਵਲੋ“ ਬਦਲਣ `ਤੇ 
ਅਕਾਲੀਆਂ ਵਲੋ ਇਸ ਦਾ ਬਾਈਕਾਟ ਕੀਤਾ ਗਿਆ। ਮਰਨ 
-ਬਰਤਾਂ ਨੂੰ ਬਿਨਾ ਕਿਸੇ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਦੇ ਤੋੜਨ ਕਾਰਣ ਪੰਥ 
ਤਨਖ਼ਾਹੀਆਂ ਘੋਸ਼ਿਤ ਕੀਤਾ ਗਿਆ। ਉਧਰ ਸ. ਪ੍ਰਤਾਪ 
ਸਿੰਘ ਕੈਰੋਂ ਮੁੱਖ ਮੰਤਰੀ ਨੇ ਮੋਰਚਾ ਅਸਫਲ ਕਰਨ ਲਈ 
ਕਈ ਕਾਰਵਾਈਆ ਕੀਤੀਆਂ, ਪਰ ਅਕਾਲੀ ਆਪਣੀ ਮੰਗ 


_ਉਤੇ ਡਟੇ ਰਹੇ। 


27 ਮਈ 1964 ਈ. ਨੂੰ ਪੰਡਿਤ ਨਹਿਰੂ ਦਾ 
ਦੇਹਾਂਤ ਹੋ ਗਿਆ। 14 ਜੂਨ 1964 ਈ. ਨੂੰ ਕੈਰੋਂ ਨੇ 
ਅਸਤੀਫ਼ਾ ਦੇ ਦਿੱਤਾ। ਲਾਲ ਬਹਾਦਰ ਸ਼ਾਸਤ੍ਰੀ ਦੇ ਪ੍ਰਧਾਨ 
ਮੰਤਰੀ ਬਣਨ ਨਾਲ ਸਿੱਖਾਂ ਪ੍ਰਤਿ ਹਿੰਦ ਸਰਕਾਰ ਦੇ ਰਵਈਏ 
ਵਿਚ ਫ਼ਰਕ ਪਿਆ। ਉਧਰ ਸਤੰਬਰ 1965 ਈ. ਵਿਚ 
ਪਾਕਿਸਤਾਨ ਨਾਲ ਹੋਏ ਯੁੱਧ ਵਿਚ ਸਿੱਖ ਫ਼ੌਜੀਆਂ ਦੀ 
ਬਹਾਦਰੀ ਅਤੇ ਸੀਮਾਵਰਤੀ ਖੇਤਰ ਦੇ ਸਿੱਖਾਂ ਵਲੋਂ ਹਿੰਦ 
ਫ਼ੌਜ ਦੀ ਅਤਿਅਧਿਕ ਸਹਾਇਤਾ ਨੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਪ੍ਤਿ ਸਰਕਾਰ 
ਦਾਂ ਵਿਚਾਰ ਬਦਲ ਦਿੱਤਾ, ਪਰ 11 ਜਨਵਰੀ 1966 ਈ 
ਵਿਚ ਲਾਲ ਬਹਾਦਰ ਸ਼ਾਸਤੀ ਦਾ ਤਾਸ਼ਕੈਦ ਵਿਚ ਦੇਹਾਂਤ 
ਹੋ ਗਿਆ ਅਤੇ 19 ਜਨਵਰੀ 1966 ਈ. ਨੂੰ ਇੰਦਰਾ ਗਾਂਧੀ 
ਪ੍ਧਾਨ ਮੰਤਰੀ ਬਣੀ। 

ਇੰਦਰਾ ਗਾਂਧੀ ਨੇ ਸਾਰੇ ਹਾਲਾਤ ਨੂੰ ਮੁੱਖ ਰਖਦਿਆਂ 
ਸਰਬ ਹਿੰਦ ਕਾਂਗਰਸ ਵਲੋਂ 9 ਮਾਰਚ 1966 ਈ. ਨੂੰ ਪੰਜਾਬੀ 
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ਸੂਬੇ ਦਾ ਮਤਾ ਪਾਸ ਕਰਵਾਇਆ। 15 ਅਗਸਤ 1966 
ਈ. ਨੂੰ “ਪੰਜਾਬ ਰੀਆਰਗਨਾਇਜ਼ੇਸ਼ਨ ਐਕਟ” ਪਾਸ 
ਹੋਇਆ। 1 ਨਵੰਬਰ 1966 ਈ. ਨੂੰ ਪੰਜਾਬੀ ਸੂਬਾ ਬਣ 
ਗਿਆ। ਪਰ ਕੇਂਦਰ ਨੇ ਇਸ ਨੂੰ ਅਪੰਗ ਜਿਹਾ ਬਣਾ ਦਿੱਤਾ। 
ਅੰਬਾਲਾ, ਕਰਨਾਲ, ਸਿਰਸਾ ਆਦਿ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਇਸ ਤੋ ਕਢ 
ਲਏ ਅਤੇ ਚੰਡੀਗੜ੍ਹ ਵੀ ਨ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। ਕੇਵਲ 11 
ਜ਼ਿਲ੍ਹਿਆਂ ਦੇ ਇਸ ਸੂਬੇ ਵਿਚ 50225 ਵਰਗ ਕਿ.ਮੀ. ਦਾ 
ਰਕਬਾ ਸੀ ਅਤੇ 1 ਕਰੋੜ 11 ਲੱਖ ਦੀ ਆਬਾਦੀ ਸੀ। 
ਚੰਡੀਗੜ੍ਹ ਨੂੰ ਪਾਪਤ ਕਰਨ ਲਈ ਸ. ਦਰਸ਼ਨ 
ਸਿੰਘ ਫੇਰੂਮਾਨ ਨੇ 15 ਅਗਸਤ 1969 ਈ. ਨੂੰ ਮਰਨ- 
ਬਰਤ ਰਖਿਆ ਅਤੇ 74ਵੇ' ਦਿਨ 27 ਅਕਤੂਬਰ 1969 
ਈ. ਨੂੰ ਉਸ ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ ਹੋ ਗਿਆ। ਅਕਾਲੀਆਂ ਦੇ ਅੰਦਰਲੇ 
ਵਿਰੋਧ ਨੇ ਉਸ ਦੀ ਕੁਰਬਾਨੀ ਨੂੰ ਰੋਲ ਦਿੱਤਾ। ਫਿਰ 21 
ਜਨਵਰੀ 1970 ਈ. ਨੂੰ ਚੰਡੀਗੜ੍ਹ ਦੀ ਪਰਾਪਤੀ ਲਈ ਸੈਤ 
ਫਤਹਿ ਸਿੰਘ ਨੇ ਮਰਨ-ਬਰਤ ਰਖਿਆ ਅਤੇ ਇਸ ਫ਼ੈਸਲੇ 
`ਤੇ ਛਡਿਆ ਕਿ ਫ਼ਾਜ਼ਿਲਕਾ ਅਤੇ ਅਬੋਹਰ ਹਰਿਆਣੇ ਨੂੰ 
ਦੇ ਕੇ ਚੰਡੀਗੜ੍ਹ ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਹਿੱਸੇ ਪਾ ਦਿੱਤਾ ਜਾਏ। ਪਰ 
ਇਹ ਫ਼ੈਸਲਾ ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਲੀਡਰਾਂ ਨੇ ਨ ਮੰਨਿਆ। ਉਦੋਂ ਤੋਂ 
ਹੁਣ ਤਕ ਰੇੜਕਾ ਚਲਿਆ ਰਿਹਾ ਹੈ। ਵੇਖੋ “ਪੰਜਾਬ। 


ਪੰਜਾਬੀ ਭਾਸ਼ਾ : ਇਹ ਭਾਸ਼ਾ ਪੰਜਾਬ ਵਿਚ ਰਹਿਣ ਵਾਲੇ 
ਸਾਰੇ ਧਰਮਾਂ ਵਾਲਿਆਂ ਦੀ ਸਾਂਝੀ ਭਾਸ਼ਾ ਹੈ, ਪਰ ਇਸ ਦੇ 
ਘਾਲੀਆਂ ਹਨ, ਇਸ ਵਾਸਤੇ ਸਿੱਖ ਸਮਾਜ ਨਾਲ ਇਸ ਦਾ 
ਅਨਿਖੜਵਾਂ ਸੈਬੈਧ ਹੋ ਗਿਆ ਹੈ ਅਤੇ ਚੂੰਕਿ ਸਿੱਖਾਂ ਦੇ 
ਧਰਮ-ਗੰਥ ਅਤੇ ਧਾਰਮਿਕ ਸਾਹਿਤ ਇਸੇ ਵਿਚ ਲਿਖਿਆ 
ਹੋਇਆ ਹੈ। ਇਸ ਲਈ ਇਹ ਸਿੱਖਾਂ ਦੀ ਧਾਰਮਿਕ ਭਾਸ਼ਾ 
ਵੀ ਬਣ ਗਈ ਹੈ। 

ਪੰਜਾਬੀ ਭਾਰਤੀ ਆਰਿਆਈ ਪਰਿਵਾਰ ਦੀ ਭਾਸ਼ਾ 
ਹੈ। ਇਸ ਦਾ ਭਾਸ਼ਿਕ ਪਿਛੋਕੜ ਸੈਸਕ੍ਿਤ ਨਾਲ ਜੁੜਦਾ ਹੈ। 
ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੋਹਾਂ ਦਾ ਮਾਂ-ਧੀ ਦਾ ਰਿਸ਼ਤਾ ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਦੁਆਰਾ 
ਸਥਾਪਿਤ ਹੋ ਚੁਕਿਆ ਹੈ। ਹਿੰਦ-ਯੂਰਪੀ ਭਾਸ਼ਾ-ਪਰਿਵਾਰ 
ਵਿਚ ਸੈਸਕ੍ਰਿਤ ਨੂੰ ਮਹੱਤਵਪੂਰਣ ਸਥਾਨ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੈ। 
ਸੈਸਕ੍ਰਿਤ ਭਾਸ਼ਾ ਦੇ ਮੁੱਢਲੇ ਸਰੂਪ ਨੂੰ ਵਖ ਵਖ ਨਾਂ ਦਿੱਤੇ 
ਜਾਂਦੇ ਰਹੇ ਹਨ, ਕਿਸੇ ਨੇ ਇਸ ਨੂੰ ਵੈਦਿਕ ਭਾਸ਼ਾ ਕਿਹਾ, 
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ਕਿਸੇ ਨੇ ਵੈਦਿਕ ਸੈਸਕ੍ਰਿਤ, ਕਿਸੇ ਨੇ “ਛਾਂਦਸ'। ਇਨ੍ਹਾਂ ਨਾਂਵਾਂ 
ਵਿਚੋਂ ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਦੀ ਬਹੁ-ਗਿਣਤੀ ਇਸ ਨੂੰ “ਵੈਦਿਕ 
ਸੈਸਕ੍ਿਤ” ਕਹਿਣ ਦੇ ਹੱਕ ਵਿਚ ਹੈ। ਵੈਦਿਕ ਸੈਸਕ੍ਿਤ ਦੀ 
ਸਰਵ-ਪ੍ਰਥਮ ਰਚਨਾ “ਰਿਗਵੇਦ” ਹੈ ਜਿਸ ਦਾ ਮਹੱਤਵ 
ਭਾਰਤੀ ਸਾਹਿਤ ਵਿਚ ਹੀ ਨਹੀਂ, ਵਿਸ਼ਵ-ਸਾਹਿਤ ਵਿਚ 
ਵੀ ਹੈ। ਇਸ ਨੂੰ ਮਾਨਵੀ-ਚਿੰਤਨ ਦੇ, ਵਿਕਾਸ ਦਾ ਪਹਿਲਾ 
ਪੜਾ ਮੰਨਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਪਰ ਵੈਦਿਕ ਸੈਸਕ੍ਰਿਤ ਦੀ ਮੁੱਢਲੀ 
ਵਰਤੋਂ ਚੂੰਕਿ ਧਰਮ ਗੰਥ ਲਈ ਹੋਈ ਸੀ, ਇਸ ਲਈ ਇਹ 
ਧਾਰਮਿਕ ਸਾਹਿਤ ਨੂੰ ਲਿਖਣ ਲਈ ਰੂੜ੍ਹ ਹੋ ਗਈ ਅਤੇ 
ਵਿਕਸਿਤ ਹੋਣ ਦਾ ਅਵਸਰ ਘਟ ਗਿਆ। ਫਲਸਰੂਪ ਵੈਦਿਕ 
ਸੈਸਕ੍ਿਤ ਦੇ ਨਾਲ ਨਾਲ ਲੌਕਿਕ ਸੈਸਕ੍ਰਿਤ ਦਾ ਵਿਕਾਸ 
ਹੋਣਾ ਸ਼ੁਰੂ ਹੋ ਗਿਆ। ਵੈਦਿਕ ਸੈਸਕ੍ਰਿਤ ਵਿਚ ਵੇਦਾਂ, 
ਬਾਹਮਣਾਂ, ਆਰਣ੍ਯਕਾਂ, ਉਪਨਿਸ਼ਦਾਂ , ਵੇਦਾਂਗਾਂ ਦੀ ਰਚਨਾ 
ਹੋਈ ਅਤੇ ਲੰਕਿਕ ਸੈਸਕ੍ਿਤ ਵਿਚ ਨਾਟਕ, ਕਾਵਿ, ਨੈਤਿਕ 
ਕਥਾਵਾਂ ਆਦਿ ਦੀ ਸਿਰਜਨਾ ਹੁੰਦੀ ਰਹੀ। 

ਵੈਦਿਕ ਸੈਸਕ੍ਰਿਤ ਦਾ ਆਰੈਭ ਸਾਧਾਰਣ ਤੌਰ 
`ਤੇ ਆਰਯ ਜਾਤੀ ਦੀ ਆਮਦ ਨਾਲ ਸੈਬੈਧਿਤ ਕੀਤਾ ਜਾਂਦਾ 
ਹੈ। ਆਰਯ ਲੋਕ 1500 ਪੂ.ਈ. ਪੰਜਾਬ ਦੀ ਧਰਤੀ ਉਤੇ 
ਆਪਣੇ ਪੈਰ ਪਸਾਰ ਚੁੱਕੇ ਸਨ ਅਤੇ ਉਦੋਂ' ਤੋਂ' ਹੀ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀ 
ਭਾਸ਼ਾ ਨੇ ਵਿਕਾਸ ਕਰਨਾ ਸ਼ੁਰੂ ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਸੀ। ਪਰ ਇਸ 
ਵਿਚ ਰੂਪ-ਸਥਿਰਤਾ ਨਹੀਂ ਸੀ। ਰਿਗਵੇਦ ਵਿਚ ਜੋ ਮੰਤੁ 
ਸੈਕਲਿਤ ਹਨ ਉਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ ਪਿਛਲੇ ਮੰਡਲਾਂ ਦੇ ਮੰਤ੍ਰਾਂ ਦੀ 
ਭਾਸ਼ਾ ਪਹਿਲੇ ਮੰਡਲਾਂ ਨਾਲੋ' ਵਿਥ ਪਾਂਦੀ ਗਈ ਹੈ ਅਤੇ 
ਇਹ ਵਿਥ ਦਸਵੇ' ਮੰਡਲ ਵਿਚ ਹੋਰ ਵੀ ਉਘੜੀ ਹੈ। ਇਸ 
ਤੋਂ ਬਾਦ ਰਚੇ ਗਏ ਵੈਦਿਕ ਸਾਹਿਤ ਦੀ ਭਾਸ਼ਾ ਵਿਚ ਵੀ 
ਸਪੱਸ਼ਟ ਅੰਤਰ ਉਪਸਥਿਤ ਹੋਣ ਲਗ ਗਿਆ ਸੀ। ਇਹ 
ਅੰਤਰ ਇਸ ਦੀ ਪ੍ਵਾਹ-ਮਾਨਤਾ ਦਾ ਪ੍ਰਤੀਕ ਹੈ। 

ਵੈਦਿਕ ਸੈਸਕ੍ਿਤ ਦੇ ਨਾਲ ਨਾਲ ਵਿਕਸਿਤ ਹੋਈ 
ਲੌਕਿਕ ਸੰਸਕ੍ਰਿਤ ਦੇ ਸਰੂਪ ਨੂੰ ਖੁਰਨੋਂ ਬਚਾਉਣ ਲਈ 
ਲਗਭਗ ਚਾਰ ਸੌ ਸਾਲ ਪੂ.ਈ. ਵਿਚ ਪਾਣਿਨੀ ਨੇ ਆਪਣੇ 
ਵਿਆਕਰਣ “ਅਸ਼ਟਾਧਿਆਈ” ਦੁਆਰਾ ਸੈਸਕ੍ਰਿਤ ਦਾ ਸਰੂਪ 
ਸਥਾਈ ਤੌਰ 'ਤੇ ਨਿਸ਼ਚਿਤ ਕਰ ਦਿੱਤਾ। ਉਸ ਤੋ' ਬਾਦ ਜੋ - 
ਸਾਹਿਤ ਰਚਿਆ ਗਿਆ, ਉਸ ਦੀ ਭਾਸ਼ਾ 'ਅਸ਼ਟਾਧਿਆਈ” 
ਅਨੁਸਾਰ ਹੀ ਰਖੀ ਗਈ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਲੌਕਿਕ ਸੈਸਕ੍ਰਿਤ ਨੂੰ 
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ਟਕਸਾਲੀ ਰੂਪ ਵਿਚ ਬੰਨ੍ਹ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। ਆਧੁਨਿਕ 
ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਨੇ ਇਸ ਨੂੰ “ਕਲਾਸੀਕਲ ਸੈਸਕ੍ਰਿਤ” ਦਾ ਨਾਂ 
ਦੇ ਕੇ ਵੈਦਿਕ ਸੈਸਕ੍ਰਿਤ ਤੋਂ ਨਿਖੇੜਿਆ ਹੈ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ 


ਈਸਵੀ ਸੈਨ ਤੋਂ ਲਗਭਗ 500 ਵਰ੍ਹੇ ਪਹਿਲਾਂ ਕਲਾਸੀਕਲ _ 


ਸੈਸਕਿਤ ਨੇ ਵੈਦਿਕ ਸੈਸਕ੍ਰਿਤ ਤੋ ਨਿਖੜ ਕੇ ਆਪਣੀ 
ਸਪੱਸ਼ਟ ਨੁਹਾਰ ਬਣਾਉਣੀ ਸ਼ੁਰੂ ਕਰ ਦਿੱਤੀ ਜਿਸ ਨੂੰ ਇਕ 
ਸੌ ਸਾਲ ਬਾਦ ਪਾਣਿਨੀ ਨੇਂ ਸਦਾ ਲਈ ਵਿਆਕਰਣ ਦੇ 
ਸ਼ਿੰਕਜੇ ਵਿਚ ਕਸ ਦਿੱਤਾ। ਗੁਪਤ ਰਾਜ-ਵੈਸ਼ ਵੇਲੇ ਇਸ 
ਨੂੰ ਰਾਜ-ਭਾਸ਼ਾ ਵਜੋਂ ਮਾਨਤਾ ਦਿੱਤੀ ਗਈ। 

ਸੈਸਕ੍ਰਿਤ ਦੇ ਟਕਸਾਲੀਕਰਣ ਨਾਲ ਉਸ ਦਾ 
ਸਹਿਜ ਸੁਭਾਵਿਕ ਰੂਪ ਖੁਲ੍ਹ ਤੋਂ ਵਾਂਝਿਆ ਗਿਆ। ਉਸ 
ਵਿਚ ਜਟਿਲਤਾ ਵਧਣ ਲਗੀ। ਫਲਸਰੂਪ ਸੈਸਕ੍ਰਿਤ ਭਾਸ਼ਾ 
ਦੋ ਵਰਗਾਂ ਵਿਚ ਵੰਡੀ ਗਈ--ਇਕ ਵੈਦਿਕ ਅਤੇ ਦੂਜਾ 
ਕਲਾਸੀਕਲ। ਕਲਾਸੀਕਲ ਰੂਪ ਇਕਸੁਰ ਹੋ ਕੇ ਸਦਾ ਲਈ 
ਬੰਨ੍ਹਿਆ ਗਿਆ ਅਤੇ ਵੈਦਿਕ ਰੂਪ ਵਿਕਾਸ ਕਰਦਾ ਰਿਹਾ। 
ਹੌਲੀ ਹੌਲੀ ਕਲਾਸੀਕਲ ਸੈਸਕ੍ਰਿਤ ਦਾ ਸੈਬੈਧ ਲੋਕਾਂ ਨਾਲੋਂ 
ਟੁਟ ਗਿਆ, ਪਰ ਵੈਦਿਕ ਸੈਸਕ੍ਰਿਤ ਲੋਕਾਂ ਦੇ ਨੇੜੇ ਵਿਚਰਦੀ 
ਰਹੀ ਅਤੇ ਉਸ ਦਾ ਪ੍ਰਵਾਹ ਨਿਰੈਤਰ ਚਲਦਾ ਰਿਹਾ। ਇਸ 
ਪ੍ਵਾਹ ਦੇ ਅਗਲੇ ਪੜਾ ਪਾਲੀ, ਪ੍ਰਾਕਿਤ ਅਤੇ ਅਪਫ੍ਰੰਸ਼ 
ਭਾਸ਼ਾਵਾਂ ਹਨ। 

ਪਾਲੀ ਭਾਸ਼ਾ ਦਾ ਸਮਾਂ ਆਮ ਤੌਰ 'ਤੇ ਈਸਵੀ 
ਸੈਨ ਤੋਂ ਪੰਜ ਸੌ ਸਾਲ ਪਹਿਲਾਂ ਦੇ ਕਾਲ-ਖੰਡ ਵਿਚ ਨਿਸਚਿਤ 
ਕੀਤਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਹ ਭਾਸ਼ਾ ਮੱਧਕਾਲੀਨ ਆਰਿਆਈ ਭਾਸ਼ਾ 
ਦੀ ਮੁੱਢਲੀ ਅਵਸਥਾ ਦੀ ਸਾਖੀ ਭਰਦੀ ਹੈ। ਇਸ ਦਾ ਨਾਂ 
ਮਤ-ਭੇਦ ਹੈ। ਇਸ ਪਰਥਾਇ ਬੌਧੀ ਵਿਦਵਾਨ ਕੋਸਾਂਬੀ ਦੀ 
ਸਥਾਪਨਾ ਨੂੰ ਅਧਿਕ ਵਜ਼ਨ ਦਿੱਤਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਉਸ 
ਅਨੁਸਾਰ ਇਸ ਦਾ ਵਿਕਾਸ “ਪਾਲ? ਧਾਤੂ ਤੋਂ ਹੋਇਆ ਜਿਸ 
ਦਾ ਅਰਥ ਹੈ “ਰਖਿਆ ਕਰਨਾ”। ਚੂੰਕਿ ਮਹਾਤਮਾ ਬੁੱਧ ਦੇ 
ਸੀ, ਇਸ ਲਈ ਇਸ ਨੂੰ “ਪਾਲੀ” ਕਿਹਾ ਜਾਣ ਲਗਿਆ। 

ਪਾਲੀ ਕਿਸੇ ਖ਼ਾਸ ਇਲਾਕੇ ਦੀ ਭਾਸ਼ਾ ਨ ਹੋ ਕੇ 
ਬੌਧ ਧਰਮ ਦੀ ਭਾਸ਼ਾ ਸੀ ਕਿਉਂਕਿ ਬੋਧ ਧਰਮ ਦਾ ਸਾਰਾ 
ਮੁੱਢਲਾ ਸਾਹਿਤ (ਜਿਵੇਂ ਤ੍ਿਪਿਟਕ, ਮਹਾਵੈਸ਼, ਜਾਤਕ 
ਆਦਿ) ਇਸੇ ਭਾਸ਼ਾ ਵਿਚ ਲਿਖਿਆ ਗਿਆ ਸੀ। ਮੁੱਖ ਤੌਰ 
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'ਤੇ ਇਸ ਵਿਚ ਮੱਧ-ਭਾਰਤ ਦੀਆਂ ਭਾਸ਼ਾਵਾਂ ਦਾ ਮਿਲਿਆ 
ਜੁਲਿਆ ਰੂਪ ਸੀ। ਪਰ ਬੌਧ ਧਰਮ ਦੇ ਬਹੁ-ਦਿਸ਼ਾਵੀ ਵਿਕਾਸ 
ਕਰਕੇ ਇਸ ਵਿਚ ਕੁਝ ਹੋਰ ਇਲਾਕਿਆਂ ਦੇ ਸ਼ਬਦਾਂ ਜਾਂ 
ਭਾਸ਼ਾਈ ਲੱਛਣਾਂ ਦੇ ਸ਼ਾਮਲ ਹੋਣ ਤੋ ਇਨਕਾਰ ਨਹੀਂ ਕੀਤਾ 
ਜਾ ਸਕਦਾ। ਧਿਆਨਯੋਗ ਗੱਲ ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਅਸ਼ੋਕ ਨੇ ਬੰਧ 
ਧਰਮ ਦੇ ਪ੍ਰਚਾਰ ਲਈ ਜੋ ਸ਼ਿਲਾਲੇਖ ਆਪਣੇ ਰਾਜ ਦੀਆਂ 
ਨੂੰ, ਇਲਾਕਾਈ ਬੋਲੀਆਂ ਦੇ ਨੇੜੇ ਰਖਣ ਲਈ, ਕੁਝ ਕੁਝ 


__ਪਾਠ-ਪਰਿਵਰਤਨ ਵੀ ਕਰਵਾਏ ਸਨ, ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਕਰਕੇ ਪਾਲੀ 


ਵਿਚ ਬਾਹਰਲੇ ਤੱਤ੍ਰ ਸ਼ਾਮਿਲ ਹੁੰਦੇ ਰਹੇ। ਹੌਲੀ ਹੌਲੀ ਇਸ 
ਵਿਚ ਵੈਦਿਕ ਸੈਸਕ੍ਰਿਤ ਤੋਂ ਆਈਆਂ ਸੈਯੁਕਤ ਧੁਨੀਆਂ 
ਸਰਲ ਹੋ ਕੇ ਦੁੱਤ ਧੁਨੀਆਂ ਵਿਚ ਬਦਲ ਗਈਆਂ ਅਤੇ 
ਉਸ ਸਮੇਂ ਦੇ ਲੋਕ-ਉੱਚਾਰਣ ਦੇ ਅਨੁਰੂਪ ਹੋ ਗਈਆਂ। 

ਪਾਲੀ ਤੋਂ ਬਾਦ ਪ੍ਰਾਕ੍ਿਤਾਂ ਦਾ ਯੁਗ ਆਇਆ। 
ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਮੱਧਕਾਲੀਨ ਆਰਿਆਈ ਭਾਸ਼ਾ ਦਾ ਅਧਿਕ 
ਵਿਕਸਿਤ ਰੂਪ ਮਿਲਦਾ ਹੈ। “ਪ੍ਰਾਕ੍ਿਤ" ਸ਼ਬਦ ਉਸ ਭਾਸ਼ਾ 
ਲਈ ਵਰਤਿਆ ਗਿਆ ਹੈ ਜੋ ਸਹਿਜ ਸੁਭਾਵਿਕ ਢੰਗ ਨਾਲ 
ਹੱਦਬੈਦੀਆਂ ਨੇ ਕੋਈ ਉਚੇਚ ਨ ਲਿਆਉਂਦਾ ਹੋਵੇ ਅਤੇ ਜੋ 
ਆਮ ਜਨਤਾ ਨੇ ਅਪਣਾਈ ਹੋਵੇ। ਉੱਜ ਤਾਂ ਵੈਦਿਕ ਸੈਸਕ੍ਰਿਤ 
ਵਿਕਸਿਤ ਹੋ ਕੇ ਲੋਕ-ਜੀਵਨ ਵਿਚ ਪ੍ਰਵਾਹਿਤ ਹੋਣ ਨਾਲ 
“ਪਾਕਿਤ” ਬਣ ਗਈ, ਪਰ ਇਸ ਦੇ ਵਿਕਾਸ ਦੇ ਪੜਾ 
ਨਿਸਚਿਤ ਕਰਨ ਲਈ ਇਸ ਨੂੰ ਤਿੰਨ ਵਿਕਾਸ-ਕ੍ ਮਾਂ ਵਿਚ 
ਵੰਡਿਆ ਗਿਆ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਕਾਲ-ਕੁਮ ਅਨੁਸਾਰ ਪਾਲੀ 
(500 ਈ.ਪੂ. ਤੋਂ 1 ਈ. ਤਕ), ਪ੍ਰਾਕ੍ਿਤ (1 ਈ. ਤੋ500 
ਈ. ਤਕ) ਅਤੇ ਅਪਕ੍ਰੰਸ਼ (501 ਈ. ਤੋਂ 1000 ਈ. ਤਕ) 
ਕਿਹਾ ਜਾਣ ਲਗਿਆ। ਇਹ ਸਥੂਲ ਵਿਭਾਜਨ ਹੈ, ਸੈਨਾਂ ਦੀ 
ਸੀਮਾ ਥੋੜੀ ਅਗੇ ਪਿਛੇ ਕੀਤੀ ਜਾ ਸਕਦੀ ਹੈ। 

“ਪਾਲੀ” ਜਦੋਂ ਬੋਧ ਧਰਮ ਦੀ ਧਾਰਮਿਕ ਭਾਸ਼ਾ 
ਬਣ ਕੇ ਖੜੋਤ ਨੂੰ ਪਾਪਤ ਹੋਈ ਤਾਂ ਉਸ ਦੇ ਵਿਕਾਸ ਵਿਚ _. 
ਯੋਗਦਾਨ ਪਾਉਣ ਵਾਲੀਆਂ ਇਲਾਕਾਈ ਬੋਲੀਆਂ ਉਭਰਨ 
ਲਗੀਆਂ ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਸਾਹਿਤਿਕ ਰਚਨਾਵਾਂ ਵੀ 
ਸਿਰਜੀਆਂ ਜਾਣ ਲਗੀਆਂ। ਉਹੀ ਬੋਲੀਆਂ ਆਪਣੇ ਖੇਤਰਾਂ 
ਨਿਖੜਨ ਲਗੀਆਂ। ਸਮੁੱਚੇ ਤੌਰ 'ਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ 'ਪਾਕ੍ਹਿਤ” 
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ਕਿਹਾ ਜਾਣ ਲਗਿਆ ਅਤੇ ਇਲਾਕਾਈ ਝੁਕਾ ਕਰਕੇ ਉਨ੍ਹਾਂ 
ਨੂੰ ਕਈ ਵਰਗਾਂ ਵਿਚ ਵੰਡਿਆ ਗਿਆ। ਪਾਕ੍ਹਿਤ ਭਾਸ਼ਾਵਾਂ 
ਦੇ ਪਹਿਲੇ ਵਿਆਕਰਣਕਾਰ ਵਰਰੁਚੀ ਨੇ ਇਸ ਨੂੰ ਚਾਰ 
ਵਰਗਾਂ ਵਿਚ ਵੰਡਿਆ ਹੈ--ਮਹਾਰਾਸ਼ਟੀ, ਪੈਸ਼ਾਚੀ, ਮਾਗਧੀ 
ਅਤੇ ਸ਼ੌਰਸੇਨੀ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਚੋਹਾਂ ਨਾਲ “ਅਰਧ-ਮਾਗਧੀ” ਦਾ 
ਨਾਂ ਜੋੜ ਕੇ ਕੁਲ ਗਿਣਤੀ ਪੰਜ ਵੀ ਕਰ ਦਿੱਤੀ ਜਾਂਦੀ 
ਰਹੀ ਹੈ।ਪੁਰਾਤਨ ਰੀ੍‌ਥਾਂ ਵਿਚ ਆਰਸ਼, ਚੂਲਿਕਾ, ਪੈਸ਼ਾਚਿਕਾ, 
ਪਾਚ੍ਯਾ, ਅਵੈਤੀ, ਨਾਗਰ, ਕੈਕੇਯ, ਸ਼ਾਕਾਰੀ, ਸ਼ਾਬਰੀ, 
ਟੱਕੀ ਆਦਿ ਕਈ ਹੋਰ ਪ੍ਾਕ੍ਤਾਂ ਦੇ ਨਾਂ ਵੀ ਮਿਲਦੇ ਹਨ 
ਪਰ ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ ਕਈ ਨਾਂ ਮੁੱਖ ਪ੍ਰਾਕ੍ਰਿਤਾਂ ਦੇ ਨਾਂਵਾਂ ਦੇ 
ਨਾਮਾਂਤਰ ਹਨ ਜਾਂ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀਆਂ ਸ਼ਾਖਾਵਾਂ ਦੇ ਨਾਂ ਹਨ। 
'ਮਹਾਰਾਸ਼ਟੀ ਪ੍ਰਾਕ੍ਿਤ” ਦਾ ਬੋਲਣ-ਖੇਤਰ ਅਜ 
ਦਾ ਮਹਾਰਾਸ਼ਟੁ ਪ੍ਰਦੇਸ਼ ਅਤੇ ਉਸ ਦੇ ਨਾਲ ਲਗਦਾ ਕੁਝ 
ਇਲਾਕਾ ਸੀ ਅਤੇ ਇਸ ਤੋਂ` ਮਰਾਠੀ ਭਾਸ਼ਾ ਦਾ ਵਿਕਾਸ 
ਹੋਇਆ। 'ਪੈਸ਼ਾਚੀ ਪ੍ਰਾਕ੍ਿਤ” ਦੇ ਨਾਂ ਨੂੰ ਕਿਸੇ ਪਿਸ਼ਾਚ ਦੇਸ਼ 
ਅਥਵਾ ਕੌਮ ਨਾਲ ਜੁੜਿਆ ਹੋਇਆ ਮੰਨਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 
ਕਈਆ ਦਾ ਵਿਚਾਰ ਹੈ ਕਿ ਇਸ ਦਾ ਆਪਣਾ ਸੁਤੰਤਰ 
ਸਰੂਪ ਅਤੇ ਮਹੱਤਵ ਹੈ ਅਤੇ ਇਹ ਉੱਤਰ-ਪੱਛਮ ਖੇਤਰ 
ਦੀ ਸਥਾਪਿਤ ਭਾਸ਼ਾ ਰਹੀ ਹੈ। “ਮਾਗਧੀ ਪ੍ਰਾਕਿਤ” ਮਗਧ 
ਪਦੇਸ਼ ਦੇ ਇਰਦ-ਗਿਰਦ ਬੋਲੀ ਜਾਣ ਵਾਲੀ ਭਾਸ਼ਾ ਦਾ 
ਨਾਂ ਸੀ। ਇਸ ਦਾ ਇਹ ਨਾਂ ਮਗਧ ਪ੍ਰਦੇਸ਼ ਵਿਚ ਬੋਲੇ ਜਾਣ 
ਕਰਕੇ ਪਿਆ, ਪਰ ਇਸ ਦਾ ਬੋਲਣ ਖੇਤਰ ਬੈਗਾਲ ਤੋਂ 
ਅਵਧ ਤਕ ਪਸਾਰਿਆ ਹੋਇਆ ਦਸਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 
“ਅਰਧਮਾਗਧੀ ਪ੍ਰਾਕ੍ਿਤ” ਬੁਨਿਆਦੀ ਤੌਰ 'ਤੇ ਮਾਗਧੀ ਦੀ 
ਹੀ ਇਕ ਸ਼ਾਖਾ ਹੈ ਜਿਸ ਵਿਚ ਸ਼ੌਰਸੇਨੀ ਅਤੇ ਮਹਾਰਾਸ਼ਟਰੀ 
ਪਾਕ੍ਤਾਂ ਦੇ ਤੱਤ੍ਰ ਵੀ ਸ਼ਾਮਲ ਹੋ ਗਏ ਸਨ। ਇਸ ਦੇ ਬੋਲੇ 
ਜਾਣ ਦਾ ਵਿਸਤਾਰ ਮਥੁਰਾ ਪ੍ਰਦੇਸ਼ ਤੋਂ ਬਿਹਾਰ ਪ੍ਰ ਦੇਸ਼ ਤਕ 
ਦਸਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 
ਜਾਂਦੀ ਸੀ। ਇਸ ਦਾ ਨਾਂ ਸ਼ੂਰਸੇਨ ਇਲ'ਣੇ ਕਰਕੇ ਪਿਆ। 
ਅਜ ਦਾ ਮਥੁਰਾ ਪ੍ਰਦੇਸ਼ ਪੁਰਾਤਨ ਸ਼ੂਰਸੇਨ ਖੇਤਰ ਹੀ ਸੀ। 
ਜੈਨੀਆਂ ਦੀ ਦਿਗੀਬਰ ਸ਼ਾਖਾ ਨੇ ਆਪਣੇ ਧਰਮ-ਪ੍ਚਾਰ 
ਲਈ ਇਸ ਦੀ ਵਰਤੋ' ਕੀਤੀ। ਇਸ ਨੂੰ ਮੱਧ-ਦੇਸ਼ ਦੀ ਭਾਸ਼ਾ 
ਵੀ ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਗੀਅਰਸਨ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਹੈ ਕਿ 
ਪੰਜਾਬੀ, ਰਾਜਸਥਾਨੀ ਅਤੇ ਗੁਜਰਾਤੀ ਦੇ ਵਿਕਾਸ ਵਿਚ 
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ਸ਼ੌਰਸੇਨੀ ਪ੍ਾਕ੍ਿਤ ਦਾ ਬਹੁਤ ਯੋਗਦਾਨ ਹੈ ਕਿਉਂਕਿ ਇਨ੍ਹਾਂ 


ਭਾਸ਼ਾਵਾਂ ਉਪਰ ਸ਼ੌਰਸੇਨੀ ਦਾਂ ਕਾਫ਼ੀ ਪ੍ਰਭਾਵ ਹੈ। 


ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ ਪਾਲੀ ਤੋਂ ਬਾਦ ਪ੍ਰਾਕ੍ਿਤਾਂ ਹੀ ਭਾਵ 
-ਸੈਚਾਰ ਦਾ ਮਾਧਿਅਮ ਰਹੀਆਂ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਸੈਬੈਧ ਪ੍ਰਾਜ੍ਹਿਤ 
-ਕਾਲ ਦੇ ਦੂਜੇ ਪੜਾ ਨਾਲ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਤੋਂ ਬਾਦ ਅਪਫ੍ਰੰਸ਼ਾਂ 
ਦਾ ਸਮਾਂ ਆਉਂਦਾ ਹੈ। 

“ਅਪਵ੍ਰੰਸ਼' ਦਾ ਪ੍ਾਰਹਿਤ-ਭਾਸ਼ਾ ਦੇ ਵਿਕਾਸ-ਕੁਮ 
ਵਿਚ ਤੀਜਾ ਸਥਾਨ ਹੈ ਅਤੇ ਇਸ ਦਾ ਸਮਾਂ ਸੈਨ 501 ਤੋ' 


1000 ਈ. ਤਕ ਹੈ। ਇਸ ਪੜਾ ਦੀ ਭਾਸ਼ਾ ਨੂੰ ਪਹਿਲੇ ਦੋ 


ਪੜਾਵਾਂ ਨਾਲੋ' ਨਿਖੇੜਨ ਲਈ 'ਅਪਤ੍ਰੰਸ਼” ਨਾਂ ਦਿੱਤਾ ਜਾਂਦਾ 


_ਹੈ। ਸ਼ੁਰੂ ਵਿਚ ਸੰਸਕ੍ਰਿਤ ਦੇ ਵਿਗੜੇ ਹੋਏ ਸ਼ਬਦਾਂ ਲਈ 


'ਅਪਫ੍ਰੰਸ਼' ਸ਼ਬਦ ਦੀ ਵਰਤੋ' ਕੀਤੀ ਜਾਂਦੀ ਸੀ, ਪਰ ਬਾਦ 
ਜੋ ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਅਨੁਸਾਰ ਸਥਾਪਿਤ ਭਾਸ਼ਾ ਤੋਂ ਵਿਗੜੀ ਹੋਈ 
ਜਾਂ ਭਰਸ਼ਟੀ ਹੋਈ ਸੀ। ਜਦੋਂ ਪ੍ਰਾਕ੍ਰਿਤਾਂ ਸਾਹਿਤਿਕ ਸਿੰਘਾਸਨ 
ਮਲ ਬੈਠੀਆਂ ਅਤੇ ਲੋਕਾਂ ਦੀ ਜੀਭ ਤੋਂ ਹਟ ਗਈਆਂ ਤਾਂ 
ਸਾਧਾਰਣ ਜਨਤਾ ਨੋ ਆਪਣੇ ਨਿੱਤ ਦੇ ਕੰਮ-ਕਾਜ ਅਤੇ 
ਕਾਰ-ਵਿਹਾਰ ਲਈ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਨਵੀਆਂ ਬੋਲੀਆਂ ਨੂੰ ਵਿਕਸਿਤ 
ਕੀਤਾ, ਉਹੀ ਅਪਭੁੰਸ਼ ਅਖਵਾਈਆਂ। ਧਿਆਨ ਦੇਣ ਦੀ 
ਗੱਲ ਹੈ ਕਿ ਅਪਵ੍ਰੰਸ਼ਾਂ ਜਿਥੇ ਪ੍ਰਾਕ੍ਤਾਂ ਦੇ ਨਿਯਮਾਂ ਦੀ 
ਕਿਸੇ ਹੱਦ ਤਕ ਪਾਲਣਾ ਕਰਦੀਆਂ ਹਨ, ਉਥੇ ਆਪਣੀ 
ਸੁਤੈਤਰ ਹੋਂਦ ਵੀ ਜਤਾਉਂਦੀਆਂ ਹਨ। ਇਹ ਸੁਤੌਤਰਤਾ 
ਦੋ ਰੂਪਾਂ ਵਿਚ ਸਾਹਮਣੇ ਆਈ ਹੈ। ਇਕ, ਵੈਦਿਕ ਸੈਸਕ੍ਿਤ 
ਤੋਂ ਕੁਝ ਨਿਯਮ ਪ੍ਰਾਕ੍ਤਾਂ ਦੀ ਵਿਚੋਲਗੀ ਤੋਂ ਬਿਨਾ ਸਿੱਧੇ 
ਗ੍ਰਹਿਣ ਕਰਨਾ ਅਤੇ ਦੂਜੇ, ਜਨ-ਜੀਵਨ ਵਿਚ ਪਸਰ ਰਹੇ 
ਨਵੇਂ ਭਾਸ਼ਾਈ ਤਜਰਬਿਆਂ ਦਾ ਸਨਮਾਨ ਕਰਨਾ। 
ਭਾਸ਼ਾ ਇਕ ਨਿੱਤ ਵਗਦਾ ਦਰਿਆ ਹੈ ਜੋ ਸਦਾ 
ਦੀ ਲੋੜ ਹੀ ਨਵੀਆਂ ਭਾਸ਼ਾਵਾਂ ਦੇ ਪੈਦਾ ਹੋਣ ਦਾ ਮੂਲ 
ਕਾਰਣ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਅਤੇ , ਇਸੇ ਲੋੜ ਦੀ ਪੂਰਤੀ ਲਈ ਅਪਵ੍ਰਸ਼ਾਂ 
ਨੇ ਜਨਮ ਲੈ ਕੇ ਆਪਣੀ ਪਛਾਣ ਕਰਾਈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਅਪਭ੍ਰੰਸ਼ਾਂ 
ਦੀ ਕਿਤਨੀ ਗਿਣਤੀ ਸੀ, ਇਸ ਬਾਰੇ ਕੋਈ ਪੱਕੀ ਗੱਲ 
ਨਹੀਂ ਕਹੀ ਜਾ ਸਕਦੀ। ਪੁਰਾਤਨ ਗ੍੍‌ਥਾਂ ਵਿਚ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਦੋ 
ਦਰਜਨ ਤੋ` ਵਧ ਨਾਂ ਲਿਖੇ ਮਿਲਦੇ ਹਨ, ਪਰ ਉਹ ਅਸਲ 
ਵਿਚ ਅਪਕ੍ਰੰਸ਼ ਦੀਆਂ ਇਲਾਕਾਈ ਬੋਲੀਆਂ ਜਾਂ ਉਪ- 
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ਅਪਵ੍‌ੰਸ਼ਾਂ ਹਨ। ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਦਾ ਅਨੁਮਾਨ ਹੈ ਕਿ ਹਰ ਇਕ 
ਪਾਕ੍ਹਿਤ ਦੀ ਕੋਈ ਨ ਕੋਈ ਅਪਕ੍ਰੰਸ਼ ਜ਼ਰੂਰ ਰਹੀ ਹੋਵੇਗੀ। 
ਮੁੱਖ ਤੌਰ 'ਤੇ ਅਪਭ੍ੰਸ਼ਾਂ ਦੀ ਗਿਣਤੀ ਪੰਜ ਮੰਨੀ ਜਾਂਦੀ ਹੈ, 
ਜਿਵੇਂ 'ਮਹਾਰਾਸ਼ਟੀ” ਜਿਸ ਤੋਂ ਮਹਾਰਾਸ਼ਟੁ ਵਿਚ ਬੋਲੀ ਜਾਣ 
ਵਾਲੀ ਮਰਾਠੀ ਵਿਕਸਿਤ ਹੋਈ ਹੈ। “ਮਾਗਧੀ” ਜਿਸ ਤੋਂ 
ਬਿਹਾਰੀ, ਬੈਗਾਲੀ, ਉੜੀਆ ਅਤੇ ਆਸਾਮੀ ਭਾਸ਼ਾਵਾਂ ਦਾ 
ਨਿਕਾਸ ਹੋਇਆ ਹੈ। “ਅਰਧ-ਮਾਗਧੀ” ਜਿਸ ਤੋ ਪੂਰਵੀ 
ਹਿੰਦੀ ਵਿਕਸਿਤ ਹੋਈ ਹੈ।'ਸ਼ੌਰਸੇਨੀ” ਜਿਸ ਤੋਂ ਪੱਛਮੀ ਹਿੰਦੀ, 
ਪਹਾੜੀ, ਰਾਜਸਥਾਨੀ, ਪੂਰਵੀ ਪੰਜਾਬੀ ਅਤੇ ਗੁਜਰਾਤੀ 
ਭਾਸ਼ਾਵਾਂ ਦਾ ਉਦਗਮ ਹੋਇਆ ਹੈ।ਕੈਕੇਯ-ਟੱਕੀ' ਅਪਕ੍ਰਸ਼ਾਂ 
ਕੁਝ ਹੋਰ ਉਪ-ਅਪਕ੍ਰੰਸ਼ਾਂ ਦਾ ਜਨਮ ਹੋਇਆ ਮੰਨਿਆ ਜਾ 
ਸਕਦਾ ਹੈ। 

ਅਪਕ੍ਰੰਸ਼ਾਂ ਦਾ ਵਿਕਾਸ 1000 ਈ. ਤਕ ਆ ਕੇ 
ਰੁਕ ਗਿਆ, ਪਰ ਇਹ ਕੋਈ ਅਜਿਹੀ ਕਾਲ-ਰੇਖਾ ਨਹੀਂ, 
ਜਿਸ ਵਿਚ ਇਧਰ-ਉਧਰ ਹੋਣ ਦੀ ਕੋਈ ਗੁੰਜਾਇਸ਼ ਹੀ ਨ 
ਹੋਵੇ। ਇਥੇ ਇਕ ਹੋਰ ਵਿਚਾਰਨ ਵਾਲੀ ਗੱਲ ਇਹ ਹੈ ਕਿ 
ਦਸਵੀਂ-ਬਾਰ੍ਹਵੀਂ ਸਦੀਆਂ ਦੇ ਅੰਤਰਾਲ ਵਿਚ ਇਕ ਅਜਿਹੀ 
ਭਾਸ਼ਾ ਵੀ ਹੋਂਦ ਵਿਚ ਆਈ ਜਿਸ ਨੂੰ ਸੈਕਹਾਂਤੀ-ਕਾਲ ਦੀ 
ਭਾਸ਼ਾ ਕਿਹਾ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ। ਉਸ ਨੂੰ “ਸਨੇਹ ਰਾਸਯ', 
“ਕੀਰਤਿਲਤਾ” ਆਦਿ ਪੁਰਾਤਨ ਗੰਥਾਂ ਵਿਚ ਅਵਹਟ/ 
ਅਵਹਠ ਕਿਹਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਸੈਭਵ ਹੈ ਕਿ “ਅਵਹਟ” ਸ਼ਬਦ 
“ਅਪਫ੍ਰੰਸ਼” ਜਾਂ “ਅਪਭ੍ਸ਼ਟ” ਦਾ ਹੀ ਵਿਕਰਿਤ ਰੂਪ ਹੋਵੇ। 

ਪੰਜਾਬੀ ਦਾ ਵਿਕਾਸ ਕਿਸੇ ਇਕ ਅਪਤਭ੍ਰੰਸ਼ ਤੋਂ ਨ 
ਹੋ ਕੇ ਦੋ ਤੋਂ ਮੰਨਣਾ ਉਚਿਤ ਹੋਵੇਗਾ ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਅਪਕ੍ਰੰਸ਼ਾਂ 
ਦੇ ਨਾਂ ਹਨ-ਸ਼ੌਰਸੇਨੀ ਅਤੇ ਕੈਕੇਯ-ਟੱਕੀ। ਪੂਰਵੀ ਪੰਜਾਬੀ 
ਦਾ ਪਿੱਛਾ ਸ਼ੌਰਸੇਨੀ ਨਾਲ ਜੁੜਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਪੱਛਮੀ ਪੰਜਾਬੀ 
ਦਾ ਕੈਕੇਯ-ਟੱਕੀ ਨਾਲ ਕਿਉਂਕਿ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੋਹਾਂ ਪੰਜਾਬੀਆਂ 
ਦੀ ਬਣਤਰ ਉਤੇ ਸ਼ੌਰਸੇਨੀ ਅਤੇ ਕੈਕੇਯ-ਟੱਕੀ ਅਪਕ੍ਰੰਸ਼ਾਂ 
ਦਾ ਬਹੁਤ ਅਧਿਕ ਪ੍ਰਭਾਵ ਹੈ। 

ਪੰਜਾਬੀ ਭਾਸ਼ਾ ਦਾ ਇਹ ਨਾਂ ਕਿਵੇਂ ਅਤੇ ਕਦੋਂ 
ਪਰ ਪੰਜਾਬ (ਵੇਖੋ) ਪ੍ਰਦੇਸ਼ ਦੀ ਭਾਸ਼ਾ ਹੋਣ ਕਾਰਣ ਇਹ 
ਪੰਜਾਬੀ ਅਖਵਾਈ। ਪੰਜਾਬ ਦੇਸ਼ ਦੀ ਧਰਤੀ ਉਤੇ ਬੋਲੀ 
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ਕੀਤਾ ਜਾਂਦਾ ਸੀ। ਬਾਹਰੋਂ ਆਏ ਮੁਸਲਮਾਨਾਂ ਨੇ ਇਥੋਂ ਦੀ 
ਭਾਸ਼ਾ ਨੂੰ ਹਿੰਦਵੀ, ਹਿੰਦਕੋਂ , ਰਿੰਦੋਈ ਆਦਿ ਨਾਂ ਦਿੱਤੇ 
ਕਿਉਂਕਿ ਪੰਜਾਬ ਹਿੰਦੁਸਤਾਨ ਦਾ ਅੰਗ ਸੀ, ਫਲਸਰੂਪ ਇਥੋਂ 
ਦੀ ਭਾਸ਼ਾ ਹਿੰਦੁਸਤਾਨ ਦੀ ਭਾਸ਼ਾ ਤਸੱਵਰ ਕਰਕੇ ਇਸ 
ਲਈ ਅਜਿਹੇ ਨਾਂਵਾਂ ਦੀ ਵਰਤੋਂ ਕੀਤੀ ਗਈ, ਪਰ ਜਿਉਂ 
ਜਿਉਂ ਮੁਸਲਮਾਨ ਦਿੱਲੀ ਅਤੇ ਹਿੰਦੁਸਤਾਨ ਦੇ ਹੋਰਨਾਂ 
ਦੇ ਆਲੇ-ਦੁਆਲੇ ਦੀ ਭਾਸ਼ਾ ਲਈ ਵਰਤਿਆ ਜਾਣਾ ਸ਼ੁਰੂ 
ਹੋ ਗਿਆ ਅਤੇ ਪੰਜਾਬੀ ਲਈ “ਮੁਲਤਾਨੀ” ਨਾਂ ਦੀ ਵਰਤ 
ਹੋਣ ਲਗੀ ਕਿਉਂਕਿ ਉਦੋਂ ਮੁਲਤਾਨ ਰਾਜਨੈਤਿਕ ਗਤਿ- 
ਵਿਧੀਆਂ ਦਾ ਕੇਂਦਰ ਸੀ ਅਤੇ ਇਸਲਾਮ ਜਾਂ ਸੂਫ਼ੀਮਤ ਦੇ 
ਪ੍ਚਾਰ ਦਾ ਧੁਰਾ ਸੀ। ਲਾਹੌਰ ਦੀ ਰਾਜਸੀ ਅਹਿਮੀਅਤ ਵਧਣ 
ਨਾਲ ਅਮੀਰ ਖ਼ੁਸਰੋ ਵਰਗਿਆਂ ਨੇ ਇਥੋਂ ਦੀ ਭਾਸ਼ਾ ਨੂੰ 
“ਮੁਲਤਾਨੀ? ਦੇ ਨਾਲ ਨਾਲ 'ਲਾਹੌਰੀ” ਵੀ ਆਖਿਆ ਹੈ। 

ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਜੀ ਦੇ ਸਮਕਾਲੀ ਅਤੇ 
“ਦਬਿਸਤਾਨਿ ਮਜ਼ਾਹਬ” ਦੇ ਰਚੈਤਾ ਮੋਹਸਨਫ਼ਾਨੀ ਨੇ ਪੰਜਾਬ 
ਦੀ ਭਾਸ਼ਾ ਨੂੰ 'ਜ਼ਬਾਨਿ ਜਟਾਨਿ ਪੰਜਾਬ” ਲਿਖਿਆ। ਇਸ 
ਦੌਰ ਦੇ ਇਕ ਸੰਤ ਕਵੀ ਸੁੰਦਰ ਦਾਸ ਨੇ ਪੰਜਾਬੀ ਵਿਚ ਅੱਠ 
ਛੰਦਾਂ ਦੀ ਰਚਨਾ ਕਰਕੇ ਉਸ ਨੂੰ “ਪੰਜਾਬੀ ਅਸ਼ਟਕ” ਨਾਂ 
ਦਿੱਤਾ। ਇਸ ਤੋ ਬਾਦ ਕੈਥੋਹ ਜਾਤੀ ਦੇ ਇਕ ਸੂਰਦਾਸ ਨੇਂ 
ਲਖਨਊ ਵਿਚ “ਨਲਦਮਨ” (ਰਚਨਾ-ਕਾਲ 1657 ਈ.) 
ਨਾਂ ਦਾ ਕਾਵਿ ਲਿਖਦਿਆਂ ਆਪਣੇ ਆਪ ਨੂੰ “ਪੰਜਾਬੀ” 
ਦਸਿਆ ਹੈ (“ਪੂਰਬ ਦੇਸ਼ ਪੰਜਾਬੀ ਮਤਿਹਾ') । ਇਸ ਤੋਂ ਬਾਦ 
ਹਾਫ਼ਜ਼ ਬਰਖ਼ੁਰਦਾਰ ਨੇ “ਸਿਫ਼ਤਾਹੁਲ ਫ਼ਿਕਾ” ਵਿਚ ਇਥੋਂ ਦੀ 
ਭਾਸ਼ਾ ਨੂੰ ਸਪੱਸ਼ਟ ਰੂਪ ਵਿਚ ਪੰਜਾਬੀ ਨਾਂ ਦਿੱਤਾ-ਤੇਰਤਾ 
ਪੰਜਾਬੀ ਆਖ ਸ਼ਣਾਵਾੰ' ਲੇ ਕੇ ਹੋਵੇ ਆ/ੱਇਲ / ਇਸ ਤੋੱ' ਬਾਦ 
ਪੰਜਾਬ ਪ੍ ਦੇਸ਼ ਦੀ ਭਾਸ਼ਾ ਲਈ “ਪੰਜਾਬੀ” ਨਾਂ ਵਰਤਣ ਦੀ 
ਪਿਰਤ ਪੈ ਗਈ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਸਹਿਜ ਹੀ ਇਸ ਨਿਰਣੇ 'ਤੇ 
ਪਹੁੰਚਿਆ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ ਕਿ ਇਸ ਪ੍ਦੇਸ਼ ਦੀ ਭਾਸ਼ਾ ਦੇ 
ਸ਼ੁਰੂ ਵਿਚ ਕਈ ਨਾਂ ਪ੍ਚਲਿਤ ਰਹੇ, ਪਰ 17ਵੀਂ ਸਦੀ ਦੇ 
ਪਹਿਲੇ ਅੱਧ ਵਿਚ ਇਸ ਭਾਸ਼ਾ ਦਾ ਨਾਂ ਇਸ ਦੇ ਪ੍ਰਦੇਸ਼ ਦੇ 
ਨਾਂ ਕਰਕੇ “ਪੰਜਾਬੀ” ਵਰਤਿਆ ਜਾਣਾ ਸ਼ੁਰੂ ਹੋਇਆ। ਸਿੱਖ 
ਭਗਤੀ ਲਹਿਰ ਦੇ ਪ੍ਰਚਾਰ ਲਈ ਵਰਤੀ ਗਈ ਗੁਰਮੁਖੀ 
ਲਿਪੀ ਨੂੰ ਕਈ ਵਾਰ ਇਸ ਖੇਤਰ ਦੀ ਭਾਸ਼ਾ ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ _- 
ਰਲਗਡ ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ, ਪਰ ਧਿਆਨ ਰਹੇ ਗੁਰਮੁਖੀ 
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ਲਿਪੀ ਹੈ ਅਤੇ ਪੰਜਾਬੀ ਭਾਸ਼ਾ। 
ਲਿਆ। ਸ਼ੁਰੂ ਵਿਚ ਇਹ ਅਪਕ੍ਰੰਸ਼ ਤੋਂ ਅਧਿਕ ਪ੍ਰਭਾਵਿਤ 
ਸੀ, ਇਸ ਨੂੰ ਅਵਹਟ/ਅਵਹਠ ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਸੀ। ਨਾਥ- 
ਉਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਲਹਿੰਦੀ ਦਾ ਰੋਗ ਇਤਨਾ ਉਘੜਵਾਂ ਨਹੀਂ 
ਸੀ, ਜਿਤਨਾ ਪੂਰਵੀ ਪੰਜਾਬੀ ਦਾ ਸੀ। ਮੁਸਲਮਾਨਾਂ ਦੀ 
ਆਮਦ ਨਾਲ ਅਪਭੁੰਸ਼ ਦਾ ਪ੍ਭਾਵ ਘਟਿਆ ਅਤੇ ਅਰਬੀ- 
ਫ਼ਾਰਸੀ ਦੇ ਸ਼ਬਦ ਪੰਜਾਬੀ ਵਿਚ ਦਾਖ਼ਲ ਹੋਣੇ ਸ਼ੁਰੂ ਹੋ ਗਏ। 

ਆਰਯ ਜਾਤੀ ਤੋ ਬਾਦ ਬਾਹਰੋ ਅਈਆਂ 
ਹਮਲਾਵਰ ਕੌਮਾਂ ਦੀਆਂ ਭਾਸ਼ਾਵਾਂ ਮਰ ਮਿਟ ਗਈਆਂ 
ਕਿਉਂਕਿ ਜਦੋ ਕੋਈ ਬਾਹਰਲੀ ਕੌਮ ਦਾ ਸਭਿਆਚਾਰ 
ਅਥਵਾ ਭਾਸ਼ਾ ਹਾਰੀ ਕੋਈ ਕੌਮ ਤੋਂ ਘਟ ਵਿਕਸਿਤ ਹੋਈ 
ਅੰਦਰ ਜਜ਼ਬ ਕਰ ਲਏਗੀ। ਇਹੀ ਕਾਰਣ ਹੈ ਕਿ ਆਰਯ 
ਜਾਤੀ ਤੋਂ ਬਾਦ ਆਈਆਂ ਕਈ ਕੌਮਾਂ ਦੇ ਹੁਣ ਕੋਈ ਪਛਾਣ 
“ਚਿੰਨ੍ਹ ਨਹੀਂ ਰਹੇ। ਇਸ ਦੇ ਵਿਪਰੀਤ ਵਿਜੇਤਾ ਕੌਂਮ 
ਰਾਜਨੈਤਿਕ ਤੌਰ 'ਤੇ ਬਲਵਾਨ ਹੋਣ ਦੇ ਨਾਲ ਨਾਲ ਜੇ 
ਸਭਿਆਚਾਰਿਕ ਤੌਰ ਤੇ ਉੱਨਤ ਹੋਵੇ ਤਾਂ ਉਸ ਦੀ ਰਹੁ- 
ਰੀਤ, ਸਭਿਆਚਾਰ, ਭਾਸ਼ਾ ਆਦਿ ਦਾ ਪ੍ਰਭਾਵ ਗੁਹਿਣ ਕਰਨ 
ਕਰ ਲੈਂਦੀ ਹੈ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦੋ ਸਭਿਆਚਾਰਾਂ ਦੇ ਮੇਲ ਵਿਚੋਂ 
ਨਵਾਂ ਸਭਿਆਚਾਰ ਜਨਮ ਲੈਂਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਭਾਸ਼ਾ ਵੀ ਆਪਣਾ 
ਸਰੂਪ ਨਿਖਾਰਦੀ ਹੈ। ਮੁਸਲਮਾਨਾਂ ਦੇ ਹਮਲਿਆਂ ਨਾਲ 
ਦੇਸ਼-ਵਾਸੀਆਂ ਨੂੰ ਪੰਹਿਲੀ ਵਾਰ ਇਕ ਸੁਵਿਵਸਥਿਤ ਅਤੇ 
ਆਪਣੇ ਧਰਮ ਲਈ ਪ੍ਰਤਿਬੱਧ ਕੌਮ ਨਾਲ ਵਾਹ ਪਿਆ। 
ਜਾ ਸਕਿਆ। ਕੁਝ ਸਮਾਂ ਸੈਘਰਸ਼ਪਰਣ ਬਿਤਾਉਣ ਨਾਲ 
ਬਾਹਰੋਂ ਆਏ ਲੋਕ ਜਦੋਂ ਸਥਾਈ ਤੌਰ `ਤੇ ਇਥੇ ਵਸਣ ਲਗ 
ਗਏ ਤਾਂ ਆਪਸੀ ਆਦਾਨ-ਪ੍ਰ ਦਾਨ ਵਧਿਆ ਅਤੇ ਮੇਲ- 
ਮਿਲਾਪ ਵਿਚੋਂ ਨਵਾਂ ਸਭਿਆਚਾਰ ਜਨਮਿਆ। 

ਫ਼ਰੀਦ ਦੀ ਭਾਸ਼ਾ ਦੀ ਸ਼ਬਦਾਵਲੀ ਅਤੇ 
ਵਿਆਕਰਣ ਨੂੰ ਵੇਖ ਕੇ ਕਿਹਾ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ ਕਿ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ 
ਭਾਸ਼ਾ ਦਾ ਪਿੰਡਾ ਪੰਜਾਬੀ ਹੈ, ਪਰ ਅਰਬੀ-ਫ਼ਾਰਸੀ ਦਾ ਅਸਰ 
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ਵੀ ਵਿਦਮਾਨ ਹੈ। ਸ਼ਬਦਾਵਲੀ ਤਾਂ ਬਾਹਰਲੀ ਵਰਤ ਲਈ 
ਗਈ, ਪਰ ਵਿਆਕਰਣ ਦੇਸੀ ਹੀ ਰਿਹਾ। ਕਿਉ ? ਇਸ 
ਲਈ ਕਿ ਬਾਹਰੋਂ ਆਏ ਮੁਸਲਮਾਨ ਲੋਕ ਜਦੋਂ ਆਪਣੀਆਂ 
ਸਭਿਅਚਾਰਿਕ ਪਰੈਪਰਾਵਾਂ ਸਹਿਤ ਪੰਜਾਬ ਵਿਚ ਵਸਣ 
ਲਗ ਗਏ ਤਾਂ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਆਪਣੀ ਗਿ੍‌ਹਸਥੀ ਚਲਾਉਣ 
ਲਈ ਇਥੋਂ ਦੀਆਂ ਔਰਤਾਂ ਨੂੰ ਵਰਤਿਆ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਤੋਂ ਪੈਦਾ 
ਕਿਉਂਕਿ ਜੈਗਾਂ ਯੁੱਧਾਂ ਵਿਚ ਰੁਝੇ ਰਹਿਣ ਕਾਰਣ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ 
ਵਿਦੇਸ਼ੀ ਬਾਪੂਆਂ ਦਾ ਸੈਪਰਕ ਘਟ ਹੀ ਮਿਲਦਾ। ਜੋ 
ਮਿਲਿਆ ਅਤੇ ਜਦੋ ਮਿਲਿਆ, ਉਸ ਨਾਲ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਭਾਸ਼ਾ 
ਦਾ ਕੇਵਲ ਸ਼ਬਦ-ਭੈਡਾਰ ਵਧਿਆ ਕਿਉਂਕਿ ਅਧਿਕਾਂਸ਼ 
ਸ਼ਬਦਾਵਲੀ ਦੇ ਸਮਾਨਾਰਥਕ ਸ਼ਬਦ ਦੇਸੀ ਭਾਸ਼ਾ ਵਿਚ 
ਮੌਜੂਦ ਨਹੀਂ ਸਨ, ਪਰ ਭਾਸ਼ਾ ਦਾ ਪਿੰਡਾ ਮੂਲ ਵਾਲਾ ਹੀ 
ਰਿਹਾ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦੋਹਾਂ ਸਭਿਆਚਾਰਾਂ ਦੇ ਮੇਲ ਨਾਲ ਹੋਂਦ 


`_ ਵਿਚ ਆਈ ਪੰਜਾਬੀ ਭਾਸ਼ਾ ਉਤੇ ਕੇਵਲ ਅਰਬੀ- ਫ਼ਾਰਸੀ 


ਦੀ ਸ਼ਬਦਾਵਲੀ ਦਾ ਪ੍ਰਭਾਵ ਮਿਲਦਾ ਹੈ, ਕਿਤੇ ਕਿਤੇ ਸਮਾਂ 
ਪਾ ਕੇ ਭਾਸ਼ਾਗਤ ਸੋਹਜ ਦੇ ਤੱਤ੍ਰਾਂ (ਅਖਾਣ, ਮੁਹਾਵਰੇ ਅਤੇ 
ਕਹਿਣ ਦੇ ਅੰਦਾਜ਼) ਦੀ ਹੋਂਦ ਵੀ ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀਗੋਚਰ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। 
ਮੁਸਲਮਾਨੀ ਭਾਸ਼ਾ ਅਤੇ ਸਭਿਆਚਾਰ ਦਾ ਪ੍ਰਭਾਵ ਇਸ 
ਲਈ ਵੀ ਅਧਿਕ ਹੋਇਆ ਕਿਉਕਿ ਮੁਸਲਮਾਨ ਲੋਕ 
ਸ਼ਹਿਰਾਂ ਤਕ ਹੀ ਸੀਮਿਤ ਨ ਰਹੇ, ਪਿੰਡਾਂ ਵਿਚ ਵੀ ਉਨ੍ਹਾਂ 
ਨੇ ਆਪਣੇ ਠਿਕਾਣੇ ਬਣਾਏ ਅਤੇ ਜਨਤਾ ਨਾਲ ਸੈਪਰਕ 
ਕਾਇਮ ਕੀਤਾ। ਇਸ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਸੂਫ਼ੀ ਸਾਧਕਾਂ ਨੇ ਵੀ 
ਆਪਣੇ ਮਤ ਦਾ ਪ੍ਰਚਾਰ ਦੇਸੀ ਭਾਸ਼ਾਵਾਂ ਰਾਹੀਂ ਸਮਾਜਿਕ 
ਅਤੇ ਮਾਨਸਿਕ ਤੌਰ 'ਤੇ ਸਤਾਏ ਹੋਏ ਲੋਕਾਂ ਵਿਚ ਕੀਤਾ 
ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਹੀਣ-ਭਾਵ ਵਾਲੇ ਜ਼ਖ਼ਮਾਂ ਉਤੇ ਮਲਹਮ 
ਲਗਾਈ। ਮੁਸਲਮਾਨਾਂ ਤੋਂ ਬਾਦ ਅੰਗੇਜ਼ਾਂ ਨੇ ਵੀ ਭਾਰਤੀ 
ਪਰ ਇਹ ਪ੍ਰਭਾਵ ਇਤਨਾ ਸਥਾਈ ਨਹੀਂ ਜਿਤਨਾ ਮੁਸਲਮਾਨਾਂ 
ਦਾ ਸੀ ਕਿਉਂਕਿ ਇਕ ਤਾਂ ਅੰਗੇਜ਼ਾਂ ਨੇ ਇਸ ਦੇਸ਼ ਉਤੇ 
ਮੁਸਲਮਾਨਾਂ ਤੋਂ ਬਹੁਤ ਘਟ ਸਮੇਂ ਤਕ ਰਾਜ ਕੀਤਾ। ਦੂਜੇ, 
ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਭਾਰਤ ਨੂੰ ਆਪਣਾ ਸਥਾਈ ਘਰ ਨਹੀਂ ਬਣਾਇਆ, 
ਬਸ ਹਾਕਮ ਹੀ ਰਹੇ। ਤੀਜੇ, ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀਆਂ ਕਾਰਗੁਜ਼ਾਰੀਆਂ 
ਲੋਕਾਂ ਦੇ ਹਿਰਦੇ ਵਿਚ ਉਤਰਨ ਦਾ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਯਤਨ ਨਹੀਂ 
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ਕੀਤਾ। ਇਸ ਤੋਂ ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ ਦਸਵੀਂ ਸਦੀ ਤੋਂ ਬਾਦ ਭਾਰਤ 


ਅਤੇ ਖਾਸ ਕਰ ਪੰਜਾਬ ਉਤੇ ਮੁਸਲਮਾਨੀ ਸਭਿਆਚਾਰ ਅਤੇ 


ਅੰਗੇਜ਼ੀ ਸਭਿਆਚਾਰ ਨੇ ਆਪਣੀ ਧਾਕ ਜਮਾਈ। 

ਮੁਸਲਮਾਨੀ ਸਭਿਆਚਾਰ ਦੇ ਮੇਲ ਤੋਂ ਪੈਦਾ ਹੋਏ 
ਪੰਜਾਬੀ ਸਾਹਿਤ ਦੀ ਨੁਹਾਰ 19ਵੀਂ ਸਦੀ ਦੇ ਅੱਧ ਤਕ 
ਸਾਫ਼ ਪਛਾਣੀ ਜਾ ਸਕਦੀ ਹੈ ਅਤੇ ਉਸ ਤੋਂ ਬਾਦ ਅੰਗ੍ਰੇਜ਼ੀ 
ਸਭਿਆਚਾਰ ਦਾ ਪਿਆ ਪ੍ਰਭਾਵ ਚਿੰਤਨ ਅਤੇ ਰੂਪਾਕਾਰ 
ਦੋਹਾਂ ਪੱਖਾਂ ਤੋਂ ਸਪੱਸ਼ਟ ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀਗੋਚਰ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੋਹਾਂ 
ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਸਿੱਖ ਭਗਤੀ ਲਹਿਰ ਨੇ ਵੀ ਪੰਜਾਬੀ ਸਾਹਿਤ 
ਨੂੰ ਬਹੁਤ ਅਧਿਕ ਪ੍ਰਭਾਵਿਤ ਕੀਤਾ। ਦੇਸੀ ਲਹਿਰ ਹੋਣ ਦੇ 
ਬਾਵਜੂਦ ਵੀ ਇਸ ਨੇ ਸਾਰੇ ਪੰਜਾਬੀ ਸਭਿਆਚਾਰ ਅਤੇ 
ਪੰਜਾਬੀ ਸਾਹਿਤ ਨੂੰ ਬਦਲ ਦਿੱਤਾ। ਇਸ ਦੇ ਸਾਹਮਣੇ 
ਮੁਸਲਮਾਨੀ ਸਭਿਆਚਾਰ ਵੀ ਬੇਬਸ ਸੀ। ਪੁਰਾਤਨ ਪੰਜਾਬੀ 
ਸਾਹਿਤ ਦੇ ਅੱਧੇ ਤੋਂ ਵਧ ਹਿੱਸੇ ਵਿਚ ਸਿੱਖ ਭਗਤੀ ਲਹਿਰ 
ਦੇ ਸਪੱਸ਼ਟ ਨਕਸ਼ ਵੇਖੇ ਜਾ ਸਕਦੇ ਹਨ। 

ਅੰਗੇਜ਼ਾਂ ਦੇ ਪੰਜਾਬ ਵਿਚ ਪ੍ਰਵੇਸ਼ ਕਰਨ ਤਕ 
ਆਪਣੀਆਂ ਰਚਨਾਵਾਂ ਕਰਦੇ ਸਨ ਅਤੇ ਇਹ ਸਭ ਦੇ ਸਾਂਝੀ 
ਭਾਸ਼ਾ ਸੀ ਪਰ ਅੰਗ੍ਰੇਜ਼ ਮਿਸ਼ਨਰੀਆਂ ਦੇ ਆਉਣ ਨਾਲ 
ਈਸਾਈ ਮਤ ਦਾ ਪ੍ਰਚਾਰ ਸ਼ੁਰੂ ਹੋ ਗਿਆ। ਵਿਜੇਤਾ ਸਰਕਾਰ 
ਦਾ ਧਰਮ ਹੋਣ ਕਰਕੇ ਇਸ ਨੂੰ ਰੋਕਣ ਦੀ ਹਿੰਮਤ ਵੀ ਘਟ 
ਲੋਕਾਂ ਵਿਚ ਸੀ। ਸਾਰੇ ਧਰਮਾਂ ਤੋਂ ਲੋਗ ਈਸਾਈ ਧਰਮ ਵਲ 
ਰੁਚਿਤ ਹੋਣ ਲਗੇ। ਇਸ ਬਿਰਤੀ ਨੂੰ ਠਲ੍ਹ ਪਾਉਣ ਲਈ 
ਸਭ ਧਰਮਾਂ ਵਾਲਿਆਂ ਨੇ ਆਪਣੇ ਆਪਣੇ ਢੰਗ ਨਾਲ 
ਪ੍ਚਾਰ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤਾ। ਇਸ ਪ੍ਰਚਾਰ ਲਈ ਮੁਸਲਮਾਨਾਂ ਨੇ 
ਉਰਦੂ ਭਾਸ਼ਾ ਨੂੰ ਅਪਣਾਇਆ, ਹਿੰਦੂਆਂ ਨੇ ਹਿੰਦੀ ਨੂੰ 
ਆਪਣੇ ਪ੍ਰਚਾਰ ਦਾ ਮਾਧਿਅਮ ਬਣਾਇਆ। ਰਹਿ ਗਈ 
ਪੰਜਾਬੀ, ਉਸ ਨੂੰ ਸਿੱਖਾਂ ਨੇ ਅਪਣਾ ਲਿਆ। ਇਹ ਪ੍ਰਚਾਰ 
ਮੁਹਿੰਮ ਜਿਥੇ ਈਸਾਈ ਮਤ ਦੇ ਵਿਰੁੱਧ ਸੀ, ਉਥੇ ਅੰਗ੍ਰੇਜ਼ 
ਸਰਕਾਰ ਦੀ ਚਾਲ ਵਿਚ ਫਸ ਕੇ, ਇਨ੍ਹਾਂ ਤਿੰਨਾਂ ਧਰਮਾਂ 
ਵਾਲਿਆਂ ਨੇ ਆਪਸ ਵਿਚ ਵੀ ਸ਼ਾਬਦਿਕ ਜੈਗ ਛੇੜ ਦਿੱਤੀ। 
ਇਸ ਪਰਥਾਇ ਤਿੰਨਾਂ ਭਾਸ਼ਾਵਾਂ ਵਿਚ ਬਹੁਤ ਅਧਿਕ 
ਪ੍ਚਾਰਾਤਮਕ ਸਾਹਿਤ ਰਚਿਆ-ਗਿਆ ਅਤੇ ਭਾਸ਼ਾਵਾਂ 
ਧਰਮ-ਚਕਰਾਂ ਵਿਚ ਘਿਰ ਗਈਆਂ। ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਦੇ ਹਿੱਸੇ 
ਪੰਜਾਬੀ ਆਈ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਅਤੇ ਪੰਜਾਬੀ ਦਾ 
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ਅਨਿਖੜਵਾਂ ਸੈਬੈਧ ਸਥਾਪਿਤ ਹੋ ਗਿਆ। ਪੰਜਾਬੀ ਸਿੱਖਾਂ 
ਦੀ ਧਾਰਮਿਕ ਭਾਸ਼ਾ ਬਣ ਗਈ। ਇਸ ਧਾਰਣਾ ਨਾਲ 
ਤਫ਼ਰਕੇ ਪੈਂਦਾ ਹੋਣੇ ਸ਼ੁਰੂ ਹੋ ਗਏ। ਫਲਸਰੂਪ ਪੰਜਾਬੀ ਸੂਬਾ 
(ਵੇਖੋ) ਹੋਂਦ ਵਿਚ ਆਇਆ। ਪਰ ਸਚ ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਪੰਜਾਬੀ 
ਨ ਸਿੱਖਾਂ ਦੀ, ਨ ਹਿੰਦੂਆਂ ਦੀ ਅਤੇ ਨ ਹੀ ਮੁਸਲਮਾਨਾਂ ਦੀ 
ਭਾਸ਼ਾ ਹੈ, ਸਗੋਂ ਉਨ੍ਹਾਂ ਸਾਰਿਆਂ ਦੀ ਸਾਂਝੀ ਭਾਸ਼ਾ ਹੈ ਜੋ 
ਪੰਜਾਬੀ ਬੋਲੇ ਜਾਣ ਵਾਲੇ ਖੇਤਰ ਵਿਚ ਰਹਿੰਦੇ ਹਨ, ਜਾਂ 
ਇਥੋਂ' ਦੇ ਜਮ-ਪਲ ਹਨ। ਚਾਹੇ ਪੱਛਮੀ ਪੰਜਾਬ ਵਿਚ ਕਿਉਂ 
ਨ ਹੋਣ ਅਤੇ ਚਾਹੇ ਉਹ ਭਾਰਤ ਵਿਚ ਪੰਜਾਬ ਤੋ ਭਿੰਨ 
ਕਿਸੇ ਹੋਰ ਪਾਂਤ ਵਿਚ ਹੀ ਕਿਉਂ ਨ ਵਸਦੇ ਹੋਣ ਜਾਂ ਵਿਦੇਸ਼ਾਂ 
ਵਿਚ ਰਹਿੰਦੇ ਹੋਣ। ਹੁਣ ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀ ਚੇਤਨਾ ਵਿਕਸਿਤ 
ਹੋਣ ਲਗ ਗਈ ਹੈ ਅਤੇ ਜ਼ੀਰ-ਸਿੱਖ ਵੀ ਇਸ ਨੂੰ ਉਦਾਰਤਾ 
ਨਾਲ ਅਪਣਾ ਰਹੇ ਹਨ। 


ਪੰਜਾਬੀ ਯੂਨੀਵਰਸਿਟੀ : ਪੌਜਾਬੀ ਭਾਸ਼ਾ, ਸਾਹਿਤ ਅਤੇ 
ਸਭਿਆਚਾਰ ਦੇ ਵਿਕਾਸ ਸੈਬੋਧੀ ਚਲਾਏ ਗਏ ਅੰਦੋਲਨਾਂ 
ਦੇ ਫਲਸਰੂਪ ਇਹ ਯੂਨੀਵਰਸਿਟੀ ਹੋਂਦ ਵਿਚ ਆਈ। 
ਜਾਂ ਸੂਬਿਆਂ ਦੇ ਨਾਂ 'ਤੇ ਜਾਂ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਮੋਢੀਆਂ ਅਤੇ ਲੀਡਰਾਂ 
ਦੇ ਨਾਂ 'ਤੇ ਸਥਾਪਿਤ ਕੀਤੀਆ ਜਾਂਦੀਆਂ ਹਨ। ਪਰ ਪੰਜਾਬੀ 
ਯੂਨੀਵਰਸਿਟੀ ਪਟਿਆਲਾ ਇਜ਼ਰਾਈਲ ਦੀ ਹਿਬਿਉ 
ਯੂਨੀਵਰਸਿਟੀ ਤੋਂ ਬਾਦ ਵਿਸ਼ਵ ਦੀ ਦੂਜੀ ਯੂਨੀਵਰਸਿਟੀ 
ਹੈ ਜਿਸ ਦਾ ਨਾਂ ਭਾਸ਼ਾ ਦੇ ਨਾਂ 'ਤੇ ਰਖਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। 
ਯੂਨੀਵਰਸਿਟੀ ਐਕਟ ਅਨੁਸਾਰ ਇਸ ਨੂੰ ਸਥਾਪਿਤ ਕਰਨ 
ਦਾ ਮੰਤਵ ਪੰਜਾਬੀ ਭਾਸ਼ਾ ਦਾ ਸਰਬ ਪੱਖੀ ਵਿਕਾਸ ਕਰਨਾ 
ਹੈ। ਇਸ ਸੈਬੈਧ ਵਿਚ ਐਕਟ ਦੀਆਂ ਹੇਠਾਂ ਲਿਖੀਆਂ ਦੋ 
ਧਾਰਾਵਾਂ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਧਿਆਨਯੋਗ ਹਨ : 

ਧਾਰਾ 4(2) “ਪੰਜਾਬੀ ਅਧਿਐਨ ਨੂੰ ਤਰੱਕੀ 
ਦੇਣਾ, ਪੰਜਾਬੀ ਸਾਹਿਤ ਦੀ ਖੋਜ ਲਈ ਵਿਵਸਥਾ ਕਰਨਾ, 
ਪੰਜਾਬੀ ਭਾਸ਼ਾ ਦੇ ਵਿਕਾਸ ਲਈ ਉਪਾਅ ਕਰਨੇ ਅਤੇ ਜਿਤਨੇ 
ਵਿਸ਼ਿਆਂ ਲਈ ਵੀ ਸੰਭਵ ਹੋ ਸਕੇ, ਇਸ ਨੂੰ ਪ੍ਰਗਤੀਸ਼ੀਲ 
ਰੂਪ ਵਿਚ ਸਿੱਖਿਆ-ਦੀਖਿਆ ਅਤੇ ਪ੍ਰੀਖਿਆ ਦੇ ਮਾਧਿਅਮ 
ਵਜੋਂ ਅਪਨਾਉਣਾ।” 

ਧਾਰਾ 4(16) : “ਪੰਜਾਬੀ ਭਾਸ਼ਾ ਜਾਂ ਹੋਰ ਭਾਸ਼ਾਵਾਂ 
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ਵਿਚ ਕਿਤਾਬਾਂ, ਜਰਨਲ, ਰਸਾਲੇ ਅਤੇ ਹੋਰ ਸਾਮਗ੍ਰੀ ਤਿਆਰ 
ਕਰਨਾ, ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਅਨੁਵਾਦ ਅਤੇ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਨ ਕਰਨਾ ਅਤੇ 
ਅਜਿਹੀਆਂ ਕਿਤਾਬਾਂ, ਜਨਰਲ, ਰਸਾਲੇ ਅਤੇ ਹੋਰ ਸਾਮਗੀ 
ਤਿਆਰ ਕਰਨਾ, ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਅਨੁਵਾਦ ਅਤੇ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਨ ਵਿਚ 
ਹੋਰ ਸੈਸਥਾਵਾਂ ਅਤੇ ਵਿਅਕਤੀਆਂ ਦੀ ਸਹਾਇਤਾ ਕਰਨਾ।” 

ਇਨ੍ਹਾਂ ਮੰਤਵਾਂ ਦੀ ਪੂਰਤੀ ਲਈ 5 ਅਗਸਤ 
1960 ਈ. ਨੂੰ ਪੰਜਾਬ ਸਰਕਾਰ ਨੇ ਇਕ 1 3 ਮੈਂਬਰੀ ਕਮਿਸ਼ਨ 
ਮਹਾਰਾਜਾ ਯਾਦਵਿੰਦਰ ਸਿੰਘ ਦੀ ਚੇਅਰਮੈਨਸ਼ਿਪ ਅਧੀਨ 
_ ਕਾਇਮ ਕੀਤਾ। ਇਸ ਕਮਿਸ਼ਨ ਦਾ ਮੁਖ ਕੰਮ ਯੂਨੀਵਰਸਿਟੀ 
ਦਾ ਕਾਰਜ-ਖੇਤਰ, ਮੰਤਵ, ਪੰਜਾਬੀ ਭਾਸ਼ਾ ਦੇ ਵਿਕਾਸ ਅਤੇ 
ਮਾਧਿਅਮ ਨੂੰ ਲਾਗੂ ਕਰਨ ਲਈ ਰੂਪ-ਰੇਖਾ ਅਤੇ ਸੀਮਾ 
ਨਿਸ਼ਚਿਤ ਕਰਨਾ ਅਤੇ ਯੂਨੀਵਰਸਿਟੀ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਲਈ 
ਆਰਥਿਕ ਮਸਲਿਆਂ ਨੂੰ ਹਲ ਕਰਨਾ ਸੀ। ਇਸ ਕਮਿਸ਼ਨ 
ਨੇ 13 ਫਰਵਰੀ 1961 ਈ. ਨੂੰ ਆਪਣੀ ਰਿਪੋਰਟ ਪੇਸ਼ 
ਕੀਤੀ ਜਿਸ ਦੇ ਆਧਾਰ 'ਤੇ ਪੰਜਾਬ ਸਰਕਾਰ ਦੁਆਰਾ 
ਪੰਜਾਬੀ ਯੂਨੀਵਰਸਿਟੀ ਐਕਟ ਪਾਸ ਕੀਤਾ ਗਿਆ। ਇਸ 
ਐਕਟ ਨੂੰ 30 ਅਪ੍ਰੈਲ 1962 ਈ. ਨੂੰ ਲਾਗੂ ਕੀਤਾ ਗਿਆ 
ਅਤੇ ਯੂਨੀਵਰਸਿਟੀ ਬਣਾਉਣ ਲਈ ਥਾਂ ਵਾਸਤੇ ਪਟਿਆਲਾ 
ਸ਼ਹਿਰ ਨੂੰ ਚੁਣਿਆ ਗਿਆ। 24 ਜੂਨ 1962 ਈ. ਨੂੰ 
ਰਾਜਿੰਦਰਾ ਜਿਮਖ਼ਾਨਾ ਮੋਦਾਨ ਵਿਚ ਪੰਜਾਬੀ ਯੂਨੀਵਰਸਿਟੀ 
ਦਾ ਉਦਘਾਟਨੀ ਸਮਾਰੋਹ ਰਾਸ਼ਟਰਪਤੀ ਡਾ. ਸਰਵਪਲੀ 
ਰਾਧਾਕ੍ਰਿਸ਼ਨਨ ਦੁਆਰਾ ਕੀਤਾ ਗਿਆ। ਗਵਰਨਰ ਪੰਜਾਬ 
_ ਅਤੇ ਯੂਨੀਵਰਸਿਟੀ ਦੇ ਚਾਂਸਲਰ ਸਰੀ ਐਨ.ਵੀ.ਗ਼ਾਡਗਿਲ 
ਨੇ ਆਪਣੇ ਪ੍ਧਾਨਗੀ ਭਾਸ਼ਣ ਵਿਚ ਕਿਹਾ ਕਿ ਯੂਨੀਵਰਸਿਟੀ 


ਦਾ ਮੁੱਖ ਮੰਤਵ ਹੋਰ ਵਿਦਵਾਨ ਅਤੇ ਭੱਦਰ ਪੁਰਸ਼ ਪੈਦਾ 


ਕਰਨਾ ਨਹੀਂ, ਸਗੋਂ ਸੈਤੁਲਨ ਮਨ ਵਾਲੇ ਸ਼ਹਿਰੀ ਪੈਦਾ ਕਰਨੇ 
ਹਨ ਜੋ ਸਮਾਜ ਨੂੰ ਪੇਸ਼ ਆਉਂਦੀਆਂ ਸਭ ਸਮਸਿਆਵਾਂ ਪ੍ਰਤਿ 
ਸਹੀ ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀਕੋਣ ਦਾ ਵਿਕਾਸ ਕਰ ਸਕਣ। ਉਦੋਂ ਦੇ ਮੁੱਖ 
ਮੰਤਰੀ ਪੰਜਾਬ ਸੁ. ਪ੍ਤਾਪ ਸਿੰਘ ਕੈਰੋਂ ਨੇ ਆਪਣੇ ਭਾਸ਼ਣ 
ਵਿਚ ਕਿਹਾ- “ਮਾਣਯੋਗ ਰਾਸ਼ਟਰਪਤੀ ਜੀ, ਪੰਜਾਬੀ ਬੋਲੀ 
ਬੜੇ ਝੱਖੜਾਂ, ਤੂਫ਼ਾਨਾਂ ਤੇ ਮੁਸੀਬਤਾਂ ਵਿਚੋਂ ਨਿਕਲੀ ਹੈ। 
ਇਸ ਨੇ ਤਲਵਾਰਾਂ, ਖੰਡਿਆਂ, ਤੀਰਾਂ ਤੇ ਨੇਜ਼ਿਆਂ ਦੇ ਗੀਤ 
ਗਾਏ ਨੇ। ਜੈਗਲਾਂ, ਬੇਲਿਆਂ ਤੇ ਮਾਰੂਥਲਾਂ ਵਿਚ ਰੁਮਾਂਸਕ 
ਢੋਲੇ ਗਾਏ ਹਨ। ਇਸ ਨੇ ਸੂਰਮਿਆਂ, ਯੋਧਿਆਂ ਤੇ ਸ਼ਹੀਦਾਂ 
ਦੀਆਂ ਅਣਖੀ ਵਾਰਾਂ ਦੀਆਂ ਗੂੰਜਾਂ ਪਾਈਆਂ ਨੇ ਤੇ ਇਸ 
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ਪੰਜਾਬੀ ਯੂਨੀਵਰਸਿਟੀ 


_ਬੋਲੀ ਨੇ ਭਗਤ ਬਾਣੀ, ਗੁਰੂ ਬਾਣੀ ਤੇ ਪ੍ਰਭੁ ਭਗਤੀ ਦਾ 


ਰਾਗ ਵੀ ਅਲਾਪਿਆ ਹੈ। ਅਜ ਇਹ ਗਿਆਨ ਮੰਦਰ 
ਅਰਥਾਤ ਯੂਨੀਵਰਸਿਟੀ ਵਿਚ ਆ ਬਿਰਾਜੀ ਹੈ। ਇਹ 
ਯੂਨੀਵਰਸਿਟੀ ਕੇਂਦਰੀ ਸਰਕਾਰ ਦੇ ਕਾਇਮ ਕੀਤੇ ਅਸੂਲਾਂ 
ਤੇ ਚਲੇਗੀ। ਹਿੰਦੂ-ਸਿੱਖ ਏਕਤਾ ਇਸ ਢਾ ਮੁੱਖ ਮੰਤਵ ਹੈ। 
ਮੈਂ ਅਜ ਦੇ ਇਤਿਹਾਸਿਕ ਦਿਨ `ਤੇ ਕੁੱਲ ਪੰਜਾਬੀਆਂ ਨੂੰ 
ਹਾਰਦਿਕ ਵਧਾਈ ਦਿੰਦਾ ਹਾਂ।” 
ਯੂਨੀਵਰਸਿਟੀ ਦੇ ਆਰੈਭ ਵੇਲੇ ਆਰਟਸ ਅਤੇ 
ਸਮਾਜ ਵਿਗਿਆਨ ਦੀਆਂ 7 ਫੈਕਲਟੀਜ਼ ਕ੍ਰਮਵਾਰ 
ਵਿਗਿਆਨ, ਵਣਜ ਪ੍ਰਬੰਧ ਅਤੇ ਵਪਾਰ, ਭਾਸ਼ਾਵਾਂ, 
ਸਿੱਖਿਆ, ਡਾਕਟਰੀ ਅਤੇ ਤਕਨਾਲੋਜੀ ਸਨ। ਪੋਸਟ 
ਗਰੈਜੂਏਟ ਪੱਧਰ 'ਤੇ ਅੰਗ੍ਰੇਜ਼ੀ, ਪੰਜਾਬੀ, ਅਰਥ ਸ਼ਾਸਤ੍‌, 
ਭੌਤਿਕ ਵਿਗਿਆਨ, ਗਣਿਤ, ਦੋ ਜ਼ੈਰ ਅਧਿਆਪਕ 
ਵਿਭਾਗ-ਪੰਜਾਬ ਇਤਿਹਾਸ ਅਧਿਐਨ ਅਤੇ ਅਨੁਵਾਦ 
ਵਿਭਾਗ-- ਸਥਾਪਿਤ ਕੀਤੇ ਗਏ। ਯੂਨੀਵਰਸਿਟੀ ਦੇ 
ਅਧਿਕਾਰ ਖੇਤਰ ਵਿਚ 3 ਆਰਟਸ ਅਤੇ 6 ਵਿਵਸਾਇਕ 
ਕਾਲਜ ਸਨ। ਡਾ. ਭਾਈ ਜੋਧ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਇਸ ਦਾ ਵਾਈਸ- 
ਚਾਂਸਲਰ ਅਤੇ ਪ੍ਰੋ. ਹਰਬੈਸ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਰਜਿਸਟਰਾਰ ਨਿਯੁਕਤ 
ਕੀਤਾ ਗਿਆ। 
ਯੂਨੀਵਰਸਿਟੀ ਸਥਾਪਿਤ ਕਰਨ ਲਈ ਮੌਜੂਦਾ 
ਥਾਂ ਮਹਾਰਾਜਾ ਪਟਿਆਲਾ ਦੀ ਅਗਵਾਈ ਅਧੀਨ 
ਸਥਾਪਿਤ ਕਮੇਟੀ ਦੀ ਰਿਪੋਰਟ ਦੇ ਆਧਾਰ 'ਤੇ 27 ਮਾਰਚ 
1963 ਨੂੰ ਚੁਣੀ ਗਈ। ਮੌਜੂਦਾ ਕੈਂਪਸ ਦੀ ਉਸਾਰੀ 29 
ਫਰਵਰੀ 1964 ਈ. ਨੂੰ ਸ਼ੁਰੂ ਕਰਨ ਉਪਰੈਤ 21 ਜੁਲਾਈ 
1965 ਈ. ਨੂੰ ਵਾਈਸ ਚਾਂਸਲਰ ਕ੍ਰਿਪਾਲ ਸਿੰਘ ਨਾਰੇਗ 
ਨੇ ਅਕਾਦਮਿਕ ਸਰਗਰਮੀਆਂ ਦੀ ਸ਼ੁਰੂਆਤ ਹੋਸਟਲ ਨੰਬਰ 
4 ਦੀ ਮੌਜੂਦਾ ਮੈੱਂਸ ਵਿਚ ਕੀਤੀ ਅਤੇ ਯੂਨੀਵਰਸਿਟੀ ਪਰਿਸਰ 
ਵਿਚ ਕੰਮ ਸ਼ੁਰੂ ਹੋ ਗਿਆ। ਯੂਨੀਵਰਸਿਟੀ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਦੇ 
ਸਾਹਿਤ ਦੇ ਵਿਕਾਸ ਲਈ ਸਿਖਿਆ ਦਾ ਮਾਧਿਅਮ ਸੈਨੇਟ 
ਰਾਹੀਂ ਪੰਜਾਬੀ ਨੂੰ ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ। ਪਹਿਲਾਂ ਇਸ 
ਯੂਨੀਵਰਸਿਟੀ ਦਾ ਸਰੂਪ 'ਰੈਜ਼ੀਡੈਨਸ਼ਲ” ਵਾਲਾ ਸੀ, ਪਰ 
ਬਾਦ ਵਿਚ ਇਸ ਨਾਲ ਮਾਲਵਾ ਖੇਤਰ ਦੇ ਬਹੁਤ ਸਾਰੇ ਕਾਲਜ 
ਸੈਬਧਿਤ ਕਰ ਦਿੱਤੇ ਗਏ। ਸਮੇਂ ਦੀ ਚਾਲ ਅਨੁਸਾਰ ਪੰਜਾਬੀ 
ਯੂਨੀਵਰਸਿਟੀ ਅਧੀਨ ਹੁਣ 71 ਕਾਲਜ, ਤਲਵੈਡੀ ਸਾਬੋ, 
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ਡਾ. ਨੌਰਾ ਰਿਚਰਡ ਦੀ ਯਾਦ ਨੂੰ ਸਮਰਪਿਤ ਅੰਦਰੇਟਾ ਸੈਂਟਰ, 
ਦੇਹਰਾਦੂਨ ਵਿਖੇ ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਦੇ ਵਿਕਾਸ ਲਈ ਸੈਂਟਰ ਅਤੇ 
ਨਿਰੁਕਤ ਸੀ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਪ੍ਰਾਜੈਕਟ, ਵਿਦੇਸ਼ਾਂ ਵਿਚ 
ਪੰਜਾਬੀ ਭਾਸ਼ਾ ਦੇ ਵਿਕਾਸ ਲਈ ਇਸਪੇਨੋਲਾ, ਨਿਊਯਾਰਕ 
(ਅਮਰੀਕਾ) ਅਤੇ ਕੁਵੈਤ ਵਿਖੇ ਸੈਂਟਰ ਸਥਾਪਿਤ ਹਨ। 
ਪੰਜਾਬੀ ਯੂਨੀਵਰਸਿਟੀ ਦੀ ਲਾਇਬ੍ਰੇਰੀ ਅਹਿਮ 
ਸੈਸਥਾ ਹੈ ਜਿਸ ਵਿਚ ਅਧਿਆਪਨ ਅਤੇ ਖੋਜ ਦੀਆਂ ਭਿੰਨ 
ਭਿੰਨ ਗਤਿਵਿਧੀਆਂ ਚਲ ਰਹੀਆਂ ਹਨ। ਪੰਜਾਬੀ ਰੈਫਰੈਂਸ 
ਲਾਇਬ੍ਰੇਰੀ ਇਸ ਦਾ ਅਨਿਖੜਵਾਂ ਅੰਗ ਹੈ। ਅਮਰੀਕਾ ਦੀ 
ਹਾਰਵਰਡ ਯੂਨੀਵਰਸਿਟੀ ਤੋਂ ਬਾਦ ਇਹ ਸੈਸਾਰ ਦੀ ਦੂਜੀ 
ਯੂਨੀਵਰਸਿਟੀ ਹੈ ਜਿਥੇ ਸੈਸਾਰ ਦੇ ਪ੍ਰਮੁਖ ਧਰਮਾਂ-ਸਿੱਖ, 
ਇਸਲਾਮ, ਹਿੰਦੂਮਤ, ਬੌਧਮਤ ਅਤੇ ਈਸਾਈ ਮਤ-ਦੇ 
ਤੁਲਨਾਤਮਕ ਅਧਿਐਨ ਦਾ ਵਿਭਾਗ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਭਾਗ 
ਦੀ ਸਭ ਤੋ ਮਹੱਤਵਪੂਰਣ ਦੇਣ £੦੧10080018 97 
8110058। ਹੈ। ਪੰਜਾਬੀ ਦੇ ਵਿਕਾਸ ਲਈ ਇਸ ਯੂਨੀਵਰਸਿਟੀ 
ਵਿਚ 'ਪੰਜਾਬੀ ਭਾਸ਼ਾ ਵਿਕਾਸ ਵਿਭਾਗ” ਕਾਇਮ ਕੀਤਾ 
ਗਿਆ। ਇਸ ਵਿਭਾਗ ਵਲੋ' ਮੌਲਿਕ ਅਤੇ ਅਨੁਵਾਦਿਕ 
ਸੈਂਕੜੇ ਪੁਸਤਕਾਂ ਛਾਪੀਆਂ ਗਈਆਂ ਹਨ। “ਪੰਜਾਬੀ ਸਾਹਿਤ 
ਦਾ ਸਰੋਤ ਮੁਲਕ ਇਤਿਹਾਸ” ਇਸ ਵਿਭਾਗ ਦੀ ਮਹੱਤਵ- 
ਪੂਰਣ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਨਾ ਹੈ। ਪੰਜਾਬੀ ਸਾਹਿਤ ਅਧਿਐਨ ਵਿਭਾਗ 
ਦੁਆਰਾ ਪੰਜਾਬੀ ਦੇ ਵਿਕਾਸ ਲਈ ਅਨੇਕ ਯੋਜਨਾਵਾਂ ਉਤੇ 
ਕੰਮ ਕੀਤਾ ਜਾ ਰਿਹਾ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਅਧਿਐਨ 


ਲਈ ਸੀ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਅਧਿਐਨ ਵਿਭਾਗ ਦੀ 


ਸਥਾਪਨਾ ਕੀਤੀ ਗਈ ਸੀ ਜਿਸ ਵਲੋਂ “ਆਦਿ ਗੰਥ: ਸ਼ਬਦ 
ਅਨੁਕ੍ਮਣਿਕਾ”, 'ਗੁਰੁ ਗ੍ਰੰਥ ਵਿਸ਼ਵਕੋਸ਼", “ਗਰੂ ਗੰਥ : 
ਸ਼ਬਦਾਰਥ ਕੋਸ਼”, 'ਨਿਰੁਕਤ ਸੀ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ” ਆਦਿ 
ਹਵਾਲਾ ਗ੍ਰੰਥ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਿਤ ਹੋਏ ਹਨ। 
ਯੂਨੀਵਰਸਿਟੀ ਦੁਆਰਾ 1966 ਵਿਚ ਸਥਾਪਿਤ 
ਪ੍ਕਾਸ਼ਨ ਬਿਊਰੋ ਹੁਣ ਤਕ 1500 ਪੁਸਤਕਾਂ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਿਤ 
ਕਰ ਚੁੱਕਾ ਹੈ। ਆਧੁਨਿਕ ਮੀਡੀਆ ਸੈਂਟਰ, ਅਜਾਇਬਘਰ, 
ਆਰਟ ਗੈਲਰੀ, ਪੰਜਾਬੀ ਭਵਨ, ਵਾਰਿਸ ਭਵਨ, 
ਯੂਨੀਵਰਸਿਟੀ ਦੇ ਪ੍ਰਮੁਖ ਸਭਿਆਚਾਰਿਕ ਕੇਂਦਰ ਹਨ। 
ਖੇਡਾਂ ਦੇ ਖੇਤਰ 'ਚ ਯੂਨੀਵਰਸਿਟੀ ਕੋਲ ਵਿਸ਼ਾਲ 
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ਪੰਜੋਖਰਾ ਸਾਹਿਬ, ਗੁਰਦੁਆਰਾ 
ਇਲਾਵਾ 'ਵੈਲੋਡਰਮ” ਹੈ। ਸਾਇੰਸ ਫੈਕਲਟੀ ਦੇ ਮੈਂਬਰਾਂ ਨੇ 
ਯੂਨੀਵਰਸਿਟੀ ਦੇ ਮਾਧਿਅਮ ਪਰਿਵਰਤਨ ਵਿਚ ਮਹੱਤਵ- 
ਪੂਰਣ ਯੋਗਦਾਨ ਪਾਇਆ ਹੈ। ਪੰਜਾਬੀ ਯੂਨੀਵਰਸਿਟੀ ਦੇਸ਼ 
ਦੀ ਪਹਿਲੀ ਯੂਨੀਵਰਸਿਟੀ ਹੈ ਜਿਸ ਵਿਚ ਤਾਰਾ 
ਵਿਗਿਆਨ ਅਤੇ ਪੁਲਾੜ ਵਿਗਿਆਨ ਵਿਭਾਗ ਦੇ ਕੈਂਪਸ 
ਵਿਚ ਰਡਾਰ ਕੰਮ ਕਰ ਰਹੇ ਹਨ। 

ਸੈਨ 1968 ਈ. ਵਿਚ ਸਥਾਪਿਤ ਕੀਤੇ ਗਏ 
ਪੱਤਰ ਵਿਹਾਰ ਸਿੱਖਿਆ ਵਿਭਾਗ ਵਿਚ ਖੇਤਰੀ ਭਾਸ਼ਾ ਨੂੰ 
ਸਿੱਖਿਆ ਦਾ ਮਾਧਿਅਮ ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਇਸ 
ਵਿਭਾਗ ਰਾਹੀਂ ਸੈਨ 1975 ਈ. ਤੋਂ ਅਜ ਤਕ ਫ਼ਾਰਸੀ, 
ਉਰਦੁ, ਜਰਮਨ, ਫਰੈੱਚ, ਚੀਨੀ, ਤਿੱਬਤੀ ਆਦਿ ਭਾਸ਼ਾਵਾਂ 


ਤਦ ਟੂ? 


ਦੇ ਕੋਰਸ ਰੋਮਨ ਲਿਪੀ ਰਾਹੀਂ ਕਰਵਾਏ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। ਪੱਤਰ 
ਵਿਹਾਰ ਵਿਭਾਗ ਵਿਚ ਹਰ ਸਾਲ 7 ਤੋ 10 ਹਜ਼ਾਰ ਤਕ 
ਵਿਦਿਆਰਥੀ ਦਾਖ਼ਲਾ ਲੈਂਦੇ ਹਨ। ਸਪੀਚ ਅਤੇ ਡਰਾਮੇ ਦੇ 
ਖੇਤਰ ਵਿਚ ਪੰਜਾਬੀ ਯੂਨੀਵਰਸਿਟੀ, ਉੱਤਰੀ ਭਾਰਤ ਦੀ 
ਪਹਿਲੀ ਯੂਨੀਵਰਸਿਟੀ ਹੈ ਜਿਥੇ ਸਪੀਚ ਅਤੇ ਡਰਾਮੇ ਦਾ 
ਵਿਭਾਗ ਖੋਲ੍ਹਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਗੁਰਮਤਿ ਸੰਗੀਤ ਦੀ 
ਸਿਖਿਆ ਲਈ ਵੀ ਵਖਰਾ ਵਿਭਾਗ ਸਥਾਪਿਤ ਕੀਤਾ 
ਗਿਆ ਹੈ। 

ਪੰਜਾਬੀ ਯੂਨੀਵਰਸਿਟੀ ਨੇ ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਵਿਦਿਅਕ, 
ਸਭਿਆਚਾਰਿਕ ਅਤੇ ਸਾਹਿਤਿਕ ਖੇਤਰ ਵਿਚ ਨਵੀਂ ਸੇਧ 
ਦਿੱਤੀ ਹੈ। ਇਸ ਨੇ ਪੰਜਾਬੀ ਦੇ ਅਨੇਕਾਂ ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਜਿਵੇਂ 
ਭਾਈ ਜੋਧ ਸਿੰਘ, ਪ੍ਰੋ. ਗੁਲਵੈਤ ਸਿੰਘ, ਡਾ. ਹਰਚਰਨ ਸਿੰਘ, 
ਡਾ. ਰਤਨ ਸਿੰਘ ਜੱਗੀ, ਡਾ. ਦਲੀਪ ਕੌਰ ਟਿਵਾਣਾ, 
ਗਿਆਨੀ ਲਾਲ ਸਿੰਘ, ਡਾ. ਅਤਰ ਸਿੰਘ ਆਦਿ ਤੋੱ 
ਸਹਿਯੋਗ ਹਾਸਲ ਕੀਤਾ ਹੈ। ਆਪਣੇ ਆਸ਼ੇ ਦੀ ਪੂਰਤੀ ਲਈ 
ਇਹ ਸੰਸਥਾ ਪੂਰੀ ਤਰ੍ਹਾਂ ਯਤਨਸ਼ੀਲ ਹੈ। 


ਪੰਜੋਖਰਾ ਸਾਹਿਬ, ਗੁਰਦੁਆਰਾ : ਹਰਿਆਣਾ ਪ੍ਰਦੇਸ਼ ਦੇ 
ਅੰਬਾਲਾ ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ ਨਗਰ ਤੋਂ 9 ਕਿ.ਮੀ. ਦੀ ਵਿਥ ਉਤੇ 
ਅੰਬਾਲਾ-ਨਾਰਾਇਣਗੜ੍ਹ ਸੜਕ ਉਤੇ ਸਥਿਤ ਇਕ ਗੁਰੂ- 
ਧਾਮ ਜਿਸ ਦਾ ਮੂਲ ਨਾਂ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸੀ ਗੁਰੂ ਹਰਿਕ੍ਰਿਸ਼ਨ 
ਸਾਹਿਬ ਜੀ? ਹੈ, ਪਰ ਪੰਜਖੋਰਾ ਪਿੰਡ ਦੇ ਨਾਲ ਹੋਣ ਕਾਰਣ 
ਆਮ ਸ਼ਰਧਾਲੂ ਇਸ ਨੂੰ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪੰਜਖੋਰਾ ਸਾਹਿਬ” 
ਕਹਿ ਦਿੰਦੇ ਹਨ। ਸਿੱਖ ਇਤਿਹਾਸ ਅਨੁਸਾਰ ਔਰੈਗਜ਼ੇਬ 
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ਪੰਜੋਖਰਾ ਸਾਹਿਬ, ਗੁਰਦੁਆਰਾ 


ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਨੇ ਰਾਜਾ ਜੈ ਸਿੰਘ ਦੇ ਇਕ ਦੂਤ ਪਰਸ ਰਾਮ ਨੂੰ 
ਭੇਜ ਕੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੂੰ ਦਿੱਲੀ ਸਦਿਆ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਸੈਨ 1664 
ਈ. ਵਿਚ ਬਸੈਤ ਪੰਚਮੀ ਵਾਲੇ ਦਿਨ ਕੀਰਤਪੁਰ ਤੋਂ' ਦਿੱਲੀ 
_ ਵਲ ਚਲੇ । ਜਦੋਂ ਤਿੰਨ ਦਿਨਾਂ ਬਾਦ ਪੰਜੋਖਰਾ ਪਿੰਡ ਵਿਚ 
ਪਹੁੰਚੇ ਤਾਂ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਬਹੁਤ ਅਨੁਯਾਈ ਉਥੇ ਇਕੱਠੇ ਹੋ 
ਗਏ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨਾਲ ਦਿੱਲੀ ਚਲਣ ਲਈ ਬੇਨਤੀਆਂ 
ਕਰਨ ਲਗੇ । ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਉਥੇ ਇਕ ਲਕੀਰ ਖਿਚ ਕੇ ਸਿੱਖਾਂ 
ਮਾਤਾ ਜੀ ਸਹਿਤ ਵੀਹ ਸਿੱਖਾਂ ਨੂੰ ਨਾਲ ਲੈ ਕੇ ਦਿੱਲੀ ਚਲੋਂ 
ਗਏ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਉਥੇ ਇਕ ਛੋਟਾ ਜਿਹਾ ਝੰਡਾ (ਨਿਸ਼ਾਨ 
ਸਾਹਿਬ) ਗਡ ਕੇ ਸੇਵਕਾਂ ਨੂੰ ਤਾਕੀਦ ਕੀਤੀ ਕਿ ਇਥੇ 
ਆਉਣ ਵਾਲੇ ਯਾੜੀਆਂ ਲਈ 'ਗੁਰੂ ਕਾ ਲੈਗਰ” ਦੀ 
ਵਿਵਸਥਾ ਕੀਤੀ ਜਾਏ। 

ਪੰਜੋਖਰਾ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਠਹਿਰ ਦੌਰਾਨ ਉਥੋਂ' ਦੇ 
ਇਕ ਨਿਵਾਸੀ ਪੰਡਿਤ ਲਾਲ ਚੰਦ ਨੇ ਇਤਨੀ ਛੋਟੀ ਉਮਰ 
ਲਈ ਪਰੀਖਿਆ ਲੈਣ ਨਿਮਿਤ ਗੁਰੂ ਜੀ ਕੋਲ ਪਹੁੰਚ ਗਿਆ। 
ਉਸ ਨੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੂੰ “ਭਗਵਦ ਗੀਤਾ” ਦੇ ਅਰਥ ਕਰਨ 
ਲਈ ਕਿਹਾ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਕੋਲੋਂ ਲੈਘਦੇ ਛੱਜੂ ਨਾਂ ਦੇ ਇਕ 
ਅਨਪੜ੍ਹ ਝੀਉਰ ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਪਾਸ ਬੁਲਾ ਕੇ ਉਸ ਦੇ ਸਿਰ 
ਉਤੇ ਆਪਣੀ ਛੱਟੀ ਰਖੀ ਅਤੇ “ਭਗਵਦ ਗੀਤਾ” ਦੇ ਪੰਡਿਤ 
ਲਾਲ ਚੰਦ ਵਲੋਂ ਉਚਰੇ ਸ਼ਲੋਕਾਂ ਦਾ ਅਰਥ ਕਰਨ ਲਈ 
ਕਿਹਾ। ਛੱਜੂ ਨੇ ਇਕਦਮ ਅਰਥ ਕਰਨੇ ਸ਼ੁਰੂ ਕਰ ਦਿੱਤੇ। 
ਸਭ ਲੋਕ ਹੈਰਾਨ ਹੋ ਗਏ। ਪੰਡਿਤ ਵੀ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਦੈਵੀ 
ਸ਼ਕਤੀ ਨੂੰ ਵੇਖ ਕੇ ਚਰਣਾਂ ਉਤੇ ਡਿਗ ਪਿਆ ਅਤੇ ਆਪਣੀ 
ਭੁਲ ਬਖ਼ਸ਼ਾਉਣ ਲਈ ਬੇਨਤੀ ਕਰਨ ਲਗਾ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ 
ਪੰਡਿਤ ਨੂੰ ਬਖ਼ਸ਼ ਦਿੱਤਾ। 

ਜਿਸ ਸਥਾਨ ਉਤੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਠਹਿਰੇ ਸਨ, ਉਥੇ 
ਮੰਜੀ ਸਾਹਿਬ ਸਥਾਪਿਤ ਕੀਤਾ ਗਿਆ। ਬਾਦ ਵਿਚ ਸਹਿਜੇ 
_ਸਹਿਜੇ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਦੀ ਵਿਸ਼ਾਲ ਇਮਾਰਤ ਬਣਦੀ ਗਈ। 
ਹੁਣ ਇਸ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਦੇ ਪਰਿਸਰ ਵਿਚ ਇਕ ਸਰੋਵਰ ਅਤੇ 
“ਗੁਰੂ ਕਾ ਲੈਗਰ” ਦੀ ਵੀ ਵੱਡੀ ਬਿਲਡਿੰਗ ਬਣੀ ਹੋਈ ਹੈ। 
ਹਰ ਐਤਵਾਰ ਇਥੇ ਹਜ਼ਾਰਾਂ ਸ਼ਰਧਾਲੂ ਦਰਸ਼ਨਾਂ ਲਈ 
ਆਉਂਦੇ ਹਨ। ਹਰ ਸਾਲ ਬਸੈਤ ਪੰਚਮੀ ਤੋ ਤਿੰਨ ਦਿਨ 
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ਬਾਦ ਫਗਣ ਮਹੀਨੇ ਦੇ ਸ਼ੁਰੂ ਵਿਚ ਇਥੇ ਤਿੰਨ ਦਿਨਾਂ ਦਾ 
ਸਾਲਾਨਾ ਧਾਰਮਿਕ ਮੇਲਾ ਲਗਦਾ ਹੈ। ਇਹ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ 
ਸ਼ੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਬੰਧਕ ਕਮੇਟੀ ਨਾਲ ਸੈਬੰਧਿਤ ਹੈ, 
ਪਰ ਇਸ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਸਥਾਨਕ ਕਮੇਟੀ ਕਰਦੀ ਹੈ । ਸੈਨ 
1993 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਦੀ ਕਮੇਟੀ ਨੇ “ਸੀ 
ਗੁਰੂ ਹਰਿਕ੍ਰਿਸ਼ਨ ਸਾਹਿਬ ਖ਼ਾਲਸਾ ਕਾਲਜ” ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ 
ਕੀਤੀ, ਜੋ ਕੁਰੁਕਸ਼ੇਤ੍ ਯੂਨੀਵਰਸਿਟੀ” ਨਾਲ ਸੈਬੈਧਿਤ ਹੈ। 


ਪੰਥ : ਸੈਸਕ੍ਿਤ ਦੇ “ਪਥ' ਸ਼ਬਦ ਤੋ ਬਣੇ “ਪੰਥ” ਸ਼ਬਦ ਦੀ 
ਵਰਤੋਂ ਪੰਜਾਬੀ ਅਤੇ ਸਿੱਖ ਸਾਹਿਤ ਵਿਚ ਦੋ ਅਰਥਾਂ ਵਿਚ 
ਹੋਈ ਹੈ। ਇਕ, ਮਾਰਗ ਜਾਂ ਰਸਤੇ ਲਈ, ਅਤੇ ਦੂਜਾ, ਵਿਸ਼ੇਸ਼ 
ਧਾਰਮਿਕ ਸਮਾਜ ਲਈ। ਪ੍ਸਤੁਤ ਪਸੈਗ ਵਿਚ ਇਸ ਸ਼ਬਦ 
ਦਾ ਸੈਬੰਧ ਦੂਜੇ ਅਰਥ ਨਾਲ ਹੈ। ਇਸ ਸ਼ਬਦ ਦਾ ਪ੍ਰਯੋਗ 
ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਤੋ ਪਹਿਲਾਂ ਅਤੇ ਬਾਦ ਹੁੰਦਾ ਰਿਹਾ 
ਹੈ। ਗੋਰਖ ਪੰਥ ਅਤੇ ਕਬੀਰ ਪੰਥ ਇਸੇ ਅਰਥ ਦੇ ਸੂਚਕ 
ਹਨ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਅਨੁਯਾਈਆਂ ਲਈ ਖ਼ਾਲਸੇ 
ਦੀ ਸਿਰਜਨਾ ਤੋ ਪਹਿਲਾਂ “ਨਾਨਕ ਪੰਥੀ” ਸ਼ਬਦ ਵਰਤਿਆ 
ਜਾਂਦਾ ਰਿਹਾ ਹੈ। ਭੱਟਾਂ ਦੇ ਸਵੈਯਾਂ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ 
ਜੀ ਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਚਾਰਿਤ ਮਤ ਨੂੰ “ਉਤਮ ਪੰਥ” ਕਿਹਾ ਗਿਆ 
ਹੈ-/ਇਕਾ ਉਤਮ ਪੰਡ ਸ਼ਨੇਓਂ ਗੁਰ ਸੰਗਤਿ /ਤਿਹ /ਮਲੰਤ 
ਜਮ' ਤਾਸ਼ ਮਟਾਈ/ (ਗੁ.ਗੰ.1406)। ਇਥੇ 'ਪੰਥ” ਸ਼ਬਦ 
“ਗੁਰ ਸੈਗਤਿ” ਸ਼ਬਦ ਦਾ ਪ੍ਯਾਯਵਾਚੀ ਸਿੱਧ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। 
ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਨੇ ਇਸ ਨੂੰ ਨਿਰਮਲ ਪੰਥ ਕਿਹਾ ਹੈ-- 
ਮਰਿਆ /ਸਕਾ ਜਗਤ /ਵਾ/ਚ ਨਾਨਕ /ਨੈਰਮਲ ਪੰਥ 
ਚਲਇਆ/(1/45)। ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਨੇ ਇਸ ਨੂੰ 
ਹਿੰਦੂ ਮਤ ਅਤੇ ਇਸਲਾਮ ਤੋਂ ਬਿਲਕੁਲ ਵਖਰਾ ਕਰਕੇ 
ਸੁਤੰਤਰ ਤੀਜਾ ਪੰਥ ਬਣਾ ਦਿੱਤਾ। ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਸਿੰਘ 
ਦੀ ਵਾਰ ਅਨੁਸਾਰ /ਇਉਂ' ਤੀਰ ਪੰਥ ਰਚ/ਇਅਨ ਵਡ 
ਸਰ ਗਹੇਲਾ(੧੬) ਅਤੇ ਅੰਮ੍ਰਿਤ ਸੈਚਾਰ ਦੁਆਰਾ 'ਸੈਗਤਿ” 
ਨੂੰ ਖ਼ਾਲਸਾ” ਘੋਸ਼ਿਤ ਕਰ ਦਿੱਤਾ--ਸੰਗ/ਤ ਕੀਨ ਆਲਸ਼ਾ 
ਮਨਮੁਖ ਫੁਹੇਲਾ/ 5/ ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਸਿੱਖ ਪੰਥ ਨੂੰ 'ਖ਼ਾਲਸਾ” 
ਕਿਹਾ ਜਾਣ ਲਗਿਆ। 

ਮਿਸਲਾਂ ਦੇ ਯੁਗ ਵਿਚ ਸਿੱਖ ਪੰਥ ਨੂੰ “ਸਰਬਤ 
ਖ਼ਾਲਸਾ” ਨਾਂ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। ਮਹਾਰਾਜਾ ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ 
ਦੇ ਰਾਜ-ਕਾਲ ਵਿਚ ਪੰਥ ਦੇ ਸਰੋਕਾਰਾਂ ਅਤੇ ਹਿਤਾਂ ਦੀ 
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ਜ਼ਿੰਮੇਵਾਰੀ ਮਹਾਰਾਜੇ ਨੇ ਖ਼ੁਦ ਸੈਭਾਲ ਲਈ। ਪਰ ਮਹਾਰਾਜੇ 
ਦੇ ਗੁਜ਼ਰਨ ਤੋ ਬਾਦ ਲਾਹੌਰ ਦਰਬਾਰ ਵਿਚ ਖ਼ਾਨਾਜੈਗੀ 
ਛਿੜ ਗਈ ਅਤੇ ਸ਼ਕਤੀ ਫ਼ੌਜ ਦੇ ਹੱਥ ਆ ਗਈ। ਉਦੋਂ 
ਲਾਹੌਰ ਦਰਬਾਰ ਦੀ ਫ਼ੌਜੀ ਪੰਚਾਇਤਾਂ ਵਲੋਂ 'ਖ਼ਾਲਸਾ ਪੰਥ” 
ਸ਼ਬਦ-ਜੁਟ ਵਰਤਿਆ ਜਾਣ ਲਗਿਆ। ਪੰਜਾਬ ਉਤੇ 
ਅੰਗ੍ੇਜ਼ਾਂ ਦੇ ਕਬਜ਼ੇ ਨਾਲ ਸਿੱਖ ਜੱਥੇਬਦੀ ਅਤੇ ਸਮਾਜਿਕ 
ਢਾਂਚਾ ਖੇਰੂੰ ਖੇਰੂੰ ਹੋ ਗਿਆ। ਉਸ ਸਥਿਤੀ ਨੂੰ ਸੁਧਾਰਨ ਲਈ 
ਪਹਿਲਾਂ ਨਿਰਕਾਰੀ, ਫਿਰ ਨਾਮਧਾਰੀ ਅਤੇ ਸਿੰਘ ਸਭਾ 
ਲਹਿਰਾਂ ਚਲੀਆਂ। ਕਾਲਾਂਤਰ ਵਿਚ ਕੁਝ ਦੀਵਾਨ ਬਣੇ ਅਤੇ 
ਆਖ਼ਿਰ 1902 ਈ. ਵਿਚ ਚੀਫ਼ ਖ਼ਾਲਸਾ ਦੀਵਾਨ ਦੀ 
ਸਥਾਪਨਾ ਹੋਈ। ਸੈਨ 1920 ਈ. ਵਿਚ ਕਾਇਮ ਹੋਏ ਸ਼੍ਰੋਮਣੀ 
ਅਕਾਲੀ ਦਲ ਅਤੇ ਸ਼ੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਬੈਧਕ ਕਮੇਟੀ 
ਅਤੇ ਇਸ ਦੇ ਹੱਕਾਂ ਦੀ ਰਾਖੀ ਲਈ ਜੁਗਤਾਂ ਬਣਾਈਆਂ। 
ਇਸ ਦੌਰਾਨ “ਖ਼ਾਲਸਾ ਪੰਥ” ਸ਼ਬਦ-ਜੁਟ ਦੀ ਥਾਂ ਕੇਵਲ 
“ਪੰਥ` ਸ਼ਬਦ ਵਰਤਿਆ ਜਾਣ ਲਗਿਆ ਅਤੇ ਇਹੀ ਬਿਰਤੀ 
ਚਲੀ ਆ ਰਹੀ ਹੈ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਹੁਣ “ਪੰਥ” ਸ਼ਬਦ ਸਾਰੇ ਸਿੱਖ 
ਸਮਾਜ ਦਾ ਵਾਚਕ ਸ਼ਬਦ ਬਣ ਗਿਆ ਹੈ। 

ਵਰਤਮਾਨ ਕਾਲ ਵਿਚ 'ਗੁਰੂ-ਗ੍ਰੰਥ ਅਤੇ ਗੁਰੂ- 
ਪੰਥ” ਇਕ ਨਵੀ' ਉਕਤੀ ਵਰਤੀ ਜਾਣ ਲਗੀ ਹੈ। ਇਸ 
ਉਕਤੀ ਦੀਆਂ ਦੋ ਵਿਆਖਿਆਵਾਂ ਕੀਤੀਆਂ ਜਾਂਦੀਆਂ 
ਹਨ। ਇਕ ਅਨੁਸਾਰ 'ਗੁਰੂ-ਆਦੇਸ਼', ਗੁਰੂ-ਰੋਥ ਸਾਹਿਬ 
ਵਿਚ ਦਰਜ ਹੈ ਅਤੇ ਉਸ ਆਦੇਸ਼ ਨੂੰ ਲਾਗੂ ਕਰਨਾ ਜਾਂ 
ਉਸ ਨੂੰ ਕ੍ਰਿਆਸ਼ੀਲ ਬਣਾਉਣਾ 'ਗੁਰੂ-ਪੰਥ” ਦਾ ਕੰਮ ਹੈ, 
ਅਰਥਾਤ ਇਸ ਕੌਮ ਲਈ ਪੰਥ ਨੂੰ ਗੁਰਤਾ ਦਿੱਤੀ ਗਈ ਹੈ। 
ਦੂਜੀ ਅਨੁਸਾਰ ਸਿੱਖਾਂ ਦੀ ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਸੇਧ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ 
ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਦਰਜ ਹੈ ਅਤੇ ਸਿੱਖਾਂ ਨੂੰ ਦਰਪੇਸ਼ ਧਾਰਮਿਕ, 
ਸਮਾਜਿਕ, ਸਭਿਆਚਾਰਿਕ ਅਤੇ ਰਾਜਨੈਤਿਕ ਸਮਸਿਆਵਾਂ 
ਦਾ ਸਮਾਧਾਨ ਕਰਨ ਲਈ ਪੰਥ ਹੀ ਗੁਰੂ ਹੈ। ਰੈਭੀਰਤਾ 
ਸੂਤਰ ਇਕੋਂ ਮੁੱਦੇ ਨਾਲ ਜਾ ਜੁੜਦੇ ਹਨ। ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ 
ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਗੁਰੂ ਦਾ ਸੂਖਮ ਰੂਪ ਹੈ ਅਤੇ ਗੁਰੂ-ਪੰਥ 
ਸਥੂਲ ਰੂਪ ਹੈ। ਸੂਖਮ ਰੂਪ ਦਾ ਵਿਵਹਾਰੀਕਰਣ ਸਥੂਲ ਰੂਪ 
ਵਿਚ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਪੰਥ ਦੀਆਂ ਸਮਸਿਆਵਾਂ ਦਾ ਸਮਾਧਾਨ 
ਕਿਸੇ ਸਰਬ-ਸਵੀਕ੍ਰਿਤ ਸੈਸਥਾ ਵਲੋਂ ਹੋਣਾ ਚਾਹੀਦਾ ਹੈ। 
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ਉਹ ਸੈਸਥਾ ਹੀ ਗੁਰੂ-ਪੰਥ ਦਾ ਪ੍ਰਤਿਨਿਧ ਰੂਪ ਹੈ। ਇਸ ਦੇ 
ਸਰੂਪ-ਨਿਰਧਾਰਣ ਬਾਰੇ ਮਤ- ਏਕਤਾ ਨਹੀਂ ਹੈ। 


ਕਰਨ ਵਾਲਾ ਇਕ ਬੋਰਡ ਜਿਸ ਵਿਚ ਸਿੱਖ ਜਗਤ ਦੀਆਂ 
ਸਾਰੀਆਂ ਜੱਥੇਬੰਦੀਆਂ ਜਾਂ ਸੰਪ੍ਦਾਵਾਂ ਦੇ ਪ੍ਰਤਿਨਿਧੀ ਸ਼ਾਮਲ 
ਸਨ। ਦੂਜੀ ਵੱਡੀ ਜੰਗ ਦੇ ਖ਼ਤਮ ਹੋਣ ਤੋਂ ਬਾਦ ਇੰਗਲੈਂਡ 
ਵਿਚ ਕਾਮਯਾਬ ਹੋ ਗਈ। ਹਿੰਦੁਸਤਾਨ ਨੂੰ ਰਾਜਸੀ ਅਧਿਕਾਰ 
ਪ੍ਰਦਾਨ ਕਰਨ ਲਈ ਲੇਬਰ ਸਰਕਾਰ ਨੇ ਲਾਰਡ ਪੈਥਕ ਲਾਰੈਸ 
ਦੀ ਅਗਵਾਈ ਵਿਚ ਕੈਬਨਿਟ ਮਿਸ਼ਨ ਭੇਜਿਆ ਜਿਸ ਦੇ ਹੋਰ 
ਮੈਂਬਰ ਸਨ--ਸਰ ਸਟੈਫਰਡ ਕ੍ਰਿਪਸ ਅਤੇ ਏ.ਵੀ.ਐਲਗ਼ਜ਼ੈਂਡਰ। 
ਇਸ ਮਿਸ਼ਨ ਦਾ ਉਦੇਸ਼ ਇਹ ਸੀ ਕਿ ਹਿੰਦੁਸਤਾਨੀ ਲੀਡਰਾਂ 
ਨਾਲ ਗੱਲਬਾਤ ਕਰਕੇ ਅੰਤਰਿਮ ਸਰਕਾਰ ਬਣਾਉਣ ਦਾ 
ਰਾਹ ਸਾਫ਼ ਕੀਤਾ ਜਾਏ। ਤਿੰਨ ਮਹੀਨਿਆਂ ਤਕ ਲੀਡਰਾਂ 
ਨਾਲ ਗੱਲਬਾਤ ਚਲਦੀ ਰਹੀ, ਪਰ ਕੋਈ ਸਿੱਟਾ ਨ 
ਨਿਕਲਿਆ। ਫਲਸਰੂਪ, 16 ਮਈ 1946 ਈ. ਨੂੰ ਕੈਬਨਿਟ 
ਮਿਸ਼ਨ ਨੇ ਆਪਣੇ ਵਲੋ' ਬਣਾਈ ਵਿਉੱਤ ਦਾ ਐਲਾਨ ਕਰ 
ਦਿੱਤਾ। ਇਸ ਵਿਉੱਤ ਅਨੁਸਾਰ ਸਾਰੇ ਹਿੰਦੁਸਤਾਨ ਨੂੰ ਤਿੰਨ 
ਭਾਗਾਂ ਵਿਚ ਵੰਡ ਕੇ ਇਕ ਤਰ੍ਹਾਂ ਨਾਲ ਪਾਕਿਸਤਾਨੀ ਢਾਂਚੇ 
ਦੀ ਪੁਸ਼ਟੀ ਕਰ ਦਿੱਤੀ ਗਈ ਅਤੇ ਦੂਜੇ ਪਾਸੇ ਕਾਂਗਰਸ ਨੂੰ 
ਖ਼ੁਸ਼ ਕਰਨ ਲਈ ਇਹ ਵੀ ਕਹਿ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਕਿ 
ਪਾਕਿਸਤਾਨ ਬਣਾਉਣ ਦੀ ਮੰਗ ਨੂੰ ਮੰਨਣਾ ਅਸੈਭਵ ਹੈ। 
ਇਸ ਵਿਉਂਤ ਅਨੁਸਾਰ ਸਿੱਖ ਸਦਾ ਲਈ ਮੁਸਲਮਾਨਾਂ ਦੇ 
ਅਧੀਨ ਕਰ ਦਿੱਤੇ ਗਏ। ਇਸ ਵਿਉੱਤ ਦਾ ਸਿੱਖ ਜਗਤ 
ਵਲੋਂ ਬਹੁੜ ਕਠੋਰ ਵਿਰੋਧ ਹੋਇਆ। ਇਸ ਸਮਸਿਆ ਬਾਰੇ 
ਰੀਭੀਰਤਾ ਨਾਲ ਵਿਚਾਰ ਕਰਨ ਲਈ ਸਿੰਘ ਸਾਹਿਬ ਮੋਹਨ 
ਸਿੰਘ ਨਾਗੋਕੇ, ਜੱਥੇਦਾਰ ਅਕਾਲ ਤਖ਼ਤ ਨੇ ਹੁਕਮਨਾਮਾ 
ਜਾਰੀ ਕਰਕੇ 9-10 ਜੂਨ 1946 ਈ, ਨੂੰ ਸਮੁੰਦਰੀ ਹਾਲ, 
ਸਿੱਖ-ਜੱਥੇਬੈਦੀਆ ਦੇ ਪ੍ਰਤਿਨਿਧ ਸ਼ਾਮਲ ਹੋਏ। ਕਨਵੈਨਸ਼ਨ 
ਦੇ ਦੂਜੇ ਦਿਨ ਸ. ਉਜਲ ਸਿੰਘ ਨੇ ਮਤਾ ਪੇਸ਼ ਕੀਤਾ ਜਿਸ 
ਵਿਚ ਕੈਬਨਿਟ ਮਿਸ਼ਨ ਦੀਆਂ ਤਜਵੀਜ਼ਾਂ ਨੂੰ ਨਿਖੇਧਦੇ 
ਹੋਇਆਂ ਸਪੱਸ਼ਟ ਕੀਤਾ ਕਿ ਕੋਈ ਵੀ ਉਹ ਤਜਵੀਜ਼ ਪਵਾਨ 
ਨਹੀਂ ਕੀਤੀ ਜਾਵੇਗੀ ਜਿਸ ਵਿਚ ਸਿੱਖਾਂ ਦੇ ਹੱਕਾਂ ਦੀ ਰਾਖੀ 
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ਨ ਕੀਤੀ ਗਈ ਹੋਵੇ ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਪੁਵਾਨਗੀ ਨ ਲਈ 
ਗਈ ਹੋਵੇ। ਇਸ ਮਤੇ ਦੀ ਪੁਸ਼ਟੀ ਗਿਆਨੀ ਕਰਤਾਰ ਸਿੰਘ 
ਨੈ ਕੀਤੀ। 

ਦੂਜੇ ਮਤੇ ਰਾਹੀਂ ਪੰਥਕ ਪ੍ਰਤਿਨਿਧੀ ਬੋਰਡ ਦੇ 
ਰੂਪ ਵਿਚ ਇਕ ਐਕਸ਼ਨ ਕਮੇਟੀ ਬਣਾਈ ਗਈ ਤਾਂ ਜੋ 
ਸਿੱਖ ਸਮਾਜ ਦੀਆ ਸਮਸਿਆਵਾਂ ਅਤੇ ਚੁਣੌਤੀਆਂ ਦਾ 
ਸਾਹਮਣਾ ਕੀਤਾ ਜਾ ਸਕੇ। ਆਜ਼ਾਦ ਹਿੰਦ ਫ਼ੌਜ ਦੇ ਕਰਨਲ 
ਨਿਰੈਜਨ ਸਿੰਘ ਗਿਲ ਨੂੰ ਇਸ ਦਾ ਪ੍ਧਾਨ ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ 
ਪ੍ਤਿਨਿਧੀਆਂ ਨੂੰ ਇਸ ਬੋਰਡ ਦਾ ਮੈਂਬਰ ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ। 
ਇਸ ਬੋਰਡ ਦੇ ਮੈਂਬਰਾਂ ਦੀ ਕੁਲ ਗਿਣਤੀ 20 ਹੋ ਗਈ। 13 
ਜੂਨ 1946 ਈ. ਨੂੰ ਸਰਦਾਰ ਪਟੇਲ ਨੇ ਕਰਨਲ ਨਿਰੈਜਨ 
ਸਿੰਘ ਨਾਗੋਕੇ ਅਤੇ ਜੱਥੇਦਾਰ ਈਸ਼ਰ ਸਿੰਘ ਮਝੈਲ ਨੂੰ ਦਿੱਲੀ 
ਬੁਲਾਇਆ ਤਾਂ ਜੋ ਪੰਥਕ ਪ੍ਰਤਿਨਿਧੀ ਬੋਰਡ ਵਲੋਂ ਕੈਬਨਿਟ 
ਮਿਸ਼ਨ ਦੀ ਨਕਾਰੀ ਗਈ ਵਿਉਂਤ ਉਤੇ ਪੁਨਰ-ਵਿਚਾਰ 
ਕੀਤਾ ਜਾ ਸਕੇ। ਇਸੇ ਦੌਰਾਨ ਵਾਈਸਰਾਏ ਨੇ ਬਿ੍‌ਟਿਸ਼ਟ 
ਸਰਕਾਰ ਦੁਆਰਾ ਅੰਤਰਿਮ ਸਰਕਾਰ ਬਣਾਉਣ ਦੀ ਮਨਸ਼ਾ 
ਦਾ ਐਲਾਨ ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਜਿਸ ਅਨੁਸਾਰ ਅੰਤਰਿਮ ਸਰਕਾਰ 
ਵਿਚ 6 ਕਾਂਗ੍ਸ ਦੇ, 5 ਮੁਸਲਿਮ ਲੀਗ ਦੇ ਅਤੇ ਇਕ 
ਪਾਰਸੀ, ਇਕ ਸਿੱਖ ਅਤੇ ਇਕ ਈਸਾਈ ਕੁਲ ੧4 ਮੈਂਬਰ 
ਲਏ ਜਾਣੇ ਸਨ। ਪੰਥਕ ਪ੍ਰਤਿਨਿਧੀ ਬੋਰਡ ਨੇ 22 ਜੂਨ 1946 
ਈ. ਦੀ ਮੀਟਿੰਗ ਵਿਚ ਆਪਣੀ ਪਹਿਲੀ ਕਨਵੈਨਸ਼ਨ ਵਿਚ 
ਪਾਸ ਹੋਏ ਮਤੇ ਦੀ ਪੁਸ਼ਟੀ ਕੀਤੀ ਅਤੇ ਵਾਈਸਰਾਏ ਦੀ 
ਪੇਸ਼ਕ਼ਸ਼ ਨੂੰ ਅਪ੍ਵਾਨ ਕਰ ਦਿੱਤਾ। ਇਸ ਤੱ ਬਾਦ ਕਾਂਗਰਸ 
ਵਲੋਂ ਸਿੱਖ ਲੀਡਰਾਂ ਉਤੇ ਜ਼ੋਰ ਪਾਇਆ ਗਿਆ ਕਿ ਉਹ 
ਕੈਬਨਿਟ ਮਿਸ਼ਨ ਦੀਆਂ ਤਜਵੀਜ਼ਾਂ ਨੂੰ ਮੰਨ ਲੈਣ, ਪਰ 10 
ਜੁਲਾਈ 1946 ਈ. ਨੂੰ ਹੋਈ ਬੋਰਡ ਦੀ ਮੀਟਿੰਗ ਵਿਚ 
ਫਿਰ ਆਪਣੇ ਪਹਿਲੇ ਵਾਲੋਂ ਫ਼ੈਸਲੇ ਦੀ ਪੁਸ਼ਟੀ ਕੀਤੀ ਗਈ। 

9 ਅਗਸਤ 1946 ਈ. ਨੂੰ ਕਰਨਲ ਨਿਰੈਜਨ 
ਸਿੰਘ ਗਿਲ ਨੂੰ ਵਾਰਧਾ ਵਿਚ ਹੋ ਰਹੀ ਕਾਂਗਰਸ ਵਰਕਿੰਗ 
ਕਮੇਟੀ ਦੀ ਮੀਟਿੰਗ ਵਿਚ ਨਿਮੰਤਰਿਤ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਜਿਸ 
ਵਿਚ ਕਾਂਗਰਸ ਵਲੋਂ ਕੁਝ ਮਾਮੂਲੀ ਅਦਲ-ਬਦਲ ਨਾਲ 
ਅੰਤਰਿਮ ਸਰਕਾਰ ਬਣਾਉਣ ਦੀ ਸਕੀਮ ਨੂੰ ਪ੍ਰਵਾਨਗੀ 
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ਹੋਣ ਲਈ ਕਿਹਾ ਗਿਆ ਅਤੇ ਵਿਸ਼ਵਾਸ ਦਿਵਾਇਆ 
ਗਿਆ ਕਿ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀਆਂ ਹਰ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀਆਂ ਸ਼ਿਕਾਇਤਾਂ 
ਨੂੰ ਦੂਰ ਕਰਨ ਦਾ ਪੂਰਾ ਯਤਨ ਕੀਤਾ ਜਾਏਗਾ। ਫਲਸਰੂਪ 
14 ਅਗਸਤ 1946 ਈ. ਨੂੰ ਪੰਥਕ ਪ੍ਤਿਨਿਧੀ ਬੋਰਡ ਨੇ 
ਅੰਤਰਿਮ ਸਰਕਾਰ ਵਿਚ ਸਿੱਖਾਂ ਦੇ ਸ਼ਾਮਲ ਹੋਣ ਲਈ 
ਲਗਾਈ ਰੋਕ ਨੂੰ ਹਟਾ ਦਿੱਤਾ। ਇਸ ਤੋ' ਬਾਦ ਬੋਰਡ ਦਾ 
ਮੂਲ ਉਦੇਸ਼ ਖ਼ਤਮ ਹੋ ਗਿਆ। 8 ਸਤੰਬਰ 1946 ਈ. ਨੂੰ 
ਕਰਨਲ ਗਿਲ ਨੇ ਤਿਆਗ-ਪੱਤਰ ਦੇ ਦਿੱਤਾ ਅਤੇ 4 
ਨਵੰਬਰ 1946 ਈ. ਨੂੰ ਚਾਰ ਮੈਂਬਰਾਂ ਨੇ ਬੋਰਡ ਨਾਲ ਸੈਬੋਧ 
ਤੋੜ ਲਿਆ। ਫਲਸਰੂਪ, ਬੋਰਡ ਦੀ ਹੋਂਦ ਖ਼ਤਮ ਹੋ ਗਈ। 


ਪੰਥ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ (ਕਾਵਿ) : ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਨਿਰਮਲਾ ਵਿਦਵਾਨ 
ਗਿਆਨੀ ਗਿਆਨ ਸਿੰਘ ਦੁਆਰਾ ਰਚੇ ਇਸ ਰੀ੍‌ਥ ਦਾ 
ਮੂਲ ਨਾਂ “ਸੀ ਗੁਰੂ ਪੰਥ ਪ੍ਰਕਾਸ਼” ਹੈ, ਪਰ ਆਮ ਪ੍ਰਚਲਿਤ 
ਨਾਂ 'ਪੰਥ ਪ੍ਰਕਾਸ਼” ਹੀ ਹੈ। ਇਸ ਗ੍ਰੰਥ ਦੀ ਰਚਨਾ-ਪ੍ਰੈਰਣਾ 
ਗਿਆਨੀ ਜੀ ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਸੈਪ੍ਰਦਾਈ ਗੁਰੂ ਪੰਡਿਤ ਤਾਰਾ 
ਸਿੰਘ ਨਰੋਤਮ ਤੋਂ ਪਾਪਤ ਹੋਈ ਸੀ। ਸਭ ਤੋ ਪਹਿਲਾਂ ਸੈਨ 
1880 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਦਾ ਪ੍ਕਾਸ਼ਨ ਦਿੱਲੀ ਤੋਂ ਹੋਇਆ। 
ਉਦੋਂ ਇਸ ਵਿਚ ਕੁਲ 65 ਬਿਸਰਾਮ (ਅਧਿਆਇ) ਸਨ 
ਅਤੇ ਇਸ ਦੇ ਬਿੱਤਾਂਤ ਦਾ ਵਿਸਤਾਰ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨਾਂ ਤੋਂ 
ਸਿੱਖ ਮਿਸਲਾਂ ਤਕ ਸੀ। ਪਰ ਇਸ ਦਾ ਸੋਧਿਆ ਅਤੇ 
ਵਿਸਤਾਰਿਆ ਹੋਇਆ ਸੋਸਕਰਣ ਸੈਨ 1889 ਈ. ਵਿਚ 
ਮਤਬਾ ਆਫ਼ਤਾਬ (ਪੈਸ) ਤੋਂ ਲਾਹੌਰ ਵਿਚ ਛਪਿਆ। ਇਸ 
ਦਾ ਚੌਥਾ ਲਿਥੋ ਸੈਸਕਰਣ ਸੈਨ 1898 ਈ. ਵਿਚ ਭਾਈ 
ਕਾਕਾ ਸਿੰਘ ਸਾਧੂ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਵਾਲੇ ਨੇ ਛਾਪਿਆ। ਇਸ 
ਵਿਚ 115 ਅਧਿਆਇ ਸਨ। ਹੁਣ ਇਸੇ ਸੈਸਕਰਣ ਨੂੰ ਹੀ 
ਬਾਰ ਬਾਰ ਛਾਪਿਆ ਜਾ ਰਿਹਾ ਹੈ। ਇਕ ਸੈਸਕਰਣ ਸਾਬਕਾ 
ਸਿੰਘ ਨੇ ਬੜੀ ਮਿਹਨਤ ਨਾਲ ਸੈਪਾਦਿਤ ਕਰਕੇ ਵੀ 
ਛਾਪਆ ਹੈ। 

ਇਸ ਰੀਥ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਤੋਂ ਲੈ ਕੇ 
ਮਹਾਰਾਜਾ ਦਲੀਪ ਸਿੰਘ ਦੇ ਦੇਹਾਂਤ ਤਕ ਦੇ ਸਿੱਖ ਇਤਿਹਾਸ 
ਉਤੇ ਝਾਤ ਪਾਈ ਗਈ ਹੈ। ਇਸ ਦੇ ਆਖੀਰਲੇ ਤਿੰਨ 
ਅਧਿਆਵਾਂ ਵਿਚ ਕਵੀ ਨੇ ਸਿੱਖ ਸੈਪ੍ਦਾਵਾਂ ਅਤੇ ਉਪ- 
ਸੈਪ੍ਦਾਵਾਂ ਬਾਰੇ ਜਾਣਕਾਰੀ ਦਿੱਤੀ ਹੈ ਅਤੇ ਸਮਕਾਲੀ 
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ਸਮਾਜਿਕ ਅਤੇ ਧਾਰਮਿਕ ਸਥਿਤੀ ਬਾਰੇ ਆਪਣੇ ਪ੍ਰਭਾਵ 
ਸਾਂਝੇ ਕੀਤੇ ਹਨ। ਇਸੇ ਗ੍ਰੰਥ ਦਾ ਵਿਸਤਾਰ “ਤਵਾਰੀਖ਼ ਗੁਰੂ 
ਖ਼ਾਲਸਾ” ਵਿਚ ਹੋਇਆ ਮਿਲਦਾ ਹੈ। ਕਵੀ ਦਾ ਇਤਿਹਾਸ 
ਲਿਖਣ ਦਾ ਢੰਗ ਪਰੈਪਰਾਵਾਦੀ ਹੈ ਅਤੇ ਪਹੁੰਚ ਭਾਵੁਕ 
ਹੈ। ਕਈ ਤੱਥ ਵੀ ਵਿਗਿਆਨਿਕ ਦ੍੍‌ਿਸ਼ਟੀ ਤੋ' ਸ਼ੈਕਿਤ ਹਨ। 
ਪਰ ਸਿੱਖ ਗੁਰੂ-ਧਾਮਾਂ ਅਤੇ ਗੁਰਦੁਆਰਿਆਂ ਵਿਚ ਇਸ 
ਦਾ ਪਾਠ ਬੜੇ ਆਦਰ ਅਤੇ ਸ਼ਰਧਾ ਨਾਲ ਕੀਤਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 
ਭਾਈ ਕਾਨ ਸਿੰਘ ਨੇ “ਮਹਾਨ ਕੋਸ਼” ਵਿਚ ਲਿਖਿਆ ਹੈ ਕਿ 
“ਸਰਦਾਰ ਰਤਨ ਸਿੰਘ ਜੀ ਦੇ ਪੰਥ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਦੀ ਕਵਿਤਾ 
ਛੰਦ ਸ਼ਾਸਤ੍੍‌ ਦੇ ਨਿਯਮਾਂ ਅਨੁਸਾਰ ਨਾ ਦੇਖ ਕੇ, ਲੌਂਗੋਵਾਲ 
ਨਿਵਾਸੀ ਗ੍ਯਾਨੀ ਗ੍ਯਾਨ ਸਿੰਘ ਜੀ ਨੇ ਉਸ ਵਿਚ ਬਹੁਤ 
ਪ੍ਰਸੰਗ ਹੋਰ ਮਿਲਾ ਕੇ ਸੈਮਤ 1924 ਵਿਚ ਨਵਾਂ ਪੰਥ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ 
ਰਚਿਆ, ਜਿਸ ਦੀ ਪਹਿਲੀ ਐਡੀਸ਼ਨ 1937 ਵਿਚ ਛਪੀ 
ਹੈ। ਕਵੀ ਨਿਹਾਲ ਸਿੰਘ ਜੀ ਲਾਹੌਰ ਨਿਵਾਸੀ ਦੀ ਬਹੁਤ 
ਕਵਿਤਾ ਨਾਉਂ ਬਦਲ ਕੇ ਇਸ ਰਥ ਵਿਚ ਲਿਖੀ ਗਈ 
ਹੈ।”” ਰ੍ 


ਪੰਧੇਰ (ਪਿੰਡ) : ਇਸ ਦਾ ਉੱਚਾਰਣ 'ਭੈਦੇਰ” ਵੀ ਕੀਤਾ 
ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਹ ਸੈਗਰੂਰ ਜ਼ਿਲ੍ਹੋ ਵਿਚ ਬਰਨਾਲੇ ਤੋਂ 25 
ਕਿ.ਮੀ. ਦੱਖਣ ਵਲ ਸਥਿਤ ਹੈ। ਮੌੜ ਪਿੰਡ ਤੋਂ' ਗੁਰੂ ਤੇਗਾਂ, 
ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਇਸ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਸ਼ਾਮ ਵੇਲੇ ਆਏ ਸਨ। ਪਰ 
ਇਥੋਂ' ਦੇ ਲੋਕਾਂ ਦੇ ਵਿਵਹਾਰ ਨੂੰ ਕਠੋਰ ਅਤੇ ਸ਼ਰਧਾਹੀਨ 
ਵੇਖ ਕੇ “ਅਲੀਸ਼ੇਰ” ਪਿੰਡ ਨੂੰ ਚਲੇ ਗਏ । ਜਦੋਂ ਪੰਧੇਰ ਪਿੰਡ ਦੇ 
ਬਜ਼ੁਰਗ ਲੋਕਾਂ ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਆਮਦ ਬਾਰੇ ਪਤਾ ਚਲਿਆ 
ਤਾਂ ਖਿਮਾ-ਯਾਚਨਾ ਲਈ ਗੁੜ ਦੀਆਂ ਕੁਝ ਭੇਲੀਆਂ ਚੁਕ 
ਕੇ “ਅਲੀਸ਼ੇਰ” ਪਿੰਡ ਵਲ ਤੁਰ ਪਏ। ਰਸਤੇ ਵਿਚ ਇਕ ਸਿੱਖ 
ਮਿਲਿਆ ਤਾਂ ਉਸ ਨੂੰ ਸਾਰੀ ਗੱਲ ਦਸੀ। ਉਸ ਨੇ ਪਿੰਡ 
ਵਾਸੀਆਂ ਨੂੰ ਕਿਹਾ ਕਿ ਗੁਰੂ ਬਹੁਤ ਮਿਹਰਬਾਨ ਹੈ। ਉਸ ਨੂੰ 
ਕੋਈ ਵਸਤੂ ਚੜ੍ਹਾਉਣ ਦੀ ਕੋਈ ਲੋੜ ਨਹੀਂ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ 
ਗੁੜ ਆਪਸ ਵਿਚ ਵੰਡ ਲਿਆ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਸੇਵਾ 
ਵਿਚ ਹਾਜ਼ਰ ਹੋਏ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਸਵੱਛ ਜੀਵਨ 
ਜੀਉਣ ਦਾ ਉਦੇਸ਼ ਦੇ ਕੇ ਵਿਦਾ ਕਰ ਦਿੱਤਾ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ 
ਪਿੰਡ ਪਰਤ ਕੇ ਉਸ ਸਥਾਨ ਉਤੇ ਥੜਾ ਸਾਹਿਬ ਬਣਾਇਆ 
ਜਿਥੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦਾ ਘੋੜਾ ਖੜੋਤਾ ਸੀ। ਬਾਦ ਵਿਚ ਨਾਭੇ ਦੇ 
ਮਹਾਰਾਜੇ ਨੇ ਉਥੇ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਬਣਾਇਆ ਜੋ ਗੁਰਦੁਆਰਾ 
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ਪ੍ਹਿਲਾਦ ਸਿੰਘ, ਭਾਈ 
ਸੀ ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਸਾਹਿਬ' ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਹੋਇਆ। 
ਪਹਿਲਾਂ ਇਸ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਵਿਚ ਮਹੈਤ ਪੁਜਾਰੀ ਸਨ, ਪਰ 
ਸੈਨ 1956 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਨੂੰ ਸ਼ੋੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਬੈਧਕ 
ਕਮੇਟੀ ਨੇ ਆਪਣੇ ਅਧੀਨ ਲੈ ਲਿਆ ਹੈ। ਇਥੇ ਹਰ 
ਪੂਰਣਮਾਸੀ ਵਾਲੇ ਦਿਨ ਵੱਡੇ ਦੀਵਾਨ ਸਜਦੇ ਹਨ। 


ਪਰਸਾਦੀ ਹਾਥੀ :ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਦੇ ਦਰਬਾਰ ਦਾ 
ਇਕ ਅਦਭੁਤ ਹਾਥੀ ਜੋ ਆਸਾਮ ਦੇ ਰਾਜਾ ਰਤਨ ਰਾਇ ਨੇ 
ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੂੰ ਭੇਂਟ ਕੀਤਾ ਸੀ। ਰਾਜਾ ਰਤਨ ਰਾਇ ਦਾ ਪਿਤਾ 
ਰਾਜਾ ਰਾਮ ਰਾਇ ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦੁਰ ਜੀ ਦਾ ਸਿੱਖ ਸੀ 
ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਆਸਾਮ ਯਾੜ੍ਾ ਵੇਲੇ ਸੇਵਾ ਕਰਨ ਦਾ 
ਮਾਣ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕੀਤਾ ਸੀ। ਜਦੋ ਰਤਨ ਰਾਇ ਵੱਡਾ ਹੋਇਆ 
ਅਤੇ ਉਸ ਨੂੰ ਪਤਾ ਲਗਾ ਕਿ ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦੁਰ ਜੀ ਦੀ 
ਸ਼ਹਾਦਤ ਤੋ ਬਾਦ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਸੁਪੁੱਤਰ ਗੁਰੂ-ਗੱਦੀ ਉਤੇ 
ਬੈਠਾ ਹੈ, ਤਾਂ ਉਹ ਦਰਸ਼ਨ ਕਰਨ ਲਈ ਆਨੰਦਪੁਰ 
ਆਇਆ ਅਤੇ ਨਾਲ ਇਕ ਅਦਭੁਤ ਹਾਥੀ, ਵਧੀਆ ਨਸਲ 
ਦੇ ਪੰਜ ਘੋੜੇ ਅਤੇ ਕਈ ਸ਼ਸਤ੍੍‌ ਤੋਹਫ਼ੇ ਵਜੋਂ ਲੈ ਕੇ ਆਇਆ। 

ਪ੍ਰਸਾਦੀ ਹਾਥੀ ਦੇ ਮੱਥੇ ਉਪਰ ਪਰਸਾਦੀ (ਰੋਟੀ) ਦੇ 
ਆਕਾਰ ਦਾ ਇਕ ਚਿੱਟਾ ਚੰਨ ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਸੀ ਅਤੇ 
ਸੁੰਡ ਦੀ ਨੋਕ ਤੋਂ' ਲੈ ਕੇ ਪੂੰਛ ਦੇ ਸਿਰੇ ਤਕ ਇਕ ਸਫ਼ੈਦ 
ਰੇਖਾ ਖਿਚੀ ਹੋਈ ਸੀ। ਇਹ ਜਲਦੀ ਹੀ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੂੰ ਚੌਰ 
ਕਰਨਾ ਸਿੱਖ ਗਿਆ। ਇਹ ਰਾਤ ਵੇਲੋਂ ਮਸ਼ਾਲ ਲੈ ਕੇ ਗੁਰੂ 
ਜੀ ਦੇ ਅਗੇ ਚਲਦਾ ਹੁੰਦਾ ਸੀ, ਚਲਾਏ ਹੋਏ ਤੀਰ ਚੁਗ 
ਲਿਆਉਂਦਾ ਸੀ ਅਤੇ ਜਲ ਨਾਲ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਚਰਣ ਧੋਂਦਾ 
ਸੀ। ਜਲਦੀ ਹੀ ਇਸ ਹਾਥੀ ਦੀ ਧੁੰਮ ਪਹਾੜੀ ਰਿਆਸਤਾਂ 
ਵਿਚ ਮਚ ਗਈ। ਕਹਿਲੂਰ ਦੇ ਰਾਜਾ ਭੀਮ ਸੈਨ ਦਾ ਮਨ 
ਇਸ ਨੂੰ ਪਾਪਤ ਕਰਨ ਲਈ ਲਲਚਾਇਆ। ਉੱਸ ਨੇ ਗੁਰੂ 
ਜੀ ਤੋਂ ਇਹ ਹਾਥੀ ਮੰਗਿਆ। ਨ ਦਿੱਤੇ ਜਾਣ 'ਤੇ ਉਸ ਨੇ 
ਆਨੰਦਪੁਰ ਉਤੇ ਹਮਲਾ ਕਰ ਦਿੱਤਾ, ਪਰ ਹਾਰ ਕੇ ਭਜ 
ਗਿਆ। ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ ਆਨੰਦਪੁਰ ਦੇ ਘੇਰੇ ਸਮੇਂ ਖ਼ੁਰਾਕ ਦੇ 
ਘਟ ਜਾਣ ਕਾਰਣ ਇਹ ਬਹੁਤ ਕਮਜ਼ੋਰ ਹੋ ਗਿਆ। ਭੁਖ 
ਦੀ ਤਕਲੀਫ਼ ਤੋਂ ਮੁਕਤ ਕਰਨ ਲਈ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਇਸ ਨੂੰ 
ਮਰਵਾ ਦਿੱਤਾ। 


ਪ੍ਰਹਿਲਾਦ ਸਿੰਘ, ਭਾਈ : ਸਿੱਖ ਜਗਤ ਵਿਚ ਰਹਿਤਨਾਮਾ 
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ਪ੍ਰਤਾਪ ਸਿੰਘ, ਕਥਾਕਾਰ 
ਲੇਖਕ ਵਜੋਂ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਭਾਈ ਪ੍ਰਹਿਲਾਦ ਸਿੰਘ ਜਾਤਿ ਦਾ 
ਬ੍ਰਾਹਮਣ ਸੀ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਦੀ ਇਸ ਨੂੰ 
ਸਰਪ੍ਰਸਤੀ ਪ੍ਰਾਪਤ ਸੀ। ਇਸ ਦਾ ਪਹਿਲਾ ਨਾਂ 'ਪ੍ਹਿਲਾਦ 
ਰਾਇ' ਸੀ, ਪਰ ਅੰਮ੍ਰਿਤ ਛਕਣ ਤੋ' ਬਾਦ 'ਪ੍ਹਿਲਾਦ ਸਿੰਘ” 
ਅਖਵਾਇਆ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਆਗਿਆ ਨਾਲ ਇਸ ਨੇ ਸੈਨ 
1689 ਈ. ਵਿਚ ਦਾਰਾ ਸ਼ਕੌਹ ਦੁਆਰਾ ਫ਼ਾਰਸੀ ਵਿਚ 
ਕੀਤੇ 50 ਉਪਨਿਸ਼ਦਾਂ ਦੇ ਅਨੁਵਾਦ ਦਾ ਭਾਖਾ ਅਨੁਵਾਦ 
ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤਾ। ਇਹ ਕੇਵਲ ਫ਼ਾਰਸੀ ਦਾ ਹੀ ਚੰਗਾ ਵਿਦਵਾਨ 
ਨਹੀਂ ਸੀ, ਸਗੋ ਸੈਸਕ੍ਰਿਤ ਭਾਸ਼ਾ ਦਾ ਵੀ ਗੈਭੀਰ ਗਿਆਤਾ 
ਸੀ, ਕਿਉਂਕਿ ਇਸ ਦੇ ਅਨੁਵਾਦ ਵਿਚ ਵਰਤੀ ਪਰਿਭਾਸ਼ਿਕ 
ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਸ਼ਬਦਾਵਲੀ ਬੜੀ ਸ਼ੁੱਧ ਅਤੇ ਸਹੀ ਹੈ। 
ਉਪਰੋਕਤ ਅਨੁਵਾਦ ਤੋ ਇਲਾਵਾ ਇਸ ਦੇ ਨਾਂ 
`ਤੇ ਇਕ “ਰਹਿਤਨਾਮਾ” ਵੀ ਪ੍ਚਲਿਤ ਹੈ। 38 ਪਦਿਆਂ ਦੇ 
ਇਸ ਰਹਿਤਨਾਮੇ ਦੀ ਪ੍ਰਮਾਣਿਕਤਾ ਨੂੰ ਵਿਦਵਾਨ ਸੈਦਿਗਧ 
ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ ਕਿਉਂਕਿ ਇਸ ਦੇ ਆਰੈਭ ਵਿਚ ਅੰਕਿਤ ਹੈ 
ਕਿ ਇਹ ਰਹਿਤ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ “ਅਬਚਲ ਨਗਰ” ਵਿਚ 
ਬੈਠਿਆਂ ਲੇਖਕ ਨੂੰ ਦਸੀ। ਅਸਲ ਵਿਚ, 'ਅਬਚਲ ਨਗਰ” 
ਨਾਂ ਬਹੁਤ ਬਾਦ ਵਿਚ ਪ੍ਰਚਲਿਤ ਹੋਇਆ। ਦੂਜੀ ਗੱਲ ਇਹ 
ਕਿ ਇਸ ਰਹਿਤਨਾਮੇ ਦੇ ਅੰਤ 'ਤੇ ਇਸ ਦਾ ਰਚਨਾ-ਕਾਲ ਸੈ. 
1752 ਬਿ. (1695 ਈ.) ਦਿੱਤਾ ਹੈ, ਜਦੋਂ ਗੁਰੂ ਜੀ ਅਜੇ 
ਆਨੰਦਪੁਰ ਵਿਚ ਹੀ ਸਨ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਇਹ ਰਹਿਤਨਾਮਾ 
_ ਪ੍ਰਮਾਣਿਕ ਨਹੀਂ ਹੋ ਸਕਦਾ ਅਤੇ ਨ ਹੀ ਇਸ ਵਿਚ ਲਿਖੀਆਂ 
ਰਹਿਤਾਂ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੁਆਰਾ ਦਸੀਆਂ ਹੋ ਸਕਦੀਆਂ ਹਨ। 
ਪ੍ਤੀਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਕਿ ਬਾਦ ਵਿਚ ਕਿਸੇ ਪ੍ਰ੍‌ਮੀ ਸਿੱਖ ਨੇ ਇਨ੍ਹਾਂ 
ਰਹਿਤਾਂ ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਮੁਖ ਤੋਂ ਉਚਰੀਆਂ ਦਸ ਕੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦਾ 
ਕਰਤ੍ਰਤਵ ਪ੍ਰਹਿਲਾਦ ਸਿੰਘ ਨਾਲ ਸੈਬਧਿਤ ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਹੈ। 


ਪ੍ਰਤਾਪ ਸਿੰਘ, ਕਥਾਕਾਰ (1855-1920 ਈ.) : ਲਾਹੌਰ 
ਵਾਸੀ ਭਾਈ ਭਾਗ ਸਿੰਘ ਦੇ ਘਰ ਸੈਨ 1855 ਈ. ਵਿਚ 
ਪਾਠੀ ਅਤੇ ਗੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੀਆਂ ਬੀੜਾਂ ਲਿਖਣ ਵਾਲਾ 
ਖ਼ੁਸਖ਼ਤ ਲਿਖਾਰੀ ਸੀ। ਇਸ ਨੇ ਬਚਪਨ ਤੋਂ ਹੀ ਉਰਦੂ , 
ਪੰਜਾ੫। ਅਤੇ ਸੈਸਕ੍ਰਿਤ ਭਾਸ਼ਾਵਾਂ ਦਾ ਅਧਿਐਨ ਕਰਨਾ 
ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਨਾਲ ਨਾਲ ਹੀ ਗੁਰਬਾਣੀ ਲਿਖਣ ਦਾ 
ਅਭਿਆਸ ਕੀਤਾ। ਸੈਨ 1884 ਈ. ਵਿਚ ਇਹ ਠਾਕੁਰ 
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ਸਿੰਘ ਸੈਧਾਵਾਲੀਆ ਨਾਲ ਇੰਗਲੈਂਡ ਗਿਆ ਅਤੇ 6 
ਮਹੀਨੇ ਉਥੇ ਰਹਿ ਕੇ ਮਹਾਰਾਜਾ ਦਲੀਪ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਗੁਰੂ 
ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਪੜ੍ਹਾਇਆ ਅਤੇ ਉਸ ਨੂੰ ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਵਲ 
ਰੁਚਿਤ ਕੀਤਾ। ਉਥੋਂ ਪਰਤ ਕੇ ਇਸ ਨੇ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਦੇ 
ਕੌਲਸਰ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਵਿਚ ਰੀ੍‌ਥੀ ਦੀ ਜ਼ਿੰਮੇਵਾਰੀ ਨਿਭਾਉਣੀ 
ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤੀ। ਜਦੋਂ ਮਹਾਰਾਜਾ ਦਲੀਪ #ਸੰਘ ਦੇ ਭਾਰਤ 


-ਪਰਤਣ ਦੀ ਸੈਭਾਵਨਾ ਬਣੀ ਤਾਂ ਇਹ ਠਾਕੁਰ ਸਿੰਘ ਨਾਲ 


ਦਿੱਲੀ ਤਕ ਗਿਆ। ਪਰ ਮਹਾਰਾਜੇ ਨੂੰ ਅਦਨ ਵਿਚ ਹੀ 
ਰੋਕ ਲਏ ਜਾਣ ਕਾਰਣ ਇਹ ਪਰਤ ਆਇਆ ਅਤੇ ਠਾਕੁਰ 
ਸਿੰਘ ਦੀ ਮਹਾਰਾਜਾ-ਪੱਖੀ ਡਾਕ ਨੂੰ ਉਸ ਦੇ ਰਾਜ਼ਦਾਨਾਂ 
ਵਿਚ ਵੰਡਦਾ ਰਿਹਾ। ਸੈਨ 1887 ਈ. ਦੇ ਅੰਤ ਵਿਚ ਇਹ 
ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਤੋ ਪਕੜ ਕੇ ਲਾਹੌਰ ਜ਼ੇਲ੍ਹ ਵਿਚ ਬੈਦ ਕਰ ਦਿੱਤਾ 
ਗਿਆ। ਉਥੋਂ ਇਹ ਖਿਸਕ ਕੇ ਸਾਧੂ ਦੇ ਬਾਣੇ ਵਿਚ ਬਾਬਾ 
ਈਸ਼ਰਦਾਸ ਨਾਂ ਨਾਲ ਇਧਰ ਉਧਰ ਤੀਰਥਾਂ ਉਪਰ ਘੁੰਮ ਕੇ 
ਵਕਤ ਕਟਦਾ ਰਿਹਾ। ਆਖ਼ਿਰ ਸੈਨ 1889 ਈ. ਵਿਚ 
ਮੈਕਾਲਿਫ਼ ਦੀ ਸਿਫ਼ਾਰਿਸ਼ 'ਤੇ ਇਸ ਦੀ ਗਿ੍‌ਫ਼ਤਾਰੀ ਦੇ 
ਵਾਰਟ ਮਨਸੂਖ਼ ਹੋਏ। ਇਸ ਨੇ ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੇ ਅਰਥ ਕਰਨ 
ਵਿਚ ਮੈਕਾਲਿਫ਼ ਦੀ ਬਹੁਤ ਮਦਦ ਕੀਤੀ। 

ਇਸ ਨੇ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਵਿਚ ਬਾਬਾ ਅਟਲ ਨੜੇ 
ਆਪਣਾ ਘਰ ਬਣਾ ਲਿਆ ਅਤੇ ਅਕਾਲ ਤਖ਼ਤ ਦੇ ਸਾਹਮਣੇ 
ਕਥਾ ਕਰਨ ਦਾ ਪ੍ਰਵਾਹ ਚਲਾਇਆ। ਇਸ ਨੇ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ 
ਕਈ ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ ਦੇ ਗੁਰੂ-ਧਾਮਾਂ ਅਤੇ ਲਇਬ੍ਰੇਰੀਆਂ ਵਿਚ 
ਸੈਭਾਲੀਆਂ ਹੋਈਆਂ ਹਨ। ਇਸ ਦਾ ਲਿਖਿਆ 1527 
ਪੱਤਰਿਆਂ ਦਾ “ਵੱਡਾ ਬਾਬਾ ਜੀ” ਦਰਬਾਰ ਸਾਹਿਬ ਦੀ 
ਉਪਰਲੀ ਮੰਜ਼ਿਲ ਵਿਚ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਿਤ ਕੀਤਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਸੈਨ 
1901 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਦੀ ਲਾਹੌਰ ਦੇ ਐਚਿਸਨ ਕਾਲਜ 
ਵਿਚ ਗਥੀ ਵਜੋਂ ਨਿਯੁਕਤੀ ਹੋਈ। ਇਸ ਨੇ ਸਿੰਘ ਸਭਾ ਦੇ 
ਪ੍ਚਾਰ ਅਤੇ ਪ੍ਰਬੰਧ ਵਿਚ ਵੀ ਆਪਣਾ ਯੋਗਦਾਨ ਪਾਇਆ 
ਅਤੇ ਮੁੱਢਲੀ ਪੰਜਾਬੀ ਪੱਤਰਕਾਰੀ ਨੂੰ ਵੀ ਵਿਕਸਿਤ ਕੀਤਾ। 
20 ਜੁਲਾਈ 1920 ਈ ਨੂੰ ਇਸ ਦਾ ਲਾਹੌਰ ਵਿਚ ਦੇਹਾਂਤ 
ਹੋਇਆ। 


ਪ੍ਰਤਾਪ ਸਿੰਘ ਕੈਰੋਂ (1901-1965 ਈ.) : ਪੰਜਾਬ ਦੇ 
ਇਕ ਕਾਮਯਾਬ ਮੁੱਖ ਮੰਤਰੀ ਵਜੋ ਯਸ਼ ਖਟਣ ਵਾਲੇ 
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ਪ੍ਤਾਪ ਸਿੰਘ ਕੈਰੋਂ 
ਸ. ਪ੍ਰਤਾਪ ਸਿੰਘ ਦਾ ਜਨਮ ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ ਕੈਰੋਂ 
ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਸ. ਨਿਹਾਲ ਸਿੰਘ (ਵੇਖੋ) ਦੇ ਘਰ 1 ਅਕਤੂਬਰ 
1901 ਈ. ਨੂੰ ਹੋਇਆ। ਆਪਣੇ ਪਿੰਡ ਦੇ ਸਕੂਲ ਵਿਚ 
ਪੜ੍ਹਨ ਤੋਂ ਬਾਦ ਇਹ ਖ਼ਾਲਸਾ ਕਾਲਜ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਵਿਚ 
ਦਾਖ਼ਲ ਹੋਇਆ, ਪਰ ਪੜ੍ਹਾਈ ਵਿਚੇ ਛਡ ਕੇ ਅਮਰੀਕਾ 
ਚਲਾ ਗਿਆ। ਇਸ ਨੇ ਖੇਤਾਂ ਅਤੇ ਫੈਕਟਰੀਆਂ ਵਿਚ ਕੰਮ 
ਕਰਕੇ ਪੜ੍ਹਾਈ ਕੀਤੀ ਅਤੇ ਰਾਜਨੀਤੀ ਵਿਸ਼ੇ ਵਿਚ ਐਮ.ਏ. 
ਕਰਕੇ ਭਾਰਤ ਦੀ ਆਜ਼ਾਦੀ ਲਈ ਸਰਗਰਮ ਸੈਸਥਾਵਾਂ 
ਅਤੇ ਪਾਰਟੀਆਂ ਨਾਲ ਸੈਪਰਕ ਕਰਨਾ ਸ਼ੁਰੂ ਕਰ ਦਿੱਤਾ। 
ਇਸ ਨੂੰ ਅਮਰੀਕਾ ਦੇ ਜੀਵਨ ਢੰਗ ਅਤੇ ਕੈਲੇਫੋਰਨੀਆ 
ਦੇ ਖੇਤਾਂ ਅਤੇ ਬਾਗ਼ ਬਾਗ਼ੀਚਿਆਂ ਨੇ ਬਹੁਤ ਪ੍ਭਾਵਿਤ 
ਕੀਤਾ। ਸੈਨ 1929 ਈ. ਵਿਚ ਦੇਸ਼ ਪਰਤ ਕੇ ਇਸ ਨੇ 
ਉਥੋਂ ਦੇ ਸੁਪਨੇ ਨੂੰ ਸਾਕਾਰ ਕਰਨ ਲਈ ਸੁਤੰਤਰ ਹਕੂਮਤ 
ਦੀ ਕਾਇਮੀ ਦੀ ਕਲਪਨਾ ਸ਼ੁਰੂ ਕਰ ਦਿੱਤੀ। ਇਸ ਨੇ 
ਪਹਿਲਾਂ ਅਕਾਲੀ ਦਲ ਵਿਚ ਕੰਮ ਕੀਤਾ ਅਤੇ “ਅਕਾਲੀ” 
ਅਖ਼ਬਾਰ ਦਾ ਸੈਪਾਦਕ ਵੀ ਰਿਹਾ। ਸੈਨ 1930 ਈ. ਵਿਚ 
ਇਹ ਕਾਂਗਰਸ ਪਾਰਟੀ ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਹੋ ਗਿਆ। ਸੈਨ 1932 
ਈ. ਵਿਚ ਕਾਂਗ੍ਸ ਦੁਆਰਾ ਚਲਾਏ ਸਿਵਲ ਨਾ-ਫ਼ਰਮਾਨੀ 
ਅੰਦੋਲਨ ਵਿਚ ਭਾਗ ਲੈਣ ਕਾਰਣ ਪਕੜਿਆ ਗਿਆ ਅਤੇ 
ਪੰਜ ਸਾਲ ਕੈਦ ਭੁਗਤਣਾ ਪਈ। ਸੈਨ 1937 ਈ. ਵਿਚ 
ਅਕਾਲੀ ਟਿਕਟ 'ਤੇ ਇਹ ਪੰਜਾਬ ਲੈਜਿਸਲੇਟਿਵ ਅਸੈਂਬਲੀ 
ਦਾ ਮੈਂਬਰ ਚੁਣਿਆ ਗਿਆ। 

ਸੈਨ 1941 ਤੋਂ 1946 ਈ. ਤਕ ਇਹ ਪੰਜਾਬ 
ਕਾਂਗੂਸ ਦਾ ਜਨਰਲ ਸਕੱਤਰ ਰਿਹਾ ਅਤੇ ਬਾਦ ਵਿਚ ਪ੍ਧਾਨ 
ਵੀ ਰਿਹਾ। ਸੈਨ 1942 ਈ ਵਿਚ ਕਾਂਗਰਸ ਵਲੋਂ ਚਲਾਏ 
“ਭਾਰਤ ਛੋੜੋ ਅੰਦੋਲਨ” ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਹੋਇਆ ਅਤੇ ਜੇਲ੍ਹ 
ਜਾਣਾ ਪਿਆ। ਸੈਨ 1946 ਈ. ਵਿਚ ਇਹ ਕਾਨਸਟੀਚੂਐਂਟ 
ਅਸੈਂਬਲੀ ਲਈ ਚੁਣਿਆ ਗਿਆ। ਸੈਨ 1946 ਈ. ਤੋਂ 
1953 ਈ. ਤਕ ਇਹ ਕਾਂਗਰਸ ਕਾਰਜਕਾਰੀ ਕਮੇਟੀ ਦਾ 
ਮੈਂਬਰ ਵੀ ਰਿਹਾ। ਦੇਸ਼ ਦੀ ਆਜ਼ਾਦੀ ਤੋਂ ਬਾਦ ਸੈਨ 1947 
ਤੋਂ 1949 ਈ. ਤਕ ਅਤੇ ਫਿਰ 1952 ਤੋਂ 1964 ਈ. 
ਤਕ ਪਹਿਲਾਂ ਇਹ ਪੰਜਾਬ ਸਰਕਾਰ ਦਾ ਵਿਕਾਸ ਮੰਤਰੀ 
ਰਿਹਾ ਅਤੇ ਬਾਦ ਵਿਚ ਮੁੱਖ ਮੰਤਰੀ ਬਣਿਆ। ਇਸ ਨੇ 


ਵਸਾਉਣ ਵਿਚ ਬੜੀ ਉਸਾਰੂ ਭੂਮਿਕਾ ਨਿਭਾਈ। ਇਸ ਨੇ 
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ਪ੍ਤਾਪ ਸਿੰਘ, ਕੰਵਰ 
ਪੰਜਾਬ ਦੀ ਨੀਂਹ ਰਖੀ ਅਤੇ ਕੁਝ ਸਾਲਾਂ ਵਿਚ ਹੀ ਪੰਜਾਬ ਨੂੰ 
ਅੰਨ-ਦਾਤਾ ਬਣਾ ਦਿੱਤਾ। ਇਸ ਨੇ ਹਰ ਨਵੀਂ ਸਕੀਮ ਨੂੰ 
ਲਾਗੂ ਕਰਕੇ ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਪਿੰਡਾਂ ਦਾ ਮੁਹਾਂਦਰਾ ਬਦਲਣ ਦਾ 
ਉਦਮ ਕੀਤਾ। ਪ੍ਰਸ਼ਾਸਨਿਕ ਵਿਵਸਥਾ ਨੂੰ ਵੀ ਪਰੋਪਰਾਗਤ 
ਲੀਹਾਂ ਤੋਂ ਹਟਾ ਕੇ ਨਵਾਂ ਰੂਪ ਦਿੱਤਾ। ਸਚਮੁਚ ਇਸ ਨੇ 
ਪੰਜਾਬ ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਸੁਪਨਿਆਂ ਅਨੁਸਾਰ ਢਾਲ ਦਿੱਤਾ। 
ਸੈਨ 1964 ਈ .ਵਿਚ ਵਿਰੋਧੀ ਧੜੇ ਵਾਲਿਆਂ 
ਦੇ ਲਗਾਏ ਦੋਸ਼ਾਂ ਦੀ ਪੜਤਾਲ ਲਈ ਸਥਾਪਿਤ ਕੀਤੇ ਗਏ 
ਕਮਿਸ਼ਨ ਦੀ ਰਿਪੋਰਟ ਵਿਚ ਭਾਵੇਂ ਇਸ ਦੇ ਵਿਰੁੱਧ ਕੋਈ 
ਖ਼ਾਸ ਦੋਸ਼ ਸਥਾਪਿਤ ਨ ਹੋ ਸਕਿਆ, ਫਿਰ ਵੀ ਇਸ ਨੇ 2੧ 
ਜੂਨ 1964 ਈ. ਨੂੰ ਮੁੱਖ ਮੰਤਰੀ ਪਦ ਤੋਂ ਤਿਆਗ-ਪੱਤਰ 
ਦੇ ਦਿੱਤਾ। 6 ਫਰਵਰੀ 1965 ਈ. ਨੂੰ ਜਦੋਂ ਇਹ ਕਾਰ 
ਰਾਹੀਂ ਦਿੱਲੀ ਤੋਂ ਪੰਜਾਬ ਆ ਰਿਹਾ ਸੀ, ਤਾਂ ਜੀ.ਟੀ.ਰੇਡ 
ਉਤੇ ਰਸੋਈ ਪਿੰਡ ਦੇ ਨੇੜੇ ਇਸ ਦੀ ਕਾਰ ਨੂੰ ਰੋਕ ਕੇ ਤਿਨ 
ਹੋਰ ਸਾਥੀਆਂ ਸਮੇਤ ਇਸ ਨੂੰ ਗੋਲੀਆਂ ਮਾਰ ਕੇ ਹਲਾਕ ਕਰ 
ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਇਕ ਉਤਮ ਪ੍ਰਸ਼ਾਸਕ 
ਅਤੇ ਹਿਤੈਸ਼ੀ ਦੀ ਜੀਵਨ-ਲੀਲਾ ਖ਼ਤਮ ਕਰ ਦਿੱਤੀ ਗਈ। 


ਪ੍ਰਤਾਪ ਸਿੰਘ, ਕਵਰ (1831-1843 ਈ.) : ਪੰਜਾਬ ਦੇ 
ਮਹਾਰਾਜਾ ਸ਼ੇਰ ਸਿੰਘ ਦਾ ਪੁੱਤਰ ਜਿਸ ਦਾ ਜਨਮ ਦੂਜੀ 
ਰਾਣੀ ਪ੍ਰੌਮ ਕੌਰ ਦੀ ਕੁੱਖੋਂ ਸੈਨ 1831 ਈ. ਵਿਚ ਹੋਇਆ। 
ਇਹ ਬੜਾ ਬੁੱਧੀਮਾਨ ਅਤੇ ਅਦਬ-ਅਦਾਬ ਵਿਚ ਸਾਵਧਾਨ 
ਸੀ। ਇਸ ਨੇ ਛੋਟੀ ਉਮਰ ਵਿਚ ਹੀ ਫ਼ਾਰਸੀ ਭਾਸ਼ਾ ਦਾ 
ਗਿਆਨ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰ ਲਿਆ। ਇਹ ਸ਼ਸਤ੍-ਪ੍ਯੋਗ ਵਿਚ 
ਵੀ ਲਾਸਾਨੀ ਬਣਦਾ ਜਾ ਰਿਹਾ ਸੀ। ਮਹਾਰਾਜਾ ਸ਼ੇਰ ਸਿੰਘ 
ਹਰ ਵੇਲੇ ਇਸ ਨੂੰ ਕੋਲ ਰਖਦਾ ਸੀ ਅਤੇ ਇਸ ਦਾ ਪਾਲਣ- 
ਪੋਸ਼ਣ ਬੜੇ ਸੁਚੱਜੇ ਢੰਗ ਨਾਲ ਕਰਵਾ ਰਿਹਾ ਸੀ। ਪਰ 
ਕਿਸਮਤ ਨੇ ਸਾਥ ਨ ਦਿੱਤਾ ਅਤੇ ਲਾਹੌਰ ਦਰਬਾਰ ਦੀ 
ਖ਼ਾਨਾਜੋਗੀ ਦਾ ਛੋਟੀ ਉਮਰ ਵਿਚ ਹੀ ਸ਼ਿਕਾਰ ਹੋ ਗਿਆ। 
15 ਸਤੋਬਰ 1843 ਈ. ਨੂੰ ਇਹ ਸ਼ਾਲਾਮਾਰ ਬਾਗ਼ ਵਿਚ 
ਤਲਾ-ਦਾਨ ਕਰਵਾ ਰਿਹਾ ਸੀ ਕਿ ਲਹਿਣਾ ਸਿੰਘ 
ਸੈਧਾਵਾਲੀਆ ਨੇ ਇਸ ਦਾ ਕਤਲ ਕਰ ਦਿੱਤਾ। ਇਸ ਘਟਨਾ 
ਦਾ ਬਿਆਨ ਸ਼ਾਹ ਮੁਹੈਮਦ ਨੇ ਆਪਣੇ ਜੰਗਨਾਮੇ ਵਿਚ 
ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਕੀਤਾ ਹੈ- ਲਹਿਣਾ ਸਿੰਘ ਜੋ ਲਾਗ ਦੀ ਤਰਫ਼ 
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ਆਇਆ, ਅਗੇ ਕੌਰ ਜੇ ਹੋਮ ਕਰਾਂਵਦਾ ਈਂ / ਲਹਿਣਾ ਨਿੰਘ 
ਦਾ ਮੰਦਾ ਜੌ ਨਜ਼ਰ ਵੇਖੀ, ਅਗ' ਰਲ ਦਾ ਵਾਸਤਾ ਪਾਂਵਦਾ 
ਏ7/ ਸੱ ਤਾਂ ਕਰਾਂਗਾ ਬਾੜਾ ਜਾਂ ਟਹਿਲ ਤੰਨੀ, ਹੱਥ ਜੌੜ ਕੰ 
_ ਸ਼ ਨਿਵਾਂਵਦਾ ਈ/ ਸ਼ਾਹ #ਹੰਮਦਾ ਓਸ ਨਾ /ਇਕ ਮੰਨਾ, 
ਤੰਗ ਆਰ' ਕੇ ਨੱਸ ਲੰ ਜਾਂਵਦਾ ਇ7/(23)। 


ਪ੍ਰਤਾਪ ਸਿੰਘ, ਗਿਆਨੀ (1904-1984 ਈ.) : ਭਾਈ 
ਮੱਖਣ ਸਿੰਘ ਦੇ ਘਰ ਮਾਈ ਮਥੁਰਾ ਦੇਵੀ ਦੀ ਕੁੱਖੋਂ ਸੈਨ 
1904 ਈ. ਵਿਚ ਰਾਵਲਪਿੰਡੀ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ ਨਾਰਾ ਪਿੰਡ ਵਿਚ 
ਪੈਦਾ ਹੋਇਆ ਗਿਆਨੀ ਪ੍ਰਤਾਪ ਸਿੰਘ ਇਕ ਸਿਦਕੀ ਸਿੱਖ, 
ਪ੍ਰਭਾਵਸ਼ਾਲੀ ਪ੍ਰਚਾਰਕ ਅਤੇ ਪੱਤਰਕਾਰ ਸੀ। ਇਸ ਨੇ ਘਰ 
ਹੀ ਗੁਰਮੁਖੀ ਪੜ੍ਹ ਕੇ ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਦੇ ਗੰਥਾਂ ਦਾ ਅਧਿਐਨ 
ਕੀਤਾ। ਸੈਨ 1918 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਨੇ ਆਪਣੇ ਪਿੰਡ ਦੇ 
ਸਕੂਲ ਤੋ' ਅੱਠਵੀਂ ਪਾਸ ਕੀਤੀ। ਸਿੰਘ ਸਭਾ ਲਹਿਰ ਦੁਆਰਾ 
ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਿਤ ਧਾਰਮਿਕ ਸਾਹਿਤ ਨੂੰ ਇਸ ਨੇ ਰੁਚੀ ਨਾਲ ਪੜ੍ਹਿਆ 
ਅਤੇ ਗੁਜਰਾਂਵਾਲਾ ਦੇ ਖ਼ਾਲਸਾ ਉਪਦੇਸ਼ਕ ਕਾਲਜ ਤੋਂ ਸੈਨ 
1922 ਈ. ਵਿਚ ਗਿਆਨੀ ਦਾ ਇਮਤਿਹਾਨ ਪਾਸ ਕੀਤਾ। 
ਸੈਨ 1923 ਵਿਚ ਸ਼ਰੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਬੈਧਕ ਕਮੇਟੀ ਨੇ 
ਇਸ ਨੂੰ ਪ੍ਚਾਰ ਨਿਯੁਕਤ ਕੀਤਾ। ਇਕ ਜੋਸ਼ੀਲੇ ਅਤੇ ਸਰਕਾਰ 
ਵਿਰੋਧੀ ਲੈਕਚਰ ਕਾਰਣ ਇਸ ਨੂੰ ਡੇਢ ਸਾਲ ਦੀ ਸਜ਼ਾ 
ਭੁਗਤਣੀ ਪਈ। ਇਸ ਨੇ ਦਸ ਸਾਲ ਅਕਾਲ ਤਖ਼ਤ ਸਾਹਿਬ 
ਦੇ ਸਹਾਇਕ ਜੱਥੇਦਾਰ ਵਜੋਂ ਜਿੰਮੇਵਾਰੀ ਨਿਭਾਈ। ਉਸ 
ਤੋਂ ਬਾਦ 1948 ਤੋਂ 1952 ਈ. ਤਕ ਇਸ ਨੇ ਸੀ ਕੇਸਗੜ੍ਹ 
_ ਸਾਹਬ ਦੀ ਜੱਥੇਦਾਰੀ ਕੀਤੀ। ਫਿਰ ਸੈਨ 1955 ਈ. ਤਕ 
ਇਹ ਅਕਾਲ ਤਖ਼ਤ ਸਾਹਿਬ ਦਾ ਜੱਥੇਦਾਰ ਰਿਹਾ। ਸੈਨ 
1956 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਨੇ “ਗਿਆਨ ਅੰਮ੍ਰਿਤ” ਨਾਂ ਦਾ 
ਮਾਸਿਕ ਪੱਤਰ ਛਾਪਣਾ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤਾ, ਜਿਸ ਦਾ ਸੈਪਾਦਨ 
ਇਸ ਨੇ ਦਸੈਬਰ 1981 ਈ. ਤਕ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਬਾਦ ਵਿਚ 
ਨਿਰੈਕਾਰੀ ਦਰਬਾਰ ਦੇ ਡਾ. ਮਾਨ ਸਿੰਘ ਦੇ ਹਵਾਲੇ ਕਰ 
ਦਿੱਤਾ। ਇਸ ਨੇ ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਦੇ ਪ੍ਚਾਰ ਲਈ ਬਹੁਤ ਸਾਰੇ 
ਟੈਕਟ ਲਿਖੇ ਅਤੇ ਛਾਪੇ। ਇਸ ਨੇ ਆਪਣੇ ਭਾਸ਼ਣਾਂ, 
ਵਾਰਤਾਵਾਂ ਅਤੇ “ਗਿਆਨ ਅੰਮ੍ਰਿਤ” ਵਿਚ ਛਪੇ ਲੇਖਾਂ ਅਤੇ 
ਹੋਰ ਫੁਟਕਲ ਰਚਨਾਵਾਂ ਨੂੰ ਨਾਲ ਨਾਲ ਪੁਸਤਕਾਂ ਦੇ ਰੂਪ 
ਵਿਚ ਸੈਕਲਿਤ ਕਰਨ ਦਾ ਉਦਮ ਵੀ ਕੀਤਾ। ਇਸ ਦੀਆ 
ਕੁਝ ਕੁ ਪੁਸਤਕਾਂ ਦੇ ਨਾਂ ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਹਨ--ਗੁਰਮਤ 
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ਪ੍ਤਾਪ ਸਿੰਘ, ਬਾਬਾ 
ਲੈਕਚਰ, ਇਤਿਹਾਸਕ ਲੈਕਚਰ (ਦੋ ਭਾਗ), ਸੈਸਾਰ ਦਾ - 
ਧਾਰਮਿਕ ਇਤਿਹਾਸ, ਅਕਾਲੀ ਲਹਿਰ ਦਾ ਇਤਿਹਾਸ, 
ਨਕਲੀ ਨਿਰੈਕਾਰੀ, ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਸਿਫ਼ਤੀ ਦਾ ਘਰ, ਕੂਕਾ 
ਗੁਰੂਡਮ, ਅਕਾਲੀ ਲਹਿਰ ਦੇ ਮਹਾਨ ਨੇਤਾ ਆਦਿ। 

ਸੈਨ 1981 ਈ. ਵਿਚ ਭਾਸ਼ਾ ਵਿਭਾਗ, ਪੰਜਾਬ 
ਨੇ ਇਸ ਨੂੰ 'ਸ਼ੋਮਣੀ ਪੱਤਰਕਾਰ” ਦਾ ਸਨਮਾਨ ਦਿੱਤਾ ਅਤੇ 
ਕੇਂਦਰੀ ਸਰੀ ਗੁਰੂ ਸਿੰਘ ਸਭਾ, ਦਿੱਲੀ ਨੇ ਇਸ ਨੂੰ ਸਿੱਖ ਪੰਥ 
ਦੀ ਕੀਤੀ ਸੇਵਾ ਵਜੋ ਸਨਮਾਨਿਤ ਕੀਤਾ। ਇਸ ਨੂੰ 10 
ਮਈ 1984 ਈ. ਨੂੰ ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ ਘਰ ਵਿਚ ਹੀ ਅਣਪਛਾਤੇ 
ਵਿਅਕਤੀਆਂ ਨੇ ਮਾਰ ਦਿੱਤਾ। 


ਪ੍ਰਤਾਪ ਸਿੰਘ, ਬਾਬਾ (1890-1959 ਈ.): ਬਾਬਾ ਹਰੀ 
ਸਿੰਘ ਤੇ ਬਾਦ ਆਪ ਨਾਮਧਾਰੀ ਸੰਪ੍ਰਦਾਇ ਦੇ 
ਉਤਰਾਧਿਕਾਰੀ ਬਣੇ । ਆਪ ਨੂੰ ਸੈਪ੍ਦਾਇ ਵਾਲੋਂ “ਸਤਿਗੁਰੂ” 
ਸ਼ਬਦ ਨਾਲ ਸਤਕਾਰਦੇ ਹਨ। ਆਪ ਦਾ ਜਨਮ ਸੈਨ 1890 
ਈ. (ਸੈਮਤ 1946 ਬਿ. ਚੇਤ ਵਦੀ ਤੀਜ) ਵਿਚ ਬਾਬਾ 
ਹਰੀ ਸਿੰਘ (ਨਾਮਾਂਤਰ ਬਾਬਾ ਬੁੱਧ ਸਿੰਘ) ਦੇ ਘਰ ਮਾਤਾ 
ਜੀਉਣ ਕੌਰ ਦੀ ਕੁੱਖੋਂ ਭੈਣੀ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਹੋਇਆ। ਆਪ 
ਨੇ 16 ਸਾਲ ਦੀ ਉਮਰ ਵਿਚ ਨਾਮਧਾਰੀ ਸੰਪ੍ਰਦਾਇ ਦੇ 
ਸੈਚਾਲਨ ਦੀ ਜ਼ਿੰਮੇਵਾਰੀ ਸੈਭਾਲੀ। ਆਪ ਨੇ ਭੈਣੀ ਸਾਹਿਬ 
ਨੂੰ ਪੁਨਰ ਜੀਵਿਤ ਕੀਤਾ। ਰਹਿਣੀ ਬਹਿਣੀ ਨੂੰ ਸਵੱਛਤਾ 
ਪ੍ਰਦਾਨ ਕੀਤੀ ਅਤੇ ਆਪਣੇ ਅਨੁਯਾਈਆਂ ਦੇ ਆਚਾਰ ਦੇ 
ਸੁਧਾਰ ਵਲ ਉਚੇਚਾ ਧਿਆਨ ਦਿੱਤਾ। ਨਾਮ-ਸਿਮਰਨ, 
ਗੁਰਬਾਣੀ ਦਾ ਸ਼ੁੱਧ ਪਾਠ ਅਤੇ ਰਾਗਾਂ ਦੇ ਸ਼ੁੱਧ ਸਰੂਪ ਅਨੁਸਾਰ 
ਕੀਰਤਨ ਕਰਾਉਣ ਵਲ ਆਪ ਦੀ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਰੁਚੀ ਸੀ। ਆਪ 
ਨੇ ਗੁਰਮਤਿ ਸੈਗੀਤ ਦੀਆਂ ਕਾਨਫੌੰਸਾਂ ਕਰਵਾ ਕੇ ਉਸ ਨੂੰ 
ਲੁਪਤ ਹੋਣ ਤੋਂ ਬਚਾਇਆ। 

ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਨੂੰ ਏਕਤਾ ਵਿਚ ਬੈਨ੍ਹੋ ਰਖਣ ਦੀ 
ਆਪ ਦੇ ਮਨ ਵਿਚ ਉਤਕਟ ਅਭਿਲਾਸ਼ਾ ਸੀ। ਇਸ ਦੀ 
ਪੂਰਤੀ ਲਈ ਆਪ ਨੇ ਸੈਨ 1934 ਈ. ਵਿਚ ਸਾਰੀਆਂ 
ਸਰਬ ਸੈਪ੍ਦਾਇਕ ਕਾਨਫਰੰਸ ਕਰਵਾਈ। 

ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਸਾਧਨਾ ਦੇ ਨਾਲ ਨਾਲ ਆਪ 
ਨੇ ਬਾਬਾ ਰਾਮ ਸਿੰਘ ਵਾਂਗ ਦੇਸ਼-ਭਗਤੀ ਦੀ ਭਾਵਨਾ ਨੂੰ 
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ਵੀ ਵਿਕਸਿਤ ਕਰੀ ਰਖਿਆ, ਪਰ ਥੋੜੇ ਜਿੰਨੇ ਬਦਲਵੇਂ 
ਸਰੂਪ ਵਿਚ। ਬਾਬਾ ਰਾਮ ਸਿੰਘ ਦੇ ਯੁਗ ਵਿਚ ਦੇਸ਼-ਭਗਤੀ 
ਧਰਮ ਦਾ ਅੰਗ ਬਣ ਕੇ ਚਲੀ ਸੀ, ਪਰ ਆਪ ਨੇ ਦੇਸ਼ ਦੀਆਂ 
ਬਦਲੀਆਂ ਹੋਈਆਂ ਸਥਿਤੀਆਂ ਅਨੁਸਾਰ ਆਪਣੀ 
ਦੇਸ਼-ਭਗਤੀ ਦੀ ਭਾਵਨਾ ਨੂੰ ਧਰਮ-ਨਿਰਪੇਖ ਰਾਜਨੈਤਿਕ 
ਪਾਰਟੀ ਕਾਂਗਰਸ ਨਾਲ ਸੈਬੋਧਿਤ ਕੀਤਾ। ਸੈਨ 1925 ਈ. 
ਵਿਚ ਲਾਹੌਰ ਦੇ ਬ੍ਡਲੇ ਹਾਲ ਤੋ' ਕਾਂਗਰਸ ਵਲੋਂ' ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤੀ 
ਹਿੱਸਾ ਲਿਆ। ਕਾਂਗਸ ਵਲੋਂ ਚਲਾਏ ਗਏ ਹੋਰ ਅੰਦੋਲਨਾਂ 
ਅਤੇ ਮੁਹਿੰਮਾਂ ਵਿਚ ਵੀ ਵਧ-ਚੜ੍ਹ ਕੇ ਹਿੱਸਾ ਲਿਆ। 
ਪੰਜਾਬੀ ਪਛਾਣ ਨੂੰ ਵਿਕਸਿਤ ਕਰਨ ਲਈ 17 ਅਤੇ 18 
ਅਕਤੂਬਰ 1942 ਈ. ਨੂੰ ਭੈਣੀ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਇਕ 
ਵਿਸ਼ਾਲ ਪੰਜਾਬੀ ਕਾਨਫ੍ਰੈਸ ਕੀਤੀ, ਜਿਸ ਦੀ ਪ੍ਰਧਾਨਗੀ 
ਸ. ਬਲਦੇਵ ਸਿੰਘ ਤੋਂ ਕਰਵਾਈ। ਪੰਜਾਬ ਦੀ ਵੰਡ ਵੇਲੇ 
ਫ਼ਿਰਕੂ ਫ਼ਸਾਦਾਂ ਦੀ ਮਾਰ ਤੋਂ ਬਹੁਤ ਸਾਰੇ ਲੋਕਾਂ ਨੂੰ ਬਿਨਾ 
ਧਾਰਮਿਕ ਭੇਦ-ਭਾਵ ਦੇ ਬਚਾਇਆ। 

ਬਾਬਾ ਪ੍ਰਤਾਪ ਸਿੰਘ ਨੇ ਨਾਮਧਾਰੀ ਸੈਪ੍ਦਾਇ ਨੂੰ 
ਆਪਣੇ ਕਰਤੱਵ ਪਤਿ ਸਦਾ ਸਚੇਤ ਰਖਿਆ ਅਤੇ ਯੋਗ 
ਅਗਵਾਈ ਦੇ ਕੇ ਕਾਮਯਾਬੀ ਦੇ ਮਾਰਗ ਉਤੇ ਅਗੇ 
ਵਧਾਇਆ। ਘਰੇਲੂ ਦਸਤਕਾਰੀ, ਪਸ਼ੂ-ਪਾਲਣ (ਖ਼ਾਸ ਕਰਕੇ 
ਗਊਆਂ ਅਤੇ ਘੋੜਿਆਂ ਦੀਆਂ ਚੰਗੀਆਂ ਨਸਲਾਂ ਨੂੰ 
ਪਾਲਣ) ਵਿਚ ਉਚੇਚੀ ਰੁਚੀ ਵਿਖਾਈ। 

22 ਅਗਸਤ 1959 ਈ. ਨੂੰ ਆਪ ਨੇ ਚਲਾਣੇ 
ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ ਵਰਤਮਾਨ “ਸਤਿਗੁਰੂ ਜਗਜੀਤ ਸਿੰਘ” ਨੂੰ 
ਸਪ੍ਦਾਇ ਦੀ ਵਾਗ-ਡੋਂਰ ਸੈਭਾਲੀ, ਜੋ ਹੁਣ ਤਕ ਇਹ 
ਜਿੰਮੇਵਾਰੀ ਨਿਭਾਈ ਆ ਰਹੇ ਹਨ। 


ਪ੍ਰਤਾਪ ਸਿੰਘ, ਭਾਈ (1899-1922 ਈ.) : ਗੁਰਦੁਆਰਾ 
ਪੰਜਾ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਨੇੜਲੇ ਰੇਲਵੇ ਸਟੇਸ਼ਨ “ਹਸਨ-ਅਬਦਾਲ” 
ਉਤੇ, 'ਗੁਰੂ ਕਾ ਬਾਗ਼” ਦੇ ਮੋਰਚੇ ਵਿਚ ਕੈਦ ਹੋਏ ਭੁਖੋ 
ਸਿੰਘਾਂ ਨਾਲ ਭਰੀ ਹੋਈ ਗੱਡੀ ਨੂੰ ਰੋਕਣ ਲਈ ਰੇਲ ਦੀ 
ਪਟੜੀ ਉਤੇ ਲੋਟ ਕੇ ਸ਼ਹੀਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰਨ ਵਾਲੋਂ ਦੋ ਸਿੰਘਾਂ 
ਵਿਚੋਂ ਇਕ, ਜਿਸ ਦਾ ਜਨਮ 26 ਮਾਰਚ 1899 ਈ.(ਇਕ 
ਹੋਰ ਵਿਦਵਾਨ ਅਨੁਸਾਰ 21 ਸਤੰਬਰ 1898 ਈ.) ਨੂੰ 
ਭਾਈ ਸਰੂਪ ਸਿੰਘ ਦੇ ਘਰ ਬੀਬੀ ਪ੍ਰੌਮ ਕੌਰ ਦੀ ਕੁੱਖੋਂ 
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ਪ੍ਭਾਤੀ ਰਾਗ 
ਗੁਜਰਾਂਵਾਲਾ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ ਅਕਾਲਗੜ੍ਹ ਕਸਬੇ ਵਿਚ ਹੋਇਆ। 
ਇਸ ਨੇ ਆਪਣੇ ਕਸਬੇ ਦੇ ਸਕੂਲ ਵਿਚ ਵਿਦਿਆ ਪ੍ਰਾਪਤ 
ਕੀਤੀ ਅਤੇ ਸਰਗੋਧਾ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੀ ਮੰਡੀ ਭਲਵਾਲ ਵਿਚ 
ਅਧਿਆਪਕ ਵਜੋਂ' ਕੰਮ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤਾ। ਫਿਰ ਕਰਾਚੀ ਵਿਚ 
ਕਿਸੇ ਆੜਤੀਏ ਪਾਸ ਨੌਕਰੀ ਕਰਨ ਲਗ ਗਿਆ। 11 
ਅਕਤੂਬਰ 1918 ਈ. ਨੂੰ ਇਸ ਨੇ ਬੀਬੀ ਹਰਨਾਮ ਕੌਰ 
ਨਾਲ ਵਿਆਹ ਕੀਤਾ। ਨਨਕਾਣਾ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਸ਼ਹੀਦੀ ਸਾਕੇ 
ਤੋਂ ਪ੍ਰਿਤ ਹੋ ਕੇ ਇਸ ਨੇ ਨੌਕਰੀ ਛਡ ਦਿੱਤੀ ਅਤੇ ਆਪਣਾ 
ਸਾਰਾ ਜੀਵਨ ਪੰਥ ਦੇ ਲੇਖੇ ਲਗਾਉਣ ਦਾ ਫ਼ੇਸਲਾ ਕਰ 
ਲਿਆ ਅਤੇ ਰੋਜ਼ਗਾਰ ਵਜੋਂ ਗੁਰੰਦੁਆਰਾ ਪੰਜਾ ਸਾਹਿਬ 
ਵਿਚ ਖ਼ਜ਼ਾਨਚੀ ਦਾ ਕੰਮ ਕਰਨ ਲਗ ਗਿਆ। 29 
ਅਕਤੂਬਰ 1922 ਈ. ਨੂੰ ਇਹ ਭਾਈ ਕਰਮ ਸਿੰਘ (ਵੇਖੋ) 
ਅਤੇ ਕਈ ਹੋਰ ਸਿਦਕੀ ਸਿੱਖਾਂ ਸਹਿਤ ਗੱਡੀ ਰੋਕਣ ਲਈ 
ਰੇਲ ਦੀ ਪਟੜੀ ਉਤੇ ਬੈਠ ਗਿਆ। ਰੇਲ ਗੱਡੀ ਨੇ ਹਸਨ- 
ਅਬਦਾਲ ਰੇਲਵੇ ਸਟੇਸ਼ਨ ਤੋ ਬਿਨਾ ਠਹਿਰੇ ਸਵੇਰੇ 10 ਵਜੇ 
ਲੈਘਣਾ ਸੀ। ਗਡੀ ਆਈ ਅਤੇ ਕਈਆਂ ਨੂੰ ਘਾਇਲ ਕਰਕੇ 
ਰੁਕ ਗਈ। ਘਾਇਲਾਂ ਨੂੰ ਚੁਕਣ ਲਈ ਸੈਗਤ ਅਗੇ ਵਧੀ, 
ਕਿਉਂਕਿ ਅਜੇ ਇਹ ਦੋਵੇਂ ਹੋਸ਼ ਵਿਚ ਸਨ। ਪਰ ਇਸ ਨੇ 
ਸੰਗਤ ਨੂੰ ਬੇਨਤੀ ਕੀਤੀ ਕਿ ਪਹਿਲਾਂ ਕੈਦੀਆਂ ਨੂੰ ਲੈਗਰ 
ਛਕਾਇਆ ਜਾਏ। ਲੈਗਰ ਛਕਣ ਤੋਂ ਬਾਦ ਗਡੀ ਚਲੀ। 
ਲਿਆਉਂਦਾ ਗਿਆ। ਭਾਈ ਕਰਮ ਸਿੰਘ ਦਾ ਉਸੇ ਦਿਨ 
ਅਤੇ ਭਾਈ ਪ੍ਰਤਾਪ ਸਿੰਘ ਦਾ ਦੂਜੇ ਦਿਨ ਦੇਹਾਂਤ ਹੋ ਗਿਆ। 
ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀਆਂ ਮ੍ਰਿਤਕ ਦੇਹਾਂ ਨੂੰ ਰਾਵਲਪਿੰਡੀ ਲਿਆ ਕੇ 1 
ਨਵੰਬਰ 1922 ਈ. ਨੂੰ “ਲਈ” ਨਦੀ ਦੇ ਕੰਢੇ ਉਤੇ 
ਸਸਕਾਰਿਆ ਗਿਆ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਪਵਿੱਤਰ ਯਾਦ ਵਿਚ ਹਰ 
ਸਾਲ ਅਕਤੂਬਰ ਮਹੀਨੇ ਦੇ ਅੰਤ ਵਿਚ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪੰਜਾ 
ਸਾਹਿਬ ਤਿੰਨ ਦਿਨਾਂ ਦਾ ਧਾਰਮਿਕ ਮੇਲਾ ਲਗਾਇਆ ਜਾਂਦਾ 
ਸੀ, ਪਰ ਸੈਨ 1947 ਈ. ਤੋਂ ਬਾਦ ਇਸ ਮੇਲੇ ਦਾ ਲਗਾਇਆ 
ਜਾਣਾ ਸੈਭਵ ਨਹੀਂ ਹੋ ਰਿਹਾ। ਧਰਮ ਲਈ ਸ਼ਹੀਦ ਹੋਣ ਦਾ 
ਇਹ ਅਮਰ ਸਾਕਾ ਹੈ। 

ਪ੍ਰਭਾਤੀ ਰਾਗ (ਬਾਣੀ) : ਗੁਰੂ ਰ੍੍‌ਥ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਇਸ ਰਾਗ 


ਵਿਚ ਕੁਲ 46 ਚਉਪਦੇ ਅਤੇ 12 ਅਸ਼ਟਪਦੀਆਂ ਹਨ। 
ਭਗਤ-ਬਾਣੀ ਪ੍ਰਕਰਣ ਵਿਚ ਨੌਂ ਸ਼ਬਦ ਦਰਜ ਹਨ ਜਿਨ੍ਹਾਂ 
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ਪ੍ਭਾਤੀ ਰਾਗ 
ਵਿਚੋਂ ਪੰਜ ਸੈਤ ਕਬੀਰ ਦੇ, ਤਿੰਨ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਅਤੇ 
ਇਕ ਬੇਣੀ ਜੀ ਦਾ ਹੈ। 

ਚਉਪਦੇ ਪ੍ਕਰਣ ਵਿਚ ਕੁਲ 46 ਚਉਪਦਿਆਂ 
ਵਿਚੋਂ 17 ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਹਨ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ 13 
ਵਿਚ ਚਾਰ ਚਾਰ ਅਤੇ ਚਾਰ ਵਿਚ ਪੰਜ ਪੰਜ ਪਦਿਆਂ ਦੇ 
ਜੁਟ ਹਨ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਦਸਿਆ ਹੈ ਕਿ ਮਨੁੱਖ ਦਾ ਸਭ ਕੁਝ 
ਹਰਿ-ਨਾਮ ਹੀ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਦੇ ਸੱਤ ਚਉਪਦਿਆਂ 
ਵਿਚ ਇਕ ਪੰਚਪਦਾ ਵੀ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਦਸਿਆ ਗਿਆ 
ਹੈਂ ਕਿ ਗੁਰੂ ਰਾਹੀਂ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੋਏ ਰਾਮ-ਨਾਮ ਨਾਲ ਪਾਪਾਂ ਦੀ 
ਮੈਲ ਕਟੀ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਰਾਮਦਾਸ ਦੇ ਸੱਤ ਚਉਪਦਿਆਂ 
ਵਿਚ ਇਕ ਦੁਪਦਾ ਵੀ ਸ਼ਾਮਲ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਦਸਿਆ ਹੈ 
ਕਿ ਗੁਰਮੁਖ ਹਰਿ ਦੀ ਆਰਾਧਨਾ ਕਰਕੇ ਉਜਲੇ ਹਨ ਅਤੇ 
ਮਨਮੁਖ ਮੋਹ ਮਾਇਆ ਵਿਚ ਗੁਸੇ ਹੋਏ ਹਨੇਰਾ ਢੋਹ ਰਹੇ 
ਹਨ। ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ 15 ਚਉਪਦਿਆਂ ਵਿਚੋਂ 
ਤਿੰਨ ਵਿਚ ਦੋ ਦੋ ਅਤੇ 12 ਵਿਚ ਚਾਰ ਚਾਰ ਦੇ ਜੁਟ ਹਨ। 
ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਗੁਰਮਤਿ ਦੇ ਕਈ ਸਿੱਧਾਂਤਾਂ ਦੀ ਵਿਆਖਿਆ 
ਹੋਈ ਹੈ। ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਗੁਣ, ਉਸ ਦੇ ਗੁਣ ਗਾਉਣ ਤੱ 
ਹੋਣ ਵਾਲੀਆਂ ਪ੍ਰਾਪਤੀਆਂ ਬਾਰੇ ਦਸਦੇ ਹੋਇਆਂ ਹਰਿ-ਨਾਮ 
ਨੂੰ ਜਪਣ ਦੀ ਪ੍ਰ੍‌ਰਣਾ ਦਿੱਤੀ ਗਈ ਹੈ। 
ਅਸ਼ਟਪਦੀਆਂ ਪ੍ਰਕਰਣ ਵਿਚ ਕੁਲ 12 
ਅਸ਼ਟਪਦੀਆਂ ਵਿਚੋਂ ਸੱਤ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੀਆਂ 
ਹਨ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਮਨੁੱਖ ਨੂੰ ਮਾਇਆ ਦੀ ਜਕੜ ਅਤੇ ਦੈ੍‌ਤ- 
ਭਾਵ ਤੋਂ ਕਢਣ ਦਾ ਉਪਦੇਸ਼ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਦੀਆਂ 
ਦੋ ਅਸ਼ਟਪਦੀਆਂ ਵਿਚ ਇਕ ਵਿਚ ਅੱਠ ਅਤੇ ਦੂਜੀ ਵਿਚ 
11 ਪਦੀਆਂ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਦਸਿਆ ਗਿਆ ਹੈ ਕਿ ਗੁਰੂ 
ਦੇ ਸ਼ਬਦ ਉੱਤੇ ਵਿਚਾਰ ਕਰਨ ਨਾਲ ਸ਼ਰੀਰ ਦੇ ਅੰਦਰ ਹੀ 
ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਨਿਵਾਸ ਦਾ ਅਹਿਸਾਸ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਗੁਰੂ 
ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਆਪਣੀਆਂ ਤਿੰਨ ਅਸ਼ਟਪਦੀਆਂ ਵਿਚ 
ਵਾਸਨਾਵਾਂ ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਅਧੀਨ ਰਖ ਕੇ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਦੇ ਸ਼ਬਦ 
ਰਾਹੀਂ ਨਾਮ ਦਾ ਸਿਮਰਨ ਕਰਕੇ ਆਪਣਾ ਅਧਿਆਤਮਿਕ 
ਭਵਿਸ਼ ਉਜਲਾ ਕਰਨ ਦਾ ਉਪਦੇਸ਼ ਦਿੱਤਾ ਹੈ। 
ਭਗਤਾ-ਬਾਣ? ਪ੍ਰਕਰਣ ਵਿਚ ਕੁਲ ਨੌਂ ਸ਼ਬਦ 
ਹਨ। ਕਬੀਰ ਜੀ ਨੇ ਆਪਣੇ ਪੰਜ ਸ਼ਬਦਾਂ ਵਿਚ ਦਸਿਆ ਹੈ 
ਕਿ ਪਰਮਾਤਮਾ ਧਰਮ-ਧਾਮਾਂ ਦੀ ਥਾਂ ਮਨੁੱਖਾਂ ਦੇ ਹਿਰਦੇ 
ਵਿਚ ਵਸਦਾ ਹੈ। ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਆਪਣੇ ਤਿੰਨ ਸ਼ਬਦਾਂ 
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ਪ੍ਯਾਯ 
ਵਿਚ ਦਸਿਆ ਹੈ ਕਿ ਗੁਰੂ ਦੀ ਕ੍ਰਿਪਾ ਨਾਲ ਮਨ ਟਿਕਦਾ 
ਹੈ। ਬੇਣੀ ਭਗਤ ਨੇ ਆਪਣੇ ਇਕ ਸ਼ਬਦ ਵਿਚ ਵੈਸ਼ਣਵੀ 
ਕਰਮ-ਕਾਂਡਾਂ ਨੂੰ ਛਡ ਕੇ ਆਤਮ-ਤੱਤ੍ਰ ਨੂੰ ਹਿਰਦੇ ਵਿਚ 
ਦ੍ਰਿੜ੍ਹ ਕਰਨ ਦਾ ਉਪਦੇਸ਼ ਦਿੱਤਾ ਹੈ। 


੪= ਤੂ ਸੀ 


ਪ੍ਰਯਾਗ : ਵੇਖੋ “ਅਲਾਹਾਬਾਦ'। 


ਪ੍ਰਯਾਯ (ਸੀ ਗੁਰੂ ਗੰਥ ਸਾਹਿਬ) : ਗੁਰੂ ਰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੀ 
ਦੀ ਪ੍ਰਯਾਯ-ਵਿਧੀ ਪ੍ਰਚਲਿਤ ਸੀ। ਇਸ ਵਿਧੀ ਨਾਲ ਗੁਰੂ 
ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਬਾਣੀ-ਕ੍ਮ ਅਨੁਸਾਰ ਔਖੇ ਸ਼ਬਦਾਂ ਦੀ 
ਚੋਣ ਕਰਕੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਕੇਵਲ ਅਰਥ ਲਿਖੇ ਜਾਂਦੇ ਸਨ। 
ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ “ਪ੍ਯਾਯ” ਦਾ ਅਰਥ ਕੋਸ਼ ਨਹੀਂ, ਕਿਉਂਕਿ 
ਇਸ ਵਿਚ ਕੋਸ਼ ਵਾਲੀ ਅਰਥ-ਵਿਵਸਥਾ ਨਹੀਂ' ਹੁੰਦੀ। 
ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਬਾਣੀ ਦੇ ਲਗਭਗ ਦੋ 
ਦਰਜਨ ਪ੍ਰਯਾਯ ਛਪੇ ਜਾਂ ਅਣਛਪੇ ਰੂਪ ਵਿਚ ਉਪਲਬਧ 
ਹਨ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਵਿਵਰਣ ਡਾ. ਹਰਨਾਮ ਸਿੰਘ ਸ਼ਾਨ ਨੇ 
ਆਪਣੀ ਪੁਸਤਕ 'ਗੁਰੁ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਕੋਸ਼ਕਾਰੀ” (ਭਾਸ਼ਾ 
ਵਿਭਾਗ, ਪਟਿਆਲਾ, 1994) ਵਿਚ ਦਿੱਤਾ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ 
ਪ੍ਯਾਯਾਂ ਵਿਚੋਂ ਅਧਿਕ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਭਾਈ ਚੰਦਾ ਸਿੰਘ ਦੇ ਹਨ। 
ਸੀ, ਇਸ ਲਈ ਉਸ ਦੇ ਲਿਖੇ ਪ੍ਯਾਯ ਜ਼ਿਆਦਾ ਪ੍ਰਚਲਿਤ 
ਹੋਏ। ਭਾਈ ਜੀ ਨੇ ਆਪਣੇ ਲਿਖੇ ਪ੍ਰਯਾਯਾਂ ਨੂੰ ਦੋ ਸੁਤੰਤਰ 
ਰਚਨਾਵਾਂ ਦੇ ਰੂਪ ਵਿਚ ਸਿਰਜਿਆ ਹੈ। ਪਹਿਲਾ ਪ੍ਯਾਯ 
ਵਿਚ ਵਰਤੇ ਗਏ ਫ਼ਾਰਸੀ ਸ਼ਬਦਾਂ ਦੇ ਅਰਥ ਹਨ। ਇਸ ਦਾ 
ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਨ ਅਮਰ ਪੈਸ, ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਵਲੋ 1887-88 ਈ. 
ਵਿਚ ਹੋਇਆ। ਦੂਜਾ ਪ੍ਰਯਾਯ 'ਪ੍੍‌ਯਾ ਸੀ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ 
ਜੀ ਆਦਿ” ਹੈ ਜਿਸ ਵਿਚ ਔਖੇ ਸ਼ਬਦਾਂ ਅਤੇ ਵਾਕਾਂਸ਼ਾਂ ਦੇ 
ਅਰਥ ਦਿੱਤੇ ਹਨ। ਇਹ ਪੁਸਤਕ ਪਹਿਲੀ ਵਾਰ ਚਸ਼ਮਾ-ਏ- 
ਨੂਰ ਪੰਸ, ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਵਲੋਂ 1902. ਈ. ਵਿਚ ਛਪੀ ਸੀ। 
ਉਦਾਸੀ ਸੈਪ੍ਦਾਇ ਦੇ ਇਕ ਵਿਦਵਾਨ ਸਾਧੂ 
ਸੁਤੇ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਨੇ ਵੀ ਇਕ ਮਹੱਤਵਪੂਰਣ ਪ੍ਰਯਾਯ ਦੀ ਰਚਨਾ 
ਕੀਤੀ ਸੀ ਜੋ “ਪ੍ਯਾਇ ਆਦਿ ਸੀ ਗੁਰੂ ਗੁੰਥ ਸਾਹਿਬ ਜੀ 
ਦੇ” ਨਾਂ ਅਧੀਨ ਸੈਨ 1898 ਈ. ਵਿਚ ਵਜ਼ੀਰ ਹਿੰਦ ਪੁੰਸ, 
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ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ ਵਲੋ' ਛਪੀ ਸੀ। ਕੁਲ 1440 ਪੰਨਿਆਂ ਦੀ ਇਸ 
ਰਚਨਾ ਵਿਚੋ 110 ਪੰਨਿਆਂ ਵਿਚ “ਜਪੁਜੀ” ਦੀ 
ਵਿਆਖਿਆ ਕੀਤੀ ਗਈ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਆਖਿਆ ਨੂੰ ਸਿੱਧਾਂ 
ਵਲੋਂ' ਪ੍ਸ਼ਨ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਵਲੋਂ ਉਤਰ ਰੂਪ ਵਿਚ ਗੋਸਟਿ 
-ਵਿਧੀ ਰਾਹੀਂ ਦੇਣ ਦਾ ਯਤਨ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਇਸ 
ਸ਼ਾਮਲ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਸਾਧ-ਭਾਖਾ ਵਿਚ ਲਿਖੀ ਇਸ 
ਰਚਨਾ ਦਾ ਝੁਕਾ ਹਿੰਦੂ ਧਰਮ-ਗੀ੍‌ਥਾਂ ਵਲ ਅਧਿਕ ਹੈ। 

ਆਧੁਨਿਕ ਯੁਗ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੀ 
ਕੋਸ਼ਕਾਰੀ ਸੈਬੰਧੀ ਹੋਏ ਬਹੁ-ਪਸਾਰੀ ਨਿਗਰ ਕੰਮਾਂ ਦੀ 
ਉਪਲਬਧੀ ਕਰਕੇ ਭਾਵੇਂ ਇਨ੍ਹਾਂ ਪ੍ਯਾਯ-ਰਚਨਾਵਾਂ ਦਾ ਕੋਈ 
ਮਹੱਤਵ ਨਹੀਂ ਰਿਹਾ, ਪਰ ਗੁਰੂ ਰੀ੍‌ਥ ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਕੋਸ਼ਕਾਰੀ 
ਦੇ ਇਤਿਹਾਸ ਵਿਚ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਬੁਨਿਆਦੀ ਭੂਮਿਕਾ ਜ਼ਰੂਰ 
ਰਹੀ ਹੈ। ਰ੍ 


ਪ੍ਲਯ : ਇਸ ਦਾ ਸ਼ਾਬਦਿਕ ਅਰਥ ਹੈ ਭੂ-ਖੰਡ ਜਾਂ 
ਬਹਿਮੰਡ ਦਾ ਮਿਟ ਜਾਣਾ। ਸੰਸਾਰ ਦੀਆਂ ਸਾਰੀਆਂ 
ਪੁਰਾਤਨ ਕਥਾਵਾਂ ਵਿਚ ਪ੍ਲਯ ਦਾ ਜ਼ਿਕਰ ਕਿਸੇ ਨ ਕਿਸੇ 
ਰੂਪ ਵਿਚ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਪੁਰਾਤਨ ਭਾਰਤੀ ਸਾਹਿਤ ਵਿਚ 
ਇਸ ਦੇ ਸਰੂਪ ਨੂੰ ਵਿਸਤਾਰ ਨਾਲ ਸਪੱਸ਼ਟ ਕੀਤਾ ਗਿਆ 
ਹੈ।'ਸ਼ਤਪਥ- ਬ੍ਰਾਹਮਣ” (1/8/1-6) ਅਤੇ “ਮਹਾਭਾਰਤ' 
(ਵਨ ਪਰਵ, ਅ.187) ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਇਸ ਦਾ ਅਧਿਕ 
ਵਰਣਨ ਪੁਰਾਣ-ਸਾਹਿਤ ਵਿਚ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਅਸਲ ਵਿਚ, 


ਪੁਰਾਣਾਂ ਦੇ ਪੰਜ ਲੱਛਣਾਂ (ਸਰਗ, ਪ੍ਰਤਿਸਰਗ, ਵੰਸ਼, 


ਮਨਵੰਤਰ ਅਤੇ ਵੰਸ਼ਾਨੁਚਰਿਤ) ਵਿਚੋਂ “ਪ੍ਰਤਿਸਰਗ' ਦਾ 
ਸੈਬੈਧ ਪ੍ਲਯ ਨਾਲ ਹੈ। 
“ਵਿਸ਼ਣੂ-ਪੁਰਾਣ” ਵਿਚ ਲਿਖਿਆ ਹੈ ਕਿ ਬ੍ਹਮਾ 
ਦੀ ਜਾਗਿਰਤ ਅਵਸਥਾ ਵਿਚ ਉਸ ਦੀ ਪ੍ਰਾਣ-ਸ਼ਕਤੀ ਦੀ 
ਪ੍ਰਣਾ ਨਾਲ ਬ੍ਹਿਮੰਡ-ਚੱਕਰ ਚਲਦਾ ਰਹਿੰਦਾ ਹੈ, ਪਰ 
ਉਸ ਦੀ ਸੁੱਤੀ ਹੋਈ ਅਵਸਥਾ ਵਿਚ ਸਾਰੇ ਬ੍ਹਿਮੰਡ ਦੀ 
ਗਤਿਵਿਧੀ ਰੁਕ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਸਾਰੀ ਸਿ੍‌ਸ਼ਟੀ ਨਸ਼ਟ ਹੋ ਜਾਂਦੀ 
ਹੈ। ਇਸ ਨੂੰ ਸਾਧਾਰਣ ਜਾਂ ਨੈਮਿਤਿਕ ਪ੍ਲਯ ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ 
ਹੈ। ਇਸ ਤੋਂ ਛੁਟ ਇਕ 'ਪ੍ਾਕ੍ਿਤ-ਪ੍ਲਯ” ਵੀ ਹੈ। ਇਸ ਨੂੰ 
` ਹਾਪ੍ਲਯ” ਵੀ ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਦਾ ਸੈਬੋਧ ਬ੍ਰਹਮਾ 
ਦੀ ਆਯੂ ਦੇ ਘਟ ਜਾਣ ਨਾਲ ਹੈ। ਇਹ ਅਜਿਹੀ ਮਹਾਪ੍ਲਯ 
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ਪ੍ਰਾਚੀਨ ਜਨਮਸਾਖੀ 


ਹੈ ਕਿ ਸਭ ਕੁਝ ਪ੍ਰਕ੍ਰਿਤੀ ਵਿਚ ਲੀਨ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਅਤਿ- 
ਅਧਿਕ ਵਰਸ਼ਾ ਹੋਣ ਕਾਰਣ ਆਇਆ ਹੜ੍ਹ ਹੀ ਸਾਰੀ 
ਸਿ੍‌ਸ਼ਟੀ ਨੂੰ ਗ਼ਰਕ ਕਰ ਦਿੰਦਾ ਹੈ। ਵਿਅਕਤ ਜਗਤ 
ਅਵਿਅਕਤ ਪਕ੍ਰਿਤੀ ਵਿਚ ਅਤੇ ਅਵਿਅਕਤ ਪ੍ਕ੍ਰਿਤੀ 
ਪੁਰਸ਼ ਵਿਚ ਲੀਨ ਹੋ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਇਹੀ ਪੁਰਸ਼ ਹੀ ਨਿੱਤ- 
ਪਰਮਾਤਮਾ ਅਤੇ ਜਗਤ ਦਾ ਕਾਰਣ ਹੈ। ਹੜ੍ਹ ਕਾਰਣ ਪੈਦਾ 
ਹੋਣ ਵਾਲੀ ਸਥਿਤੀ ਦਾ ਵਰਣਨ “ਬਾਈਬਲ” ਅਤੇ ਗ੍ਰੀਕ 
ਦੀਆਂ ਮਿਥਿਕ ਪਰੈਪਰਾਵਾਂ ਵਿਚ ਵੀ ਮਿਲਦਾ ਹੈ। 

ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੋਹਾਂ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਪ੍ਲਯ ਦੇ ਦੋ ਹੋਰ 
ਪ੍ਕਾਰ ਵੀ ਹਨ। ਇਕ “ਅਤਿ-ਅੰਤਿਕ ਪ੍ਰਲਯ” ਹੈ ਇਸ 
ਵਿਚ ਯੋਗੀ ਗਿਆਨ ਰਾਹੀਂ ਬ੍ਹਮ ਵਿਚ ਲੀਨ ਹੋ ਜਾਂਦਾ 
ਹੈ। ਦੂਜੀ, 'ਨਿੱਤ ਪ੍ਰਲਯ” ਹੈ; ਇਸ ਤੋ ਭਾਵ ਹੈ ਪੈਦਾ ਹੋਏ 
ਪਦਾਰਥਾਂ ਦਾ ਨਿੱਤ ਖ਼ਤਮ ਹੁੰਦੇ ਰਹਿਣਾ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਚੌਹਾਂ 
ਕਿਸਮਾਂ ਵਿਚੋਂ ਪਹਿਲੀਆਂ ਦੋ ਦਾ ਸੈਬੈਧ ਬ੍ਹਿਮੰਡ ਦੇ ਖ਼ਤਮ 
ਹੋਣ ਨਾਲ ਹੈ ਅਤੇ ਦੂਜੀਆਂ ਦੋਹਾਂ ਦਾ ਦੇਹ-ਧਾਰੀਆਂ ਨਾਲ 
ਹੈ। ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਉਤਪੱਤੀ ਅਤੇ ਪਰਲੋ ਛਿਣ ਭਰ ਵਿਚ 
ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੁਆਰਾ ਹੁੰਦੀ ਮੰਨੀ ਗਈ ਹੈ- ਓ੫/ਤ ਪਰਲਓਂ 
ਖਿਨ ਅਆਹਿ ਕਰਤਾ / (ਗੁ ਗੰ .387), ਪਰ ਭਾਰਤੀ ਮਿਥਿਕ 
ਪ੍ਲਯ ਪ੍ਰਤਿ ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਕੋਈ ਵਿਸ਼ਵਾਸ ਪ੍ਰਗਟ ਕੀਤਾ 
ਨਹੀਂ ਮਿਲਦਾ। ਅਸਲ ਵਿਚ ਸਿੱਖ ਜਗਤ ਈਸ਼ਵਰੀ ਭਾਣੇ 
ਵਿਚ ਵਿਸ਼ਵਾਸ ਕਰਦਾ ਹੋਇਆ ਪੌਰਾਣਿਕ ਮਿਥਾਂ ਪ੍ਰਤਿ 
ਅਰੁਚਿਤ ਹੈ। 


ਪ੍ਰਾਚੀਨ ਜਨਮਸਾਖੀ : ਇਹ ਜਨਮਸਾਖੀ ਸੇਵਾ ਸਿੰਘ 
ਸੇਵਕ ਨੇ 1969 ਈ. ਵਿਚ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਿਤ ਕੀਤੀ ਹੈ। ਇਸ 
ਦੀ ਆਧਾਰ ਪੋਥੀ ਸੇਵਕ ਹੋਰਾਂ ਨੂੰ ਖੋਜ ਦੇ ਦੌਰਾਨ ਪ੍ਰਾਪਤ 
ਹੋਈ ਇਕ ਅਜਿਹੀ ਪੋਥੀ ਹੈ ਜੋ “ਹੋਰ ਜਨਮਸਾਖੀਆਂ ਵਾਂਗ 
ਅਜਿਹੇ ਨੁਸਖੇ ਦਾ ਉਤਾਰਾ ਹੈ ਜੋ ਖੋਜ ਅਨੁਸਾਰ ਗੁਰੂ 
ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਸਮੇਂ ਦੇ ਨੇੜੇ ਨੇੜੇ ਲਿਖਿਆ ਗਿਆ ਪ੍ਰਤੀਤ 


ਹੁੰਦਾ ਹੈ, ਛੇਵੇਂ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਸੈਮਤ 1695 ਬਿ. ਨੂੰ ਜੋਤੀ 


ਜੋਤਿ ਸਮਾਏ ਸਨ। ਇਸ ਪੁਸਤਕ ਦੀ ਅੰਦਰਲੀ ਗਵਾਹੀ, 
ਬੋਲੀ, ਸ਼ੈਲੀ, ਸ਼ਬਦਾਵਲੀ, ਕਹਿਣ-ਢੰਗ ਤੇ ਸਾਖੀਆਂ ਦੀ 
ਬੇਤਰਤੀਬੀ ਤੋਂ ਜਾਪਦਾ ਹੈ ਕਿ ਇਹ ਗੁਰੂ-ਕਾਲ ਦੇ ਅੰਤਲੇ 
ਸਾਲਾਂ ਦੀ ਰਚਨਾ ਹੈ। ਹਰ ਹਾਲਤ ਵਿਚ ਸੈਮਤ 1756 
ਬਿ. ਤੋਂ ਕੁਝ ਸਮਾਂ ਪਹਿਲਾਂ ਲਿਖੀ ਗਈ ਸਿੱਧ ਹੁੰਦੀ ਹੈ।” 


ਭ00/0/.51610006100.60।1 


ਪਾਚੀਨ ਜਨਮਸਾਖੀ 1184 ਪ੍ਰਾਚੀਨ ਪੰਥ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ 
(ਭੂਮਿਕਾ ਪੰਨਾ 28)। ਅਗੇ ਚਲ ਕੇ ਸੈਪਾਦਕ ਨੋ ਇਹ ਵੀ _ਪਰੈਪਰਾ, ਜਨਮਸਾਖੀ ਪਰੋਪਰਾ ਅਤੇ ਪ੍ਸਤੁਤ ਜਨਮਸਾਖੀ 
ਦਸਿਆ ਹੈ ਕਿ “ਪਾਚੀਨ ਜਨਮਸਾਖੀ ਦਾ ਲਿਖਣ-ਕਾਲ, ਬਾਰੇ ਸਾਧਾਰਣ ਪੱਧਰ ਦੀ ਜਾਣਕਾਰੀ ਕਰਾਈ ਹੈ। 


ਸੈਮਤ 1677 ਬਿ. ਅਤੇ ਸੈਮਤ 1717 ਬਿ. ਭਾਵ ਸੈਨ 
1620 ਈ. ਤੇ ਸੈਨ 1660 ਈ. ਦੇ ਵਿਚ ਦਾ ਹੈ।” (ਭੂਮਿਕਾ 
ਪੰਨਾ 35)। ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ ਸੈਪਾਦਕ ਪ੍ਰਸਤੁਤ ਜਨਮਸਾਖੀ 
ਦਾ ਰਚਨਾ ਕਾਲ ਨਿਸ਼ਚਿਤ ਕਰਨ ਲਈ ਉਸ ਨੂੰ ਅਧਿਕ 
ਪ੍ਾਚੀਨ ਸਿੱਧ ਕਰਨ ਦੀ ਪ੍ਵਿੱਤੀ ਅਧੀਨ ਆਪਣੀ 
ਸਥਾਪਨਾ ਦਾ ਸੈਤੁਲਨ ਖੇਹ ਬੈਠਾ ਹੈ। 

ਇਸ ਵਿਚ “ਭੂਮੀਆ ਚੋਰ” ਦੀ ਸਾਖੀ ਵੀ ਦਰਜ 
ਹੈ। ਇਹ ਸਾਖੀ ਬਹੁਤ ਨਵੀਨ ਹੈ। ਪੁਰਾਤਨ, ਮਿਹਰਬਾਨ 
ਅਤੇ ਆਦਿ ਸਾਖੀਆਂ, ਕਿਸੇ ਵੀ ਜਨਮਸਾਖੀ ਸਾਖਾ ਵਿਚ 
ਇਹ ਸਾਖੀ ਨਹੀਂ ਮਿਲਦੀ। ਇਸ ਸਾਖੀ ਦਾ ਸੈਕਲਨ ਕੇਵਲ 
ਹੱਥ-ਲਿਖਿਤ “7080 40 ” ਵਿਚ ਮਿਲਦਾ ਹੈ, ਜੋ 1733 
ਈ. (1790 ਬਿ.) ਦੀ ਲਿਖੀ ਹੈ। ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ ਇਹ 
ਜਨਮਸਾਖੀ 1790 ਬਿ. ਤੋਂ ਪੁਰਾਣੀ ਨਹੀਂ ਹੋ ਸਕਦੀ। 
007੪ ੦8੧ ਰਸਨ 78ਟ 5268 ੬2108 (0.113). 
ਵਿਚ ਡਾ. ਮੈਕਲਿਉਡ ਦੀ ਵੀ ਸਥਾਪਨਾ ਹੈ ਕਿ ਇਹ 
ਸਾਖੀ ਬਹੁਤ ਨਵੀਨ ਹੈ। ਇਸ ਸਾਖੀ ਦਾ ਪ੍ਸਤੁਤ ਸੰਗ੍ਰਹਿ 
ਵਿਚ ਸੈਕਲਿਤ ਹੋਣਾ ਇਸ ਦੀ ਆਧਾਰ ਪੋਥੀ ਨੂੰ 1733 
ਈ. ਤੋ ਪਹਿਲਾਂ ਦਾ ਸਿੱਧ ਨਹੀਂ ਕਰਦਾ ਅਤੇ ਨ ਹੀ ਇਹ 
ਵੀ ਸਾਬਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਕਿ ਇਹ ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਜੀ ਦੇ ਸਮੇਂ 
ਵਿਚ ਲਿਖੀ ਜਨਮਸਾਖੀ ਦੀ ਨਕਲ ਹੈ। ਸਗੋਂ` ਅਨੇਕ 
ਜਨਮਸਾਖੀਆਂ ਵਿਚੋਂ ਲਏ ਗਏ ਬੇਮੇਲੇ ਤੱਤ੍ਰਾਂ ਦਾ ਇਕ ਅਜਿਹਾ 
ਸਾਖੀ-ਸੈਗ੍ਹਿ ਹੈ ਜਿਸ ਦੀ ਯੋਜਨਾ ਸੈਕਲਨ-ਕਰਤਾ ਦੀ 
ਮਨ-ਮਰਜ਼ੀ 'ਤੇ ਆਧਾਰਿਤ ਹੈ। 

ਇਸ ਜਨਮਸਾਖੀ ਵਿਚ ਕੁਲ 80 ਸਾਖੀਆਂ ਹਨ, 
ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਲਗਭਗ 50 ਸਾਖੀਆਂ (1-11,13-18, 
20-24,26-32 ,37 ,38,40-50,52-55 ਆਦਿ) ਦਾ 
ਆਧਾਰ 'ਪੁਰਾਤਨ ਜਨਮਸਾਪੀ” ਹੈ। ਬਾਕੀਆਂ ਵਿਚੋਂ ਕੁਝ 
ਦਾ ਆਧਾਰ ਬਾਲੇ ਵਾਲੀ ਜਨਮਸਾਖੀ, 'ਆਦਿ ਸਾਖੀਆਂ”, 
ਅਸ਼ੋਕ ਦੁਆਰਾ ਸੈਪਾਦਿਤ “ਪੁਰਾਤਨ ਜਨਮਸਾਖੀ” ਹੈ। ਇਸ 
ਤਰ੍ਹਾਂ ਵਖ ਵਖ ਸਾਖਾਵਾਂ ਤੋਂ ਸਾਖੀਆਂ ਲੈ ਕੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਬੜੇ 
ਅਸੈਬੱਧ ਢੰਗ ਨਾਲ ਇਕੱਤਰ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਇਸ 
ਜਨਮਸਾਖੀ ਦੇ ਆਰਭ ਵਿਚ ਸੈਪਾਦਕ ਨੇ 43 ਪੰਨਿਆਂ 
_ਦੀ ਇਕ ਭੂਮਿਕਾ ਵੀ ਲਿਖੀ ਹੈ ਜਿਸ ਵਿਚ ਗੁਰੂ-ਵੈਸ਼ 
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ਪ੍ਰਾਚੀਨ ਪੰਥ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ (ਕਾਵਿ) : ਇਹ ਭਾਈ ਰਤਨ ਸਿੰਘ 
ਭੰਗੂ ਦੀ ਰਚਨਾ ਹੈ ਜੋ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਸਿੱਖ ਸ਼ਹੀਦ ਸ. ਮਤਾਬ 
ਸਿੰਘ ਮੀਰਾਕੋਟੀਏ ਦਾ ਪੋਤਰਾ ਅਤੇ ਕਰੋੜੀਆ ਮਿਸਲ ਦੇ 
ਸ. ਸ਼ਾਮ ਸਿੰਘ ਦਾ ਦੋਹਤਾ ਸੀ। ਇਸ ਰਚਨਾ ਦਾ ਮੂਲ ਨਾਂ 
“ਪੰਥ ਪ੍ਰਕਾਸ਼” ਸੀ, ਪਰ ਭਾਈ ਵੀਰ ਸਿੰਘ ਨੇ ਸੈਨ 1914 
ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਦੇ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਨ ਵੇਲੇ ਇਸ ਦੇ ਨਾਂ ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ 
“ਪ੍ਰਾਚੀਨ” ਸ਼ਬਦ ਜੋੜ ਦਿੱਤਾ ਤਾਂ ਜੋ ਇਸ ਨੂੰ ਇਸ ਦੀ 
ਪਰਵਰਤੀ ਰਚਨਾ 'ਪੰਥ ਪ੍ਰਕਾਸ਼' (ਗਿਆਨੀ ਗਿਆਨ ਸਿੰਘ 
ਵਿਰਚਿਤ) ਤੋ` ਨਿਖੇੜਿਆ ਜਾ ਸਕੇ। ਇਸ ਵਿਚ ਗੁਰੂ 
ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਤੋਂ ਲੈ ਕੇ ਸਿੱਖ ਮਿਸਲਾਂ ਦੀ ਕਾਇਮੀ ਤਕ 
ਦਾ ਬਿਰਿੱਤਾਂਤ ਸਮੇਟਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। 

ਇਸ ਇਤਿਹਾਸਿਕ“ਕਾਵਿ ਦੀ ਰਚਨਾ ਪਿਛੇ 
ਅੰਗੇਜ਼ਾਂ ਦੀ ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਅਤੇ ਇਤਿਹਾਸ ਬਾਰੇ ਜਾਣਨ ਦੀ 
ਜਿਗਿਆਸਾ ਕੈਮ ਕਰ ਰਹੀ ਹੈ। ਸਰ ਡੇਵਿਡ ਆਕਟਰ ਲੋਨੀ 
ਦੀ ਪ੍ਰੇਰਣਾ ਨਾਲ ਕਪਤਾਨ ਮਰੇ ਨੇ ਜੋ ਬਿਿੱਤਾਂਤ ਲੁਧਿਆਣੇ 
ਵਿਚ ਇਕੱਠਾ ਕੀਤਾ, ਉਹ ਰਤਨ ਸਿੰਘ ਭੈਗੂ ਨੇ ਜੁਟਾਇਆ। 
ਅਸਲ ਵਿਚ ਕਪਤਾਨ ਮਰੇ ਨੇ ਮੋਲਵੀ ਬੂਟੇ ਸ਼ਾਹ ਦੀ ਮਦਦ 
ਲੈਣੀ ਚਾਹੀ, ਪਰ ਰਤਨ ਸਿੰਘ ਭੰਗੂ ਨੇ ਇਸ ਕੰਮ ਲਈ 
ਆਪਣੇ ਆਪ ਨੂੰ ਪੇਸ਼ ਕੀਤਾ ਕਿਉਂਕਿ ਉਸ ਨੂੰ ਸੈਦੇਹ ਸੀ 
ਕਿ ਮੁਸਲਮਾਨ ਹੋਣ ਕਰਕੇ ਮੌਲਵੀ ਬੂਟੇ ਸ਼ਾਹ ਸਿੱਖ ਇਤਿਹਾਸ 
ਨੂੰ ਸ਼ੁੱਧ ਸਰੂਪ ਵਿਚ ਪੇਸ਼ ਨਹੀਂ ਕਰੇਗਾ। 

ਰਤਨ ਸਿੰਘ ਭੰਗੂ ਦਿਨ ਨੂੰ ਜੋ ਬ੍ਰਿੱਤਾਂਤ ਕਪਤਾਨ 
ਮਰੇ ਨੂੰ ਜ਼ਬਾਨੀ ਸੁਣਾਉੱਦਾ, ਉਹੀ ਰਾਤ ਨੂੰ ਲਿਖ ਲੈੱਦਾ। 
ਇਸ ਸਾਰੀ ਸਾਮਗੀ ਨੂੰ ਉਸ ਨੇ ਛੰਦ-ਬੱਧ ਕਰਕੇ ਸੈਨ 
1841 ਈ. (1898 ਬਿ.) ਵਿਚ ਮੁਕੰਮਲ ਕੀਤਾ। ਉਸ ਨੇ 
ਜਨਮਸਾਖੀਆਂ, ਗੁਰਬਿਲਾਸਾਂ, ਲੋਕਾਂ ਵਿਚ ਪ੍ਰਚਲਿਤ 
ਗਾਥਾਵਾਂ, ਕੁਲ ਪਰੰਪਰਾ ਤੋਂ ਪ੍ਰਾਪਤ ਸੂਚਨਾ ਨੂੰ ਸਰੋਤ 
ਸਾਮਗ੍ਰੀ ਵਜੋਂ ਵਰਤ ਕੇ ਇਸ ਰਚਨਾ ਨੂੰ ਸੈਪੁੂਰਣ ਕੀਤਾ। 
ਉਸ ਨੇ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਜੀਵਨ-ਪੁਸੰਗ ਨੂੰ ਜਨਮ- 
ਸਾਖੀਆਂ ਦੇ ਆਧਾਰ 'ਤੇ ਵਿਸਤਾਰ ਸਹਿਤ ਵਰਣਿਤ ਕੀਤਾ 
ਹੈਂ, ਅਗਲੇ ਸੱਤ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ ਬਾਰੇ ਬੜੀ ਸੈਖਿਪਤ 
ਜਾਣਕਾਰੀ ਦਿੱਤੀ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਦੇ ਜੀਵਨ 
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ਸੈਬੈਧੀ ਉਸ ਨੇ 'ਬਚਿਤ੍ੁ ਨਾਟਕ” ਨੂੰ ਆਧਾਰ ਬਣਾ ਕੇ ਮੁਗ਼ਲ 
ਹਕੂਮਤ ਦੀ ਬਰਬਾਦੀ ਦਾ ਕਾਰਣ ਨੌਵੇਂ ਗੁਰੂ ਦੀ ਸ਼ਹਾਦਤ 
ਦਸਿਆ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਦੇ ਜੀਵਨ-ਪ੍ਰਸੈਗ 
ਵਿਚ ਖ਼ਾਲਸੇ ਦੀ ਸਾਜਨਾ, ਮਸੈਦ ਪ੍ਥਾ ਨੂੰ ਖ਼ਤਮ ਕਰਨਾ, 
ਪਹਾੜੀ ਰਾਜਿਆਂ ਦੀਆਂ ਸਾਜ਼ਿਸ਼ਾਂ, ਆਨੰਦਪੁਰ ਦਾ ਘੇਰਾ, 
ਚਮਕੌਰ ਦੀ ਕੱਚੀ ਗੜ੍ਹੀ ਵਿਚੋਂ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦਾ ਨਿਕਲ ਜਾਣਾ, 
ਦੱਖਣ ਨੂੰ ਪ੍ਰਸਥਾਨ ਅਤੇ ਜ਼ੁਲਮ ਨੂੰ ਠਲ੍ਹ ਪਾਉਣ ਲਈ 
ਬਾਬਾ ਬੰਦਾ ਬਹਾਦਰ ਨੂੰ ਪੰਜਾਬ ਭੇਜਣਾ ਆਦਿ ਘਟਨਾਵਾਂ 
ਦਾ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਵਰਣਨ ਕੀਤਾ ਹੈ। 

ਬੈਦਾ ਬਹਾਦਰ ਦੀਆਂ ਜਿਤਾਂ ਦਾ ਵਰਣਨ ਕਰਦੇ 
ਹੋਇਆਂ ਕਵੀ ਨੇ ਇਸ ਸਭ ਦਾ ਕਾਰਣ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ 
ਜੀ ਵਲੋਂ ਬਖ਼ਸ਼ੀ ਸ਼ਕਤੀ ਦਸਿਆ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਸਿਖਿਆ 
ਤੋਂ ਹਟਣ ਕਾਰਣ ਹੀ ਉਸ ਦੀ ਹਾਰ ਹੋਈ ਮੰਨੀ ਹੈ। ਬੰਦਾ 
ਬਹਾਦਰ ਦੀ ਸ਼ਹਾਦਤ ਤੋਂ ਬਾਦ ਪੰਥ ਦੇ ਦੋ ਧੜਿਆਂ (ਤੱਤ 
ਖ਼ਾਲਸਾ ਅਤੇ ਬੈਦਈ ਖ਼ਾਲਸਾ) ਵਿਚ ਵੰਡੇ ਜਾਣਾ, ਸਿੱਖਾਂ 
ਵਿਚ ਜੈਨ ਖ਼ਾਨ ਨੂੰ ਮਾਰਨ ਅਤੇ ਦਿੱਲੀ ਤਕ ਸਿੱਖਾਂ ਦੀ 
ਧਾਕ ਜੰਮਣ ਦੇ ਪੁਸੰਗਾਂ ਨੂੰ ਲਿਆ ਹੈ। ਕਵੀ ਨੇ ਬੜੀ ਸੂਝ 
ਅਤੇ ਰੁਚੀ ਨਾਲ ਸਾਰਾ ਬਿੱਤਾਂਤ ਇਕੱਤਰ ਕੀਤਾ ਹੈ ਅਤੇ 
ਸਿੱਖਾਂ ਦੇ ਜਜ਼ਬਿਆਂ ਨੂੰ ਬੜੇ ਸੁੰਦਰ ਢੰਗ ਨਾਲ ਬਿਆਨ 
ਕੀਤਾ ਹੈ। ਸਿੱਖੀ ਨੂੰ ਕਾਇਮ ਰਖਣ ਲਈ ਮੌਤ ਨੂੰ ਸਹੇੜਨਾ 
ਸਿੱਖ ਧਰਮੀਆਂ ਦੀ ਚਾਰਿਤ੍ਰਕ ਵਿਸ਼ਿਸ਼ਟਤਾ ਦਸੀ ਹੈ। 


ਪ੍ਰਾਣਸ਼ੈਗਲੀ : ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ ਸੈਬੋਧਿਤ 
ਇਕ ਬਹੁ ਚਰਚਿਤ ਰਚਨਾ, ਜਿਸ ਵਿਚ ਯੋਗ-ਸਾਧਨਾ ਅਤੇ 
ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਕਰਕੇ ਹਠ-ਯੋਗ ਅਨੁਸਾਰ ਪ੍ਰਾਣਾਯਾਮ ਦੀ ਵਿਧੀ 
ਦਸੀ ਗਈ ਹੈ। ਇਸ ਦੀ ਉਥਾਨਿਕਾ ਇਸ ਦਾ ਕਰਤ੍ਰਿਤਵ 
ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨਾਲ ਜੋੜਦੀ ਹੈ। “ਪੁਰਾਤਨ 
ਜਨਮਸਾਖੀ” (ਸਾਖੀ 47) ਅਨੁਸਾਰ ਇਸ ਦੀ ਰਚਨਾ ਦੱਖਣ 
ਵਲ “ਸਿੰਗਲਾਦੀਪ” ਵਿਚ ਹੋਈ ਸੀ ਅਤੇ ਰਾਜਾ ਸ਼ਿਵਨਾਭ 
ਪ੍ਤਿ ਉਚਾਰੀ ਗਈ ਸੀ। ਇਸ ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਇਕ ਸੇਵਕ 
ਸੈਦੋ ਨੇ ਲਿਖਿਆ ਸੀ। ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦਾ ਸੈਪਾਦਨ 
ਕਰਨ ਵੇਲੇ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਦੁਆਰਾ ਇਸ ਰਚਨਾ 
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ਨੂੰ ਉਚੇਚੇ ਤੌਰ 'ਤੇ ਸਿੰਗਲਾਦੀਪ ਤੋਂ ਮੰਗਵਾਇਆ ਦਸਿਆ 
ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਉਦੇਸ਼ ਲਈ ਕੀਤੀ ਯਾਤ੍ਾ ਦਾ ਵਿਵਰਣ 
ਰਾਜੇ ਸ਼ਿਵਨਾਭ ਕੀ” (ਵੇਖੋ) ਵਿਚ ਦਰਜ ਹੈ। 

'ਪਾਣਸੈਗਲੀ' ਨਾਂ ਦੇ ਸੈਕਲਨ ਵਿਚ ਮੂਲ ਰੂਪ 
ਵਿਚ ਕਿਤਨਾ ਅੰਸ਼ ਅਥਵਾ ਅਧਿਆਇ ਸਨ, ਇਸ-ਬਾਰੇ 
ਸੈਸਕਰਣ ਦੇ 80ਵੇ' ਅਧਿਆਇ ਤੋ ਬਾਦ ਲਿਖਿਆ ਹੈ- 
ਸੰਗ਼ਤਿਗੁਰ ਰਾਜ਼ /ਸਿਵਨਾਡਾ ਜੌਗ /ਇਕਸਂ ਤੌਰਹ ਧਿਆਇਂ 
ਸੁਣਾਏ, ਤੇ ਰਾਜੇ ਦੇ ਕਪਾਟ ਖਲੋ, ਜੰਤਾ ਜੰਤ ਸ਼ਮਾਣਾ/ 
ਇਸ ਕਥਨ ਦੀ ਪੁਸ਼ਟੀ ਸੈ. 1715 ਬਿ. ਵਿਚ ਲਿਖੀ ਭਾਈ 
ਬਾਲੇ ਵਾਲੀ ਜਨਮਸਾਖੀ (ਪਤਰਾ 65) ਤੋ` ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ 
ਹੁੰਦੀ ਹੈ--ਤਿਥੋਂ ਗੁੜ ਨਾਨਕ ਪ੍ਾਣਸੰਗਲ ਉਚਾਗੀ / ਇਕਾ 
ਸ਼ਉਂ ਤੌਰਹ [ਨਿਆਂ ਬੋਲੇ / ਦੁਇ ਵਰੋਂ ਤੇ ਪੰਜ ਮਹੀਨੇ ਉਥੇ 
ਗੁੜ ਨਾਨਕ ਗੰਹਿਆ/ 

ਸੈਤ ਸੈਪੂਰਨ ਸਿੰਘ ਦੁਆਰਾ ਸੈਪਾਦਿਤ ਪੋਥੀ 
ਵਿਚ ਕੁਲ 80 ਅਧਿਆਇ ਹਨ। ਇਸ ਸੰਬੰਧੀ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ 
ਤੀਜੇ ਭਾਗ ਦੇ ਅੰਤ ਉਤੇ (ਪੰਨਾ 833) ਟਿੱਪਣੀ ਲਿਖੀ ਹੈ 
ਕਿ “ਪਹਿਲਾਂ ਇਕ ਪ੍ਰਾਚੀਨ ਪੋਥੀ ਵਿਚ 60 ਅਧਿਆਇ 
ਲਿਖ ਦੇਣ ਦਾ ਲੇਖ ਮਿਲਿਆ ਅਤੇ ਫਿਰ 80 ਅਧਿਆਇ 
ਲਿਖਵਾ ਦੇਣ ਵਾਲੀ ਵੀ ਇਕ ਬੀੜ ਮਿਲ ਗਈ। ਸੋ ਉਸੇ 
ਅਨੁਸਾਰ ਹੀ ਪਾਪਤ ਹੋਈ ਬਾਣੀ ਦਾ ਅਧਿਆਇ-ਕੁਮ 
ਰਖਿਆ ਗਿਆ। ਉੱਜ ਤਾਂ ਵਖ ਵਖ ਥਾਂਵਾਂ ਵਿਚ 1੧3- 
੧60 ਅਧਿਆਇ ਪ੍ਰਾਣਸੈਗਲੀ ਦੇ ਸੈਗ੍ਹਿ ਦੀ ਸੂਚਨਾ ਵੀ 
ਕਿਤੇ ਇਤਿਹਾਸ ਵਿਚ ਮਿਲਦੀ ਹੈ। ਸੋ ਜਾਂ ਤਾਂ ਬਾਕੀ ਹਿੱਸਾ 
ਪੰਜਾਬ ਵਿਚ ਆਇਆ ਹੀ ਨਹੀਂ, ਜਾਂ ਆਇਆ ਹੋਵੇਗਾ 
ਤਾਂ ਅਜੇ ਅਸਾਡੇ ਲਭਣ ਗੋਚਰੇ ਹੈ।” 

ਭਾਈ ਬਾਲੇ ਵਾਲੀ ਜਨਮਸਾਖੀ ਦੀ ਅੰਦਰਲੀ 
ਗਵਾਹੀ ਇਸ ਦੇ 113 ਅਧਿਆਇ ਨਿਸ਼ਚਿਤ ਕਰਦੀ ਹੈ, 
ਪਰ 'ਪ੍ਰਾਣਸੈਗਲੀ” ਦੀਆਂ ਉਪਲਬਧ ਹੱਥ-ਲਿਖਿਤ ਪੋਥੀਆਂ 
ਵਿਚ ਇਤਨੇ ਅਧਿਆਇ ਨਹੀਂ ਲਿਖੇ ਅਤੇ ਜੋ ਲਿਖੋ ਹਨ 
ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਅਧਿਆਇ-ਗਿਣਤੀ ਆਪਸ ਵਿਚ ਮੇਲ ਨਹੀਂ 
ਖਾਂਦੀ। ਇਸ ਦੇ ਦੇਵਨਾਗਰੀ ਸੰਸਕਰਣ ਵਿਚਲੇ 80 
ਅਧਿਆਵਾਂ ਵਿਚ ਸੈਕਲਿਤ ਬਹੁਤ ਸਾਰੀਆਂ ਵੱਡੀ- 
ਨਿੱਕੀਆਂ ਰਚਨਾਵਾਂ, ਜਿਵੇਂ ਕਿ ਸੁੰਨ ਮਹਲ ਕੀ ਕਥਾ, 
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ਧਿਆਉ ਪਰਮਤਤ ਕਾ, ਓਅੰਕਾਰ ਵਡਾ, ਰਤਨਮਾਲਾ, 
ਬਾਰਹਮਾਹ, ਜੋਗ-ਨਿਧ, ਭੋਗਲ ਪੁਰਾਣ, ਪੇਮ-ਅਛਰੀ, 
ਧਿਆਉ ਬਿਹੈਗਮ ਕਾ, ਗਿਆਨ ਸਰੋਦੈ , ਸੋਰਠਿ ਕੀ ਵਾਰ, 
ਤਿਲੰਗ ਕੀ ਵਾਰ, ਜੁਗਾਵਲੀ, ਆਦਿ ਅਨੇਕ ਰਚਨਾਵਾਂ 
ਫੁਟਕਲ ਪੋਥੀਆਂ ਜਾਂ ਗੁਟਕਿਆਂ ਦੇ ਰੂਪ ਵਿਚ ਵਖ ਵਖ 
ਲਿਖੀਆਂ ਵੀ ਮਿਲਦੀਆਂ ਹਨ ਅਤੇ ਆਮ ਤੌਰ 'ਤੇ ਮਹਲਾ 
੧” ਨਾਲ ਸੈਬੰਧਿਤ ਕੀਤੀਆਂ ਜਾਂਦੀਆਂ ਹਨ। 

'ਪ੍ਾਣਸੈਗਲੀ” ਦਾ ਕਰਤ੍ਰਿਤਵ ਵਿਵਾਦ-ਪੂਰਣ 
ਵਿਸ਼ਾ ਹੈ। ਉਪਲਬਧ ਅਨੌਕ ਪ੍ਰਮਾਣਾਂ ਦੇ ਆਧਾਰ ਤੇ ਇਸ 
ਸੈਬੈਧੀ ਵਿਵਾਦ ਨੂੰ ਦੋ ਪੱਖਾਂ ਵਿਚ ਵੰਡਿਆ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ। 
ਇਕ ਪੂਰਬ-ਪੱਖ ਹੈ ਜੋ ਸਾਰੀ 'ਪ੍ਰਾਣਸੈਗਲੀ' ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ 
ਰਚਨਾ ਮੰਨਦਾ ਹੈ। ਦੂਜਾ ਉੱਤਰ-ਪੱਖ ਹੈ ਜੋ ਇਸ ਨੂੰ ਗੁਰੂ 
ਜੀ ਦੀ ਰਚਨਾ ਨਹੀਂ ਮੰਨਦਾ। ਪੂਰਬ-ਪੱਖ ਵਾਲੇ (ਸੈਤ ਸੈਪੂਰਨ 
ਸਿੰਘ ਅਤੇ ਡਾ. ਮੋਹਨ ਸਿੰਘ ਦੀਵਾਨਾ) ਆਪਣੇ ਮਤ ਦੀ 
ਪੁਸ਼ਟੀ ਲਈ ਚਾਰ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ ਅੰਦਰਲੇ ਪ੍ਰਮਾਣ ਪੇਸ਼ ਕਰਦੇ 
ਹਨ-(1) ਉਥਾਨਿਕਾ ਇਸ ਦੇ ਕਰਤ੍ਰਿਤਵ ਦਾ ਸੰਬੰਧ ਗੁਰੂ 
ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਨਾਲ ਜੋੜਦੀ ਹੈ; (2) ਹਰ ਅਧਿਆਇ ਦੇ 
ਆਰੈਭ ਵਿਚ “ਮਹਲਾ ੧" ਲਿਖਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ; (3) ਹਰ 
_ ਬਾਣੀ/ਰਚਨਾ ਵਿਚ “ਨਾਨਕ” ਕਵੀ-ਛਾਪ ਵਰਤੀ ਗਈ 
ਹੈ; (4) ਅੰਤ ਉਤੇ ਇਸ ਦੇ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਵਿਰਚਿਤ 
ਹੋਣ ਦੇ ਤੱਥ ਨੂੰ ਸਪੱਸ਼ਟ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। 
ਦੇ ਰਚੈਤਾ ਵਲੋਂ ਇਸ ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨਾਲ ਸੈਬੰਧਿਤ ਕਰਨ 
ਲਈ ਕੀਤੇ ਗਏ ਉਚੇਚੇ ਯਤਨ ਹਨ। ਇਸ ਲਈ ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ 
ਉਦੋ ਤਕ ਸਵੀਕਾਰ ਨਹੀਂ ਕੀਤਾ ਜਾ ਸਕਦਾ, ਜਦੋਂ ਤਕ 
ਇਸ ਰਚਨਾ ਦੀ ਭਾਵ-ਸਾਮਗੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੀ 
ਪ੍ਰਮਾਣਿਕ ਬਾਣੀ ਨਾਲ ਮੇਲ ਨ ਖਾਏ। 

ਉਤਰ-ਪੱਖ ਵਾਲਿਆਂ ਦੀ ਧਾਰਣਾ ਹੈ ਕਿ ਜੇ 
'ਪ੍ਾਣਸੈਗਲੀ” ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਰਚਨਾ ਹੁੰਦੀ ਤਾਂ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ 
ਦੇਵ ਜੀ ਇਸ ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਚ ਜ਼ਰੂਰ ਸ਼ਾਮਲ 
ਕਰਦੇ। “ਗੁਰੂ ਪ੍ਤਾਪ ਸੂਰਜ” (ਰਾਸ 3/ਅੰਸ 32) ਅਨੁਸਾਰ 
ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ “ਪ੍ਰਾਣਸੈਗਲੀ” ਨੂੰ ਭਾਈ ਪੈੜੇ ਦੇ 
ਹੱਥੀਂ ਸੈਗਲਾਦੀਪ ਤੋਂ ਮੰਗਵਾ ਕੇ ਇਸ ਦੀ ਚੰਗੀ ਘੋਖ- 
ਪੜਤਾਲ ਕੀਤੀ ਅਤੇ ਇਸ ਨੂੰ ਅਪ੍ਰਮਾਣਿਕ ਮੰਨ ਕੇ ਗੰਥ 
ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਨ ਕੀਤਾ। ਕਰਤਾਰਪੁਰੀ ਬੀੜ ਦੇ 
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ਪਿਥਵੀ 


ਪੱਤਰਾ ਅੰਕ 963 ਉਤੇ 'ਪ੍ਰਾਨਸੈਗਲੀ ਮਹਲਾ ੧" (ਉਰਦੂ 
ਅੱਖਰਾਂ ਵਿਚ) ਲਿਖ ਕੇ ਬਾਕੀ ਪੱਤਰਾ ਖ਼ਾਲੀ ਛਡ ਦਿੱਤਾ 
ਗਿਆ ਹੈ। ਇੱਸ ਤੋਂ' ਵੀ ਸਿੱਧ ਹੈ ਕਿ ਪੰਚਮ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਇਸ 
ਦੀ ਪ੍ਰਮਾਣਿਕਤਾ ਨੂੰ ਸਵੀਕਾਰ ਨਹੀ' ਕੀਤਾ ਸੀ। ਆਧੁਨਿਕ 
ਵਿਦਵਾਨਾਂ--ਭਾਈ ਕਾਨ੍ਹ ਸਿੰਘ, ਭਾਈ ਜੋਧ ਸਿੰਘ, ਸਰ. 
ਜੀ.ਬੀ.ਸਿੰਘ ਆਦਿ-ਨੇ ਵੀ ਇਸ ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ 
ਦੀ ਰਚਨਾ ਨਹੀਂ ਮੰਨਿਆ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਤੱਥਾਂ ਦੇ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਵਿਚ 
'ਪ੍ਾਣਸੈਗਲੀ” ਦਾ ਕਰਤ੍ਰਿਤਵ ਨ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ 
ਨਾਲ ਸੈਬੈਧ ਰਖਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਨ ਹੀ ਕਿਸੇ ਹੋਰ ਸਿੱਖ ਗੁਰੂ 
ਨਾਲ। ਇਸ ਲਈ ਇਹ ਗੁਰਬਾਣੀ ਨਹੀਂ' ਹੈ। 


ਪ੍ਰਿਥਵੀ : ਇਹ ਮੂਲ ਰੂਪ ਵਿਚ ਸੌਰ-ਮੰਡਲ ਦਾ ਇਕ 
ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਗ੍ਰਹਿ ਹੈ। ਇਸ ਨੂੰ “ਧਰਤੀ” (ਵੇਖੋ) ਅਤੇ “ਧਰਨੀ” 
ਵੀ ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ। ਇਸ ਉਤੇ ਮਰ੍ਤ੍ਯ-ਲੋਕ ਦੀ ਸਥਿਤੀ 
ਹੈ। ਇਹ ਸਿ੍‌੍‌ਸ਼ਟੀ ਨੂੰ ਸਿਰਜਨ ਵਾਲੇ ਪੰਜ ਮਹਾ-ਭੂਤਾਂ ਵਿਚੋਂ 
ਇਕ ਹੈ। ਇਸ ਦੇ ਨਾਂ ਬਾਰੇ ਪੁਰਾਣਾਂ ਵਿਚ ਕਈ ਪ੍ਰਸੰਗ 
ਮਿਲਦੇ ਹਨ। ਮੁੱਖ ਤੌਰ 'ਤੇ ਇਹੀ ਦਸਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਕਿ 
ਰਾਜਾ ਪਿ੍‌ਬੂ ਦੁਆਰਾ ਰਖਿਅਤ ਹੋਣ ਕਾਰਣ ਉਸ ਦੇ ਨਾਂ 
ਉਤੇ ਇਸ ਦਾ ਨਾਂ “ਪਿਿਥਵੀ” ਪਿਆ। ਪ੍੍‌ਥੁ ਦਾ ਸ਼ਾਬਦਿਕ 
ਅਰਥ ਚੂੰ ਕਿ “ਵਿਸਤਾਰ ਵਾਲਾ” ਹੈ, ਇਸ ਲਈ ਪਿ੍‌ਥਵੀ ਨੂੰ 
ਵੀ ਵਿਸਤਾਰ ਗੁਣ ਵਾਲੀ ਮੰਨਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। 
ਪੁਰਾਣ-ਸਾਹਿਤ ਵਿਚ ਵਿਸ਼ਣੂ ਦੇ ਅਵਤਾਰ 
ਧਾਰਣ ਕਰਨ ਲਈ ਮੂਲ ਪ੍ਰੇਰਣਾ ਧਰਤੀ ਦਾ ਭਾਰ-ਪੀੜਿਤ 
ਹੋਣਾ ਹੈ।“ਭਾਗਵਤ-ਪੁਰਾਣ” (10/1) ਵਿਚ ਉੱਲੇਖ ਹੈ ਕਿ 
ਪਾਪਾਂ ਦੇ ਭਾਰ ਨਾਲ ਦਬੀ ਹੋਈ ਦੁਖੀ ਪ੍ਿਥਵੀ ਬ੍ਹਮਾ ਦੀ 
ਸ਼ਰਣ ਵਿਚ ਗਈ। ਬ੍ਰਹਮਾ ਉਸ ਨੂੰ ਲੈ ਕੇ ਛੀਰ-ਸਾਗਰ 
ਵਿਚ ਪਹੁੰਚਿਆ, ਜਿਥੇ ਵਿਸ਼ਣੂ ਬਿਰਾਜਮਾਨ ਸੀ। ਵਿਸ਼ਣੂ 
ਨੌ ਪਾਪਾਂ ਦਾ ਭਾਰ ਹਰਨ ਲਈ ਸੀ ਕ੍ਰਿਸ਼ਣ ਰੂਪ ਵਿਚ 
ਅਵਤਾਰ ਧਾਰਣ ਕੀਤਾ। “ਦੇਵੀ-ਭਾਗਵਤ-ਪੁਰਾਣ” (14. 
18-19) ਵਾਲਿਆਂ ਨੇ ਇਹ ਪ੍ਰਸੈਗ ਦੇਵੀ ਦੇ ਅਵਤਰਣ 
ਨਾਲ ਜੋੜਿਆ ਹੈ। ਉਥੇ ਇਹ ਵੀ ਲਿਖਿਆ ਹੈ ਕਿ 
ਹਿਰ੍ਣਯਾਕ੍ਸ਼ ਦੁਆਰਾ ਸਮੁੰਦਰ ਵਿਚ ਡਬੋਈ ਪਿ੍‌ਥਵੀ ਦਾ 
ਵਿਸ਼ਣੂ ਨੇ ਵਰਾਹ ਰੂਪ ਧਾਰਣ ਕਰਕੇ ਆਪਣੀ ਥੁਥਨੀ ਦੇ 
ਜ਼ੋਰ ਨਾਲ ਸਮੁੰਦਰ ਦੇ ਜਲ ਤੋ' ਉੱਧਾਰ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਸਥਿਰ 
ਰੂਪ ਪ੍ਦਾਨ ਕੀਤਾ। ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਮਾਰੂ ਰਾਗ 
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ਪਿ੍‌ਥੀ ਚੰਦ 


ਵਿਚ ਕਿਹਾ ਹੈ- ਧਰਣਧਰ ਇਸ ਨਗਸੰਘ ਨਾਰਾਇਣ / 
ਦਾੜਾ ਅਗੇ /ਪ੍ਰਿਥ ਧਰ7/ਇਣ / (ਗੁ ਗੰ.1082)। ਸੈਤ 
ਕਬੀਰ ਨੇ ਵੀ ਕਿਹਾ ਹੈ- ਕਥਨ ਕਾਗਦ ਦਾ ਓੜਕ ਮਸ਼ 
ਕੀ ਕਰਮ ਕਪਾਟ / ਪਾਹਨ ਬੌਠੀ /ਪਰਥਆੰ ਪੰਡਤ ਪਾੜਾ 
ਬਾਟ/ (ਗੁ.ਰੰ.1371)। ਰ੍ 


ਪ੍ਰਿਥੀ ਚੋਦ (1558-1618 ਈ.) : ਚੌਥੇ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ 
ਦਾ ਵੱਡਾ ਪੁੱਤਰ ਜਿਸ ਦਾ ਜਨਮ ਸੈਨ 1558 ਈ. (1615 
ਬਿ.) ਵਿਚ ਹੋਇਆ ਅਤੇ ਜਿਸ ਨੇ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ 
ਤੋਂ ਬਾਦ ਆਪਣੇ ਆਪ ਨੂੰ ਛੇਵਾਂ ਗੁਰੂ ਸਥਾਪਿਤ ਕੀਤਾ। 
ਇਸ ਦੀ ਗੁਰ-ਗੱਦੀ ਦੀ ਅਪ੍ਮਾਣਿਕਤਾ ਕਰਕੇ ਇਸ ਨੂੰ 
ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਨੇ “ਮੀਣਾ” ਕਿਹਾ ਹੈ। ਇਸ ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ 
ਸੈਨ 1618 ਈ. (1675 ਬਿ.) ਵਿਚ ਹੈਹਰ ਪਿੰਡ ਵਿਚ 
ਹੋਇਆ। ਇਸ ਤੋਂ ਬਾਦ ਇਸ ਦਾ ਲੜਕਾ ਮਿਹਰਬਾਨ ਅਤੇ 
ਫਿਰ ਹਰਿਜੀ ਮੀਣਾ ਸੰਪ੍ਦਾਇ ਦੇ ਸੈਚਾਲਕ ਬਣੇ । ਇਨ੍ਹਾਂ 
ਨੇ “ਨਾਨਕ” ਕਵੀ-ਛਾਪ ਸਹਿਤ ਬਹੁਤ ਬਾਣੀ ਦੀ ਰਚਨਾ 
ਕੀਤੀ, ਜੋ “ਕੱਚੀ ਬਾਣੀ” ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ ਜਾਣੀ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। 
ਵੇਖੋ “ਕੱਚੀ ਬਾਣੀ'। 


ਪ੍ਰੀਤਮ ਸਿੰਘ ਗੋਜਰਾਂ, ਜੱਥੇਦਾਰ (1896-1976 ਈ.): 
ਇਕ ਦਰਵੇਸ਼ ਅਕਾਲੀ ਨੋਤਾ ਜਿਸ ਦਾ ਜਨਮ ਸੈਨ 1896 
ਦਈ. ਵਿਚ ਸ. ਕਿਸ਼ਨ ਸਿੰਘ ਧਾਲੀਵਾਲ ਦੇ ਘਰ ਮਾਈ 
ਪਰਤਾਪ ਕੌਰ ਦੀ ਕੁੱਖੋਂ ਸੈਗਰੂਰ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ ਗੋਜਰਾਂ ਪਿੰਡ 
ਵਿਚ ਹੋਇਆ। ਇਸ ਦਾ ਮੁੱਢਲਾ ਨਾਂ ਦਲੀਪ ਸਿੰਘ ਸੀ। 
ਬਚਪਨ ਵਿਚ ਹੀ ਇਸ ਦੇ ਪਿਤਾ ਦੀ ਮ੍ਰਿਤੂ ਹੋ ਗਈ ਅਤੇ 
ਮਾਂ ਨੇ ਹੋਰ ਵਿਆਹ ਕਰ ਲਿਆ। ਫਲਸਰੂਪ ਇਹ ਬੜੀ 
ਉਪੇਖਿਅਤ ਅਵਸਥਾ ਵਿਚ ਪਲਿਆ। ਜਨਵਰੀ 1915 
ਈ. ਵਿਚ ਇਹ ਫ਼ੌਜ ਵਿਚ ਭਰਤੀ ਹੋ ਗਿਆ। ਫ਼ੌਜ ਵਿਚ 
ਰਹਿੰਦੇ ਹੋਇਆਂ ਇਸ ਨੇ ਬੜੀ ਪਾਕੀਜ਼ਗੀ ਨਾਲ ਜੀਵਨ 
ਬਤੀਤ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਸ਼ਰਾਬ-ਮਾਸ ਦੇ ਨੇੜੇ ਤਕ ਨ ਗਿਆ। 

ਸੈਨ 1920 ਈ. ਵਿਚ ਫ਼ੌਜ ਤੋਂ ਮੁਕਤ ਹੋ ਕੇ 
ਇਹ ਪਟਿਆਲੇ ਆ ਗਿਆ ਅਤੇ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਮੋਤੀ ਬਾਗ਼ 
ਦੇ ਗ੍੍‌ਥੀਆਂ ਪਾਸੋਂ ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਗ੍ਰੰਥਾਂ ਦਾ ਅਧਿਐਨ ਸ਼ੁਰੂ 
ਕੀਤਾ। ਸੈਨ 1921 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਨੇ ਅੰਮ੍ਰਿਤ ਪਾਨ 
ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਦਲੀਪ ਸਿੰਘ ਦੀ ਥਾਂ ਪੀਤਮ ਸਿੰਘ ਨਾਂ 
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ਪੀਤਮ ਸਿੰਘ ਗੌਜਰਾਂ, ਜੱਥੇਦਾਰ 
ਰਖਵਾਇਆ। ਇਸ ਦੌਰਾਨ ਇਸ ਦੀ ਰੁਚੀ ਰਾਜਨੀਤੀ ਵਿਚ 
ਹੋਣ ਲਗ ਗਈ ਅਤੇ ਅਕਾਲੀ ਦਲ ਦਾ ਮੈਂਬਰ ਬਣ ਗਿਆ। 
ਧਰਮ-ਸੁਧਾਰ ਲਈ ਬਣੇ “ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਜੱਥਾ” ਵਿਚ 
ਵੀ ਸ਼ਾਮਲ ਹੋ ਗਿਆ। ਸੈਨ 1923 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਨੇ 
ਜੈਤੋ ਦੇ ਮੋਰਚੇ ਵਿਚ ਹਿੱਸਾ ਲਿਆ ਅਤੇ ਕੈਦ ਕਟੀ। ਸੈਨ 
1926 ਈ. ਵਿਚ ਸ. ਸੇਵਾ ਸਿੰਘ ਠੀਕਰੀਵਾਲੇ ਦੀ ਰਿਹਾਈ 
ਲਈ ਚਲਾਏ ਗਏ ਅੰਦੋਲਨ ਵਿਚ ਭਾਗ ਲਿਆ। ਇਸ 
ਵਿਚ ਹੋਏ ਸਮਝੌਤੇ ਨੂੰ ਇਸ ਨੇ ਡਟ ਕੇ ਨਿਖੇਧਿਆ। ਕੁਝ 
ਸਮਾਂ ਇਹ ਪ੍ਜਾ ਮੰਡਲ ਨਾਲ ਜੁੜਿਆ ਰਿਹਾ, ਪਰ ਉਸ 
ਵਿਚ ਕਮਿਊਨਿਸਟਾਂ ਦੀ ਪ੍ਭੁਤਾ ਕਾਰਣ ਉਸ ਤੋਂ ਵਖ ਹੋ 
ਕੇ 'ਰਿਆਸਤੀ ਅਕਾਲੀ ਦਲ” ਕਾਇਮ ਕੀਤਾ। ਉਸ ਦਾ 
ਪਹਿਲਾ ਪ੍ਰਧਾਨ ਬਣ ਕੇ ਉਸ ਨੂੰ ਮਜ਼ਬੂਤ ਕਰਨ ਵਿਚ ਰੁਝ 
ਗਿਆ। ਸੈਨ 1943 ਈ. ਵਿਚ ਮਾਸਟਰ ਤਾਰਾ ਸਿੰਘ 
ਦੁਆਰਾ ਕੀਤੀ ਆਜ਼ਾਦ ਪੰਜਾਬ ਦੀ ਮੰਗ ਦੀ ਪ੍ਰੰੜ੍ਹਤਾ 
ਕੀਤੀ। ਸੈਨ 1944 ਈ. ਵਿਚ ਇਹ ਸ਼ਰੋਮਣੀ ਅਕਾਲੀ ਦਲ 
ਦਾ ਪ੍ਧਾਨ ਬਣਿਆ। 14 ਅਕਤੂਬਰ 1944 ਈ. ਨੂੰ ਲਾਹੌਰ 
ਵਿਚ ਹੋਈ ਪੰਜਵੀਂ ਆਲ ਇੰਡੀਆ ਅਕਾਲੀ ਕਾਨਫਰੰਸ 
ਵਿਚ ਇਸ ਨੇ ਮੁਸਲਿਮ ਲੀਗ ਦੇ ਸਮਾਨਾਂਤਰ ਸੁਤੰਤਰ 
ਸਿੱਖ ਸਟੇਟ ਦੀ ਮੰਗ ਰਖੀ। ਸੈਨ 1946 ਈ ਵਿਚ ਇਸ ਨੇ 
ਜੀਂਦ ਦੇ ਰਾਜ-ਪ੍ਰਬੰਧ ਵਿਰੁੱਧ ਅੰਦੋਲਨ ਚਲਾਇਆ। ਸੈਨ 
1948 ਈ. ਵਿਚ ਜਦੋਂ ਅਕਾਲੀ ਦਲ ਦੇ ਇਕ ਧੜੇ ਨੇ 
ਕਾਂਗਰਸ ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਹੋਣ ਦਾ ਫ਼ੈਸਲਾ ਕੀਤਾ ਤਾਂ ਇਹ 
ਮਾਸਟਰ ਤਾਰਾ ਸਿੰਘ ਦੇ ਧੜੇ ਨਾਲ ਜੁੜਿਆ ਰਿਹਾ। 
ਸੈਨ 1954 ਈ. ਦੀਆਂ ਮੱਧਵਰਤੀ ਚੋਣਾਂ ਵਿਚ 
ਇਹ ਪੈਪਸੂ ਵਿਧਾਨ ਸਭਾ ਦਾ ਮੈਂਬਰ ਚੁਣਿਆ ਗਿਆ। 
ਰਿਜਨਲ ਫਾਰਮੂਲੇ ਦੇ ਸਹੀ ਢੰਗ ਨਾਲ ਲਾਗੂ ਨ ਕੀਤੇ 
ਜਾਣ ਕਾਰਣ ਇਸ ਨੇ ਸੈਨ 1958 ਈ. ਵਿਚ ਸਿੱਖ ਸਟੇਟ 
ਦੀ ਦੋਬਾਰਾ ਮੰਗ ਸਾਹਮਣੇ ਲਿਆਉਂਦੀ। ਇਹ ਪੰਜਾਬੀ 
ਸੂਬੇ ਦੇ ਅੰਦੋਲਨ ਦਾ ਪੱਕਾ ਸਮਰਥਕ ਸੀ, ਪਰ ਸ਼੍ਰੋਮਣੀ 
ਅਕਾਲੀ ਦਲ ਵਿਚ ਧੜੇਬੈਦੀ ਕਾਰਣ ਇਸ ਨੇ ਸੈਨ 1965 
ਈ. ਵਿਚ ਰਾਜਨੀਤੀ ਤੋਂ ਸੈਨਿਆਸ ਲੈ ਲਿਆ ਅਤੇ ਆਪਣੇ 
ਪਿੰਡ ਗੋਜਰਾਂ ਚਲਾ ਗਿਆ। ਇਸ ਨੇ ਨ ਘਰ ਵਸਾਇਆ 
ਅਤੇ ਨ ਹੀ ਜਾਇਦਾਦ ਬਣਾਈ , ਬਸ ਫ਼ਕਰਾਂ ਵਾਂਗ ਜੀਵਨ 
ਬਤੀਤ ਕਰਕੇ ਉਹ ਨਿਵਾਸ ਵੀ ਪਿੰਡ ਦੀ ਪੰਚਾਇਤ ਨੂੰ ਦੇ 
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ਪੀਤਮ ਦਾਸ, ਸੁਆਮੀ 
ਦਿੱਤਾ ਜੋ ਪਿੰਡ ਦੀ ਸ਼ਾਮਲਾਤ ਵਿਚ ਇਸ ਨੂੰ ਪੰਚਾਇਤ ਨੇ 
ਬਣਾਉਣ ਲਈ ਕਿਹਾ ਸੀ। ਸੈਨ 1976 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ 
ਦੀ ਗੋਜਰਾਂ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਮਿ੍‌ਤੂ ਹੋਈ। 


ਪੀਤਮ ਦਾਸ, ਸੁਆਮੀ (ਮ. 1944 ਈ.): ਇਕ ਉਦਾਸੀ 
ਸੈਤ ਜਿਸ ਦਾ ਜਨਮ ਭਾਈ ਜੋਧਾਰਾਮ ਦੇ ਘਰ ਮਾਈ ਸ਼ੋਭਾ 
ਬਾਈ ਦੀ ਕੁੱਖੋਂ ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ ਝੰਗ ਦੇ “ਵਾਸੂ ਆਸਤਾਨਾ” 
ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਹੋਇਆ। ਇਸ ਦੇ ਬਚਪਨ ਦਾ ਨਾਂ ਭੋਲਾ ਸੀ। 
ਦਸ ਸਾਲਾਂ ਦੀ ਉਮਰ ਵਿਚ ਇਕ ਦਿਨ ਇਹ ਅਚਾਨਕ 
ਕੋਠੇ ਉਤੋਂ ਹੇਠਾਂ ਡਿਗ ਪਿਆ। ਬੱਚੇ ਦੀ ਚਿੰਤਾਜਨਕ ਹਾਲਤ 
ਨੂੰ ਵੇਖ ਕੇ ਮਾਤਾ-ਪਿਤਾ ਨੇ ਬੱਚੇ ਨੂੰ ਉਦਾਸੀ ਸੈਪ੍ਦਾਇ 
ਦੀ ਤਪਸਵਨੀ ਮਾਂ ਸੁਖਾਂਦਾਸੀ ਦੇ ਚਰਣਾਂ ਵਿਚ ਲਿਆ 
ਰਖਿਆ। ਮਾਂ ਨੇ ਬੱਚੇ ਦੇ ਮੂੰਹ ਨਾਲ ਮੂੰਹ ਲਾ ਕੇ ਉਸ ਨੂੰ 
ਸੁਆਸ ਬਖ਼ਸ਼ੇ ਅਤੇ ਉਸ ਨੂੰ ਡੇਰੇ ਦੇ ਹਵਾਲੇ ਕਰਨ ਲਈ 
ਮਾਪਿਆਂ ਨੂੰ ਕਿਹਾ। ਡੇਰੇ ਦੇ ਹਵਾਲੇ ਹੋ ਜਾਣ ਤੋਂ ਬਾਦ 
ਇਸ ਦਾ ਨਾਂ ਪੀਤਮ ਦਾਸ ਰਖਿਆ ਅਤੇ ਆਪਣੀ ਦੇਖ-ਰੇਖ 
ਵਿਚ ਪਾਲਿਆ ਅਤੇ ਪੜ੍ਹਾਇਆ ਲਿਖਾਇਆ।। ਸ਼ੁਰੂ ਤੋਂ 
ਇਸ ਦੀ ਰੁਚੀ ਭਜਨ-ਬੈਦਗੀ ਅਤੇ ਕਥਾ-ਕੀਰਤਨ ਵਲ 
ਹੋ ਗਈ। ਸੈਨ 1903 ਈ. ਵਿਚ ਮਾਂ ਸੁਖਾਂਦਾਸੀ ਨੇ ਆਪਣੇ 
ਦੇਹਾਂਤ ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ ਧੂਏਂ (ਧੁਣੇ) ਦੀ ਜ਼ਿੰਮੇਵਾਰੀ ਪ੍ਰੀਤਮ ਦਾਸ 
ਨੂੰ ਸੈਂਪ ਦਿੱਤੀ। ਥੋੜੇ ਸਮੇਂ ਵਿਚ ਹੀ ਸੁਆਮੀ ਪੀਤਮ ਦਾਸ 
ਦੀ ਮਾਨਤਾ ਦੂਰ ਦੂਰ ਤਕ ਪਸਰ ਗਈ। ਇਸ ਨੋ ਆਪਣੇ 
ਸੇਵਕਾਂ ਦੇ ਮਨਾਂ ਵਿਚ ਗਿਆਨ, ਭਗਤੀ ਅਤੇ ਨਾਮ- 
ਸਿਮਰਨ ਰੂਪੀ ਤ੍ਰਿਵਿਣੀ ਪ੍ਵਾਹਮਾਨ ਕਰ ਦਿੱਤੀ। ਸਮਾਜ 
ਸੇਵਾ ਦੀ ਰੁਚੀ ਵੀ ਇਸ ਦੇ ਮਨ ਵਿਚ ਬਹੁਤ ਪ੍ਰਬਲ ਸੀ। 
ਡੇਰੇ ਦਾ ਦੁਆਰ ਇਸ ਨੇ ਹਰ ਧਰਮ ਵਾਲੇ ਲਈ ਖੋਲ੍ਹ ਦਿੱਤਾ 
ਸੀ। ਕਈ ਮੁਸਲਮਾਨ ਪਰਿਵਾਰ ਵੀ ਇਸ ਦੇ ਡੇਰੇ ਦੁਆਰਾ 
ਵਰਸਾਏ ਗਏ। ਕੋਈ ਮੁਸੀਬਤ ਦਾ ਮਾਰਿਆ ਇਸ ਦੇ ਡੇਰੇ 
ਵਿਚ ਆ ਜਾਂਦਾ, ਉਹ ਨਿਰਾਸ਼ ਨ ਮੁੜਦਾ। ਹਰ ਕੋਈ ਇਸ 
ਦੇ ਡੇਰੇ ਵਿਚ ਪੰਗਤ ਵਿਚ ਬੈਠ ਕੇ ਲੈਗਰ ਛਕਦਾ। 
ਨਿਮਰਤਾ, ਆਤਮ-ਵਿਸ਼ਵਾਸ ਅਤੇ ਰੱਥ ਦੀ ਰਜ਼ਾ ਵਿਚ 
ਰਾਜ਼ੀ ਰਹਿਣ ਦੀ ਬਿਰਤੀ ਇਸ ਦੇ ਸੁਭਾ ਦਾ ਅੰਗ ਸੀ। 
ਸੁਆਮੀ ਪੀਤਮ ਦਾਸ ਨੇ ਸੀ ਗਣੇਸ਼ ਦਾਸ ਪੋਪਲੀ 
ਦੇ ਬੱਚੇ ਸੈਤ ਦਾਸ ਨੂੰ ਡੇਰੇ ਵਿਚ ਲਿਆ ਕੇ ਉਦਾਸੀ ਮਤ 
ਅਨੁਯਾਈ ਬਣਾਇਆ ਅਤੇ ਇਤਨੇ ਸੁਚਜ ਨਾਲ ਉਸ ਨੂੰ 
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ਪੀਤਮ ਦਾਸ ਨਿਰਬਾਣ , ਮਹੈਤ 


ਪਾਲਿਆ ਅਤੇ ਧਰਮ-ਮਰਯਾਦਾ ਅਤੇ ਗਿਆਨ ਵਿਚ 
ਨਿਪੁਣ ਕੀਤਾ ਕਿ ਉਸ ਨੇ ਇਸ ਦੇ ਪਦ-ਚਿੰਨ੍ਹਾਂ ਉਤੇ ਚਲ 
ਕੇ ਭਗਤੀ ਦਾ ਪ੍ਰਵਾਹ ਚਲਾਇਆ। ਸੈਨ 1944 ਈ. ਵਿਚ 
ਇਸ ਦੇ ਨਿਧਨ ਉਪਰੈਤ ਸੁਆਮੀ ਸੈਤ ਦਾਸ ਡੇਰੇ ਦੇ ਸੁਆਮੀ 
ਬਣੇ। ਸੈਨ 1947 ਈ. ਵਿਚ ਦੇਸ਼ ਦੀ ਵੰਡ ਵੇਲੇ ਸੁਆਮੀ 
ਸੈਤ ਦਾਸ ਜਲੈਧਰ ਆ ਵਸੇ। ਸੁਆਮੀ ਪੀਤਮ ਦਾਸ ਦੀ 
ਯਾਦ ਨੂੰ ਤਾਜ਼ਾ ਕਰਨ ਲਈ ਜਲੰਧਰ ਦੇ ਗੋਪਾਲ ਨਗਰ 
ਵਿਚ “ਪੀਤਮ ਭਵਨ” ਨਾਂ ਦਾ ਡੇਰਾ ਸਥਾਪਿਤ ਕੀਤਾ। 30 
ਮਾਰਚ 1983 ਈ. ਨੂੰ ਸੁਆਮੀ ਸੈਤ ਦਾਸ ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ 
ਮਹਾਮੰਡਲੋਸ਼ੂਰ ਧਰਮ-ਪ੍ਚਾਰ ਦੀ ਜ਼ਿੰਮੇਵਾਰੀ ਨਿਭਾਉਂਦੇ 
ਰਹੇ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਬੱਚਿਆਂ ਵਿਚ ਵਿਦਿਆ ਦੇ ਪ੍ਰਸਾਰ ਲਈ 
ਜੇ.ਪੀ.ਨਗਰ ਜਲੈਧਰ ਵਿਚ ਇਕ ਪਬਲਿਕ ਸਕੂਲ ਵੀ 
ਖੋਲ੍ਹਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। 16 ਅਗਸਤ 2003 ਈ. ਵਿਚ 
ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਦੇਹਾਂਤ ਤੋਂ ਬਾਦ ਸੁਆਮੀ ਸ਼ਾਂਤਾਨੰਦ ਡੇਰੇ ਦੀ 
ਸਾਂਭ-ਸੈਭਾਲ ਕਰ ਰਹੇ ਹਨ। 


ਪ੍ਰੀਤਮ ਦਾਸ ਨਿਰਬਾਣ, ਮਹੰਤ (1752-1831 ਈ.) : 
ਇਕ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਉਦਾਸੀ ਸੈਤ ਜਿਸ ਦਾ ਜਨਮ ਸੈਨ 1752 
ਈ. ਵਿਚ ਹੁਸ਼ਿਆਰਪੁਰ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ ਇਕ ਸਾਰਸਵਤ ਬ੍ਰਾਹਮਣ 
ਪਰਿਵਾਰ ਵਿਚ ਹੋਇਆ। ਇਸ ਦਾ ਮੁੱਢਲਾ ਨਾਂ ਕਰਮਚੋਦ 
ਸੀ। ਯਾਰ੍ਹਾਂ ਵਰ੍ਹਿਆਂ ਦੀ ਉਮਰ ਵਿਚ ਹੀ ਇਹ ਘਰੋ' ਨਿਕਲ 
ਕੇ ਸਾਧਾਂ ਦੀਆਂ ਮੰਡਲੀਆਂ ਨਾਲ ਘੁੰਮਦਾ ਰਿਹਾ। ਆਖ਼ਿਰ 
ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਉਦਾਸੀ ਸੈਤ ਸੈਗਤ ਦਾਸ ਦਾ ਇਹ ਸੇਵਕ ਬਣਿਆ। 
ਸੈਤ ਜੀ ਨੇ ਇਸ ਦਾ ਨਾਂ ਪ੍ਰੀਤਮ ਦਾਸ ਰਖਿਆ। ਉਸ ਤੋਂ 
ਬਾਦ ਇਹ ਉਤਰੀ ਭਾਰਤ ਅਤੇ ਨੋਪਾਲ ਆਦਿ ਦੇਸ਼ਾਂ ਦੇ 
ਤੀਰਥਾਂ ਦੀ ਯਾਤਰਾ ਉਤੇ ਨਿਕਲ ਪਿਆ। ਇਸ ਨੇ ਵਿਭੂਤਿ 
ਦਾ ਗੋਲਾ ਮਹਾਤਮਾ ਬਨਖੰਡੀ ਤੋਂ ਪਾਪਤ ਕੀਤਾ। ਇਸ 
ਦੀ ਸੈਸਾਰਿਕ ਨਿਰਲੇਪਤਾ ਨੂੰ ਵੇਖ ਕੇ ਬਨਖੰਡੀ ਨੇ ਇਸ ਨੂੰ 
“ਨਿਰਬਾਣ” ਪਦਵੀ ਪ੍ਰਦਾਨ ਕੀਤੀ। 

ਦੱਖਣ ਦੀ ਯਾਤ੍ਰਾ ਵੇਲੇ ਹੈਦਰਾਬਾਦ ਦੇ ਦੀਵਾਨ 
ਚੰਦੂ ਲਾਲ ਦਾ ਦਾਦਾ ਨਾਨਕ ਚੈਦ ਇਸ ਦਾ ਚੇਲਾ 
ਬਣਿਆ। ਇਸ ਨੇ ਨਾਨਕ ਚੰਦ ਨੂੰ ਪਰਿਆ ਕਿ ਨਾਨਕ 
ਪੰਥੀ ਸਾਧੂਆਂ ਦੇ ਖਾਣ-ਪੀਣ ਅਤੇ ਰਿਹਾਇਸ਼ ਲਈ ਤੀਰਥਾਂ 
ਉਤੇ ਉਚਿਤ ਵਿਵਸਥਾ ਹੋਣੀ ਚਾਹੀਦੀ ਹੈ। ਉਸ ਤੋ ਸੈਨ 
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1779 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਨੇ ਸੱਤ ਲੱਖ ਰੁਪਏ ਲਿਆ ਕੇ 
ਅਲਾਹਾਬਾਵ ਵਿਚ ਪੰਚਾਇਤੀ ਅਖਾੜਾ ਕਾਇਮ ਕੀਤਾ। 
ਉਸ ਤੋਂ ਬਾਦ ਇਸ ਨੇ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਨਗਰ (ਮਾਈ ਸੇਵਾਂ 
ਬਾਜ਼ਾਰ) ਵਿਚ ਨਿਰਬਾਣ ਅਖਾੜਾ ਸਥਾਪਿਤ ਕੀਤਾ ਜਿਸ 
ਦੇ ਪ੍ਰਵੇਸ਼ ਦੁਆਰ ਉਤੇ ਇਕ ਵੱਡੇ ਸੈਗਲ ਦੇ ਲਟਕੇ ਹੋਣ 
ਕਾਰਣ ਉਸ ਅਖਾੜੇ ਦਾ ਇਕ ਨਾਂ 'ਸੈਗਲ ਵਾਲਾ ਅਖਾੜਾ” 
ਵੀ ਪ੍ਚਲਿਤ ਹੋਇਆ। 

ਸੈਨ 1781 ਤੋਂ 1784 ਈ. ਵਿਚਾਲੇ ਇਸ ਨੇ 
ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਦੇ ਬ੍ਰਹਮ ਬੂਟਾ ਵਾਲੇ ਅਖਾੜੇ ਦੇ ਮਹੰਤ ਸੈਤੋਖ 
ਦਾਸ ਦੇ ਸਹਿਯੋਗ ਨਾਲ ਰਾਵੀ ਦਰਿਆ ਤੋਂ ਸ਼ਾਹੀ ਨਹਿਰ 
(ਅਪਰ ਬਾਰੀ ਦੁਆਬ ਨਹਿਰ) ਤੋ ਹਟਵੀਂ ਇਕ ਨਿੱਕੀ 
ਨਹਿਰ (ਹਸਲੀ) ਲਿਆ ਕੇ ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ ਨਗਰ ਵਿਚਲੇ 
ਸਰੋਵਰਾਂ ਲਈ ਜਲ ਦੀ ਸਥਾਈ ਵਿਵਸਥਾ ਕੀਤੀ। _ 

ਸੈਨ 1819 ਈ. ਵਿਚ ਹਰਿਦੁਆਰ ਦੇ ਕੁੰਭ ਦੇ 
ਮੇਲੇ ਵੇਲੇ ਬੈਰਾਗੀ ਸਾਧਾਂ ਦੇ ਇਕ ਦਲ ਨੇ ਉਦਾਸੀ ਸੈਤਾਂ 
ਦੇ ਜਲੂਸ ਉਤੇ ਹਮਲਾ ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਜਿਸ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ 
ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਸਵਾਰੀ ਵੀ ਸ਼ਾਮਲ ਸੀ। ਮਹੈਤ ਪ੍ਰੀਤਮ ਦਾਸ 
ਨੇ ਉਸ ਕੁੰਭ ਦੇ ਮੇਲੇ ਉਤੇ ਗਏ ਸਿੱਖ ਰਾਜਿਆਂ/ਸਰਦਾਰਾਂ 


ਤੋਂ ਮਦਦ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕੀਤੀ ਅਤੇ ਬੈਰਾਗੀਆਂ ਨੂੰ ਚੰਗਾ ਕੁਟਾਪਾ 


ਚੜ੍ਹਵਾਇਆ। ਇਸ ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ ਸੈਤ 1831 ਈ. ਵਿਚ 
ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ ਵਿਚ ਹੋਇਆਂ। 

ਪ੍ਰੇਮ : ਸੈਸਕ੍ਿਤ ਪਿਛੋਕੜ ਵਾਲਾ ਇਹ ਸ਼ਬਦ ਭਾਵ- 
ਵਾਚਕ ਸੰਗਿਆ ਹੈ। ਇਸ ਦਾ ਅਰਥ ਹੈ ਪਿਆਰ, ਅਨੁਰਾਗ, 
ਮੁਹੱਬਤ ਆਦਿ। ਕਈ ਵਿਦਵਾਨ ਇਸ ਦਾ ਅਰਥ “ਅਨੰਤ 
ਤ੍ਰਿਪਤੀ ਪ੍ਰਦਾਨ ਕਰਨ ਵਾਲਾ” ਵੀ ਕਰਦੇ ਹਨ। ਗੁਰਬਾਣੀ 
ਵਿਚ ਪ੍ਰੇਮ ਦੀ ਵਰਤੋ' ਬਹੁਤ ਖੁਲ੍ਹ ਕੇ ਹੋਈ ਹੈ ਕਿਉਂਕਿ 
ਜਿਸ ਭਗਤੀ ਦਾ ਪ੍ਤਿਪਾਦਨ ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਹੋਇਆ 
ਹੈ, ਉਹ ਪ੍ਰੇਮ-ਰੂਪਾ ਹੈ। ਸੋਰਠ ਰਾਗ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਰਾਮਦਾਸ 
ਜੀ ਨੇ ਕਿਹਾ ਹੈ- ਪੁੰਮ ਕੇ ਸ਼ਰ ਲਾਗੇ ਤਨ ਭੀਤਰ ਤਾ 
ਭਮ ਕਾਟਿਆ ਜਾਈ / (ਗੁ ਰੀ .607)। 

“ਪਰਮ ਸ਼ਬਦ ਚੂੰਕਿ ਬਹੁਤ ਵਿਆਪਕ ਸ਼ਬਦ ਹੈ , 
ਇਸ ਵਾਸਤੇ ਪੂਰਬੀ ਅਤੇ ਪੱਛਮੀ ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਨੇ ਇਸ 
ਬਾਰੇ ਕਈ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀਆਂ ਵਖ ਵਖ ਵਿਆਖਿਆਵਾਂ ਪੇਸ਼ 
ਕੀਤੀਆਂ ਹਨ। ਫਲਸਰੂਪ ਪ੍ਰੇਮ ਸਥੂਲ ਇੰਦੀਆਂ ਤੋਂ ਉੱਚਾ 
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ਉਠ ਕੇ ਸੂਖਮ ਅਤੇ ਸ੍ਰੇਸ਼ਠ ਭਾਵਨਾਵਾਂ ਦਾ ਵਿਅੰਜਕ ਹੋਂ 
ਗਿਆ ਹੈ। ਪ੍ੌਮ, ਅਸਲ ਵਿਚ, ਮਨੁੱਖ ਦੀ ਉਹ ਅਨੁਕੂਲ 
ਮਨੋਵਿੱਤੀ ਹੈ ਜੋ ਵਖ ਵਖ ਵਿਅਕਤੀਆਂ ਵਿਚਾਲੇ ਗੁਣਾਂ 
ਦੀ ਸਾਂਝ ਕਾਰਣ ਪੈਦਾ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। 

ਇਸਤਰੀ ਅਤੇ ਪੁਰਸ਼ ਦੀ ਆਪਸੀ ਲਿੰਗ-ਖਿਚ 
ਨੂੰ ਮਨੋਵਿਗਿਆਨੀਆਂ ਨੇ “ਕਾਮ” ਦਾ ਨਾਂ ਦਿੱਤਾ ਹੈ ਅਤੇ 
ਭਾਰਤੀ ਕਾਵਿ-ਸ਼ਾਸਤ੍ਰੀਆਂ ਨੇ “ਰਤਿ” ਕਿਹਾ ਹੈ। ਕਾਮ 
ਅਥਵਾ ਰਤਿ ਦੀ ਅੰਤਰ-ਚੇਤਨਾ ਨੂੰ ਪੇਮ ਦਾ ਨਾਂ ਦਿੱਤਾ 
ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ। ਇਹ ਚੇਤਨਾ ਜਨਮ-ਜਾਤ ਹੈ, ਇਸ ਦਾ 
ਸਰੂਪ ਨਿਰਣਾ ਪਰਿਸਥਿਤੀਆਂ ਕਰਦੀਆਂ ਹਨ। ਕਾਮ ਦੀ 
ਪੂਰਤੀ (ਸਿੱਧੀ) ਅਥਵਾ ਤ੍ਰਿਪਤੀ ਨੂੰ ਜੀਵਨ ਦਾ ਅਨਿਵਾਰੀ 
ਤੱਤ੍ਰ ਮੰਨਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਇਸ ਦਾ ਫਲ ਉਸ ਆਨੰਦ ਵਿਚ 
ਹੈ ਜੋ ਇਸਤਰੀ ਅਤੇ ਪੁਰਸ਼ ਦੇ ਸਮਾਗਮ ਤੋਂ ਪੈਦਾ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। 
ਕਾਮ ਨੂੰ ਭਾਰਤੀ ਧਰਮ-ਸਾਧਕਾਂ ਨੇ ਧਰਮ ਨਾਲ ਜੋੜਿਆ ਹੈ 
ਅਤੇ ਚਾਰ ਪੁਰਸ਼ਾਰਥਾਂ (ਧਰਮ, ਅਰਥ, ਕਾਮ, ਮੋਕਸ਼) ਦੀ 
ਕਲਪਨਾ ਕੀਤੀ ਹੈ। ਇਸੇ ਬਿਰਤੀ ਨੇ ਧਰਮ ਵਿਚ ਲਿੰਗ- 
ਉਪਾਸਨਾ ਨੂੰ ਜਨਮ ਦਿੱਤਾ ਹੈ। ਕਾਮ-ਤ੍ਰਿਪਤੀ ਵਿਚ ਦੋਂ 
ਪਾਤਰਾਂ ਦੀ ਸਥਿਤੀ ਜ਼ਰੂਰੀ ਮੰਨੀ ਗਈ ਹੈ। 

- ਕਾਮ ਨੂੰ ਦਾਰਸ਼ਨਿਕ ਆਧਾਰ ਦੇਣ ਲਈ 
'ਸ਼ਤਪਥ-ਬ੍ਰਾਹਮਣ” ਵਿਚ ਕਿਹਾ ਗਿਆ ਹੈ ਕਿ ਸੈਸਾਰ ਦੀ 
ਰਚਨਾ ਕਰਨ ਵਾਲਾ ਪ੍ਜਾਪਤੀ ਸ਼ੁਰੂ ਵਿਚ ਇਕ ਸੀ। 
ਇਕਲਿਆਂ ਉਸ ਦਾ ਜਦੋਂ ਮਨ ਨ ਲਗਿਆ ਤਾਂ ਉਸ ਨੇ 
ਕਿਸੇ ਹੋਰ ਦੀ, ਦੂਜੇ ਦੀ ਲੋੜ ਮਹਿਸੂਸ ਕੀਤੀ। ਫਲਸਰੂਪ 
ਉਸ ਨੇ ਆਪਣੇ ਆਪ ਨੂੰ ਦੋ ਹਿੱਸਿਆਂ ਵਿਚ ਵੰਡ ਦਿੱਤਾ। 
ਉਹ ਇਸਤਰੀ ਅਤੇ ਪੁਰਸ਼ (ਪਤਨੀ ਅਤੇ ਪਤੀ) ਦੇ ਰੂਪ 
ਵਿਚ ਸਾਹਮਣੇ ਆਏ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਪਤੀ ਪਤਨੀ ਇਕ ਦੂਜੇ 
ਦੇ ਹਿੱਸੇ ਹਨ ਅਤੇ ਪੂਰਣ ਆਨੰਦ ਮਾਣਨ ਲਈ ਇਨ੍ਹਾਂ 
ਦੋਹਾਂ ਟੁਕੜਿਆਂ ਦਾ ਸੁਮੇਲ ਜ਼ਰੂਰੀ ਹੈ। ਆਪਣੇ ਮੂਲ ਹਿੱਸੇ 
ਨੂੰ ਲਭਣ ਲਈ ਹੀ ਦੌਹਾਂ ਹਿੱਸਿਆਂ ਵਿਚ ਵਿਆਕੁਲਤਾ 
ਅਤੇ ਕ੍ਰਿਆਸ਼ੀਲਤਾ ਧੈਦਾ ਹੁੰਦੀ ਹੈ ਅਤੇ ਅੰਤ ਸੈਯੋਗ 
ਅਥਵਾ ਵਿਯੋਗ ਵਿਚ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਭਾਰਤੀ ਸਭਿਆਚਾਰ ਨੇ 
ਇਸੇ ਲਈ ਇਸਤਰੀ ਨੂੰ “ਅਰਧਾਂਗਨੀ” ਮੰਨਿਆ ਹੈ। 

ਪੱਛਮੀ ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਦੀ ਧਾਰਣਾ ਵੀ ਕੁਝ ਇਸੇ 
ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀ ਹੈ। ਪਲੈਟੋ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਹੈ ਕਿ ਮਰਦ ਅਤੇ 
ਇਸਤਰੀ ਸ਼ੁਰੂ ਵਿਚ ਜੁੜਵੇ' ਸਨ। ਜੁੜਵੀਂ ਅਵਸਥਾ ਵਿਚ 
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ਇਹ ਬਹੁਤ ਸ਼ਕਤੀਸ਼ਾਲੀ ਸਨ। ਜ਼ਿਉਸ ਨੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਸ਼ਕਤੀ 
ਨੂੰ ਘਟਾਉਣ ਲਈ ਦੋ ਹਿੱਸਿਆਂ ਵਿਚ ਵੰਡ ਦਿੱਤਾ ਤੇ ਇਸ 
ਤਰ੍ਹਾਂ ਇਹ ਇਕ ਦੂਜੇ ਦੇ ਹਿੱਸੇ ਅਥਵਾ ਅਰਧ-ਅੰਗ ਬਣ 
ਗਏ। ਹਰ ਮਰਦ ਅਤੇ ਹਰ ਇਸਤਰੀ ਆਪਣੇ ਮੂਲ 
ਅਰਧ-ਅੰਗ ਨੂੰ ਲਭਣ ਲਈ ਪ੍ਰਯਤਨਸ਼ੀਲ ਹਨ। ਮੂਲ ਦੀ 
ਪਛਾਣ ਜਾਂ ਗੁਣਾਂ ਦੀ ਸਮਾਨ ਉਪਲਬਧੀ ਕਰਕੇ ਹੀ ਇਹ 
ਇਕ ਦੂਜੇ ਦੇ ਪਰਮ ਵਿਚ ਫਸਦੇ ਹਨ। 

ਮਨੋਵਿਗਿਆਨੀਆਂ ਨੇ ਮਨੁੱਖ ਦਾ ਸਾਰਾ ਜੀਵਨ 
ਕਾਮ-ਵਾਸਨਾ ਨਾਲ ਰੈਗਿਆ ਹੋਇਆ ਮੰਲਿਆ ਹੈ। 
ਈਸ਼ਵਰੀ ਪ੍ਰੇਮ ਨੂੰ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਕਾਮ ਦਾ ਉਦਾਤੀਕਰਣ ਕਿਹਾ 
ਹੈ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ ਕੀਹ ਦਾਰਸ਼ਨਿਕ ਅਤੇ ਕੀਹ 
ਮਨੋਵਿਗਿਆਨੀ, ਕਾਮ ਨੂੰ ਮਨੁੱਖ ਦੀ ਪੂਰਣਤਾ ਦਾ ਇਕ 
ਵਿਵਹਾਰਿਕ ਪ੍ਰਗਟਾਵਾ ਮੰਨਦੇ ਹਨ। ਇਸ ਦਾ ਜਨਮ ਸ਼ਰੀਰ 
ਦੀ ਉਤਪੱਤੀ ਦੇ ਨਾਲ ਹੀ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਇਸ ਦੀ ਸਿੱਧੀ 
ਆਪਣੇ ਆਪ ਹੀ ਸਮੇਂ ਦੇ ਆਉਣ ਉਤੇ ਹੋ ਜਾਂਦੀ ਹੈ, ਕਿਸੇ 
ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀ ਉਚੇਚੀ ਸਿਖਿਆ ਦੀ ਲੋੜ ਨਹੀਂ ਪੈਂਦੀ। ਇਸ 
ਤਰ੍ਹਾਂ ਸਾਰਾ ਸੈਸਾਰ ਕਾਮ-ਮਈ ਹੈ। ਇਹੀ ਕਰਤਾ ਹੈ ਅਤੇ 
ਇਹੀ ਕਿਆ ਹੈ। 

ਕਾਮ ਦੇ ਆਮ ਤੌਰ 'ਤੇ ਦੋ ਰੂਪ ਮੰਨੋ ਗਏ ਹਨ, 
ਇਕ ਵਾਸਨਾ ਅਤੇ ਦੂਜਾ ਪ੍ਰਮ। ਕਾਮ ਦੀ ਨੀਵੀਂ ਬਿਰਤੀ 
ਵਾਸਨਾ ਹੈ ਅਤੇ ਪਰਮਾਰਥਿਕ ਜਾਂ ਸਾਤਵਿਕ ਬਿਰਤੀ ਪੇਮ 
ਹੈ। ਵਾਸਨਾ ਦਾ ਆਧਾਰ ਨਿਜ ਸੁਖ ਹੈ, ਪਰ ਪ੍ਰੋਮ ਦਾ ਮੂਲ 
ਪਰ-ਸੁਖ ਵਿਚ ਵੇਖਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਪੇਮ ਨੂੰ ਕਾਮਨਾ- 
ਰਹਿਤ , ਸੁਆਰਥਹੀਨ ਵੀ ਕਿਹਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਪ੍ਰੰ. ਪੂਰਨ ਸਿੰਘ 
ਨੇ 'ਖੁਲ੍ਹੇ ਲੇਖ ਵਿਚ ਕਿਹਾ ਹੈ ਕਿ 'ਸੁਆਰਥ ਦੀ ਭਾਵਨਾ 
ਅੰਦਰ ਵਸਦਾ ਹੈਵਾਨ ਹੈ ਅਤੇ ਜਦੋਂ ਇਸ ਹੈਵਾਨ ਦੀ ਮੌਤ 
ਹੋ ਜਾਂਦੀ ਹੈ ਤਦੋਂ ਦੇਹ ਹਰਮੰਦਿਰ ਬਣ ਜਾਂਦੀ ਹੈ ਅਤੇ ਉਸ 
ਵਿਚ ਨਿਰੋਲ ਪਰਮ ਵਸਣ ਲਗਦਾ ਹੈ ਵਾਸਨਾ ਵਿਚ ਜੋ 
ਸੁਖ ਅਥਵਾ ਆਨੰਦ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਦਾ ਦਾਅਵਾ ਕੀਤਾ ਜਾਂਦਾ 
ਹੈ, ਉਹ ਅਸਲ ਵਿਚ, ਸੁਖ ਦਾ ਭਰਮ ਹੈ। ਇਸ ਸੁਖ ਨੂੰ ਤਾਂ 
ਕੁੱਤੇ ਦੁਆਰਾ ਚਬਾਈ ਹੱਡੀ ਵਾਲਾ ਆਨੰਦ ਕਿਹਾ ਜਾ 
ਸਕਦਾ ਹੈ। ਸਚ ਤਾਂ ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਪੇਮ ਕੋਈ ਲੈਣ-ਦੇਣ ਦਾ 
ਸੰਦਾ ਨਹੀਂ ਹੈ। ਇਹ ਭੋਗ ਅਤੇ ਵਿਲਾਸ ਵੀ ਨਹੀਂ' ਹੈ। ਇਹ 
ਤਾਂ ਦੋ ਨੂੰ ਇਕ ਕਰਨ ਦੀ ਕਾਰਵਾਈ ਹੈ। ਅਜਿਹਾ ਸ਼ੁੱਧ 
ਪਰਮ ਹੀ 'ਪ੍ਰਮ-ਭਗਤੀ” ਦਾ ਮੁੱਢ ਬੈਨ੍ਹਦਾ ਹੈ। ਵਿਕਾਸ ਕਰਨ 
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`ਤੇ ਮਨੁੱਖ ਦੀ ਆਤਮਾ ਕਿਸੇ ਲੌਕਿਕ ਵਿਸ਼ੇ ਵਿਚ ਸੁਖ ਦੀ 
ਖੋਜ ਕਰਨ ਦੀ ਥਾਂ ਪਰਮਾਤਮਾ ਨਾਲ ਸੋਬੈਧ ਸਥਾਪਿਤ 
ਕਰਕੇ ਉਸ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਲਈ ਪ੍ਰਯਤਨ`ਕਰਦੀ ਹੈ। 

ਪਰਮ ਸੈਬੈਧੀ ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੁਕਤਿਆਂ ਨੂੰ ਧਿਆਨ ਵਿਚ 
ਰਖਿਆਂ ਕਿਹਾ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ ਕਿ ਪ੍ਰੇਮ ਦਾ ਮੁੱਖ ਆਸ਼ਾ ਹੈ 
ਆਤਮਾ ਨੂੰ ਤ੍ਿਪਤ ਕਰਨਾ। ਇਸ ਦੇ ਅਭਾਵ ਵਿਚ ਜੀਵਨ 
ਜੜ ਹੈ, ਬਿਲਕੁਲ ਨੀਰਸ ਹੈ। ਪ੍ਰੇਮ ਇਕ-ਰਸ ਅਤੇ ਸਥਿਰ 
ਹੋਣਾ ਚਾਹੀਦਾ ਹੈ, ਇਸ ਵਿਚ ਦੁਖ-ਸੁਖ ਕਰਕੇ ਅੰਤਰ ਨਹੀਂ 
ਪੈਣਾ ਚਾਹੀਦਾ। ਅਖੰਡ ਭਾਵਨਾ ਹੀ ਇਸ ਦੀ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ਤਾ 
ਹੈ। ਪਰਮ ਸ਼ੁੱਧ, ਨਿੱਤ ਅਤੇ ਸਰਸ ਹੈ। ਇਹ ਸਮੇਂ, ਸਥਾਨ 
ਅਤੇ ਕਾਲ ਦੀਆਂ ਸੀਮਾਵਾਂ ਤੋਂ ਉੱਚਾ ਹੈ। ਇਸ ਨੂੰ ਉਰਦੂ 
ਫ਼ਾਰਸੀ ਦੇ ਲੇਖਕਾਂ ਨੇ ਅੱਗ ਨਾਲ ਉਪਮਾ ਦਿੱਤੀ ਹੈ। ਇਹ 
ਅੱਗ ਨਿਰੀ ਸਾੜਦੀ ਹੀ ਨਹੀਂ, ਖ਼ੁਦ ਸੜਦੀ ਵੀ ਹੈ। ਇਹ 
ਜਿਸ ਨੂੰ ਲਗ ਜਾਵੇ, ਉਸ ਵਿਅਕਤੀ ਦੇ ਸਾਰੇ ਅੰਦਰਲੇ 
ਦੁਰਗੁਣ ਨਸ਼ਟ ਹੋ ਜਾਂਦੇ ਹਨ, ਉਹ ਦੇ ਵਿਅਕਤਿਤਵ ਵਿਚ 
ਨਿਖਾਰ ਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਵਾਰਿਸਸ਼ਾਹ ਨੇ ਇਸ ਨੂੰ 'ਪੀਰ ਫ਼ਕੀਰ 
ਦਾ ਮਰਤਬਾ” ਕਿਹਾ ਹੈ, ਇਹ ਅੰਗੂਰ ਦੀ ਬੇਲ ਹੈ ਜਿਸ ਨੂੰ 
ਕਦੇ ਵੀ ਜੜ ਤੋਂ ਪੁਟਣਾ ਉਚਿਤ ਨਹੀਂ ਹੈ। ਇਸ਼ਕ ਅਥਵਾ 
ਪ੍ਰਮ ਨੂੰ ਅਕਲ ਤੋਂ' ਵਿਛੁੰਨਾ ਕਿਹਾ ਗਿਆ ਹੈ। 

ਪਰਮ ਦੀ ਭਾਵਨਾ ਦੇ ਪ੍ਰਗਟਾਵੇ ਲਈ ਦੋ ਦੀ ਹੋਂਦ 
ਜ਼ਰੂਰੀ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ ਇਕ ਆਸ਼੍ਯ-ਆਲੈਬਨ ਅਤੇ ਦੂਜਾ 
ਵਿਸ਼ੇ-ਆਲੈਬਨ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਇਹ ਦੋ ਪ੍ਰਮੀ-ਪ੍ਰੇਮਿਕਾ ਹੁੰਦੇ ਹਨ, 
ਇਹ ਭਗਤ-ਭਗਵਾਨ ਵੇਲੇ ਆਤਮਾ-ਪਰਮਾਤਮਾ ਵਿਚ 
ਬਦਲ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। ਪੇਮ ਦੇ ਭਾਵੇਂ ਕਈ ਭੇਦ ਕਲਪੇ ਗਏ 
ਹਨ, ਪਰ ਇਸ ਦੀ ਸਿੱਧੀ ਕੇਵਲ ਪਤੀ-ਪਤਨੀ, ਨਾਇਕ- 
ਨਾਇਕਾ, ਭਗਤ-ਭਗਵਾਨ ਦੇ ਸੈਬੰਧਾਂ ਰਾਹੀਂ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਇਹ 
ਪ੍ਰੇਮ-ਸੈਬੈਧ ਹੋਰਾਂ ਨਾਲੋਂ ਵਖਰਾ ਹੈ ਕਿਉਂਕਿ ਕੇਵਲ ਇਸ 
ਪਰਮ ਵੇਲੇ ਹੀ ਦੋਹਾਂ ਪਾਤਰਾਂ ਦੀ ਸਥਿਤੀ ਇਕ ਦੂਜੇ ਵਿਚ 
ਸਮਾ ਜਾਣ ਦੀ ਹੋ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚ ਦੋ ਵਿਅਕਤਿਤਵਾਂ 
ਦਾ ਏਕੀਕਰਣ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਹ ਸ਼ਰੀਰਾਂ ਦਾ ਮੇਲ ਨਹੀਂ, 
ਵਿਅਕਤਿਤਵਾਂ ਅਥਵਾ ਆਤਮਾਵਾਂ ਦਾ ਮੇਲ ਹੈ। ਚੂੰਕਿ 
ਕਾਵਿ ਦਾ ਮਨੁੱਖ ਦੇ ਜੀਵਨ ਨਾਲ ਬਹੁਤ ਡੂੰਘਾ ਸੈਬੈਧ ਹੈ 
ਅਤੇ ਪ੍ਰੇਮ ਤੇ ਜੀਵਨ ਦਾ ਵੀ ਆਪਸੀ ਨਿਘਾ ਸੰਬੰਧ ਹੈ, 
ਇਸ ਲਈ ਪ੍ਰੰਮ ਕਾਵਿ ਦਾ ਇਕ ਮਹੱਤਵਪੂਰਣ ਅਤੇ ਸਥਾਈ 
ਵਿਸ਼ਾ ਹੈ। ਜੇ ਇਸ ਨੂੰ ਕਾਵਿ ਵਿਚੋਂ ਕਢ ਦਿੱਤਾ ਜਾਵੇ ਤਾਂ 
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ਪ੍ਰੌਮ ਅੰਬੋਧ 
ਕਾਵਿ ਪ੍ਰਾਣਹੀਨ ਅਵਸਥਾ ਨੂੰ ਪਾਪਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਕਾਵਿ 
ਵਿਚ ਪ੍ਰੰਮ ਆਦਿ ਅਤੇ ਪੁਰਾਤਨ ਵਿਸ਼ਾ ਹੁੰਦੇ ਹੋਇਆਂ ਵੀ 
ਸਦਾ ਨਵਾਂ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚ ਮਨੁੱਖ ਹਿਰਦੇ ਦੀਆਂ ਸਾਰੀਆਂ 
ਭਾਵਨਾਵਾਂ ਅਤੇ ਸੈਸਾਰਿਕ ਪਰਪੰਚ ਦੇ ਸਾਰੇ ਤੱਤ੍ਰ ਕਿਸੇ ਨ 
ਕਿਸੇ ਰੂਪ ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਹੋ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। 
ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਪ੍ਰੇਮ ਕਿਹੋ ਜਿਹਾ ਹੋਵੇ ? ਇਸ 


ਦਾ ਉੱਤਰ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚੋਂ ਸਹਿਜ 


ਹੀ ਮਿਲ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਕਿ ਪਰਮਾਤਮਾ ਨਾਲ ਪ੍ਰੇਮ ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ 
ਦਾ ਹੋਣਾ ਚਾਹੀਦਾ ਹੈ ਜਿਵੇਂ ਜਲ ਅਤੇ ਕਮਲ ਦਾ ਹੁੰਦਾ ਹੈ, 
ਜਾਂ ਜਿਵੇਂ ਜਲ ਅਤੇ ਮੱਛਲੀ ਦਾ ਹੁੰਦਾ ਹੈ, ਜਾਂ ਚਾਤਕ ਦਾ 
ਬਦਲ ਨਾਲ ਹੁੰਦਾ ਹੈ, ਜਾਂ ਜਿਵੇਂ ਜਲ ਅਤੇ ਦੁੱਧ ਦਾ ਹੁੰਦਾ 
ਹੈ। ਸਚ ਤਾਂ ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਪਰਮਾਤਮਾ ਨਾਲ ਪ੍ਰੇਮ ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ 
ਦਾ ਹੋਣਾ ਚਾਹੀਦਾ ਹੈ ਜਿਵੇਂ ਚਕਵੀ ਅਤੇ ਸੂਰਜ ਦਾ ਹੁੰਦਾ 
ਹੈ। ਚਕਵੀ ਇਕ ਛਿਣ ਲਈ ਵੀ ਸੌਂਦੀ ਨਹੀਂ ਅਤੇ ਆਪਣੇ 
ਤੱ ਬਹੁਤ ਦੂਰ ਵਸਣ ਵਾਲੇ ਸੂਰਜ ਨੂੰ ਬਿਲਕੁਲ ਨਿਕਟ 
ਸਮਝਦੀ ਹੈ। (ਗੁ .ਗ੍ੰ.੨9-60)। 

ਪਰਮ ਦਾ ਅਨੁਭਵ ਦੋ ਰੂਪਾਂ ਵਿਚ ਹੁੰਦਾ ਹੈ-ਇਕ 
ਵਿਯੋਗ ਪੱਖ ਅਤੇ ਦੂਜਾ ਸੰਯੋਗ ਪੱਖ। ਅਧਿਆਤਮਿਕ 
ਕਾਵਿ ਵਿਚ ਜੀਵਾਤਮਾ ਵਿਛੋੜੇ ਦਾ ਦੁਖ ਨ ਸਹਿ ਕੇ ਸੈਯੋਗ 
ਸੁਖ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰਨ ਲਈ ਪ੍ਰਯਤਨਸ਼ੀਲ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਇਸ ਲਈ 
ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਸਭ ਤੋਂ ਅਧਿਕ ਵਰਣਨ ਵਿਯੋਗ ਅਵਸਥਾ 
ਦਾ ਹੈ। ਸੰਯੋਗ ਸੁਖ ਤੋਂ ਬਾਦ ਤਾਂ ਕਹਿਣ ਲਈ ਕੁਝ ਰਹਿੰਦਾ 
ਹੀ ਨਹੀਂ, ਸਭ ਕੁਝ ਬ੍ਹਮਮਈ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਵੇਖੋ 'ਪ੍ਰੋਮ- 
ਭਗਤੀ'। 


ਪ੍ਰੇਮ ਅੰਬੋਧ (ਪਰਚੀ ਸੰਗ੍ਰਹਿ) : ਇਸ ਰਚਨਾ ਦਾ ਇਕ 
ਨਾਮਾਂਤਰ “ਪੰਰਚੀਆਂ ਪਰਮ ਭਗਤਾਂ ਕੀਆਂ” ਵੀ ਹੈ। ਇਸ 
ਦੀ ਰਚਨਾ ਅੰਦਲਰਲੀ ਗਵਾਹੀ ਅਨੁਸਾਰ 1693 ਈ. 
(1750 ਬਿ.) ਵਿਚ ਹੋਈ ਸੀ। ਇਸ ਦੇ ਕਈ ਪ੍ਰਸੰਗਾਂ ਉਪਰ 
“ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ ੧੦” ਉਕਤੀ ਲਿਖੀ ਮਿਲਦੀ ਹੈ, ਜਿਸ ਤੋਂ 
ਇਸ ਦੇ ਕਰਤ੍ਰਿਤਵ ਦਾ ਸੈਬਧ ਦਸਮ ਗੁਰੂ ਨਾਲ ਜੋੜਿਆ 
ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਕੁਝ ਵਿਦਵਾਨ ਇਸ ਨੂੰ ਹਰਿਦਾਸ ਦੀ ਰਚਨਾ 
ਮੰਨਦੇ ਹਨ। ਪਰ ਅੰਦਰਲੇ ਪ੍ਰਮਾਣਾਂ ਦੇ ਆਧਾਰ ਤੇ ਇਹ 
ਕੇਵਲ ਦਾਸ ਦੀ ਰਚਨਾ ਪ੍ਰਤੀਤ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਕੇਵਲ ਦਾਸ ਦੇ 
ਜੀਵਨ ਬਾਰੇ ਜਾਣਕਾਰੀ ਦਾ ਅਭਾਵ ਹੈ। ਅਨੁਮਾਨ ਹੈ ਕਿ 


੮੩0੬ 870 


1191 


ਪ੍ਰੌਮ ਸਿੰਘ ਸੈਤਰੇਣ 
ਉਸ ਦਾ ਸਮਾਂ ਈਸਵੀ ਦੀ ਸਤਾਰ੍ਹਵੀਂ ਸਦੀ ਦਾ ਉਤਰਾਰਧ 
ਰਿਹਾ ਹੋਵੇਗਾ। ਇਹ ਵੀ ਸੰਭਵ ਹੈ ਕਿ ਲੇਖਕ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ 
ਸਿੰਘ ਜੀ ਦੇ ਦਰਬਾਰ ਨਾਲ ਸਬੰਧਿਤ ਹੋਵੇ। ਪੰਜਾਬੀ 
ਯੂਨੀਵਰਸਿਟੀ ਪਟਿਆਲਾ ਵਲੋਂ ਪ੍ਕਾਸ਼ਿਤ ਇਸ ਰਚਨਾ 
ਵਿਚ ਕੁਲ 16 ਪਰਚੀਆਂ ਸੈਕਲਿਤ ਹਨ, ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ 
ਯਾਰ੍ਹਾਂ ਦਾ ਸੈਬੈਧ ਮੱਧ-ਯੁਗ ਦੇ ਸੈਤਾਂ ਭਗਤਾਂ ਨਾਲ ਹੈ, 
ਜਿਵੇ' ਕਬੀਰ, ਧੰਨਾ, ਤ੍ਰਿਲੋਚਨ, ਨਾਮਦੇਵ, ਜੈਦੇਵ, 
ਰਵਿਦਾਸ, ਮੀਰਾ ਬਾਈ, ਕਰਮਾਬਾਈ, ਪੀਪਾ, ਸੈਣ ਅਤੇ 
ਸਧਨਾ ਅਤੇ ਪੰਜ ਸਾਧਕ ਪੌਰਾਣਿਕ ਯੁਗ ਦੇ ਹਨ, ਜਿਵੇ 
ਬਾਲਮੀਕ, ਸੁਖਦੇਵ, ਬਧਕ, ਧਰੂਹ ਅਤੇ ਪ੍ਹਿਲਾਦ। 

ਇਨ੍ਹਾਂ ਪਰਚੀਆਂ ਦੇ ਕਥਾ-ਸਰੋਤ ਸੰਤਾਂ ਭਗਤਾਂ 
ਦੀਆਂ ਬਾਣੀਆਂ, ਇਤਿਹਾਸ-ਗੰਥ, ਲੋਕ-ਵਾਰਤਾਵਾਂ, 
ਹਨ। ਦੋਹਾ-ਚੌਪਈ-ਬੰਧ ਵਿਚ ਲਿਖੀ ਇਸ` ਰਚਨਾ ਦੇ 
ਪਹਿਲੇ 18 ਬੈਦਾਂ ਵਿਚ ਪ੍ਰ੍‌ਮ-ਭਗਤੀ ਦਾ ਸੁੰਦਰ ਨਿਰੂਪਣ 
ਹੋਇਆ ਹੈ। ਇਸ ਤੋ ਇਲਾਵਾ ਸਤਿਸੈਗਤ ਦੀ ਮਹਿਮਾ, 
ਪ੍ਭੂ-ਪ੍ਾਪਤੀ ਦਾ ਸਹਿਜ ਮਾਰਗ, ਆਦਿ ਪੱਖਾਂ ਉਤੇ ਵੀ 
ਝਾਤ ਪਾਈ ਗਈ ਹੈ। ਪ੍ਰਮ-ਭਗਤੀ ਦੇ ਨਾਲ ਹੀ ਗਿਆਨ, 
ਕਰਮ ਅਤੇ ਯੋਗ ਦੀ ਵੀ ਚਰਚਾ ਹੋਈ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਚਾਰ 
ਪੁਰਾਤਨ ਸਾਧਨਾ ਮਾਰਗਾਂ ਵਿਚ ਭਗਤੀ ਨੂੰ ਸਰਬਸ੍ੇਸ਼ਨ 
ਦਸਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਕੇਵਲ ਇਸੇ ਰਾਹੀਂ ਹੀ ਅਧਿਆਤਮਿਕ 
ਸਾਧਨਾ ਸਫਲ ਹੋ ਸਕਦੀ ਹੈ। 

ਇਸ ਦੀ ਭਾਸ਼ਾ ਸਰਲ ਪੰਜਾਬੀ ਸਧੁੱਕੜੀ ਹੈ। 
ਸਾਰਾ ਕਥਨ ਵਿਵਰਣਾਤਮਕ ਸ਼ੈਲੀ ਵਿਚ ਹੋਇਆ ਹੈ। 
ਹੈ। ਪੰਜਾਬੀ ਵਿਚ ਲਿਖੇ ਪਰਚੀ ਕਾਵਿ ਸਾਹਿਤ ਵਿਚ ਇਸ 
ਦਾ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਮਹੱਤਵ ਹੈ। 


ਪ੍ਰੇਮ ਸਿੰਘ ਸੈਤਰੇਣ (1879-1974 ਈ.) : ਗੁਰੂ ਅੰਗਦ 


ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਬੈਸ ਵਿਚ ਹੋਇਆ ਇਕ ਕਵੀ ਜਿਸ ਨੇ 'ਗੁਰਪੁਰ 
ਪ੍ਰਕਾਸ਼' ਦੀ ਰਚਨਾ ਕੀਤੀ। ਇਸ ਦਾ ਜਨਮ ਨਵੰਬਰ 1879 
ਈ. ਵਿਚ ਬਾਬਾ ਲੱਛਮਣ ਸਿੰਘ ਦੇ ਘਰ ਸਰਹਦੀ ਸੂਬੇ ਦੇ 
ਕੁਹਾਟ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੀ ਹੈਗੂ ਤਹਿਸੀਲ ਦੇ ਨਰਯਾਬ ਪਿੰਡ ਵਿਚ 
ਹੋਇਆ ਅਤੇ ਕਾਫ਼ੀ ਲੈਬੀ ਉਮਰ ਭੋਗ ਕੇ ਸੈਨ 1974 ਈ. 
ਵਿਚ ਪਟਿਆਲੇ ਵਿਚ ਪ੍ਰਾਣ ਤਿਆਗੇ। ਇਸ ਨੇ ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ 
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ਪਰਮ ਸਿੰਘ ਹੋਤੀ, ਬਾਵਾ 
ਵਿਚ ਗਿਆਨੀ ਅਮੀਰ ਸਿੰਘ ਪਾਸੋਂ ਗੁਰਮਤਿ ਦਾ ਗਿਆਨ 
ਸੂਰਜ ਗੰਥ” ਦਾ ਅਧਿਐਨ ਕੀਤਾ। ਇਸ ਨੂੰ ਇੰਜ ਮਹਿਸੂਸ 
ਹੋਇਆ ਕਿ ਭਾਈ ਸੈਤੋਖ ਸਿੰਘ ਦੇ ਗ੍ਰੰਥ ਵਿਚ ਕਈ ਗੱਲਾਂ 
ਗੁਰਮਤਿ ਵਿਰੋਧੀ ਸ਼ਾਮਲ ਹੋ ਗਈਆਂ ਹਨ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਸਭ ਨੂੰ 
ਸਹੀ ਕਰਨ ਲਈ ਇਸ ਨੇ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ ਨਾਲ ਸੈਬਧਿਤ 
ਸਥਾਨਾਂ ਦੀ ਯਾਤਾ ਕਰਕੇ ਨਵੇਂ' ਤੱਥ ਲਭੇ। ਇਸ ਦੇ ਆਪਣੇ 
ਕਥਨ ਅਨੁਸਾਰ ਵਿਚਾਰਾਧੀਨ ਰੀ੍‌ਥ ਦਾ ਮੂਲ ਸਰੋਤ ਸੰਨ 
1709 ਈ. ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਅਤੇ ਬੋਦਾ ਬਹਾਦਰ 
ਦੇ ਸਮਕਾਲੀ ਬਾਬਾ ਬਿਨੋਦ ਸਿੰਘ ਦੀ ਲਿਖੀ ਇਕ ਹੱਥ 
ਲਿਖਿਤ ਹੈ। ਬਾਬਾ ਬਿਨੌਦ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਵੀ ਗੁਰੂ ਅੰਗਦ ਦੇਵ 
ਜੀ ਦੀ ਵੰਸ਼-ਪਰੈਪਰਾ ਵਿਚੋਂ ਮੰਨਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। 
ਸੈਤਰੇਣ ਪ੍ਰੋਮ ਸਿੰਘ ਨੇ ਸੈਨ 1914 ਈ. ਵਿਚ 
ਇਸ ਗ੍ਰੰਥ ਨੂੰ ਲਿਖਣਾ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਇਸ ਦੀਆਂ 
ਪਹਿਲੀਆਂ ਤਿੰਨ ਸੈੱਚੀਆਂ ਕ੍ਰਮਵਾਰ 1919, 1924 ਅਤੇ 
1944 ਈ. ਵਿਚ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਿਤ ਕੀਤੀਆਂ। ਦੇਸ਼ ਦੀ ਵੰਡ ਤੋਂ 
ਬਾਦ ਕਵੀ ਪਟਿਆਲੇ ਆ ਗਿਆ ਅਤੇ ਇਥੇ ਰਹਿ ਕੇ ਸੈਨ 
1965 ਈ. ਵਿਚ ਚੌਥੀ ਸੈਂਚੀ ਦਾ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਨ ਕੀਤਾ। ਇਸ 
ਹੈ ਅਤੇ ਸਿਵਾਏ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੀ ਜਨਮ-ਮਿਤੀ 
ਦੇ, ਬਾਕੀ ਸਭ ਤਿਥੀਆਂ ਨਾਨਕਸ਼ਾਹੀ ਸੈਮਤ ਅਨੁਸਾਰ 
ਲਿਖੀਆਂ ਹਨ। ਪਰ ਕਈ ਤਿਥੀਆਂ ਹੋਰ ਸਰੋਤਾਂ ਦੀਆਂ 
ਤਿਥੀਆਂ ਨਾਲ ਮੇਲ ਨਹੀਂ ਖਾਂਦੀਆਂ। ਨਾਲੋ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ 
ਪ੍ਮਾਣਿਕਤਾ ਨੂੰ ਪਰਖਣ ਲਈ ਕੋਈ ਸਾਧਨ ਵੀ ਉਪਲਬਧ 
ਨਹੀਂ ਹੈ। ਇਸ ਨੇ ਗੁਰੁ ਸਾਹਿਬਾਨ ਦੇ ਜੀਵਨ ਸੈਬੈਧੀ ਕਈ 
ਤੱਥ ਆਪਣੇ ਮਾਨਸਿਕ ਝੁਕਾ ਅਨੁਸਾਰ ਮੋੜ-ਤੋੜ ਕੇ ਪੇਸ਼ 
ਕੀਤੇ ਹਨ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦਾ ਵਿਆਹ ਪਰੈਪਰਾਗਤ 
ਵਿਧੀ ਅਨੁਸਾਰ ਨ ਦਰਸਾ ਕੇ ਇਕ ਕਾਗ਼ਜ਼ ਉਤੇ ਗੁਰੂ 
ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੁਆਰਾ ਲਿਖੇ ਮੂਲ ਮੰਤ ਦੇ ਇਰਦ-ਗਿਰਦ 
ਚਾਰ ਫੇਰੇ ਲੈ ਕੇ ਆਨੰਦ ਰੀਤੀ ਨਾਲ ਕਰਵਾਇਆ ਹੈ। 
ਫਲਸਰੂਪ ਇਸ ਰੀ੍‌ਥ ਵਿਚਲੇ ਤੱਥਾਂ ਨੂੰ ਸਾਵਧਾਨੀ ਨਾਲ 
ਵਰਤਣਾ ਹੋਵੇਗਾ। ਕਾਵਿ-ਪੱਧਰ ਵੀ ਬਹੁਤ ਉੱਚਾ ਨਹੀਂ 


=੫ 


ਹੰ। 
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` ਪੌਮ ਸਿੰਘ ਹੋਤੀ, ਬਾਵਾ 
ਸਾਹਿਤ ਦੇ ਸੁਪ੍ਸਿੱਧ ਇਤਿਹਾਸਕਾਰ ਅਤੇ ਜੀਵਨੀਕਾਰ 
ਬਾਬਾ ਪ੍ਰੇਮ ਸਿੰਘ ਹੋਤੀ ਦਾ ਜਨਮ 2 ਨਵੰਬਰ 1882 ਈ. 
ਨੂੰ ਸਰਹਦੀ ਸੂਬੇ ਦੇ ਹੋਤੀ ਕਸਬੇ ਵਿਚ ਬਾਬਾ ਰੀਡਾ ਸਿੰਘ 
ਦੇ ਘਰ ਮਾਈ ਕੁਸ਼ਲਿਆ ਦੀ ਕੁੱਖੋਂ ਹੋਇਆ। ਇਸ ਪਰਿਵਾਰ 
ਦਾ ਪਿਛੋਕੜ ਗੋਇੰਦਵਾਲ ਦੇ ਭੱਲਾ ਖ਼ਾਨਦਾਨ ਨਾਲ 
ਜੁੜਦਾ ਹੈ। ਇਸੇ ਲਈ ਪ੍ਰੇਮ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਆਦਰ ਨਾਲ “ਬਾਵਾ” 
ਸ਼ਬਦ ਨਾਲ ਸੰਬੋਧਿਤ ਕੀਤਾ ਜਾਂਦਾ ਸੀ। ਮਹਾਰਾਜਾ 
ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ ਨੇ ਸਰਹਦੀ ਸੂਬੇ ਨੂੰ ਜਿਤ ਕੇ ਉਥੇ ਆਪਣੇ 
ਸਿੱਖ ਸੈਨਿਕਾਂ ਨੂੰ ਜਾਗੀਰਾਂ ਦੇ ਕੇ ਸਥਾਈ ਤੌਰ 'ਤੇ 
ਵਸਾਇਆ। ਇਸ ਦੇ ਪੁਰਖਿਆਂ ਵਿਚ ਬਾਵਾ ਕਾਨ੍ਹ ਸਿੰਘ 
ਨੂੰ ਉਥੇ ਜਾਗੀਰ ਮਿਲੀ ਸੀ। ਪਰ ਜਦੋਂ' ਪੰਜਾਬ ਉਤੇ ਅੰਗ੍ਜ਼ਾਂ 
ਦਾ ਕਬਜ਼ਾ ਹੋ ਗਿਆ, ਤਾਂ ਇਸ ਦੇ ਪਿਤਾ ਬਾਵਾ ਗੈਡਾ 
ਸਿੰਘ ਦੀ ਜਾਗੀਰ ਜ਼ਬਤ ਕਰ ਲਈ ਗਈ। ਪਰ ਹੋਤੀ ਦੇ 
ਨਵਾਬ ਸਰ ਬੁਲੰਦ ਖਾਨ ਨੇ ਆਪਣੇ ਇਲਾਕੇ ਵਿਚੋਂ ਇਸ 
ਦੇ ਪਿਤਾ ਨੂੰ ਜਾਗੀਰ ਦੇ ਦਿੱਤੀ ਅਤੇ ਨਾਲ ਹੀ “ਨਾਜ਼ਮ” 
ਦੇ ਪਦ ਉਤੇ ਨਿਯੁਕਤ ਕਰ ਦਿੱਤਾ। ਸੈਨ 1903 ਈ. ਵਿਚ 
ਬਾਵਾ ਗੀਡਾ ਸਿੰਘ ਦੇ ਦੇਹਾਂਤ ਤੋੱ' ਬਾਦ ਇਹ ਨਜ਼ਾਮਤ ਦਾ _ 
ਕਾਰਜ-ਭਾਰ ਸੈਭਾਲਦਾ ਰਿਹਾ। ਸੁਤੰਤਰਤਾ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਤੋੱ 
ਬਾਦ ਇਹ ਪਟਿਆਲੇ ਦੇ ਰਘੂਮਾਜਰਾ ਮੁਹੱਲੇ ਵਿਚ ਆ 
ਵਸਿਆ ਅਤੇ ਇਥੇ ਹੀ 10 ਜਨਵਰੀ 1954 ਈ. ਨੂੰ ਇਸ 
ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ ਹੋਇਆ। 

ਬਚਪਨ ਤੋ ਹੀ ਇਸ ਨੂੰ ਸਿੱਖਾਂ ਦੀ ਬਹਾਦਰੀ 
ਦੀਆਂ ਕਹਾਣੀਆਂ ਬਹੁਤ ਪ੍ਰਭਾਵਿਤ ਕਰਦੀਆਂ ਸਨ। ਸਿੰਘ 
ਸਭਾ ਲਹਿਰ ਅਤੇ ਚੀਫ਼ ਖ਼ਾਲਸਾ ਦੀਵਾਨ ਦੇ ਵਿਦਿਅਕ, 
ਧਾਰਮਿਕ ਅਤੇ ਸਮਾਜ ਸੁਧਾਰਕ ਕੰਮਾਂ ਤੋ ਇਹ ਬਹੁਤ 
ਪ੍ਭਾਵਿਤ ਰਿਹਾ ਸੀ। 18-19 ਅਪ੍ਰੈਲ 1908 ਈ. ਨੂੰ 
ਗੁਜਰਾਂਵਾਲੇ ਵਿਚ ਹੋਈ ਸਿੱਖ ਐਜੂਕੇਸ਼ਨਲ ਕਾਨਫਰੰਸ ਵੇਲੇ 
ਇਸ ਦਾ ਮੇਲ ਭਾਈ ਵੀਰ ਸਿੰਘ ਨਾਲ ਹੋਇਆ। ਇਸ ਦੇ 
ਵੇਖਿਆ। ਭਾਈ ਵੀਰ ਸਿੰਘ ਨੇ ਇਸ ਨੂੰ ਸਿੱਖ ਸ਼ੂਰਵੀਰਾਂ 
ਖ਼ਾਲਸੇ ਦੀ ਚੜ੍ਹਦੀ ਕਲਾ ਲਈ ਆਪਾ ਨਿਛਾਵਰ ਕੀਤਾ। 
ਇਸ ਨੇ ਗੱਲ ਮੰਨ ਲਈ ਅਤੇ ਸਭ ਤੋ ਪਹਿਲਾਂ ਅਕਾਲੀ 
ਫੂਲਾ ਸਿੰਘ ਦਾ ਜੀਵਨ-ਚਰਿਤ੍ਰ ਸੈਨ 1914 ਈ. ਵਿਚ 


99971/-5161960/6100-6917 


ਪ੍ਰੇਮ ਸਿੰਘ ਮੁਰਾਲੋਵਾਲੇ , ਸੈਤ 
ਲਿਖਿਆ। ਉਸ ਤੋ ਬਾਦ ਜੀਵਨ ਚਰਿਤਰ ਮਹਾਰਾਜਾ 
ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ (1918 ਈ.), ਜੀਵਨ ਬਿਰਤਾਂਤ ਕੰਵਰ 
ਨੌਨਿਹਾਲ ਸਿੰਘ (1927 ਈ.), ਜੀਵਨ ਬਿਰਤਾਂਤ ਸ. ਹਰੀ 
ਸਿੰਘ ਨਲੂਆ (1937 ਈ.), ਖ਼ਾਲਸਾ ਰਾਜ ਦੇ ਉਸਰਈਏ 
(ਭਾਗ ਪਹਿਲਾ--1942 ਈ., ਭਾਗ ਦੂਜਾ--1944 ਈ.), 
ਖ਼ਾਲਸਾ ਰਾਜ ਦੇ ਬਦੇਸੀ ਕਾਰਿਦੇ (1945 ਈ.), ਜੀਵਨ 
ਬਿਰਤਾਂਤ ਮਹਾਰਾਜਾ ਸ਼ੇਰ ਸਿੰਘ (1951 ਈ.), ਜੀਵਨ 
ਬਿਰਤਾਂਤ ਨਵਾਬ ਕਪੂਰ ਸਿੰਘ (1952 ਈ.) ਦਾ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਨ 
ਹੋਇਆ। ਇਸ ਨੇ ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ, ਭਾਈ ਸੁਖਾ ਸਿੰਘ ਅਤੇ 
ਮਹਾਰਾਜਾ ਦਲੀਪ ਸਿੰਘ ਬਾਰੇ ਪੁਸਤਕਾਂ ਲਿਖਣੀਆਂ ਸ਼ੁਰੂ 
ਕੀਤੀਆਂ ਸਨ, ਪਰ ਉਮਰ ਨੇ ਸਾਥ ਨ ਦਿੱਤਾ। ਇਸ ਨੇ 
ਗੋਇੰਦਵਾਲ ਵਾਲੀਆਂ ਪੋਥੀਆਂ ਦਾ ਅਧਿਐਨ ਕਰਕੇ ਜੋ 
ਨੋਟਿਸ ਤਿਆਰ ਕੀਤੇ ਸਨ, ਉਹ ਡਾ. ਗੁਰਸ਼ਰਨ ਕੌਰ ਜੱਗੀ 
ਨੇ “ਬਾਬੇ ਮੋਹਨ ਵਾਲੀਆਂ ਪੋਥੀਆਂ” ਨਾਂ ਅਧੀਨ ਸੈਪਾਦਿਤ 
ਕਰਕੇ ਸੈਨ 1987 ਈਂ. ਵਿਚ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਿਤ ਕੀਤੇ। 

ਇਸ ਦੀਆਂ ਸਾਹਿਤਿਕ ਸੇਵਾਵਾਂ ਨੂੰ ਮੁਖ ਰਖਦਿਆਂ 
ਪੈਪਸੂ ਦੇ ਪੰਜਾਬੀ ਮਹਿਕਮੇ ਵਲੋਂ ਸੈਨ 1953 ਈ. ਵਿਚ 
ਸਨਮਾਨਿਤ ਕੀਤਾ ਗਿਆ। 


ਪ੍ਰੇਮ ਸਿੰਘ ਮੁਰਾਲੇਵਾਲੇ , ਸੈਤ (1882-1950 ਈ.) : 
ਸੇਵਾ ਭਾਵ ਨਾਲ ਵਰਸਾਏ ਅਤੇ ਰੱਬੀ ਰੈਗ ਵਿਚ ਰੰਗੇ ਹੋਏ 
ਸੈਤ ਪ੍ਰੌਮ ਸਿੰਘ ਮੁਰਾਲੇ ਵਾਲਿਆਂ ਦਾ ਜਨਮ ਅਕਤੂਬਰ 
1882 ਈ. (ਕਤਕ ਮਹੀਨੇ ਦੀ ਸੰਗਰਾਂਦ ਵਾਲੇ ਦਿਨ) ਵਿਚ 
ਗੁਜਰਾਤ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ ਪਿੰਡ ਖੇੜੀ ਦੁਨਾ ਸਿੰਘ ਦੇ ਵਸਨੀਕ 
ਬਾਵਾ ਵਸਾਵਾ ਸਿੰਘ ਦੇ ਘਰ ਹੋਇਆ। ਆਪ ਦੇ ਦਾਦਾ 
ਬਾਵਾ ਅਰੂੜ ਸਿੰਘ, ਸਿੱਖ ਇਤਿਹਾਸ ਵਿਚ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਭਾਈ 
ਲੱਖੀ ਸ਼ਾਹ ਲੁਬਾਣਾ (ਵਣਜਾਰਾ) ਦੇ ਭਰਾ ਭਾਈ ਧਰਮ 
ਦਾਸ ਦੇ ਵੈਸ਼ਜ ਸਨ। ਬਾਵਾ ਅਰੂੜ ਸਿੰਘ ਗੁਰੂ-ਘਰ ਨਾਲ 
ਬਹੁਤ ਪਿਆਰ ਰਖਦੇ ਸਨ ਅਤੇ ਧਰਮ ਪ੍ਰਚਾਰ ਲਈ ਵਧ 
ਚੜ੍ਹ ਕੇ ਹਿੱਸਾ ਲੈਂਦੇ ਸਨ। ਆਪ ਦੇ ਦਾਦਾ ਆਪ ਨੂੰ ਬਹੁਤ 
ਪਿਆਰ ਕਰਦੇ ਸਨ ਅਤੇ ਆਪਣੀ ਦੇਖ-ਰੇਖ ਵਿਚ ਆਪ 
ਨੂੰ ਗੁਰਸਿੱਖੀ ਨਾਲ ਜੋੜੀ ਰਖਦੇ ਸਨ। ਦਾਦੇ ਦੇ ਚਲਾਣੇ ਤੋਂ 
ਬਾਦ ਆਪ ਪਿੰਡ ਮੁਰਾਲਾ, ਤਹਿਸੀਲ ਖਾਰੀਆ ਦੇ ਸੰਤ 
ਬਿਸ਼ਨ ਸਿੰਘ ਦੇ ਡੇਰੇ ਆ ਗਏ ਅਤੇ ਮਨੌ ਤਨੋਂ ਮਨੁੱਖਤਾ 
ਦੀ ਸੇਵਾ ਵਿਚ ਜੁਟ ਗਏ। ਇਥੇ ਹੀ ਸੰਤ ਸੁੰਦਰ ਸਿੰਘ 
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ਪ੍ਮ ਸਿੰਘ ਮੁਰਾਲੇਵਾਲੇ , ਸੈਤ 
ਭਿੰਡਰਾਂਵਾਲੇ ਅਤੇ ਸੈਤ ਭਾਗ ਸਿੰਘ ਠੱਠੇ ਵਾਲੇ ਆਪ ਦੇ 
ਗੁਰਭਾਈ ਬਣੇ । ਇਥੋਂ ਹੀ ਆਪ ਕੀਰਤਨ ਵਿਚ ਨਿਪਣਤਾ 
ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰਨ ਲਈ ਸੈਤ ਉਤਮ ਸਿੰਘ ਦੇ ਡੇਰੇ ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ 
ਆਏ। ਆਪ ਜੀ ਦੀ ਯੋਗਤਾ ਅਤੇ ਸਿੱਖੀ ਦੇ ਜਜ਼ਬੇ ਨੂੰ 
ਵੇਖਦੇ ਹੋਇਆਂ ਸੈਤ ਬਿਸ਼ਨ ਸਿੰਘ ਨੇ ਜੀਵਨ-ਕਾਲ ਵਿਚ 
ਹੀ ਆਪਣਾ ਉਤਰਾਧਿਕਾਰੀ ਮਿਥ ਲਿਆ। 

ਸੈਨ 1907 ਈ. ਵਿਚ ਸੈਤ ਬਿਸ਼ਨ ਸਿੰਘ ਦੇ 
ਦੇਹਾਂਤ ਤੋ ਬਾਦ ਡੇਰੇ ਦੀ ਸਾਰੀ ਜਿੰਮੇਵਾਰੀ ਆਪ ਦੇ ਸਿਰ 
ਉਤੇ ਆ ਪਈ। ਆਪ ਨੇ ਡੇਰੇ ਦੀ ਇਮਾਰਤ ਦਾ ਪੁਨਰ- 
ਨਿਰਮਾਣ ਕਰਵਾਇਆ। ਸੈਨ 1919 ਈ. ਵਿਚ ਗਿਆਨੀ 
ਚੇਤ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਬਾਣੀ ਦੀ ਵਿਆਖਿਆ ਦੇ ਅਭਿਆਸ ਵਾਸਤੇ 
ਦੋ ਸਾਲਾਂ ਲਈ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਭੇਜਿਆ। ਸੈਨ 1912 ਈ. ਤੋੱ 
ਹੀ ਆਪ ਨੇ ਆਪਣੇ ਨੋੜਲੇ ਇਲਾਕੇ ਵਿਚ ਅੰਮ੍ਰਿਤ ਪ੍ਚਾਰ 
ਕਰਨਾ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤਾ। ਸੈਨ 1921 ਈ. (8,9,10 ਜੇਠ) ਨੂੰ 
ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ ਗੁਜਰਾਂਵਾਲੇ ਦੇ ਪਿੰਡ ਵਾਂਡੋ' ਵਿਚ ਦਸ ਹਜ਼ਾਰ ਦੀ 
ਸਿੱਖ ਸੰਗਤ ਨੂੰ ਅੰਮ੍ਰਿਤ ਪਾਨ ਕਰਾਇਆ। ਅਜਿਹੇ 
ਸਮਾਗਮਾਂ ਵਿਚ ਇਹ ਜਾਤਿ, ਬਰਾਦਰੀ ਦੀਆਂ ਹਰ ਪ੍ਰਕਾਰ 
ਦੀਆਂ ਵਿਥਾਂ ਨੂੰ ਨਕਾਰਦੇ ਸਨ ਅਤੇ ਸਾਰੇ ਸਿੱਖਾਂ ਨੂੰ ਇਕ- 
ਸਮਾਨ ਸਮਝਦੇ ਸਨ। ਆਪ ਨੇ ਸਿੰਧ, ਉਤਰ ਪ੍ਰਦੇਸ਼, ਮੱਧ 
ਪ੍ਰਦੇਸ਼, ਜੈਮੂ ਅਤੇ ਕਸ਼ਮੀਰ ਵਿਚ ਵੀ ਅੰਮਿ੍‌ਤ ਸੈਚਾਰ ਦੇ 
ਉਦਮ ਕੀਤੇ । 
ਜੀ ਨੇ ਵਿਦਿਆ ਪ੍ਰਸਾਰ ਲਈ ਵੀ ਬਹੁਤ ਉਦਮ ਕੀਤੇ 
ਕਿਉਕਿ ਆਪ ਅਵਿਦਿਆ ਨੂੰ ਬਹੁਤ ਵੱਡੀ ਲਾਅਨਤ 
ਸਮਝਦੇ ਸਨ। ਅਨਪੜ੍ਹਤਾ ਨਾਲ ਗ਼ਰੀਬੀ, ਸੋਚ ਵਿਚ 
ਪਸਤੀ ਅਤੇ ਉਦਮ ਵਿਚ ਸੁਸਤੀ ਆਉਦੀ ਹੈ। ਆਪ ਨੇ 
ਲੁਬਾਣਾ ਬਰਾਦਰੀ ਵਿਚ ਵਿਦਿਆ ਲਈ ਚੇਤਨਾ ਪੈਦਾ 
ਕੀਤੀ ਅਤੇ ਸੈਨ 1921 ਈ. ਵਿਚ ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ ਗੁਜਰਾਤ ਦੇ 
ਪਿੰਡ ਟਾਂਡਾ ਵਿਚ 'ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਖ਼ਾਲਸਾ ਲੁਬਾਣਾ 
ਹਾਈ ਸਕੂਲ” ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਕੀਤੀ। ਉਸ ਤੋ ਬਾਦ ਪਿੰਡ 
ਬਾਬਕਵਾਲ ਵਿਚ 'ਸੈਤ ਪ੍ਰੇਮ ਸਿੰਘ ਖ਼ਾਲਸਾ ਹਾਈ ਸਕੂਲ", 
ਪਿੰਡ ਖੇੜੀ ਦੁਨਾ ਸਿੰਘ ਵਿਚ 'ਸੈਤ ਪੇਮ ਸਿੰਘ ਖ਼ਾਲਸਾ 
ਹਾਈ ਸਕੂਲ", ਸਰਗੋਧੇ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ ਪਿੰਡ ਗੁਰੂਸਰ ਵਿਚ 'ਗੁਰੂ 
ਨਾਨਕ ਹਾਈ ਸਕੂਲ”, ਜਲੈਧਰ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ ਪਿੰਡ ਭਟਨੂਰਾ 
ਅੰਦਰ ਸੈਨ 1946 ਈ. ਵਿਚ “ਸੈਤ ਪੇਮ ਸਿੰਘ ਖ਼ਾਲਸਾ 
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ਪੋਮ ਸੁਮਾਰਗ ਗੀੰ੍‌ਥ 
` ਹਾਈ ਸਕੂਲ” ਖੋਲ੍ਹੇ। ਸਨ 1947 ਈ. ਦੀ ਪੰਜਾਬ ਦੀ ਵੰਡ 
_ਤੋਂ ਬਾਦ ਇਨ੍ਹਾਂ ਸਾਰਿਆਂ ਸਕੂਲਾਂ ਦੀ ਪੂਰਬੀ ਪੰਜਾਬ ਦੇ 
ਪੁਨਰ-ਸਥਾਪਨਾ ਕੀਤੀ। ਆਪ ਉਦਾਰ ਬਿਰਤੀ ਦੇ ਸਮਾਜ- 
ਸੇਵੀ ਵੀ ਸਨ। ਕਿਸੇ ਪ੍ਕਾਰ ਦੀ ਵਿਥ ਪਾਣ ਵਾਲੀ ਰਿਵਾਜ 
ਦੇ ਆਪ ਵਿਰੋਧੀ ਸਨ। 

ਨ ਚਾਹੁੰਦੇ ਹੋਏ ਵੀ ਆਪ ਨੇ ਸੇਵਕਾਂ ਦੀ ਬੇਨਤੀ 
'ਤੇ ਸੈਂਨ 1937 ਈ. ਅਤੇ ਸੈਨ 1945 ਈ. ਵਿਚ ਦੋ ਵਾਰ 
ਪੰਜਾਬ ਲੈਜਿਸਲੇਟਿਵ ਅਸੈਂਬਲੀ ਦੀਆਂ ਚੋਣਾਂ ਲੜੀਆਂ 
ਅਤੇ ਜਿਤ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰਕੇ ਅਸੈਂਬਲੀ ਵਿਚ ਗਏ, ਜਿਥੇ 
ਆਪ ਜੀ ਦਾ ਬਹੁਤ ਸਤਿਕਾਰ ਹੁੰਦਾ ਸੀ। ਆਪ ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ 
2 ਜੂਨ 1950 ਈ. ਵਿਚ ਹੋਇਆ। ਅਜ-ਕਲ ਆਪ ਦੇ 
ਡੇਰੇ ਦੀ ਸਾਂਭ-ਸੈਭਾਲ ਬੀਬੀ ਜਗੀਰ ਕੌਰ, ਐਮ.ਐਲ.ਏ. 
ਕਰ ਰਹੀ ਹੈ, ਜੋ ਸ਼੍ਰੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਬੈਧਕ ਕਮੇਟੀ ਦੀ 
ਪ੍ਰਧਾਨ ਵੀ ਰਹਿ ਚੁਕੀ ਹੈ। 


ਪ੍ਰੇਮ ਸੁਮਾਰਗ ਗੰਥ : ਇਸ ਦਾ ਸ਼੍ਰੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ 


ਪ੍ਬੈਧਕ ਕਮੇਟੀ ਵਲੋ ਭਾਈ ਰਣਧੀਰ ਸਿੰਘ ਦੁਆਰਾ 
ਸੈਪਾਦਿਤ ਸੈਸਕਰਣ ਪ੍ਕਾਸ਼ਿਤ ਹੋ ਚੁਕਿਆ ਹੈ। ਇਸ ਦਾ 
__ਇਕ ਨਾਮਾਂਤਰ “ਪਰਮ ਮਾਰਗ ਗੰਥ” ਵੀ ਹੈ ਜੋ ਪੁਰਾਤਨ 
ਹੱਥ-ਲਿਖਿਤਾਂ ਦੇ ਰੂਪ ਵਿਚ ਲਿਖਿਆ ਮਿਲਦਾ ਹੈ। ਇਸ 
ਦਾ ਕਰਤ੍ਰਿਤਵ ਸੈਦਿਗਧ ਹੈ। ਇਸ ਦੇ ਰਚਨਾ-ਕਾਲ ਬਾਰੇ 
ਵੀ ਵਿਦਵਾਨ ਇਕ-ਮਤ ਨਹੀਂ ਹਨ। ਸੈਪਾਦਕ ਨੇ ਇਸ 
ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਦੀ ਨਿਕਟ ਉਤਰਵਰਤੀ ਰਚਨਾ 
ਮੰਨਿਆ ਹੈ। ਡਾ. ਤਰਲੋਚਨ ਸਿੰਘ ਬੇਦੀ ਇਸ ਨੂੰ ਅਠਾਰ੍ਹਵੀ' 
ਸਦੀ ਦੀ ਰਚਨਾ ਦਸਦੇ ਹਨ। ਡਾ. ਪਿਆਰ ਸਿੰਘ ਨੇ ਇਸ 
ਨੂੰ ਸਿੱਖ-ਕਾਲ ਦੇ ਮੁੱਢਲੇ ਦੌਰ ਦੀ ਰਚਨਾ ਸਿੱਧ ਕਰਨ ਦਾ 
ਯਤਨ ਕੀਤਾ ਹੈ। ਪਿਆਰਾ ਸਿੰਘ ਪਦਮ ਅਨੁਸਾਰ ਇਹ 
ਰਚਨਾ ਸਿੱਖ ਮਿਸਲਾਂ ਦੀ ਚੜ੍ਹਦੀ ਕਲਾ ਵੇਲੇ 1765 ਈ. 
ਦੇ ਲਾਗੇ-ਚਾਗੇ ਜਾਂ ਜ਼ਰਾ ਪਿਛੋਂ ਲਿਖੀ ਗਈ ਸੀ। ਪਰ 
ਇਸ ਦੇ ਪਹਿਲੇ ਅਧਿਆਇ ਵਿਚ “ਸੈਤ ਖ਼ਾਲਸਾ” ਦੇ ਉੱਲੇਖ 
ਤੋਂ ਇਹ ਅਪੈਲ 1857 ਈ. ਤੋ ਬਾਦ ਦੀ ਰਚਨਾ ਸਿੱਧ 
ਹੁੰਦੀ ਹੈ, ਜਦੋ ਬਾਬਾ ਰਾਮ ਸਿੰਘ ਨਾਮਧਾਰੀ ਨੇ ਸਿੱਖਾਂ 
ਵਿਚ ਅੰਮਿ੍‌ਤ ਛਕਾਉਦ ਦੀ ਪੁਨਰ-ਵਿਵਸਥਾ ਕਰਕੇ 'ਸੈਤ 
ਖ਼ਾਲਸਾ” ਦਾ ਸਿਰਜਨ ਕੀਤਾ ਸੀ। 
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___ ਪੰਮ ਸੁਮਾਰਗ ਗ੍ਰੰਥ 
ਸੈਪਾਦਕ ਨੇ ਇਸ ਨੂੰ “ਬੁਧਿ ਬਿਬੇਕ” ਰਹਿਤਨਾਮੇ 
`ਤੇ ਆਧਾਰਿਤ ਦਸਿਆ ਹੈ। “ਬੁਧਿ ਬਿਬੇਕ” ਦਾ ਮੂਲ ਰੂਪ 
ਕਾਲ-ਕਵਲਿਤ ਹੋ ਚੁਕਿਆ ਹੈ, ਇਸ ਲਈ ਭਾਈ ਰਣਧੀਰ 
ਸਿੰਘ ਦੇ ਕਥਨ ਨੂੰ ਸੈਪੁਸ਼ਟ ਨਹੀਂ ਕੀਤਾ ਜਾ ਸਕਦਾ। ਹਾਂ, 
ਇਕ ਗੱਲ ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ ਇਸ ਰਚਨਾ ਵਿਚ ਥਾਂ ਪਰ ਥਾਂ 
ਕ੍ਰਮਵਾਰ ਅੰਕ ਦਿੱਤੇ ਮਿਲਦੇ ਹਨ, ਜੋ ਇਹ ਸੈਕੇਤ ਕਰਦੇ 
ਹਨ ਕਿ ਇਹ ਕਿਸੇ ਕਾਵਿ-ਰਚਨਾ ਦਾ “ਭਾਵ-ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਨੀ 
ਟੀਕਾ” ਹੈ। ਇਸ ਦੇ ਸ਼ੁਰੂ ਵਿਚ 'ਸੀ ਮੁਖ ਵਾਕ ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ 
੧੦” ਜਾਂ 'ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ ੧੦" ਉਕਤੀ ਲਿਖੀ ਮਿਲਦੀ ਹੈ ਅਤੇ 
ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਲੇਖਕ ਨੇ ਇਸ ਦੇ ਕੱਥ ਨੂੰ ਗੁਰੁ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ 
ਉਚਰਿਤ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਕਰਨ ਦੀ ਕੋਸ਼ਿਸ਼ ਕੀਤੀ ਹੈ, ਪਰ ਇਸ 
ਸੈਬੈਧੀ ਅੰਦਰਲੇ ਤੱਥਾਂ ਤੋ ਪੁਸ਼ਟੀ ਨਹੀਂ ਹੁੰਦੀ। ਇਸ ਦਾ 
ਲੇਖਕ ਦਸਵੇਂ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਤੋਂ ਕੋਈ ਭਿੰਨ ਵਿਅਕਤੀ ਹੈ ਜੋ 
ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਤੋ' ਘਟੋ ਘਟ ਡੇਢ ਸੌ ਸਾਲ ਬਾਦ ਹੋਇਆ ਸੀ। 

ਇਸ ਰਚਨਾ ਵਿਚ ਕਿਸੇ ਸਿੱਖ ਨੂੰ ਜਨਮ ਤੋਂ ਮਰਨ 
ਤਕ ਜੋ ਮਰਯਾਦਾ ਪਾਲਣੀ ਚਾਹੀਦੀ ਹੈ, ਉਸ ਦਾ ਦਸਾਂ 
ਅਧਿਆਵਾਂ (92 ਬਚਨਾਂ) ਵਿਚ ਸਿਲਸਿਲੋਵਾਰ ਬ੍ਰਿੱਤਾਂਤ 
ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਹੈ ਜੋ ਕ੍ਰਮਵਾਰ ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਹੈ-- ਪਾਣਾ ਦਾ 
/ਨਿੱਤ ਨੈਆ ਤੇ ਗੱਹਿਤ, ਆਮਤ ਛਕਣ ਛਕਾਉਣ ਦਾ 
ਲੰਗਰ ਪ੍ਰਸ਼ਾਦ ਦਾ /ਵਿਧ?, ਨਿੱਤ ਨਿਆ ਤੇ ਕਾਰ-/ਵਿਹਾਨ, 
ਮ੍ਰਿਤਕ ਸੰਸਕਾਰ, ਖਾਲਸਾ ਰਾਜ-/ਵਿਹਾਨ, /ਸੱਖਾਂ ਦਾ 
/ਕਾਰਤਾ-ਕਮਾਈ ਟ ਵੰਡ ਤੇ ਹੌਰ /ਨੈੱਖ ਕਾਨੂੰਨ, ਅਤੇ ਸਹਿਜ 


. ਲੰਗਾ-ਆਰਗ/ ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਜੀਵਨ ਦੇ ਲਗਭਗ ਸਾਰੇ 


ਮਹੱਤਵਪੂਰਣ ਪੱਖਾਂ ਉਤੇ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਪਾ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। 
ਇਸ ਵਿਚ ਰਾਜ ਕਰਨ ਵਾਲੇ ਲਈ ਪ੍ਰਬੰਧਕੀ ਸੂਚਨਾ ਤੋਂ 
ਇਲਾਵਾ ਰਾਜਨੀਤੀ ਦਾ ਵੀ ਬੋਧ ਕਰਾਇਆ ਗਿਆ ਹੈ। 
ਇਹ ਸਾਰਾ ਵਿਵਰਣ ਲੇਖਕ ਦੀ ਵਿਸ਼ਾਲ ਵਾਕਫ਼ੀਅਤ ਦਾ 
ਅਨੁਭਵ ਕਰਾਉਂਦਾ ਹੈ, ਜੋ ਧਰਮ ਕਰਮ ਤੋ` ਲੈ ਕੇ ਰਾਜ- 
ਦਰਬਾਰੀ ਕਾਰਵਾਈ ਅਤੇ ਫ਼ਾਰਸੀ ਆਦਿ ਭਾਸ਼ਾ ਦਾ 
ਜਾਣਕਾਰ ਹੈ। 

ਖ਼ਾਲਸਾ ਰਾਜ-ਵਿਧਾਨ ਦਾ ਵਿਵਰਣ ਉਪਲਬਧ 
ਹੋਣ ਕਾਰਣ ਇਸ ਦੇ ਸਿੱਖ-ਕਾਲ ਦੀ ਰਚਨਾ ਹੋਣ ਦਾ 
ਭਰਮ ਪੈਂਦਾ ਹੈ, ਪਰ ਵਾਸਤਵ ਵਿਚ ਖ਼ਾਲਸਾ ਰਾਜ ਦੇ ਖੁਸ 
ਜਾਣ ਦੇ ਕਾਰਣਾਂ ਜਾਂ ਉਸ ਨੂੰ ਬਰਬਾਦੀ ਵਲ ਲੈ ਜਾਣ 


ਭ/0/0/.5110005100.6011) 


ਪੋਮ ਕੌਰ, ਰਾਣੀ 
ਵਾਲੇ ਨੁਕਸਾਂ ਦੇ ਸੈਦਰਭ ਵਿਚ ਪੁਨਰ-ਕਲਪਿਤ ਸਿੱਖ- 
ਰਾਜ ਦਾ ਨਵਾਂ ਵਿਧਾਨ ਪੇਸ਼ ਕਰਨ ਦਾ ਉਦਮ ਕੀਤਾ 
ਗਿਆ ਹੈ। ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ ਉਦਮ ਪਿਛੇ ਨਾਮਧਾਰੀ ਬਾਬਾ 
ਰਾਮ ਸਿੰਘ ਦੀ ਮਨੋਸਥਿਤੀ ਕੈਮ ਰਹੀ ਪ੍ਰਤੀਤ ਹੁੰਦੀ ਹੈ, 
ਕਿਉਂਕਿ ਉਹ ਸਿੱਖ-ਰਾਜ ਦੀਆਂ ਘਾਟਾਂ ਅਤੇ ਤਰੁਟੀਆਂ 
ਤੋਂ ਵਾਕਫ਼ ਸਨ ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਦੂਰ ਕਰਨ ਲਈ ਹੀ ਆਪ 
ਦੇ ਮਨ ਵਿਚ ਰਾਜਨੈਤਿਕ ਚੇਤਨਾ ਵਿਕਸਿਤ ਹੋਈ ਸੀ। 
ਨਾਲੋਂ ਪੰਜਾਬੀ ਵਲ ਅਧਿਕ ਝੁਕੀ ਹੋਈ ਹੈ, ਸਾਧ ਭਾਸ਼ਾ 
ਜਾਂ ਹਿੰਦਵੀ ਦਾ ਵੀ ਕਿਤੇ ਕਿਤੇ ਪ੍ਰਭਾਵ ਪਿਆ ਹੈ। ਜਿਥੇ 
ਰਾਜ ਪ੍ਰਬੰਧ ਨਾਲ ਸੈਬੈਧਿਤ ਬਿੱਤਾਂਤ ਆਇਆ ਹੈ, ਉਥੇ 
ਅਰਬੀ-ਫ਼ਾਰਸੀ ਦੀ ਪ੍ਰਬੰਧਕੀ ਸ਼ਬਦਾਵਲੀ ਦੀ ਵਰਤੋ ਹੋਈ 
ਮਿਲ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਚੂੰਕਿ ਇਹ ਸਾਰਾ ਵਿਵਰਣ ਸਾਧਾਰਣ 
ਲੋਕਾਂ ਲਈ ਹੈ, ਇਸ ਲਈ ਇਸ ਦੀ ਭਾਸ਼ਾ ਆਮ ਬੋਲਚਾਲ 
ਦੀ ਪੰਜਾਬੀ ਹੈ ਜਿਸ ਵਿਚ ਕਿਸੇ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀ ਕੋਈ 
ਰਸਾਤਮਕਤਾ ਨਹੀਂ ਮਿਲਦੀ ਕਿਉਂਕਿ ਸਾਹਿਤਿਕ ਸੋਹਜ 
ਦਾ ਅਭਾਵ ਹੈ। ਉਦਾਹਰਣ ਲਈ : 

ਆਰ ਸਭ ਤੇ ਵਡਾ ਰਹਿਤ ਏਹੁ ਹੈ ਲੇ 77ਲਿਆ' 
ਨਾ ਬੋਲੇ / ਮਰਦੁ ਹੋਇ ਕੰ ਪਰਨਾਗੈ ਕਾ ਸੰਗ ਨਾ ਕਠੇ, 
ਇਸ਼ਤਗਾੀ ਹੋਇ ਕੰ ਪਰਾਏ ਮਰਦੁ ਨੇ ਨਾਂ ਵੋਲੋ/ ਲੰਭ' ਨਾ 
ਕਰੌ, ਕੇੱਧ ਨ ਕਰੈ, #ਹੰਕਾਰ ਨਾਂ ਕਰੈ, ਬਹੁਤਾ ਮੰਹ ਨਾ ਕਰ, 
ਨਿੰਦਿਆ ਨਾ ਕਰੈ ਅਰ ਅਸ਼ਤ` ਵਾ ਨਾ ਝੋਲੰ/ ਅਰ ਐਸਾ 
ਸਤ ਵਾਂ ਨਾ ਬੱਲ ਲੋ /ਕੇਸੋ ਦਾ ਸਰਾ ਹੋਂਦਾ ਅਰ ਕੁਛ ਕਰੈ 
ਸ਼ਮ਼ਤਿ ਹੀ ਕਰੰ ਅਰ ਅੰਤ ਕਾਲ ਨਦਾਰੇ ਕਰ ਦੇਕੇ ਅਰ 
ਆਪਣਾ ਚਲਣਾ /ਇਸ਼ ਮਤ ਮੰਡਲ ਤੇ ਸਾਨ ਸਨ 
ਚਿਤਾਰੈ, ਭੂਲੰ ਨਾਹੀੰ' ਭਉ ਕਰੈ ਜੇ /ਇਹਨਾ ਸ਼ਾਸ਼ਾ ਗੰ ਤੋ 
ਕਿਤੇ ਸ਼ਾਨ ਚਲਨਾ ਹੈ / ਕੋਈ ਸ਼ਾਲ /ਝਰਥਾ ਚਲਣੰ ਦੋਵੈ 
ਨਾਗਾਂ/ ਦੁਖਾਵੈ /ਕੈਸ਼ੇ ਕੌ ਨਾਨੀੰ/ ਮੁਖ ਤੇ ਅਠਾ ਬੋਲੈ / ਲੇ 
ਕੌਈ ਸ਼ੁਰਾ ਭਲਾ ਕਹੈ, ਮਨ /ਥੋਥੈ ਿਆਵੈ ਨਾਹੀ / ਭਾਵ 
ਕੋਈ ਆਦਰ ਕਰੈ ਭਾਵੈ ਕੌਈ ਅਨਾਦਰ ਕਠੈ / ਹਰਖ' ਸੌਗ 
ਕਾਸੀ ਝਾਤ ਕਾ ਨਾ ਕਠੈ, ਪਰਾਏ ਦਰਝਹ .ਕਾਓਂ ਅੰਗਨੰਕਾਰ 


ਨਾ ਕਰੈ, ਧਰਮ ਕਾਂ /ਕਗੰਤਿ ਕਾਰ ਖਾ/ਏ / ਦਾਤਾ ਗੁਰੂ ਝਾਬਾ 


ਅਕਾਲ ਪੁਰਥਾ ਹੈ ਹੌਗਤ ਕਿਤੈ ਵਲ ਦੋਥੈ ਨਾ 77/ ... 
ਰ੍ (ਪ੍ਰਿਥਮ ਧਿਆਉ)। 
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ਪ੍ਰਮ-ਭਗਤੀ 
ਪ੍ਰੇਮ ਕੌਰ, ਰਾਣੀ : ਰਾਜਕੁਮਾਰ ਸ਼ੇਰ ਸਿੰਘ ਨਾਲ ਵਿਆਹੀ 
ਸ. ਹਰੀ ਸਿੰਘ ਵੜੈਚ ਜੱਟ ਦੀ ਪੁੱਤਰੀ ਜਿਸ ਦਾ ਪੇਕਾ ਘਰ 
ਪੱਛਮੀ ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਗੁਜਰਾਂਵਾਲੇ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ ਪਿੰਡ ਲੱਧੇਵਾਲ 
ਵਿਚ ਸੀ। ਇਸ ਦਾ ਵਿਆਹ ਕੰਵਰ ਸ਼ੇਰ ਸਿੰਘ ਨਾਲ 1822 
ਈ. ਵਿਚ ਹੋਇਆ। ਸੈਨ 1831 ਈ. ਵਿਚ ਇੰਸ ਨੇ ਕੰਵਰ 


` ਪ੍ਰਤਾਪ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਜਨਮ ,ਦਿੱਤਾ, ਜਿਸ ਨੂੰ ਲਹਿਣਾ ਸਿੰਘ 


ਸੈਧਾਵਾਲੀਆ ਨੇ 15 ਸਤੰਬਰ 1843 ਈ. ਨੂੰ ਸ਼ਾਲਾਮਾਰ 
ਬਾਗ਼ ਦੇ ਨੋੜੇ ਕਤਲ ਕਰ ਦਿੱਤਾ। ਆਪਣੇ ਪਤੀ ਅਤੇ 
ਪੁੱਤਰ ਤੋ` ਵਿਛੁੰਨੀ ਇਸ ਰਾਣੀ ਨੂੰ 7200 ਰੁਪਏ ਦੀ 
ਸਾਲਾਨਾ ਪੈਨਸ਼ਨ ਬ੍ਰਿਟਿਸ਼ ਸਰਕਾਰ ਵਲੋਂ ਦਿੱਤੀ ਗਈ। 


ਪ੍ਰੇਮ-ਭਗਤੀ : ਇਸ਼ਟ-ਦੇਵ ਪ੍ਰਤਿ ਚਿੱਤ ਦਾ ਅਖੰਡ, 
ਸਹਿਜ-ਸੁਭਾਵਿਕ ਪੋਮ, ਪੌਮ-ਭਗਤੀ ਅਖਵਾਉਂਦਾ ਹੈ। 
ਇਹ ਨਿਸ਼ਕਾਮ ਭਗਤੀ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚ ਪ੍ਰੇਮ ਵਿਚ ਲੀਨ 
ਸਾਧਕ ਲਈ ਪ੍ਰੇਮ ਰਾਹੀਂ ਪ੍ਰਮ-ਮਈ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਸੇਵਾ 
ਕਰਨੀ ਹੀ ਇਕੋ-ਇਕ ਇੱਛਾ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਪ੍ਰੇਮ ਤੋਂ ਬਿਨਾ 
ਭਗਤੀ ਦੀ ਕਲਪਨਾ ਕਰਨਾ ਸਰਲ ਨਹੀਂ ਹੈ। ਪਰ “ਭਗਤੀ” 
ਨਾਲੋਂ 'ਪੇਮ-ਭਗਤੀ” ਦਾ ਅੰਤਰ ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਭਗਤੀ ਵਿਚ 


_ ਪੇਮ ਇਕ ਤੱਤ੍ਰ ਹੈ, ਬੇਸ਼ਕ ਇਸ ਨੂੰ ਆਧਾਰ ਤੱਤ੍ਰ ਕਹਿ ਲਈਏ। 


ਪਰ ਪ੍ਰੋਮ-ਭਗਤੀ ਵਿਚ ਪ੍ਰੌਮ ਦੀ ਸਥਿਤੀ ਕੇਵਲ ਆਧਾਰ 
ਤੱਤ੍ਰ ਵਾਲੀ ਨਹੀਂ, ਪ੍ਰਧਾਨ ਜਾਂ ਪ੍ਰਮੁਖ ਤੱਤ੍ਰ ਵਾਲੀ ਹੈ। ਇਸ 
ਵਿਚ ਪ੍ਰੇਮ ਹੀ ਸਰਬ ਪ੍ਰਮੁਖ ਅਤੇ ਸਰਬ ਵਿਆਪਕ ਹੈ। 
ਪ੍ਰਮ-ਭਗਤੀ ਦੀ ਲੋੜ ਕਿਉਂ ਪੈਂਦੀ ਹੈ ? ਇਸ 
ਦੀ ਪ੍ਰੇਰਣਾ ਦਾ ਮੂਲ ਕਾਰਣ ਕੀ ਹੈ ? ਉੱਤਰ ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ 
ਪ੍ਰੇਮ ਕਰਨਾ ਮਨੁੱਖ ਦੀ ਬੁਨਿਆਦੀ ਬਿਰਤੀ ਹੈ। ਸੈਸਾਰਿਕ 
ਪ੍ਪੰਚ ਦੇ ਕਿਸੇ ਪ੍ਰਾਣੀ ਅਥਵਾ ਪ੍ਤਿਲਿਗੀ ਪਾਤਰ ਨਾਲ 
ਪਰਮ ਕਰਨ 'ਤੇ ਕਈ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀਆਂ ਰੁਕਾਵਟਾਂ ਦਾ ਸਾਹਮਣਾ 
ਕਰਨਾ ਪੈਂਦਾ ਹੈ, ਪੈਰ ਪੈਰ ਉਤੇ ਠੋਕਰਾਂ ਵਜਦੀਆਂ ਹਨ, 
ਨਿਰਾਸ਼ਾ ਅਤੇ ਅਸਫਲਤਾ ਦਾ ਸਾਹਮਣਾ ਕਰਨਾ ਪੈਂਦਾ 
ਹੈ। ਇਸ ਘੁਟਨ ਤੋਂ ਸਾਤਵਿਕ ਰੁਚੀਆਂ ਵਾਲਾ ਸੈਵੇਦਨ- 
ਸ਼ੀਲ ਵਿਅਕਤੀ ਤੰਗ ਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਉਹ ਪ੍ਰੇਮ ਦੇ ਅਜਿਹੇ 
ਪਾਤਰ ਅਥਵਾ ਆਧਾਰ ਦੀ ਖੋਜ ਕਰਦਾ ਹੈ ਜੋ ਹਰ ਪੱਖੋਂ 
ਪੂਰਣ ਹੋਵੇ , ਸਥਾਈ ਹੋਵੇ, ਨ ਮੁਕਣ ਵਾਲਾ ਆਨੰਦ ਪ੍ਦਾਨ 
ਕਰਨ ਵਾਲਾ ਹੋਵੇ। ਇਸ ਜਿਗਿਆਸਾ ਦੀ ਸਥਿਤੀ ਵਿਚ 
ਉਹ ਸੰਸਾਰਿਕ ਸੰਪਰਕਾਂ ਨੂੰ ਉਲੈਘ ਕੇ' ਉਸ ਯਾੜ੍ਾ ਉਤੇ 


ਭ/0/0/.5110006100.2011) 


ਪ੍ਰੰਮ-ਭਗਤੀ 
ਤੁਰ ਪੈਂਦਾ ਹੈ ਜੋ ਸਥਾਈ ਅਤੇ ਸਦੀਵੀ ਪ੍ਰਮ-ਪਾਤਰ ਵਲ 
ਵਧਦੀ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਉਹ ਸੈਸਾਰ ਦੀਆਂ ਸਾਰੀਆਂ ਪ੍ਰਾਪਤੀਆਂ 
ਦਾ ਤਿਆਗ ਕਰ ਦਿੰਦਾ ਹੈ, ਉਨ੍ਹਾਂ ਨਾਲੋ ਮੋਹ ਦਾ ਰਿਸ਼ਤਾ 
ਤੋੜ ਦਿੰਦਾ ਹੈ। ਹਉਮੈ ਦਾ ਤਿਆਗ ਕਰ ਦਿੰਦਾ ਹੈ। ਆਪਣੇ 
ਅਸਤਿਤਵ ਨੂੰ ਤੁਛ ਸਮਝਦਾ ਹੈ । ਹਰ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀ ਗ਼ਰੀਬੀ/ 
ਨਿਮਰਤਾ ਪਲੇ ਬੰਨ੍ਹ ਕੇ , ਜਦੋਂ ਉਹ ਹਰਿ-ਪ੍ਾਪਤੀ ਪਥ ਉਤੋਂ 
ਅਗੇ ਵਧਦਾ ਹੈ, ਤਾਂ ਉਸ ਨੂੰ ਇਕ ਖ਼ਾਸ ਕਿਸਮ ਦਾ ਆਨੰਦ 
ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੁੰਦਾ, ਇਕ ਤਰ੍ਹਾਂ ਸੈਤੋਸ਼ ਮਿਲਦਾ ਹੈ ਜਿਸ ਕਰਕੇ 
ਉਸ ਦਾ ਚਿੱਤ ਟਿਕ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਗੁਰੁ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੀ 
ਸਥਾਪਨਾ ਹੈ ਕਿ ਮਨੁੱਖ ਪੇਮ-ਭਗਤੀ ਨਾਲ ਅਡੋਲ ਆਤਮ- 
ਸੁਖ ਵਿਚ ਟਿਕ ਜਾਂਦਾ ਹੈ-ਸ਼ਰਵਰ ਹੰਸ਼ਾ ਛੋਡਿ ਨ ਜਾਇ/ 
ਪ੍ਰੰਮ ਭਗਤਿ ਕਾਨੈ ਸਹਜਿ ਆਏ / (ਗੁਰੀ .685)। 

ਸਾਫ਼ ਹੈ ਕਿ ਸੈਸਾਰਿਕ ਤੌਰ `ਤੇ ਨਿਰਾਸ਼ ਅਤੇ 
ਉਦਾਸ ਵਿਅਕਤੀ ਲਈ ਪ੍ਰੋਮ-ਭਗਤੀ ਇਕ ਨਿਸਚਿਤ 
ਅਤੇ ਸਥਿਰ ਆਸਰਾ ਹੈ, ਆਧਾਰ ਹੈ ਜਿਥੇ ਪਨਾਹ ਲੈ ਕੇ 
ਮਨੁੱਖ ਦੇ ਵਿਅਕਤਿਤਵ ਦਾ ਕਾਇਆ-ਕਲਪ ਹੋ ਜਾਂਦਾ 
ਹੈ। ਉਸ ਨੂੰ ਫਿਰ ਭਗਤੀ ਦੇ ਕਿਸੇ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ ਅਨੁਸ਼ਠਾਨਿਕ 
ਸਾਧਨ ਦੀ ਲੋੜ ਨਹੀਂ ਰਹਿੰਦੀ। ਉਸ ਦਾ ਚਿੱਤ ਆਪਣੇ 
ਇਸ਼ਟ ਵਿਚ ਮਗਨ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਇਹ ਭਗਤੀ 
ਰਹੱਸ-ਅਨੁਭੂਤੀ ਹੈ, ਵਰਣਨ ਤੋਂ ਪਰ੍ਹੇ ਹੈ। ਜਿਵੇਂ ਇਕ 
ਇਸਤਰੀ ਆਪਣੇ ਪਤੀ ਨੂੰ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰਨ ਦੀ ਚਾਹਵਾਨ 
ਹੁੰਦੀ ਹੈ, ਉਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ ਭਗਤ ਵੀ ਭਗਵਾਨ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਲਈ 
ਬੇਤਾਬ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਇਹੀ ਕਾਰਣ ਹੈ ਕਿ ਇਸਤਰੀਆਂ ਦੀਆਂ 
“ਸਾਧਿਕਾ” ਰੂਪ ਵਿਚ ਪਰਮਾਤਮਾ ਪ੍ਰਤਿ ਸੈਵਾਦ ਕਰਦਾ ਹੈ। 
ਇਸ ਸੈਵਾਦ ਵਿਚ ਤਰਕ ਨਾਲੋਂ ਆਤਮ- ਸਮਰਪਣ ਨੂੰ ਮੁੱਖ 
ਰਖਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਲਈ ਇਹ ਸੈਵਾਦ ਨਿਰਾ ਸੈਵਾਦ 
ਨ ਰਹਿ ਕੇ ਬੇਨਤੀ ਜਾਂ ਜੋਦੜੀ ਬਣ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। 

_ਪ੍ਰਮ-ਭਗਤੀ ਵਿਚ ਅਧਿਕਤਰ ਅਭਿਵਿਅਕਤੀ 
ਵਿਯੋਗ ਪੱਖ ਦੀ ਹੋਈ ਹੈ, ਸੈਯੋਗ ਦੀਆਂ ਘੜੀਆਂ ਤਾਂ 
ਬਹੁਤ ਘਟ ਹਨ ਅਤੇ ਸੈਯੋਗ ਹੋਣ ਤੋਂ ਬਾਦ ਕਹਿਣ ਲਈ 
ਰਹਿ ਵੀ ਕੁਝ ਨਹੀਂ ਜਾਂਦਾ, ਫਿਰ ਤਾਂ “ਜਲ ਕਾ ਜਲ ਹੁਆ 
ਨੁਰਜ /ਕੈਗੰਣੈ ਰਲਾੰ ਵਾਲੀ ਅਦ੍ਰੈਤ ਸਥਿਤੀ ਪੈਦਾ ਹੋ ਜਾਂਦੀ 
ਹੈ। ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਡਖਣੇ ਸ਼ਲੋਕਾਂ ਵਿਚ ਵਿਯੋਗ 
ਦੀ ਸ਼ਿਦਤ ਨੂੰ ਕਈ ਢੰਗਾਂ ਨਾਲ ਪ੍ਗਟਾਇਆ ਹੈ। ਕਿਤਨੀ 
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ਪੇਮਾ, ਭਾਈ 


ਉਤਸੁਕਤਾ ਹੈ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਦਰਸ਼ਨ ਕਰਨ ਦੀ। ਇਹ 
ਅਵਸਥਾ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਕਿੰਨੇ ਤਰਸੇਵੇਂ ਭਰੇ ਲਹਿਜੇ ਵਿਚ 
ਪ੍ਰਗਟਾਈ ਹੈ।ਉਹ ਆਪਣੇ ਸੱਜਣ ਲਈ ਸਭ ਕੁਝ ਨਿਛਾਵਰ 
ਕਰਨ ਲਈ ਤਿਆਰ ਹਨ- ਤੂ ਚਉਂ ਸ਼ਜ਼ਣ ਐਡਿਆ ਡੰਈ 
ਸ਼ ਉਤਾਨੰਠੇ / ਲੌਣ ਮਹਲੇ ਤਰਸਦੇ ਕਾੰਦ ਪਲ ਦਦਾਰ / 
(ਗੁਗੁੰ.1094)। 

ਇਥੇ ਇਹ ਗੱਲ ਵੀ ਸਪੱਸ਼ਟ ਕਰਨੀ ਜ਼ਰੂਰੀ ਹੈ 
ਕਿ ਪ੍ਰਮ-ਭਗਤੀ ਦੀ ਮੂਲ ਸਾਧਨਾ-ਭੂਮੀ ਵੈਸ਼ਣਵ ਭਗਤੀ 
ਰਹੀ ਹੈ। ਨਿਰਗੁਣਵਾਦੀ ਸੈਤ ਵੀ ਭਗਤੀ ਦੇ ਇਸੇ ਰੂਪ ਤੋਂ 
ਜ਼ਿਆਦਾ ਪ੍ਰਭਾਵਿਤ ਹੋਏ ਸਨ, ਪਰ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਵੈਸ਼ਣਵੀ 
ਪ੍ਰਮ-ਭਗਤੀ ਨੂੰ ਇਨ-ਬਿੰਨ ਰੂਪ ਵਿਚ ਗ੍ਰਹਿਣ ਨਹੀਂ ਕੀਤਾ, 
ਕੇਵਲ ਸਾਰ ਨੂੰ ਹੀ ਅੰਗੀਕਾਰ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਉਸ ਨੂੰ ਨਵੀਆਂ 
ਸੀਮਾਵਾਂ ਅਤੇ ਸਮਾਜ-ਕਲਿਆਣਕਾਰੀ ਭੂਮਿਕਾਵਾਂ ਪ੍ਰ ਦਾਨ 
ਕਰਕੇ ਅਧਿਕ ਵਿਵਹਾਰਿਕ , ਸਰਲ ਅਤੇ ਗਿਹਸਥ- ਜੀਵਨ 
ਦੇ ਅਨੁਕੂਲ ਬਣਾਇਆ ਜਿਸ ਦੇ ਫਲਸਰੂਪ ਉਸ ਵਿਚ 
ਲੋਕ-ਮੰਗਲਕਾਰੀ ਤੱਤ੍ਰ ਪ੍ਧਾਨ ਹੋ ਗਿਆ ਜੋ ਮਾਨਵ- 
ਸਮਾਜ ਲਈ ਜੀਵਨ-ਦਾਇਨੀ ਸ਼ਕਤੀ ਰਖਦਾ ਹੈ। 

ਪੇਮ-ਭਗਤੀ ਨੂੰ “ਭਾਉ-ਭਗਤੀ” ਵੀ ਕਿਹਾ 
ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਕਿਉਂਕਿ “ਭਾਉ” ਸੈਸਕ੍ਿਤ ਦੇ “ਭਾਵ” ਸ਼ਬਦ ਦਾ 
ਤਦਭਵ ਰੂਪ ਹੈ ਅਤੇ ਇਸ ਦਾ ਅਰਥ ਹੈ ਪ੍ਰੇਮ ਜਾਂ ਅਨੁਰਾਗ। 
ਇਸ ਲਈ “ਭਾਉ ਭਗਤੀ”, “ਪੋਮ-ਭਗਤੀ” ਦਾ ਇਕ 
ਨਾਮਾਂਤਰ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਹੈ ਕਿ 
-ਭਾਓ ਭਗਤੀ ਕਰ ਨੰਚ ਸ਼ਦਾਏ / ਤਉ ਨਾਨਕ ਮੱਖੰਤਰ 
ਪਾਏ / (ਗੁ ਗੰ .470)। 


ਪ੍ਮਾ, ਭਾਈ : ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਕਪੂਰਥਲਾ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ ਪਿੰਡ 
“ਤਲਵੰਡੀ ਚੌਧਰੀਆਂ” ਦਾ ਨਿਵਾਸੀ ਇਕ ਖਤ੍ਰੀ, ਜੋ ਗੁਰੂ 
ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਦਾ ਸਿਦਗੀ ਸਿੱਖ ਸੀ। ਉਹ ਭਾਵੇ' ਇਕ 
ਟੰਗੇਂ ਲਗਾ ਸੀ, ਫਿਰ ਵੀ ਬਿਆਸ ਦਰਿਆ ਦੇ ਪਰਲੇ ਪਾਸਿਓਂ 
ਲਗਭਗ ਅੱਠ ਕਿ.ਮੀ. ਦੀ ਦੂਰੀ ਤੋਂ ਹਰ ਰੋਜ਼ ਦਹੀਂ ਦਾ 
ਮਟਕਾ ਚੁਕ ਕੇ 'ਗੁਰੂ ਕਾ ਲੈਗਰ” ਲਈ ਲਿਆਉਂਦਾ ਹੈਦਾ 
ਸੀ। ਸਿੱਖ ਇਤਿਹਾਸ ਅਨੁਸਾਰ ਇਕ ਦਿਨ ਪਿੰਡ ਦੇ ਚੌਧਰੀ 
ਨੇ ਉਸ ਨੂੰ ਕਾਫ਼ੀ ਪ੍ਰੇਸ਼ਾਨ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਕਿਹਾ ਕਿ ਤੂੰ ਆਪਣੇ 
ਗੁਰੂ ਦੀ ਇਤਨੀ ਸੇਵਾ ਕਰਦਾ ਹੈਂ, ਕੀ ਤੇਰਾ ਗੁਰੂ ਤੇਰੀ 
ਟੈਗ ਠੀਕ ਨਹੀਂ ਕਰ ਸਕਦਾ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਇਸ ਨੂੰ ਗੁਰੂ-ਘਰ 
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ਫਗਵਾੜਾ 
ਵਿਚ ਪਹੁੰਚਣੋ ਦੇਰ ਹੋ ਗਈ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਸੈਗਤ ਸਮੇਤ ਬਿਨਾ 
ਲੈਗਰ ਛਕੇ ਭਾਈ ਪ੍ਰੇਮਾ ਨੂੰ ਉਡੀਕ ਰਹੇ ਸਨ। ਜਦੋਂ ਗੁਰੂ 
ਜੀ ਨੇ ਇਸ ਤੋਂ ਦੇਰ ਹੋਣ ਦਾ ਕਾਰਣ ਪੁਛਿਆ ਤਾਂ ਇਸ ਨੇ 
ਸਾਰੀ ਗੱਲ ਦਸ ਦਿੱਤੀ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਇਸ ਨੂੰ ਬਿਆਸ 
ਦਰਿਆ ਦੇ ਕੰਢੇ ਉਤੇ ਰਹਿਣ ਵਾਲੇ ਇਕ ਫ਼ਕੀਰ ਸ਼ਾਹ 
ਹੁਸੈਨ ਪਾਸ ਭੇਜਿਆ। ਫ਼ਕੀਰ ਨੇ ਇਸ ਦੀ ਟੈਗ ਦਾ ਨੁਕਸ 
ਦੂਰ ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਅਤੇ ਕਿਹਾ ਕਿ ਇਹ ਸਭ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ 
ਕ੍ਿਪਾ ਕਰਕੇ ਸੰਭਵ ਹੋ ਸਕਿਆ ਹੈ। ਭਾਈ ਪ੍ਰੇਮਾ ਪਰਤ ਕੇ 
ਗੁਰੂ ਜੀ ਪਾਸ ਆਇਆ ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਚਰਣਾਂ ਉਤੇ ਡਿਗ 
ਪਿਆ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਇਸ ਦੀ ਸੇਵਾ ਤੋਂ ਪ੍ਸੈਨ ਹੋ ਕੇ ਸਿੱਖੀ 
ਦੇ ਪ੍ਚਾਰ ਲਈ “ਮੰਜੀ” ਬਖ਼ਸ਼ੀ। 


ਫ 


_ ਫਗਵਾੜਾ (ਨਗਰ) : ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਕਪੂਰਥਲਾ ਜ਼ਿਲ੍ਹੋ ਦਾ 
ਇਕ ਸੈਨਤੀ ਨਗਰ ਜੋ ਜੀ.ਟੀ. ਰੇਡ ਉਤੇ ਸਥਿਤ ਹੈ। ਗੁਰੂ 
ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਸਾਹਿਬ ਸੈਨ 1634 ਈ. ਵਿਚ ਕਰਤਾਰਪੁਰ 
ਦੀ ਲੜਾਈ ਤੋ' ਬਾਦ ਕੀਰਤਪੁਰ ਨੂੰ ਜਾਂਦੇ ਹੋਏ ਇਸ ਨਗਰ 
ਵਿਚ ਰੁਕੇ ਸਨ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਆਮਦ ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ 
“ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਛੇਵੀਂ ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ” ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। 
ਇਸ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਦੀ ਪੁਰਾਣੀ ਇਮਾਰਤ ਉਤੇ ਹੀ ਨਵੀਂ 
ਇਮਾਰਤ ਉਸਾਰੀ ਗਈ ਹੈ। ਇਹ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸ਼ੋ੍‌ਮਣੀ 
ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਬੈਧਕ ਕਮੇਟੀ ਨਾਲ ਸੈਬੈਧਿਤ ਹੈ, ਪਰ ਇਸ 
ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਸਥਾਨਕ ਕਮੇਟੀ ਕਰਦੀ ਹੈ। ਜੂਨ ਮਹੀਨੇ 
ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਸਾਹਿਬ ਦਾ ਜਨਮ ਦਿਨ ਹਰ ਸਾਲ 
ਬੜੇ ਉਤਸਾਹ ਨਾਲ ਮੰਨਾਇਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 

ਇਸ ਨਗਰ ਤੋਂ ਲਗਭਗ 3 ਕਿ.ਮੀ. ਦੀ ਵਿਥ 
ਉਤੇ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸੀ ਸੁਖਚੈਨਆਣਾ” (ਵੇਖੋ) ਵੀ ਹੈ। 


ਫਗੁਵਾਲੀਆ (ਪਿੰਡ) : ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਸੈਗਰੂਰ ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ ਨਗਰ 


ਤੋਂ 19 ਕਿਮੀ. ਪੂਰਬ ਵਲ ਵਸਿਆ ਇਕ ਪਿੰਡ, ਜਿਸ ਦੇ 


ਹੈ। ਇਸ ਪਿੰਡ ਦੇ ਵਸਣ ਤੋ ਪਹਿਲਾਂ ਮਾਲਵੇ ਦੀ ਪ੍ਰਚਾਰ 
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ਯਾੜਾ ਵੇਲੇ ਭਵਾਨੀਗੜ੍ਹ ਤੋਂ ਲੈਘਦੇ ਹੋਏ ਨੌਵੇਂ ਗੁਰੂ ਜੀ 
ਇਸ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਵਾਲੇ ਸਥਾਨ ਉਤੇ ਰੁਕੇ ਸਨ। ਸਥਾਨਕ 
ਰਵਾਇਤ ਅਨੁਸਾਰ ਖੇਤਾਂ ਵਿਚ ਕੰਮ ਕਰ ਰਹੇ ਇਕ 
ਬਾਹਮਣ ਨੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਸੇਵਾ ਕੀਤੀ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ 
ਚਲੇ ਜਾਣ ਤੋ ਬਾਦ ਉਥੇ ਥੜਾ ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਉਸਾਰੀ ਕੀਤੀ। 
ਫਿਰ ਉਥੇ ਮੰਜੀ ਸਾਹਿਬ ਉਸਾਰਿਆ ਗਿਆ। ਇਸ ਗੁਰੂ- 
ਧਾਮ ਉਤੇ ਬਸੈਤ ਪੰਚਮੀ ਦਾ ਮੇਲਾ ਲਗਣਾ ਸ਼ੁਰੂ ਹੋ ਗਿਆ। 
ਪੁਰਾਣੇ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਵਾਲੇ ਸਥਾਨ ਉਤੇ ਸੈਨ 1960 ਈ. 
ਵਿਚ ਨਵੀਂ ਇਮਾਰਤ ਬਣਵਾਉਣੀ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤੀ ਗਈ। ਹੁਣ 
ਇਸ ਦੇ ਪਰਿਸਰ ਵਿਚ ਯਾਤੀਆਂ ਦੇ ਠਹਿਰਨ ਲਈ ਕਮਰੇ 
ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਕਾ ਲੈਗਰ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਸਰੋਵਰ ਵੀ ਬਣਵਾਇਆ 
ਗਿਆ ਹੈ। ਇਹ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸ਼ੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਬੋਧਕ 
ਕਮੇਟੀ ਨਾਲ ਸੈਬੰਧਿਤ ਹੈ। ਹਰ ਮਹੀਨੇ ਦੀ ਪੰਚਮੀ ਨੂੰ ਇਥੇ 
ਉਚੇਚੇ ਦੀਵਾਨ ਸਜਦੇ ਹਨ। 


ਫੱਗੀ, ਭਾਈ : ਬਿਹਾਰ ਪਾਂਤ ਦੇ ਸਾਸਾਰਾਮ (ਸਸਰਾਮ) 
ਨਗਰ ਵਿਚ ਸਿੱਖ ਸੈਗਤ ਦੇ ਮੁਖੀ ਭਾਈ ਫੱਗੋ ਨੂੰ ਆਦਰ 
ਨਾਲ ਚੱਚਾ ਫੱਗੋ ਵੀ ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਸੀ। ਇਸ ਨੇ ਉੱਚੇ 
ਦੁਆਰ ਵਾਲਾ ਆਪਣਾ ਨਵਾਂ ਮਕਾਨ ਬਣਾਇਆ, ਪਰ 
ਉਸ ਵਿਚ ਤਦ ਤਕ ਇਸ ਨੇ ਰਿਹਾਇਸ਼ ਕਰਨੀ ਉਚਿਤ ਨ 
ਸਮਝੀ ਜਦ ਤਕ ਗੁਰੂ ਜੀ ਉਸ ਘਰ ਵਿਚ ਨਹੀਂ ਬਿਰਾਜਦੇ । 
ਸਿੱਖ ਦੀ ਅੰਤਰ-ਆਤਮਾ ਨੂੰ ਜਾਣਨ ਵਾਲੋਂ ਗੁਰੂ ਜੀ 
ਆਪਣੀ ਪੂਰਬ ਦੀ ਯਾਤ੍ਰਾ ਵੇਲੇ ਇਕ ਦਿਨ ਅਚਾਨਕ ਘੌੜੇ 
ਉਤੇ ਸਵਾਰ ਉਸ ਦੇ ਉੱਚੇ ਦੁਆਰ ਵਿਚੋਂ ਲੰਘਦੇ ਹੋਇਆਂ 
ਵੇਹੜੇ ਵਿਚ ਪਹੁੰਚ ਗਏ। ਇਹ ਕੌਤਕ ਵੇਖ ਕੇ ਫੱਗੋ ਹੈਰਾਨ 
ਹੋ ਗਿਆ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਚਰਣਾਂ ਉਤੇ ਡਿਗ ਪਿਆ। ਗੁਰੂ ਜੀਂ 
ਨੇ ਇਸ ਨੂੰ ਵਰਦਾਨ ਦੇਣ ਦੀ ਕ੍ਰਿਪਾ ਕੀਤੀ। ਕੁਝ ਦਿਨ 
ਰਹਿ ਕੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਚਲੇ ਜਾਣ ਤੋਂ ਬਾਦ ਚੱਚਾ ਫੱਗੋ ਨੇ ਉਸ 
ਘਰ ਨੂੰ ਸਿੱਖ ਸੈਗਤ ਵਿਚ ਬਦਲ ਦਿੱਤਾ ਜੋ ਹੁਣ “ਬੜੀ 


_ਸੈਗਤ” ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਹੈ। ਇਸ ਨੂੰ “ਚੱਚਾ ਫੱਗੇ ਮੱਲ 


ਦਾ ਗੁਰਦੁਆਰਾ” ਵੀ ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਚੂੰਕਿ ਇਸ ਦਾ ਘਰ 
“ਸੈਗਤ” ਦੇ ਰੂਪ ਵਿਚ ਗੁਰੂ-ਘਰ ਬਣ ਗਿਆ ਸੀ, ਇਸ 
ਲਈ ਇਸ ਨੇ ਉੱਚਾ ਦਵਾਰ ਹਟਾ ਕੇ ਉਥੇ ਬਹੁਤ ਛੋਟਾ 
ਜਿਹਾ ਦਵਾਰ ਬਣਾ ਦਿੱਤਾ ਤਾਂ ਕਿ ਜੋ ਵੀ ਗੁਰੂ-ਘਰ ਵਿਚ 
ਆਏ, ਉਹ ਸਿਧਾ ਸਪਾਟ ਨ ਆਏ, ਸਗੋਂ ਕੁਝ ਝੁਕ ਕੇ ਆਏ। 
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ਫ਼ਤਹਨਾਮਹ 


ਫਤਹਨਾਮਹ (ਕਾਵਿ) : ਭਾਈ ਦਿਆਲ ਸਿੰਘ ਦੀ ਲਿਖੀ 
ਇਸ ਰਚਨਾ ਵਿਚ 30 ਅਪ੍ਰੈਲ 1797 ਈ. ਨੂੰ ਸ਼ਾਹ ਜ਼ਮਾਨ 
ਦੇ ਜਰਨੈਲ ਅਹਿਮਦ ਖ਼ਾਨ (ਨਾਮਾਂਤਰ ਸ਼ਹਾਨਚੀ ਖ਼ਾਨ) 
ਨਾਲ ਹੋਈ ਸਿੱਖਾਂ ਦੀ ਲੜਾਈ ਦਾ ਵਰਣਨ ਹੈ। ਇਸ 
ਲੜਾਈ ਵਿਚ ਅਹਿਮਦ ਖ਼ਾਨ ਮਾਰਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਅਤੇ 
ਉਸ ਦੀ ਫ਼ੌਜ ਭਜ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਕਵੀ ਭੰਗੀ ਮਿਸਲ ਵਾਲੇ ਸ. 
ਸਾਹਿਬ ਸਿੰਘ ਦੀ ਬਹਾਦਰੀ ਦੀ ਬਹੁਤ ਸਿਫ਼ਤ ਕਰਦਾ ਹੈ। 
ਇਸ ਦੀ ਰਚਨਾ ਜੰਗ ਤੋਂ” ਥੋੜੀ ਦੇਰ ਬਾਦ ਹੀ ਹੋਈ ਪ੍ਰਤੀਤ 
ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚ ਕੁਲ 15 ਪਉੜੀਆ ਹਨ ਅਤੇ ਅੰਤ 
ਉਤੇ ਦੋ ਸਵੈਯੇ ਅਤੇ ਦੋ ਦੋਹਰੇ ਹਨ। ਇਸ ਦੀ ਭਾਸ਼ਾ ਲਹਿੰਦੀ 
ਪ੍ਧਾਨ ਹੋਂਣ ਕਰਕੇ ਕਵੀ ਪੱਛਮੀ ਪੰਜਾਬ ਦਾ ਜੰਮਪਲ 
ਪ੍ਤੀਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਪਹਿਲੀ ਪਉੜੀ ਮੰਗਲਾਚਰਣ ਦੀ ਹੈ। 
ਉਸ ਤੋਂ ਬਾਦ ਕਵੀ ਨੇ ਸ਼ਾਹ ਜ਼ਮਾਨ ਦੀ ਲਾਹੌਰ ਉਤੇ 
ਜਿਤ ਅਤੇ ਸਿੱਖਾਂ ਦਾ ਪਹਾੜਾਂ ਨੂੰ ਨਿਕਲ ਜਾਣ ਦਾ ਸੰਖੇਪ 
ਬਿਰਤਾਂਤ ਲਿਖਿਆ ਹੈ। ਸ਼ਾਹ ਜ਼ਮਾਨ ਦੇ ਕਾਬੁਲ ਨੂੰ ਪਰਤਣ 
ਤੋਂ ਬਾਦ ਸਿੱਖ ਫਿਰ ਪੰਜਾਬ ਵਿਚ ਆ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। ਸ਼ਹਾਨਚੀ 
ਖ਼ਾਨ ਆਪਣੀ ਸੈਨਾ ਸਹਿਤ ਗੁਜਰਾਤ ਵਲ ਵਧ ਕੇ ਚਨਾਬ 


ਦਰਿਆ ਦੇ ਕੰਢੇ ਡਟ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਸਿੱਖਾਂ ਅਤੇ ਅਫ਼ਗ਼ਾਨਾਂ 


ਦੀ ਲਹੂ ਡੋਲਹਵੀਂ' ਲੜਾਈ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਸਿੱਖਾਂ ਦਾ ਪਾਸਾ 
ਕੁਝ ਢਿਲਾ ਹੋਣ ਹੀ ਲਗਾ ਸੀ ਕਿ ਸਾਹਿਬ ਸਿੰਘ ਦੀ 
ਦਿੰਦੀ ਹੈ। ਅੰਤ ਵਿਚ ਸਿੰਘਾਂ ਦੀ ਜਿਤ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। 


ਫ਼ਤਹਨਾਮਾ (ਪੱਤਰ-ਕਾਵਿ) : ਇਸ ਪੱਤਰ ਦੇ ਕਰਤ੍ਰਿਤਵ 
ਦਾ ਸੰਬੰਧ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਨਾਲ ਜੋੜਿਆ ਜਾਂਦਾ 
ਹੈ। ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ ਕਿ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਜਦੋਂ ਚਮਕੌਰ 
ਦੀ ਗੜ੍ਹੀ ਤੋਂ ਨਿਕਲੇ ਅਤੇ ਇਕ ਟਿੱਬੇ ਉਤੇ ਖੜੋਂ ਕੇ ਉੱਜੀ 
ਆਵਾਜ਼ ਵਿਚ ਕਿਹਾ- ਪੀਠੇ /ਨੈਂਦ ਆਰਵਦ (ਹਿੰਦ ਦਾ 


ਪੀਰ ਜਾ ਰਿਹਾ ਹੈ)। ਇਹ ਸੁਣ ਕੇ ਮੁਗ਼ਲ ਸੈਨਾ ਵਿਚ 


_ ਹਲਚਲ ਮਚ ਗਈ ਅਤੇ ਉਸ ਗੜਬੜੀ ਦੀ ਓਟ ਵਿਚ 
ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਬਚ ਕੇ ਮਾਛੀਵਾੜੇ ਵਾਲੇ ਪਾਸੇ ਨਿਕਲ ਗਏ। 
ਉਥੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੂੰ ਦੋ ਪਠਾਣ ਭਰਾਵਾਂ-ਨੱਬੀ ਖ਼ਾਨ ਅਤੇ 


ਗ਼ਨੀ ਖ਼ਾਨ (ਵੇਖੋ)- `ਦਾ ਸਹਿਯੋਗ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੋਇਆ। ਗੁਰੂ 


ਜੀ ਨੇ ਆਨੰਦਪੁਰ ਅਤੇ .ਚਮਕੌਰ ਵਿਚ ਵਾਪਰੀਆਂ 
-ਘਟਨਾਵਾਂ ਅਤੇ ਮੁਗ਼ਲ ਸੈਨਾ ਦੇ ਜਰਨੈਲਾਂ ਵਲੋ ਕੀਤੇ 
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ਫਡਹਨਾਮਹ 


ਧੋਖੇ ਦਾ ਹਾਲ ਇਕ ਪੱਤਰ ਰਾਹੀਂ ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਨੂੰ ਭਾਈ ਦਯਾ 
ਸਿੰਘ ਹੱਥੀਂ ਲਿਖ ਭੇਜਿਆ। ਇਹ ਪੱਤਰ ਨਿਸਚੇ ਹੀ ਦੋ ਵੱਡੇ 
ਸਾਹਿਬਜ਼ਾਦਿਆਂ ਦੀ ਸ਼ਹਾਦਤ ਤੋਂ ਬਾਦ ਲਿਖਿਆ ਗਿਆ 
ਸੀ, ਕਿਉਂਕਿ ਇਸ ਦੇ ਤੇਰ੍ਹਵੇਂ ਬੈਂਤ ਵਿਚ ਲਿਖਿਆ ਹੈ-- 
ਦਂਬੱਚਾ ਏ ਸ਼ੋਰ ਰਾ/(ਅਰਥਾਤ ਕੀ ਹੋਇਆ ਜੇ ਗਿਦੜ ਨੇ 
ਮਕਰ ਫਰੇਬ ਨਾਲ ਸ਼ੇਰ ਦੇ ਦੋ ਬੱਚਿਆਂ ਨੂੰ ਮਾਰ ਦਿੱਤਾ ਹੈ)। 
ਮਨੀ ਮਾਜਰੇ ਦੇ ਵਸਨੀਕ ਸੱਯਦ ਹਸਨ ਅਲੀ ਨੇ ਭਾਈ 
ਦਯਾ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਮੁਗ਼ਲ ਸੈਨਾ ਦੇ ਘੇਰੇ ਵਿਚੋਂ ਸੁਰਖਿਅਤ ਕਢ 
ਕੇ ਦੱਖਣ ਵਲ ਤੋਰਿਆ। ਔਰੈਗਜ਼ੇਬ ਇਹ ਪੱਤਰ ਪੜ੍ਹ ਕੇ 
ਕਾਫ਼ੀ ਸ਼ਰਮਸਾਰ ਹੋਇਆ। ਇਹ ਵੀ ਪਤਾ ਚਲਦਾ ਹੈ ਕਿ 
ਇਸ ਦਾ ਜੋ ਉੱਤਰ ਔਰੈਗਜ਼ੇਬ ਨੇ ਦਿੱਤਾ ਉਸੇ ਦੇ ਪ੍ਰਤਿ ਉੱਤਰ 
ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ 'ਜ਼ਫ਼ਰਨਾਮਾ' (ਵੇਖੋ) ਲਿਖਿਆ ਸੀ। 
'ਫ਼ਤਹਨਾਮਾ” ਵਿਚ ਕੁਲ 23 ਸ਼ੇਅਰ ਹਨ ਜਿਨ੍ਹਾਂ 
ਦਾ ਪਾਠ ਅਨੁਵਾਦ ਸਹਿਤ ਸ. ਕਪੂਰ ਸਿੰਘ ਨੇ ਆਪਣੀ 
ਪੁਸਤਕ “ਬਹੁ ਵਿਸਤਾਰ” ਵਿਚ ਦਿੱਤਾ ਹੈ। ਕੁਝ ਵਿਦਵਾਨਾਂ 
ਨੇ 23 3/2 (ਸਾਢੇ ਤੇਈ) ਸ਼ੇਅਰ ਦਸੇ ਹਨ। ਇਸ ਦਾ 
ਪਾਠ ਕਿਥੋਂ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੋਇਆ ? ਇਸ ਬਾਰੇ ਕੋਈ ਪ੍ਰਮਾਣਿਕ 
ਤੱਥ ਉਪਲਬਧ ਨਹੀਂ ਹੈ। ਕੁਲ ਮਿਲ ਕੇ ਇਤਨਾ ਹੀ ਪਤਾ 
ਚਲਦਾ ਹੈ ਕਿ ਸੈਨ 1922 ਈ. ਵਿਚ ਬਾਬੂ ਜਗਨ ਨਾਥ 
ਨੇ “ਨਾਗਰੀ ਪ੍ਰਚਾਰਿਣੀ ਪਤ੍ਰਕਾ” (ਸਾਵਨ, 1979 
ਬਿ.) ਵਿਚ ਛਪੇ ਆਪਣੇ ਇਕ ਲੇਖ ਵਿਚ ਸ਼ਿਵਾ ਜੀ ਵਲੋ 
ਮਿਰਜ਼ਾ ਰਾਜਾ ਜੈ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਲਿਖੇ ਇਕ ਪੱਤਰ ਦੇ ਸੈਦਰਭ 
ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਦੇ ਦੋ ਪੱਤਰਾਂ ਦਾ ਉੱਲੇਖ 
ਕੀਤਾ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਇਕ 'ਜ਼ਫ਼ਰਨਾਮਾ” ਅਤੇ ਦੂਜਾ 
'ਫ਼ਤਹਨਾਮਾ' ਸੀ। ਇਹ ਪੱਤਰ ਬਾਬਾ ਸੁਮੇਰ ਸਿੰਘ, ਜਨਮ 


ਸਥਾਨ ਪਟਨਾ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਮਹੈਤ (1882-1902 ਈ.) 


ਪਾਸ ਸੁਰਖਿਅਤ ਸਨ। ਬਾਬੂ ਜਗਨ ਨਾਥ ਦਾਸ ਨੇ ਉਨ੍ਹਾਂ 
ਦਾ ਉਤਾਰਾ ਕਰ ਲਿਆ ਸੀ, ਜੋ ਬਾਦ ਵਿਚ ਉਨ੍ਹਾਂ ਪਾਸੋਂ 
ਗੁੰਮ ਹੋ ਗਿਆ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਆਪਣੀ ਸਮਰਣ ਸ਼ਕਤੀ ਦੇ 
ਆਧਾਰ 'ਤੇ 23 ਕੁ ਬੈਂਤ ਸ. ਉਮਰਾਓ ਸਿੰਘ ਮਜੀਠੀਆ 
ਨੂੰ ਲਿਖ ਭੇਜੇ, ਜਿਸ ਨੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਉਤਾਰੇ ਕਈਆਂ ਪਾਸ 
ਭੇਜੇ। ਇਸ ਤੋ' ਬਾਦ ਕਈ ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਨੇ ਫ਼ਤਹਨਾਮੇ ਦਾ 
ਅਰਥਾਂ ਸਹਿਤ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਨ ਕੀਤਾ। ਪਰ ਬਾਬੂ ਜਗਨ ਨਾਥ 


੨੩੨੦ = 


ਦਾਸ ਦਾ ਇਹ ਕਥਨ ਭਰੋਸੇਯੋਗ ਨਹੀਂ ਕਿਉਂਕਿ ਜ਼ਫ਼ਰਨਾਮੇ 
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ਫ਼ਤਹਨਾਮਾ ਗੁਰੁ ਖ਼ਾਲਸਾ ਜੀ ਕਾ 
ਦਾ ਪਾਠ ਵੀ ਉਸ ਨੇ ਆਪਣੀ ਯਾਦ ਦੇ ਆਧਾਰ 'ਤੇ ਹੀ 
ਉਪਲਬਧ ਕੀਤਾ ਦਸਿਆ ਹੈ। ਹੈਰਾਨੀ ਇਸ ਗੱਲ ਦੀ ਹੈ 
ਕਿ ਜ਼ਫ਼ਰਨਾਮੇ ਦਾ ਪਾਠ ਤਾਂ “ਦਸਮ ਗੰਥ” ਦੀਆਂ ਸਾਰੀਆਂ 
ਪੁਰਾਤਨ ਬੀੜਾਂ ਵਿਚ ਗੁਰਮੁਖੀ ਜਾਂ ਗੁਰਮਖੀ ਅਤੇ ਫ਼ਾਰਸੀ 
ਦੋਹਾਂ ਲਿਪੀਆਂ ਵਿਚ ਲਿਖਿਆ ਹੋਇਆ ਦਰਜ ਹੈ। ਭਾਈ 
ਮਨੀ ਸਿੰਘ ਵਾਲੀ ਬੀੜ (ਸੰ. 1770 ਬਿ.) ਵਿਚ ਵੀ ਦਰਜ 
ਹੈ। ਅਜਿਹੀ ਅਵਸਥਾ ਵਿਚ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੋਹਾਂ ਨਾਮਿਆਂ ਬਾਰੇ 
ਬਾਬੂ ਜੀ ਦੇ ਕਥਨ ਵਿਚ ਬਲ ਪ੍ਰਤੀਤ ਨਹੀਂ ਹੁੰਦਾ। 
ਫ਼ਤਹਨਾਮੇ ਦੇ ਫ਼ਾਰਸੀ ਅੱਖਰਾਂ ਵਿਚ ਲਿਖੇ ਪਾਠ ਦਾ ਇਕ 
ਸੈਨ 1960 ਈ. ਵਿਚ ਵੇਖਿਆ ਸੀ, ਜਿਸ ਦੀ ਲਿਖਿਤ 
ਕਾਫ਼ੀ ਪੁਰਾਣੀ ਸੀ। ਉਦੋਂ ਭਾਈ ਜੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਡਿਉਡੀ 
ਨਿਭਾਉਂਦੇ ਸਨ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਫ਼ਤਹਨਾਮੇ ਦਾ ਨ ਪ੍ਰਮਾਣਿਕ 
ਅਤੇ ਮੁਕੰਮਲ ਪਾਠ ਮਿਲਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਨ ਹੀ ਇਸ ਦਾ ਪ੍ਰਾਪਤੀ 


-ਸਰੋਤ ਵਿਸ਼ਵਸਤ ਹੈ। ਉੱਜ ਇਸ ਦੀ ਭਾਸ਼ਾ, ਸ਼ੈਲੀ ਅਤੇ 
ਤੱਥ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਦੀ ਪ੍ਰਮਾਣਿਕ ਰਚਨਾ 


ਫ਼ਤਹਨਾਮਾ ਗੁਰੁ ਖ਼ਾਲਸਾ ਜੀ ਕਾ (ਕਾਵਿ) : ਲਾਹੌਰ 
ਦਰਬਾਰ ਦੇ ਇਕ ਕਰਮਚਾਰੀ ਗਨੋਸ਼ ਦਾਸ ਦੀ ਲਿਖੀ ਇਸ 
ਤਿੰਨ ਲੜਾਈਆਂ ਦਾ ਵਰਣਨ ਕੀਤਾ ਹੈ। ਪਹਿਲੀ ਲੜਾਈ 
ਲਾਹੌਰ ਦਰਬਾਰ ਦੀਆਂ ਫ਼ੌਜਾਂ ਅਤੇ ਮੁਲਤਾਨ ਦੇ ਅਫ਼ਗ਼ਾਨ 
ਪ੍ਸ਼ਾਸਕ ਮੁਜ਼ਫ਼ਰ ਖ਼ਾਨ ਵਿਚਾਲੇ ਸੈਨ 1818 ਈ. ਵਿਚ 
ਹੋਈ ਸੀ। ਦੂਜੀ ਲੜਾਈ ਸੈਨ 1823 ਈ. ਵਿਚ ਨੌਸ਼ਹਿਰੇ 
ਵਿਚ ਲੜੀ ਗਈ ਸੀ। ਤੀਜੀ ਲੜਾਈ ਅਕੋੜੇ ਦੇ ਨੇੜੇ 
ਸੱਯਦ ਅਹਿਮਦ ਨਾਲ ਹੋਈ ਸੀ। ਸੱਯਦ ਨੇ ਸਿੱਖਾਂ ਵਿਰੁੱਧ 
ਜਿਹਾਦ ਦਾ ਝੰਡਾ ਚੁਕ ਲਿਆ ਸੀ। 

ਕਵੀ ਨੇ ਭਾਵੇਂ ਲੜਾਈ ਦਾ ਬਿਆਨ ਪਰੈਪਰਾਗਤ 
ਢੰਗ ਨਾਲ ਕੀਤਾ ਹੈ, ਪਰ ਇਸ ਵਲੋ' ਜੁਟਾਏ ਇਤਿਹਾਸਿਕ 
ਤੱਥ ਕਾਫ਼ੀ ਪ੍ਰਮਾਣਿਕ ਹਨ। ਕਵੀ ਦਾ ਮਹਾਰਾਜੇ ਪ੍ਰਤਿ 
ਅਥਾਹ ਸਤਿਕਾਰ ਹੈ। ਉਸ ਨੂੰ ਸਮੁੱਚੇ ਖ਼ਾਲਸਾ ਜਗਤ ਦਾ 
ਹੈ। ਲਾਹੌਰ ਦਰਬਾਰ ਦੀਆਂ ਜਿਤਾਂ ਨੂੰ ਉਹ ਮਹਾਰਾਜਾ 
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ਫਤਹਿ ਸਿੰਘ ਆਹਲੂਵਾਲੀਆ 
ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ ਦੀਆਂ ਜਿਤਾਂ ਨ ਸਮਝ ਕੇ ਸਮੁੱਚੇ ਖ਼ਾਲਸੇ 
ਦੀਆਂ ਜਿਤਾਂ ਸਮਝਦਾ ਹੈ। ਕਵੀ ਦੀ ਹਮਦਰਦੀ ਸਿੱਖ ਫ਼ੌਜਾਂ 
ਨਾਲ ਹੈ ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਜਿਤ ਨਾਲ ਹੀ ਇਸ ਨੂੰ ਸੈਤੋਸ਼ 
ਮਿਲਦਾ ਹੈ। 

ਇਸ ਰਚਨਾ ਨੂੰ ਪੌੌ੍‌. ਸੀਤਾ ਰਾਮ ਕੋਹਲੀ ਨੇ 
ਸੈਪਾਦਿਤ ਕਰਕੇ ਛਾਪਿਆ ਹੈ। 


ਫਤਹਿ ਸਿੰਘ ਆਹਲੂਵਾਲੀਆ (1784-1836 ਈ.) : 
ਇਕ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਆਹਲੂਵਾਲੀਆ ਸਰਦਾਰ ਜੋ ਸ. ਭਾਗ ਸਿੰਘ 
ਆਹਲੂਵਾਲੀਆਂ ਦੇ ਘਰ ਪੈਦਾ ਹੋਇਆ। ਸ. ਜੱਸਾ ਸਿੰਘ 
ਦੇ ਨਿਰਸੈਤਾਨ ਮਰਨ ਕਰਕੇ ਉਸ ਦਾ ਭਰਾ ਭਾਗ ਸਿੰਘ 
ਰਿਆਸਤ ਦਾ ਮਾਲਕ ਬਣਿਆ। ਸੈਨ 1801 ਈ . ਵਿਚ 
ਭਾਗ ਸਿੰਘ ਦੇ ਦੇਹਾਂਤ ਉਪਰੈਤ ਫਤਹਿ ਸਿੰਘ ਰਿਆਸਤ 
ਦਾ ਉਤਰਾਧਿਕਾਰੀ ਸਥਾਪਿਤ ਹੋਇਆ। ਜਦੋਂ ਮਹਾਰਾਜਾ 
ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ ਨੇ ਲਾਹੌਰ ਉਤੇ ਕਬਜ਼ਾ ਕਰ ਲਿਆ, ਤਾਂ 
ਉਸ ਵਿਚ ਕੌਮ ਦੇ ਉਜਲੇ ਭਵਿਖ ਨੂੰ ਵੇਖਦੇ ਹੋਇਆਂ ਸੈਨ 
1802 ਈ. ਵਿਚ ਇਹ ਕਪੂਰਥਲੇ ਤੋ" ਲਾਹੌਰ ਗਿਆ ਅਤੇ 
ਦਰਬਾਰ ਸਾਹਿਬ ਤਰਨਤਾਰਨ ਜਾ ਕੇ ਦੋਹਾਂ ਨੇ ਪਗਾਂ ਦਾ 
ਵਟਾਂਦਰਾ ਕੀਤਾ! ਇਸ ਨਾਲ ਮਹਾਰਾਜਾ ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ 
ਦੀ ਸ਼ਕਤੀ ਵਧ ਗਈ। ਇਸ ਨੇ ਮਹਾਰਾਜੇ ਨੂੰ ਕਸੂਰ, 
ਮਾਲਵਾ, ਕਾਂਗੜਾ, ਮੁਲਤਾਨ, ਕਸ਼ਮੀਰ, ਮਨਕੇਰਾ ਆਦਿ 
ਸਹਿਤ ਲੜਾਈਆਂ ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਹੋਇਆ। ਸੈਨ 1805 
ਈ. ਵਿਚ ਜਦੋਂ ਅੰਗੇਜ਼ਾਂ ਤੋਂ ਹਾਰ ਖਾ ਕੇ ਭਜਿਆ ਹੋਇਆ 
ਜਸਵੰਤ ਰਾਇ ਹੁਲਕਰ ਪੰਜਾਬ ਵਲ ਆਇਆ ਤਾਂ ਇਸ 
ਨੇ ਬੜੀ ਸਿਆਣਪ ਨਾਲ ਲਾਰਡ ਲੋਕ ਅਤੇ ਉਸ ਵਿਚ 
ਸੁਲਹ-ਸਫ਼ਾਈ ਕਰਾ ਦਿੱਤੀ। ਇਸ ਨੇ ਦੀਵਾਨ ਮੋਹਕਮ 
ਚੋਦ ਨਾਲ ਰਲ ਕੇ ਸੈਨ 1809 ਈ. ਵਿਚ ਅੰਗ੍ਰੇਜ਼ ਸਰਕਾਰ 
ਅਤੇ ਲਾਹੌਰ ਦਰਬਾਰ ਵਿਚਾਲੇ ਸੈਧੀ ਕਰਵਾਈ ਜੋ “ਮੈਟਕਾਫ਼ 
ਦਾ ਅਹਿਦਨਾਮਾ” ਵਜੋਂ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਹੈ। 

ਮਹਾਰਾਜਾ ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ ਦੀ ਸਹਾਇਤਾ ਕਰਨ 
ਦੇ ਬਦਲੇ ਇਸ ਨੂੰ ਮਹਾਰਾਜੇ ਨੇ ਦਾਖਾ, ਜਗਰਾਉ', 
ਤਲਵੰਡੀ, ਨਾਰਾਇਣਗੜ੍ਹ, ਰਾਇਪੁਰ ਦੀਆਂ ਜਾਗੀਰਾਂ 
ਪ੍ਰ ਦਾਨ ਕੀਤੀਆਂ। ਪਰ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੋਹਾਂ ਦੀ ਮਿਤਰਤਾ ਕਈਆਂ 
ਤੋਂ ਜਰੀ ਨ ਗਈ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਇਸ ਦੇ ਲਾਹੌਰ ਦਰਬਾਰ 
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ਵਿਚਲੇ ਵਕੀਲ ਚੌਧਰੀ ਕਾਦਰ ਬਖ਼ਸ਼ ਨੂੰ ਰੈਢ ਕੇ ਦੋਹਾਂ 
ਵਿਚ ਗ਼ਲਤਫ਼ਹਿਮੀ ਪੈਦਾ ਕਰ ਦਿੱਤੀ ਕਿ ਫਤਹਿ ਸਿੰਘ 
ਅੰਗ੍ੇਜ਼ਾਂ ਦੀ ਸਰਪ੍ਰਸਤੀ ਹਾਸਲ ਕਰਨਾ ਚਾਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਆਪਣੇ 
ਆਪ ਨੂੰ ਲਾਹੌਰ ਵਿਚ ਸੁਰਖਿਅਤ ਨ ਸਮਝਦਾ ਹੋਇਆ 
ਸੈਨ 1825 ਈ ਵਿਚ ਇਹ ਆਪਣੀ ਸਤਲਜ ਪਾਰ ਦੀ 
ਜਾਗੀਰ ਵਿਚ ਆ ਗਿਆ। ਮਹਾਰਾਜੇ ਨੇ ਇਸ ਦੀ ਸਤਲੁਜ 


ਉਰਾਰ ਦੀ ਸਾਰੀ ਜਾਗੀਰ ਜ਼ਬਤ ਕਰ ਲਈ, ਪਰ ਇਹ ਵੀ ਰ੍ 


ਵਿਸ਼ਵਾਸ ਦਿਵਾਇਆ ਕਿ ਜੇ ਇਹ ਲਾਹੌਰ ਪਰਤ ਆਏ 
ਤਾਂ ਸਭ ਕੁਝ ਮਾਫ਼ ਮਰ ਦਿੱਤਾ ਜਾਏਗਾ। ਸੈਨ 1827 ਈ. 
ਵਿਚ ਇਹ ਲਾਹੌਰ ਵਾਪਸ ਆ ਗਿਆ। ਮਹਾਰਾਜੇ ਨੇ ਇਸ 
ਨੂੰ ਬਹੁਤ ਸਤਿਕਾਰ ਦਿੱਤਾ ਅਤੇ ਸਾਰੀ ਜਾਗੀਰ ਬਹਾਲ 
ਕਰ ਦਿੱਤੀ। ਬਾਦ ਵਿਚ ਇਹ ਕਪੂਰਥਲੇ ਰਹਿਣ ਲਗ ਗਿਆ 
ਅਤੇ ਉਥੇ ਹੀ ਅਕਤੂਬਰ 1836 ਈ. ਵਿਚ ਕਾਲ-ਵਸ 
ਹੋਇਆ। ਸਿੱਖ ਰਾਜ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਵਿਚ ਇਸ ਨੇ ਮਹਾਰਾਜੇ 
ਨੂੰ ਬਹੁਤ ਯੋਗਦਾਨ ਦਿੱਤਾ ਅਤੇ ਸਦਾ ਉਸ ਦਾ ਹਿਤੈਸ਼ੀ 
ਬਣਿਆ ਰਿਹਾ। 


ਫਤਹਿ ਸਿੰਘ, ਸੈਤ (1911-1972 ਈ.) : ਪੰਜਾਬੀ ਸੂਬੇ 
ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਲਈ ਉਭਰ ਕੇ ਸਾਹਮਣੇ ਆਉਣ ਵਾਲੇ 
ਅਕਾਲੀ ਨੇਤਾ ਸੈਤ ਫਤਹਿ ਸਿੰਘ ਦਾ ਜਨਮ 27 ਅਕਤੂਬਰ 
1911 ਈ. ਨੂੰ ਬਠਿੰਡਾ ਜ਼ਿਲੂੰ ਦੇ ਬਦਿਆਲਾ ਪਿੰਡ ਦੇ 
ਭਾਈ ਚੈਨਣ ਸਿੰਘ ਸਿੱਧੂ ਦੇ ਘਰ ਮਾਤਾ ਸੈਤ ਕੌਰ ਦੀ ਕੁੱਖੋਂ 
ਹੋਇਆ। ਇਸ ਨੂੰ ਕਿਸੇ ਸਕੂਲ ਵਿਚ ਪੜ੍ਹਨ ਦਾ ਅਵਸਰ 
ਨਹੀਂ ਮਿਲਿਆ। 15 ਸਾਲ ਦੀ ਉਮਰ ਵਿਚ ਪੰਜਾਬੀ ਪੜ੍ਹਨੀ 
ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤੀ ਅਤੇ ਸੈਗਰੂਰ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ ਸੇਖਾ ਪਿੰਡ ਦੇ ਸੈਤ 
ਈਸ਼ਰ ਸਿੰਘ ਪਾਸੋਂ ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਰੀ੍‌ਥਾਂ ਦਾ ਅਧਿਐਨ ਕੀਤਾ। 
ਇਸ'ਅਧਿਐਨ ਦੌਰਾਨ ਇਸ ਨੇ ਲੈਗਰ ਦੀ ਸੇਵਾ, ਪਸ਼ੂ- 
ਪਾਲਨ ਆਦਿ ਕੰਮ ,ਢਚ #ਿਸ਼ੈਸ਼ ਰੁਚੀ ਲਈ। ਫਿਰ ਆਪਣੇ 
ਇਕ ਹੋਰ ਸਾਥੀ ਸੈਤ ਚੰਨਣ ਦਿੰਘ ਸਹਿਤ ਬੀਕਾਨੇਰ 
ਰਿਆਸਤ ਦੇ ਗੈਗਾਨਗਰ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਵਿਚ ਜਾ ਕੇ ਨਵੀ' ਨਹਿਰੀ 
ਆਬਾਦੀ ਦੇ ਬੁਢਾ ਜੌਹੜ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਰਹਿਣ ਲਗ ਗਿਆ। 
ਉਥੋਂ ਇਹ ਪਿੰਡ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਫਿਰ ਕੇ ਕਥਾ-ਕੀਰਤਨ ਕਰਦਾ 
ਅਤੇ ਲੋਕਾਂ ਨੂੰ ਅੰਮ੍ਰਿਤ ਛਕਾ ਕੇ ਗੁਰੂ ਵਾਲਾ ਬਣਾਉਂਦਾ। 
ਇਸ ਨੇ ਸੰਤ ਚੰਨਣ ਸਿੰਘ ਨਾਲ ਮਿਲ ਕੇ ਕਈ ਨਵੇਂ 
ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਉਸਰਵਾਏ। ਬੱਚਿਆਂ ਦੀ ਪੜ੍ਹਾਈ ਲਈ ਕਈ 
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ਸਕੂਲ ਅਤੇ ਕਾਲਜ ਖੋਲ੍ਹ । ਇਕ ਯਤੀਮਖ਼ਾਨੇ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ 
ਕੀਰਤਨ ਸਿਖਣ ਲਈ ਇਕ ਕੇਂਦਰ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਵੀ 
ਕੀਤੀ। ਪੈਪਸੂ ਸਰਕਾਰ ਦੀਆਂ ਸਿੱਖ ਵਿਰੋਧੀ ਨੀਤੀਆਂ 
ਕਾਰਣ ਚਲਾਏ ਗਏ ਅਕਾਲੀ ਦਲ ਦੇ ਅੰਦੋਲਨ ਵਿਚ 
ਸ਼ਾਮਲ ਹੋਣ ਲਈ ਅਨੇਕ ਜੱਥੇ ਭੇਜੇ ਅਤੇ ਖ਼ੁਦ ਵੀ ਕੈਦ 
ਹੋਇਆ। 11 ਨਵੰਬਰ 1955 ਈ. ਨੂੰ ਰਿਹਾ ਹੋਣ ਉਪਰੈਤ 
ਇਹ ਅਕਾਲੀ ਦਲ ਵਿਚ ਅਧਿਕ ਸਰਗਰਮ ਹੋ ਗਿਆ। 
ਸੂਬਾ ਅੰਦੋਲਨ ਵਿਚ ਭਾਗ ਲਿਆ। ਜਲਦੀ ਹੀ ਅਕਾਲੀ 
ਦਲ ਦਾ ਸੀਨੀਅਰ ਮੀਤ ਪ੍ਰਧਾਨ ਬਣ ਗਿਆ। 

15 ਮਾਰਚ 1959 ਈ. ਨੂੰ ਇਸ ਨੇ ਦਿੱਲੀ ਵਿਚ 
ਸਿੱਖ ਜਲੂਸ ਦੀ ਅਗਵਾਈ ਕੀਤੀ ਅਤੇ ਮਈ 1960 ਈ. 
ਵਿਚ ਇਸ ਨੇ ਪੰਜਾਬੀ ਸੂਬਾ ਅੰਦੋਲਨ ਦੇ ਨੇਤਾ ਵਜੋਂ 
ਜ਼ਿੰਮੇਵਾਰੀ ਨਿਭਾਈ। ਸੱਤ ਮਹੀਨਿਆਂ ਤਕ ਚਲੇ ਇਸ 
ਅੰਦੋਲਨ ਵਿਚ 57000 ਤੋ ਵਧ ਅਕਾਲੀ ਕਾਰਕੁੰਨਾਂ ਨੇ 
ਗਿ੍‌ਫ਼ਤਾਰੀਆਂ ਦਿੱਤੀਆਂ। 18 ਦਸੈਬਰ 1960 ਈ. ਨੂੰ 
ਪੰਜਾਬੀ ਸੂਬੇ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਲਈ ਇਸ ਨੇ ਮਰਨ-ਬਰਤ 
ਰਖਿਆ। ਕਈ ਰਾਜਨੈਤਿਕ ਪਾਰਟੀਆਂ ਦੇ ਲੀਡਰਾਂ ਅਤੇ 
ਛਡਣ ਲਈ ਅਪੀਲਾਂ ਕੀਤੀਆਂ। ਆਖ਼ਿਰ 8 ਜਨਵਰੀ 
1961 ਈ. ਨੂੰ ਮਾਸਟਰ ਤਾਰਾ ਸਿੰਘ ਅਤੇ ਸ਼ੋੋਮਣੀ ਅਕਾਲੀ 
ਦਲ ਦੀ ਵਰਕਿੰਗ ਕਮੇਟੀ ਨੇ ਰਲ ਕੇ ਸੈਤ ਫਤਹਿ ਸਿੰਘ 
ਨੂੰ ਮਰਨ-ਬਰਤ ਛਡਣ ਲਈ ਬੇਨਤੀ ਕੀਤੀ ਅਤੇ ਇਸ 
ਪਰਥਾਇ ਪੰਜ ਪਿਆਰਿਆਂ ਤੋ ਵੀ ਆਦੇਸ਼ ਦਿਵਾਇਆ। 
9 ਜਨਵਰੀ 1961 ਈ. ਨੂੰ ਇਸ ਨੇ ਬਰਤ ਛਡ ਦਿੱਤਾ। 

ਮਰਨ-ਬਰਤ ਛਡਣ ਤੋ ਬਾਦ ਸੈਤ ਫਤਹਿ ਸਿੰਘ 
ਦੀਆਂ ਪ੍ਰਧਾਨ ਮੰਤਰੀ ਨਾਲ ਤਿੰਨ ਬੈਠਕਾਂ ਹੋਈਆਂ, ਪਰ 
ਸਮਸਿਆ ਦਾ ਕੋਈ ਹਲ ਨ ਨਿਕਲਿਆ। ਫਲਸਰੂਪ ਇਸ 
ਪਤਿ ਸਿੱਖ ਸਮਾਜ ਵਿਚ ਬਹੁਤ ਸ਼ਰਧਾ ਪੈਦਾ ਹੋ ਗਈ ਅਤੇ 
ਮਾਸਟਰ ਤਾਰਾ ਸਿੰਘ ਦਾ ਵਕਾਰ ਘਟਣ ਲਗ ਗਿਆ। 
ਦੋਹਾਂ ਦਾ ਆਪਸ ਵਿਚ ਮਤ-ਵਿਰੋਧ ਪੈਦਾ ਹੋ ਗਿਆ। ਇਸ 
ਨੇ ਜੁਲਾਈ 1962 ਈ. ਵਿਚ ਆਪਣਾ ਵਖਰਾ ਅਕਾਲੀ 
ਦਲ ਕਾਇਮ ਕਰਕੇ 2 ਅਕਤੂਬਰ 1962 ਈ. ਨੂੰ ਸ਼ੋੋਮਣੀ 
ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਬੈਧਕ ਕਮੇਟੀ ਉਤੇ ਆਪਣਾ ਅਧਿਕਾਰ ਜਮਾ 
ਲਿਆ। 17 ਜਨਵਰੀ 1965 ਈ. ਦੀਆਂ ਚੋਣਾਂ ਵਿਚ 
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ਇਸ ਨੇ ਮਾਸਟਰ ਤਾਰਾ ਸਿੰਘ ਦੇ ਅਕਾਲੀ ਦਲ ਨੂੰ ਹਰਾ ਕੇ 
ਸ਼ੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਬੰਧਕ ਕਮੇਟੀ ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਦਲ ਦੇ 
ਅਧੀਨ ਕਰ ਲਿਆ। 16 ਅਗਸਤ 1965 ਈ. ਨੂੰ ਇਸ ਨੇ 
ਪੰਜਾਬੀ ਸੂਬੇ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਲਈ ਅਕਾਲ ਤਖ਼ਤ ਤੋਂ' ਘੋਸ਼ਣਾ 
ਕੀਤੀ ਕਿ 10 ਸਤੰਬਰ 1965 ਈ. ਨੂੰ ਇਹ ਦੋਬਾਰਾ ਮਰਨ 


-ਬਰਤ ਰਖੇਗਾ ਅਤੇ ਜੇ 15 ਦਿਨਾਂ ਦੇ ਅੰਦਰ ਅੰਦਰ ਇਸ 


ਦੀ ਮੰਗ ਨ ਮੰਨੀ ਗਈ ਤਾਂ 16ਵੇਂ' ਦਿਨ ਇਹ ਆਤਮ- 
ਦਾਹ ਕਰ ਲਵੇਗਾ। ਸਤੰਬਰ 1965 ਈ. ਵਿਚ ਪਾਕਿਸਤਾਨ 
ਨਾਲ ਜੰਗ ਛਿੜ ਜਾਣ ਕਾਰਣ ਇਸ ਨ ਮਰਨ-ਬਰਤ 
ਰਖਣਾ ਸਥਗਿਤ ਕਰ ਦਿੱਤਾ। 22 ਸਤੰਬਰ ਨੂੰ ਜੈਗ ਦੇ 
ਖ਼ਤਮ ਹੋਣ ਤੇ ਪੰਜਾਬੀ ਸੂਬੇ ਬਾਰੇ ਵਿਚਾਰ ਕਰਨ ਲਈ 
ਹਿੰਦ ਸਰਕਾਰ ਨੋ ਇਕ ਕੈਬਨਿਟ ਕਮੇਟੀ ਬਣਾਈ ਅਤੇ 
ਲੋਕ ਸਭਾ ਦੇ ਸਪੀਕਰ ਸ. ਹੁਕਮ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਦੋਹਾਂ ਸਦਨਾਂ 
ਦੀ ਇਕ ਕਨਸਲਟੇਟਿਵ ਕਮੇਟੀ ਬਣਾ ਕੇ ਇਸ ਸਮਸਿਆ 
ਦੇ ਹਲ ਲਈ ਆਪਣੀ ਰਿਪੋਰਟ ਦੇਣ ਵਾਸਤੇ ਕਿਹਾ। 18 
ਜਨਵਰੀ 1966 ਈ. ਨੂੰ ਇਸ ਕਮੇਟੀ ਨੇ ਭਾਸ਼ਾ ਦੇ ਆਧਾਰ 
`ਤੇ ਪੰਜਾਬ ਨੂੰ ਫਿਰ ਤੋਂ ਵੰਡਣ ਦੀ ਸਿਫ਼ਾਰਿਸ਼ ਕੀਤੀ। ਲਾਲ 
ਬਹਾਦੁਰ ਸ਼ਾਸਤੀ ਦੇ ਮਰਨ ਤੋਂ ਬਾਦ ਪ੍ਰਧਾਨ ਮੰਤਰੀ ਬਣੀ 
ਇੰਦਰਾ ਗਾਂਧੀ ਨੇ 23 ਅਪ੍ਰੈਲ 1966 ਈ. ਨੂੰ ਉਪਰੋਕਤ 
ਸਿਫ਼ਾਰਿਸ਼ ਮੰਨ ਲਈ। 1 ਨਵੰਬਰ 1966 ਈ. ਨੂੰ ਪੰਜਾਬੀ 
ਭਾਸ਼ਾ ਦੇ ਆਧਾਰ 'ਤੇ ਸੂਬੇ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਕਰ ਦਿੱਤੀ ਗਈ। 
ਪਰ ਸੈਤ ਫਤਹਿ ਸਿੰਘ ਨੇ ਚੰਡੀਗੜ੍ਹ ਅਤੇ ਕੁਝ ਪੰਜਾਬੀ 
ਬੋਲਦੇ ਇਲਾਕੇ ਨਵੇਂ' ਸੂਬੇ ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਨ ਕੀਤੇ ਜਾਣ 
ਕਰਕੇ ਅਤੇ ਕੁਝ ਹੋਰ ਮੰਗਾਂ ਮੰਨਵਾਉਣ ਲਈ 17 ਦਸੈਬਰ 
1966 ਈ. ਨੂੰ ਫਿਰ ਮਰਨ-ਬਰਤ ਰਖ ਦਿੱਤਾ ਅਤੇ ਮੰਗਾਂ ਦੇ 
ਨ ਮੰਨੇ ਜਾਣ ਦੀ ਹਾਲਤ ਵਿਚ 27 ਦਸੈਬਰ 1966 ਈ. ਨੂੰ 
ਆਤਮ-ਦਾਹ ਕਰਨ ਦੀ ਘੋਸ਼ਣਾ ਕਰ ਦਿੱਤੀ। ਸ. ਹੁਕਮ 
ਸਿੰਘ, ਸਪੀਕਰ ਲੋਕ ਸਭਾ ਅਤੇ ਗਿਆਨੀ ਗੁਰਮੁਖ ਮੁਸਾਫ਼ਰ 
ਮੁਖ ਮੰਤਰੀ ਪੰਜਾਬ ਨੇ ਮੰਗਾਂ ਮੰਨਣ ਲਈ ਪ੍ਰਧਾਨ ਮੰਤਰੀ 
ਵਲੋਂ ਸੈਤ ਨੂੰ ਵਿਸ਼ਵਾਸ ਦਿਵਾਇਆ ਅਤੇ 27 ਦਸੈਬਰ 
1966 ਈ. ਨੂੰ ਇਸ ਨੇ ਬਰਤ ਛਡ ਦਿੱਤਾ। ਇਸ ਬਰਤ ਦੇ 
ਛਡਣ ਨਾਲ ਸੈਤ ਉਤੇ ਲੋਕਾਂ ਦਾ ਵਿਸ਼ਵਾਸ ਟੁਟ ਗਿਆ। 

ਆਪਣੇ ਵਕਾਰ ਨੂੰ ਬਣਾਏ ਰਖਣ ਲਈ ਇਸ ਨੇ 
26 ਜਨਵਰੀ 1970 ਈ. ਨੂੰ ਫਿਰ ਮਰਨ-ਬਰਤ ਰਖ ਦਿੱਤਾ। 
29 ਜਨਵਰੀ 1970 ਈ. ਨੂੰ ਹਿੰਦ ਸਰਕਾਰ ਨੇ ਚੈਡੀਗੜ੍ਹ 
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ਪੰਜਾਬ ਨੂੰ ਦੇਣਾ ਪ੍ਵਾਨ ਕਰ ਲਿਆ, ਪਰ ਨਾਲ ਸ਼ਰਤ 
ਇਹ ਰਖੀ ਕਿ ਫ਼ਾਜ਼ਿਲਕਾ ਤਹਿਸੀਲ ਪੰਜਾਬ ਨਾਲੋਂ ਹਟਾ 
ਕੇ ਹਰਿਆਣੇ ਨਾਲ ਜੋੜੀ ਜਾਏ। ਸਰਬ ਪਾਰਟੀ ਐਕਸ਼ਨ 
ਕਮੇਟੀ ਅਤੇ ਅਕਾਲੀ ਦਲ ਨੇ ਮਤੇ ਪਾਸ ਕਰਕੇ ਚੰਡੀਗੜ੍ਹ 
ਪੰਜਾਬ ਨੂੰ ਦੇਣ ਦੇ ਫ਼ੈਸਲੇ ਦਾ ਸੁਆਗਤ ਕੀਤਾ, ਪਰ 
ਫ਼ਾਜ਼ਿਲਕਾ ਤਹਿਸੀਲ ਹਰਿਆਣੇ ਨੂੰ ਦੇਣ ਲਈ ਵਿਰੋਧ 
ਕੀਤਾ। ਇਹ ਮਤੇ ਸੈਤ ਤਕ ਪਹੁੰਚਾ ਕੇ ਬਰਤ ਤੋੜਨ ਲਈ 
ਕਿਹਾ ਗਿਆ। ਇਸ ਨੇ 30 ਜਨਵਰੀ 1970 ਈ. ਨੂੰ ਬਰਤ 
ਤੋੜ ਦਿੱਤਾ। ਬਰਤ ਰਖਣ ਅਤੇ ਬਿਨਾ ਕੁਝ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕੀਤੇ 
ਦੇ ਰਾਜਨੈਤਿਕ ਬਿੰਬ ਨੂੰ ਬਹੁਤ ਠੇਸ ਪਹੁੰਚਾਈ। ਫਲਸਰੂਪ 
25 ਮਾਰਚ 1972 ਈ. ਨੂੰ ਇਸ ਨੇ ਰਾਜਨੀਤੀ ਤੋ 
ਸੈਨਿਆਸ ਲੈ ਲਿਆ। 30 ਅਕਤੂਬਰ 1972 ਈ. ਨੂੰ ਇਸ 
ਦਾ ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ ਵਿਚ ਦੇਹਾਂਤ ਹੋ ਗਿਆ। ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਦੀ 
ਅਰਦਾਸ ਦੀ ਮਰਯਾਦਾ ਨੂੰ ਨ ਨਿਭਾ ਸਕਣ ਕਾਰਣ ਇਸ 
ਦਾ ਚਰਿਤ੍ਰ ਹਾਸੋ-ਹੀਣਾ ਹੋ ਗਿਆ। 

ਸੈਤ ਫਤਹਿ ਸਿੰਘ ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਦੇ ਪ੍ਰਚਾਰ ਲਈ 
ਅਤੇ ਆਪਣੀਆਂ ਭਾਵਨਾਵਾਂ ਦੀ ਅਭਿਵਿਅਕਤੀ ਲਈ 
ਕਾਵਿ-ਸਾਧਨਾ ਵੀ ਕਰਦਾ ਸੀ। ਇਸ ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ ਸੈਬਧਿਤ 
ਕੁਝ ਕਾਵਿ-ਸੈਗ੍ਹਿ ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਹਨ-ਪਿਆਰ ਸਨੋਹੁੜਾ 
(1946), ਮਿੱਠੀਆਂ ਰਮਜ਼ਾਂ (1946), ਸੇਵਾ ਨੂੰ ਮੇਵਾ 
(1966), ਚੈਨਣ ਬਨ (1966), ਨਿਰਾਲਾ ਪੰਥ (1966), 
ਜਗਦੀਆਂ ਜੋਤਾਂ (1966), ਬਾਂਕਾ ਸ਼ਹੀਦ (1967), 
ਅਣਖੀ ਵਲਵਲੇ (1968), ਮਚਦੀਆਂ ਲਾਟਾਂ ਆਦਿ। ਇਸ 
ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਰਾਜਨੈਤਿਕ ਗਤਿਵਿਧੀ ਨਾਲ ਸੈਬੈਧਿਤ ਵੀ 
ਸਫਲਤਾਵਾਂ, ਅਕਟ ਦਲੀਲਾਂ, ਸੁਲਝੇ ਉਤਰ, ਫਬਵੇ' ਉਤਰ, 
ਢੁੱਕਵੇਂ ਉਤਰ ਆਦਿ। ਰ 


ਫਤਹਿ ਸਿੰਘ, ਬਾਬਾ : ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਦਾ ਚੌਥਾ 
ਅਤੇ ਸਭ ਤੋਂ ਛੋਟਾ ਸਾਹਿਬਜ਼ਾਦਾ ਜਿਸ ਦੀ ਸ਼ਹਾਦਤ 
ਫਤਹਿਗੜ੍ਹ ਸਾਹਿਬ (ਵੇਖੋ) ਹੋਈ ਸੀ। ਵੇਖੋ “ਸਾਹਿਬਜ਼ਾਦੇ'। . 
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ਸਾਹਿਬਜ਼ਾਦਿਆਂ--ਬਾਬਾ ਜੋਰਾਵਰ ਸਿੰਘ ਅਤੇ ਬਾਬਾ 
ਫਤਹਿ ਸਿੰਘ- ਨੂੰ ਦੀਵਾਰ ਵਿਚ ਚਿਣ ਕੇ ਸ਼ਹੀਦ ਕੀਤਾ 
ਗਿਆ ਸੀ। ਆਨੰਦਪੁਰ ਦਾ ਕਿਲ੍ਹਾ ਛੱਡਣ ਅਤੇ ਹੜ੍ਹੀ ਹੋਈ 
ਸਰਸਾ ਨਦੀ ਨੂੰ ਪਾਰ ਕਰਨ ਵੇਲੋਂ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦਾ ਪਰਿਵਾਰ 
ਖੇਰੂੰ ਖੇਰੂੰ ਹੋ ਗਿਆ। ਉਸ ਸੈਕਟ ਦੀ ਘੜੀ ਵਿਚ ਗੀਗੂ ਨਾਂ 
ਦਾ ਗੁਰੂ-ਘਰ ਦਾ ਇਕ ਬ੍ਰਾਹਮਣ ਰਸੋਈਆ ਮਾਤਾ ਗੁਜਰੀ 
ਸਹੇੜੀ ਲੈ ਗਿਆ। ਮਾਤਾ ਜੀ ਕੋਲ ਸੰਭਾਲੇ ਧਨ ਨੂੰ 
ਹਥਿਆਉਣ ਅਤੇ ਮੁਗ਼ਲ ਸਰਕਾਰ ਕੋਲੋਂ ਇਨਾਮ ਪਾਪਤ 
ਕਰਨ ਦੇ ਲੋਭ ਵਿਚ ਉਸ ਨੇ ਤਿੰਨਾਂ ਨੂੰ ਮੁਰਿਡੇ ਦੇ ਮੁਗ਼ਲ 
ਅਧਿਕਾਰੀ ਦੇ ਹਵਾਲੇ ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਅਤੇ ਉਸ ਨੇ ਅਗੋਂ 
ਤਿੰਨਾਂ ਨੂੰ ਸਰਹਿੰਦ ਦੇ ਨਵਾਬ ਵਜ਼ੀਰ ਖ਼ਾਨ ਦੇ ਪੇਸ਼ ਕੀਤਾ। 
ਉਨ੍ਹਾਂ ਤਿੰਨਾਂ ਨੂੰ ਕਿਲ੍ਹੇ ਦੇ ਠੰਡੇ ਬੁਰਜ ਵਿਚ ਬੈਦ ਕਰ ਦਿੱਤਾ 
ਗਿਆ। 

12 ਪੈਹ 1763 ਬਿ. (26 ਦਸੈਬਰ 1705 ਈ.) 
ਨੂੰ ਸਾਹਿਬਜ਼ਾਦਿਆਂ ਨੂੰ ਨਵਾਬ ਦੀ ਕਚਹਿਰੀ ਵਿਚ ਪੇਸ਼ 
ਕੇ ਮਾਰ ਦੇਣ ਦਾ ਹੁਕਮ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। ਉਸ ਕਚਹਿਰੀ 
ਵਿਚ ਮੌਜੂਦ ਮਲੇਰਕੌਟਲੇ ਦੇ ਨਵਾਬ ਸ਼ੇਰ ਖ਼ਾਨ ਨੇ ਇਸ 
ਜ਼ੁਲਮ ਪ੍ਰਤਿ ਆਪਣਾ ਰੋਸ ਪ੍ਰਗਟ ਕੀਤਾ। 13 ਪੋਹ ਨੂੰ ਦੋਹਾਂ 
ਸਾਹਿਬਜ਼ਾਦਿਆਂ ਨੂੰ ਦੀਵਾਰ ਵਿਚ ਚਿਣ ਕੇ ਸ਼ਹੀਦ ਕਰ 
ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। ਮਾਤਾ ਗੁਜਰੀ ਨੂੰ ਜਦ ਇਹ ਦੁਖਦ ਸਮਾਚਾਰ 
ਮਿਲਿਆ, ਤਾਂ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਵੀ ਆਪਣਾ ਸ਼ਰੀਰ ਤਿਆਗ 
ਦਿੱਤਾ। ਦੀਵਾਨ ਟੋਡਰ ਮੱਲ ਨਾਂ ਦੇ ਇਕ ਜੌਹਰੀ ਨੇ ਤੁਰਤ 
ਥਾਂ ਖ਼ਰੀਦ ਕੇ ਤਿੰਨਾਂ ਦਾ ਸਸਕਾਰ ਕੀਤਾ, ਜਿਥੇ ਹੁਣ 
“ਜੋਤਿਸਰੂਪ” ਧਰਮ-ਧਾਮ ਹੈ। 

` 1 ਜੇਠ 1767 ਬਿ. (ਸੈਨ 1710 ਈ.) ਨੂੰ ਬਾਬਾ 
ਬੋਦਾ ਬਹਾਦਰ $ ਸ੪।੫੮ ਢੁਤੇ ਹਮਲਾ ਕਰਕੇ ਵਜ਼ੀਰ 
ਖ਼ਾਨ ਤੋਂ ਗੁਰੂ-ਪੁੱਤਰਾਂ ਦੇ ਕਤਲ ੨ ਬਦਲਾ ਲਿਆ ਅਤੇ 
ਉਸ ਨੂੰ ਯੁੱਧ ਵਿਚ ਮਾਰਿਆ। ਉਦੋਂ ਤੋਂ ਟਿਜ ਸਥਾਨ ਦਾ 
ਨਾਂ “ਫ਼ਤਹਿਗੜ੍ਹ” ਪ੍ਸਿੱਧ ਹੋਇਆ। ਅਜਿਹਾ ਨਾਂ ਪੁਚਲਿਤ 
ਹੋਣ ਬਾਰੇ ਦੋ ਮਤ ਹਨ। ਇਕ ਇਹ ਕਿ ਇਹ ਨਾਂ ਦਸਮ 
ਗੁਰੂ ਦੇ ਸਭ ਤੋਂ ਛੋਟੇ ਸਾਹਿਬਜ਼ਾਦੇ ਬਾਬਾ ਫਤਹਿ ਸਿੰਘ ਦੇ 
ਨਾਂ `ਤੇ ਰਖਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਅਤੇ, ਦੂਜੇ ਮਤ ਅਨੁਸਾਰ 
ਬਾਬਾ ਬੰਦਾ ਬਹਾਦਰ ਨੇ ਸਰਹਿੰਦ ਦੀ ਜਿਤ ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ 
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ਫਤਹਿਗੜ੍ਹ ਸਾਹਿਬ, ਗੁਰਦੁਆਰਾ 
ਇਥੋਂ' ਦੇ ਕਿਲ੍ਹੇ ਨੂੰ ਇਹ ਨਾਂ ਦਿੱਤਾ ਸੀ। ਬਾਬਾ ਬਦਾ ਬਹਾਦਰ 
ਦੀ ਸ਼ਹੀਦੀ ਤੋਂ ਬਾਦ ਸਰਹਿੰਦ ਉਤੇ ਫਿਰ ਮੁਗ਼ਲਾਂ ਦਾ 
ਕਬਜ਼ਾ ਹੋ ਗਿਆ। ਸੈਨ 1763 ਈ. (1820 ਬਿ.) ਵਿਚ 
ਦਲ ਖ਼ਾਲਸਾ ਨੇ ਇਥੋਂ ਦੇ ਹੁਕਮਰਾਨ ਜ਼ੈਨ ਖ਼ਾਨ ਨੂੰ ਮਾਰ ਕੇ 


_ਸਰਹਿੰਦ ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਅਧੀਨ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਧਰਮ-ਧਾਮਾਂ ਦੀ 


ਨਿਸ਼ਾਨ-ਦੇਹੀ ਕੀਤੀ। ਬਾਬਾ ਆਲਾ ਸਿੰਘ ਦੀ ਪਤੀ ਵਿਚ 
ਸ਼ਾਮਲ ਹੋਣ ਕਾਰਣ ਇਹ ਇਲਾਕਾ ਪਟਿਆਲਾ ਰਿਆਸਤ 
ਦਾ ਅੰਗ ਬਣ ਗਿਆ। ਮਹਾਰਾਜਾ ਕਰਮ ਸਿੰਘ ਨੇ ਸਰਹਿੰਦ 
ਨਗਰ ਦਾ ਨਾਂ ਬਦਲ ਕੇ ਫਤਹਿਗੜ੍ਹ ਰਖਿਆ। ਉਸ ਨੇ ਖ਼ੁਦ 
ਅਤੇ ਪਰਵਰਤੀ ਰਾਜਿਆਂ ਨੇ ਸਮੇਂ ਸਮੇ' ਇਤਿਹਾਸਿਕ 
ਮਹੱਤਵ ਨਾਲ ਸੈਬੈਧਿਤ ਥਾਂਵਾਂ ਉਤੇ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਬਣਵਾਏ। 
ਹੁਣ ਉਥੇ ਨਿੱਕੇ ਦੋਹਾਂ ਸਾਹਿਬਜ਼ਾਦਿਆਂ ਦੀ ਅਦੁੱਤੀ ਸ਼ਹੀਦੀ 
ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ ਹਰ ਸਾਲ 12 ਤੋ 14 ਪੋਹ (26 ਤੋਂ 28 
ਦਸੈਬਰ) ਨੂੰ ਬੜਾ ਭਾਰੀ ਜੋੜ-ਮੇਲਾ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਸੈਨ 1992 
ਈ. ਦੀ ਵਿਸਾਖੀ ਵਾਲੇ ਦਿਨ ਫਤਹਿਗੜ੍ਹ ਨੂੰ ਵਖਰਾ ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ 
ਘੋਸ਼ਿਤ ਕਰਕੇ ਇਸ ਨਗਰ ਨੂੰ ਉਸ ਦਾ ਸਦਰ ਮੁਕਾਮ ਬਣਾ 
ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। _ 

ਫਤਹਿਗੜ੍ਹ ਦੇ ਮੁੱਖ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ, 
ਗਿਆ ਸੀ, ਸੱਤ ਹੋਰ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਵੀ ਹਨ, ਜਿਵੇਂ (1) 
ਸ਼ਹੀਦ ਰੀਜ-1, ਜਿਥੇ ਬਾਬਾ ਬੈਦਾ ਬਹਾਦਰ ਦੇ ਹਮਲੇ 
ਵੇਲੇ ਛੇ ਹਜ਼ਾਰ ਸਿੱਖ ਸੈਨਿਕਾਂ ਦਾ ਸਸਕਾਰ ਕੀਤਾ ਗਿਆ 
ਸੀ, (2) ਸ਼ਹੀਦ ਗੈਜ-2, ਜਿਥੇ ਜ਼ੈਨ ਖ਼ਾਨ ਉਤੇ ਵਿਜੈ 
ਪਾਪਤ ਕਰਨ ਵੇਲੇ ਦਲ ਖ਼ਾਲਸਾ ਦੇ ਜੱਥੇਦਾਰ ਸੁਖਾ ਸਿੰਘ 
ਸ਼ਹੀਦ ਹੋਏ ਸਨ, (3) ਸ਼ਹੀਦ ਰੀਜ-3, ਜਿਥੇ ਜ਼ੈਨ ਖ਼ਾਨ ਨੂੰ 
ਜਿਤਣ ਵੇਲੇ ਜੱਥੇਦਾਰ ਮੱਲਾ ਸਿੰਘ ਸ਼ਹੀਦ ਹੋਏ ਸਨ, (4) 
ਵਿਮਾਨ ਗੜ੍ਹ, ਜਿਥੇ ਦੋ ਸਾਹਿਬਜ਼ਾਦਿਆਂ ਅਤੇ ਮਾਤਾ 
ਗੁਜਰੀ ਜੀ ਦੇ ਮ੍ਰਿਤ ਸ਼ਰੀਰ ਪਹਿਲੇ ਦਿਨ ਰਖੇ ਗਏ ਸਨ, 
(5) ਜੋਤਿਸਰੂਪ, ਜਿਥੇ ਦੋ ਸਾਹਿਬਜ਼ਾਦਿਆਂ ਅਤੇ ਮਾਤਾ 
ਜੀ ਦਾ ਸਸਕਾਰ ਕੀਤਾ ਗਿਆ, (6) ਬੁਰਜ ਮਾਤਾ ਗੁਜਰੀ 
ਜੀ, ਜਿਥੇ ਦੋਹਾਂ ਸਾਹਿਬਜ਼ਾਦਿਆਂ ਅਤੇ ਮਾਤਾ ਜੀ ਨੂੰ ਕੈਦ 
ਰਖਿਆ ਗਿਆ ਸੀ ਅਤੇ ਜਿਥੇ ਮਾਤਾ ਗੁਜਰੀ ਜੀ ਨੇ ਪਾਣ 
ਤਿਆਗੇ ਸਨ, (7) ਥੜਾ ਸਾਹਿਬ, ਜਿਥੇ ਕੁਝ ਸਮੇਂ ਲਈ 
ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਜੀ ਠਹਿਰੇ ਸਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ ਇਕ ਅਤੇ 
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ਫਤਹਿ ਚੰਦ ਮੈਨੀ, ਰਾਜਾ 
ਅਧੀਨ ਹਨ ਅਤੇ ਬਾਕੀ ਦੇ ਸ਼੍ਰੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਬੈਧਕ 
ਕਮੇਟੀ ਨਾਲ ਸੈਬੈਧਿਤ ਹਨ। 


ਫਤਹਿ ਚੰਦ ਮੈਨੀ, ਰਾਜਾ : ਬਿਹਾਰ ਪ੍ਰਾਂਤ ਦੇ ਪਟਨਾ 
ਨਗਰ ਦਾ ਇਕ ਪ੍ਰਤਿਸ਼ਠਿਤ ਨਿਵਾਸੀ ਜਿਸ ਨੇ ਸੈਨ 1665 
ਈ. ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ-ਜੀ ਦੇ ਪਧਾਰਨ 'ਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ 
ਦੀ ਬਹੁਤ ਸੇਵਾ ਕੀਤੀ ਅਤੇ ਦੋਹਾਂ ਪਤੀ-ਪਤਨੀ ਨੇ ਗੁਰੂ- 
ਪਰਿਵਾਰ ਲਈ ਹਰ ਸੁਵਿਧਾ ਦਾ ਧਿਆਨ ਰਖਿਆ। ਇਨ੍ਹਾਂ 
ਨੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਨਵੇਂ ਘਰ ਵਿਚ ਠਹਿਰਾਇਆ 
ਅਤੇ ਖੁਦ ਪੁਰਾਣੇ ਘਰ ਵਿਚ ਹੀ ਰਹੇ। ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ 
ਜੀ ਆਪਣੀਆਂ ਬਾਲ-ਲੀਲ੍ਹਾਵਾਂ ਕਰਦੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਘਰ 
ਵਿਚ ਜਾਇਆ ਕਰਦੇ ਸਨ। ਰਾਜਾ ਫਤਹਿ ਚੋਦ ਦੀ ਪਤਨੀ 
ਬਾਲਕ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੂੰ ਤਲੇ ਹੋਏ ਚਣੇ, ਪੂਰੀਆਂ ਅਤੇ ਦੁੱਧ 
ਅਰਪਿਤ ਕਰਦੀ ਹੁੰਦੀ ਸੀ। ਗੁਰੂ-ਪਰਿਵਾਰ ਦੇ ਪੰਜਾਬ ਨੂੰ 
ਪਰਤਣ ਤੋਂ ਬਾਦ ਫਤਹਿ ਚੰਦ ਨੇ ਆਪਣੇ ਘਰ ਨੂੰ ਧਰਮਸਾਲਾ 
(ਸੈਗਤ) ਵਿਚ ਬਦਲ ਦਿੱਤਾ, ਜੋ “ਮੈਨੀ ਸੈਗਤ' ਵਜੋਂ ਪ੍ਰਸਿੱਧ 
ਹੋਈ। ਇਸ ਦੀ ਪੁਰਾਣੀ ਇਮਾਰਤ ਦਾ ਕੁਝ ਅੰਸ਼ ਛਡ ਕੇ 
ਹੁਣ ਨਵੀਂ ਇਮਾਰਤ ਉਸਾਰੀ ਗਈ ਹੈ। ਇਸ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ 
ਨਿਰਮਲੇ ਸੈਤ ਕਰਦੇ ਹਨ। ਪੂਰੀਆਂ ਅਤੇ ਤਲੇ ਹੋਏ ਚਣਿਆਂ 
ਦਾ ਪ੍ਰਸਾਦ ਵਰਤਾਇਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਵਿਚ 
ਦਸਮ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਬਚਪਨ ਦਾ ਜੁਤੀਆਂ ਦਾ ਜੋੜਾ ਸੈਭਾਲਿਆ 
ਹੋਇਆ ਹੈ। 


ਫਤੇ ਕੌਰ, ਰਾਣੀ (ਮ. 1733 ਈ.) : ਪਟਿਆਲਾ ਰਿਆਸਤ 
ਦੇ ਸੈਸਥਾਪਕ ਬਾਬਾ ਆਲਾ ਸਿੰਘ ਦੀ ਰਾਣੀ, ਜਿਸ ਦਾ 
ਜਨਮ ਕਾਲੇਕੇ ਪਿੰਡ ਦੇ ਚੌਧਰੀ ਖ਼ਾਨਾ ਦੇ ਘਰ ਹੋਇਆ। 
ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ ਇਸ ਦੇ ਜੰਮਣ 'ਤੇ ਕੁੜੀ ਹੋਣ ਕਾਰਣ ਮਾਪਿਆਂ 
ਨੇ ਇਸ ਨੂੰ ਮਿੱਟੀ ਦੇ ਮਟ ਵਿਚ ਪਾ ਕੇ ਜੀਉਂਦਿਆਂ ਹੀ ਦਬ 


ਦਿੱਤਾ। ਭਾਈ ਭਗਤੂ ਦੇ ਖ਼ਾਨਦਾਨ ਵਿਚੋਂ ਭਾਈ ਦਿਆਲ 


ਦਾਸ ਨੇ ਉਥੋਂ ਲੰਘਦਿਆਂ ਇਸ ਦੀ ਮਾਤਾ ਨੂੰ ਰੇਂਦਿਆਂ 
ਵੇਖਿਆ ਅਤੇ ਕਾਰਣ ਪੁਛਿਆ। ਕਾਰਣ ਪਤਾ ਲਗਣ 'ਤੇ 
ਭਾਈ ਦਿਆਲ ਦਾਸ ਨੇ ਬੱਚੀ ਨੂੰ ਬਾਹਰ ਕਢਵਾਇਆ। 

ਵੱਡੀ ਹੋਣ 'ਤੇ ਸੈਨ 1707 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਦਾ 
ਵਿਆਹ ਬਾਬਾ ਆਲਾ ਸਿੰਘ ਨਾਲ ਹੋਇਆ। ਇਸ ਦੇ ਘਰ 
ਤਿੰਨ ਪੁੱਤਰ (ਸਰਦੂਲ ਸਿੰਘ, ਭੂਮੀਆ ਸਿੰਘ ਅਤੇ ਲਾਲ 
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ਸਿੰਘ) ਅਤੇ ਇਕ ਪੁੱਤਰੀ ਪਰਧਾਨ ਕੌਰ ਪੈਦਾ ਹੋਈ। ਇਸ 
ਨੇ ਆਪਣੇ ਪਤੀ ਦੀ ਰਿਆਸਤੀ ਪ੍ਰਬੰਧ ਵਿਚ ਬਹੁਤ 
ਸਹਾਇਤਾ ਕੀਤੀ। ਭਾਈ ਭਗਤੂ ਦੇ ਖ਼ਾਨਦਾਨ ਵਿਚ ਹੋਏ 
ਕੈਥਲ-ਪਤਿ ਭਾਈ ਗੁਰਬਖ਼ਸ਼ ਸਿੰਘ ਵਲੋਂ ਬਾਬਾ ਆਲਾ 
ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਮਦਦ ਦਿਵਾ ਕੇ ਬਹੁਤ ਸਾਰਾ ਇਲਾਕਾ ਜਿਤਣ 
ਵਿਚ ਸਫਲ ਕਰਵਾਇਆ। ਸੰਨ 1761 ਈ. ਵਿਚ 
ਅਹਿਮਦਸ਼ਾਹ ਦੁਰਾਨੀ ਨਾਲ ਸਮਝੌਤਾ ਕਰਾਉਣ ਵਿਚ ਇਸ 
ਨੇ ਉਸਾਰੂ ਭੂਮਿਕਾ ਨਿਭਾਈ। ਇਸ ਨੇ ਦਲ ਖ਼ਾਲਸਾ ਲਈ 
ਗੁਰੂ ਕਾ ਲੈਗਰ” ਸਦਾ ਤਿਆਰ ਰਖਿਆ। ਚੂੰਕਿ ਬਾਬਾ 
ਆਲਾ ਸਿੰਘ ਦੇ ਜੀਵਨ-ਕਾਲ ਵਿਚ ਹੀ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਤਿੰਨੋਂ 
ਪੁੱਤਰ ਗੁਜ਼ਰ ਗਏ ਸਨ, ਇਸ ਲਈ ਬਾਬਾ ਆਲਾ ਤੋਂ ਬਾਦ 
ਹਰ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ ਵਿਰੋਧਾਂ ਦਾ ਮੁਕਾਬਲਾ ਕਰਦੇ ਹੋਇਆਂ ਇਸ 
ਨੇ ਆਪਣੇ ਪੋਤਰੇ ਅਮਰ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਰਿਆਸਤ ਦਾ ਸੁਆਮੀ 
ਬਣਾਇਆ ਅਤੇ ਬਾਬਾ ਆਲਾ ਸਿੰਘ ਦੀ ਸਮਾਧ ਦੇ ਨੇੜੇ 
ਹੀ ਇਸ ਨੂੰ ਸਸਕਾਰਿਆ ਗਿਆ। ਰ 


ਫੱਤੇ ਨੰਗਲ (ਪਿੰਡ) : ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਗੁਰਦਾਸਪੁਰ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ 
ਧਾਲੀਵਾਲ ਨਗਰ ਕੋਲ ਇਕ ਪਿੰਡ ਜਿਥੇ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ 
ਬੁਰਜ ਸਾਹਿਬ” ਵਿਦਮਾਨ ਹੈ। ਸਿੱਖ ਇਤਿਹਾਸ ਅਨੁਸਾਰ 
ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ 'ਬਾਰਠ” ਪਿੰਡ ਤੋ' ਬਾਬਾ ਸੀਚੰਦ ਨੂੰ 
ਮਿਲ ਕੇ ਪਰਤਦੇ ਹੋਇਆਂ ਇਥੇ ਇਕ ਟੋਭੇ ਦੇ ਕੰਢੇ ਠਹਿਰੇ 
ਸਨ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਦਰਸ਼ਨ ਕਰਨ ਲਈ ਇਕੱਠੇ ਹੋਏ 
ਸ਼ਰਧਾਲੂਆਂ ਨੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਉਥੋਂ ਪ੍ਸਥਾਨ ਕਰਨ ਤੋਂ ਬਾਦ 
ਸਮਾਰਕ ਵਜੋ ਇਕ ਬੁਰਜ ਉਸਾਰਿਆ। ਉਨ੍ਹੀਵੀ' ਸਦੀ ਦੇ 
ਅੰਤ ਵਿਚ ਭਾਈ ਮਹਿਤਾਬ ਸਿੰਘ ਔਲਖ ਦੇ ਉਦਮ ਨਾਲ 
ਉਥੇ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਉਸਾਰਿਆ ਗਿਆ। ਪਹਿਲਾਂ ਉੱਥੇ 
ਉਦਾਸੀ ਮਹੰਤ ਸੇਵਾ ਕਰਦੇ ਸਨ, ਪਰ ਸੈਨ 1922 ਈ, 
ਵਿਚ ਅਕਾਲੀ ਜੱਥਾ ਗੁਰਦਾਸਪੁਰ ਨੇ ਪ੍ਰਬੈਧ ਸੈਭਾਲ ਲਿਆ। 
ਸੈਨ 1926 ਈ. ਤੋਂ ਇਹ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਸ਼ੋੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ 


ਪ੍ਰਬੰਧਕ ਕਮੇਟੀ ਨਾਲ ਸੰਬੰਧਿਤ ਹੋ ਗਿਆ। ਸਰੋਵਰ ਨੂੰ 


ਪਕਿਆਂ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਅਤੇ ਸੈਨ 1962 ਈ. ਵਿਚ ਨਵੀਂ 
ਇਮਾਰਤ ਦੀ ਉਸਾਰੀ ਸ਼ੁਰੂ ਕਰਵਾਈ ਗਈ ਜੋ ਸੈਨ 1965 
ਈ. ਵਿਚ ਮੁਕੰਮਲ ਹੋਈ। ਇਸ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਦੇ ਪਰਿਸਰ 
ਵਿਚ ਸੀ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਖ਼ਾਲਸਾ ਹਾਈ ਸਕੂਲ" ਵੀ 
ਚਲਦਾ ਹੈ। ਉੱਜ ਭਾਵੇ' ਹਰ ਮਸਿਆ ਦੇ ਮੌਕੇ ਇਥੇ ਦੀਵਾਨ 
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ਵਰਵਾਹੀ 


ਸਜਦੇ ਹਨ, ਪਰ ਚੇਤਰ ਅਤੇ ਭਾਦੋ' ਦੀ ਮਸਿਆ 'ਤੇ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ 
ਰੌਣਕ ਰਹਿੰਦੀ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਦੀ ਸ਼ਹਾਦਤ 
ਵਾਲੇ ਦਿਨ ਸਾਲਾਨਾ ਧਾਰਮਿਕ ਮੇਲਾ ਲਗਦਾ ਹੈ। 


ਫਰਵਾਹੀ (ਪਿੰਡ) : ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਸੰਗਰੂਰ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ ਬਰਨਾਲਾ 
ਨਗਰ ਤੋ ਦੱਖਣ ਪੂਰਬ ਵਲ 5 ਕਿ.ਮੀ. ਦੀ ਵਿਥ ਉਤੇ 
ਵਸਿਆ ਇਕ ਪਿੰਡ, ਜਿਥੇ ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਸੈਨ 
1665 ਈ. ਵਿਚ ਕੱਟੂ ਪਿੰਡ ਤੋਂ ਆਏ ਸਨ ਅਤੇ ਇਕ 
ਰਾਤ ਰਹੇ ਸਨ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਆਮਦ ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ ਇਥੇ 
“ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸਾਹਿਬ ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ ਨੇਮੀ” ਬਣਾਇਆ 
ਗਿਆ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਦਾ ਪ੍ਵਚਨ ਸੁਣ ਕੇ ਜਿਗਿਆਸੂਆਂ ਨੇ 
ਕਿਹਾ ਕਿ ਸਾਨੂੰ ਨਿੱਤ ਉਪਦੇਸ਼ ਦੇਣ ਲਈ ਕਿਸੇ ਗੁਰਸਿੱਖ 
ਨੂੰ ਇਥੇ ਠਹਿਰਾਇਆ ਜਾਏ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਫ਼ਰਮਾਇਆ ਕਿ 
ਪਿੰਡ ਵਿਚੋਂ ਹੀ ਅਜਿਹਾ ਗੁਰਮੁਖ ਪੈਂਦਾ ਹੋ ਕੇ ਸਭ ਨੂੰ 
ਨਿਹਾਲ ਕਰੇਗਾ। ਆਖਿਰ ਭਾਈ ਸੋਭਾ ਸਿੰਘ ਨੇ ਪਿੰਡ ਵਿਚ 
ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸਥਾਪਿਤ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਸਾਰੀ ਉਮਰ ਉਸ ਦੀ 
ਦੇਖ-ਭਾਲ ਵਿਚ ਬਤੀਤ ਕਰ ਦਿੱਤੀ। ਉਸ ਤੋਂ ਬਾਦ ਬਾਬਾ 
ਥੰਮਨ ਸਿੰਘ ਉਸ ਦਾ ਉਤਰਾਧਿਕਾਰੀ ਬਣਿਆ। ਬੜੀ 
ਨਿਸ਼ਠਾ ਵਾਲੇ ਇਸ ਸਿੰਘ ਦੀ ਸਿੱਖ ਰਿਆਸਤਾਂ ਦੇ ਰੂਸੀਆਂ 
ਵਲੋਂ ਵਿਨਾਸ਼ ਕੀਤੇ ਜਾਣ ਦੀ ਭਵਿਸ਼ਬਾਣੀ ਤੋਂ ਪਟਿਆਲਾ 
-ਪਤਿ ਮਹਾਰਾਜਾ ਕਰਮ ਸਿੰਘ ਇਸ ਉਤੇ ਬਹੁਤ ਨਾਰਾਜ਼ 
ਹੋਏ ਅਤੇ ਇਸ ਦੀ ਜ਼ਬਾਨ ਕਟਵਾ ਦਿੱਤੀ ਅਤੇ ਰਿਆਸਤ 
ਵਿਚ ਵੜਨ ਉਤੇ ਪਾਬੰਦੀ ਲਗਾ ਦਿੱਤੀ। ਉਸ ਦੀ ਯਾਦ 
ਵਿਚ ਫਰਵਾਹੀ ਵਿਚ ਇਕ ਡੇਰਾ ਕਾਇਮ ਕੀਤਾ ਗਿਆ 
ਜੋ ਹੁਣ ਵੀ ਮੌਜੂਦ ਹੈ। “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸਾਹਿਬ ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ 
ਨੌਮੀ” ਦੀ ਹੁਣ ਨਵੀਂ ਇਮਾਰਤ ਬਣਵਾਈ ਗਈ ਹੈ। ਇਹ 
ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸ਼ੋੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਬੈਧਕ ਕਮੋਟੀ ਨਾਲ 
ਸਬੰਧਿਤ ਹੈ, ਪਰ ਇਸ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਸਥਾਨਕ ਕਮੇਟੀ 
ਕਰਦੀ ਹੈ। 


ਫਰਾਲਾ (ਪਿੰਡ) : ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਜਲੈਧਰ ਜਿਲੂੰ ਦਾ ਇਕ 
ਪਿੰਡ ਜੋ ਫਗਵਾੜਾ ਨਗਰ ਤੋ 11 ਕਿ.ਮੀ. ਉੱਤਰ-ਪੂਰਬ 
ਵਲ ਸਥਿਤ ਹੈ। ਇਕ ਵਾਰ ਗੁਰੂ ਹਰਿ ਰਾਇ ਸਾਹਿਬ 
ਕਰਤਾਰਪੁਰ ਨੂੰ ਜਾਂਦੇ ਹੋਇਆਂ ਇਥੇ ਰੁਕੇ ਸਨ। ਗੁਰੂ ਜੀ 
ਦੀ ਆਮਦ ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ ਇਥੇ 'ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਗੁਰੂ ਹਰਿ 
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ਰਾਇ ਸਾਹਿਬ” ਬਣਵਾਇਆ ਗਿਆ ਸੀ। ਸੈਨ 1940 ਈ. 
ਤੋਂ ਬਾਦ ਇਸ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਦੇ ਪਰਿਸਰ ਵਿਚ ਨਵੇਂ ਹਾਲ ਦੀ 
ਇਮਾਰਤ ਵਧਾਈ ਗਈ ਹੈ। ਇਹ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸ਼ੋ੍‌ਮਣੀ 
ਗੁਰਦੁਅਰਾ ਪ੍ਰਬੈਧਕ ਕਮੇਟੀ ਨਾਲ ਸੈਬੈਧਿਤ ਹੈ। 


ਫ਼ਰੀਦਕੋਟ (ਨਗਰ) : ਪੰਜਾਬ ਦਾ ਇਕ ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ-ਨਗਰ 
ਜਿਸ ਨੂੰ ਬਾਰੂਵੀਂ ਸਦੀ ਦੇ ਅੰਤ ਵਿਚ ਰਾਜਾ ਮੋਕਲਦੇਵ ਨੇ 
ਵਸਾਇਆ ਸੀ ਅਤੇ ਇਸ ਦਾ ਨਾਂ 'ਮੋਕਲ ਨਗਰ” ਜਾਂ 
“ਮੋਕਲਹਰ” ਰਖਿਆ ਸੀ। ਪਰ ਸੈਨ 1215 ਈ. ਦੇ ਸਤੰਬਰ 
ਮਹੀਨੇ ਦੇ ਪਿਛਲੇ ਅੱਧ ਵਿਚ ਇਸ ਨਗਰ ਵਿਚ ਬਾਬਾ 
ਫ਼ਰੀਦ ਦਾ ਆਗਮਨ ਹੋਇਆ ਅਤੇ ਰਾਜੇ ਨੇ ਬਾਬਾ ਜੀ ਦੇ 
ਸਤਿਕਾਰ ਵਜੋਂ ਆਪਣੇ ਨਗਰ ਦਾ ਨਾਂ “ਫ਼ਰੀਦਕੋਟ” ਰਖ 
ਦਿੱਤਾ। ਉਸ ਤੋ' ਬਾਦ ਇਥੇ ਕਈਆਂ ਦੀ ਹਕੂਮਤ ਰਹੀ ਪਰ 
ਅੰਤ ਵਿਚ ਸੋਲ੍ਹਵੀਂ ਸਦੀ ਤੋਂ ਇਸ ਨਗਰ ਉਤੇ ਬਰਾੜਾਂ ਦਾ 
ਅਧਿਕਾਰ ਹੋ ਗਿਆ, ਜੋ ਪੈਪਸੂ ਬਣਨ ਤਕ ਜਾਰੀ ਰਿਹਾ। 
ਦੋ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਹਨ--ਟਿੱਲਾ ਬਾਬਾ ਫ਼ਰੀਦ ਅਤੇ ਗੁਰਦੁਆਰਾ 
ਗੋਦੜੀ ਸਾਹਿਬ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਬਾਬਾ ਫ਼ਰੀਦ ਦੇ ਨਾਂ 
ਵੀ ਹਨ। ਇਸ ਨਗਰ ਵਿਚ ਸਭ ਤੋ ਪਹਿਲਾਂ ਗੁਰੁ ਗੰਥ 
ਸਾਹਿਬ ਦਾ ਟੀਕਾ ਤਿਆਰ ਕਰਨ ਦਾ ਉਦਮ ਕੀਤਾ ਗਿਆ। 
ਉਹ ਟੀਕਾ 'ਫ਼ਰੀਕੋਟੀ ਟੀਕਾ” ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਹੋਇਆ। 


ਫ਼ਰੀਦਕੋਟ ਰਿਆਸਤ : ਇਸ ਰਿਆਸਤ ਦਾ ਪਿਛਾ 
ਬਰਾੜ ਚੌਧਰੀ ਨਾਲ ਜਾ ਜੁੜਦਾ ਹੈ ਜਿਸ ਤੋਂ ਬਰਾੜ ਜੱਟਾਂ 
ਦਾ ਕਬੀਲਾ ਚਲਿਆ ਸੀ। ਇਸ ਕਬੀਲੇ ਵਿਚੋਂ ਸੈਘਰ ਦਾ 
ਪੁੱਤਰ ਭੱਲਣ ਮਾਲਵੇ ਦੇ ਖੇਤਰ ਦਾ ਇਕ ਵੱਡਾ ਅਤੇ 
ਬਲਵਾਨ ਚੌਧਰੀ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਇਸ ਦੀ ਅਕਸਰ ਸਰਦਾਰ 
ਮਨਸੂਰ ਖ਼ਾਨ ਨਾਲ ਖੜਕਦੀ ਰਹਿੰਦੀ ਸੀ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੋਹਾਂ ਨੂੰ 
ਅਕਬਰ ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਨੇ ਆਪਣੇ ਪਾਸ ਬੁਲਾ ਕੇ ਸੁਲਹ ਕਰਾਈ 
ਅਤੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਆਪਣੇ ਇਲਾਕੇ ਦਾ ਸੁਤੰਤਰ ਚੌਧਰੀ 
ਥਾਪਿਆ। ਭੱਲਣ ਦੇ ਹਿੱਸੇ ਫ਼ਰੀਦਕੋਟ, ਕੋਟਕਪੂਰਾ ਅਤੇ 
ਮੁਕਤਸਰ ਵਾਲਾ ਇਲਾਕਾ ਆਇਆ। ਇਸ ਉਤੇ ਗੁਰੂ 
ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਬਖ਼ਸ਼ਿਸ਼ ਸੀ ਅਤੇ ਬਾਦ ਵਿਚ 
ਗੁਰੂ ਹਰਿ ਰਾਇ ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਸੇਵਾ ਵਿਚ ਵੀ ਰਿਹਾ। ਇਸ 
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ਫ਼ਰੀਦਕੋਟ ਰਿਆਸਤ 
ਦੇ ਨਿਰਸੈਤਾਨ ਮਰਨ ਕਰਕੇ ਇਲਾਕੇ ਦੀ ਚੌਧਰ ਛੋਟੇ ਭਰਾ 
ਲਾਲੋ ਨੂੰ ਮਿਲੀ। 


ਚੌਧਰੀ ਲਾਲੇ ਤੋਂ ਬਾਦ ਉਸ ਦਾ ਪੁੱਤਰ ਕਪੂਰਾ 


ਚੌਧਰੀ ਬਣਿਆ। ਇਸ ਨੇ ਆਪਣੇ ਮਿਲਖ ਵਿਚ ਬਹੁਤ 
ਸਾਰਾ ਇਲਾਕਾ ਹੋਰ ਮਿਲਾਇਆ ਅਤੇ ਸੈਨ 1661 ਈ. 
ਵਿਚ ਕੋਟਕਪੂਰਾ ਨਗਰ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਕੀਤੀ। ਇਸ ਨੇ 
ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਤੋ' ਅੰਮਿ੍‌ਤ ਛਕ ਕੇ ਕਪੂਰ ਸਿੰਘ 
ਨਾਂ ਧਾਰਣ ਕੀਤਾ। ਸੈਨ 1708 ਈ. ਵਿਚ ਇਹ ਈਸਾ 
ਖ਼ਾਨ ਮੰਝ ਦੇ ਹੱਥੋਂ ਮਾਰਿਆ ਗਿਆ, ਪਰ ਇਸ ਦੇ ਪੁੱਤਰਾਂ 
ਨੇ ਤੁਰਤ ਬਦਲਾ ਲੈ ਕੇ ਈਸਾ ਖ਼ਾਨ ਨੂੰ ਮਾਰ ਮੁਕਾਇਆ। 
ਕਪੂਰ ਸਿੰਘ ਤੋਂ ਬਾਦ ਸੁਖਾ ਸਿੰਘ, ਫਿਰ ਉਸ ਦਾ ਪੁੱਤਰ 
ਜੋਧ ਸਿੰਘ ਚੌਧਰੀ ਬਣਿਆ। ਜੋਧ ਸਿੰਘ ਦੇ ਮਰਨ ਤੌ ਬਾਦ 
ਹਮੀਰ ਸਿੰਘ ਅਤੇ ਟੇਕ ਸਿੰਘ ਚੌਧਰੀ ਬਣੇ। ਟੇਕ ਸਿੰਘ ਨੇ 
ਫ਼ਰੀਦਕੋਟ ਨੂੰ ਆਪਣਾ ਸਦਰ ਮੁਕਾਮ ਬਣਾਇਆ। ਉਸ 
ਗੁਲਾਬ ਸਿੰਘ ਚੰਧਰੀ ਬਣੇ। 

ਸੈਨ 1807 ਈ. ਵਿਚ ਮਹਾਰਾਜਾ ਰਣਜੀਤ 
ਸਿੰਘ ਨੇ ਫ਼ਰੀਦਕੋਟ ਉਤੇ ਕਬਜ਼ਾ ਕਰ ਲਿਆ, ਪਰ 1809 
ਈ. ਵਿਚ ਅੰਗੇਜ਼ਾਂ ਨਾਲ ਹੋਏ ਅਹਿਦਨਾਮੇ ਕਰਕੇ ਇਹ 
ਇਲਾਕਾ ਮੋੜ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। ਗੁਲਾਬ ਸਿੰਘ ਦਾ ਨਵੰਬਰ 
1826 ਈ. ਵਿਚ ਕਤਲ ਹੋ ਗਿਆ। ਉਸ ਤੋਂ ਬਾਦ ਉਸ 
ਦਾ ਲੜਕਾ ਅਤਰ ਸਿੰਘ ਚੌਧਰੀ ਬਣਿਆ। ਮਰਨ ਉਪਰੈਤ 
ਉਸ ਦੀ ਥਾਂ ਪਹਾੜਾਂ ਸਿੰਘ ਨੇ ਲਈ ਜਿਸ ਨੇ ਅੰਗੇਜ਼ਾਂ ਅਤੇ 
ਸਿੱਖਾਂ ਦੀ ਪਹਿਲੀ ਲੜਾਈ ਵਿਚ ਅੰਗੇਜ਼ਾਂ ਦੀ ਬਹੁਤ ਮਦਦ 
ਕੀਤੀ। ਅਪੈੈਲ 1849 ਈ. ਵਿਚ ਉਸ ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ ਹੋ 
ਗਿਆ। ਉਸ ਦਾ ਲੜਕਾ ਵਜ਼ੀਰ ਸਿੰਘ ਗੱਦੀ ਉਤੇ ਬੈਠਾ। 
ਉਸ ਨੇ ਸੈਨ 1857 ਈ. ਦੇ ਗ਼ਦਰ ਵੇਲੇ ਅੰਗ੍ੇਜ਼ਾਂ ਦੀ 
ਬਹੁਤ ਮਦਦ ਕੀਤੀ।ਸੈਨ 1874 ਈ. ਵਿਚ ਕੀਤੀ ਤੀਰਥ- 
ਯਾਤਾ ਦੌਰਾਨ ਇਹ ਕੁਰੁਕ੍ਸ਼ੇਤ] ਵਿਚ ਗੁਜ਼ਰ ਗਿਆ। 

ਸੈਨ 1874 ਈ. ਵਿਚ ਵਜ਼ੀਰ ਸਿੰਘ ਦਾ ਲੜਕਾ 
ਬਿਕ੍ਮ ਸਿੰਘ ਰਾਜਾ ਬਣਿਆ। ਉਸ ਨੇ ਫ਼ਰੀਦਕੋਟ ਨੂੰ ਸੁੰਦਰ 
ਬਣਵਾਇਆ। ਦਰਬਾਰ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਬਿਜਲੀ ਲਗਵਾਉਣ 
ਅਤੇ ਲੈਗਰ ਦੀ ਇਮਾਰਤ ਉਸਰਵਾਉਣ ਲਈ ਇਕ ਲੱਖ 
ਰੁਪਏ ਦਾਨ ਦਿੱਤੇ। ਗਿਆਨੀ ਬਦਨ ਸਿੰਘ ਅਤੇ ਕੁਝ ਹੋਰ 
ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਨੂੰ ਪਰਿਤ ਕਰਕੇ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦਾ ਟੀਕਾ 
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ਫ਼ਰੀਦਕੋਟੀ ਟੀਕਾ 
ਲਿਖਵਾਇਆ। ਉਸ ਤੋਂ ਬਾਦ ਬਲਬੀਰ ਸਿੰਘ ਅਤੇ ਫਿਰ 
ਰਾਜਾ ਬਿ੍‌ਜੇਂਦਰ ਸਿੰਘ 15 ਮਾਰਚ 3906 ਈ. ਨੂੰ ਗੱਦੀ 
ਉਤੇ ਬੈਠਾ। ਉਸ ਨੇ ਪਹਿਲੇ ਵਿਸ਼ਵ ਯੁੱਧ ਵਿਚ ਅੰਗ੍ਰੇਜ਼ਾਂ _ 
ਦੀ ਸਹਾਇਤਾ ਕਰਕੇ “ਮਹਾਰਾਜਾ” ਪਦਵੀ ਹਾਸਲ ਕੀਤੀ। 
ਸੈਨ 1918 ਈ. ਵਿਚ ਉਸ ਦੇ ਦੇਹਾਂਤ ਤੋਂ ਬਾਦ ਉਸ ਦਾ 
ਪੁੱਤਰ ਰਾਜਾ ਹਰਿੰਦਰ ਸਿੰਘ ਨੇ 23 ਦਸੈਬਰ 1918 ਈ. ਨੂੰ 
ਉਤਰਾਧਿਕਾਰੀ ਬਣਿਆ। ਉਸ ਦੇ ਬਾਲਗ਼ ਹੋਣ ਤਕ 
ਸਲਾਹਕਾਰ ਕੌਂਸਲ ਰਾਜ ਦਾ ਪ੍ਰਬੰਧ ਚਲਾਉੱਦੀ ਰਹੀ। 
ਅਕਤੂਬਰ 1934 ਈ. ਵਿਚ ਉਸ ਨੂੰ ਬਾਲਗ਼ ਹੋਣ 'ਤੇ 
ਪੂਰਾ ਰਾਜ-ਅਧਿਕਾਰ ਸੌਂਪਿਆ ਗਿਆ। ਉਸ ਨੇ ਆਪਣੀ 
ਰਿਆਸਤ ਦੀ ਹਾਲਤ ਵਿਚ ਬਹੁਤ ਸੁਧਾਰ ਕੀਤਾ। ਸੜਕਾਂ 
ਬਣਵਾਈਆਂ, ਸਕੂਲ ਖੁਲ੍ਹਵਾਏ ਅਤੇ ਕੋਸ਼ਿਸ਼ ਕੀਤੀ ਕਿ 
ਅਨਪੜ੍ਹਤਾ ਨੂੰ ਜਿਵੇਂ ਕਿਵੇਂ ਰਿਆਸਤ ਤੋਂ ਦੂਰ ਕੀਤਾ ਜਾਏ। 
ਅਗਸਤ 1948 ਈ. ਵਿਚ ਇਹ ਰਿਆਸਤ ਵੀ ਪੰਜਾਬ 
ਦੀਆਂ ਹੋਰ ਰਿਆਸਤਾਂ ਵਾਂਗ “ਪੈਪਸੂ” ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਕਰ 
ਲਈ ਗਈ। ਇਸ ਦਾ ਸਿੱਖ ਰਿਆਸਤ ਵਿਚ ਪੰਜਵਾਂ ਨੰਬਰ 
ਸੀ। ਪੈਪਸੂ ਵਿਚ ਸਮੋਏ ਜਾਣ ਵੇਲੇ ਇਸ ਰਿਆਸਤ ਦਾ 
ਰਕਬਾ 643 ਮੁਰੱਬਾ ਮੀਲ ਸੀ ਅਤੇ ਇਸ ਦੀ ਆਮਦਨ 
20 ਲੱਖ ਦੇ ਨੇੜੇ ਸੀ। 


ਫ਼ਰੀਦਕੋਟੀ ਟੀਕਾ : ਗੁਰੂ ਗੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦਾ ਇਹ ਟੀਕਾ 
ਫ਼ਰੀਦਕੋਟ ਰਿਆਸਤ ਦੇ ਰਾਜਿਆਂ ਦੀ ਸਰਪ੍ਰਸਤੀ ਵਿਚ 
ਤਿਆਰ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਸੀ, ਇਸ ਲਈ ਇਸ ਨੂੰ 'ਫ਼ਰੀਦਕੋਟੀ 
ਟੀਕਾ” ਜਾਂ “ਫ਼ਰੀਦਕੋਟ ਵਾਲਾ ਟੀਕਾ” ਕਿਹਾ ਜਾਣ ਲਗਿਆ। 
ਇਸ ਦਾ ਪੂਰਾ ਨਾਂ ਹੈ-'ਆਦਿ ਸੀ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਜੀ 
ਸਟੀਕ”। 

ਪਹਿਲਾਂ ਕੁਝ ਬਾਣੀਆਂ ਦੇ ਹੀ ਟੀਕੇ ਮਿਲਦੇ ਸਨ, 
ਪਰ ਟਰੰਪ (ਵੇਖੋਂ) ਨੇ 1877 ਈ. ਵਿਚ ਜਦੋਂ ਅੰਗ੍ਰੇਜ਼ੀ ਵਿਚ 
ਤਿਆਰ ਕੀਤਾ ਆਪਣਾ, ਟੀਕਾ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਿਤ ਕੀਤਾ ਅਤੇ 
ਉਹ ਨੂੰ ਸਿੱਖ ਸਮਾਜ ਵਲੋਂ ਅਪ੍ਵਾਨਿਤ ਕੀਤਾ ਗਿਆ, 
ਤਦੋਂ ਖ਼ਾਲਸਾ ਦੀਵਾਨ ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ ਦੇ ਸਰਪ੍ਰਸਤ ਫ਼ਰੀਦਕੋਟ 
ਦੇ ਰਾਜਾ ਬਿਕ੍ਮ ਸਿੰਘ (ਸੈਨ 1842-98 ਈ.) ਨੇ ਗੁਰੂ 
ਰ੍੍‌ਥ ਸਾਹਿਬ ਦਾ ਪੂਰਾ ਟੀਕਾ ਲਿਖਵਾਉਣ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ 
ਕੀਤੀ। 

ਇਸ ਟੀਕੇ ਦਾ ਪਹਿਲਾ ਰੂਪ ਗਿਆਨੀ ਬਦਨ 
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ਫ਼ਰੀਦਕੋਟੀ ਟੀਕਾ 
ਸਿੰਘ ਨੇ ਸੈਨ 1883 ਈ. ਵਿਚ ਤਿਆਰ ਕੀਤਾ। 

ਫਿਰ ਉਸ ਦੀ ਸੋਧ ਸਾਰੀਆਂ ਪ੍ਰਮੁਖ ਸਿੱਖ- 
ਸੰਪਰਦਾਵਾਂ ਦੇ ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਦੀ ਕਮੇਟੀ ਨੇ ਕੀਤੀ ਜਿਸ ਦੇ 
ਚੇਅਰਮੈਨ ਮਹੌਤ ਸੁਮੇਰ ਸਿੰਘ ਪਟਨੇ ਵਾਲੇ ਸਨ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਤੋਂ 
ਇਲਾਵਾ ਹੋਰ ਮੈਂਬਰ ਸਨ-(1) ਗਿਆਨੀ ਹਰਿਭਜਨ ਸਿੰਘ 
ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ; (2) ਗਿ. ਸਤ ਸਿੰਘ, ਕਪੂਰਥਲਾ ਰਿਆਸਤ; 
(3) ਗਿ. ਝੰਡਾ ਸਿੰਘ, ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਨਾਨਕਿਆਨਾ ਸਾਹਿਬ 
(ਸੈਗਰੂਰ), (4) ਗਿ. ਰਾਏ ਸਿੰਘ, ਜੈਗੀਰਾਣਾ; (5) ਗਿ. 
ਧਿਆਨ ਸਿੰਘ, ਸੇਖਵਾਂ; (6) ਪੰਡਿਤ ਹਮੀਰ ਸਿੰਘ 
ਸੈਸਕ੍ਰਿਤੀ; (7) ਪੰਡਿਤ ਬਾਲਕ ਰਾਮ, ਉਦਾਸੀ ਸੈਸਕਿਿਤੀ; 
(8) ਬਾਬਾ ਬਖਤਾਵਰ ਸਿੰਘ ਗਿਆਨੀ। 

ਹੀਰੋ ਦੀਬਿੰਧ ਦਾ ਕੀਮ ਭਾਵੇ ਰਸਨ ਜਿਲ ਸਿਮ 
ਦੇ ਵੇਲੇ ਪੂਰਾ ਹੋ ਗਿਆ ਪਰ ਰਾਜਾ ਬਲਬੀਰ ਸਿੰਘ (ਸੈਨ 
1869-1906 ਈ.) ਦੇ ਰਾਜ-ਕਾਲ ਵਿਚ ਇਸ ਦੇ ਤਿੰਨ 
ਭਾਗਾਂ ਨੂੰ ਹੀ ਛਾਪਿਆ ਜਾ ਸਕਿਆ। ਚੌਥਾ ਭਾਗ ਮਹਾਰਾਜਾ 
ਬਿਜਿੰਦਰ ਸਿੰਘ (ਸੈਨ 1896-1918 ਈ.) ਵੇਲੇ ਛਪਿਆ। 

ਇਸ ਦੇ ਸੈਟ ਬਿਨਾ ਉਜਰਤ ਗੁਰਦੁਆਰਿਆਂ 
ਜਾਂ ਡੇਰਿਆਂ ਵਿਚ ਭੇਟਾ ਕੀਤੇ ਗਏ। ਜਾਂ ਨਾਮ-ਮਾਤ੍੍‌ ਮੁੱਲ 
ਉਤੇ ਵੇਚੇ ਗਏ। ਇਸ ਦੇ ਸਰੂਪ ਨੂੰ ਬ੍ਜ ਤੋਂ ਟਕਸਾਲੀ ਰੂਪ 
ਵਿਚ ਛਾਪਣ ਲਈ ਸਿੰਘ ਸਭਾਵਾਂ ਅਤੇ ਖ਼ਾਲਸਾ ਦੀਵਾਨਾਂ 
ਵਲੋਂ ਸੁਝਾਓ ਆਉਣ ਲਗੇ। 

ਅਗਸਤ 1918 ਈ. ਵਿਚ ਮਹਾਰਾਜੇ ਨੇ ਸੋਧ- 
ਕਮੇਟੀ ਬਣਾਈ। ਇਸ ਦਾ ਦੂਜੇ ਸੈਸਕਰਣ ਦੀ ਮੰਗ ਨੂੰ ਮੁਖ 
ਰਖਦਿਆਂ ਸੈਨ 1929 ਈ. ਵਿਚ ਛਾਪ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਪਰ 
22 ਦਸੈਬਰ 1918 ਈ. ਨੂੰ ਮਹਾਰਾਜੇ ਦੀ ਮਿ੍‌ਤੂ ਤੋਂ ਬਾਦ 
ਸੋਧਕ ਕਮੇਟੀ ਦੀ ਸਾਰੀ ਯੋਜਨਾ ਖਟਾਈ ਵਿਚ ਪੈ ਗਈ। 
` ਕਿਉਂਕਿ ਮਹਾਰਾਜਾ ਬਿ੍‌ਜਿੰਦਰ ਸਿੰਘ ਤੋ ਬਾਦ ਰਾਜਾ 
ਹਰਿੰਦਰ ਸਿੰਘ ਸੋਧ ਦੇ ਵਿਰੁੱਧ ਸੀ ਕਿਉਂਕਿ ਉਹ ਵਡਿਆਂ 
ਦੇ ਕੰਮ ਨੂੰ ਸੋਧਣ ਦੇ ਹੱਕ ਵਿਚ ਨਹੀਂ ਸੀ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਇਹ 
ਸੋਧ ਨ ਹੋ ਸਕੀ। ਇਸ ਟੀਕੇ ਦੀ ਭਾਸ਼ਾ ਸਾਧਾਂ-ਸੰਤਾਂ ਦੇ 
ਡੇਰਿਆਂ ਦੀ ਟਕਸਾਲ ਦੀ ਘੜੀ ਹੋਈ ਹੋਣ ਕਾਰਣ ਆਮ 
ਪਾਠਕ ਦੀ ਸਮਝ ਤੋਂ ਦੂਰ ਸੀ ਅਤੇ ਅਰਥ ਵੀ ਵਸਤੂ- 
ਨਿਸ਼ਠ ਨ ਹੋ ਕੇ ਪਰੈਪਰਾਈ ਸਨ। 

ਭਾਸ਼ਾ ਵਿਭਾਗ ਨੇ ਸੈਨ 1970 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ 
ਦਾ ਇਨ-ਬਿੰਨ ਪ੍ਰਿੰਟ ਕਢ ਦਿੱਤਾ ਸੀ ਅਤੇ ਹੁਣ ਦੂਜਾ 
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ਸੈਸਕਰਣ ਵੀ ਛਾਪ ਦਿੱਤਾ ਹੈ। 


ਫ਼ਰੀਦ , ਬਾਬਾ (1173-3265 ਈ.) : ਗੁਰੂ ਗੰਥ ਸਾਹਿਬ 
ਦੇ ਇਕ ਸੂਫ਼ੀ ਬਾਣੀਕਾਰ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਪੰਜਾਬੀ ਵਿਚ ਸੂਫ਼ੀ 
ਸਾਧਨਾ ਨਾਲ ਸੰਬੰਧਿਤ ਭਾਵਨਾਵਾਂ ਨੂੰ ਸਾਹਿਤਿਕ 
ਸਿੰਘਾਸਨ ਉਤੇ ਸੁਸ਼ੋਭਿਤ ਕੀਤਾ। ਆਪ ਇਕ ਕਾਮਲ 
ਦਰਵੇਸ਼ ਸਨ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਉਸ ਵਕਤ ਦੀ ਜਨਤਾ ਨੂੰ ਸੂਫ਼ੀ 
ਰੋਗ ਵਿਚ ਰੈਗਣ ਦਾ ਭਰਪੂਰ ਯਤਨ ਕੀਤਾ। ਆਪ ਦੇ 
ਦਾਦਾ ਅਤੇ ਹੋਰ ਕਬੀਲੇ ਵਾਲੇ ਰਾਜਨੈਤਿਕ ਪਰਿਸਥਿਤੀਆਂ 
ਦੇ ਅਸੁਖਾਵੇਂ ਹੋਣ ਕਾਰਣ ਆਪਣੇ ਦੇਸ਼ ਕਾਬੁਲ ਨੂੰ ਛਡ ਕੇ 
ਹਿੰਦੁਸਤਾਨ ਵਿਚ ਆ ਗਏ। ਪਹਿਲਾਂ ਕੁਝ ਸਮਾਂ ਲਾਹੌਰ 
ਵਿਚ ਟਿਕੇ, ਪਰ ਫਿਰ ਕਸੂਰ ਨਗਰ ਵਿਚ ਜਾ ਰਹੇ ਅਤੇ 
ਉਥੋਂ ਦੇ ਕਾਜ਼ੀ ਦੀ ਮਦਦ ਨਾਲ ਪਿੰਡ ਖੋਤਵਾਲ (ਖੋਤੀਵਾਲ) 
ਦੇ ਕਾਜ਼ੀ ਦਾ ਕਾਰਜ-ਭਾਰ ਸੈਭਾਲਿਆ। 

ਦਾਦੇ ਦੀ ਮ੍ਰਿਤੂ ਤੋਂ ਬਾਦ ਆਪ ਦੇ ਪਿਤਾ ਸ਼ੇਖ 


_ਜਮਾਲੁੱਦੀਨ ਸੁਲੈਮਾਨ ਖੋਤਵਾਲ ਦੇ ਕਾਜ਼ੀ ਬਣੇ ਜੋ ਸੁਤਲਾਨ 


ਮਹਿਮੂਦ ਗ਼ਜ਼ਨਵੀ ਦੇ ਭਣੇਵੇ' ਸਨ ਅਤੇ ਖੋਤਵਾਲ ਵਿਚ 
ਮੁੱਲਾ ਵਜੀਹੁੱਦੀਨ ਖੁਜੰਦੀ ਦੀ ਪੁੱਤਰੀ ਬੀਬੀ ਕੁਰਸੂਮ 
ਖ਼ਾਤੂਨ ਨਾਲ ਵਿਆਹੇ ਗਏ ਸਨ। ਇਸ ਦੰਪਤੀ ਤੋਂ ਤਿਨ 
ਪੁੱਤਰ ਪੈਦਾ ਹੋਏ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਮੰਝਲਾ ਫ਼ਰੀਦੁੱਦੀਨ ਮਸਊਦ 
ਸੀ ਜੋ ਕਾਲਾਂਤਰ ਵਿਚ ਬਾਬਾ ਫ਼ਰੀਦ ਜਾਂ ਸ਼ੇਖ਼ ਫ਼ਰੀਦ ਕਰਕੇ 
ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਹੋਏ। ਸ਼ਕਰ-ਰੀਜ ਅਥਵਾ ਗੈਜਿ-ਸ਼ਕਰ ਆਪ ਦੀ 
ਅੱਲ ਸੀ ਕਿਉਂਕਿ ਆਪ ਦੇ ਬੋਲ ਅਤਿ ਦਰਜੇ ਦੇ ਮਿਠੇ 
ਸਨ। ਆਪ ਦਾ ਜਨਮ ਆਮ ਤੌਰ 'ਤੇ ਸੈਨ 1173 ਈ. 
ਵਿਚ ਮੰਨਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ, ਪਰ “ਲਾਈਫ ਐਂਡ ਟਾਈਮਜ਼ 
ਆਫ਼ ਸ਼ੇਖ਼ ਫ਼ਰੀਦੁੱਦੀਨ” ਦੇ ਕਰਤਾ ਖ਼ਲੀਕ ਅਹਿਮਦ 
ਨਿਜ਼ਾਮੀ ਨੇ 1175 ਈ. ਲਿਖਿਆ ਹੈ। ਜਨਮ ਵਰ੍ਹੇ ਬਾਰੇ 
ਕੁਝ ਕੁ ਸਾਲਾਂ ਦਾ ਫ਼ਰਕ ਕਈ ਹੋਰ ਪੁਰਾਤਨ ਲਿਖਿਤਾਂ 
ਵਿਚ ਵੀ ਮਿਲਦਾ ਹੈ। 

ਬਾਬਾ ਫ਼ਰੀਦ ਨੂੰ ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਬਿਰਤੀ ਕੁਲ- 
ਪਰੈਪਰਾ ਤੋ ਹੀ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੋਈ ਸੀ, ਪਰ ਇਸ ਬਿਰਤੀ ਨੂੰ 
ਅਧਿਕ ਵਿਕਸਿਤ ਕਰਨ ਵਿਚ ਆਪ ਦੀ ਮਾਤਾ ਦਾ ਬਹੁਤ 
ਯੋਗਦਾਨ ਹੈ। ਇਸ ਬਿਰਤੀ ਕਾਰਣ ਬਚਪਨ ਵਿਚ ਪਿੰਡ 
ਦੇ ਲੋਕ ਆਪ ਨੂੰ “ਕਾਜ਼ੀ ਬੱਚਾ ਦੀਵਾਨਾ” ਕਿਹਾ ਕਰਦੇ 
ਸਨ। ਆਪ ਉਤੇ ਸਭ ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ ਕ੍ਰਿਪਾ-ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਸ਼ੇਖ਼ 
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ਫ਼ਰੀਦ, ਬਾਬਾ 
ਜਲਾਲੁੱਦੀਨ ਤਬਰੇਜ਼ੀ ਨੇ ਕੀਤੀ। 'ਸ਼ੈ੍ਰੁਲ-ਮਜਾਲਿਸ” ਦੀ 
65ਵੀਂ ਗੋਸ਼ਟਿ ਵਿਚ ਲਿਖਿਆ ਹੈ ਕਿ ਇਕ ਵਾਰ ਸ਼ੇਖ 
ਤਬਰੇਜ਼ੀ ਹੋਰੀਂ ਖੋਤਵਾਲ ਕਸਬੇ ਵਿਚੋਂ ਲੰਘ ਰਹੇ ਸਨ ਤਾਂ 
ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਲੋਕਾਂ ਨੂੰ ਪੁਛਿਆ ਕਿ ਇਥੇ ਕੋਈ ਦਰਵੇਸ਼ ਰਹਿੰਦਾ 
ਹੈ ਤਾਂ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ “ਕਾਜ਼ੀ-ਬੱਚਾ ਦੀਵਾਨਾ” ਦੀ ਦਸ ਪਾਈ। 
ਉਹ ਉਨ੍ਹਾਂ ਲੋਕਾਂ ਨਾਲ ਆਪ ਪਾਸ ਪਹੁੰਚੇ ਅਤੇ ਇਕ ਅਨਾਰ 
ਪ੍ਸਾਦ ਵਜੋ' ਦਿੱਤਾ। ਰੋਜ਼ਾ ਰਖੇ ਹੋਣ ਕਾਰਣ ਆਪ ਨੇ ਉਹ 
ਅਨਾਰ ਤੋੜ ਕੇ ਲੋਕਾਂ ਵਿਚ ਵੰਡ ਦਿੱਤਾ ਅਤੇ ਆਪ ਇਕ 
ਦਾਣਾ ਵੀ ਮੂੰਹ ਵਿਚ ਨ ਪਾਇਆ। ਸ਼ੇਖ਼ ਤਬਰੇਜ਼ੀ ਦੇ ਚਲੇ 
ਜਾਣ ਤੋਂ ਬਾਦ ਆਪ ਨੇ ਧਰਤੀ ਉਤੇ ਡਿਗੇ ਇਕ ਦਾਣੇ 
ਨਾਲ ਆਪਣਾ ਰੋਜ਼ਾ ਖੋਲ੍ਹਿਆ। ਉਸ ਦੇ ਖਾਣ ਨਾਲ ਆਪ 
ਦੇ ਹਿਰਦੇ ਵਿਚ ਨਿਰਮਲਤਾ ਦਾ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਹੋ ਗਿਆ। ਪਰ 
ਆਪ ਨੂੰ ਸਦਾ ਇਹ ਝੋਰਾ ਰਿਹਾ ਕਿ ਜੇ ਅਨਾਰ ਦੇ ਸਾਰੇ 
ਦਾਣੇ ਖਾਏ ਹੁੰਦੇ, ਤਾਂ ਕਿਹੋ ਜਿਹੀ ਨਿਰਮਲਤਾ ਪ੍ਰਾਪਤ 
ਹੋਣੀ ਸੀ। ਇਸ ਝੋਰੇ ਨੂੰ ਸ਼ੈਖ ਕੁਤੁਬੁੱਦੀਨ ਬਖ਼ਤਿਆਰ ਕਾਕੀ 
ਨੇ ਇਹ ਕਹਿ ਕੇ ਦੂਰ ਕੀਤਾ ਕਿ ਹਰ ਅਨਾਰ ਵਿਚ ਇਕੋਂ 
ਦਾਣਾ ਹੀ ਕੰਮ ਦਾ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਉਹ ਤੂੰ ਖਾ ਲਿਆ ਹੈ। 

ਆਪ ਜਦੋਂ ਮੁਲਤਾਨ ਵਿਚ ਸ਼ੈਖ਼ ਬਹਾਉੱਦੀਨ 
`ਤਾਂ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਸ਼ਖ਼ਸੀਅਤ ਤੋਂ' ਬਹੁਤ ਪ੍ਰਭਾਵਿਤ ਹੋਏ । ਛੋਟੀ 
ਉਮਰ ਵਿਚ ਹੀ ਆਪ ਨੂੰ ਸਾਰਾ “ਕੁਰਾਨ” ਜ਼ਬਾਨੀ ਯਾਦ ਹੋ 
ਗਿਆ। ਦਿਨ ਵਿਚ ਆਪ ਇਕ ਵਾਰ ਪੂਰੇ ਕੁਰਾਨ ਦਾ 
ਪਾਠ ਕਰਦੇ ਸਨ। ਮੁਲਤਾਨ ਵਿਚ ਰਹਿੰਦੇ ਹੋਇਆਂ ਹੀ 
ਆਪ ਦੀ 18 ਵਰ੍ਹਿਆਂ ਦੀ ਉਮਰ ਵਿਚ ਆਪਣੇ ਮੁਰਸ਼ਿਦ 
ਸ਼ੈਖ਼ ਕੁਤਬੁੱਦੀਨ ਬਖ਼ਤਿਆਰ ਕਾਕੀ ਨਾਲ ਭੇਂਟ ਹੋਈ ਅਤੇ 
ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਆਪਣਾ ਮੁਰਸ਼ਿਦ ਧਾਰਣ ਕੀਤਾ। ਆਪਣੇ 
ਮੁਰਸ਼ਿਦ ਦੇ ਚਰਣਾਂ ਉਤੇ ਡਿਗ ਪੈਣ ਵੇਲੇ ਆਪ ਨੇ ਇਕ 
ਰੁਬਾਈ ਪੜ੍ਹੀ-ਮਕਬੁ/ਲ ਤੂ ਜ਼ੁਜ਼ ਮੁਕਬਲ ਜਾਵਾਂਦਾ ਨ 
ਸ਼ਦ)(ਵਜ਼ਾ ਲ਼ਤਾਫ਼ਿ ਤੂ ਨੰਚ ਬੰਦਹ ਨੱਮਦ ਨ ਸੂਦ, ਔੱਨਤਾ 
ਬਾ ਕੁਦਾਮ ਬੰਦਹਾ ਪੈਵਸ਼੍ਤ ਦਮੇ, ਕਾਂ ਜ਼ੱਰਹ /ਝਹ ਅਜ਼ ਹਜ਼ਾਰ 
ਸ਼ੁਗ਼ੀਦ ਨ ਸ਼ਦ /।'ਸ੍ਰੇਸ਼ਟ ਗੋਸਟਾਂ”, ਪੰਨਾ 53)। ਅਰਥਾਤ-- 
ਜਿਸ ਨੂੰ ਤੂੰ ਕਬੂਲ ਕੀਤਾ, ਉਹ ਸਦਾ ਲਈ ਕਬੂਲਿਆ 
ਮੁੜਿਆ। ਕੌਣ ਹੈ ? ਜਿਸ ਉਤੇ ਇਕ ਨਿਮਖ ਤੇਰੀ ਮਿਹਰ 
ਹੋਈ ਹੋਵੇ ਤੇ (ਉਹ) ਕਿਣਕਾ, ਹਜ਼ਾਰਾਂ ਸੂਰਜਾਂ ਨੂੰ ਸ਼ਰਮਾਉਣ 
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ਵਾਲਾ ਬਣ ਗਿਆ ਹੋਵੇ। 
` ਆਪ ਨੇ ਸੁਲਤਾਨ ਗਿਆਸੁੱਦੀਨ ਬਲਬਨ ਦੀ 

ਸ਼ਹਿਜ਼ਾਦੀ ਬੀਬੀ ਹਜ਼ਬਰਾ ਨਾਲ ਵਿਆਹ ਕੀਤਾ। ਇਸ 
ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਆਪ ਦੀਆਂ ਦੋ-ਤਿੰਨ ਹੋਰ ਸ਼ਾਦੀਆਂ ਦਾ 
ਉੱਲੇਖ ਵੀ ਮਿਲਦਾ ਹੈ। ਆਪ ਦੇ ਘਰ ਪੰਜ ਪੁੱਤਰ ਅਤੇ 
ਤਿੰਨ ਪੁੱਤਰੀਆਂ ਨੇ ਜਨਮ ਲਿਆ। 

ਕੁਝ ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਅਨੁਸਾਰ ਮੁਲਤਾਨ ਵਿਚ 
ਵਿਦਿਆ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਤੋਂ ਬਾਦ ਆਪ ਕੈਧਾਰ, ਮੱਕੇ ਅਤੇ ਬਗ਼ਦਾਦ 
ਆਦਿ ਥਾਂਵਾਂ ਦੀ ਯਾਤ੍ਾ ਉਤੇ ਗਏ। ਉਥੋਂ ਪਰਤਣ ਉਪਰੇਤ 
ਆਪ ਆਪਣੇ ਮੁਰਸ਼ਿਦ ਦੀ ਸੇਵਾ ਵਿਚ ਦਿੱਲੀ ਹਾਜ਼ਰ ਹੋਏ। 
ਇਥੇ ਹੀ ਆਪ ਨੂੰ ਖ਼ਰਾਜਾ ਮਈਨੁੱਦੀਨ ਚਿਸ਼ਤੀ ਦੇ ਦਰਸ਼ਨ 
ਕਰਨ ਦਾ ਗੌਰਵ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੋਇਆ। ਦਿੱਲੀ ਤੋਂ ਪਰਤ ਕੇ 
ਆਪ ਨੇ ਹਾਂਸੀ ਵਿਚ ਠਿਕਾਣਾ ਕੀਤਾ। ਇਥੇ ਆਪ ਲਗਭਗ 
18 ਵਰ੍ਹੇ ਰਹੇ ਅਤੇ ਕਠੋਰ ਤਪਸਿਆ ਕੀਤੀ। ਇਸ ਦੌਰਾਨ 
ਖ਼ਾਜਾ ਕੁਤੁਬੁੱਦੀਨ ਬਖ਼ਤਿਆਰ ਕਾਕੀ ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ ਹੋ ਗਿਆ 
ਅਤੇ ਆਪ ਨੂੰ ਦਿੱਲੀ ਵਿਚ ਚਿਸ਼ਤੀ ਸਿਲਸਿਲੇ ਦਾ ਮੁਖੀ 
ਥਾਪਿਆ ਗਿਆ। 

ਦਿੱਲੀ ਦੇ ਰੁਝੇਵਆਂ ਭਰੇ ਵਾਤਾਵਰਣ ਤੋ ਆਪ 
ਬਹੁਤ ਤੰਗ ਆ ਗਏ। ਉਥੋਂ ਪਰਤੇ, ਪਹਿਲਾਂ ਖੋਤਵਾਲ 
ਵਿਚ ਰਹੇ, ਪਰ ਫਿਰ ਪਾਕਪਟਨ ਦੇ ਨੌੜੇ ਅਜੋਧਨ ਵਿਚ 
ਆਪਣਾ ਪੱਕਾ ਠਿਕਾਣਾ ਬਣਾਇਆ। ਇਥੋਂ ਆਪ ਦੀ 
ਮਾਨਤਾ ਅਤੇ ਪ੍ਰਤਿਸ਼ਠਾ ਦੂਰ ਦੂਰ ਤਕ ਪਸਰੀ। ਕਈ ਸ਼ਾਹੀ 
ਘਰਾਣੇ ਵੀ ਆਪ ਦੇ ਸੇਵਕ ਬਣੇ। ਆਪ ਜਿਗਿਆਸੂਆਂ 
ਦਿੰਦੇ ਸਨ। ਸੈਨ 1265 ਈ. ਵਿਚ ਆਪ ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ 
ਹੋਇਆ ਅਤੇ ਆਪ ਦੀ ਦੋਹ ਨੂੰ ਪਾਕਪਟਨ ਵਿਚ 
ਦਫ਼ਨਾਇਆ ਗਿਆ। ਦੇਹਾਂਤ ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ ਆਪ ਨੇ ਸ਼ੇਖ਼ 
ਮੁਹੈਮਦ ਕਿਰਮਾਨੀ ਨੂੰ ਆਪਣਾ ਚੋਲਾ, ਆਸਾ ਅਤੇ ਚਟਾਈ 
ਆਦਿ ਦੇ ਕੇ ਆਗਿਆ ਦਿੱਤੀ ਕਿ ਇਹ ਵਸਤੂਆਂ ਸ਼ੇਖ਼ 
ਨਿਜ਼ਾਮੁੱਦੀਨ ਔਲੀਆ ਨੂੰ ਦਿੱਲੀ ਪਹੁੰਚਾ ਦਿੱਤੀਆਂ ਜਾਣ 
ਕਿਉਂਕਿ ਮੇਰੇ ਬਾਦ ਉਹ ਗੱਦੀ ਨਸ਼ੀਨ ਹੋਣਗੇ। 

ਆਪ ਦਾ ਸੁਭਾ ਬੜਾ ਸਰਲ, ਮਿਠਾ-ਬੋਲਾ ਅਤੇ 
ਪਰਉਪਕਾਰੀ ਸੀ; ਰਾਗ ਵਿਚ ਬਹੁਤ ਰੁਚੀ ਰਖਦੇ ਸਨ; 
ਹਰ ਵਕਤ ਰੱਬ ਦੀ ਬੈਦਗੀ ਵਿਚ ਜੁੜੇ ਰਹਿਣਾ ਆਪ ਨੂੰ 
ਬਹੁਤ ਪਸੈਦ ਸੀ। ਆਪ ਦੀ ਇਸ ਮਹਾਨਤਾ ਕਾਰਣ ਬਹੁਤ 
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ਸਾਰੇ ਈਰਖਾਲੂਆਂ ਨੇ ਆਪ ਨੂੰ ਨੁਕਸਾਨ ਪਹੁੰਚਾਉਣ ਦਾ 
ਯਤਨ ਕੀਤਾ, ਪਰ ਆਪ ਦਾ ਤੇਜ-ਪ੍ਰਤਾਪ ਨਿੱਤ ਵਧਦਾ 
ਗਿਆ। ਆਪ ਨੂੰ ਲੋਕਾਂ ਨੇ ਅਨੇਕ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ਣਾਂ ਨਾਲ ਯਾਦ 
ਕਰਨਾ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਜਿਸ ਜਿਸ ਖੇਤਰ ਵਿਚ ਵੀ ਆਪ 
ਦੀ ਦਰਵੇਸ਼ੀ ਦੀ ਸੁਰੀਧ ਪਹੁੰਚੀ, ਲੱਖਾਂ ਦੀ ਗਿਣਤੀ ਵਿਚ 
ਲੋਕੀਂ ਆਪ ਦੇ ਸੇਵਕ ਬਣ ਗਏ। 

ਬਾਣਾ ਰਚਨਾ : ਬਾਬਾ ਫ਼ਰੀਦ ਦੇ ਨਾਂ ਤੇ ਗੁਰੂ 
ਰੀਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਚਾਰ ਸ਼ਬਦ (ਦੋਂ ਆਸਾ ਰਾਗ ਵਿਚ 
ਪੰਨਾ 488 ਅਤੇ ਦੋ ਸੂਹੀ ਰਾਗ ਵਿਚ ਪੰਨਾਂ 794) ਅਤੇ 
112 ਸ਼ਲੋਕ (ਪੰਨੇ 1377-1384) ਦਰਜ ਹਨ। ਸ਼ਲੋਕਾਂ 
ਦਾ ਸੈਖਿਆ ਅੰਕ ਭਾਵੇ' 130 ਹੈ, ਪਰ ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ 18 
ਸ਼ਲੋਕ (13,32, 52,75,82,83,104,105, 108, 
109,110,111, 113,120,121,122,123,124) 
ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ ਦੇ ਹਨ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਬਾਬਾ ਫ਼ਰੀਦ ਦੇ ਸ਼ਲੋਕਾਂ 
_ਨਾਲ ਟਿੱਪਣੀ ਅਥਵਾ ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੇ ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀਕੋਣ ਵਜੋਂ 
ਸ਼ਾਮਲ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਆਪ ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ ਦੀ 
ਪ੍ਰਮਾਣਿਕਤਾ ਬੜੇ ਲੈਬੇ, ਵਾਦ-ਵਿਵਾਦ ਦਾ ਵਿਸ਼ਾ ਬਣਿਆ 
ਰਿਹਾ ਹੈ, ਇਸ ਲਈ ਇਸ ਬਾਰੇ ਵਖਰਾ ਇੰਦਰਾਜ ਦਿੱਤਾ 
ਹੈ-'ਫ਼ਰੀਦ ਬਾਣੀ (ਪ੍ਮਾਣਿਕਤਾ)'। 
ਹੁੰਦੇ ਹੋਏ ਵੀ ਆਪਣੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਦਰਸ਼ਨ ਦੇ _ਮੂਲ 
ਮੁੱਦਿਆਂ ਵਲ ਕਿਤੇ ਕਿਤੇ ਸੰਕੇਤ ਕਰ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। ਇਹ 
ਮੂਲ ਮੁੱਦੇ ਪਰਮ-ਸੱਤਾ, ਜੀਵ, ਜਗਤ, ਮੁਕਤੀ ਅਤੇ ਹਰਿ- 
ਪਾਪਤੀ-ਪਥ ਉਤੇ ਚਲਣ ਦੀਆਂ ਵਿਧੀਆਂ ਆਦਿ ਨਾਲ 
ਸਬੰਧਿਤ ਹਨ। 

ਬਾਬਾ ਫ਼ਰੀਦ ਨੇ ਪਰਮ-ਸੱਤਾ ਸੈਬੈਧੀ ਜਿਨ੍ਹਾਂ 
ਨਾਂਵਾਂ/ਸਿਫ਼ਤਾਂ ਦਾ ਉੱਲੇਖ ਕੀਤਾ ਹੈ, ਉਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ ਕਈਆਂ 
ਦਾ ਮੂਲ ਸੋਮਾ ਅਰਬੀ, ਫ਼ਾਰਸੀ ਭਾਸ਼ਾਵਾਂ ਹਨ ਜਿਵੇ ਕਿ 
ਰੱਥ, ਅੱਲ੍ਹਾ, ਖ਼ੁਦਾ, ਸਾਹਿਬ, ਖ਼ਾਲਕ ਆਦਿ ਸ਼ਬਦਾਂ ਦੀ 
ਵਰਤੋ ਕੀਤੀ ਹੈ। ਇਹ ਸ਼ਬਦ-ਪ੍ਰਯੋਗ ਸੂਫ਼ੀ-ਸਾਧਨਾ ਦੀ 
ਇਸਲਾਮਿਕ ਸਭਿਆਚਾਰਿਕ ਪਿਛੋਕੜ ਕਾਰਣ ਹੋਇਆ 
ਹੈ। ਪਰ ਇਥੇ ਇਹ ਗੱਲ ਵੀ ਵਿਚਾਰਨਯੋਗ ਹੈ ਕਿ ਬਾਬਾ 
ਫ਼ਰੀਦ ਜਿਸ ਵਾਤਾਵਰਣ ਵਿਚ ਰਹੇ ਅਤੇ ਜਿਸ ਜਨ-ਸਮੂਹ 
ਨੂੰ ਸੈਬੋਧਨ ਕੀਤਾ, ਉਹ ਭਾਰਤੀ ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਪਿਛੋਕੜ 
ਵਾਲਾ ਸੀ। ਇਸ ਲਈ ਫ਼ਰੀਦ-ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਦੇਸੀ ਨੁਹਾਰ 
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ਵਾਲੇ ਨਾਂਵਾਂ ਦੀ ਵਰਤੋਂ ਹੋ ਜਾਣਾ ਸੁਭਾਵਿਕ ਹੈ। ਨਾਲੇ, 
ਪਰਮ-ਸੱਤਾ ਦੇ ਪਰੰਮ-ਪ੍ਾਇਣ ਸਰੂਪ ਕਾਰਣ ਪ੍ਰੰਮ ਦੀ 
ਕੁਠਾਲੀ ਵਿਚ ਢਲੇ ਸ਼ਬਦਾਂ ਦਾ ਵਰਤਿਆ ਜਾਣਾ ਵੀ 
ਕੁਦਰਤੀ ਹੈ , ਜਿਵੇਂ ਪ੍ਭੂ , ਸਚ, ਸਾਈਂ, ਕੰਤ, ਪੀਤਮ, ਪਿਰ, 
ਸੁਹਾਗ, ਸਹੁ, ਸਚਾ ਧਣੀ ਆਦਿ। ਉਹ ਪਰਮ=ਸੱਤਾ 
ਪਰਵਦਗਾਰ ਅਪਾਰ ਅਗਮ ਬੇਅੰਤ ਹੈ। ਉਹ ਸਾਰੀ ਸਿ੍‌ਿਸ਼ਟੀ 
ਦਾ ਕਾਰਣ ਰੂਪ ਹੈ ਅਤੇ ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਉਸ ਕਾਰਣ ਤੋਂ ਹੀ ਕਾਰਜ 
ਵਿਚ ਰੂਪਾਇਤ ਹੋਈ ਹੈ। ਸਥਾਈ ਕੇਵਲ ਪਰਮ-ਸੱਤਾ ਹੈ, 
ਬਾਕੀ ਸਭ ਚਲਾਇਮਾਨ ਹੈ-ਫਗੰਦਾ ਰ/ਤ' /ਫੋਗੰ ਵਣੁ 
ਕੀਝੀਆ ਪਤਾ ਝੜੇ ਲੜ ੫7ਹ / ਚਾਰੇ ਕੰਡਾਂ ਦੂਢੀਆਂ ਰਹਣੁ 
/ਕਾਥਾਉਂ ਨਹਿ / (ਗੁ.ਰੀ.1383)। ਪਰਮ-ਸੱਤਾ ਸੈਸਾਰ ਤੋਂ 
ਵਖ ਨਹੀਂ, ਉਹ ਹਰ ਪ੍ਰਾਣੀ ਵਿਚ ਸਮਾਈ ਹੋਈ ਹੈ। ਉਸ ਦੀ 
ਸਰਬ-ਵਿਆਪਕਤਾ ਨੂੰ ਮੁੱਖ ਰਖਦਿਆਂ ਉੱਸ ਨੂੰ ਬਲਾਂ, 
ਜੈਗਲਾਂ ਵਿਚ ਲੱਭਣਾ ਵਿਅਰਥ ਹੈ। ਹਿਰਦੇ ਵਿਚ ਵਸਦੇ , 
ਸਦਾ ਪਾਸ ਰਹਿੰਦੇ ਪਰਮਾਤਮਾ ਨੂੰ ਬਾਹਰ ਭਾਲਣ ਦਾ ਉਦਮ 
ਬਾਬਾ ਫ਼ਰੀਦ ਲਈ ਨਿਰਰਥਕ ਚੇਸ਼ਟਾ ਹੈ। ਇਸ ਲਈ ਉਨ੍ਹਾਂ 
ਨੇ ਕਿਹਾ ਹੈ- ਫਗੀਦਾ ਜੰਗਲ਼ ਜੰਗਲ਼ /ਨੇਆ ਭਵ/ਹ ਵਾਟ 
ਕੰਡਾ #ੰੜੌਹਿ/ ਵਸ ਰਝ /ਹਿਆਲੀਆ ਜੰਗਲ /ਕਨਆ 
ਦੂਢਹਿ/ (ਗੁਰੀ .1378)। ਪਰਮਾਤਮਾ ਕ੍ਪਾਲੂ ਹੈ, ਉਸ __ 
ਦੀ ਕ੍ਰਿਪਾ ਨਾਲ ਹੀ ਮਨੁੱਖ ਸਫਲ-ਮਨੌਰਥ ਹੋ ਸਕਦਾ ਹੈ; 
ਉਸ ਦੀ ਰਜ਼ਾ ਵਿਚ ਰਹਿਣਾ ਅਥਵਾ ਉਸ ਦੇ ਹੁਕਮ ਦੀ 
ਪਾਲਨਾ ਕਰਨਾ ਹੀ ਸ੍ਰੇਸ਼ਠ ਧਰਮ ਹੈ, ਇਹੀ ਸਚੀ ਸਾਧਨਾ 
ਹੈ। ਉਸ ਦੀ ਰਜ਼ਾ ਵਿਚ ਰਹਿਣ ਲਈ ਜ਼ਰੂਰੀ ਹੈ ਕਿ ਦੋਸ਼ਾਂ 
ਦਾ ਤਿਆਗ ਕੀਤਾ ਜਾਇ। ਇਸ ਗੱਲ ਨੂੰ ਸਪੱਸ਼ਟ ਕਰਨ 
ਲਈ ਬਾਬਾ ਫ਼ਰੀਦ ਜੀ ਨੇ ਕਿਸੇ ਦੁਨਿਆਵੀ ਸੱਤਾਧਾਰੀ 
ਦੇ ਦੁਆਰ ਉਤੇ ਵਜਾਏ ਜਾਂਦੇ ਸਮੇਂ-ਸੂਚਕ ਘੜੀਆਲ ਦੇ 
ਬਿੰਬ ਦੀ ਵਰਤੋ` ਕੀਤੀ ਹੈ-- ਫਗੰਦਾ ਦਰ ਦਰਵਾਜੰ ਜਾ/ਇ 
ਕੰ ਕੈਓਂ /ਡੇਠੇਂ ਘੜੀਆਲ਼ / ਏਹੁ /ਨਿਦੌਸ਼ਾਂ ਆਗੰਆ ਹਮ 
ਦੌਸ਼ਾਂ ਾ /ਕਿਆ ਹਾਲ਼ / (ਗੁ ਗ੍ਰ.1379)। 

ਰੱਬ ਦਾ ਇਹ ਸਰੂਪ ਕੇਵਲ ਦੋਸ਼ੀਆਂ ਲਈ, 
ਮਾਨਵੀ ਮੁੱਲਾਂ ਤੋਂ ਸਖਣਿਆਂ ਲਈ ਅਤੇ ਜੀਵਨ-ਮਨੋਰਥ 
ਤੋਂ ਭਟਕੇ ਲੋਕਾਂ ਲਈ ਹੈ, ਉੱਜ ਰੱਬ ਪ੍ਰੇਮ-ਪਾਤਰ ਹੈ ਅਤੇ 
ਪ੍ਰੇਮ ਦਾ ਸੁਭਾ ਕੋਮਲ ਅਤੇ ਰਸਾਤਮਕ ਹੈ। ਬਾਬਾ ਫ਼ਰੀਦ ਨੇ 
ਰੱਬ ਨੂੰ ਦੁਨੀਆਵੀ ਰਸਾਤਮਕਤਾ ਦੀਂ ਸੀਮਾ ਤੋਂ ਬਹੁਤ ਉੱਚਾ 
ਦਸਿਆ ਹੈ--ਫਗੀਂਦਾਂ ਸ਼ਕਰ ਪੰਡੁ ਨਿੱਵਾਤ ਗੁੜ ਮਆ/ਖਓ 


ਭ/0/0/.56100065100.2011) 


ਫ਼ਰੀਦ , ਬਾਬਾ 


#ਝਾ' ਦਾਹਾ / ਸਭੇ ਵਸ਼ਤੂ' ਮਠੰਆਂ ਰਬ ਨ ਘਜਨਿ ਤਹ / 
(ਗੁ.ਗੰ.1379)। 

ਬਾਬਾ ਫ਼ਰੀਦ ਅਨੁਸਾਰ ਸੈਸਾਰ ਅਥਵਾ ਦੁਨੀਆ 
ਫ਼ਾਨੀ ਹੈ, ਨਸ਼ਟ ਹੋਣ ਵਾਲੀ ਹੈ। ਨਸ਼ਟ ਹੋਣਾ ਇਸ ਦਾ 
ਪਰਿਣਾਮ ਹੈ। ਪੈਦਾ ਹੋਣਾ, ਨਸ਼ਟ ਹੋਣਾ ਅਤੇ ਫਿਰ ਪੈਦਾ 
ਹੋਣਾ ਇਸ ਜਗਤ ਦੀ ਨਿਰੋਤਰ ਪ੍ਰਕ੍ਰਿਆ ਹੈ। ਜਿਸ ਸਥਾਨ 
ਉਤੇ ਉਹ ਵਿਚਰ ਰਹੇ ਹਨ, ਉਸ ਤੋ ਪਹਿਲਾਂ ਕਈ ਵਿਚਰ 
ਚੁਕੇ ਹਨ। ਮੌਸਮ ਦੀ ਬਦਲੀ ਵਾਂਗ ਸੈਸਾਰ ਬਦਲਦਾ ਰਹਿੰਦਾ 
ਹੈ। ਸਦਾ-ਪਰਿਵਰਤਨਸ਼ੀਲ ਸੈਸਾਰ ਦਾ ਵਾਸਤਵਿਕ ਸਰੂਪ 
ਗੁਝੀ ਅੱਗ ਵਰਗਾ ਹੈ ਜੋ ਉਪਰੋਂ ਤਾਂ ਪਤਾ ਨਹੀਂ ਲਗਦੀ, 
ਪਰ ਭਰਮ ਵਸ ਬੈਦਾ ਉਸ ਵਿਚ ਫਸ ਕੇ ਆਪਣਾ ਨਾਸ਼ ਕਰ 
ਲੈਂਦਾ ਹੈ-,ਕਿਝ ਨਾ ਝੁਝੈ /ਕੈਝੁ ਨ ਸੁਝੈ ਦੁਨੀਆ ਗੁਝਾ 


ਭਾਹਹਿ / ਇਸ ਨੂੰ ਸੁੰਨੀ ਅਥਵਾ ਹਨੋਰੀ ਖੂਹੀ ਨਾਲ ਉਪਮਾ . 


ਦੇ ਕੇ ਫ਼ਰੀਦ ਜੀ ਨੇ ਇਸ ਦੀ ਭਿਆਨਕਤਾ ਨੂੰ ਸਪੱਸ਼ਟ 
ਕੀਤਾ ਹੈ--/ਵਿਧਣ ਖੂਹੀ #ਧ /ਇਕੰਲ”/ ਨਾ ਕੋ ਸ਼ਾਲ ਨਾ 
ਕੇ ਝੋਲ/ (ਗੁ.ਰੀੰ.794)। ਅਜਿਹੀ ਭਿਆਨਕ ਦੁਨੀਆ 
ਵਿਚ ਮਨੁੱਖ ਨੂੰ ਵਿਚਰਨਾ ਪੈਂਦਾ ਹੈ। 

ਰ੍‌ ਫ਼ਰੀਦ ਜੀ ਨੇ ਮਨੁੱਖਾਂ ਨੂੰ ਸਥੂਲ ਤੌਰ `ਤੇ ਦੋ 
ਹਿੱਸਿਆਂ ਵਿਚ ਵੰਡਿਆ ਹੈ। ਇਕ ਉਹ ਜੋ ਇਸ ਸੈਸਾਰ 
ਵਿਚ ਪਰਮਾਤਮਾ ਬਾਰੇ ਜਿਗਿਆਸੂ ਰੁਚੀ ਅਪਣਾਉਂਦੇ ਹਨ 
ਅਤੇ ਦੂਜੇ ਉਹ ਜੋ ਇਸ ਸੈਸਾਰ ਦੇ ਮਾਇਆ-ਭੋਗਾਂ ਵਿਚ 
ਲੀਨ ਹੋ ਕੇ ਪੁਰਸ਼ਾਰਥ ਦਾ ਮਹੱਤਵ ਖ਼ਤਮ ਕਰ ਦਿੰਦੇ ਹਨ-- 
ਫਗੀਦਾ ਹਉਂ ਲੌੜੀ ਸਹ ਆਪਣਾ ਤੂ ਲੰੜਹਿ ਆਗਿਆਰ / 
(ਗੁ.ਰੰ.1380)। ਮਨੁੱਖ ਨੂੰ ਭਟਕਾਉਣ ਵਾਲਾ ਤੱਤ੍ਰ ਸ਼ੈਤਾਨ 
ਹੈ। ਸ਼ੈਤਾਨ ਦੁਆਰਾ ਕੁਮਾਰਗ ਉਤੇ ਪਾਇਆ ਮਨੁੱਖ 
ਨਹੀਂ' ਹੁੰਦਾ- ਲੋ ਸੰਤਾਨ ਵੰਵਾਇਆ ਸੇ ਨੈਤੇ ਛੇਗੰਹ /ਚਤਾ/ 
(ਗੁ.ਗੁੰ.1378)। ਇਹ ਚਿੱਤ ਕਿਵੇਂ ਫਿਰ ਸਕਦਾ ਹੈ ? ਇਹ 
ਇਕ ਰੀਭੀਰ ਸਮਸਿਆ ਹੈ। ਇਸ ਸਮਸਿਆ ਦਾ ਹਲ ਸੂਫ਼ੀ 
ਸਾਧਕ ਆਪਣੇ ਮੁਰਸ਼ਿਦ ਤੋਂ ਭਾਲਦਾ ਹੈ। ਇਹ ਮੁਰਸ਼ਿਦ 
ਇਕ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦਾ ਪੱਥ-ਪ੍ ਦਰਸ਼ਕ ਹੈ। ਇਸ ਦੀ ਅਗਵਾਈ 
ਮੁਰੀਦ ਅਥਵਾ ਸਾਧਕ ਲਈ ਜ਼ਰੂਰੀ ਹੈ--ਜੋਂ ਗਰ ਦਸ ਵਾਟ 
ਮਗੀਦਾ ਜੌਂਲ#/ ਅਜਿਹੇ ਸਾਧਕਾਂ ਦਾ ਇਸ ਸੈਸਾਰ ਨਾਲ 
ਸੈਬੈਧ ਸਥਾਈ ਨਹੀਂ, ਪਰ ਜੀਵ ਦੀ ਕੁਦਰਤੀ ਯਾੜਾ ਕਾਰਣ 
ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਸੈਸਾਰ ਦੀ ਯਾੜ੍ਾ ਕਰਨੀ ਪੈਂਦੀ ਹੈ। ਇਹ ਸੈਸਾਰ 
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ਉਨ੍ਹਾਂ ਲਈ ਖੇਡ ਦਾ ਮੇਦਾਨ ਹੈ। ਇਥੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਅਧਿਆਤਮਿਕ 
ਸਾਧਨਾ ਦੀ ਖੇਡ ਖੇਡਣੀ ਹੈ। ਬਸ, ਇਥੋਂ ਤਕ ਹੀ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ 
ਕਾਰਜ ਸੀਮਿਤ ਹੈ। ਇਸ ਸੈਸਾਰ ਵਿਚ ਖਚਿਤ ਹੋਣਾ ਉਨ੍ਹਾਂ 
ਦਾ ਸੁਭਾ ਨਹੀਂ। ਬਾਬਾ ਫ਼ਰੀਦ ਅਨੁਸਾਰ- ਕਲਰ ਕੰਗ 
ਛਪੜਾੀ ਆਇ ਉਲਥੇਂ ਹੰਝਾ //ਚੌਂਜ ਝੌੜ/ਨ੍ਹੇ ਨਾ ਵਹਿ ਉਡਣ 
ਸੰਦਾ ਭੰਡ / (ਗੁ ਗ੍ਰੰ.1381)। 

ਸੂਫ਼ੀ-ਮਤ ਦੀ ਮੁਲ ਸਮਸਿਆ ਹੈ ਇਨਸਾਨੀ 
ਰੂਹ ਦਾ ਖ਼ੁਦਾ ਵਿਚ ਮਿਲਣਾ। ਖ਼ੁਦਾ ਅਤੇ ਇਨਸਾਨੀ ਰੂਹ 
ਵਿਚ ਜੋ ਸੈਬੈਧ ਹੈ, ਉਸ ਨੂੰ ਸਿਰਜਨਹਾਰ ਅਤੇ ਸਿਰਜਨਾ 
ਦਾ ਸੈਬੈਧ ਕਿਹਾ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ। ਖ਼ੁਦਾ ਅਮੂਰਤ ਹੈ, ਪਰ 
ਇਨਸਾਨ ਸਮੂਰਤ ਹੈ। ਖ਼ੁਦਾ ਨਿਰਵਿਕਾਰ ਅਤੇ ਸਦੀਵੀ 
ਹੈ, ਰੂਹ ਵੀ ਖ਼ੁਦਾਈ ਸਿਰਜਨਾ ਹੋਣ ਕਾਰਣ ਸਦੀਵੀ ਹੈ। 
ਪਰ ਇਨਸਾਨੀ ਰੂਹ ਆਪਣੇ ਮੂਲ ਸੋਮੇ “ਰੂਹੇ-ਮੁਤਲਕ” 
ਅਥਵਾ ਖ਼ੁਦਾ ਤੋਂ ਵਿਛੜੀ ਹੋਈ ਹੈ। ਜਦੋਂ ਰੂਹ ਜਾਂ ਰੂਹਾਂ 
ਆਪਣੇ ਮੂਲ ਸਿਰਜਨ-ਸਰੋਤ ਤੋ ਨਿਖੜ ਕੇ ਦਿਸਦੇ ਸੈਸਾਰ 
ਜਾਂ ਸਮੂਰਤ ਰੂਪ ਵਿਚ ਸਾਹਮਣੇ ਆਉਂਦੀਆਂ ਹਨ ਤਾਂ 
ਅਗਿਆਨ ਜਾਂ ਅਵਿਦਿਆ ਕਾਰਣ ਉਹ ਖ਼ੁਦਾ ਤੋਂ ਭਿੰਨ 
ਅਤੇ ਇਕ ਦੂਜੇ ਨਾਲੋਂ ਵਖ ਵਖ ਹੋਣ ਦਾ ਅਹਿਸਾਸ 
ਕਰਾਉੱਦੀਆਂ ਹਨ। ਪਰ, ਵਾਸਤਵ ਵਿਚ, ਉਨ੍ਹਾਂ ਸਭ ਵਿਚ 
ਇਲਾਹੀ ਜੋਤਿ ਮੌਜੂਦ ਹੈ। ਇਸ ਕਰਕੇ ਉਹ ਮੂਲ ਸੋਮੇ ਨਾਲ 
ਅਤੇ ਆਪਸ ਵਿਚ ਅਨਿਖੜ ਹਨ, ਇਕਮਿਕ ਹਨ। 

ਇਨਸਾਨੀ ਰੂਹ ਜਦੋਂ ਆਪਣੇ ਮੂਲ ਸੋਮੇ ਜਾਂ ਬ੍ਹਮ 
-ਜੌਤਿ ਤੋਂ ਵਿਛੜ ਕੇ ਸੈਸਾਰ ਵਿਚ ਸਮੂਰਤ ਰੂਪ ਧਾਰਣ 
ਕਰਦੀ ਹੈ, ਤਾਂ ਉਸ ਦੇ ਧੁਰ ਅੰਦਰ ਵਿਛੋੜੇ ਦਾ ਇਕ ਸਲ 
ਮੌਜੂਦ ਰਹਿੰਦਾ ਹੈ। ਵਿਛੋੜੇ ਦੀ ਚੋਭ ਉਸ ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਮੂਲ 
ਵਿਰਸੇ ਦੀ ਯਾਦ ਕਰਾਉਂਦੀ ਰਹਿੰਦੀ ਹੈ। ਇਸ ਖਿਚ ਨੂੰ 
ਅਭਿਆਸੀ ਸੂਫ਼ੀ ਸਾਧਕਾਂ ਅਤੇ ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਨੇ “ਇਸ਼ਕ”. 
ਦਾ ਨਾਂ ਦਿੱਤਾ ਹੈ। ਇਹ ਖਿਚ ਜਿਗਿਆਸੂ ਨੂੰ, ਭਾਵ ਸੂਫ਼ੀ 
ਸਾਧਕ ਨੂੰ, ਚੈਨ ਨਾਲ ਟਿਕਣ ਨਹੀਂ ਦਿੰਦੀ। ਜਦੋਂ ਇਹ 
ਖਿਚ ਕ੍ਰਿਆਸ਼ੀਲ ਹੁੰਦੀ ਹੈ ਤਾਂ ਇਸ਼ਕ ਦੀ ਪ੍ਰਕ੍ਰਿਆ ਸ਼ੁਰੂ ਹੋ 
ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਸੂਫ਼ੀ-ਸਾਧਨਾ ਅਨੁਸਾਰ ਇਹ ਇਸ਼ਕ ਕੇਵਲ 
ਖ਼ੁਦਾ ਨਾਲ ਕੀਤਾ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ, ਕਿਉਂਕਿ ਅਜਿਹਾ ਇਸ਼ਕ 
ਕੀਤੇ ਜਾਣ ਯੋਗ ਕੇਵਲ ਖ਼ੁਦਾ ਹੀ ਸਚਾ ਅਧਿਕਾਰੀ ਹੈ। 

ਸੂਫ਼ੀ ਮਤ ਅਨੁਸਾਰ ਜੇ ਕਿਸੇ ਵਿਅਕਤੀ ਪਾਸ ਕੋਈ 
ਸ੍ਰੇਸ਼ਨ ਵਸਤੂ ਹੈ, ਤਾਂ ਉਹ ਹੈ ਉਸ ਦਾ ਸਦਾਚਾਰੀ ਆਚਰਣ। 
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ਇਸ ਲਈ ਫ਼ਰੀਦ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਸਦਾਚਾਰ (ਨੈਤਿਕਤਾ) ਨੂੰ 
ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਸਥਾਨ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੈ। “ਕਸ਼ਫੁਲ ਮਹਿਜੂਬ' ਵਿਚ ਤਾਂ 
ਦਾਤਾ ਗੈਜਬਖ਼ਸ਼ ਹੁਜਵੀਰੀ ਨੇ ਅਖ਼ਲਾਕ (ਨੈਤਿਕਤਾ) ਨੂੰ 
ਹੀ ਤਸੱਵੁਫ਼ ਅਥਵਾ ਸੂਫ਼ੀ ਮਤ ਮੰਨਿਆ ਹੈ (ਤਸ਼ੱਫੁਫ 
ਅਸ਼ਲਾਕਾ ਅਸ਼੍ਤ)। ਇਸ ਨੂੰ ਨੈਤਿਕ-ਆਚਾਰ ਦਾ ਨਾਂ ਵੀ 
ਦਿੱਤਾ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ। ਸੂਫ਼ੀ-ਸਾਹਿਤ ਵਿਚਲੇ ਨੈਤਿਕ ਗੁਣਾਂ 
ਦਾ ਜੇ ਸਮੀਕਰਣ ਕਰੀਏ ਤਾਂ ਔਗੁਣਾਂ ਨੂੰ ਤਿਆਗਣਾ ਅਤੇ 
ਗੁਣਾਂ ਨੂੰ ਗ੍ਰਹਿਣ ਕਰਨਾ ਸੂਫ਼ੀ-ਸਾਧਨਾ ਦੀ ਪ੍ਰਧਾਨ 
ਆਵੱਸ਼ਕਤਾ ਹੈ। ਬਾਬਾ ਫ਼ਰੀਦ ਨੇ ਆਪਣੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ 
ਤੰਬੀਹ ਕੀਤੀ ਹੈ। ਉਦਾਹਰਣ ਵਜੋਂ-.ਫਗੰਦਾ /ਜਨ੍ਹਾਂ ਕੰਆੰ 
ਨਾ/ਹਿ ਗੁਣ ਤੇ ਕੰਮੜੇ ਵਿਸ਼ਾ / ਮਤੁ ਸ਼ਗਮਿੰਦਾ ਯੀਵਈੰ 


ਸ਼ਾਂਈੰ ਦੰ ਦਰਥ਼ਾ/ਰਿ / (ਗੁ ੀ੍‌.1381)। ਸੂਫ਼ੀ ਦਰਵੇਸ਼ਾਂ ਨੇ . 


ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਮਾਰਗ ਉਤੇ ਸਫਲਤਾ ਪੂਰਵਕ ਵਧਣ 
ਲਈ ਕੁਝ ਨੈਤਿਕ ਨਿਯਮਾਂ ਨੂੰ ਅਪਣਾਇਆ ਹੈ। ਸਮੁੱਚੇ 
ਤੌਰ 'ਤੇ ਆਡੇਬਰਾਂ , ਭੇਖਾਂ, ਪਾਖੰਡਾਂ ਨੂੰ ਛਡਣਾ ਬਹੁਤ ਜ਼ਰੂਰੀ 
ਹੈ- ਫਗੰਦਾ ਅਨੁ ਮੈਦਾਨ ਕਰ ਟੋਏ /ਟਿਲੇ ਲਾਹ / ਆਗ ਮਾਲ 
ਨ ਆਵਸਾ ਟੌਜਕ ਸੰਦਾ ਭਾ/ਹ / (ਗੁ .ਗੰ.1381)। 

ਨਿਮਰਤਾ ਧਾਰਣ ਕਰਨਾ ਵੀ ਸੂਫ਼ੀ ਸਾਧਕ ਦਾ 
ਇਕ ਵੱਡਾ ਗੁਣ ਹੈ। ਨ ਉੱਚਾ ਬੋਲਣਾ, ਨ ਕਿਸੇ ਦਾ ਮਨ 
ਦੁਖਾਉਣਾ, ਪਰ ਸੇਵਾ ਲਈ ਸਭ ਕੁਝ ਅਰਪਿਤ ਕਰ ਦੇਣਾ 
ਆਦਿ ਗੱਲਾਂ ਨਿਮਰਤਾ ਦੇ ਅੰਤਰਗਤ ਆਉਂਦੀਆਂ ਹਨ। 
ਫ਼ਰੀਦ ਜੀ ਨੇ ਆਪਣੇ ਆਪ ਨੂੰ ਰੱਬ ਦੇ ਘਰ ਵਿਚ ਆਉਣ 
ਵਾਲੇ ਬੈਦਿਆਂ ਦੇ ਪੈਰਾਂ ਵਿਚ ਵਿਛਣ ਲਈ ਤਿਆਰ ਕੀਤਾ 
ਹੈ- ਫਲੀੰਦਾ ਲੀਓ ੫ਵਾਗੀ ਦਭੁ / ਜੇ ਸਾਂਈ ਲੌੜ/ਹ ਸਭੁ / 
ਇਕ /ਛਿਜ/ਹ /ਝਿਆ ਲਤਾੜਆਨਹ/ ਤਾੰ ਸਾਈ ਦੈ ਦਾਰ 
ਵਾੜੀਆ/ਹ / (ਗੁ ਗੰ .378)। 

ਸੂਫ਼ੀ ਮਤ ਵਿਚ ਖਿਮਾਸ਼ੀਲਤਾ ਦੀ ਭਾਵਨਾ ਵੀ 
ਬਹੁਤ ਅਧਿਕ ਹੈ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਜੇ ਕੋਈ ਮਾਰਦਾ ਹੈ, ਕਸ਼ਟ 
ਪਹੁੰਚਾਉਂਦਾ ਹੈ, ਤਾਂ ਵੀ ਪਰਤਾ ਕੇ ਉਸ ਨੂੰ ਕਸ਼ਟ ਦੇਣਾ 
ਸੂਫ਼ੀਆਂ ਲਈ ਵਾਜਬ ਨਹੀਂ। ਫ਼ਰੀਦ ਜੀ ਨੇ ਤਾਕੀਦ ਕੀਤੀ 
ਹੈ- ਫਗੰਦਾ ਲੋ ਤੰ ਆਗਨਿ ਮੁਕੀਆਂ /ਤਿਨ੍ਹਾਂ ਨ ਆਠੇਂ 6 
ਆਪਨੜੈ ਘਨ ਜਾਈਏ ਪੰਰ /ਤਨ੍ਹਾ ਦੇ ਚੰ/#/ (ਗੁ . 
ਰੀ.1378)। 

ਸ਼ਾ/ਹ/ਤਿਕਤਾ - ਉਪਲਬਧ ਸਾਮਗੀ ਦੇ ਆਧਾਰ 
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ਫ਼ਰੀਦ, ਬਾਬਾ 
'ਤੇ ਬਾਬਾ ਫ਼ਰੀਦ ਨੇ ਨ ਕੇਵਲ ਪੰਜਾਬੀ ਕਾਵਿ-ਪਰੈਪਰਾ 
ਦਾ ਉਦਘਾਟਨ ਕੀਤਾ ਸਗੋਂ' ਜੋ ਕੁਝ ਲਿਖਿਆ ਉਸੇ ਰਾਹੀਂ 
ਮਾਨਵੀ ਮੁੱਲਾਂ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਕੀਤੀ ਅਤੇ ਨੈਤਿਕ ਕਦਰਾਂ- 
ਕੀਮਤਾਂ ਦੇ ਆਦਰਸ਼ ਸਥਾਪਿਤ ਕਰਕੇ ਲੋਕ-ਮਨ ਨੂੰ 
ਟੁੰਬਿਆ। ਇਸ ਲਈ ਲੋਕ-ਮੁਖੀ ਹੋਣਾ ਫ਼ਰੀਦ ਬਾਣੀ ਦਾ 
ਮੂਲ ਸਰੋਕਾਰ ਹੈ। ਆਪ ਨੇ ਪੰਜਾਬੀ ਦੇ ਉਦਭਵ ਕਾਲ 
ਵਿਚ ਹੀ ਆਪਣੇ ਕਾਵਿ ਦੁਆਰਾ ਉਹ ਕਲਾਤਮਕ ਸਿਖਰਾਂ 
ਛੋਹੀਆਂ ਜੋ ਪਰਵਰਤੀ ਕਵੀਆਂ/ਬਾਣੀਕਾਰਾਂ ਲਈ ਪਥ- 
ਪ੍ਰਦਰਸ਼ਕ ਬਣੀਆਂ। 12ਵੀਂ-13ਵੀਂ ਸਦੀਆਂ ਦੀ ਲਹਿੰਦੀ 
ਪੰਜਾਬੀ ਦੀ ਖ਼ੁਸ਼ਬੂ ਅਤੇ ਮਿਠਾਸ ਫ਼ਰੀਦ-ਬਾਣੀ ਤੋ' ਸਹਿਜ 
ਹੀ ਪਾਪਤ ਕੀਤੀਆਂ ਜਾ ਸਕਦੀਆਂ ਹਨ। 

ਬਾਬਾ ਫ਼ਰੀਦ ਦੇ ਗਿਆਨ, ਅਨੁਭਵ ਅਤੇ 
ਕਲਪਨਾ ਸ਼ਕਤੀ ਦਾ ਅਹਿਸਾਸ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਬਿਬ-ਸਿਰਜਨਾ 
ਤੋਂ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਦੁਆਰਾ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਰਹੱਸਾਨੁਭੂਤੀ ਬੜੇ 
ਸੁੰਦਰ ਢੰਗ ਨਾਲ ਪ੍ਰਗਟ ਹੋ ਸਕਦੀ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਬਿੰਬਾਂ ਦੀ 
ਸਫਲਤਾ ਇਸ ਗੱਲ ਵਿਚ ਵੇਖੀ ਜਾ ਸਕਦੀ ਹੈ ਕਿ ਉਨ੍ਹਾਂ 
ਦੇ ਬਿੰਬਾਂ ਨੂੰ ਸਾਹਮਣੇ ਰਖ ਕੇ ਪਰਵਰਤੀ ਵਿਆਖਿਆਕਾਰਾਂ 
ਨੇ ਕਈਆਂ ਘਟਨਾਵਾਂ ਦੀ ਕਲਪਨਾ ਕੀਤੀ ਹੈ। 

ਬਾਬਾ ਫ਼ਰੀਦ ਨੇ ਆਪਣੀ ਰਹੱਸਾਨੁਕੂਤੀ ਨੂੰ 
ਪ੍ਗਟਾਉਣ ਲਈ ਪ੍ਤੀਕਾਂ ਦੀ ਵੀ ਕਾਫ਼ੀ ਵਰਤੋ' ਕੀਤੀ 
ਹੈ। ਜਨ-ਜੀਵਨ ਨਾਲ ਸੰਬੈਧਿਤ ਪ੍ਰਤੀਕਾਂ ਦੁਆਰਾ ਉਨ੍ਹਾਂ 
ਦਾ ਅਨੁਭਵ ਸਮਝਣ ਦੇ ਯੋਗ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਡਾ. ਹਰਿਭਜਨ 
ਸਿੰਘ (ਪਤਰਾਂਜਲੀ”, ਪੰਨੇ 10-11) ਅਨੁਸਾਰ ਬਾਬਾ 
ਫ਼ਰੀਦ ਬਾਣੀ ਦੀ ਰਚਨਾ-ਸ਼ੈਲੀ ਦਾ ਕੇਂਦਰੀ ਨੁਕਤਾ ਇਹੋ 
ਹੈ ਕਿ ਉਹ ਦੁਖਾਤਮਕ ਵਸਤੂ ਨੂੰ ਸੁਖਾਤਮਕ ਪ੍ਰਤੀਕ ਵਿਚ 
ਬਦਲਦਾ ਹੈ। ਫ਼ਰੀਦ-ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਜੋ ਵੀ ਦੁਖਾਤਮਕ ਹੈ 
ਉਹ ਵਾਸਤਵਿਕ ਹੈ ਅਤੇ ਜੋ ਵੀ ਸੁਖਾਤਮਕ ਹੈ ਉਹ 
ਪ੍ਰਤੀਕਾਤਮਕ ਹੈ। ਵਸਤੂ ਕਠੋਰ ਹੈ। ਉਸ ਦੇ ਮੁਕਾਬਲੇ ਵਿਚ 
ਜੋ ਪ੍ਰਤੀਕ-ਪ੍ਰਬੰਧ ਜਾਂ ਉਪਮਾਨ-ਪ੍ਰਬੈਧ ਮਨੁੱਖ ਰਚਦਾ ਹੈ, 
ਉਸੇ ਦੇ ਆਧਾਰ 'ਤੇ ਉਹ ਵਾਸਤਵਿਕਤਾ ਨੂੰ ਕੁਝ ਘਟ ਕਠੋਰ 
ਬਣਾ ਲੈਂਦਾ ਹੈ। ਬਾਬਾ ਫ਼ਰੀਦ ਅਨੁਸਾਰ ਵਸਤੂ ਯਥਾਰਥ 
ਦੁਖ ਹੈ ਅਤੇ ਫ਼ਰੀਦ-ਕਲਾਮ ਇਸੇ ਦੁਖ ਦੇ ਮੁਕਾਬਲੇ ਵਿਚ 
ਆਪਣਾ ਮਾਨਵੀ ਪ੍ਰਤੀਕ-ਪ੍ਰਬੈਧ ਰਚਦਾ ਹੈ। 

ਬਾਬਾ ਫ਼ਰੀਦ ਦੀ ਸ਼ੈਲੀ ਦੀ ਇਕ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ਤਾ ਇਸ 
ਦਾ ਸੈਬੋਧਨ-ਮੁਖੀ ਹੋਣਾ ਹੈ। ਕਿਉਂਕਿ ਇਸ ਬਾਣੀ ਵਿਚ 
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ਫ਼ਰੀਦ , ਬਾਬਾ ਰ੍ 
ਫ਼ਰੀਦ ਜੀ ਨੇ ਮਾਨਵ-ਕਲਿਆਣ ਲਈ ਇਕ ਸੰਦੇਸ਼ 
ਅਥਵਾ ਉਪਦੇਸ਼ ਦੇਣਾ ਸੀ, ਇਸ ਲਈ ਬਾਣੀ ਦੀ ਬਿਰਤੀ 
ਵਿਚ ਸੰਬੋਧਨ ਦੀ ਪ੍ਰਧਾਨਤਾ ਅਨਿਵਾਰੀ ਹੈ। ਬਹੁਤੇ ਸ਼ਲੋਕ 
ਤਾਂ ਫ਼ਰੀਦ ਜੀ ਨੇ ਆਪਣੇ ਆਪ ਨੂੰ ਸੈਬੋਧਨ ਕੀਤੇ ਹਨ। 
ਆਪਣੇ ਆਪ ਨੂੰ ਸੈਬੋਧਨ ਕਰਨ ਦਾ ਕਾਰਣ ਇਹ ਪ੍ਰਤੀਤ 
ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਕਿ ਜੋ ਗੱਲ ਹੋਰਾਂ ਤੋਂ ਕਰਵਾਈ ਜਾਣੀ ਇਛਿਤ 
ਹੋਵੇ, ਉਸ ਅਨੁਸਾਰ ਪਹਿਲਾਂ ਆਪਣੇ ਆਪ ਨੂੰ ਢਾਲਿਆ 
ਜਾਏ। ਇਸ ਲਈ ਬਾਬਾ ਜੀ ਨੇ ਆਤਮ-ਸੈਬੋਧਨੀ ਸ਼ੈਲੀ ਦੀ 
ਵਰਤੋ ਕੀਤੀ ਹੈ। ਕੁਝ ਸ਼ਲੋਕਾਂ ਵਿਚ ਆਪ ਨੇ ਜਿਗਿਆਸੂ 
ਨੂੰ ਵੀ ਸੈਬੋਧਨ ਕੀਤਾ, ਜਿਵੇਂ ਝੋਲੰ ਸੇਖ ਫਨੰਦੁ //ਆਨੇ 
ਅਲਹ ਲਗੇ, ਫਗੰਦਾ ਮੰਡਪ ਆਲ਼ ਨ ਲਾਇ “ਰਗ ਸ਼ਤਾਣ 
/ਚਾ/ਤਿ ਧੰਨ /ਸ਼ਾਈੀ ਜਾ/ਇ ਸਮਾਲਿ /ਜਿਥੈ ਹੀ ਤਉ ਵੰਵਣਾ/ 
(ਗੁ.ਗੰੰ. 13813) 

ਬਾਬਾ ਫ਼ਰੀਦ ਦਾ ਛੋਦ-ਵਿਧਾਨ ਸੈਤ ਕਵੀਆਂ 
ਵਾਂਗ ਕਿਸੇ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀ ਮਾਤੜ੍ਰਿਕ ਜਾਂ ਵਰਣਿਕ ਬੈਦਸ਼ ਤੋਂ 
ਸੁਤੰਤਰ ਹੈ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਸਾਰੀ ਰਚਨਾ ਦੋ ਸ਼ੈਲੀਆਂ ਵਿਚ ਹੋਈ 
ਹੈ। ਇਕ, ਗੇਯ-ਪਦ-ਸ਼ੈਲੀ ਅਤੇ ਦੂਜੀ, ਦੋਹਾ-ਸ਼ੈਲੀ। ਬਾਬਾ 
ਫ਼ਰੀਦ ਨੇ ਪੰਜਾਬ ਵਿਚ ਰਹਿ ਕੇ ਲੋਕ-ਮਾਨਸ ਦੇ ਪ੍ਰਵਾਨ 
ਚੜ੍ਹ ਚੁਕੀ ਗੇਯ-ਪਦ ਰਚਨਾ-ਸ਼ੈਲੀ, ਨੂੰ ਅਪਣਾਇਆ ਅਤੇ 
ਚਾਰ ਸ਼ਬਦਾਂ ਦੀ ਰਚਨਾ ਕੀਤੀ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ ਆਸਾ ਰਾਗ 
ਦੇ ਪਹਿਲੇ ਸ਼ਬਦ ਵਿਚ ਦੋ ਦੋ ਤੁਕਾਂ ਦੇ ਚਾਰ ਪਦੇ ਹਨ ਅਤੇ 
ਪਹਿਲੇ ਪਦਿਆਂ ਤੋਂ ਬਾਦ ਦੋ ਤੁਕਾਂ ਦਾ “ਰਹਾਉ” ਹੈ। ਦੂਜੇ 
ਸ਼ਬਦ ਵਿਚ ਅੱਠ ਪਦੇ ਹਨ ਅਤੇ ਦੋ ਤੁਕਾਂ ਦਾ “ਰਹਾਉ” 
ਪਹਿਲੇ ਪਦੇ ਤੋ' ਬਾਦ ਹੈ। ਸੂਹੀ ਰਾਗ ਦੇ ਪਹਿਲੇ ਸ਼ਬਦ ਵਿਚ 
ਚਾਰ ਚਾਰ ਤੁਕਾਂ ਦੇ ਚਾਰ ਪਦੇ ਅਤੇ ਪਹਿਲੇ ਪਦੇ ਤੋ' ਬਾਦ ਦੋ 
ਤੁਕਾਂ ਦਾ “ਰਹਾਉ” ਹੈ ਅਤੇ ਦੂਜੇ ਸ਼ਬਦ ਵਿਚ ਦੋ ਦੋ ਤੁਕਾਂ ਦੇ 
ਤਿੰਨ ਪਦੇ ਹਨ ਅਤੇ ਪਹਿਲੇ ਪਦੇ ਤੋਂ' ਬਾਦ ਇਕ ਤੁਕ ਦਾ 
“ਰਹਾਉ” ਹੈ। ਇਹ ਸ਼ਬਦ ਭਾਵੇ' ਛੋਦ ਸੈਬੈਧੀ ਕਿਸੇ ਨਿਯਮ 
ਵਿਚ ਬੰਨ੍ਹੇ ਹੋਏ ਨਹੀਂ ਹਨ, ਪਰ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਸੈਪਾਦਨ 
ਵੇਲੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਸੈਪਾਦਨ-ਵਿਧੀ .ਵਿਚ 
ਢਾਲਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। 

ਬਾਬਾ ਜੀ ਨੇ ਪਰੈਪਰਾਗਤ ਦੋਹਾ-ਸ਼ੈਲੀ ਸ਼ਲੋਕਾਂ 
ਵਿਚ ਵਰਤੀ ਹੈ। ਬਾਬਾ ਫ਼ਰੀਦ ਦੇ ਸ਼ਲੋਕਾਂ ਦੀ ਸਫਲਤਾ 
ਛੰਦ-ਨਿਯਮਾਂ ਦੀ ਪਾਬੰਦੀ ਦੀ ਥਾਂ ਭਾਵ ਨੂੰ “ਗਾਗਰ ਵਿਚ 
ਸਾਗਰ ਭਰਨ” ਦੀ ਬਿਰਤੀ ਵਿਚ ਵੇਖਣੀ ਬਣਦੀ ਹੈ। ਇਸ 
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ਫ਼ਰੀਦ, ਬਾਬਾ 
ਦਾ ਇਕ ਕਾਰਣ ਸੁੰਦਰ ਸ਼ਬਦ-ਚੋਣ ਹੈ ਜਿਸ ਦੇ ਫਲਸਰੂਪ 
ਲਗਭਗ ਸਾਰੇ ਸ਼ਲੋਕ ਸੁਭਾਸ਼ਿਤਾਂ/ਸਤਿ-ਕਥਨਾਂ ਦਾ ਰੂਪ 
ਧਾਰਣ ਕਰ ਗਏ ਹਨ। ਦੂਜਾ ਕਾਰਣ ਸ਼ਬਦਾਂ ਅਥਵਾ ਭਾਸ਼ਾ 
ਦਾ ਕਲਪਨਾ ਨਾਲ ਸੁੰਦਰ ਸੈਯੋਗ ਹੈ। ਇਹੀ ਕਾਰਣ ਹੈ ਕਿ 
ਦੇ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਗੁਣ ਹਨ। 

ਬਾਬਾ ਫ਼ਰੀਦ ਦੀ ਬਾਣੀ ਪੰਜਾਬ ਵਿਚ ਉਚਾਰੀ 
ਗਈ ਸੀ। ਆਪ ਜਨਮ ਤੋੱ' ਪੰਜਾਬ ਵਿਚ ਰਹੇ ਸਨ। ਪੰਜਾਬ 
ਨਾਲ ਆਪ ਦਾ ਡੂੰਘਾ ਰਿਸ਼ਤਾ ਸੀ। ਆਪ ਨੇ ਆਪਣੇ 
ਵਿਚਾਰਾਂ ਦੇ ਪ੍ਰਗਟਾਵੇ ਲਈ ਭਾਵੇਂ ਪੰਜਾਬੀ ਨੂੰ ਮਾਤ-ਭਾਸ਼ਾ 
ਵਜੋਂ ਨ ਵਰਤਿਆ ਹੋਵੇ , ਪਰ ਇਤਨਾ ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ ਲੋਕਾਂ 
ਭਾਵਾਂ ਅਨੁਰੂਪ ਢਾਲਣ ਲਈ ਲੋਕ-ਭਾਸ਼ਾ ਨੂੰ ਵਰਤਣ ਦਾ 
ਮਹੱਤਵਪੂਰਣ ਸਥਾਨ ਹੈ। ਇਸ ਲਈ ਬਾਬਾ ਫ਼ਰੀਦ ਨੇ ਲੋਕ- 
ਭਾਸ਼ਾ ਨੂੰ ਅਪਣਾ ਕੇ ਆਪਣੀ ਉਦਾਰਤਾ ਦਾ ਪ੍ਰ ਦਰਸ਼ਨ 
ਕੀਤਾ ਹੈ। ਫ਼ਰੀਦ-ਬਾਣੀ ਦੀ ਭਾਸ਼ਾ ਦਾ ਪਿੰਡਾ ਭਾਰਤੀ 
ਮੂਲ ਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਦੇ ਸਰੂਪ ਨੇ ਸਸਕ੍ਰਿਤ ਤੋ ਅਪਕੁੰਸ਼ ਵਲ 
ਯਾੜ੍ਾ ਕਰਕੇ ਪਹੁੰਚਣ ਤਕ ਕਈ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ ਪ੍ਰਭਾਵ ਗੁਹਿਣ 
ਕੀਤੇ ਹਨ। 

ਬਾਬਾ ਜੀ ਦੀ ਲਗਭਗ 900 ਮੂਲ ਸ਼ਬਦਾਂ ਵਾਲੀ 
ਬਾਣੀ ਵਿਚ 11 ਪ੍ਰਤੀਸ਼ਤ ਅਰਬੀ-ਫ਼ਾਂਰਸੀ ਸ਼ਬਦਾਵਲੀ 
ਆਪਣਾ ਸਥਾਨ ਬਣਾ ਚੁਕੀ ਸੀ। ਇਥੇ ਇਹ ਗੱਲ ਵੀ 
ਦਸਣੀ ਜ਼ਰੂਰੀ ਹੈ ਕਿ ਇਹ ਪ੍ਰਭਾਵ ਸ਼ਬਦਾਵਲੀ ਤੋਂ ਭਿੰਨ 
ਹੋਰ ਕਿਸੇ ਵਿਆਕਰਣਿਕ ਰੂਪ ਉਤੇ ਨਹੀਂ ਪਿਆ। ਇਸ 
ਰਾਹੀਂ ਸਹਿਜ ਸੁਭਾਵਿਕ ਢੰਗ ਨਾਲ ਸਾਹਿਤਿਕ ਮੂੰਹ-ਮੱਥਾ 
ਪ੍ਰਦਾਨ ਕੀਤਾ ਹੈ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਇਹ ਦੇਣ ਅਭੁਲ ਹੈ। 

ਫ਼ਰੀਦ ਬਾਣੀ ਦੀ ਭਾਸ਼ਾ ਵਿਚ ਆਧੁਨਿਕਤਾ ਦੇ 
ਤੱਤ੍ਰਾਂ ਦੀ ਹੋਂਦ ਨੂੰ ਮੰਨ ਕੇ ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਨੇ ਕਈ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀਆਂ 
ਸਥਾਪਨਾਵਾਂ ਕੀਤੀਆਂ ਹਨ। ਕਈ ਆਲੋਚਕਾਂ ਨੇ ਇਸ ਦੇ 
ਸਰੂਪ ਉਤੇ ਕਿਸੇ ਝੁਰੜੀ ਦੀ ਹੋਂਦ ਨੂੰ ਮੰਨਣੇ ਵੀ ਸੈਕੋਂਚ ਕੀਤਾ 
ਹੈ। ਅਸਲ ਵਿਚ ਫ਼ਰੀਦ ਬਾਣੀ ਦੀ ਭਾਸ਼ਾਈ ਸਰਲਤਾ ਅਤੇ 
ਸਪੱਸ਼ਟਤਾ ਹੀ ਇਸ ਨੂੰ ਆਧੁਨਿਕ ਯੁਗ ਵਿਚ ਨਵੀਨ 
ਦਰਸਾਉਂਦੀ ਹੈ।ਉੱਜ ਫ਼ਰੀਦ ਬਾਣੀ ਵਿਚਲੇ ਪਰਸਰਗ, ਯੋਜਕ 


ਭ/0/0/.5110006100.2011) 


ਫ਼ਰੀਦ-ਬਾਣੀ 


ਅਤੇ ਕ੍ਰਿਆ-ਰੁਪ ਅਪਫੁੰਸ਼ ਦੀ ਸੈਯੋਗਾਤਮਕ ਬਿਰਤੀ ਨੂੰ 
ਅਪਣਾ ਕੇ ਚਲੇ ਹਨ। ਇਹ ਸੈਯੋਗਾਤਮਕਤਾ ਭਾਰਤੀ ਵਿਰਸੇ 
ਵਾਲੇ ਸ਼ਬਦਾਂ ਤਕ ਹੀ ਸੀਮਿਤ ਨਹੀਂ, ਅਰਬੀ ਫ਼ਾਰਸੀ ਦੇ 
ਸ਼ਬਦਾਂ ਉਤੇ ਵੀ ਇਸ ਦਾ ਪ੍ਰਭਾਵ ਹੈ। ਅਜਿਹੀ ਵਿਸ਼ਿਸ਼ਟਤਾ 
ਫ਼ਰੀਦ ਬਾਣੀ ਦੀ ਪ੍ਰਮਾਣਿਕਤਾ ਨੂੰ ਵੀ ਸਿੱਧ ਕਰਨ ਵਿਚ 
ਸਹਾਇਕ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਲਹਿੰਦੀ ਪੰਜਾਬੀ ਵਿਚ ਆਪਣੀ ਬਾਣੀ 
ਰਚ ਕੇ ਫ਼ਰੀਦ ਜੀ ਨੇ ਆਉਣ ਵਾਲੇ ਪੰਜਾਬੀ ਸਾਹਿਤਕਾਰਾਂ 
ਦੇ ਸੈਕੋਚ ਨੂੰ ਤੋੜ ਕੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਭਾਸ਼ਾਈ ਯਾੜ੍ਾ ਦਾ ਮਾਰਗ 
ਮੋਕਲਾ ਕੀਤਾ ਹੈ। 


`_ ਫਰੀਦ-ਬਾਣੀ (ਪ੍ਰਮਾਣਿਕਤਾ) : ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ 
ਬਾਬਾ ਫ਼ਰੀਦ ਦੇ ਕਰਤ੍ਰਿਤਵ ਨਾਲ ਸੈਬੈਧਿਤ ਚਾਰ ਸ਼ਬਦ 
(ਦੋ ਆਸਾ ਰਾਗ ਵਿਚ ਅਤੇ ਦੋ ਸੂਹੀ ਰਾਗ ਵਿਚ ਸੈਕਲਿਤ 
ਹਨ) ਅਤੇ 112 ਸ਼ਲੋਕ ਦਰਜ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ 18 
ਸ਼ਲੋਕ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ ਦੇ ਟਿੱਪਣੀ ਵਜੋਂ ਲਿਖੇ ਹਨ। 

ਪਰੈਪਰਾ ਤੋਂ ਇਹ ਸਾਰੀ ਰਚਨਾ ਫ਼ਰੀਦ ਜੀ ਦੇ 
ਨਾਂ ਨਾਲ ਪ੍ਰਵਾਨ ਕੀਤੀ ਜਾਂਦੀ ਰਹੀ ਹੈ, ਪਰ ਆਧੁਨਿਕ 
ਕੁਝ ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਨੇ ਇਸ ਦੇ ਕਰਤ੍ਰਿਤਵ ਬਾਰੇ ਕੁਝ ਸ਼ੋਕੇ 
ਖੜ੍ਹੋ ਕੀਤੇ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਸ਼ੈਕਿਆਂ ਦਾ ਆਰੇਭ ਸੈਨ 1909 
ਈ. ਵਿਚ ਮੈਕਾਲਿਫ਼ ਰਚਿਤ “ਦਿ ਸਿੱਖ ਰਿਲੀਜਨ... (ਭਾਗ 
6) ਦੇ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਨ ਨਾਲ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਕਿਉਂਕਿ ਲੇਖਕ ਨੇ ਸਪੱਸ਼ਟ 
ਰੂਪ ਵਿਚ ਮੰਨਿਆ ਹੈ ਕਿ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਦਰਜ 
ਫ਼ਰੀਦ ਬਾਣੀ ਸ਼ੇਖ ਬ੍ਰਹਮ ਅਥਵਾ ਇਬਰਾਹੀਮ ਦੀ ਰਚਨਾ 
ਹੈ। ਮੈਕਾਲਿਫ਼ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਦਾ ਆਧਾਰ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ 
ਦੇਵ ਜੀ ਦੀਆਂ “ਪੁਰਾਤਨ ਜਨਮਸਾਖੀ” ਵਿਚਲੀਆਂ ਦੋ 
ਗੋਸ਼ਟਾਂ ਹਨ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ 28ਵੀਂ ਸਾਖੀ ਵਿਚਲੀ ਗੋਸਟਿ 
ਸ਼ੇਖ ਫ਼ਰੀਦ ਨਾਲ ਹੋਈ ਦਸੀ ਗਈ ਹੈ ਅਤੇ 32ਵੀ' ਸਾਖੀ 
ਵਾਲੀ ਗੋਸਟਿ ਸ਼ੇਖ਼ ਬ੍ਹਮ ਨਾਲ ਹੋਈ ਮੰਨੀ ਗਈ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ 
ਦੋਹਾਂ ਗੋਸ਼ਟਾਂ ਵਿਚ ਦੋਵੇ ਫ਼ਰੀਦ ਆਪਣੇ ਵਲੋਂ ਦਿੱਤੇ 
ਉੱਤਰਾਂ ਵਿਚ ਗੁਰੁ ਗੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚਲੀ ਫ਼ਰੀਦ-ਬਾਣੀ 
`ਦੇ ਕੁਝ ਅੰਸ਼ਾਂ ਦੀ ਵਰਤੋ ਕਰਦੇ ਹਨ। 

ਇਸ ਸ਼ੋਕਾ ਦਾ ਸਮਾਧਾਨ ਕਈ ਢੰਗਾਂ ਨਾਲ 
ਕੀਤਾ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ। ਇਕ ਤਾਂ ਇਹ ਕਿ ਬਾਬਾ ਫ਼ਰੀਦ 
ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਸਮਕਾਲੀ ਨਹੀਂ ਸਨ, ਇਸ ਲਈ 
ਉਨ੍ਹਾਂ ਨਾਲ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਭੇਂਟ ਜਾਂ ਗੋਸ਼ਟਿ ਦਾ ਪ੍ਰਸ਼ਨ ਹੀ 
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ਨਹੀਂ ਉਠਦਾ। ਇਸ ਸਮਸਿਆ ਦਾ ਨਿਰਾਕਰਣ ਭਾਈ ਮਨੀ 
ਸਿੰਘ ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ ਸੈਬੰਧਿਤ ਜਨਮਸਾਖੀ ਵਿਚਲੇ ਭਾਈ 
ਗੁਰਦਾਸ ਦੀ ਪਹਿਲੀ ਵਾਰ ਦੀ 44ਵੀਂ ਪਉੜੀ ਦੇ ਟੀਕੇ 
ਵਿਚ ਆਪਣੇ ਢੰਗ ਨਾਲ ਕੀਤਾ ਮਿਲਦਾ ਹੈ। ਉਥੇ ਦੋਹਾਂ 
ਫ਼ਰੀਦਾਂ ਨੂੰ ਇਕੋ ਵਿਅਕਤੀ (ਅਰਥਾਤ ਸ਼ੇਖ ਬ੍ਰਹਮ) ਮੰਨ 
ਕੇ ਦੂਜੀ ਗੋਸ਼ਟਿ ਦੀ ਲੋੜ ਇਹ ਦਸੀ ਗਈ ਹੈ ਕਿ ਪਹਿਲੀ 
ਗੋਸ਼ਟਿ ਵਿਚ ਦਿੱਤਾ ਉਪਦੇਸ਼ ਫ਼ਰੀਦ ਦੇ ਮਨ ਵਿਚ ਵਸਿਆ 
ਹੋਇਆ ਹੈ ਜਾਂ ਭੁਲਾ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। 

ਦੂਜਾ ਸਮਾਧਾਨ ਇਹ ਕੀਤਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਕਿ ਜਨਮ 
-ਸਾਖੀਆਂ ਦਾ ਵਿਵਰਣ ਵਿਸ਼ਵਸਤ ਨਹੀਂ ਹੈ। ਉਸ ਵਿਚ 
ਅਨੇਕ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀਆਂ ਭਾਂਤੀਆਂ ਮੌਜੂਦ ਹਨ ਕਿਉਂਕਿ 
ਪੁਰਾਣਾਂ ਵਾਂਗ ਜਨਮਸਾਖੀਆਂ ਤੋ ਵੀ ਇਤਿਹਾਸਿਕ ਤੱਥ 
ਬੜੀ ਸਾਵਧਾਨੀ ਨਾਲ ਲਭਣੇ ਚਾਹੀਦੇ ਹਨ। ਫਲਸਰੂਪ 
ਸਾਖੀਆਂ ਨੂੰ ਇਤਿਹਾਸਿਕ ਆਧਾਰ ਬਣਾ ਕੇ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ 
ਮੈਕਾਲਿਫ਼ ਦਾ ਨਿਰਣਾ ਨਿਰਾਧਾਰ ਹੈ। 

ਜਨਮਸਾਖੀਆਂ ਦੀ ਅਣਇਤਿਹਾਸਿਕਤਾ ਦਾ 
ਦੂਜਾ ਕਾਰਣ ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਇਸ ਵਿਚ ਬਹੁਤ ਸਾਰੀਆਂ 
ਘਟਨਾਵਾਂ ਦਾ ਉਦੇਸ਼ ਚਮਤਕਾਰ ਪ੍ਰਦਰਸ਼ਨ ਹੈ। ਅਜਿਹੀਆਂ 
ਘਟਨਾਵਾਂ ਦੇ ਸੂਤਰ ਆਮ ਕਰਕੇ ਹੋਰਨਾਂ ਧਰਮਾਂ ਦੇ ਸਾਧਕਾਂ, 
ਪੂਰਣ ਬ੍ਰਿੱਤਾਂਤਾਂ ਤੋਂ ਲਏ ਗਏ ਹਨ। 

ਤੀਜਾ, ਜਨਮਸਾਖੀ ਸਾਹਿਤ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ 
ਦੇਵ ਜੀ ਭੇਂਟ ਅਨੇਕ ਅਜਿਹੇ ਧਰਮ-ਪ੍ਰਵਰਤਕਾਂ , ਨਾਥਾਂ- 
ਸਿੱਧਾਂ, ਫ਼ਕੀਰਾਂ ਆਦਿ ਨਾਲ ਕਰਵਾਈ ਗਈ ਹੈ, ਜੋ ਉਨ੍ਹਾਂ 
ਆਦਿ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਜਨਮਸਾਖੀਆਂ ਦੀ ਸਾਮਗੀ ਗੁਰੂ 
ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਜੀਵਨ ਦਾ ਯਥਾਰਥ ਰੂਪ ਪੇਸ਼ ਨਹੀਂ ਕਰਦੀ, 
ਸਗੋ ਜਨਮਸਾਖੀਕਾਰਾਂ ਦੇ ਮਨ ਵਿਚ ਬਣੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ 
ਸ਼ਖ਼ਸੀਅਤ ਦੇ ਬਿੰਬ ਨੂੰ ਹੀ ਪ੍ਤਿਬਿੰਬਿਤ ਕਰਦੀ ਹੈ। ਇਸ 
ਲਈ ਇਤਿਹਾਸਿਕ ਤੌਰ 'ਤੇ ਭਾਂਤ ਸਾਮਗੀ ਨੂੰ ਆਧਾਰ 
ਬਣਾ ਕੇ ਮੈਕਾਲਿਫ਼ ਵਲੋ ਫ਼ਰੀਦ-ਬਾਣੀ ਬਾਰੇ ਬਣਾਏ 
ਵਿਚਾਰ ਸਹੀ ਨਹੀਂ ਮੰਨੇ ਜਾ ਸਕਦੇ। 

ਫ਼ਰੀਦ-ਬਾਣੀ ਦੀ ਪ੍ਰਮਾਣਿਕਤਾ ਨੂੰ ਪ੍ਸ਼ਨ- 
ਚਿਨ੍ਹਿਤ ਕਰਨ ਵਾਲੀ ਸੂਚੀ ਵਿਚ ਦੂਜਾ ਨਾਂ ਡਾ. ਲਾਜਵੈਤੀ 
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ਰਾਮਕ੍ਰਿਸ਼ਨ ਦਾ ਹੈ ਜਿਸ ਨੇ ਅਗੇ ਲਿਖੀ ਟੂਕ ਦੇ ਆਧਾਰ 
`ਤੇ ਫ਼ਰੀਦ ਬਾਣੀ ਨੂੰ ਸ਼ੇਖ ਬ੍ਹਮ ਦੀ ਰਚਨਾ ਦਸਿਆ ਗਿਆ 
ਹੈ-ਸੋਖ ਹੈਲਾਤਾੀ ਜਗਿ ਨ ਕੋਈ /ਝ੍ਰ ਗੱਹਿਆ/ /ਜਿਸ਼ 
ਆਸ਼ਣਿ ਹਮ ਬੈਠੋ ਕੇਤੇ ਬੀਸਿ ਗਇਆ /(ਗੁ.ਰੀ.488)। ਇਸ 
ਵਿਚਲੇ “ਆਸਣਿ” ਦਾ ਅਰਥ “ਗੱਦੀ” ਕਰਕੇ ਇਸ ਸ਼ਲੋਕ ਨੂੰ 
ਬਾਬਾ ਫ਼ਰੀਦ ਦੀ ਗੱਦੀ ਉਤੇ ਬੈਠੇ ਸ਼ੇਖ ਬ੍ਰਹਮ (ਫ਼ਰੀਦ ਸਾਨੀ) 
ਦੀ ਰਚਨਾ ਮੰਨਿਆ ਗਿਆ ਹੈ।ਪਰ ਰੀਭੀਰਤਾ ਨਾਲ ਵਾਚੀਏ 
ਤਾਂ ਇਹ ਟੂਕ ਸੈਸਾਰ ਦੀ ਅਸਥਿਰਤਾ ਵਲ ਸੈਕੇਤ ਕਰਦੀ 
ਹੈ। ਸ਼ਲਿਸ਼ਟ ਹੋਣ ਕਰਕੇ ਇਸ ਸ਼ਬਦ ਦੀ ਅਰਥ-ਗਤ 
ਖਿਚ-ਤਾਣ ਸਹਿਜ ਵਿਚ ਹੋ ਸਕਦੀ ਹੈ। ਇਸ ਲਈ ਇਸ ਦੇ 
` ਆਧਾਰ 'ਤੇ ਫ਼ਰੀਦ-ਬਾਣੀ ਦੀ ਪ੍ਰਮਾਣਿਕਤਾ ਦਾ ਨਿਰਣਾ 
ਕਰਨਾ ਅਨੁਚਿਤ ਹੈ। 

ਉਪਰੋਕਤ ਦੋ ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਪੰਜਾਬੀ 
ਸਾਹਿਤ ਦੇ ਕੁਝ ਇਤਿਹਾਸਕਾਰਾਂ (ਜਿਵੇਂ ਬਾਵਾ ਬੁੱਧ ਸਿੰਘ, 
ਡਾ. ਬਨਾਰਸੀ ਦਾਸ, ਪਿੰ. ਤੇਜਾ ਸਿੰਘ, ਡਾ. ਗੋਪਾਲ ਸਿੰਘ, 
ਡਾ. ਸੁਰਿਦਰ ਸਿੰਘ ਕੋਹਲੀ ਆਦਿ) ਨੇ ਕੋਈ ਤੱਥਾਧਾਰਿਤ 
ਨਿਰਣਾ ਦੇਣ ਦੀ ਥਾਂ ਦੁਚਿੱਤੀ ਦਾ ਪ੍ਰਦਰਸ਼ਨ ਕੀਤਾ ਹੈ। 
ਅਜਿਹੇ ਵਿਦਵਾਨ ਫ਼ਰੀਦ-ਬਾਣੀ ਦੀ ਭਾਸ਼ਾ ਦੀ ਅਰਵਾ- 
ਚੀਨਤਾ ਤੋਂ ਪ੍ਰਭਾਵਿਮਤ ਹੋਏ ਪ੍ਰਤੀਤ ਹੁੰਦੇ ਹਨ। ਇਸ ਲਈ 
ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਨਿਰਣੇ ਸੈਤੁਲਿਤ ਨਹੀਂ ਮੰਨੇ ਜਾ ਸਕਦੇ। 

ਗੁਰੂ ਰੱਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚਲੀ ਫ਼ਰੀਦ-ਬਾਣੀ ਨੂੰ 
ਪ੍ਰਮਾਣਿਕ ਮੰਨਣ ਵਾਲੇ ਵਿਦਵਾਨਾਂ (ਜਿਵੇਂ ਸਰ. ਜੀ.ਬੀ. 
ਸਿੰਘ, ਡਾ. ਮੋਹਨ ਸਿੰਘ ਦੀਵਾਨਾ, ਭਾਈ ਜੋਧ ਸਿੰਘ, 
ਡਾ. ਦੀਵਾਨ ਸਿੰਘ, ਪ੍ਰੋ. ਪ੍ਰੀਤਮ ਸਿੰਘ ਆਦਿ) ਨੇ ਉਪਰੋਕਤ 
ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਦੀਆਂ ਦਲੀਲਾਂ ਨੂੰ ਸਹੀ ਨ ਮੰਨ ਕੇ ਆਪਣੇ 
ਆਪਣੇ ਢੰਗ ਨਾਲ ਪ੍ਰਮਾਣਿਕਤਾ ਨੂੰ ਸਿੱਧ ਕੀਤਾ ਹੈ। ਇਸ 
ਸੰਬੰਧ ਵਿਚ ਵਿਚਾਰਨਯੋਗ ਕੁਝ ਮਹੱਤਵਪੂਰਣ ਤੱਥ ਇਸ 
ਪ੍ਰਕਾਰ ਹਨ। 

_ਪਹਿਲਾ ਤੱਥ ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਸੱਈਦ ਮੁਬਾਰਕ 
ਕਿਰਮਾਨੀ ਨੇ ਫ਼ਰੀਦ ਦੀ ਮਿ੍‌ਤੂ (1266 ਈ.) ਤੋ 91 ਵਰ੍ਹੇ 
ਬਾਦ ਲਿਖੀ ਆਪਣੀ ਪ੍ਸਿੱਧ ਪੁਸਤਕ “ਸੀਅਰੁਲ ਅਲੀਆ'” 
ਵਿਚ ਲਿਖਿਆ ਹੈ ਕਿ ਬਾਬਾ ਫ਼ਰੀਦ ਅਰਬੀ, ਫ਼ਾਰਸੀ 
ਭਾਸ਼ਾਵਾਂ ਵਿਚ ਲਿਖਣ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਮੁਲਤਾਨੀ ਜਾਂ ਲਹਿੰਦੀ 
ਵਿਚ ਵੀ ਆਪਣੇ ਮਿਠੇ ਅਤੇ ਪ੍ਵਾਹਮਾਨ ਸ਼ਿਅਰਾਂ ਜਾਂ ਬੈਂਤਾਂ 
_ਦੀ ਰਚਨਾ ਕਰਦੇ ਸਨ (/ਇਲਾਵਾ ਬਗੀ' ਅਸ਼ਆਰਜੀ ਫ਼ਾਰਸਾੰ 
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ਊਰਾ ਦਰ ਜ਼ਬਾਨ #ਲਤਾਨਨੈ ਅਸ਼ਆਰ ਸੰਗੀ ਵੇ ਰਵਾਂ 
ਅਸ਼ਤ...)। ਇਸ ਕਥਨ ਤੋਂ ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ ਬਾਬਾ ਫ਼ਰੀਦ 
ਦੀ ਬਾਣੀ ਦੀ ਪ੍ਰਕ੍ਰਿਤੀ ਅਤੇ ਰਚਨਾ-ਸ਼ੈਲੀ 'ਕਿਰਮਾਨੀ 
ਵਲੋ' ਦਰਸਾਏ ਗੁਣਾਂ ਨਾਲ ਮੇਲ ਖਾਂਦੀ ਹੈ। 

ਦੂਜਾ ਇਹ ਕਿ ਅਲੀ ਅਸਗ਼ਰ ਨੌ ਆਪਣੀ 
ਪੁਸਤਕ “ਜਵਾਹਰਿ ਫ਼ਰੀਦੀ” (ਰਚਨਾ ਕਾਲ-1033 ਹਿ., 
1623 ਈ.) ਵਿਚ ਫ਼ਰੀਦ ਸ਼ਕਰਰੀਜ ਦੀ ਤਪਸਿਆ ਦੇ 
ਪ੍ਸੰਗ ਵਿਚ ਬਾਬਾ ਫ਼ਰੀਦ ਤੋਂ ਅਗੇ ਲਿਖਿਆ ਸ਼ਲੋਕ 
ਉਚਰਵਾਇਆ ਹੈ- ਫੋਗੰਦਾ ਧੜ ਸੂਲਾਂ /ਸੈਰ /ਮੰਜਠੇ 
ਤਲੀਆ ਟੁਕਾਣ ਕਾਗ / ਰਲ ਆਜਿਓ ਬਾਹੁੜੇ ਤੋਂ ਧਨ ਹਮਆਾਨੇ 
ਭਾਗ /ਇਸ ਸ਼ਲੋਕ ਦੀ ਭਾਵ-ਸਮਾਨਤਾ ਗੁਰੂ ਗੰਥ ਸਾਹਿਬ 
ਦੇ ਅਗੇ ਲਿਖੇ ਸ਼ਲੋਕ ਨਾਲ ਵੇਖੀ ਜਾ ਸਕਦੀ ਹੈ- ਫਲੰਦਾ 
ਤਨ ਸ਼ਕਾ ਉਜਰ ਲੀਆ ਤਲੀਆਂ ਖੂੰਡ/ਹਿ ਕਾਗ / ਅਜੈ ਸ 
ਰਝ ਨ ਝਹ/ਤਓ ਦੇਖ ਬੰਦੇ ਕੰ ਭਾਗ / (ਗੁ ਗੰ .1382)। 
ਮੂਲ ਰੂਪ ਵਿਚ ਇਕੋ ਹੀ ਪਾਠ ਲੋਕ-ਕੈਠ ਦੀ ਯਾਤ੍ਹਾ ਕਰਦਾ 
ਕਰਦਾ ਬਹੁਤ ਹੀ ਬਦਲ ਗਿਆ ਹੈ। 

ਤੀਜਾ ਇਹ ਕਿ ਸੈਨ 1604 ਈ. ਵਿਚ ਗੁਰੂ 
ਰਥ ਸਾਹਿਬ ਦਾ ਸੈਪਾਦਨ ਕਰਨ ਵਾਲੇ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ 
ਜੀ ਸ਼ੇਖ ਬ੍ਹਮ ਦੀ ਮਿ੍‌ਤੂ ਤੋਂ ਕੇਵਲ 12 ਵਰ੍ਹੇ ਬਾਦ ਪੈਦਾ 
ਹੋਏ ਸਨ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਸ਼ੇਖ ਬ੍ਹਮ ਦੀ ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਸਾਧਨਾ 
ਅਤੇ ਬਾਣੀ-ਰਚਨਾ ਦਾ ਸਹੀ ਅਤੇ ਵਿਸ਼ਵਸਤ ਗਿਆਨ 
ਹੋਣਾ ਸੁਭਾਵਿਕ ਸੀ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ 
ਸਾਰੀ ਬਾਣੀ ਨੂੰ ਬੜੀ ਘੋਖ ਅਤੇ ਪਰਖ-ਪੜਚੋਲ ਨਾਲ 
ਦਰਜ ਕੀਤਾ ਸੀ। ਜੇ ਫ਼ਰੀਦ-ਬਾਣੀ ਸ਼ੇਖ਼ ਬ੍ਹਮ ਦੀ ਹੁੰਦੀ 
ਲਿਖਣ ਵੇਲੇ ਇਸ ਦਾ ਸੰਬੋਧ ਸ਼ੇਖ਼ ਬ੍ਰਹਮ ਨਾਲ ਜੋੜਨੋਂ 
ਸੈਕੋਚ ਨ ਕਰਦੇ। ਰ 

ਚੌਥਾ ਇਹ ਕਿ ਪੁਰਾਤਨ ਫ਼ਾਰਸੀ ਪੁਸਤਕਾਂ (ਜਿਵੇਂ 
“ਸੀਅਰੁਲ-ਔਲੀਆ?”, 'ਫ਼ਵਾਇਦੁਲ-ਫ਼ੁਵਾਦ”, “ਖ਼ੈਰੁਲ- 
ਮਜਾਲਿਸ', ਆਦਿ) ਅਤੇ ਲੋਕ-ਪਰੰਪਰਾਵਾਂ ਜਾਂ ਰਵਾਇਤਾਂ 
ਵਿਚ ਫ਼ਰੀਦ ਸ਼ਕਰਰੀਜ ਦਾ ਜੋ ਵਿਅਕਤਿਤਵ ਚਿਤਰਿਆ 
ਗਿਆ ਹੈ ਕਿ ਉਹ ਸ਼ਰਈ , ਮਿਠ-ਬੋਲੇਂ, ਮਸਕੀਨ , ਨਿਮਰਤਾ 
-ਵਾਨ, ਤਿਆਗੀ, ਆਪਣੇ ਅਵਗੁਣਾਂ ਬਾਰੇ ਸਚੇਤ, ਘੁੰਮੇ- 
ਫਿਰੇ ਅਤੇ ਕਠੌਰ ਸਾਧਨਾ ਕਰਨ ਵਾਲੇ ਸਨ, ਉਸ ਦਾ ਮੇਲ 
ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚਲੀ ਫ਼ਰੀਦ-ਬਾਣੀ ਨਾਲ ਬਹੁਤ 
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ਅਧਿਕ ਬੈਠਦਾ ਹੈ। 

ਪੰਜਵਾਂ ਇਹ ਕਿ ਬਾਬਾ ਫ਼ਰੀਦ ਦੀ ਬਾਣੀ 
ਅਰਵਾਚੀਨ ਨਹੀਂ ਹੈ। ਜੇ ਇਸ ਵਿਸ਼ੇ ਦਾ ਗੈਭੀਰਤਾ ਨਾਲ 
ਅਧਿਐਨ ਕਰੀਏ ਤਾਂ ਪਤਾ ਲਗਦਾ ਹੈ ਕਿ ਅਮੀਰ ਖੁਸਰੋ 
(1254 ਈ.--1325 ਈ.) ਦੀਆਂ ਰਚਨਾਵਾਂ ਦੀ ਭਾਸ਼ਾ 
ਆਧੁਨਿਕਤਾ ਦੇ ਬਹੁਤ ਨੇੜੇ ਹੈ। ਜੇ ਅਜਿਹੀ ਗੱਲ ਹੈ ਤਾਂ 
ਕੀ ਫ਼ਰੀਦ ਬਾਣੀ ਵਿਚ.ਅਜਿਹੇ ਭਾਸ਼ਾਈ ਤੱਤ੍ਰ ਨਹੀਂ ਹੋ 
ਸਕਦੇ ਜੋ ਆਧੁਨਿਕਤਾ ਦੇ ਸਮੀਪ ਹੋਣ। ਇਸ ਸੈਬੈਧ ਵਿਚ 
ਡਾ. ਮਾਤਾ ਪ੍ਰਸਾਦ ਗੁਪਤ ਨੇ “ਫ਼ਰੀਦ ਵਾਣੀ” (ਪੰਨੇ 53- 
67) ਨਾਂ ਦੀ ਪੁਸਤਕ ਵਿਚ ਫ਼ਰੀਦ-ਬਾਣੀ ਦੀ ਭਾਸ਼ਾ ਨੂੰ 
“ਰਾਉਲ-ਵੇਲ? ਅਤੇ “ਕੁਤਬ-ਸ਼ਤਕ” ਦੀ ਭਾਸ਼ਾ ਦੀ ਮੱਧ- 
ਵਰਤੀ ਮੰਨਿਆ ਹੈ ਕਿਉਕਿ ਫ਼ਰੀਦ ਦੀ ਭਾਸ਼ਾ ਦਾ ਇਸ 
ਨਾਲੋਂ ਪੁਰਾਤਨ ਰੂਪ 'ਰਾਊਲ ਵੇਲ” (11ਵੀਂ ਸਦੀ ਦਾ ਮੱਧ) 
ਦੀ ਟੱਕਿਣੀ ਦੇ ਵਰਣਨ ਵਿਚ ਮਿਲਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਪਿਛੋਂ 
ਫ਼ਰੀਦ-ਬਾਣੀ ਦੀ ਭਾਸ਼ਾ ਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਦਾ ਸਮਾਂ 13ਵੀਂ 
ਸਦੀ ਦਾ ਦੂਜਾ ਚਰਣ ਹੈ। ਫ਼ਰੀਦ-ਬਾਣੀ ਦੀ ਭਾਸ਼ਾ ਤੋਂ 
ਬਾਦ ਦੀ ਭਾਸ਼ਾਈ ਸਥਿਤੀ “ਕੁਤਬ ਸ਼ਤਕ” ਦੀ ਹਿੰਦੁਈ 
ਵਿਚ ਮਿਲਦੀ ਹੈ ਜੋ ਪੰਦਰ੍ਹਵੀਂ ਸਦੀ ਦੀ ਮੱਧ-ਵਰਤੀ 
ਪ੍ਰਤੀਤ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। 

ਭਾਸ਼ਾ ਦੇ ਆਧਾਰ 'ਤੇ ਕਿਸੇ ਰਚਨਾ ਦਾ ਕਾਲ- 
ਨਿਰਣਾ ਕਰਨ ਵਿਚ ਪਾਠ ਦੀ ਸ਼ੁੱਧਤਾ ਦਾ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਸਥਾਨ 
ਹੈ। ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚਲੀ ਫ਼ਰੀਦ-ਬਾਣੀ ਬਾਬਾ ਫ਼ਰੀਦ 
ਦੀ ਮ੍ਰਿਤੂ (1266 ਈ.) ਤੋਂ ਲਗਭਗ 338 ਵਰ੍ਹੇ ਬਾਦ 
ਸੈਕਲਿਤ ਹੋਈ ਸੀ। ਇਤਨੇ ਸਮੇਂ ਤਕ ਲੋਕ-ਕੌਠ-ਅਨਕੰਠ 
ਪਰੈਪਰਾ ਦੀ ਯਾੜ੍ਾ ਦੋਰਾਨ ਅਨੇਕ ਸ਼ਬਦਾਂ/ਵਾਕਾਂਸ਼ਾਂ ਦਾ 
ਲੋਕ-ਅਨੁਵਾਦ ਹੋ ਜਾਣਾ ਸੁਭਾਵਿਕ ਸੀ ਕਿਉਂਕਿ ਕਈ 
ਵਾਰ ਪੁਰਾਤਨ ਸ਼ਬਦਾਂ ਦੀ ਥਾਂ ਨਵੇਂ ਸ਼ਬਦ ਗ੍ਰਹਿਣ ਕਰ 
ਲੈਂਦੇ ਹਨ, ਕਈ ਵਾਰ ਇਕ ਉਪ-ਬੋਲੀ ਦੇ ਸ਼ਬਦ ਕਿਸੇ 
ਹੋਰ ਉਪ-ਬੋਲੀ ਦੇ ਸ਼ਬਦਾਂ ਨਾਲ ਰੂਪਾਂਤਰਿਤ ਹੋ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। 
ਅਤੇ ਕਈ ਵਾਰ ਲੋਕੀਂ ਖ਼ੁਦ ਹੀ ਅਸਾਵਧਾਨੀ ਕਾਰਣ 
-_ਪਾਠਾਂਤਰ ਪ੍ਰਸਤੁਤ ਕਰ ਦਿੰਦੇ ਹਨ। ਇਸ ਲਈ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ 
_ਸਾਹਿਬ ਵਿਚਲੀ ਫ਼ਰੀਦ-ਬਾਣੀ ਲੋਕ-ਮੁਖ ਦੀ ਲੈਬੀ ਯਾੜਾ 
ਤੋਂ ਬਾਦ ਇਨ-ਬਿੰਨ ਉਹੀ ਨਹੀਂ ਰਹਿ ਸਕੀ ਹੋਵੇਗੀ ਜੋ 
ਬਾਬਾ ਫ਼ਰੀਦ ਦੇ ਮੁਖ ਤੋਂ ਉਚਰੇ ਜਾਣ ਵੇਲੇ ਸੀ। 
ਰ੍ ਸੈਖੇਪ ਵਿਚ, ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚਲੀ ਫ਼ਰੀਦ 
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ਬਾਣੀ ਫ਼ਰੀਦ ਸ਼ਕਰਰੀਜ ਦੀ ਹੈ , ਸ਼ੇਖ਼ ਬ੍ਹਮ/ਫ਼ਰੀਦ ਸਾਨੀ 
ਦੀ ਨਹੀਂ। ਇਹ ਵਖਰੀ ਗੱਲ ਹੈ ਕਿ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ 
ਤਕ ਪਹੁੰਚਣ ਸਮੇਂ ਉਸ ਵਿਚ ਲੋਕ-ਅਨੁਫਾਦ ਦੀ ਬਿਰਤੀ 
ਅਧੀਨ ਕੁਝ ਸ਼ਬਦਾਵਲੀ ਆਪਣਾ ਰੂਪ ਬਦਲ ਚੁਕੀ ਹੋਵੇਗੀ 
ਅਤੇ ਬਾਬਾ ਫ਼ਰੀਦ ਦੇ ਮੁਖ ਤੋਂ ਇਨ-ਬਿੰਨ ਨਿਕਲੀ ਬਾਣੀ 
ਤੋਂ ਕੁਝ ਅੰਤਰ ਵਾਲੀ ਹੋ ਗਈ ਹੋਵੇਗੀ। ਇਸ ਬਾਣੀ ਤੋਂ 
ਇਲਾਵਾ, ਫ਼ਰੀਦ ਦੇ ਨਾਂ ਤੇ ਕੁਝ ਹੋਰ ਬਾਣੀ ਵੀ ਕੁਝ ਪੁਸਤਕਾਂ 
(ਮਸਲੇ ਸ਼ੇਖ ਫ਼ਰੀਦ ਕੇ, ਦਾਦੂ ਪੰਥੀ ਟੀਕਾ, ਪੰਜਾਬੀ ਅਦਬ 
ਦੀ ਮੁਖਤਸਰ ਤਾਰੀਖ, ਆਦਿ) ਵਿਚ ਮਿਲ ਜਾਂਦੀ ਹੈ, ਪਰ 
ਉਸ ਦੀ ਪ੍ਰਮਾਣਿਕਤਾ ਸੈਦਿਗਧ ਹੈ। 


ਫੱਰੁਖ਼ਸੀਅਰ, ਬਾਦਸ਼ਾਹ (1683-1719 ਈ.) : ਮੁਗ਼ਲ 
ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਔਰੈਗਜ਼ੇਬ ਦੇ ਪੁੱਤਰ ਅਜ਼ੀਮ ਅਲਸ਼ਾਨ ਦੇ ਘਰ 
11 ਸਤੰਬਰ 1683 ਈ. ਵਿਚ ਔਰਗਾਬਾਦ (ਦੱਖਣ) ਵਿਚ 
ਜਨਮਿਆ ਫਰੁੱਖ਼ਸੀਅਰ, ਸ਼ੁਰੂ ਤੋਂ ਹੀ ਬੜਾ ਚੁਸਤ ਅਤੇ 
ਜੰਗਾਂ ਯੁੱਧਾਂ ਵਿਚ ਰੁਚੀ ਰਖਣ ਵਾਲਾ ਸੀ। ਦਸ ਸਾਲ ਦੀ 
ਉਮਰ ਵਿਚ ਇਹ ਆਪਣੇ ਪਿਤਾ ਨਾਲ ਆਗਰੇ ਗਿਆ 
ਅਤੇ 14ਵੇ' ਵਰ੍ਹੇ ਵਿਚ ਬੰਗਾਲ ਵੀ ਗਿਆ। ਜਦੋਂ 27 
ਫਰਵਰੀ 1712 ਈ. ਨੂੰ ਬਹਾਦੁਰ ਸ਼ਾਹ ਦੀ ਲਾਹੌਰ ਵਿਚ 
ਮੌਤ ਹੋ ਗਈ ਤਾਂ ਉਦੋਂ ਇਹ ਪਟਨਾ ਵਿਚ ਸੀ। ਇਸ ਨੂੰ 
ਉਥੇ ਹੀ ਪਤਾ ਲਗਿਆ ਕਿ ਰਾਜ-ਅਧਿਕਾਰ ਸੈਭਾਲਣ ਦੇ 
ਦਾਵੇਦਾਰਾਂ ਵਿਚ ਹੋਈ ਲੜਾਈ ਵਿਚ ਇਸ ਦਾ ਪਿਤਾ 
ਹਾਰ ਖਾ ਕੇ ਮਾਰਿਆ ਗਿਆ ਹੈ ਅਤੇ ਜਹਾਂਦਾਰ ਸ਼ਾਹ 
ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਬਣ ਗਿਆ ਹੈ। ਇਸ ਨੇ 6 ਮਾਰਚ 1712 ਈ. 
ਨੂੰ ਪਟਨੇ ਵਿਚ ਹੀ ਆਪਣੇ ਆਪ ਨੂੰ ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਘੋਸ਼ਿਤ 
ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਅਤੇ ਬਹੁਤ ਸਾਰੀ ਫ਼ੌਜ ਇਕੱਠੀ ਕਰਕੇ ਦਿੱਲੀ 
ਵਲ ਚਲ ਪਿਆ। ਆਗਰੇ ਦੇ ਨੌੜੇ ਸਾਮੂਗੜ੍ਹ ਵਿਚ 10 
ਜਨਵਰੀ 1713 ਈ. ਵਿਚ ਹੋਈ ਲੜਾਈ ਵਿਚ ਇਹ ਜਿਤ 
ਗਿਆ ਅਤੇ ਜਹਾਂਦਾਰ ਸ਼ਾਹ ਨੂੰ ਕਤਲ ਕਰਕੇ ਦਿੱਲੀ ਦੇ 
ਤਖ਼ਤ ਉਤੇ ਬੈਠਾ। 

ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਬਣਨ ਤੋ ਬਾਦ ਇਸ ਨੇ ਸਭ ਤੋ 
ਪਹਿਲਾਂ ਕੈਮ ਇਹ ਕੀਤਾ ਕਿ ਸਿੱਖਾਂ ਵਿਰੁੱਧ ਸਖ਼ਤ ਤੋਂ 
ਵਿਚੋਂ ਉਖਾੜਿਆ ਜਾਏ। ਇਸ ਨੇ ਅਬਦੁਲ ਸਮਦ ਖ਼ਾਨ ਨੂੰ 
ਲਾਹੌਰ ਦਾ ਸੂਬਾ ਨਿਯੁਕਤ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਵੱਡੇ ਵੱਡੇ ਫ਼ੌਜੀ 
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ਫੱਰੂਖ਼ਸੀਅਰ, ਬਾਦਸ਼ਾਹ 
ਫ਼ੌਜਾਂ ਸਹਿਤ ਪੰਜਾਬ ਵਲ ਤੋਰਿਆ। ਗੁਰਦਾਸ-ਨੰਗਲ ਦੀ 
ਗੜ੍ਹੀ ਵਿਚ ਬੰਦਾ ਬਹਾਦਰ ਅਤੇ ਉਸ ਦੇ ਸੈਨਿਕਾਂ ਨੂੰ ਇਨ੍ਹਾਂ 
ਨੇ ਜਾ ਕੇ ਘੇਰ ਲਿਆ। ਲਗਾਤਾਰ ਅੱਠ ਮਹੀਨੇ ਘੇਰਾ 
ਪਾਉਣ ਤੋਂ ਬਾਦ 7 ਦਸੈਬਰ 1715 ਈ. ਨੂੰ ਮੁਗ਼ਲ ਸੈਨਾ 
ਗੜ੍ਹੀ ਵਿਚ ਦਾਖ਼ਲ ਹੋਈ ਅਤੇ ਭਕੁਖ-ਪਿਆਸ ਨਾਲ ਆਤੁਰ 
ਹੋਏ ਬੰਦਾ ਬਹਾਦਰ ਅਤੇ ਉਸ ਦੇ ਸੈਨਿਕ ਨੂੰ ਪਕੜ ਲਿਆ 
ਅਤੇ ਲਾਹੌਰ ਦੇ ਬਾਜ਼ਾਰਾਂ ਵਿਚ ਘੁੰਮਾਉਣ ਤੋੱ' ਬਾਦ ਦਿੱਲੀ 
ਵਲ ਤੌਰ ਦਿੱਤਾ। ਸਿੱਖਾਂ ਦੇ ਇਸ ਕਾਫ਼ਲੇ ਵਿਚ ਜ਼ੇਜੀਰਾਂ 
ਨਾਲ ਜਕੜੇ ਹੋਏ 740 ਕੈਦੀਆਂ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ 700 ਗਡੇ 
ਸਿੱਖਾਂ ਦੇ ਸਿਰਾਂ ਨਾਲ ਭਰੇ ਹੋਏ ਅਤੇ ਦੋ ਹਜ਼ਾਰ ਸਿਰ 
ਨੇਜ਼ਿਆਂ ਉਤੇ ਟੰਗੇ ਹੋਏ ਸ਼ਾਮਲ ਸਨ। ਇਹ ਕਾਫ਼ਲਾ 27 
ਫਰਵਰੀ 1716 ਈ. ਨੂੰ ਦਿੱਲੀ ਪਹੁੰਚਿਆ। ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਦੇ 
ਹੁਕਮ ਨਾਲ ਬੈਦਾ ਬਹਾਦਰ ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਨਿਕਟੀ 20/25 
694 ਨੂੰ ਦਿੱਲੀ ਦੇ ਕੌਤਵਾਲ ਸਰਬਰਾਹ ਖ਼ਾਨ ਦੇ ਹਵਾਲੇ 
ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਕਿ ਹਰ ਰੋਜ਼ ਇਕ ਸੌ ਸਿੱਖਾਂ ਨੂੰ ਕੋਤਵਾਲੀ 
ਦੇ ਚਬੂਤਰੇ ਉਤੇ ਕਤਲ ਕੀਤਾ ਜਾਏ। 

ਬੰਦਾ ਬਹਾਦਰ ਨੂੰ ਉਸ ਦੇ ਸਾਥੀਆਂ ਸਮੇਤ ਕਿਲ੍ਹੇ 
ਤੋਂ ਖ਼ਰਾਜਾ ਕੁਤਬੁੱਦੀਨ ਬਖ਼ਤਿਆਰ ਕਾਕੀ ਦੀ ਖ਼ਾਨਕਾਹ 
ਉਤੇ ਲਿਆ ਕੇ ਮੁਸਲਮਾਨ ਬਣਨ ਲਈ ਮਜ਼ਬੂਰ ਕੀਤਾ 
ਗਿਆ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਨਾਂਹ ਕਰਨ ਤੋਂ ਬਾਦ ਬੜੀ ਬੇਦਰਦੀ ਨਾਲ 
ਮਾਰਿਆ ਗਿਆ। ਬੰਦਾ ਬਹਾਦਰ ਦੇ ਚਾਰ ਸਾਲ ਦੇ ਲੜਕੇ 
ਅਜੈ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਉਸ ਦੇ ਸਾਹਮਣੇ ਟੋਟੇ ਟੋਟੇ ਕੀਤਾ ਗਿਆ। 
ਬੰਦਾ ਬਹਾਦਰ ਦੀਆਂ ਅੱਖਾਂ ਕਢ ਦਿੱਤੀਆਂ ਗਈਆਂ, 
ਹੱਥ-ਪੈਰ ਵਢ ਦਿੱਤੇ ਗਏ ਅਤੇ ਲਾਲ ਭਖਦੇ ਜੋਮੂਰਾਂ ਨਾਲ 
ਉਸ ਦਾ ਮਾਸ ਨੋਚਿਆ ਗਿਆ। 9 ਜੂਨ 1716 ਈ. ਨੂੰ 
ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦੇ ਤਸੀਹੇ ਦੇ ਕੇ ਬੈਦਾ ਬਹਾਦਰ ਨੂੰ ਖ਼ਤਮ ਕੀਤਾ 
ਗਿਆ। ਪੰਜਾਬ ਵਿਚ ਸਿੱਖਾਂ ਦੇ ਸਿਰਾਂ ਉਤੇ ਇਨਾਮ ਰਖੇ 
ਗਏ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਫ਼ੌਰੁਖ਼ਸੀਅਰ ਨੇ ਸਾਰੇ ਮੁਗ਼ਲ ਬਾਦਸ਼ਾਹਾਂ 
ਕੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਖ਼ਤਮ ਕਰਨ ਦਾ ਪੂਰਾ ਵਾਹ ਲਾਇਆ। ਮੌਕੇ 
ਦੀ ਨਜ਼ਾਕਤ ਨੂੰ ਸਮਝਦੇ ਹੋਇਆਂ ਅਧਿਕਾਂਸ਼ ਸਿੱਖ ਪਹਾੜਾਂ 
ਅਤੇ ਜੌਗਲਾਂ ਵਿਚ ਜਾ ਕੇ ਲੁਕ ਗਏ। ਫ਼ਰੁੱਖਸੀਅਰ ਆਪਣੇ 
ਹੀ ਬੰਦਿਆਂ ਦੁਆਰਾ ਪਕੜ ਲਿਆ ਗਿਆ। ਪਹਿਲਾਂ ਉਸ 
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ਫੁਨਹੇ ਮਹਲਾ ੫ 
ਦੀਆਂ ਅੱਖਾਂ ਵਿਚ ਸੂਏ ਚੋਭੇ ਗਏ ਅਤੇ 27/28 ਅਪ੍ਰੈਲ 
1891 ਈ. ਦੀ ਰਾਤ ਨੂੰ ਕਤਲ ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। ਇਸ 
ਦੇ ਮਰਨ ਤੋਂ ਬਾਦ ਸਿੱਖ ਪਹਾੜਾਂ ਅਤੇ ਜੈਗਲਾਂ ਤੋ ਫਿਰ 
ਵਿਚਰਣ ਲਗ ਗਏ। ਮੁਸਲਮਾਨ ਸ਼ਾਸਕਾਂ ਵਲੋਂ ਸਿੱਖਾਂ ਉਤੇ 
ਸਭ ਤੋਂ ਅਧਿਕ ਜ਼ੁਲਮ ਫ਼ਰੁੱਖ਼ਸੀਅਰ ਨੇ ਹੀ ਢਾਹੇ ਸਨ ਅਤੇ 
ਆਪ ਵੀ ਅਜਿਹੀ ਮੌਤ ਮਰਿਆ ਸੀ। 


ਫੱਲੇਵਾਲ (ਪਿੰਡ) : ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਲੁਧਿਆਣਾ ਜ਼ਿਲੂਹੰ ਦੇ 
ਗੁਜਰਵਾਲ ਨਗਰ ਤੋਂ' ਤਿਨ ਕਿ ਮੀ. ਦੱਖਣ ਵਲ ਵਸਿਆ 
ਇਕ ਪਿੰਡ ਜਿਥੇ ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਸਾਹਿਬ ਨੇ ਸੈਨ 1631 
ਈ. ਵਿਚ ਮਾਲਵਾ ਪ੍ਰਦੇਸ਼ ਦੀ ਪ੍ਚਾਰ-ਯਾਤ੍ਾ ਵੇਲੇ ਚਰਣ 
ਪਾਏ ਸਨ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਆਮਦ ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ ਇਥੇ 
“ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ ਛੇਵੀਂ” ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। 
ਇਥੋਂ ਦੇ ਇਕ ਚੌਧਰੀ ਭਾਈ ਕਨ੍ਹੀਆ ਨੇ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਦੀ 
ਬਹੁਤ ਸੇਵਾ ਕੀਤੀ ਅਤੇ ਇਕ ਘੋੜਾ ਅਤੇ 360 ਤੀਰਾਂ 
ਨਾਲ ਭਰਿਆ ਹੋਇਆ ਇਕ ਭੱਥਾ ਅਤੇ ਕਮਾਨ ਭੇਟ ਕੀਤੀ। 
ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਉਸ ਨੂੰ ਇਕ ਦਸਤਾਰ ਅਤੇ ਇਕ ਕਟਾਰ 
ਬਖ਼ਸ਼ੀ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਠਹਿਰ ਵਾਲੀ ਥਾਂ ਉਤੇ ਜੋ ਪਹਿਲਾਂ 
ਇਮਾਰਤ ਬਣਵਾਈ ਗਈ ਸੀ, ਉਸ ਦੀ ਸੇਵਾ-ਸੈਭਾਲ 
ਉਦਾਸੀ ਸਾਧ ਕਰ ਰਹੇ ਸਨ। ਪਰ ਕਾਫ਼ੀ ਲੈਬੀ ਮੁਕੱਦਮੇਬਾਜ਼ੀ 
ਤੋਂ ਬਾਦ ਇਸ ਗੁਰੁ-ਧਾਮ ਦਾ ਕਬਜ਼ਾ ਸ਼ੋੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ 
ਪ੍ਬੈਧਕ ਕਮੇਟੀ ਨੂੰ ਮਿਲਿਆ। ਹੁਣ ਪੁਰਾਣੀ ਇਮਾਰਤ ਦੇ 
ਨਾਲ ਨਵੀਂ ਇਮਾਰਤ ਬਣੀ ਹੋਈ ਹੈ। ਪੁਰਾਣੀ ਇਮਾਰਤ 
ਵਿਚ ਲੜਕੀਆਂ ਦਾ ਸਰਕਾਰੀ ਸਕੂਲ ਚਲਦਾ ਹੈ। ਸ਼ਰੋਮਣੀ 
ਕਮੇਟੀ ਨਾਲ ਸੰਬੋਧਿਤ ਇਸ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ 
ਸਥਾਨਕ ਸੰਗਤ ਕਰਦੀ ਹੈ। 


ਫੁਨਹੇ ਮਹਲਾ ੫ (ਬਾਣੀ) : ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਇਸ 
ਸਿਰਲੇਖ ਅਧੀਨ ਚਾਰ ਚਾਰ ਤੁਕਾਂ ਦੇ 23 ਪਦੇ ਮਹਲੇ ਪੰਜਵੇਂ 
ਦੇ ਦਰਜ ਹਨ। 'ਫੁਨਹੇ” ਤੋਂ ਭਾਵ ਹੈ-- ਫਿਰ ਜਾਂ ਦੂਜੀ 
ਵਾਰ। 'ਫੁਨਹਾ' ਸੰਸਕ੍ਰਿਤ ਦੇ 'ਪੁਨਹ” ਸ਼ਬਦ ਦਾ ਤਦਭਵ 
ਰੂਪ ਹੈ। ਇਹ ਇਕ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਛੰਦ ਦਾ ਨਾਂ ਵੀ ਹੈ ਜਿਸ ਵਿਚ 
ਇਕ ਖ਼ਾਸ ਸ਼ਬਦ ਹਰ ਇਕ ਪਦੇ ਵਿਚ ਬਾਰ ਬਾਰ 
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ਫੁਲ ਤਾਰਨੇ/ਫੁਲ ਪਾਉਣੇ 


ਹਾਂ” ਸ਼ਬਦ ਫਿਰ ਫਿਰ ਵਰਤਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਚਾਰ ਤੁਕਾਂ ਦੇ 
ਇਸ ਛੰਦ ਦੀ ਹਰ ਤੁਕ ਵਿਚ 21 ਮਾੜ੍ਾਵਾਂ ਦਾ ਵਿਧਾਨ 
ਹੈ, 11 ਅਤੇ 10 ਉਤੇ ਬਿਸਰਾਮ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਰ੍ਰੌਥ ਸਾਹਿਬ 
ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਲਿਖੇ ਫੁਨਹਿਆਂ ਦੀ ਭਾਸ਼ਾ 
ਬ੍ਜ ਅਤੇ ਸ਼ੈਲੀ ਸੈਬੋਧਨਾਤਮਕ ਹੈ। 

ਇਨ੍ਹਾਂ ਫੁਨਹਿਆਂ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਦਸਿਆ ਹੈ 
ਕਿ ਮਨੁੱਖ ਦੇ ਮਨ ਵਿਚ ਕਰਮਾਂ ਅਨੁਸਾਰ ਸੈਸਕਾਰ ਬਣਦੇ 
ਰਹਿੰਦੇ ਹਨ ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਸੈਸਕਾਰਾਂ ਅਨੁਸਾਰ ਹੀ ਉਸ ਦੇ 
ਅਗਲੇ ਜਨਮਾਂ ਦਾ ਸਰੂਪ ਨਿਸਚਿਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਮਨੁੱਖ ਦੇ 
ਸਾਰੇ ਸੈਸਾਰਿਕ ਪ੍ਰਪੰਚ ਅਤੇ ਐਸ਼ਵਰਜ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਪ੍ਰੇਮ 
ਅਤੇ ਸੈਯੋਗ ਤੋਂ ਬਿਨਾ ਵਿਅਰਥ ਹਨ-- ਸ਼ੀ ਕਾਜਲ ਹਾਰ 
ਤੰਲੌਲ ਸਭੈ /ਨੇਛ ਸ਼ਜਿਆ।/ ਸ਼ੋਲਹ ਕੀਏ ਗਾਰ /ਕਿ 
ਅੰਜਨ ਪ/ਜਿਆ।/ ਲੇ ਘਨ ਆਵੋ ਕੰਤ ਤ ਸਭ /ਕੈਛ 
ਪਾਈਆੰ / ਹ/ਨ ਹਾਂ ਕੰਤ ਬਾਲ ਸੀਗਾਰ ਸਭ /ਸ਼ਰਸ਼ਾ 
ਜਾਈਆੰ / (ਗੁ .ਰੰ.1361-62)। 

ਵਿਕਾਰਾਂ ਤੋਂ ਬਚ ਕੇ ਸੈਸਾਰ ਸਾਗਰ ਤੋ ਪਾਰ 
ਹੋਣਾ ਸੈਭਵ ਨਹੀਂ, ਪਰ ਗੁਰੂ ਦੀ ਕ੍ਰਿਪਾ ਅਤੇ ਸਾਧ-ਸੈਗਤਿ 
ਦੇ ਸੈਪਰਕ ਵਿਚ ਜਾਣ ਨਾਲ ਹਰਿ-ਨਾਮ ਦੀ ਆਰਾਧਨਾ 
ਦੁਆਰਾ ਇਹ ਦੁਸਤਰ ਸਾਗਰ ਵੀ ਤਰਿਆ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ। 
ਦੂਜੇ ਪਾਸੇ ਮਾਇਕ ਪਦਾਰਥਾਂ ਨਾਲ ਭਰਮਾਂ ਦਾ ਵਿਸਤਾਰ 
ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਇਹ ਭਰਮ ਹਵਾਈ ਕਿਲ੍ਹਿਆਂ ਵਾਂਗ ਹਨ ਜੋ 
ਮ੍ਰਿਤੂ ਵੇਲੇ ਨਸ਼ਟ ਹੋਂ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਭਰਮਾਂ ਦਾ ਨਿਵਾਰਣ 
ਸਾਧ-ਸੈਗਤਿ ਰਾਹੀਂ ਹੀ ਸੈਭਵ ਹੈ ਕਿਉਂਕਿ ਇਨ੍ਹਾਂ ਰੋਗਾਂ 
ਨੂੰ ਸਾਧ ਰੂਪੀ ਵੈਦ ਹੀ ਕਟ ਸਕਦਾ ਹੈ। 


ਫੁਲ ਤਾਰਨੇ/ਫੁਲ ਪਾਉਣੇ : ਇਥੇ ਫੁਲ ਤੋਂ ਭਾਵ ਹੈ 
ਦਾਹ ਸੈਸਕਾਰ ਤੋ ਬਾਦ ਚਿਤਾ ਦੇ ਠੰਡੇ ਹੋਣ 'ਤੇ ਉਸ 
ਵਿਚੋਂ ਮੁਰਦੇ ਦੇ ਕਪਾਲ, ਛਾਤੀ, ਅੰਗੁਲਾਂ ਆਦਿ ਦੀਆਂ 
ਹਰਿਦੁਆਰ ਜਾਂ ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ ਹੋਰ ਤੀਫਸਾਂ ਕੋਲ ਵਗਦੇ 
ਜਲ ਵਿਚ ਤਾਰਨ ਜਾਂ ਪਾਉਣ ਲਈ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। ਸਿੱਖ 
ਸਮਾਜ ਵਿਚ ਵੀ ਫੁਲ ਚੁਣਨ ਦੀ ਪ੍ਥਾ ਹੈ। ਸਨਾਤਨੀ 
ਰੁਚੀਆਂ ਵਾਲੇ ਸਿੱਖ ਹੁਣ ਵੀ ਹਰਿਦੁਆਰ ਆਦਿ ਤੀਰਥਾਂ 
ਉਤੇ ਜਾ ਕੇ ਫੁਲ ਤਾਰਦੇ ਹਨ। ਪਰ ਮਰਯਾਦਾਵਾਦੀ ਸਿੱਖ 
ਕੀਰਤਪੁਰ ਦੇ ਪਾਤਾਲਪੁਰੀ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਕੋਲ ਸਤਲੁਜ ਨਦੀ 
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ਫੂਲ, ਬਾਬਾ 
ਵਿਚ ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਪਾਉਂਦੇ ਹਨ। ਉੱਜ ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਵਿਚ 
ਪਾਤਾਲਪੁਰੀ ਕੋਲ ਫੂਲ ਤਾਰਨ ਦੀ ਕੋਈ ਤਾਕੀਦ ਨਹੀਂ 
ਕੀਤੀ ਗਈ। ਅਸਲ ਵਿਚ ਫੁਲਾਂ ਨੂੰ ਵਗਦੇ ਜਲ ਵਿਚ 
ਰੋੜ੍ਹਨਾ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਕੰਮ ਲਈ ਕੋਈ ਨਿਸਚਿਤ ਸਥਾਨ 
ਨਹੀਂ' ਹੈ। ਦੋਰਾਹਾ ਨਗਰ ਨੋੜੇ ਕਟਾਣਾ ਸਾਹਿਬ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ 
ਕੌਲ ਸਰਹਿੰਦ ਨਹਿਰ ਵਿਚ ਫੁਲਾਂ ਨੂੰ ਰੋੜਨ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ 
ਕੀਤੀ ਗਈ ਹੈ ਅਤੇ ਹੋਰ ਵੀ ਕਈ ਥਾਂਵਾਂ 'ਤੇ ਵਗਦੇ ਜਲ 
ਵਿਚ ਫੁਲ ਤਾਰਨ ਦਾ ਪ੍ਰਬੰਧ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਬੌਧਿਕ 
ਰੁਚੀਆਂ ਵਾਲੇ ਸਿੱਖ ਬ੍ਰਾਹਮਣਵਾਦੀ ਬੈਧਨਾਂ ਤੋਂ ਖ਼ਲਾਸ 
ਹੋਣ ਦਾ ਉਦਮ ਕਰਦੇ ਆਏ ਹਨ। 


ਫੂਲ/ਫੂਲਸ਼ਾਹ (ਉਦਾਸੀ) (1574-1663 ਈ.) : ਇਹ 
ਉਦਾਸੀ ਸੈਤ ਗੋਇੰਦ ਸਾਹਿਬ ਦਾ ਛੋਟਾ ਭਰਾ ਸੀ ਅਤੇ 
ਉਸੇ ਦੇ ਪ੍ਰਭਾਵ ਕਾਰਣ ਉਦਾਸੀ ਭੇਖ ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਹੋਇਆ 
ਸੀ। ਇਸ ਦਾ ਜਨਮ ਸ੍ਰੀਨਗਰ (ਕਸ਼ਮੀਰ) ਦੇ ਇਕ ਖਤ੍ਰੀ 
ਪਰਿਵਾਰ ਵਿਚ 14 ਫਰਵਰੀ 1574 ਈ. ਨੂੰ ਭਾਈ ਜੈਦੇਵ 
ਦੇ ਘਰ ਮਾਈ ਸੁਭਦਰਾ ਦੀ ਕੁੱਖੋਂ ਹੋਇਆ। ਇਸ ਨੇ 
ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਆ ਕੇ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਤੋਂ 20 ਮਾਰਚ 
1604 ਈ. ਨੂੰ ਸਿੱਖੀ ਦੀ ਦਾਤ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕੀਤੀ। ਗੁਰੂ ਜੀ 
ਦੀ ਸ਼ਹਾਦਤ ਤੋਂ ਬਾਦ ਇਹ ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਸਾਹਿਬ ਦੀ 
ਸੇਵਾ ਵਿਚ ਰਿਹਾ। ਫਿਰ ਇਹ ਬਾਬਾ ਗੁਰਦਿੱਤਾ ਦੀ ਸੇਵਾ 
ਵਿਚ ਕੀਰਤਪੁਰ ਚਲਾ ਗਿਆ ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੁਆਰਾ 12 
ਸਤੰਬਰ 1937 ਈ. ਨੂੰ ਇਸ ਨੂੰ ਇਕ ਧੂਏ' (ਧੂਣੇ) ਦਾ ਮੁਖੀ 
ਥਾਪਿਆ ਗਿਆ। ਇਸ ਨੇ ਕੁਝ ਸਮੇਂ ਲਈ ਪੰਜਾਬ ਵਿਚ 
ਪ੍ਰਚਾਰ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਫਿਰ ਸਾਰੇ ਹਿੰਦੁਸਤਾਨ ਦੇ ਧਾਰਮਿਕ 
ਸਥਾਨਾਂ ਦੀ ਯਾੜ੍ਰਾ ਕੀਤੀ। 17 ਜਨਵਰੀ 1651 ਈ. ਨੂੰ 
ਯਾਤ੍ਾ ਤੋ ਪਰਤ ਕੇ ਹੁਸ਼ਿਆਰਪੁਰ ਨਗਰ ਦੇ ਨੇੜੇ 
ਬਹਾਦੁਰਪੁਰ ਵਿਚ ਇਸ ਨੇ ਉਦਾਸੀ ਡੇਰੇ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ 
ਕੀਤੀ। ਉਥੇ ਹੀ ਧਰਮ ਪ੍ਰਚਾਰ ਕਰਦੇ ਹੋਇਆਂ ਇਸ ਨੇ 17 
ਮਈ 1663 ਈ. ਨੂੰ ਪ੍ਰਾਣ ਤਿਆਗੇ। ਇਸ ਨੂੰ ਆਦਰ 
ਵਜੋਂ ਫੂਲ ਸਾਹਿਬ ਵੀ ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਸੀ। ਇਸ ਦੇ ਧੁੂਏਂ ਦੇ 
ਦਾ ਪ੍ਚਾਰ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਕਈ ਸੈਗਤਾਂ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਕੀਤੀ। 


ਫੁਲ, ਬਾਬਾ (1627-1689 ਈ.) : ਫੂਲਕੀਆਂ ਖ਼ਾਨਦਾਨ 
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ਫੂਲ, ਬਾਬਾ 


ਦਾ ਸੈਚਾਲਕ, ਜਿਸ ਦਾ ਜਨਮ ਬਾਬਾ ਰੂਪ ਚੋਦ ਦੇ ਘਰ 
ਮਾਈ ਅੰਬੀ ਦੀ ਕੁੱਖੋਂ ਸੈਨ ੧627 ਈ.ਵਿਚ ਹੋਇਆ। ਭਾਈ 
ਰੂਪ ਚੰਦ ਦੇ ਪਿਤਾ ਬਾਬਾ ਮੋਹਨ ਦੇਵ ਨੇ ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ 
ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਕ੍ਰਿਪਾ ਨਾਲ ਸੈਨ 1627 ਈ. ਵਿਚ ਹੀ 
ਮੇਹਰਾਜ ਪਿੰਡ ਵਸਾਇਆ ਅਤੇ ਸਾਰਾ ਪਰਿਵਾਰ ਉਥੇ 
ਰਹਿਣ ਲਗ ਗਿਆ। ਮੋਹਨ ਦੇਵ ਦੇ ਦੋ ਪੁੱਤਰ ਹੋਏ--ਭਾਈ 
ਰੂਪ ਚੰਦ ਅਤੇ ਭਾਈ ਕਾਲਾ। ਰੂਪ ਚੋਦ ਭੱਟੀਆਂ ਨਾਲ 
ਕਿਸੇ ਲੜਾਈ ਵਿਚ ਮਾਰਿਆ ਗਿਆ। ਉਸ ਦੇ ਦੋ ਪੁੱਤਰਾਂ-- 
ਸੰਦਲੀ ਅਤੇ ਫੂਲ- ਦੇ ਪਾਲਣ-ਪੋਸ਼ਣ ਦੀ ਜ਼ਿੰਮੇਵਾਰੀ 
ਕਾਲੇ ਉਤੇ ਆ ਪਈ। ਮੇਹਰਾਜ ਦੀ ਜੰਗ ਵੇਲੇ ਛੇਵੇਂ ਗੁਰੂ 
ਸਾਹਿਬ ਗੁਰੂਸਰ ਵਾਲੇ ਸਥਾਨ ਉਤੇ ਠਹਿਰੇ ਹੋਏ ਸਨ। ਜੈਗ 
ਤੋਂ ਬਾਦ ਭਾਈ ਕਾਲਾ ਆਪਣੇ ਦੋਹਾਂ ਭਤੀਜਿਆਂ ਸਹਿਤ 
ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਸੇਵਾ ਵਿਚ ਹਾਜ਼ਰ ਹੋਇਆ। ਤਦ ਸੁਭਾਵਿਕ 
ਹੀ ਬਾਲਕ ਫੂਲ ਆਪਣੇ ਪੇਟ ਉਤੇ ਹੱਥ ਫੇਰਨ ਲਗ ਗਿਆ। 
ਉਸ ਦੀ ਇਸ ਕ੍ਰਿਆ ਨੂੰ ਵੇਖ ਕੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਭਾਈ ਕਾਲੇ 
ਨੂੰ ਕਾਰਣ ਪੁਛਿਆ ਤਾਂ ਉਸ ਨੇ ਕਿਹਾ ਕਿ ਬਾਲਕ ਭੁਖ 
ਕਰਕੇ ਪੇਟ ਉਤੇ ਹੱਥ ਫੇਰਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਉਤੇ ਟਿੱਪਣੀ ਵਜੋਂ 
ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਫ਼ਰਮਾਇਆ ਕਿ ਇਹ ਬਾਲਕ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ 
ਦੇਵ ਜੀ ਦੀ ਕ੍ਰਿਪਾ ਨਾਲ ਲੱਖਾਂ ਦੇ ਪੇਟ ਭਰੇਗਾ ਅਤੇ ਇਸ 
ਦੀ ਸੰਤਾਨ ਰਾਗ-ਭਾਗ ਮਾਣੌਗੀ। 

ਕਈ ਸਾਲ ਬਾਦ ਜਦੋਂ' ਗੁਰੂ ਹਰਿ ਰਾਇ ਜੀ 
ਆਪਣੇ ਧਰਮ ਪ੍ਰਚਾਰ ਦੌਰਾਨ ਮੋਹਰਾਜ ਪਹੁੰਚੇ, ਤਾਂ ਫੂਲ 
ਆਪਣੇ ਸੰਬੈਧੀਆਂ ਸਮੇਤ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਸੇਵਾ ਵਿਚ ਹਾਜ਼ਰ 
ਹੋਇਆ। ਇਸ ਦੀ ਸੇਵਾ ਅਤੇ ਸਿੱਖੀ ਦੀ ਭਾਵਨਾ ਤੋ 
ਪ੍ਭਾਵਿਤ ਹੋ ਕੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਛੇਵੇਂ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਦੁਆਰਾ 
ਦਿੱਤੇ ਵਰਦਾਨ ਦੀ ਪੁਸ਼ਟੀ ਕੀਤੀ। 

ਫੂਲ ਨੇ ਦੋ ਵਿਆਹ ਕੀਤੇ। ਪਹਿਲੀ ਪਤਨੀ ਬੀਬੀ 
ਬਾਲੀ ਦੀ ਕੁੱਖੋਂ ਤਿੰਨ ਪੁੱਤਰ-ਰਘੂ, ਤਿਲੋਕਾ (ਤਿਲੌਕ 
ਸਿੰਘ) ਅਤੇ ਰਾਮਾ (ਰਾਮ ਸਿੰਘ) ਅਤੇ ਇਕ ਪੁੱਤਰੀ ਬੀਬੀ 
ਰਾਮੀ ਪੈਦਾ ਹੋਈ, ਜਦ ਕਿ ਦੂਜੀ ਪਤਨੀ ਰਾਜੀ ਤੋਂ ਚਾਰ 
ਪੁੱਤਰ-ਚੌਨੂ , ਝੰਡੂ , ਤਖ਼ਤ ਮੱਲ ਅਤੇ ਗੁਰਦਾਸ-- ਉਤਪੰਨ 
ਹੋਏ। ਝੰਡੂ ਅਤੇ ਗੁਰਦਾਸ ਨਿਰਸੈਤਾਨ ਮਰ ਗਏ। ਇਹ ਚੂੰਕਿ 
ਛੋਟੀ ਪਤਨੀ ਤੋਂ ਪੈਦਾ ਹੋਏ ਸਨ, ਇਸ ਲਈ 'ਲੌਢ ਘਰੀਏ” 
ਅਖਵਾਏ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਗੁੰਮਟੀ ਪਿੰਡ ਬੈਨ੍ਹਿਆ। 

ਫੂਲ ਨੇ ਆਪਣੇ ਬਾਹੂਬਲ ਨਾਲ ਕੁਝ ਇਲਾਕਾ 
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ਫੂਲ, ਬਾਬਾ 


ਜਿਤਿਆ ਅਤੇ ਇਕ ਪੁਰਾਣੇ ਥੇਹ ਉਤੇ ਆਪਣੇ ਹੀ ਨਾਂ 'ਤੇ 
'ਫੂਲ” ਨਾਂ ਦਾ ਪਿੰਡ ਵਸਾਇਆ। ਇਸ ਦਾ ਆਪਣੇ ਇਲਾਕੇ 
ਵਿਚ ਬਹੁਤ ਦਬਦਬਾ ਸੀ। ਇਸ ਨੇ ਭਟਨੇਰ ਦੀ ਲੜਾਈ 
ਵਿਚ ਹਯਾਤ ਖ਼ਾਨ ਭੱਟੀ ਨੂੰ ਪਰਾਜਿਤ ਕਰਕੇ ਆਪਣਾ 
ਅਧਿਕਾਰ ਖੇਤਰ ਵਧਾਇਆ। ਇਸ ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ 28 ਜਨਵਰੀ 
1689 ਈ. ਵਿਚ ਬਹਾਦੁਰਪੁਰ (ਧਨੌਲਾ ਪਰਗਨਾ ਦਾ ਇਕ 
ਵੱਡਾ ਪਿੰਡ) ਵਿਚ ਹੋਇਆ ਅਤੇ ਸਸਕਾਰ ਫੂਲ ਵਿਚ ਕੀਤਾ 
ਗਿਆ ਜਿਥੇ ਇਸ ਦਾ ਸਮਾਰਕ ਵਿਦਮਾਨ ਹੈ। 

ਬਾਬਾ ਫੂਲ ਦਾ ਵੱਡਾ ਪੁੱਤਰ ਰਘੂ ਪਿੰਡ ਜਿਉਂਦਾ 
ਦੇ ਨਿਵਾਸੀ ਮੱਲ ਭੁੱਲਰ ਦੀ ਪੁੱਤਰੀ ਲੱਖਾਂ ਨਾਲ ਵਿਆਹਿਆ 
ਗਿਆ ਅਤੇ ਉਸ ਦੀ ਸੈਤਾਨ ਨੇ ਨਾਨਕੇ ਘਰ ਵਿਚ ਹੀ 
ਅੱਡਾ ਜਮਾ ਲਿਆ। ਬਾਬਾ ਫੂਲ ਦੇ ਦੂਜੇ ਲੜਕੇ ਤਿਲੌਕਾ 
(ਤਿਲੋਕ ਸਿੰਘ) ਦਾ ਜਨਮ ਸੈਨ 1659 ਈ. ਵਿਚ ਹੋਇਆ। 
ਪਿਤਾ ਦੇ ਦੇਹਾਂਤ ਤੋਂ ਬਾਦ ਇਸ ਨੇ ਫੂਲ ਅਤੇ ਮੇਹਰਾਜ ਨਾਂ 
ਦੇ ਪਿੰਡਾਂ ਦੀ ਚੌਧਰ ਸੈਭਾਲ ਲਈ। ਇਸ ਦਾ ਵਿਆਹ ਪਿੰਡ 
ਰੁੜਕੀ ਧਾਲੀਵਾਲਾਂ ਦੀ ਬੀਬੀ ਬਖਤੋ ਨਾਲ ਹੋਇਆ ਜਿਸ 
ਤੋਂ ਗੁਰਦਿੱਤ ਸਿੰਘ ਅਤੇ ਸੁਖਚੈਨ ਸਿੰਘ ਨਾਂ ਦੇ ਦੋ ਪੁੱਤਰਾਂ 
ਨੇ ਜਨਮ ਲਿਆ। ਗੁਰਦਿੱਤ ਸਿੰਘ ਨਾਭਾ ਰਾਗ-ਘਰਾਣੇ 
ਦਾ ਮੋਢੀ ਹੋਇਆ ਅਤੇ ਸੁਖਚੈਨ ਸਿੰਘ ਨੇ ਜੀਂਦ ਰਿਆਸਤ 
ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਕੀਤੀ। 

ਫੂਲ ਦੇ ਤੀਜੇ ਪੁੱਤਰ ਰਾਮੇ (ਰਾਮ ਸਿੰਘ) ਦਾ 


` ਵਿਆਹ ਘੁਨਸ ਪਿੰਡ ਦੇ ਨਾਨੂ ਭੁੱਲਰ ਦੀ ਪੁੱਤਰੀ ਬੀਬੀ 


ਸਾਬੀ ਨਾਲ ਹੋਇਆ ਜਿਸ ਤੋਂ ਛੇ ਪੁੱਤਰ ਪੈਦਾ ਹੋਏ-ਦੁਨ੍ਹਾ, 
ਸਭਾ, ਆਲਾ ਸਿੰਘ, ਬਖਤਾ, ਬੁੱਢਾ ਅਤੇ ਲੱਧਾ। ਇਨ੍ਹਾਂ 
ਵਿਚੋਂ ਬੁੱਢਾ ਬੇ-ਔਲਾਦ_ਮਰ ਗਿਆ। ਲੱਧਾ ਦਾ ਲੜਕਾ 
ਸਿਰਜਾ ਵੀ ਛੋਟੀ ਉਮਰ ਵਿਚ ਮਰ ਗਿਆ। ਦੁਨ੍ਹਾ ਤੋਂ ਭਦੌੜ, 
ਕੋਟ ਦੁਨ੍ਹਾ ਅਤੇ ਰਾਮਪੁਰਾ ਦੇ ਰਈਸਾਂ ਦੀ ਪਰੈਪਰਾ ਚਲੀ। 
ਬਖਤੇ ਦਾ ਖ਼ਾਨਦਾਨ ਮਲੌਦ ਦਾ ਜਾਗੀਰਦਾਰ ਬਣਿਆ। 
ਇਨ੍ਹਾਂ ਛੇਆਂ ਪੁੱਤਰਾਂ ਵਿਚੋਂ ਬਾਬਾ ਆਲਾ (ਸਿੰਘ) ਜ਼ਿਆਦਾ 
ਸ਼ਕਤੀਸ਼ਾਲੀ ਸੀ। ਉਸ ਨੇ ਸੁਨਾਮ, ਬਰਨਾਲਾ ਅਤੇ 


ਪਟਿਆਲਾ ਦਾ ਇਲਾਕਾ ਜਿਤਿਆ ਅਤੇ ਪਟਿਆਲਾ___ 


ਰਿਆਸਤ ਦੀ ਨੀਂਹ ਰਖੀ। 

ਫੂਲ ਦੇ ਪੁੱਤਰ ਤਿਲੌਕੇ ਅਤੇ ਰਾਮੇ ਦੀ ਗੁਰੂ 
ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਪ੍ਰਤਿ ਅਪਾਰ ਸ਼ਰਧਾ ਸੀ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ 2 
ਅਗਸਤ 1696 ਈ. ਨੂੰ ਤਿਲੋਕੇ ਅਤੇ ਰਾਮੇ ਦੇ ਨਾਂ ਆਪਣਾ 
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ਫੂਲਕੀਆਂ ਮਿਸਲ 
ਹੁਕਮਨਾਮਾ ਜਾਰੀ ਕੀਤਾ ਜਿਸ ਵਿਚ ਘੋੜਸਵਾਰ ਲੈ ਕੇ 
ਪੁਜਣ ਦਾ ਆਦੇਸ਼ ਸੀ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਮੁਖ਼ਾਤਬ 
ਕਰਦਿਆਂ “ਤੋਰਾ ਘਰ ਮਰਾ ਅਸੈੱ' ਕਹਿ ਕੇ ਨਿਵਾਜਿਆ। 
ਇਹ ਹੁਕਮਨਾਮਾ ਪਟਿਆਲਾ ਰਿਆਸਤ ਦੇ ਵਾਰਸਾਂ ਪਾਸ 
ਸੋਭਾਲਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। 


ਫੁਲਕੀਆਂ ਮਿਸਲ : ਇਸ ਨੂੰ ਸਿੱਖਾਂ ਦੀ ਬਾਰ੍ਹਵੀਂ ਮਿਸਲ 
ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ, ਭਾਵੇਂ ਇਸ ਦਾ ਸ਼ੁਮਾਰ “ਦਲ ਖ਼ਾਲਸਾ” 
ਵਿਚ ਨਹੀਂ ਹੁੰਦਾ ਸੀ। ਇਸ ਦਾ ਵਿਕਾਸ ਖੇਤਰ ਪੰਜਾਬ 
ਦਾ ਮਾਲਵਾ ਖੇਤਰ ਰਿਹਾ ਹੈ। ਇਸ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਬਾਬਾ 
ਫੂਲ ਨੇ ਕੀਤੀ ਸੀ। ਉਸ ਤੇ ਸੱਤ ਪੁੱਤਰਾਂ ਵਿਚੋ' ਤਿਲੋਕਾ 
(ਤਿਲੋਕ ਸਿੰਘ) ਅਤੇ ਰਾਮਾਂ (ਰਾਮ ਸਿੰਘ) ਬੜੇ ਸ਼ੂਰਵੀਰ 
`_ ਅਤੇ ਵਿਸਤਾਰਵਾਦੀ ਰੁਚੀਆਂ ਵਾਲੇ ਸਨ। ਤਿਲੋਕੇ ਦਾ 
ਵਿਆਹ ਪਿੰਡ ਰੁੜਕੀ ਧਾਲੀਵਾਲਾਂ ਦੇ ਘਰ ਬੀਬੀ ਬਖਤੋ 
ਨਾਲ ਹੋਇਆ ਜਿਸ ਤੋਂ ਗੁਰਦਿੱਤ ਸਿੰਘ ਅਤੇ ਸੁਖਚੈਨ 
ਸਿੰਘ ਨਾਂ ਦੇ ਦੋ ਪੁੱਤਰ ਪੈਦਾ ਹੋਏ। ਗੁਰਦਿੱਤ ਸਿੰਘ ਨੇ 
ਨਾਭਾ ਰਿਆਸਤ ਦਾ ਮੁੱਢ ਬੰਨ੍ਹਿਆ ਅਤੇ ਸੁਖਚੈਨ ਸਿੰਘ 
ਤੋਂ ਜੀਂਦ ਰਿਆਸਤ ਚਲੀ। 

ਬਾਬਾ ਫੂਲ ਦੇ ਦੂਜੇ ਪੁੱਤਰ ਦੀ ਸ਼ਾਦੀ ਘੁਨਸ 
ਪਿੰਡ ਦੇ ਨਾਨੂ ਭੁੱਲਰ ਦੀ ਪੁੱਤਰੀ ਸਾਬੀ ਨਾਲ ਹੋਈ ਜਿਸ 
ਨੇ ਛੇ ਪੁੱਤਰਾਂ ਨੂੰ ਜਨਮ ਦਿੱਤਾ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਛੇਆਂ ਵਿਚੋ ਬਾਬਾ 
ਆਲਾ ਬੜਾ ਸੂਝਵਾਨ ਅਤੇ ਬਲਵਾਨ ਯੋਧਾ ਸੀ। ਉਸ ਨੇ 
ਆਪਣੇ ਪਰਾਕੂਮ ਨਾਲ ਪਟਿਆਲਾ ਰਿਆਸਤ ਦੀ 
ਸਥਾਪਨਾ ਕੀਤੀ। 

ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ ਫੁਲਕੀਆਂ ਮਿਸਲ ਅਗੋਂ ਤਿੰਨ 
ਰਿਆਸਤਾਂ ਦੇ ਰੂਪ ਵਿਚ ਵਿਕਸਿਤ ਹੋਈ ਜਿਵੇਂ ਪਟਿਆਲਾ, 
ਨਾਭਾ ਅਤੇ ਜੀੱਜ /ਣੇਖੋ)। ਆਹਲੂਵਾਲੀਆ ਮਿਸਲ 
(ਕਪੂਰਥਲਾ ਰਿਆਸਤ) ਨੂੰ ਛਡ ਕੇ ਬਾਕੀ ਦੀਆਂ ਸਿੱਖ 
_ ਮਿਸਲਾਂ ਦੀ ਹੋਂਦ ਮਹਾਰਾਜਾ ਰਣਜੀਟਾ ਸਿੰਘ ਨੇ ਖ਼ਤਮ ਕਰ 
ਬਾਦ ਵਿਚ ਰਿਆਸਤਾਂ ਦੇ ਰੂਪ ਵਿਚ ਆਪਣੀ ਹੋਂਦ 
ਦਰਸਾਉਂਦੀਆਂ ਰਹੀਆਂ। 


ਫੂਲ-ਵੌਸ਼ : ਵੇਖੋ 'ਫੂਲ, ਬਾਬਾ”। 
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ਫੂਲਾ ਸਿੰਘ ਅਕਾਲੀ 
ਫੂਲਾ ਸਿੰਘ ਅਕਾਲੀ (1760-1823 ਈ.) : ਇਕ 
ਖੁੱਦਾਰ, ਸੂਰਵੀਰ ਅਤੇ ਨਿਧੜਕ ਨਿਹੰਗ ਜੱਥੇਦਾਰ ਜਿਸ 
ਨੋ ਮਹਾਰਾਜਾ ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ ਦੇ ਰਾਜ-ਵਿਸਤਾਰ ਵਿਚ 
ਅਦੁੱਤੀ ਸਹਿਯੋਂਗ ਦਿੱਤਾ। ਇਸ ਦਾ ਜਨਮ ਸੈਗਰੂਰ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ 
ਦੇ ਮੂਣਕ ਕਸਬੇ ਤੋ' ਪੰਜ ਕਿ.ਮੀ. ਪੱਛਮ ਵਾਲੇ ਪਾਸੇ ਸਥਿਤ 
ਸੀਹਾਂ ਪਿੰਡ ਦੇ ਨਿਵਾਸੀ ਸ. ਈਸ਼ਰ ਸਿੰਘ ਦੇ ਘਰ ਮਾਤਾ 
ਹਰਿ ਕੌਰ ਦੀ ਕੁੱਖੋਂ 14 ਜਨਵਰੀ 1760 ਈ. ਨੂੰ ਹੋਇਆ। 
ਈਸ਼ਰ ਸਿੰਘ ਨਿਸ਼ਾਨਾਂ ਵਾਲੀ ਮਿਸਲ ਦਾ ਇਕ ਬਹਾਦਰ 
ਯੋਧਾ ਸੀ। ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ ਜਦੋਂ ਅਹਿਮਦ ਸ਼ਾਹ ਦੁਰਾਨੀ ਨੇ 5 
ਫਰਵਰੀ 1762 ਈ. ਨੂੰ ਕੁੱਪਰਹੀੜੇ ਦੇ ਮੁਕਾਮ 'ਤੇ ਵੱਡੇ 
ਸਿੰਘ ਵੀ ਘਾਇਲ ਹੋਇਆ ਅਤੇ ਜ਼ਖ਼ਮ ਠੀਕ ਨ ਹੋਣ 
ਕਾਰਣ ਕੁਝ ਸਮੇ ਬਾਦ ਗੁਜ਼ਰ ਗਿਆ। ਉਦੋਂ' ਫੂਲਾ ਸਿੰਘ 
ਦੀ ਉਮਰ ਦੋ ਵਰ੍ਹਿਆਂ ਦੇ ਨੋੜੇ ਸੀ। ਮਰਨ ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ 
ਈਸ਼ਰ ਸਿੰਘ ਨੇ ਆਪਣੇ ਦੋਹਾਂ ਪੁੱਤਰਾਂ-ਫੂਲਾ ਸਿੰਘ ਅਤੇ 
ਸੈਤ ਸਿੰਘ-ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਮਿੱਤਰ ਬਾਬਾ ਨਰੈਣ ਸਿੰਘ (ਨੈਣਾ 
ਸਿੰਘ) ਦੇ ਸਪੁਰਦ ਕੀਤਾ। 

ਧਰਮ ਗ੍ਰੰਥਾਂ ਦੇ ਅਧਿਐਨ ਤੋਂ ਬਾਦ ਫੂਲਾ ਸਿੰਘ 
ਦੀ ਸਿਖਲਾਈ ਕਰਾਈ ਗਈ। 14 ਵਰ੍ਹਿਆਂ ਦੀ ਉਮਰ 
ਵਿਚ ਹੀ ਫੂਲਾ ਸਿੰਘ ਦੀ ਮਾਤਾ ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ ਹੋ ਗਿਆ। 
ਇਸ ਨੇ ਆਪਣੀ ਸਾਰੀ ਜਾਇਦਾਦ ਅਤੇ ਘਰ ਬਾਰ ਛੋਟੇ 
ਭਰਾ, ਸੈਤ ਸਿੰਘ, ਨੂੰ ਦੇ ਕੇ ਖ਼ੁਦ ਨਿਹੰਗ ਬਣ ਕੇ ਸ਼ਹੀਦਾਂ 
ਦੀ ਮਿਸਲ ਵਿਚ ਜਾ ਰਲਿਆ। ਬਾਬਾ ਨਰੈਣ ਸਿੰਘ ਤੋ 
ਅੰਮ੍ਰਿਤ ਪਾਨ ਕਰਕੇ ਅਤੇ ਉਸ ਦੇ ਜੱਥੇ ਵਿਚ ਰਹਿ ਕੇ ਕਈ 
ਗੁਰਦੁਆਰਿਆਂ ਦੀ ਸੇਵਾ ਕੀਤੀ ਅਤੇ ਜਦੋਂ ਕੋਈ ਅਵਸਰ 
ਬਣਿਆ, ਲੜਾਈਆਂ ਵਿਚ ਆਪਣੀ ਸੂਰਵੀਰਤਾ ਵੀ 
ਵਿਖਾਈ। ਸੈਨ 1800 ਈ. ਵਿਚ ਬਾਬਾ ਨਰੈਣ ਸਿੰਘ ਦੀ 
ਮਿ੍‌ਤੂ ਤੋਂ ਬਾਦ ਆਪਣੇ ਜੱਥੇ ਦਾ ਜੱਥੇਦਾਰ ਥਾਪਿਆ ਗਿਆ। 
ਜੱਥੇਦਾਰ ਬਣਨ ਉਪਰੈਤ ਇਹ ਦਰਬਾਰ ਸਾਹਿਬ, ਅਕਾਲ 
-ਤਖ਼ਤ ਅਤੇ ਸਰੋਵਰ ਦੀ ਕਾਰ-ਸੇਵਾ ਲਈ ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ 
ਪਹੁੰਚਿਆ ਅਤੇ ਸਥਾਈ ਤੌਰ 'ਤੇ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਵਿਚ ਹੀ _ 
ਨਿਵਾਸ ਬਣਾ ਲਿਆ। ਇਸ ਦੇ ਡੇਰੇ ਵਾਲੀ ਥਾਂ ਉਤੇ ਹੁਣ 
'ਬੁਰਜ ਬਾਬਾ ਫੂਲਾ ਸਿੰਘ ਅਕਾਲੀ” (ਛਾਵਣੀ ਨਿਹੰਗਾਂ) 
ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। 
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ਫੂਲਾ ਸਿੰਘ ਅਕਾਲੀ 

ਜਨਵਰੀ 1802 ਈ. ਵਿਚ ਮਹਾਰਾਜਾ ਰਣਜੀਤ 
ਸਿੰਘ ਵਲੋਂ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਦੇ ਭੰਗੀ ਸਰਦਾਰ ਉਤੇ ਕੀਤੇ ਹਮਲੇ 
ਵੇਲੇ ਇਸ ਨੇ, ਵਿਚ ਪੈ ਕੇ ਖ਼ੂਨ ਖ਼ਰਾਬਾ ਹੋਣੇ ਬਚਾ ਲਿਆ 
ਅਤੇ ਮਹਾਰਾਜੇ ਦਾ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਉਪਰ ਸਹਿਜ ਢੰਗ ਨਾਲ 
ਅਧਿਕਾਰ ਹੋ ਗਿਆ। ਇਸ ਘਟਨਾ ਦੇ ਫਲਸਰੂਪ ਇਸ ਦਾ 
ਮਾਣ ਸਤਿਕਾਰ ਬਹੁਤ ਵਧਿਆ। ਮਹਾਰਾਜੇ ਦੇ ਕਹੇ 'ਤੇ ਇਸ 
ਨੇ ਅੰਗ੍ਰੇਜ਼ ਸਫ਼ੀਰ ਮਿ. ਮੈਟਕਾਫ਼ ਦੇ ਨਾਲ ਆਏ ਮੁਸਲਮਾਨ 
__ ਸੈਨਿਕਾਂ ਦੁਆਰਾ ਦਰਬਾਰ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਨੋੜਿਓ' ਮੁੰਹੱਰਮ ਦੇ 
ਅਵਸਰ 'ਤੇ ਤਾਜ਼ੀਆਂ ਕਢਣ ਨਾਲ ਹੋਈ ਅਮਰਯਾਦਾ 
ਕਾਰਣ ਦੰਡ ਦੇਣਾ ਰੋਕ ਦਿੱਤਾ। ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਦੇ ਨਿਵਾਸ 
ਦੌਰਾਨ ਇਸ ਨੂੰ ਹੋਰ ਵੀ ਕਈ ਗੁਰੂ-ਧਾਮਾਂ ਦੀ ਸੇਵਾ ਕੀਤੀ। 

ਅਕਾਲੀ ਫ਼ੌਜ ਦੇ ਕਮਾਂਡਰ ਵਜੋ ਇਸ ਨੇ 
ਮਹਾਰਾਜੇ ਦੀ ਫ਼ੌਜ ਦੀ ਸਹਾਇਤਾ ਕਰਕੇ ਕਸੂਰ, ਮੁਲਤਾਨ, 
ਕਸ਼ਮੀਰ ਵਿਚ ਅਦੁੱਤੀ ਵੀਰਤਾ ਦਿਖਾਈ ਅਤੇ ਇਨ੍ਹਾਂ 
ਇਲਾਕਿਆਂ ਨੂੰ ਸਿੱਖ ਰਾਜ ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਕੀਤਾ। ਇਹ ਸਿੱਖ- 
ਰਾਜ ਦਾ ਸਚਾ ਹਿਤੈਸ਼ੀ ਸੀ। ਇਹ ਆਮ ਤੌਰ 'ਤੇ ਫਰੈਗੀਆਂ, 
ਵਿਸ਼ਵਾਸ ਨਹੀ ਕਰਦਾ ਸੀ। ਇਕ ਵਾਰ ਕਿਸੇ ਕਾਰਣ 
ਮਹਾਰਾਜੇ ਨਾਲ ਨਾਰਾਜ਼ ਹੋ ਕੇ ਆਨੰਦਪੁਰ ਚਲਾ ਗਿਆ। 
ਪਰ ਜਦੋ ਕੌਮੀ ਕਰਤੱਵ ਨਿਭਾਉਣ ਲਈ ਮਹਾਰਾਜੇ ਨੇ 
ਇਸ ਪਾਸ ਸੁਨੇਹਾ ਭੇਜਿਆ, ਤਾਂ ਸਾਰੀ ਨਾਰਾਜ਼ਗੀ ਛਡ 
ਕੇ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਪਰਤ ਆਇਆ। ਖ਼ਾਲਸਾਈ ਨਿਯਮਾਂ ਦੀ 
ਰਾਖੀ ਕਰਨ ਵੇਲੇ ਇਹ ਮਹਾਰਾਜੇ ਨੂੰ ਵੀ ਭਰੇ ਦੀਵਾਨ 
ਵਿਚ ਤਨਖ਼ਾਹ ਲਾਉਣ ਤੋਂ' ਸੈਕੋਚ ਨਹੀਂ ਕਰਦਾ ਸੀ। ਇਸ 
ਨੇ ਆਖ਼ਰੀ ਲੜਾਈ ਨੌਸ਼ਹਿਰੇ ਵਿਚ ਲੜੀ ਅਤੇ ਆਪਣੀ 
ਅਦੁੱਤੀ ਬਹਾਦਰੀ ਨਾਲ ਹਾਰ ਨੂੰ ਜਿਤ ਵਿਚ ਬਦਲ ਕੇ 
14 ਮਾਰਚ 1823 ਈ. ਨੂੰ ਵੀਰਗਤੀ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕੀਤੀ। ਇਸ 
ਦੀ ਸਮਾਧ ਨੌਸ਼ਹਿਰੇ ਤੋਂ 6 ਕਿ.ਮੀ. ਦੀ ਵਿਥ 'ਤੇ ਲੁੰਡੇਂ 
ਦਰਿਆ (ਕਾਬੁਲ ਨਦੀ) ਦੇ ਕੰਢੇ ਮੌਜੂਦ ਹੈ। ਦੇਸ਼ ਵੰਡ ਤੱ 
ਬਾਦ ਇਹ ਧਰਮ-ਧਾਮ ਪਾਕਿਸਤਾਨ ਵਿਚ ਰਹਿ ਗਿਆ 
ਹੈ। ਅਕਾਲੀ ਜੀ ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ ਪੂਸਾ ਰੋਡ ਦਿੱਲੀ ਵਿਚ 
ਇਕ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਅਤੇ ਸਕੂਲ ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ ਹੈ। 
ਬਾਬਾ ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ ਅਤੇ ਬਾਣੇ ਨਾਲ ਬਹੁਤ ਪਿਆਰ 
ਕਰਦੇ ਸਨ। ਇਹ ਸਚੇ ਅਰਥਾਂ ਵਿਚ ਸੈਤ ਸਿਪਾਹੀ ਸਨ। 
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ਫੇਰੂ ਮੱਲ, ਬਾਬਾ 


ਫੇਰੂ , ਭਾਈ (1640-1770 ਈ.) : ਇਕ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਉਦਾਸੀ 
ਸੈਤ ਜਿਸ ਦਾ ਜਨਮ ਸੈਨ 1640 ਈ. ਵਿਚ ਭਾਈ ਬਿਨਾ 
ਨਾਂ ਦੇ ਉਪਲ ਖਤ੍ਰੀ ਦੇ ਘਰ ਪਿੰਡ ਅੰਬਮਾੜੀ ਵਿਚ ਹੋਇਆ। 
ਇਹ ਪਿੰਡ ਪੱਛਮੀ ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਲਾਹੌਰ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ “ਮੀਂਏ ਕੇ 
ਮੌੜ” ਪਰਗਨੇ ਵਿਚ ਪੈਂਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਦਾ ਮੂਲ ਨਾਂ “ਸੈਗਤ” 
ਸੀ, ਪਰ ਚੂੰਕਿ ਇਹ ਫਿਰ ਤੁਰ ਕੇ ਸੌਦਾ ਵੇਚਦਾ ਸੀ, ਇਸ 
ਲਈ ਇਸ ਦਾ ਨਾਂ 'ਫੇਰੂ” ਪ੍ਚਲਿਤ ਹੋ ਗਿਆ। ਇਕ ਵਾਰ 
ਫੇਰਾਹਡ ਦੌਰਾਨ ਇਸ ਦਾ ਮੇਲ ਭਾਈ ਭਗਤੂ ਨਾਲ ਹੋ 
ਗਿਆ। ਉਹ ਭਾਈ ਫੇਰੂ ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਹਰਿ ਰਾਇ ਸਾਹਿਬ ਪਾਸ 


` ਲੈ ਗਿਆ। ਇਸ ਨੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਤੋਂ ਸਿੱਖੀ ਧਾਰਣ ਕੀਤੀ ਅਤੇ 


ਗੁਰੂ ਕਾ ਲੈਗਰ” ਦੀ ਸੇਵਾ ਵਿਚ ਲਗ ਗਿਆ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ 
ਇਸ ਦੀ ਸੇਵਾ: ਸਾਧਨਾ ਉਤੇ ਪ੍ਰਸੈਨ ਹੋ ਕੇ ਧਰਮ ਪ੍ਰਚਾਰ ਦੀ 
ਬਖ਼ਸ਼ਿਸ਼ ਕੀਤੀ ਅਤੇ ਨੱਕਾ ਖੇਤਰ ਦਾ ਮਸੈਦ ਥਾਪਿਆ। 
ਇਸ ਨੇ 'ਮੀਂਏ ਕੋ ਸੋੜ` ਵਿਚ ਆਪਣਾ ਡੇਰਾ ਸਥਾਪਿਤ 
ਕੀਤਾ। ਖ਼ਾਲਸੇ ਦੀਂ.ਸਿਰਜਨਾ ਤੋਂ ਕੁਝ ਸਮਾਂ ਪਹਿਲਾਂ ਜਦੋਂ 
ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਨੇ ਮਸੈਦਾਂ ਦੀ ਮੰਦੀ ਕਰਨੀ ਕਾਰਣ 
ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਤਾੜਨਾ ਕੀਤੀ, ਤਾਂ ਭਾਈ ਫੇਰੂ ਆਪਣੀ ਦਾੜ੍ਹੀ 
ਖ਼ੁਦ ਫੜ ਕੇ ਗੁਰੂ ਦਰਬਾਰ ਵਿਚ ਬੜੀ ਨਿਮਰਤਾ ਨਾਲ ਪੇਸ਼ 
ਹੋਇਆ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਇਸ ਦੀ ਨਿਮਰਤਾ, ਨੋਕ ਨੀਤੀ ਅਤੇ 
ਸਚਿਆਰਤਾ ਨੂੰ ਵੇਖ ਕੇ ਇਸ ਨੂੰ “ਸਚੀ ਦਾੜ੍ਹੀ” ਅਤੇ “ਸੈਗਤ 
ਸਾਹਿਬ” ਦੇ ਖ਼ਿਤਾਬ ਬਖ਼ਸ਼ੇ। ਇਸ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ 
ਆਪਣੀ ਪਗੜੀ ਦਾ ਅੱਧਾ ਹਿਸਾ ਇਸ ਨੂੰ ਪ੍ਰਦਾਨ ਕੀਤਾ ਜੋ 
ਇਸ ਨੇ ਆਪਣੀ ਟੋਪੀ ਉਤੇ ਵਲ ਲਿਆ। 'ਮੀਏਂ ਕੇ ਮੌੜ” 
ਵਿਚ ਪਰਤ ਕੇ ਇਸ ਨੇ ਉਦਾਸੀ ਮਤ ਦੀ 'ਸੈਗਤ ਸਾਹਿਬ 
ਕੇ” ਨਾਂ ਦੀ ਇਕ ਸ਼ਾਖਾ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਕੀਤੀ। ਇਸ ਦੀ 
ਮ੍ਰਿਤੂ ਸਨ 1706 ਈ. ਵਿਚ ਹੋਈ। ਇਸ ਦੇ ਸੇਵਕਾਂ ਨੇ 
ਕਾਲਾਂਤਰ ਵਿਚ ਨਵੇਂ ਉਦਾਸੀ ਅਖਾੜੇ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ 
ਕੀਤੀ ਜਿਸ ਦੇ ਸੈਨ 2003 ਈ. ਤਕ ਆਪਣੇ ਦੇਹਾਂਤ ਤੋਂ 
ਨਗਰ ਦੇ ਉਦਾਸੀਨ ਆਸ਼ਮ ਦੇ ਮਹਾਮੰਡਲੋਸ਼ਵਰ ਸਨ। 


ਫੇਰੂ ਮੱਲ, ਬਾਬਾ (ਮ. 1526 ਈ.) : ਗੁਰੂ ਅੰਗਦ ਦੇਵ 
ਜੀ ਦੇ ਪਿਤਾ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਜਨਮ ਭਾਈ ਘੇਨੂ ਮੱਲ, ਤੇਹਣ - 
ਖਤ੍ਰੀ ਦੇ ਘਰ ਪੱਛਮੀ ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਗੁਜਰਾਤ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ ਮੰਗੋਵਾਲ 
ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਹੋਇਆ, ਪਰ ਇਹ ਆਪਣੇ ਨਾਨਕੇ ਪਿੰਡ “ਮੱਤੇ 
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ਬਸਾਲੀ 


ਦੀ ਸਰਾਇ' (ਵਰਤਮਾਨ ਨਾਂ 'ਸਰਾਇ ਨਾਂਗਾ”), ਤਹਿਸੀਲ 
ਮੁਕਤਸਰ ਵਿਚ ਪਲੇ । ਉਸੇ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਵਿਆਹ 
ਬੀਬੀ ਸਭਰਾਈ (ਨਾਮਾਂਤਰ ਰਾਮੋ ਅਤੇ ਦਯਾ ਕੌਰ) ਨਾਲ 
ਹੋਇਆ ਜਿਸ ਨੇ 31 ਮਾਰਚ 1504 ਈ. ਵਿਚ ਭਾਈ 
ਲਹਿਣਾ (ਗੁਰੂ ਅੰਗਦ ਦੇਵ ਜੀ) ਨੂੰ ਜਨਮ ਦਿੱਤਾ। ਬਾਬਾ 
ਫੇਰੂ ਮੱਲ ਉਥੋਂ ਦੇ ਚੌਧਰੀ ਤਖ਼ਤ ਮੱਲ ਪਾਸ ਖ਼ਜ਼ਾਨਚੀ ਦਾ 
ਕੌਮ ਕਰਦੇ ਸਨ। ਪਰ ਆਪਣੇ ਮਾਲਕ ਨਾਲ ਮਤ-ਵਿਰੋਧ 
ਹੋਣ ਕਾਰਣ ਨੌਕਰੀ ਛਡ ਦਿੱਤੀ ਅਤੇ ਬਾਬਰ ਦੇ ਹਮਲੇ 
ਵੇਲੇ ਪਿੰਡ ਦੇ ਉਜੜ ਜਾਣ ਕਾਰਣ ਪਹਿਲਾਂ ਹਰੀਕੇ ਪਿੰਡ 
ਚਲੇ ਗਏ , ਪਰ ਫਿਰ ਉਥੋਂ ਖਡੂਰ ਆ ਵਸੇ। ਖਡੂਰ ਸਾਹਿਬ 
ਦੀ ਇਕ ਮਾਈ ਸਭਰਾਈ ਜੋ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਪਤਿ 
ਸ਼ਰਧਾ ਰਖਦੀ ਸੀ, ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਭਰਾ ਵਾਂਗ ਸਹਿਯੋਗ ਦੇ ਕੇ 
ਪੁਨਰ-ਵਾਸ ਵਿਚ ਸਫਲ ਕੀਤਾ। ਬਾਬਾ ਫੇਰੂ ਮੱਲ ਦਾ ਸੈਨ 
1526 ਈ. ਵਿਚ ਖਡੂਰ ਵਿਚ ਹੀ ਦੇਹਾਂਤ ਹੋਇਆ। 

ਪਿਤਾ ਦੇ ਨਾਂ ਕਰਕੇ ਗੁਰੂ ਅੰਗਦ ਦੇਵ ਜੀ ਦਾ 
ਇਕ ਨਾਂ 'ਫੇਰੂਆਣ” ਵੀ ਪ੍ਰਚਲਿਤ ਹੋ ਗਿਆ। ਇਸ ਨਾਂ ਦਾ 
ਉੱਲੋਖ ਸਤੈ ਅਤੇ ਬਲਵੈਡ ਨੇ ਆਪਣੀ ਵਾਰ ਵਿਚ ਕੀਤਾ 
ਹੈ- ਡੇਨ ਵਸ਼7ਇਆ ਫੇਰੁਆਮਣੇ ਗ਼ਤਿਗ/ਨ ਥਾੜੂਰ / ਜਪੁ' 
ਤ॥' ਸੰਜਮ ਨਾਲੇ ਤਹ ਹੋਰ #ਚ ਗਰੂਰ/ “(ਅ.ਗੀ.੭67)। 


੨ 


ਬਸਾਲੀ (ਪਿੰਡ) : ਰੋਪੜ ਜ਼ਿਲ੍ਹੋ ਦੇ ਕੀਰਤਪੁਰ ਨਗਰ ਤੋਂ 
20 ਕਿ.ਮੀ. ਦੱਖਣ-ਪੱਛਮ ਵਾਲੇ ਪਾਸੇ ਸਥਿਤ ਇਕ ਪਿੰਡ, 
ਜਿਸ ਵਿਚ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਗੁਰੂ ਚੌਂਕੀ ਝਿੜਾ ਸਾਹਿਬ? ਨਾਂ 
ਦਾ ਇਕ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਹੈ। ਸਿੱਖ ਇਤਿਹਾਸ ਅਨੁਸਾਰ ਅਕਤੂਬਰ 
1700 ਈ. ਵਿਚ ਹੋਈ ਨਿਰਮੋਹਗੜ੍ਹ ਦੀ ਲੜਾਈ ਤੋੱ' ਬਾਦ 
ਇਥੋਂ ਦੇ ਮੁਖੀਏ ਦੇ ਨਿਮੰਤ੍ਣ ਉਤੇ ਗੁਰੁ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ 
ਇਥੇ ਆਏ ਸਨ ਅਤੇ ਕੁਝ ਦਿਨ ਹਵੇਲੀ ਵਿਚ ਰਹੇ ਸਨ। 
ਪਰ ਉੱਥੇ ਹੁਣ ਕੋਈ ਵੀ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਮੌਜੂਦ ਨਹੀਂ ਹੈ। 
ਵਰਤਮਾਨ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪਿੰਡ ਦੇ ਦੱਖਣ ਵਾਲੇ ਪਾਸੇ ਸੈਨ 
1982 ਈ. ਵਿਚ ਉਸਾਰਿਆ ਗਿਆ। ਉਥੇ ਇਕ ਲਕੜ 
ਦੀ ਚੌਂਕੀ ਪਈ ਹੋਈ ਹੈ। ਸਥਾਨਕ ਮਾਨਤਾ ਅਨੁਸਾਰ ਦਸਮ 
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ਬਸੈਤ ਸਿੰਘ, ਪੰਡਿਤ 
ਗੁਰੂ ਜੀ ਇਸ ਚੌਂਕੀ ਉਪਰ ਬੈਠ ਕੇ ਸਿਮਰਨ ਕਰਦੇ ਸਨ। 
ਇਸੇ ਚੌਂਕੀ ਦੇ ਨਾਂ ਉਤੇ ਹੀ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਦਾ ਨਾਂ ਪ੍ਰਚਲਿਤ 
ਹੋਇਆ। ਇਸ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਸਥਾਨਕ ਸੈਗਤ 
ਕਰਦੀ ਹੈ। 


ਬਸੀ ਕਲਾਂ (ਪਿੰਡ) : ਹੁਸ਼ਿਆਰਪੁਰ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦਾ ਇਕ ਪਿੰਡ, 
ਜੋ ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ ਨਗਰ ਤੋ ਦੱਖਣ-ਪੁਰਬ ਵਲ 12 ਕਿ.ਮੀ. ਦੀ 
ਵਿਥ ਉਤੇ ਵਸਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਇਸ ਪਿੰਡ ਦੇ ਪਠਾਣ 
ਮੁਖੀਏ ਜਬਾਰ ਖ਼ਾਨ ਨੇ ਇਕ ਬ੍ਰਾਹਮਣ ਦੁਲ੍ਹਨ ਨੂੰ ਕਾਬੂ 
ਕਰ ਲਿਆ। ਜਦੋਂ ਇਸ ਦਾ ਪਤਾ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ 
ਨੂੰ ਲਗਾ ਤਾਂ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਆਪਣੇ ਵੱਡੇ ਸਾਹਿਬਜ਼ਾਦੇ ਬਾਬਾ 
ਅਜੀਤ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਇਕ ਸੌ ਘੋੜਸਵਾਰਾਂ ਸਹਿਤ ਇਸ ਪਿੰਡ 
ਭੇਜਿਆ। ਸਾਹਿਬਜ਼ਾਦੇ ਨੇ 3 ਮਾਰਚ 1703 ਈ. ਨੂੰ ਜਬਾਰ 
ਖ਼ਾਨ ਤੋ' ਬ੍ਰਾਹਮਣ ਦੁਲ੍ਹਨ ਨੂੰ ਮੁਕਤ ਕਰਾ ਕੇ ਉਸ ਦੇ ਪਤੀ 
ਦੇ ਹਵਾਲੇ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਜਬਾਰ ਖ਼ਾਨ ਨੂੰ ਸਖਤ ਸਜ਼ਾ ਦਿੱਤੀ। 
ਇਥੇ ਪਹਿਲਾਂ ਕੱਚਾ ਕੋਠਾ ਸੀ। ਸੈਨ 1980 ਈ. ਵਿਚ ਸੈਤ 
ਜਵਾਲਾ ਸਿੰਘ ਨੇ ਇਥੇ ਨਵੀਂ ਇਮਾਰਤ ਬਣਵਾਈ ਅਤੇ 
ਇਸ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਵੀ ਉਸ ਦੇ ਸੇਵਕ ਹੀ ਕਰਦੇ ਹਨ। 


ਬਸੈਤ ਸਿੰਘ, ਪੰਡਿਤ (1868-1941 ਈ.) : ਸਿੱਖਾਂ ਦੀ 
ਨਿਰਮਲ ਸੈਪ੍ਰਦਾਇ ਦਾ ਇਕ ਪ੍ਰਮੁਖ ਵਿਦਵਾਨ ਜਿਸ ਦਾ 
ਜਨਮ 26 ਜੂਨ 1868 ਈ. ਨੂੰ ਭਾਈ ਕਾਲਾ ਸਿੰਘ ਜੱਟ 
ਸਿੱਖ ਦੇ ਘਰ ਜਲੈਧਰ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ ਢੀਂਗਰੀਆਂ ਨਾਂ ਦੇ ਪਿੰਡ 
ਵਿਚ ਹੋਇਆ। ਸ਼ੁਰੂ ਵਿਚ ਇਹ ਆਪਣੇ ਪਿੰਡ ਦੇ ਡੇਰੇ 
ਵਿਚ ਪੜ੍ਹਿਆ ਅਤੇ 16 ਸਾਲ ਦੀ ਉਮਰ ਵਿਚ ਨਿਰਮਲ 
ਪੰਚਾਇਤੀ ਅਖਾੜਾ, ਕਨਖਲ ਚਲਾ ਗਿਆ। ਉਥੇ ਨਿਰਮਲੇ 
ਵਿਦਵਾਨ ਪੰਡਿਤ ਦੀਵਾਨ ਸਿੰਘ ਪਾਸੋਂ ਇਸ ਨੇ ਸੈਸਕ੍ਰਿਤ : 
ਦਾ ਗਿਆਨ ਹਾਸਲ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਸਿੱਖ ਇਤਿਹਾਸ ਅਤੇ 
ਧਰਮ-ਗੀ੍‌ਥਾਂ ਦਾ ਅਧਿਐਨ ਕੀਤਾ। ਇਸ ਨੇ ਬਨਾਰਸ ਅਤੇ 
ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਵਿਚਲੇ ਨਿਰਮਲ ਡੇਰਿਆਂ ਵਿਚ ਵੀ ਰਹਿ ਕੇ 
ਧਾਰਮਿਕ ਗੰਥਾਂ ਦਾ ਪਠਨ-ਪਾਠਨ ਕੀਤਾ। ਫਿਰ ਇਹ 
ਨਿਰਮਲਿਆਂ ਦੇ ਠੀਕਰੀਵਾਲਾ ਡੇਰੇ ਵਿਚ ਆ ਟਿਕਿਆ। 

ਸੈਨ 1893 ਈ. ਵਿਚ ਪੰਡਿਤ ਦੀਵਾਨ ਸਿੰਘ 
ਦੀ ਮਿ੍‌ਤੂ ਤੋਂ ਬਾਦ ਇਹ ਠੀਕਰੀਵਾਲਾ ਦੇ ਨਿਰਮਲ ਡੇਰੇ 
ਦਾ ਸੀ ਮਹੈਤ ਬਣਿਆ। ਇਸ ਨੇ ਗੁਰੂ ਗੰਥ ਸਾਹਿਬ ਅਤੇ 
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ਦਸਮ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਟੀਕੇ ਵੀ ਤਿਆਰ ਕੀਤੇ , ਜੋ 
ਅਣਛਪੇ ਹੀ ਰਹੇ। ਸੰਨ 1901 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਨੂੰ 
ਪਟਿਆਲਾ ਰਿਆਸਤ ਦੇ ਰਾਜਕੁਮਾਰਾਂ ਨੂੰ ਧਾਰਮਿਕ ਗ੍ਰੰਥਾਂ 
ਦਾ ਅਧਿਐਨ ਕਰਾਉਣ ਲਈ ਨਿਯੁਕਤ ਕੀਤਾ ਗਿਆ। 
ਸਿੰਘ ਨੇ ਇਸੇ ਪਾਸੋਂ ਧਰਮ ਗ੍ਰੰਥ ਪੜ੍ਹੇ ਸਨ। ਪੰਡਿਤ ਕਰਤਾਰ 
ਸਿੰਘ ਦਾਖਾ ਵੀ ਇਸ ਦਾ ਵਿਦਿਆਰਥੀ ਰਿਹਾ ਸੀ। 
ਪਟਿਆਲਾ ਰਿਆਸਤ ਦੀ ਨੌਕਰੀ ਤੋਂ' ਸੇਵਾ ਮੁਕਤ ਹੋਣ ਤੋਂ 
ਬਾਦ ਇਸ ਨੇ ਨਿਰਮਲ ਸੈਪ੍ਦਾਇ ਦੇ ਕਈ ਭਵਨਾਂ ਦੀ 
ਉਸਾਰੀ ਕਰਵਾਈ, ਜਿਵੇ' ਠੀਕਰੀਵਾਲਾ ਡੇਰਾ, ਕਨਖਲ 
ਦੀ ਸੁਖਦੇਵ ਕੁਟੀ ਅਤੇ ਰਿਸ਼ੀਕੇਸ਼ ਦਾ ਨਿਰਮਲ ਆਨੰਦ 
ਭਵਨ ਨਿਵਾਸ। 28 ਜੂਨ 1941 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਦਾ 
ਕਨਖਲ ਵਿਚ ਦੇਹਾਂਤ ਹੋਇਆ। 


ਬਸੈਤ ਸਿੰਘ, ਭਾਈ (ਮ. 1900 ਈ.) : ਸਿੰਘ ਸਭਾ ਲਾਹੌਰ 
ਦਾ ਇਕ ਸੰਸਥਾਪਕ ਮੈਂਬਰ, ਜਿਸ ਨੇ ਪਹਿਲਾਂ ਇਸ ਦੇ 
ਦੀ ਸੇਵਾ ਨਿਭਾਈ। ਮਹਾਰਾਜਾ ਦਲੀਪ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਬਿਿਟਿਸ਼ 
ਸਰਕਾਰ ਵਲੋਂ ਰਾਜ-ਅਧਿਕਾਰ ਬਹਾਲ ਕਰਨ ਦੇ ਮਾਮਲੇ 
ਨੂੰ ਲੈ ਕੇ ਇਸ ਸਭਾ ਵਿਚ ਦੋ ਧੜੇ ਬਣ ਗਏ। ਬਸੈਤ ਸਿੰਘ 
ਰਾਜ-ਅਧਿਕਾਰ ਨੂੰ ਬਹਾਲ ਕਰਾਉਣ ਦੇ ਹੱਕ ਵਿਚ ਸੀ, 
ਜਦ ਕਿ ਭਾਈ ਜਵਾਹਿਰ ਸਿੰਘ ਅਤੇ ਉਸ ਦੇ ਸਾਥੀ ਇਸ 
ਗੱਲ ਨੂੰ ਆਪਣੀ ਸਭਾ ਜਾਂ ਦੀਵਾਨ ਦੀ ਨੀਤੀ ਦੀ ਵਿਰੋਧੀ 
ਕਾਰਵਾਈ ਸਮਝਦੇ ਸਨ। ਫਲਸਰੂਪ ਸਤੌਬਰ 1888 ਈ. 
ਨਾਲ ਤੋੜ-ਵਿਛੋੜ ਕਰਕੇ ਆਪਣੀ ਵਖਰੀ ਸ਼ਭਾ “ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ 
ਹਿਤਕਾਰਨੀ ਸਿਘ ਸਭਾ” ਕਾਇਮ ਕਰ ਲਈ ਜਿਸ ਦਾ ਪ੍ਰਧਾਨ 
ਸਿੰਘ ਮੀਤ ਪ੍ਰਧਾਨ ਬਣਿਆ। ਸਿੰਘ ਸਭਾ ਲਾਹੌਰ ਨਾਲ ਮਤ- 
ਵਿਰੋਧ ਹੋਣ ਕਾਰਣ ਖ਼ਾਲਸਾ ਦੀਵਾਨ, ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਵਾਲਿਆਂ 
ਨੇ ਇਸ ਦੇ ਧੜੇ ਦੀ ਪੁਸ਼ਟੀ ਕੀਤੀ। ਇਸ ਨੇ ਫ਼ਰੀਦਕੋਟ ਦੇ 
ਰਾਜਾ ਬਿਕਰਮ ਸਿੰਘ ਦੀ ਮਿਜ਼ਾਜਪੁਰਸੀ ਲਈ 10 ਫਰਵਰੀ 
1894 ਈ. ਨੂੰ ਗਏ ਖ਼ਾਲਸਾ ਦੀਵਾਨ, ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਦੇ 
` ਪ੍ਰਤਿਨਿਧੀ ਮੰਡਲ ਵਿਚ ਸ਼ਮੂਲੀਅਤ ਵੀ ਕੀਤੀ।ਸੈਨ 1895 
ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਨੇ ਲਾਹੌਰ ਸਿੰਘ ਸਭਾ ਦੇ ਸਕੱਤਰ ਭਾਈ 
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ਮੱਯਾ ਸਿੰਘ ਨਾਲ ਤਾਲ-ਮੇਲ ਕਾਇਮ ਕਰਕੇ ਆਪਣੀ 
ਹਿਤਕਾਰਨੀ ਸਭਾ ਨੂੰ ਖ਼ੁੱਖ ਸਭਾ ਵਿਚ ਸਮੋ ਦਿੱਤਾ ਅਤੇ 
“ਖ਼ਾਲਸਾ ਗ਼ਜ਼ਟ” ਦੇ ਸੈਪਾਦਨ ਦੀ ਜ਼ਿੰਮੇਵਾਰੀ ਵੀ ਸੈਭਾਲ 
ਲਈ। 13 ਅਗਸਤ 1900 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਦਾ ਲਾਹੌਰ 
ਵਿਚ ਦੇਹਾਂਤ ਹੋ ਗਿਆ। 


ਬਸੈਤ ਕੀ ਵਾਰ ਮਹਲਾ ੫`: ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ 
ਦਰਜ ਤਿੰਨ ਪਉੜੀਆਂ ਦੀ ਇਸ ਵਾਰ ਵਿਚ ਪੰਜ ਪੰਜ 
ਤੁਕਾਂ ਹਨ। ਇਸ ਵਿਚ ਕੇਵਲ ਪਉੜੀਆਂ ਹੀ ਹਨ, ਸ਼ਲੋਕ 
ਨਾਲ ਨਹੀਂ ਲਿਖੇ। ਰਵਾਇਤ ਅਨੁਸਾਰ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੂੰ ਅਜੇ 
ਤਿੰਨ ਪਉੜੀਆਂ ਹੀ ਫੁਰੀਆਂ ਸਨ ਕਿ ਲੈਗਰ ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ 
ਹੋਣ ਦਾ ਸੱਦਾ ਆ ਗਿਆ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਇਹ ਵਾਰ ਪੂਰੀ ਨ 
ਕੀਤੀ ਜਾ ਸਕੀ। 

ਇਸ ਵਾਰ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਉਪਦੇਸ਼ ਦਿੱਤਾ ਹੈ 
ਕਿ ਵਾਸਨਾਵਾਂ ਨੂੰ ਤਿਆਗ ਕੇ ਨਾਮ-ਸਿਮਰਨ ਵਿਚ ਲੀਨ 
ਹੋਣਾ ਚਾਹੀਦਾ ਹੈ। ਅਜਿਹਾ ਕਰਨ ਨਾਲ ਜੀਵ ਦਾ 
ਪਰਮਾਤਮਾ ਨਾਲ ਏਕਾਕਾਰ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 


ਬਸੈਤ ਤਿਉਹਾਰ : ਦੇਸ਼ ਵਿਆਪੀ ਇਕ ਮੌਸਮੀ ਤਿਉਹਾਰ 
ਜਾਂਦਾ ਸੀ। ਲੋਕੀਂ ਇਕ ਦੂਜੇ ਨੂੰ ਅਸ਼ੋਕ ਦੇ ਲਾਲ ਫੁਲਾਂ ਦੀ 
ਸੁਗਾਤ ਭੇਜਦੇ ਸਨ। ਸੌਖਿਆਂ ਘਰਾਂ ਦੀਆਂ ਇਸਤਰੀਆਂ 
ਆਪਣੇ ਪਤੀਆਂ ਨਾਲ ਝੂਲਿਆਂ ਉਤੇ ਬੂਟਦੀਆਂ ਸਨ। 
ਇਸ ਤਿਉਹਾਰ ਦਾ ਸੈਬੈਧ ਬਸੈਤ ਰੁਤ ਨਾਲ ਹੈ ਜੋ ਮਾਘ 
ਸੁਦੀ ਇਕ ਤੋਂ' ਸ਼ੁਰੂ ਹੋਂ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। “ਕਾਮ ਸ਼ਾਸਤ੍” ਵਿਚ , 
ਇਸ ਨੂੰ 'ਸੁਵਸੈਤਕ” ਨਾਂ ਨਾਲ ਲਿਖਿਆ ਗਿਆ ਹੈ ਜਿਸ 
ਤੋਂ ਭਾਵ ਹੈ ਬਸੋਤ ਰੁਤ ਦਾ ਧਰਤੀ ਉਤੇ ਉਤਰਨਾ। ਉਸ 
ਦਿਨ ਮਦਨ-ਦੇਵਤਾ (ਕਾਮ-ਦੇਵ) ਦੀ ਪੂਜਾ ਕੀਤੀ ਜਾਂਦੀ 
ਸੀ। ਲੋਕ-ਕਥਾਵਾਂ ਵਿਚ ਇਸ ਦਿਨ ਮਦਨ-ਵਾੜੇ 
ਬਣਾਉਣ ਅਤੇ ਮੰਦਿਰਾਂ ਵਿਚ ਫੁਲ ਚੜ੍ਹਾਉਣ ਦੇ ਉੱਲੇਖ 
ਮਿਲਦੇ ਹਨ। 

ਕਾਮ-ਦੇਵ ਕੌਲ ਪੰਜ ਤੀਰਾਂ (ਕਾਮ-ਬਾਣਾਂ) ਦੇ 
ਹੋਣ ਦੀ ਕਲਪਨਾ ਕੀਤੀ ਗਈ ਹੈ। ਇਹ ਪੰਜ ਬਾਣ ਕਾਮ- 
ਦੇਵ ਦੇ ਸ਼ਸਤ੍ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਕਾਮ-ਦੇਵ ਦੇ ਫੁਲ ਵੀ 
ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਹੀ ਕਾਰਣ ਹੈ ਕਿ ਬਸੈਤ ਵਾਲੇ ਦਿਨ 
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ਬਸੰਤ, ਤਿਉਹਾਰ 
`` ਫੁਲਾਂ ਦੀ ਸੁਗਾਤ ਭੇਜਣ ਦੀ ਪ੍ਰਥਾ ਰਹੀ ਹੈ। ਕਾਮ-ਦੇਵ ਦੇ 
ਇਨ੍ਹਾਂ ਪੰਜ ਤੀਰਾਂ ਦੀ ਗਿਣਤੀ ਦੀ ਸਮਾਨਤਾ ਦਰਸਾਉਣ 
ਲਈ ਬਸੈਤ ਦਾ ਤਿਉਹਾਰ ਪੰਚਮੀ ਨੂੰ ਮੰਨਾਇਆ ਜਾਣ 
ਲਗਿਆ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਇਹ ਖ਼ੁਸ਼ੀਆਂ ਅਤੇ ਉਤਸਾਹ ਭਰਿਆ 
ਬੜਾ ਰੋਮਾਂਚਿਕ ਤਿਉਹਾਰ ਹੈ। ਗੁਰਬਾਦੀ ਵਿਚ ਉਸ 
ਵਿਅਕਤੀ ਲਈ ਸਦਾ ਬਸੈਤ ਵਰਗਾ ਵਾਤਾਵਰਣ ਕਲਪਿਆ 
ਗਿਆ ਹੈ ਜਿਸ ਉਤੇ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਕ੍ਰਿਪਾ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਦੀ 
ਦਯਾ ਹੋਵੇ- ਤਿਸ਼ ਬਸੰਤ /ਜੋਲ਼ ਪੁਡ ਨਿਪਾਲ਼ / ਤਿਸ ਝਲੰਤਾ 
ਜਿਸ਼ ਗੁਰ ਦਾਇਆਲ਼ /(ਅ.ਰੀ .1180)। 

ਬਸੈਤ ਪੰਚਮੀ ਵਾਲੇ ਦਿਨ ਇਸ਼ਨਾਨ ਕਰਕੇ ਪੁੰਨ 
-ਦਾਨ ਕਰਨਾ ਮਹੱਤਵਪੂਰਣ ਸਮਝਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਪੰਜਾਬ 
ਹਨ, ਪਰ ਛਿਹਰਟਾ ਅਤੇ ਪਟਿਆਲਾ (ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਦੁਖ 
ਨਿਵਾਰਨ) ਵਿਚ ਬੜੇ ਵੱਡੇ ਮੇਲੇਂ ਲਗਦੇ ਹਨ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ 
ਭਗਤੀ-ਭਾਵ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਸਭਿਆਚਾਰ ਦੇ 
ਅਨੇਕ ਰੈਗ ਵੇਖਣ ਨੂੰ ਮਿਲਦੇ ਹਨ। 
ਦੇ ਸੂਬੇਦਾਰ ਨੇ ਧਰਮ-ਅੰਧਤਾ ਕਰਕੇ 17 ਵਰ੍ਹਿਆਂ ਦੇ ਨੌਜਵਾਨ 
ਹਕੀਕਤ ਰਾਇ ਨੂੰ ਸ਼ਹੀਦ ਕੀਤਾ ਸੀ। ਸੈਨ 1846 ਈ.ਵਿਚ 
ਇਸੇ ਦਿਨ ਸ. ਸ਼ਾਮ ਸਿੰਘ ਅਟਾਰੀਵਾਲੇ ਦੀ ਸਭਰਾਉਂ' ਦੇ 
ਯੁੱਧ ਵਿਚ ਸ਼ਹਾਦਤ ਹੋਈ ਸੀ। ਇਸ ਦਿਨ ਮਹਾਰਾਜਾ ਰਣਜੀਤ 
ਹਰ ਵਿਅਕਤੀ ਪੀਲੇ ਬਸਤ ਧਾਰਣ ਕਰਦਾ ਸੀ। ਨਿਹੈਗ ਸਿੰਘ 
ਵੀ ਇਸ ਦਿਨ ਪੀਲੇ ਬਸਤ੍ ਪਾ ਕੇ ਆਪਣੇ ਪਰੈਪਰਾਗਤ 
ਫ਼ੌਜੀ ਕਰਤਬ ਦਿਖਾਉਂਦੇ ਹਨ। 

ਖੇਤਾਂ ਵਿਚ ਖਿੜੀ ਹੋਈ ਪੀਲੀ ਸਰੋਂ ਨਾਲ ਇਕ- 
ਸੁਰ ਹੋ ਕੇ ਆਮ ਲੋਕ ਵੀ ਇਸ ਦਿਨ ਪੀਲੇ ਬਸਤ ਧਾਰਣ 
ਕਰਦੇ ਹਨ ਅਤੇ ਚਾਵਲਾਂ ਦੇ ਪੀਲੇ ਪੁਲਾਉ ਅਤੇ ਕੇਸਰੀ 
ਕੜ੍ਹਾਹ ਤਿਆਰ ਕਰਕੇ ਖਾਂਦੇ ਹਨ। ਸਚ ਤਾਂ ਇਹ ਹੈ ਕਿ 
`ਪ੍ਰਕ੍ਰਿਤੀ ਦਾ ਕੇਸਰੀਆ ਰੈਗ ਪੂਰੀ ਤਰ੍ਹਾਂ ਜਨ-ਜੀਵਨ ਉਤੇ 
ਛਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 

ਇਸ ਰੁਤ ਵਿਚ ਚੂੰਕਿ ਹਵਾ ਬਹੁਤ ਤੇਜ਼ ਨਹੀਂ 
ਹੁੰਦੀ ਅਤੇ ਵਾਤਾਵਰਣ ਬਹੁਤ ਦਿਲਕਸ਼ ਹੁੰਦਾ ਹੈ, ਇਸ 
ਲਈ ਲੋਕੀਂ ਪਤੰਗਬਾਜ਼ੀ ਦਾ ਸ਼ੌਕ ਪੂਰਾ ਕਰਦੇ ਹਨ। ਲਾਹੌਰ 
ਦੀ ਪਤੰਗਬਾਜ਼ੀ ਬਹੁਤ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਰਹੀ ਹੈ। ਇਸ ਦਿਨ ਮਾਧੋ 
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ਬਸੈਤ ਰਾਗ 
ਲਾਲ ਹੁਸੈਨ ਦੀ ਸਮਾਧ ਉਤੇ ਪਤੰਗਬਾਜ਼ਾਂ ਦਾ ਚੰਗਾ ਮੇਲਾ 
ਭਰ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਕਿਉਕਿ ਮਾਧੋ ਲਾਲ ਨੂੰ ਵੀ ਪਤੰਗਬਾਜ਼ੀ 
ਦਾ ਸ਼ੋਕ ਸੀ। ਸੈਗੀਤ ਪੋਮੀਆਂ ਨੇ ਇਸ ਰੁਤ ਲਈ ਇਕ 
ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਰਾਗ “'ਬਸੈਤ” ਦੀ ਸੁਰ ਸਾਧੀ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ 
ਵਿਚ ਇਹ ਰਾਗ ਕਰਮ ਵਿਚ ਪਚੀਵਾਂ ਹੈ। 


ਬਸੈਤ ਰਾਗ (ਬਾਣੀ) : ਇਸ ਰਾਗ ਵਿਚ ਕੁਲ 63 ਚਉਪਦੇ, 
11 ਅਸ਼ਟਪਦੀਆਂ ਅਤੇ ਇਕ ਵਾਰ ਮਹਲਾ ੫ ਹੈ। ਭਗਤ- 
ਬਾਣੀ ਪ੍ਕਰਣ ਵਿਚ ਕੁਲ ੧3 ਸ਼ਬਦਾਂ ਵਿਚ ਅੱਠ ਕਬੀਰ 
ਦੇ, ਇਕ ਰਾਮਾਨੰਦ ਦਾ, ਤਿੰਨ ਨਾਮਦੇਵ ਦੇ ਅਤੇ ਇਕ 
ਰਵਿਦਾਸ ਦਾ ਹੈ। 

ਚਉਪਦੇ ਪ੍ਕਰਣ ਦੇ ਕੁਲ 63 ਚਉਪਦਿਆਂ 
ਵਿਚੋਂ 10 ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਹਨ, ਜਦਕਿ ਚੌਥੇ 
ਅਤੇ ਅੱਠਵੇਂ ਅੰਕ ਵਾਲੇ ਚਉਪਦੇ ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਦੇ 
ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦਸਾਂ ਵਿਚੋਂ ਇਕ ਤ੍ਰਿਪਦਾ ਅਤੇ 9 ਚਉਪਦੇ 
ਹਨ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਦਾ ਮਤ ਹੈ ਕਿ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਆਰਾਧਨਾ 
ਨਾਮ ਰੂਪ ਵਿਚ ਕਰਨੀ ਚਾਹੀਦੀ ਹੈ। ਇਸ ਦੇ ਤੁਲ ਹੋਰ 
ਕੋਈ ਵਸਤੂ ਨਹੀਂ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਦੇ ਲਿਖੇ 20 
ਚਉਪਦਿਆਂ ਵਿਚੋਂ 19 ਚਾਰ ਚਾਰ ਪਦਿਆਂ ਦੇ ਅਤੇ ਇਕ 
ਪੰਜ ਪਦਿਆਂ ਦਾ ਜੁਟ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਦਸਿਆ 
ਹੈ ਕਿ ਮਨੁੱਖ ਦੇ ਮਨ ਵਿਚੋਂ ਅਨੇਕ ਵਿਕਾਰ ਹਰਿ-ਨਾਮ 
ਨਾਲ ਦੂਰ ਹੁੰਦੇ ਹਨ, ਫਿਰ ਪਰਮਾਤਮਾ ਮਨੁੱਖ ਦੇ ਹਿਰਦੇ 
ਵਿਚ ਪ੍ਰਗਟ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਰਾਮਦਾਸ ਜੀ ਨੇ ਆਪਣੇ ਸੱਤ 
ਚਉਪਦਿਆਂ ਵਿਚ ਦਸਿਆ ਹੈ ਕਿ ਪਰਮਾਤਮਾ ਹਰ ਥਾਂ 
ਵਸਦਾ ਹੈਂ, ਪਰ ਉਸ ਦਾ ਅਹਿਸਾਸ ਗੁਰੁ ਨੂੰ ਮਿਲਣ 'ਤੇ 
ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਇਸ ਰਾਗ ਵਿਚ ਇਕ 
ਦੁਪਦਾ ਅਤੇ 20 ਚਉਪਦੇ ਲਿਖੋ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ 
ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਹਿਰਦੇ ਰੂਪੀ ਘਰ ਵਿਚ ਆਉਣ ਨਾਲ 
ਖ਼ੁਸ਼ੀਆਂ ਦਾ ਪ੍ਗਟਾਵਾ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਤੇਗ 
ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਨੇ ਇਕ ਦੁਪਦਾ ਅਤੇ ਚਾਰ ਤ੍ਰਿਪਦੇ ਲਿਖੇ 
ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਸੈਸਾਰਿਕ ਪਦਾਰਥਾਂ ਅਤੇ 
ਰਿਸ਼ਤਿਆਂ ਨੂੰ ਨਿਰਾਧਾਰ ਦਸ ਕੇ ਹਰਿ-ਨਾਮ ਵਿਚ ਲੀਨ 
ਹੋਣ ਲਈ ਜਿਗਿਆਸੂ ਨੂੰ ਪ੍ਰੇਰਣਾ ਦਿੱਤੀ ਹੈ। 
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ਬਹਾਦਰਗੜ੍ਹ 
ਅੱਠ ਅੱਠ ਅਤੇ ਇਕ ਵਿਚ ਦਸ ਪਦੀਆਂ ਦੇ ਜੁਟ ਹਨ। 
ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ ਪਹਿਲੀ ਦਾ ਸੰਬੈਧ ਰਾਜੇ ਸ਼ਿਵਨਾਭ ਵਲੋ' 
ਭੇਜੀਆਂ ਕਾਮਨੀਆਂ ਨੂੰ ਸੈਬੋਧਨ ਕਰਨ ਨਾਲ ਹੈ। ਬਾਕੀਆਂ 
ਵਿਚ ਹਰਿ-ਨਾਮ ਦੀ ਆਰਾਧਨਾ, ਗੁਰੂ ਦੀ ਸੇਵਾ, ਸਾਧ- 
ਸੈਗਤਿ ਦਾ ਸੈਪਰਕ, ਹਉਮੇ ਦਾ ਤਿਆਗ, ਮਾਇਆ-ਭੋਗਾਂ 
ਤੋਂ ਸੈਕੋਚ ਆਦਿ ਕਰਮ ਕਰਨ ਦਾ ਉਪਦੇਸ਼ ਹੈ। ਚੌਥੇ ਗੁਰੂ 
ਜੀ ਦੀ ਇਕ ਅਸ਼ਟਪਦੀ ਵਿਚ ਚੰਚਲ ਮਨ ਨੂੰ ਸਥਿਰ ਕਰਕੇ 
ਹਰਿ-ਭਗਤੀ ਵਿਚ ਲੀਨ ਹੋਣ ਦਾ ਉਪਦੇਸ਼ ਹੈ। ਗੁਰੂ 
ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਵੀ ਆਪਣੀਆਂ ਦੋ ਅਸ਼ਟਪਦੀਆਂ 
_ ਵਿਚ ਪੂਰਵ- ਵਰਤੀ ਭਗਤਾਂ ਦੇ ਕਾਰਨਾਮਿਆਂ ਦੀਆਂ 
ਮਿਸਾਲਾਂ ਦੇ ਕੇ ਨਾਮ-ਸਿਮਰਨ ਵਲ ਜਿਗਿਆਸੂ ਨੂੰ ਰੁਚਿਤ 
ਕੀਤਾ ਹੈ। 

“ਬਸੈਤ ਕੀ ਵਾਰ ਮਹਲਾ ੫” ਬਾਰੇ ਵਖਰਾ 
ਇੰਦਰਾਜ ਵੇਖੋ। 

ਭਗਤਾ ਬਾਣਾ ਪ੍ਕਰਣ ਵਿਚ 13 ਸ਼ਬਦਾਂ ਵਿਚ 
ਅੱਠ ਸੈਤ ਕਬੀਰ ਦੇ ਹਨ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਦਸਿਆ ਗਿਆ ਹੈ 
ਕਿ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਮਨੁੱਖਾਂ ਦੇ ਹਿਰਦੇ ਵਿਚ ਨਾਮ ਦਾ ਨਿਵਾਸ ਹੈ, 
ਉਥੇ ਸਦਾ ਖੇੜਾ ਰਹਿੰਦਾ ਹੈ। ਰਾਮਾਨੰਦ ਨੇ ਆਪਣੇ ਇਕ 
ਸ਼ਬਦ ਵਿਚ ਦਸਿਆ ਹੈ ਕਿ ਗੁਰੂ ਦੀ ਕ੍ਰਿਪਾ ਨਾਲ ਮੇਰਾ 
ਭਰਮ ਕਟ ਗਿਆ ਹੈ ਅਤੇ ਹੁਣ ਮੂਰਤੀ-ਪੂਜਾ ਦੀ ਥਾਂ ਸਰਵ 
-ਵਿਆਪੀ ਪ੍ਰਭੂ ਨੂੰ ਦਿਲ ਦੇ ਮੰਦਿਰ ਵਿਚ ਪੂਜਦਾ ਹਾਂ। 
ਨੂੰ ਤਿਆਗਣ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਵਿਚ ਨਿਸ਼ਠਾ ਰਖਣ ਦੀ ਗੱਲ 
ਉਤੇ ਜ਼ੋਰ ਦਿੱਤਾ ਹੈ। 


ਬਹਾਦਰਗੜ੍ (ਕਿਲ੍ਹਾ) : ਪਟਿਆਲੇ ਤੋਂ ਰਾਜਪੁਰਾ ਜਾਣ 
ਵਾਲੀ ਸੜਕ ਉਤੇ 8 ਕਿ.ਮੀ. ਦੀ ਦੂਰੀ 'ਤੇ ਸਥਿਤ ਇਕ 
ਪੁਰਾਣਾ ਕਿਲ੍ਹਾ ਜਿਸੁ ਦਾ ਨਾਂ ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਦੇ 
ਨਾਂ ਉਤੇ ਰਖਿਆ ਗਿਆ ਸੀ। ਮੂਲ ਰੂਪ ਵਿਚ ਇਥੇ ਪਹਿਲਾਂ 
ਨਵਾਬ ਸੈਫ਼ੁੱਦੀਨ ਮਹਿਮੂਦ ਜਾਂ ਸੈਫ਼ ਖ਼ਾਨ ਦਾ ਕਿਲ੍ਹਾ-ਨੁਮਾ 
ਨਿਵਾਸ ਸੀ। ਸੈਫ਼ ਖ਼ਾਨ ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਪ੍ਰਤਿ ਅਥਾਹ 
ਸ਼ਰਧਾ ਰਖਦਾ ਸੀ। ਇਕ ਵਾਰ ਪ੍ਰਚਾਰ-ਯਾਤ੍ਰਾ ਵੇਲੇ ਸੈਫ਼ 
ਖ਼ਾਨ ਦਾ ਪ੍ਰੇਮ ਵੇਖ ਕੇ ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਨੇ ਪੂਰਾ 
_ਚੌਮਾਸਾ ਇਥੇ ਕਟਿਆ ਸੀ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਦਾ ਠਿਕਾਣਾ ਕਿਲ੍ਹੇ 
ਤੋਂ ਬਾਹਰ ਇਕ ਬਾਗ਼ ਵਿਚ ਕੀਤਾ ਗਿਆ। ਪਟਿਆਲਾ- 
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ਪਤਿ ਰਾਜਾ ਅਮਰ ਸਿੰਘ ਨੇ ਸੈਨ 3774 ਈ. ਵਿਚ ਸੈਫ਼ 
ਖ਼ਾਨ ਦੀ ਸੈਤਾਨ ਨੂੰ ਜਾਗੀਰ ਦੇ ਕੇ ਕਿਲ੍ਹੇ ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਅਧੀਨ 
ਕਰ ਲਿਆ। ਬਾਦ ਵਿਚ ਪਟਿਆਲਾ-ਪਤਿ ਮਹਾਰਾਜਾ 
ਕਰਮ ਸਿੰਘ ਨੇ ਸੈਨ 1837 ਈ . ਵਿਚ ਕਿਲ੍ਹੇ ਦਾ ਪੁਨਰ- 
ਨਿਰਮਾਣ ਕਰਵਾਇਆ ਅਤੇ ਇਸ ਦਾ ਨਾਂ ਗੁਰੂ ਤੇਗ 
ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਦੇ ਨਾਂ ਤੇ “ਬਘਹਾਦਰਗੜ੍ਹ` ਰਖਿਆ। ਇਸ ਕਿਲ੍ਹੇ 
ਦੇ ਬਾਹਰ ਅਤੇ ਅੰਦਰ ਦੋ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਹਨ। 

“ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸੀ ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ, 
ਬਹਾਦਰਗੜ੍ਹ” ਕਿਲ੍ਹੇ ਤੋਂ ਬਾਹਰ ਸੜਕ ਦੇ ਦੂਜੇ ਪਾਸੇ ਸਥਿਤ _ 
ਹੈ। ਨਵਾਬ ਦੀ ਬੇਨਤੀ 'ਤੇ ਗੁਰੂ ਜੀ 14 ਜੂਨ 1672 ਈ. 
ਵਿਚ ਇਥੇ ਆਏ ਸਨ ਅਤੇ ਨਵਾਬ ਨੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੂੰ ਆਪਣੇ 
ਬਾਗ਼ ਵਿਚ ਠਹਿਰਾਇਆ ਸੀ। ਚੌਮਾਸਾ ਇਥੇ ਲੰਘਾ ਕੇ 
17 ਸਤੋਬਰ 1672 ਈ. ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਜੀ ਵਿਦਾ ਹੋਏ ਸਨ। 
ਨਵਾਬ ਦੀਆਂ ਬੇਗਮਾਂ ਨੂੰ ਦਰਸ਼ਨ ਦੇਣ ਲਈ ਗੁਰੂ ਜੀ 
ਕਈ ਵਾਰ ਕਿਲ੍ਹੇ ਦੇ ਅੰਦਰ ਵੀ ਗਏ ਸਨ। ਪਹਿਲਾਂ ਵਾਲੀ 
ਇਮਾਰਤ ਨੂੰ ਗਿਰਵਾ ਕੇ ਹੁਣ ਇਸ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਦੀ ਸੁੰਦਰ 
ਇਮਾਰਤ ਬਣਵਾਈ ਜਾ ਚੁਕੀ ਹੈ। ਇਸ ਨਾਲ ਵਿਸ਼ਾਲ 
ਸਰੋਵਰ ਅਤੇ ਵਿਸਤਰਿਤ “ਗੁਰੂ ਕਾ ਲੈਗਰ” ਹਾਲ ਵੀ 
ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਇਸ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ 
ਸ਼੍ਰੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਬੈਂਧਕ ਕਮੇਟੀ ਕਰਦੀ ਹੈ। 

ਦੂਜਾ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸੀ ਗੁਰੂ ਤੇਗ 
ਬਹਾਦਰ, ਬਹਾਦਰਗੜ੍ਹ ਕਿਲ੍ਹਾ” ਕਿਲ੍ਹ ਦੇ ਅੰਦਰ ਹੈ। ਇਹ 
ਉਸ ਸਥਾਨ ਉਤੇ ਮਹਾਰਾਜਾ ਕਰਮ ਸਿੰਘ ਨੇ ਬਣਵਾਇਆ 
ਸੀ, ਜਿਥੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਬੇਗਮਾਂ ਨੂੰ ਦਰਸ਼ਨ ਦੇਣ ਲਈ ਆ ਕੇ 
ਬੈਠਦੇ ਸਨ। ਥੋੜੀ ਬਹੁਤੀ ਤਬਦੀਲੀ ਸਹਿਤ ਇਸ ਦੀ 
ਪੁਰਾਣੀ ਇਮਾਰਤ ਨੂੰ ਕਾਇਮ ਰਖਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਇਸ 
ਦੀ ਦੇਖ-ਭਾਲ ਕਿਲ੍ਹੋ ਅੰਦਰ ਠਹਿਰਨ ਵਾਲੀ ਪੁਲਿਸ- 
ਟੁਕੜੀ ਕਰਦੀ ਹੈ। ਰ੍ 


ਬਹਾਦੁਰਸ਼ਾਹ, ਬਾਦਸ਼ਾਹ (1643-1712 ਈ.) ਇਕ 
ਮੁਗ਼ਲ ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਜਿਸ ਦਾ ਜਨਮ ਔਰੈਗਜ਼ੇਬ ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਦੇ 
ਘਰ ਦੱਖਣ ਵਿਚ ਬੁਰਹਾਨਪੁਰ ਨਗਰ ਵਿਚ 14 ਅਕਤੂਬਰ 
1643 ਈ. ਵਿਚ ਹੋਇਆ। ਇਸ ਦਾ ਪਹਿਲਾ ਨਾਂ ਮੁਹੰਮਦ 
ਮੁਅੱਜ਼ਮ ਸੀ। ਜਦੋਂ ਇਹ ਵੀਹ ਸਾਲਾਂ ਦਾ ਹੋਇਆ ਤਾਂ 
ਔਰੈਗਜ਼ੇਬ ਨੇ ਇਸ ਉਤੇ ਪਹਿਲਾਂ ਬੀਜਾਪੁਰ ਅਤੇ ਫਿਰ 
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ਗੋਲਕੁੰਡਾ ਦੀਆਂ ਬਾਦਸ਼ਾਹੀਆਂ ਨੂੰ ਅਧੀਨ ਕਰਨ ਦਾ ਕੌਮ 
ਸੌਂਪਿਆ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਔਰੰਗਜ਼ੇਬ ਨੇ ਸ਼ੁਰੂ ਤੋ ਹੀ ਇਸ ਨੂੰ 
ਚੰਗਾ ਪ੍ਰਸ਼ਾਸਕ ਬਣਾਉਣ ਦੇ ਉਦਮ ਕੀਤੇ। ਸੈਨ 1695 
ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਨੂੰ ਆਗਰਾ ਦਾ ਸੂਬੇਦਾਰ ਬਣਾਇਆ ਅਤੇ 
__ ਫਿਰ ਸੈਨ 1699 ਈ. ਵਿਚ ਕਾਬਲ ਦਾ ਪ੍ਰਸ਼ਾਸਕ ਨਿਯੁਕਤ 
ਕੀਤਾ। 20 ਫਰਵਰੀ 1707 ਈ. ਨੂੰ ਜਦੋਂ ਔਰੈਗਜ਼ੇਬ ਦਾ 
ਦੇਹਾਂਤ ਹੋਇਆ, ਤਾਂ ਇਹ ਕਾਬੁਲ ਵਿਚ ਸੀ। 

ਇਸ ਦੀ ਜ਼ੀਰ-ਮੌਜੂਦਗੀ ਤੋਂ ਲਾਭ ਉਠਾਉਂਦੇ 
ਹੋਇਆਂ ਇਸ ਦਾ ਛੋਟਾ ਭਰਾ ਆਜ਼ਮਸ਼ਾਹ ਨੇ ਬਾਦਸ਼ਾਹ 
ਬਣਨ ਦੀ ਘੋਸ਼ਣਾ ਕਰ ਦਿੱਤੀ। ਜਦੋਂ ਇਸ ਨੂੰ ਕਾਬੁਲ 
ਵਿਚ ਸਮਾਚਾਰ ਮਿਲਿਆ ਤਾਂ ਇਕ ਵੱਡੇ ਸੈਨਿਕ ਦਲ 
ਸਹਿਤ ਆਗਰੇ ਵਲ ਕੂਚ ਕੀਤਾ ਅਤੇ 8 ਜੂਨ 1707 ਈ. 
ਨੂੰ ਜੇਜੋਂ' (ਜਾਜੌ) ਦੇ ਮੁਕਾਮ ਤੇ ਭਿਆਨਕ ਯੁੱਧ ਤੋਂ ਬਾਦ 
ਆਜ਼ਮਸ਼ਾਹ ਨੂੰ ਪਰਾਜਿਤ ਕੀਤਾ। ਇਸ ਲੜਾਈ ਵਿਚ ਗੁਰੂ 
ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਨੇ ਵੀ ਇਕ ਸੈਨਿਕ ਦਲ ਭੇਜ ਕੇ ਇਸ 
ਦੀ ਮਦਦ ਕੀਤੀ। ਬਾਦਸ਼ਾਹੀ ਦਾ ਅਧਿਕਾਰ ਸੈਭਾਲਣ 
ਉਪਰੈਤ 23 ਜੁਲਾਈ 1707 ਈ. ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਜੀ ਆਗਰੇ ਵਿਚ 
ਇਸ ਨੂੰ ਮਿਲਣ ਗਏ। ਬਹਾਦੁਰ ਸ਼ਾਹ ਨੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦਾ ਬਹੁਤ 
ਮਾਣ-ਸਤਿਕਾਰ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਧੰਨਵਾਦ ਦੇ ਚਿੰਨ੍ਹ ਵਜੋਂ ਕੀਮਤੀ 
ਕੀਤੀਆਂ। ਭਵਿਖ ਬਾਰੇ ਨੀਤੀ ਨਿਰਧਾਰਿਤ ਕਰਨ ਲਈ 


ਇਸ ਨਾਲ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਗੱਲਬਾਤ ਅਜੇ ਚਲ ਹੀ ਰਹੀ ਸੀ' 


ਕਿ ਦੱਖਣ ਵਿਚ ਇਸ ਦੇ ਛੋਟੇ ਭਰਾ ਕਾਮ ਬਖ਼ਸ਼ ਨੇ 
ਬਗ਼ਾਵਤ ਕਰ ਦਿੱਤੀ। ਬਹਾਦੁਰ ਸ਼ਾਹ ਨੂੰ ਦੱਖਣ ਵਲ ਜਾਣਾ 
ਪੈ ਗਿਆ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਵੀ ਇਸ ਨਾਲ ਗਏ ਅਤੇ ਸੈ. 1708 
ਈ. ਦੇ ਅਗਸਤ ਮਹੀਨੇ ਦੇ ਅੰਤ ਵਿਚ ਨਾਂਦੇੜ ਵਲ ਚਲੇ 
ਗਏ। ਨਾਂਦੇੜ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਮਹਾ- ਪ੍ਰਸਥਾਨ ਤੋੱ 
ਬਾਦ ਆਪਸੀ ਗੱਲਬਾਤ ਦਾ ਸਿਲਸਿਲਾ ਖ਼ਤਮ ਹੋ ਗਿਆ। 

ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਵਲੋਂ ਜ਼ੁਲਮ ਦਾ ਬਦਲਾ 
ਲੈਣ ਲਈ ਨਾਂਦੇੜ ਤੋਂ ਭੇਜੇ ਬੈਦਾ ਬਹਾਦਰ ਦੇ ਕਾਰਨਾਮਿਆਂ 
ਨੇ ਪੰਜਾਬ ਵਿਚ ਮੁਗ਼ਲ ਸਲਤਨਤ ਨੂੰ ਝੰਝੋੜ ਦਿੱਤਾ। ਜਦੋਂ 
ਸੈਨ 1710 ਈ. ਵਿਚ ਇਹ ਦੱਖਣ ਤੋਂ ਪਰਤਿਆ, ਤਾਂ 
ਬੈਦਾ ਬਹਾਦਰ ਨੂੰ ਕੁਚਲਣ ਲਈ ਇਸ ਨੇ ਦਿੱਲੀ, ਆਗਰਾ, 
ਅਵਧ, ਲਾਹੌਰ ਅਤੇ ਸਰਹਿੰਦ ਦੀਆਂ ਫ਼ੌਜਾਂ ਦਾ ਇਕ ਵੱਡਾ 
ਦਲ ਇਕੱਠਾ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਜਿਹਾਦ ਦਾ ਨਾਰਾਂ ਮਾਰ ਕੇ 
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ਬਹਿਸ਼ਤ 
ਇਕੱਠਾ ਕਰ ਲਿਆ ਅਤੇ 60 ਹਜ਼ਾਰ ਸੈਨਿਕ ਦਲ ਨਾਲ 
ਲੋਹਗੜ੍ਹ ਉਤੇ ਹਮਲਾ ਕੀਤਾ, ਪਰ ਬੈਦਾ ਬਹਾਦਰ ਉਥੋਂ 
ਨਿਕਲ ਗਿਆ। ਫਿਰ ਇਹ ਅਗਸਤ 1711 ਈ. ਵਿਚ 
ਲਾਹੌਰ ਆਇਆ। ਛੇ ਮਹੀਨਿਆਂ ਦਾ ਸਮਾਂ ਬੀਤਣ 'ਤੇ ਵੀ 
ਮੁਗ਼ਲ ਫ਼ੌਜ ਵਲੋਂ ਬੰਦਾ ਬਹਾਦਰ ਨੂੰ ਨ ਪਕੜੇ ਜਾ ਸਕਣ 
ਕਾਰਣ ਇਹ ਬਹੁਤ ਨਿਰਾਸ਼ ਹੋਇਆ ਅਤੇ 27 ਫਰਵਰੀ 
1712 ਈ. ਨੂੰ ਲਾਹੌਰ ਵਿਚ ਇਸ ਦੀ ਮਿ੍‌ਤੂ ਹੋ ਗਈ। 


_ਬਹਿਸ਼ਤ : ਹਿੰਦੂ ਧਰਮ ਵਿਚਲੀ ਸਵਰਗ (ਵੇਖੋ) ਦੀ 


ਕਲਪਨਾ ਦੇ ਸਮਾਨਾਂਤਰ ਇਸਲਾਮ ਵਿਚ “ਬਹਿਸ਼ਤ” ਦੀ 
ਕਲਪਨਾ ਹੋਈ ਹੈ। ਇਸ ਕਲਪਨਾ ਦਾ ਮੂਲਾਧਾਰ ਚੰਗੇ ਜਾਂ 
ਸ਼ੁਭ ਕਰਮਾਂ ਦੁਆਰਾ ਚੰਗੇ ਫਲ ਦੀ ਆਸ ਹੈ। ਇਸ ਦਾ ਇਕ 
ਨਾਮਾਂਤਰ “ਜੈਨਤ” ਵੀ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਗਿਣਤੀ ਅੱਠ ਮੰਨੀ 
ਗਈ ਹੈ-ਖ਼ੁਲਦ, ਦਾਰੁੱਸਲਾਮ, ਦਾਰੁਲਕਰਾਰ, ਜੈਨਤਿਲ- 
ਅਦਨ, ਜੰਨਤੁਲਮਾਵਾ, ਜੰਨਤੁਨਈਮ, ਅਲਈਅਨ 
ਫ਼ਿਰਦੌਸ। 

“ਕੁਰਾਨ” ਅਨੁਸਾਰ ਮਨੁੱਖਾਂ ਲਈ ਸਭ ਸੁਖਾਂ ਤੋੱ 
ਸ੍ਰੇਸ਼ਠ ਸੁਖ ਹੈ ਰੱਬ ਪਾਸ ਪਹੁੰਚਣਾ, ਉਸ ਦੀ ਨੇੜਤਾ ਹਾਸਲ 
ਕਰਨਾ। ਇਹ ਨੋੜਤਾ ਆਮ ਤੌਰ 'ਤੇ ਪੀਰ-ਪੈਜ਼ੈਬਰ ਹਾਸਲ 
ਕਰਦੇ ਹਨ ਜਾਂ ਉਹ ਲੋਕ ਇਸ ਗੌਰਵ ਨੂੰ ਪਾਪਤ ਕਰਨ ਦੇ 
ਅਧਿਕਾਰੀ ਹੁੰਦੇ ਹਨ ਜੋ ਨੇਕ ਅਮਲ ਕਰਦੇ ਹਨ ਅਤੇ ਧਰਮ 
ਦੇ ਨਾਂ 'ਤੇ ਕੁਰਬਾਨੀ ਦਿੰਦੇ ਹਨ। ਬਹਿਸ਼ਤ ਬਾਰੇ ਇਹ ਵੀ 
ਸੈਕਲਪ ਹੈ ਕਿ ਉਥੇ ਖ਼ੂਬਸੂਰਤ ਹੂਰਾਂ, ਗਿਲਮਾਨ ਅਤੇ ਹੋਰ 
ਅਨੇਕ ਸੁਖਦਾਇਕ ਵਸਤੂਆਂ ਪਾਪਤ ਹੁੰਦੀਆਂ ਹਨ। ਇਹ, 
ਅਸਲ ਵਿਚ, ਮਨੁੱਖ ਨੂੰ ਚੰਗੇ ਕਰਮ ਕਰਨ ਵਲ ਪ੍ਰੋਰਿਤ 
ਕਰਨ ਲਈ ਇਕ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦਾ ਭੁਲਾਵਾ ਹੈ। 

ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਕਿਹਾ ਹੈ ਕਿ ਬਹਿਸ਼ਤ 
ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਗੱਲਾਂ ਨਾਲ ਨਹੀਂ ਹੁੰਦੀ, ਸਗੋਂ ਸਚੀ ਕਮਾਈ 
ਕਰਨ ਨਾਲ ਹੀ ਵਿਅਕਤੀ ਸੈਸਾਰਿਕ ਪ੍ਪੰਚ ਤੋ ਮੁਕਤ ਹੋ 
ਕੇ ਇਸ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਦਾ ਅਧਿਕਾਰੀ ਬਣ ਸਕਦਾ ਹੈ-- 
ਗਾਲਾਂ ਭਿਸ਼ਤਿ ਨ ਜਾਈਐ ਛੁਟੈ ਸਚ ਕਮਇ/ (ਗੁ.ਗੀ. 
1413)। ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਵਿਚ ਬਹਿਸ਼ਤ ਅਥਵਾ ਸਵਰਗ ਦਾ 
ਉੱਲੇਖ ਜ਼ਰੂਰ ਹੋਇਆ ਹੈ, ਪਰ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਬਾਰੇ 
ਕੋਈ ਮਾਨਤਾ ਸਥਾਪਿਤ ਨਹੀਂ ਹੋਈ। ਪ੍ਰਭੂ ਭਗਤੀ ਜਾਂ 
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ਸਤਿਸੈਗਤ ਨੂੰ ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਵਿਚ ਸਵਰਗ ਜਾਂ ਬਹਿਸ਼ਤ ਤੋਂ 
ਅਧਿਕ ਮਹਾਨ ਸਮਝਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। 


ਬਹਿਬਲ ਕਲਾਂ (ਪਿੰਡ) : ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਫ਼ਰੀਦਕੋਟ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ 
ਕੋਟਕਪੂਰਾ ਨਗਰ ਤੋਂ 12 ਕਿ.ਮੀ. ਦੱਖਣ-ਪੂਰਬ ਵਲ 
ਸਥਿਤ ਇਕ ਪਿੰਡ ਜਿਸ ਦੇ ਨੈੜੇ ਇਕ ਟਿੱਬੀ ਉਤੇ ਗੁਰੂ 
ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਕੁਝ ਸਮੇ' ਲਈ ਠਹਿਰੇ ਸਨ। ਗੁਰੂ ਜੀ 
ਦੀ ਆਮਦ ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ ਉਸਾਰਿਆ ਗਿਆ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ 
“ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਟਿੱਬੀ ਸਾਹਿਬ” ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਹੈ। ਇਸ 
ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਬੁੱਢਾ ਦਲ ਦੇ ਨਿਹੰਗ ਸਿੰਘ 
ਕਰਦੇ ਹਨ। 


ਬਹਿਰ ਜੱਖ (ਪਿੰਡ) : ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਪਟਿਆਲਾ ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ ਦੀ 
ਸਮਾਣਾ ਤਹਿਸੀਲ ਦਾ ਇਕ ਪਿੰਡ, ਜੋ ਸਰਸਵਤੀ ਨਦੀ 
ਦੇ ਪੱਛਮੀ ਕੰਢੇ ਉਤੇ ਵਸਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਇਕ ਵਾਰ 
ਪ੍ਰਚਾਰ ਯਾੜ੍ਾ ਵੇਲੇ ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਇਥੋਂ ਦੇ ਇਕ 
ਸਿਦਗੀ ਤਖਾਣ ਸਿੱਖ ਭਾਈ ਮੱਲਾ ਦੇ ਘਰ ਤਿੰਨ ਦਿਨ 
ਰਹੇ ਸਨ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਆਮਦ ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ ਪਹਿਲਾਂ 
ਇਥੇ ਇਕ ਕੱਚਾ ਕੋਠਾ ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ। ਸੈਨ 1840 
ਈ. ਵਿਚ ਪਟਿਆਲਾ-ਪਤਿ ਮਹਾਰਾਜਾ ਕਰਮ ਸਿੰਘ ਨੇ 
ਮੰਜੀ ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਉਸਾਰੀ ਕਰਵਾਈ। ਇਸ ਦੀ ਉਸਾਰੀ 
ਪਿਛੇ ਆਖਿਆਨ ਪ੍ਰਚਲਿਤ ਹੈ ਕਿ ਇਕ ਵਾਰ ਪਟਿਆਲਾ- 
ਪਤਿ ਮਹਾਰਾਜਾ ਕਰਮ ਸਿੰਘ ਆਪਣੀ ਮਹਾਰਾਣੀ ਸਹਿਤ 
ਇਕ ਪਰਵ 'ਤੇ ਪਹੋਵਾ ਤੀਰਥ ਦੀ ਯਾਤ੍ਾ ਉਤੇ ਆਏ। 
ਉਧਰੋਂ ਭਾਈ ਉਦੈ ਸਿੰਘ ਦੀ ਰਾਣੀ ਵੀ ਆਈ ਹੋਈ ਸੀ। 
ਪਹੋਵਾ ਰਿਆਸਤ ਕੈਥਲ ਦੇ ਅਧੀਨ ਸੀ। ਤੀਰਥ- ਇਸ਼ਨਾਨ 
ਦੋਹਾਂ ਰਾਣੀਆਂ ਵਿਚੋਂ ਪਹਿਲਾਂ ਕੌਣ ਕਰੇ ? ਇਸ ਗੱਲ 'ਤੇ 
ਦੋਹਾਂ ਵਿਚ ਠਣ ਗਈ । ਕੈਥਲ ਦੀ ਰਾਣੀ ਨੇ ਵਿਅੰਗ ਵਿਚ 
ਪਟਿਆਲੇ ਦੀ ਮਹਾਰਾਣੀ ਨੂੰ ਕਹਿ ਦਿੱਤਾ ਕਿ ਜੇ ਪ੍ਭੁਤਾ 
ਦੇ ਆਧਾਰ 'ਤੇ ਪਹਿਲਾਂ ਇਸ਼ਨਾਨ ਕਰਨ ਦੀ ਇੱਛਾ ਹੋਵੇ, 
ਤਾਂ ਆਪਣੀ ਰਿਆਸਤ ਵਿਚ ਕੋਈ ਧਰਮ-ਸਥਾਨ ਲਭ 
ਲਵੋਂ। ਮਹਾਰਾਜਾ ।ਕਰਮ ਸਿੰਘ-ਨੇ.ਪੰਡਿਤਾਂ ਨੂੰ ਬੁਲਾ ਕੇ 
ਪਟਿਆਲਾ ਰਿਆਸਤ ਵਿਚ ਕਿਸੇ ਪਵਿੱਤਰ ਤੀਰਥ ਦੀ 
ਨਿਸ਼ਾਨਦੇਹੀ ਲਈ ਕਿਹਾ। ਪੰਡਿਤਾਂ ਨੇ “ਬਹਿਰ ਚੱਖ” ਪਿੰਡ 
ਦੀ ਸਿਫ਼ਾਰਿਸ਼ ਕੀਤੀ। ਇਕ ਇਸ ਲਈ ਕਿ ਇਹ ਪਵਿੱਤਰ 
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ਬਹਿਲੋਂ, ਭਾਈ 
ਸਰਸਵਤੀ ਦੇ ਕੌਢੇ ਉਤੇ ਵਸਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਦੂਜੇ, ਇਸ 
ਦਾ ਪਿਛੋਕੜ ਮਹਾਭਾਰਤ ਨਾਲ ਸੰਬੰਧਿਤ ਹੈ। ਤੀਜੇ, ਗੁਰੂ 
ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਦੇ ਚਰਣਾਂ ਦੀ ਛੋਹ ਇਸ ਨੂੰ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੈ। 
ਫਲਸਰੂਪ ਮਹਾਰਾਜੇ ਨੇ ਉਥੇ ਮੰਜੀ ਸਾਹਿਬ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਦੀ 
ਉਸਾਰੀ ਕਰਵਾਈ ਅਤੇ ਇਕ ਮੰਦਿਰ ਵੀ ਬਣਵਾਇਆ। 
ਚੁਕੇ ਹਨ। “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਬਹਿਰ ਸਾਹਿਬ” ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ 
ਪ੍ਸਿੱਧ ਇਹ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਸ਼ੋੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਬੰਧਕ 
ਕਮੇਟੀ ਨਾਲ ਸੈਬੋਧਿਤ ਹੈ, ਪਰ ਇਸ ਦੀ ਸੇਵਾ-ਸੈਭਾਲ 
ਪਹੋਵਾ ਦੇ ਸੈਤ ਹੀ ਕਰਦੇ ਹੈ। 


ਬਹਿਲੋ, ਭਾਈ (1553-1643 ਈ.) : ਬਠਿੰਡਾ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ 
ਵਿਚ ਫਫੜੇ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਸੈਨ 1553 ਈ. ਵਿਚ ਪੈਦਾ 
ਹੋਇਆ ਇਕ ਸਿੱਧੂ ਜੱਟ, ਜੋ ਸੁਲਤਾਨ ਸਖੀ ਸਰਵਰ ਦਾ 
ਉਪਾਸਕ ਸੀ ਅਤੇ ਸੁਲਤਾਨੀਆ ਅਖਵਾਉਂਦਾ ਸੀ। ਪਿੰਡ 
ਵਿਚ ਇਸ ਦੀ ਕਾਫ਼ੀ ਮਾਨਤਾ ਸੀ। ਇਹ ਹਰ ਸਾਲ ਬਹੁਤ 
ਸਾਰੇ ਸੁਲਤਾਨੀਆਂ ਨੂੰ ਲੈ ਕੇ ਨਗਾਹੇ ਦੀ ਯਾੜ੍ਾ ਉਤੇ 


_ ਜਾਂਦਾ ਸੀ। ਇਕ ਵਾਰ ਸੈਨ 1583 ਈ. ਵਿਚ ਇਹ ਆਪਣੀ 


ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਦਰਸ਼ਨ ਕਰਨ ਨੂੰ ਮਨ ਕੀਤਾ। ਉਦੋਂ' ਗੁਰੂ ਜੀ 
ਦਰਬਾਰ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਪਰਿਸਰ ਵਿਚ ਸਰੋਵਰ ਦੀ ਸੇਵਾ ਕਰਵਾ 
ਰਹੇ ਸਨ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਦਰਸ਼ਨ ਕਰਦਿਆਂ ਹੀ ਇਸ ਨੇ 
ਆਪਣਾ ਆਪ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੂੰ ਅਰਪਿਤ ਕਰ ਦਿੱਤਾ। ਇਸ ਨੇ 
ਆਪਣੀ ਟੋਲੀ ਨੂੰ ਵਾਪਸ ਭੇਜ ਕੇ ਉਥੇ ਹੀ ਸਰੋਵਰ ਵਿਚੋਂ 
ਮਿੱਟੀ ਕਢਣ ਦਾ ਕੰਮ ਸ਼ੁਰੂ ਕਰ ਦਿੱਤਾ। ਫਿਰ ਇਹ ਇਟਾਂ 
ਦੇ ਭੱਠੇ ਉਤੇ ਕੌਮ ਕਰਨ ਲਗ ਗਿਆ। ਇੱਟਾਂ ਦੀ ਅਧਿਕ 
ਆਵੇ ਵਿਚ ਪਾਉਣ ਲਗ ਗਿਆ। ਕਾਰ ਕਰਦਿਆਂ ਇਸ 
ਦਾ ਧਿਆਨ ਗੁਰੂ-ਚਰਣਾਂ ਨਾਲ ਜੁੜਿਆ ਰਹਿੰਦਾ। ਇਕ 
ਦਿਨ ਗੁਰੂ ਜੀ ਆਵੇ ਉਤੇ ਗਏ ਅਤੇ ਭਾਈ ਬਹਿਲੋ ਦੀ 
ਅਦੁੱਤੀ ਸੇਵਾ ਤੋ' ਬਹੁਤ ਪ੍ਰਭਾਵਿਤ ਹੋਏ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਤੁਰਤ 
ਭਾਈ ਬਹਿਲੋਂ ਨੂੰ ਪਿੰਡ ਪਰਤਣ ਲਈ ਕਿਹਾ ਅਤੇ ਮਾਲਵੇ 
ਦੀਆਂ ਸੈਗਤਾਂ ਵਿਚ ਗੁਰਸਿੱਖੀ ਦੇ ਪ੍ਰਚਾਰ ਦੀ ਜਿੰਮੇਵਾਰੀ 
ਸੈਂਪੀ। ਇਸ ਦੀ ਸੈਤਾਨ “ਭਾਈ-ਕੇ' ਅਖਵਾਈ ਅਤੇ ਇਸੇ 
ਕਰਕੇ ਇਸ ਦੇ ਪਿੰਡ ਦਾ ਨਾਂ ਵੀ “ਫਫੜੇ ਭਾਈਕੇ” ਜਾਂ 
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ਬਹਿਲੋਲ, ਭਾਈ 
“ਡਾਈ ਕੇ ਫਫੜੇ' ਪ੍ਚਲਿਤ ਹੋ ਗਿਆ। ਇਸ ਦੇ ਖ਼ਾਨਦਾਨ 
ਵਿਚ ਹੀ ਭਾਈ ਭਗਤਾ ਹੋਇਆ। ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ 
ਨੇ ਇਸ ਦੇ ਵੈਸ਼ਜਾਂ ਨੂੰ ਵਰਸਾਇਆ। ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ ਕਿ ਭਾਈ 
ਬਹਿਲੋ ਕਵਿਤਾ ਵੀ ਕਰਦਾ ਸੀ। ਇਸ ਦੇ ਇਕ ਵੈਸ਼ਜ 
ਭਾਈ ਪੰਜਾਬ ਸਿੰਘ ਨੇ ਇਸ ਦਾ ਇਕ ਕਾਵਿ-ਸੈਕਲਨ 
ਵੀ ਸੈਨ 1850 ਈ. ਵਿਚ ਤਿਆਰ ਕੀਤਾ। ਇਸ ਦਾ 
ਦੇਹਾਂਤ ਸੈਨ 1643 ਈ. ਵਿਚ ਹੋਇਆ। ਹੁਣ ਇਸ ਦੀ 
ਯਾਦ ਵਿਚ ਪਿੰਡ ਫਫੜੇ ਭਾਈਕੇ ਵਿਚ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਭਾਈ 
ਬਹਿਲੋ ਜੀ” ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਇਹ ਧਰਮ-ਧਾਮ 
ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਬੰਧਕ ਕਮੇਟੀ ਨਾਲ ਸੰਬੈਧਿਤ ਹੈ, ਪਰ ਇਸ 
ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਸਥਾਨਕ ਕਮੇਟੀ ਕਰਦੀ ਹੈ। 


ਬਹਿਲੋਲ, ਭਾਈ : ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਦਾ ਇਕ 
ਨਿਸ਼ਠਾਵਾਨ ਸਿੱਖ ਜੋ ਪੱਛਮੀ ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਕਸੂਰ ਨਗਰ ਦੇ 
ਨੇੜੇ ਵਸੇ ਪਿੰਡ “ਕਾਦੀਵਿੰਡ” ਦਾ ਨਿਵਾਸੀ ਸੀ। ਸਿੱਖ 
ਇਤਿਹਾਸ ਅਨੁਸਾਰ ਇਕ ਵਾਰ ਇਸ ਦੀ ਬੇਨਤੀ 'ਤੇ ਗੁਰੂ 
ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਇਸ ਦੇ ਪਿੰਡ ਪਧਾਰੇ। ਉਦੋਂ ਭਾਈ ਦੀਵਾਨ 
ਚੋਦ ਦਿੱਲੀ ਵਾਲਾ ਵੀ ਉਥੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਦਰਸ਼ਨਾਂ ਲਈ 
ਆਇਆ ਹੋਇਆ ਸੀ। ਉਸ ਨੇ ਆਪਣਾ ਧਨ ਸਕਾਰਥਾ 
ਕਰਨ ਲਈ ਕੌਈ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਬਣਾਉਣ ਲਈ ਬੇਨਤੀ 
ਕੀਤੀ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਆਗਿਆ ਅਨੁਸਾਰ ਜੋ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ 
ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ ਉਸ ਲਈ ਧਨ ਭਾਈ ਦੀਵਾਨ ਚੰਦ ਨੇ 
ਜੁਟਾਇਆ ਅਤੇ ਜ਼ਮੀਨ ਜੋ ਦੋ ਸੌ ਵਿਘੇ ਦਸੀ ਜਾਂਦੀ ਹੈ, 
ਭਾਈ ਬਹਿਲੋਲ ਨੇ ਦਿੱਤੀ। ਭਾਈ ਬਹਿਲੋਲ ਦੀ ਸਮਾਧ 
ਵੀ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਦੇ ਨੇੜੇ ਹੀ ਬਣੀ ਹੋਈ ਹੈ। ਇਸ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ 
ਦੀ ਸੇਵਾ-ਸੈਭਾਲ ਉਦਾਸੀ ਸੈਤ ਕਰਦੇ ਸਨ। ਸੈਨ 1947 
ਦੀ. ਵਿਚ ਪੰਜਾਬ ਦੀ ਵੰਡ ਕਾਰਣ ਇਹ ਗੁਰਦੁਆਰਾ 
ਪਾਕਿਸਤਾਨ ਵਿਚ ਰਹਿ ਗਿਆ ਹੈ। 


ਬਹੋੜੂ , ਭਾਈ : ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਦਾ ਖੋਸਲਾ ਜਾਤਿ 
ਦਾ ਇਕ ਸਿਦਕੀ ਸਿੱਖ ਜੋ ਲਾਹੌਰ ਵਿਚ ਰਹਿੰਦਾ ਸੀ। ਜਦੋਂ 
ਭਾਈ ਬਿਧੀਚੰਦ ਭਾਈ ਕਰੋੜੀ ਦੁਆਰਾ ਕਾਬੁਲ ਤੱ 
ਲਿਆਉਂਦੇ ਦੋ ਘੋੜਿਆਂ ਨੂੰ ਲਾਹੌਰ ਦੇ ਫ਼ੌਜਦਾਰ ਕਾਸਿਮ 
ਬੇਗ ਤੋਂ ਮੁਕਤ ਕਰਾਉਣ ਲਈ ਲਾਹੌਰ ਗਏ ਤਾਂ ਇਸ ਦੇ 
ਘਰ ਠਹਿਰੇ। ਇਸ ਨੇ ਹੀ ਭਾਈ ਜੀ ਨੂੰ ਜੋਤਿਸ਼ੀ ਦੇ ਬਸਤ 
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ਉਪਲਬਧ ਕੀਤੇ । ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਇਸ ਨੇ ਘੋੜਿਆਂ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ 
ਲਈ ਸੁਚਾਰੂ ਭੂਮਿਕਾ ਨਿਭਾਈ। 


ਬਕਾਪੁਰ ਸਮਾਗਮ : ਭਸੌੜ ਸਿੰਘ ਸਭਾ ਦੇ ਕਰਤਾ ਧਰਤਾ 
ਬਾਬੂ ਤੇਜਾ ਸਿੰਘ ਵਲੋਂ ਆਯੋਜਿਤ ਇਕ ਅਦੁੱਤੀ ਸਮਾਗਮ _ 
ਜਿਸ ਵਿਚ 35 ਵਿਅਕਤੀਆਂ ਨੇ ਅੰਮਿ੍‌ਤ ਪਾਨ ਕੀਤਾ ਸੀ 
ਤੇ ਜਿਸ ਵਿਚ ਸਿੰਘ ਸਭਾਵਾਂ ਅਤੇ ਹੋਰ ਸਿੱਖ ਜੱਥੇਬੰਦੀਆਂ 
ਅਤੇ ਡੇਰਿਆਂ ਤੋਂ ਵੱਡੀ ਗਿਣਤੀ ਵਿਚ ਲੋਕ ਸ਼ਾਮਲ ਹੋਏ 
ਸਨ। ਇਹ ਸਮਾਗਮ 13-14 ਜੂਨ 1903 ਈ. ਨੂੰ ਹਾੜ 
ਦੀ ਸੰਗ੍ਰਾਂਦ ਵਾਲੇ ਦਿਨ ਫਿਲੌਰ ਤੋਂ ਤਿੰਨ ਕਿਮੀ. ਦੀ 
ਵਿਥ ਉਤੇ ਵਸੇ ਪਿੰਡ ਬਕਾਪੁਰ ਵਿਚ ਹੋਇਆ ਸੀ। ਉਸ 
ਵੇਲੇ ਕੇਵਲ “ਸਿੰਘ ਸਭਾ ਭਸੌੜ” ਹੀ ਇਕ ਸੈਸਥਾ ਸੀ ਜੋ 
ਜਾਤਿ-ਪਾਤਿ, ਛੂਤ-ਛਾਤ ਤੋ' ਉੱਚੇ ਉਠ ਕੇ ਸਭ ਜਾਤੀਆਂ 
ਵਾਲਿਆਂ, ਪਤਿਤਾਂ ਅਤੇ ਮੁਸਲਮਾਨਾਂ ਨੂੰ ਵੀ ਅੰਮਿ੍‌ਤ 
ਛਕਾਉਣ ਤੋਂ ਸੈਕੋਚ ਨਹੀਂ ਕਰਦੀ ਸੀ। ਇਸ ਸਭਾ ਦੇ 
ਸੈਸਥਾਪਕ ਬਾਬੂ ਤੇਜਾ ਸਿੰਘ ਬੜੇ ਧਰਮਾਤਮਾ ਪੁਰਸ਼ ਸਨ 
ਅਤੇ ਸ਼ੁੱਧੀਕਰਣ ਵਿਚ ਵਿਸ਼ਵਾਸ ਰਖਦੇ ਸਨ। 

ਬਕਾਪੁਰ ਦੇ ਮੌਲਵੀ ਕਰੀਮ ਬਖ਼ਸ਼ ਦੀ ਮੁੱਢ ਤੋਂ 
ਬਿਰਤੀ ਸਿੱਖੀ ਵਲ ਆਕਰਸ਼ਿਤ ਸੀ। ਬਚਪਨ ਤੋਂ ਹੀ ਬਾਬਾ 
ਕਾਹਲਾ ਸਿੰਘ ਬੰਗਾ ਆਦਿ ਦੀ ਸੰਗਤ ਕਰਕੇ ਗੁਰੂ-ਧਾਮਾਂ 
ਵਿਚ ਦੂਰ ਦੂਰ ਜਾ ਕੇ ਸੇਵਾ ਕਰਦਾ ਰਿਹਾ। ਉਸ ਨੇ ਸ਼ੁਰੂ ਤੋੱ 
ਹੀ ਆਪਣੇ ਪਰਿਵਾਰ ਨੂੰ ਗੁਰਸਿੱਖੀ ਨਾਲ ਜੋੜ ਕੇ ਰਖਿਆ 
ਹੋਇਆ ਸੀ। ਮੌਲਵੀ ਕਰੀਮ ਬਖ਼ਸ਼ ਅੰਮ੍ਰਿਤ ਪਾਨ ਕਰਕੇ 
ਸਿੰਘ ਸਜਣ ਲਈ ਸੈਨ 1902 ਈ. ਵਿਚ ਭਸੌੜ ਗਿਆ, 
ਪਰ ਉਥੋਂ ਦੀ ਅੰਦਰਲੀ ਖਿਚ-ਤਾਣ ਕਾਰਣ ਅੰਮ੍ਰਿਤ ਛਕੇ 
ਬਿਨਾ ਪਰਤ ਆਇਆ। ਜਦੋਂ ਇਸ ਗੱਲ ਦਾ ਪਤਾ ਬਾਬੂ 
ਜਾਣਕਾਰੀ ਹਾਸਲ ਕਰਨ ਲਈ ਭਾਈ ਤਖ਼ਤ ਸਿੰਘ, ਸ. 
ਬਿਸ਼ਨ ਸਿੰਘ ਆਦਿ ਨੂੰ ਭੇਜਿਆ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਤੋਂ ਤਸੱਲੀ ਕਰਨ 
ਤੋਂ ਬਾਦ ਬਾਬੂ ਤੇਜਾ ਸਿੰਘ ਖ਼ੁਦ ਬਕਾਪੁਰ ਗਿਆ ਅਤੇ ਉਸ 
ਪਰਿਵਾਰ ਦੀ ਰਹੁ-ਰੀਤ ਜਾਣੀ। ਬਾਬੂ ਜੀ ਨੇ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ 
ਜਾ ਕੇ ਚੀਫ਼ ਖ਼ਾਲਸਾ ਦੀਵਾਨ ਦੇ ਮੁਖੀਆਂ ਨਾਲ ਗੱਲਬਾਤ 
ਕੀਤੀ ਅਤੇ ਨਿਰਣਾ ਲਿਆ ਕਿ 1 ਹਾੜ ਨੂੰ ਸਮਾਗਮ ਕੀਤਾ 
ਜਾਏ। ਇਸ਼ਤਿਹਾਰੇ ਛਾਪੇ ਗਏ। ਦੇਸ਼ ਭਰ ਦੀਆਂ ਸਿੰਘ 
ਸਭਾਵਾਂ ਨੂੰ ਸਦਿਆ ਗਿਆ। 
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ਇਸ ਸਮਾਗਮ ਦੀ ਸਫਲਤਾ ਲਈ ਖ਼ਾਲਸਾ ਕਾਲਜ 
ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ ਦੇ ਵਿਦਿਆਰਥੀਆਂ ਨੇ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਉਦਮ ਕੀਤਾ। 
ਗਰਮੀ ਦੀ ਰੁਤ ਕਾਰਣ ਪਾਣੀ ਢੋ ਢੋ ਕੇ ਵਿਦਿਆਰਥੀਆਂ ਦੇ 
ਮੋਢਿਆਂ ਦਾ ਮਾਸ ਵੀ ਉੱਚੜ ਗਿਆ। ਮੌਲਵੀ ਕਰੀਮ ਬਖ਼ਸ਼ 
ਦੇ ਘਰ ਨੂੰ ਵੀ ਲਿਪ-ਪੋਂਚ ਕੇ ਸੈਵਾਰਿਆ ਗਿਆ। ਸਮਾਗਮ 
ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਹੋਣ ਲਈ ਅਮੀਰ ਗ਼ਰੀਬ, ਰਈਸ ਅਤੇ 
ਜ਼ਮੀਨਦਾਰ ਬੜੇ ਉਤਸਾਹ ਨਾਲ ਸ਼ਾਮਲ ਹੋਏ। ਦੂਰੋਂ ਦੂਰੋਂ 
ਜੱਥੇ ਆਏ। ਉਸ ਦਿਨ 35 ਵਿਅਕਤੀਆਂ ਨੇ ਅੰਮਿ੍‌ਤ ਪਾਨ 
ਕੀਤਾ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ ਖ਼ਾਸ ਉੱਲੇਖਯੋਗ ਨਾਂ ਸ. ਬਸੈਤ ਸਿੰਘ 
ਨਾਰੈਗਵਾਲ ਵਾਲੇ ਦਾ ਹੈ ਜੋ ਅੰਮਿ੍‌ਤ ਛਕ ਕੇ “ਰਣਧੀਰ 
ਸਿੰਘ” ਬਣਿਆ ਅਤੇ ਕਾਲਾਂਤਰ ਵਿਚ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸੁਧਾਰ 
ਲਹਿਰ ਅਤੇ ਗ਼ਦਰ ਲਹਿਰ ਵਿਚ ਹਿੱਸਾ ਲਿਆ ਅਤੇ ਕੈਦ 
ਕਟੀ। ਬਾਦ ਵਿਚ ਉਹ ਇਕ ਉਚ ਕੋਂਟੀ ਦੇ ਧਰਮ-ਸਾਧਕ 
ਭਾਈ ਰਣਧੀਰ ਸਿੰਘ ਵਜੋਂ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਹੋਏ। 

ਇਸ ਸਮਾਗਮ ਵਿਚ ਮੌਲਵੀ ਕਰੀਮ ਬਖ਼ਸ਼ ਨੇ 
ਅੰਮਿ੍‌ਤ ਛਕ ਕੇ ਲਖਬੀਰ ਸਿੰਘ ਨਾਂ ਰਖਵਾਇਆ। ਉਦੋਂ 
ਉਸ ਦੀ ਉਮਰ 43 ਵਰ੍ਹਿਆਂ ਦੀ ਸੀ। ਉਸ ਦਿਨ ਉਹ 
ਸਵੇਰੇ 2 ਵਜੇ ਉਠਿਆ, ਇਸ਼ਨਾਨ ਕਰਕੇ ਨਾਮ-ਸਿਮਰਨ 
ਵਿਚ ਜੁੜ ਗਿਆ। ਉਸ ਦੇ ਨਾਲ ਉਸ ਦੇ ਚਾਰ ਪੁੱਤਰਾਂ 
ਰੁਕਨਦੀਨ (15), ਫਤਹਦੀਨ (12), ਗ਼ੁਲਾਮ ਮੁਹੈਮਦ (6) 
ਅਤੇ ਖ਼ੈਰਦੀਨ (4) ਨੇ ਵੀ ਅੰਮਿ੍‌ਤ ਛਕਿਆ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ 
ਕੁਮਵਾਰ ਨਾਂ ਮਤਾਬ ਸਿੰਘ, ਕਿਰਪਾਲ ਸਿੰਘ, ਹਰਨਾਮ 
ਸਿੰਘ ਅਤੇ ਗੁਰਬਖ਼ਸ਼ ਸਿੰਘ ਰਖੇ ਗਏ। ਉਸ ਦੀ ਨੌ ਸਾਲਾਂ 
ਦੀ ਪੁੱਤਰੀ ਬੀਬੀ ਨੂਰਾਂ ਨੇ ਵੀ ਅੰਮ੍ਰਿਤ ਪਾਨ ਕੀਤਾ ਅਤੇ 
ਵਰਿਆਮ ਕੌਰ ਨਾਂ ਧਰਾਇਆ। ਲਖਬੀਰ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਸਿੱਖ 
ਸਮਾਜ ਵਿਚ ਬਹੁਤ ਆਦਰ ਮਿਲਿਆ ਅਤੇ “ਸੈਤ” ਪਦ 
ਨਾਲ ਵਿਸ਼ਿਸ਼ਟ ਕੀਤਾ ਗਿਆ। ਇਸ ਦੇ ਪੁੱਤਰ ਮਤਾਬ 
ਸਿੰਘ ਨੇ 'ਖ਼ਾਲਸਾ ਬਰਾਦਰੀ” ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਕੀਤੀ ਅਤੇ 
ਗੁਰਦੁਅਰਾ ਸੁਧਾਰ ਲਹਿਰ ਵਿਚ ਵਧ ਚੜ੍ਹ ਕੇ ਹਿੱਸਾ ਲਿਆ। 
ਇਸ ਸਮਾਗਮ ਨਾਲ ਭਸੌੜ ਸਿੰਘ ਸਭਾ ਦੀ ਪ੍ਰਤਿਸ਼ਠਾ 
ਬਹੁਤ ਵਧੀ, ਪਰ ਪਰੈਪਰਾਵਾਦੀਆਂ ਨੇ ਬਾਬੂ ਤੇਜਾ ਸਿੰਘ 
ਦੀ 'ਸ਼ੁੱਧੀਕਰਣ” ਦੀ ਮਾਨਤਾ ਨੂੰ ਦਬਵਾਂ ਹੁੰਗਾਰਾ ਭਰਿਆ। 


ਬਗ਼ਦਾਦ (ਨਗਰ) : ਇਰਾਕ ਦੇਸ਼ ਦਾ ਇਕ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਨਗਰ 
ਅਤੇ ਰਾਜਧਾਨੀ ਜੋ ਫ਼ਾਰਸ ਦੀ ਖਾੜੀ ਤੋਂ ਲਗਭਗ 400 
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ਕਿ.ਮੀ. ਦੂਰ ਦਜਲਾ ਅਤੇ ਫ਼ਰਾਤ ਨਦੀਆਂ ਦੇ ਸੈਗਮ ਉਤੇ 
ਵਸਿਆ ਹੈ। ਇਹ ਨਗਰ ਚਾਰ ਹਜ਼ਾਰ ਸਾਲ ਪਹਿਲਾਂ ਤੋੱ 
ਵਪਾਰਕ ਮਾਰਗ ਦਾ ਮੁੱਖ ਪੜਾ ਅਤੇ ਵਪਾਰ ਦਾ ਕੇਂਦਰ 
ਰਿਹਾ ਹੈ। ਛੇਵੀਂ ਸਦੀ ਵਿਚ ਨੌਸ਼ੇਰਵਾਂ ਨੇ ਇਸ ਦਾ ਪੁਨਰ- 
ਉੱਧਾਰ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਉਦੋਂ ਤੋਂ ਹੀ ਇਸ ਦਾ ਨਾਂ “ਬਗ਼ਦਾਦ” 
ਪਿਆ ਕਿਉਂਕਿ ਇਥੇ ਇਕ ਬਾਗ਼ ਵਿਚ ਬੈਠ ਕੇ ਨੌਸ਼ੇਰਵਾਂ 
ਨਿਆਂ ਕਰਦਾ ਹੁੰਦਾ ਸੀ। 

ਜਦੋਂ ਇਸਲਾਮ ਦਾ ਵਿਸਤਾਰ ਹੋਇਆ ਤਾਂ ਇਰਾਕ 
ਵਲ, ਅੱਬਾਸ ਵੈਸ਼ ਦੇ ਖ਼ਲੀਫ਼ਿਆਂ ਨੇ ਇਸ ਨੂੰ ਇਸਲਾਮ ਧਰਮ 
ਦੇ ਪ੍ਰਚਾਰ ਦਾ ਮੁੱਖ ਕੇਂਦਰ ਬਣਾਇਆ। ਖ਼ਲੀਫ਼ਾ ਹਾਰੂਰਸ਼ੀਦ 
ਨੋ ਗਿਆਨ ਅਤੇ ਸਭਿਆਚਾਰ ਦੇ ਵਿਸਤਾਰ ਲਈ ਦੂਰ ਦੂਰ 
ਤੋਂ ਇਥੇ ਵਿਦਵਾਨ ਬੁਲਵਾ ਕੇ ਵਿਚਾਰਧਾਰਕ ਸੈਵਾਦ 
ਰਚਾਇਆ। ਇਹ ਸਮਾਂ ਇਸ ਨਗਰ ਦੀ ਹਰ ਪੱਖੋਂ ਉੱਨਤੀ 
ਦਾ ਸਮਾਂ ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਨਗਰ ਦੇ ਗੌਰਵ ਨੂੰ ਖ਼ਤਮ 
ਕਰਨ ਲਈ ਸੋਨ 1258 ਈ. ਵਿਚ ਮੰਗੋਲ ਬਾਦਸ਼ਾਹ 
ਹਲਾਕੂ ਨੇ ਇਸ ਉਤੇ ਹਮਲਾ ਕੀਤਾ। ਇਥੋ' ਦੇ ਇਸਲਾਮੀ 
ਸਭਿਆਚਾਰ ਨੂੰ ਹੀ ਬਰਬਾਦ ਨਹੀਂ ਕੀਤਾ, ਸਗੋ ਇਥੋਂ ਦੇ 
ਉਪਜਾਊ ਇਲਾਕੇ ਨੂੰ ਵੀ ਚਰਾਂਦਾਂ ਵਿਚ ਬਦਲ ਦਿੱਤਾ। 
ਇਸ ਤੋਂ ਬਾਦ ਬਗ਼ਦਾਦ ਦੀ ਸਥਿਤੀ ਵਿਚ ਕੋਈ ਖ਼ਾਸ 
ਸੁਧਾਰ ਨ ਹੋਇਆ। ਪਰ ਵੀਹਵੀਂ ਸਦੀ ਦੇ ਸ਼ੁਰੂ ਹੁੰਦਿਆਂ 
ਹੀ ਇਸ ਦਾ ਮਹੱਤਵ ਵਧਣ ਲਗਿਆ ਅਤੇ ਇਕ ਪ੍ਰਸਿੱਧ 
ਨਗਰ ਵਜੋ' ਉਭਰ ਕੈ ਸਾਹਮਣੇ ਆਇਆ। ਪੁਰਾਣੇ ਨਗਰ 
ਦੇ ਨਾਲ ਨਾਲ ਨਵੇ ਬਣੇ ਨਗਰ ਦੀ ਆਪਣੀ ਹੀ ਸ਼ੋਭਾ ਹੈ। 

ਮੱਕੇ ਦੀ ਫੇਰੀ ਸਮੇਂ, ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਅਨੁਸਾਰ, 
ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਮਰਦਾਨੇ ਸਹਿਤ ਇਸ ਨਗਰ ਵਿਚ 
ਗਏ--/ਫ/ਹਿ ਭਾਸ਼ਾ ਗਇਆ ਬਗਦਾਦ ਨੇ ਥਾਹਨ ਜਾਇ 
ਕਨਆ %ਸ਼ਲਾਨਾ//ਇਕਾ ਬਾਲਾ ਅਕਾਲ ੫ ਦੂਜਾ ਰਬਾਬੀ 
ਮਰਦਾਨਾ/(1/39)। ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੈ ਪੀਰ ਦਸਤਗੀਰ ਅਤੇ 
ਬਹਿਲੋਲ ਦੇ ਗੱਦੀਦਾਰਾਂ ਨਾਲ ਸੈਵਾਦ ਕੀਤਾ। ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ 
ਦੀ ਦਿਬ-ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਤੋਂ ਪ੍ਰਭਾਵਿਤ ਹੋ ਕੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਗੁਰੂ ਜੀ 
ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ ਤੁਰਕੀ ਜ਼ਬਾਨ ਵਿਚ ਲਿਖਿਆ ਇਕ: 
“ਕਤਬਾ” (ਸ਼ਿਲਾਲੇਖ) ਲਗਾਇਆ ਜੋ ਹੁਣ ਵੀ ਮੌਜੂਦ ਹੈ। 
ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ ਕਿ ਬਗ਼ਦਾਦ ਦੇ ਖੂਹਾਂ ਦਾ ਪਾਣੀ ਖਾਰਾ ਸੀ। 
ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਕਤਬੇ ਵਾਲੀ ਥਾਂ ਕੋਲ ਇਕ ਖੂਹ ਪੁਟਵਾਇਆ 
ਜਿਸ ਦਾ ਪਾਣੀ ਮਿੱਠਾ ਨਿਕਲਿਆ। ਇਹ ਖੂਹ ਹੁਣ ਵੀ 
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ਬਗਦਾਦ 
ਮੌਜੂਦ ਹੈ ਅਤੇ ਇਸ ਦਾ ਪਾਣੀ ਮਿੱਠਾ ਹੈ। ਉਸ ਕਤਬੇ ਦੇ 
ਪਾਠ ਦਾ ਮਹਾਨਕੋਸ਼ਕਾਰ ਅਨੁਸਾਰ ਅਰਥ ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਹੈ-- 
ਦੇਖ / ਹਜ਼ਰਤ ਪਰਵਦਗਾਰ' ਬਜ਼ੁਰਗ ਨੰ ਕੋਠੀ #ਰਾਦ ਮਗਾੰ 
ਕਤ /ਨਾ ਬਾਬੇ ਨਾਨਕ ਦੀ ਤਅਆੰਰ ਨਵੇਂ /ਸਿਰ ਝਣ ਗਈੰ, 
ਸੱਤ ਵੱਡੇ ਵਲਆਂ ਨੂੰ /ਇਸ਼ /ਵਿਚ ਸਹਾਇਤਾ ਕੀਤਾ ਅਤੇ 
ਉਸ ਦੀ ਤਾਗੀਸ /ਏਹ ਨਕਲਾਂ /ਕੇ ਨੰਕਥਖ਼ਤ ਗੰਦ ਨੰ 
ਪਾਣਾ ਲਈਂ ਜਮੀਨ /ਵਚ.ਫ਼ੈਜ਼ ਦਾ ਚਸ਼ਮਾ ਜਾਗੀ ਕਰ /ਦਿੱਤਾ/ 

ਜਨਮਸਾਖੀ ਸਾਹਿਤ ਵਿਚ ਵੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ 
ਜੀ ਦੇ ਬਗਦਾਦ ਜਾਣ ਦਾ ਜ਼ਿਕਰ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਵਖ ਵਖ 
ਉੱਲੇਖਾਂ ਤੋਂ ਅੰਦਾਜ਼ਾ ਲਗਾਇਆ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ ਕਿ ਗੁਰੂ 
ਜੀ ਸੈਨ 1510 ਈ. ਦੇ ਨੇੜੇ-ਤੇੜੇ ਬਗ਼ਦਾਦ ਗਏ ਸਨ। 
ਸਿੱਖ ਸਮਾਜ ਦਾ ਚਿਰ-ਕਾਲ ਤਕ ਬਗ਼ਦਾਦ ਨਾਲ ਸੈਪਰਕ 
ਨ ਹੋਣ ਕਾਰਣ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਸੈਬੈਧੀ ਉਥੇ ਬਣੇ 
ਸਮਾਰਕ ਬਾਰੇ ਅਣਗਹਿਲੀ ਵਰਤੀ ਜਾਂਦੀ ਰਹੀ। ਪਹਿਲੀ 
ਵੱਡੀ ਜੈਗ ਵੇਲੇ ਜਦੋਂ ਬਰਤਾਨਵੀ ਅਤੇ ਭਾਰਤੀ ਫ਼ੌਜਾਂ ਨੇ 
ਬਗ਼ਦਾਦ ਉਤੇ ਕਬਜ਼ਾ ਕਰ ਲਿਆ ਤਾਂ ਸਿੱਖ ਇਜੀਨੀਅਰਿਗ 
ਰਜਮੈਂਟ ਦੇ ਸੈਨਿਕਾਂ ਨੇ ਸੈਨ 1917 ਈ . ਵਿਚ ਉਸ ਸਥਾਨ 
ਦੀ ਨਿਸ਼ਾਨਦੇਹੀ ਕੀਤੀ ਜਿਥੇ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਸਾਹਿਬ ਪਧਾਰੇ 
ਸਨ ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਆਮਦ ਵਿਚ ਸਮਾਰਕ ਬਣਾਇਆ 
ਗਿਆ ਸੀ। ਇਸ ਤੱਥ ਬਾਰੇ ਸੂਬੇਦਾਰ ਫਤਹਿ ਸਿੰਘ ਨੇ 9 
ਮਈ 1918 ਈ. ਨੂੰ ਘੋਸ਼ਣਾ ਕੀਤੀ। ਇਸ ਤੋਂ ਬਾਦ ਸੈਨ 
1931 ਈ. ਵਿਚ ਸੈਂਟਰਲ ਸਿੱਖ ਕਮੇਟੀ ਬਗ਼ਦਾਦ ਦੇ ਪ੍ਰਧਾਨ 
ਸ. ਕਰਤਾਰ ਸਿੰਘ ਕਰਤਾਰ ਨੇ ਇਸ ਸਮਾਰਕ ਦੀ ਸੇਵਾ- 
ਮੈਭਾਲ ਵਿਚ ਰੁਚੀ ਲਈ। ਉਸ ਤੋਂ ਬਾਦ ਦੂਜੀ ਵੱਡੀ ਜੈਗ 
ਵੇਲੇ ਅਪੈਲ 1943 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਸਮਾਰਕ ਦੀ' ਮੁਰੈਮਤ 
ਅਤੇ ਕੁਝ ਹੋਰ ਉਸਾਰੀ ਕਰਨ ਲਈ ਸਿੱਖ ਸੈਨਿਕਾਂ ਨੇ ਧਆਾਨ 
ਦਿੱਤਾ। ਇਸ ਸਮਾਰਕ ਦੀ ਵਰਤਮਾਨ ਸਥਿਤੀ ਅਨੁਸਾਰ 
ਇਸ ਵਿਚ ਤਿੰਨ ਕਮਰੇ ਬਣੇ ਹੋਏ ਹਨ। ਦੋ ਵਿਚ ਪੀਰ 
ਬਹਿਲੋਲ ਤੇ ਪੀਰ ਦਸਤਗੀਰ ਦੀਆਂ ਕਬਰਾਂ ਹਨ ਤੇ ਤੀਜੇ 
ਹਨ। ਸੈਨ 2003 ਈ. ਦੇ ਸ਼ੁਰੂ ਵਿਚ ਇਰਾਕ ਉਤੇ ਹੋਏ 
ਅਮਰੀਕੀ ਹਮਲੇ ਦੌਰਾਨ ਇਸ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਦਾ ਮਾਮੂਲੀ ਜਿਹਾ 
ਨੁਕਸਾਨ ਹੋਇਆ ਦਸਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਜਿਸ ਦੀ ਮੁਰੋਮਤ 
ਲਈ ਸਿੱਖ ਸੰਮਾਜ ਯਤਨ-ਸ਼ੀਲ ਹੈ। 
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ਬਘੇਲ ਸਿੰਘ 
ਬਘੇਲ ਸਿੰਘ (ਮ. 1820 ਈ.) : ਕਰੋੜੀਆ ਮਿਸਲ ਦਾ 
ਇਕ ਯੁੱਧ-ਵੀਰ ਨਾਇਕ ਜਿਸ ਦਾ ਜਨਮ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ 
ਦੇ ਝਬਾਲ ਨਾਂ ਦੇ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਧਾਲੀਵਾਲ ਜੱਟ ਪਰਿਵਾਰ 
ਵਿਚ ਹੋਇਆ। ਸ਼ੁਰੁ ਤੋਂ ਹੀ ਇਸ ਦੀ ਰੁਚੀ ਯੁੱਧ-ਕਰਮ 
ਵਲ ਸੀ। ਹੋਸ਼ ਸੰਭਾਲਦਿਆਂ ਹੀ ਇਸ ਨੇ ਕਈ ਜੁਝਾਰੂ 
ਸਿੰਘ ਆਪਣੇ ਨਾਲ ਰਲਾ ਲਏ ਅਤੇ ਆਪਣੇ ਜੱਥੇ ਨਾਲ 
ਇਧਰ ਉਧਰ ਮਾਰ-ਧਾੜ ਕਰਨ ਲਗਾ। ਅਹਿਮਦਸ਼ਾਹ 
ਦੁਰਾਨੀ ਦੇ ਹਮਲਿਆਂ ਵੇਲੇ ਦਲ ਖ਼ਾਲਸਾ ਨੇ ਆਪਣੀ ਸ਼ਕਤੀ 
ਮਜ਼ਬੂਤ ਕੀਤੀ ਅਤੇ ਮਿਸਲਦਾਰਾਂ ਨੇ ਮੁਗ਼ਲਾਂ ਦੀ ਬਾਦਸ਼ਾਹੀ 
ਨੂੰ ਭਰਵੀਂ ਚੁਣੌਤੀ ਦਿੱਤੀ। ਸ. ਬਘੇਲ ਸਿੰਘ ਨੇ ਦੁਆਬੇ 
ਵਿਚ ਕੁਝ ਇਲਾਕਿਆਂ ਨੂੰ ਜਿਤ ਕੇ ਹਰਿਆਣਾ ਕਸਬੇ ਨੂੰ 
ਆਪਣਾ ਸਦਰ ਮੁਕਾਮ ਬਣਾਇਆ। ਜਨਵਰੀ, 1764 ਈ. 
ਵਿਚ ਸਰਹਿੰਦ ਦੀ ਜਿਤ ਤੋ ਬਾਦ ਬਘੇਲ ਸਿੰਘ ਨੇ ਕਰਨਾਲ 
ਵਲ ਆਪਣੀ ਸ਼ਕਤੀ ਦਾ ਵਿਸਤਾਰ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਛੱਲੌਡੀ 
ਨੂੰ ਆਪਣੀ ਗਤਿਵਿਧੀ ਦਾ ਕੇਂਦਰ ਬਣਾਇਆ। ਉਸੇ ਸਾਲ 
ਦੇ ਫਰਵਰੀ ਮਹੀਨੇ ਵਿਚ ਇਸ ਨੇ ਉਸ ਵਕਤ ਦੇ ਸਿਰਕਢ 
ਯੁੱਧ-ਨਾਇਕਾਂ ਨਾਲ ਮਿਲ ਕੇ ਚਾਲੀ ਹਜ਼ਾਰ ਜੰਗਜੂ ਸੈਨਿਕਾਂ 
ਸਹਿਤ ਜਮੁਨਾ ਦਰਿਆ ਪਾਰ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਸਹਾਰਨਪੁਰ ਨੂੰ 
ਜਿਤਿਆ। ਇਸ ਸੈਨਿਕ ਦਲ ਨੇ ਰੁਹੇਲਾ ਸਰਦਾਰ 


_ਨਜੀਬੁੱਦੌਲਾ ਦੀ ਰਿਆਸਤ ਨੂੰ ਉਜਾੜਿਆ ਅਤੇ ਪਰਤਣ 


ਵੇਲੋਂ ਉਸ ਤੋਂ 11 ਲੱਖ ਰੁਪਏ ਸ਼ਿਰਾਜ ਵਜੋਂ ਵਸੂਲ ਕੀਤੇ। 

ਅਪ੍ਰੈਲ 1775 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਨੇ ਰਾਇ ਸਿੰਘ 
ਪਾਰ ਕੀਤੀ ਅਤੇ ਜ਼ਾਬਿਤਾ ਖ਼ਾਨ ਰਹੇਲਾ ਦੀ ਰਿਆਸਤ 
ਉਤੇ ਹਮਲਾ ਕੀਤਾ। ਉਸ ਤੋਂ ਬਹੁਤ ਧਨ ਲੈ ਕੇ ਉਸ ਦੀਆਂ 
ਫ਼ੌਜਾਂ ਨੂੰ ਨਾਲ ਰਲਾਇਆ ਅਤੇ ਦਿੱਲੀ ਦੇ ਇਰਦ-ਗਿਰਦ 
ਦਾ ਇਲਾਕਾ ਲੁਟਿਆ। ਮਾਰਚ 1776 ਈ. ਵਿਚ ਮੁਜੱਫਰ- 
ਨਗਰ ਦੇ ਨੇੜੇ ਮੁਗ਼ਲ ਸਰਕਾਰ ਦੀਆਂ ਫ਼ੌਜਾਂ ਨੂੰ ਹਰਾਇਆ। 
ਦੇ ਇਲਾਕੇ ਵਿਚ ਆਪਣੀ ਧਾਕ ਜਮਾਈ ਅਤੇ ਸੈਕਟ ਵੇਲੇ 
ਪਟਿਆਲਾ-ਪਤਿ ਰਾਜਾ ਅਮਰ ਸਿੰਘ ਦੀ ਮਦਦ ਕੀਤੀ। 
ਇਸ ਨੇ ਹੋਰ ਸਿਰਕਢ ਸਿੱਖ ਜਰਨੈਲਾਂ ਨਾਲ ਮਿਲ ਕੇ ਇਕ 
ਵੱਡਾ ਸੈਨਾ-ਦਲ ਇਕੱਠਾ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਦਿੱਲੀ ਉਤੇ ਚੜ੍ਹਾਈ 
ਕੀਤੀ। ਲਗਭਗ ਤੀਹ ਹਜ਼ਾਰ ਸਿੱਖ ਸੈਨਾ ਨੇ ਦਿੱਲੀ ਤੋੱ 
ਬਾਹਰ ਜਿਸ ਥਾਂ ਉਤੇ ਡੇਰਾ ਕੀਤਾ, ਉਹ ਹੁਣ ਤੀਸ ਹਜ਼ਾਰੀ 
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ਬਘੌਰ । 


(ਵੇਖੋ) ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਹੈ। ਅਜਮੇਰੀ ਗੇਟ ਵਾਲੇ ਪਾਸੇ 
ਤੋਂ ਹਮਲਾ ਕਰਕੇ ਹੋਜ਼ ਕਾਜ਼ੀ ਅਤੇ ਕਟੜਾ ਨੀਲ ਵਿਚੋਂ 
ਲੈਘਦੀ ਹੋਈ ਸਿੱਖ ਸੈਨਾ 11 ਮਾਰਚ 1783 ਈ. ਨੂੰ ਲਾਲ 
ਕਿਲ੍ਹੇ ਵਿਚ ਦਾਖ਼ਲ ਹੋਈ। ਦੀਵਾਨ-ਏ-ਆਮ ਉਤੇ ਕਬਜ਼ਾ 
ਕਰਕੇ ਸ਼ਾਹ ਆਲਮ ਸਾਨੀ ਤੋਂ ਬੇਗਮ ਸਮਰੂ ਦੀ ਵਿਚੋਲਗੀ 
ਰਾਹੀਂ ਤਿਨ ਲੱਖ ਰੁਪਏ ਹਰਜਾਨਾ ਲੈ ਕੇ ਦਿੱਲੀ ਤੋਂ ਸਿੱਖ 
ਜਰਨੈਲ ਇਸ ਸ਼ਰਤ ਉਤੇ ਪਰਤਣ ਨੂੰ ਮੰਨੋ ਕਿ ਮੁਗ਼ਲ 
ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਸਿੱਖ ਗੁਰੂ-ਧਾਮਾਂ ਦੀ ਨਿਸ਼ਾਨਦੇਹੀ ਕਰਵਾਏਗਾ। 
ਸਿੱਖ ਸੈਨਾ ਦੇ ਪਰਤਣ ਤੋ ਬਾਦ ਸ. ਬਘੇਲ ਸਿੰਘ ਚਾਰ 
ਹਜ਼ਾਰ ਘੋੜ-ਸਵਾਰਾਂ ਸਹਿਤ ਦਿੱਲੀ ਰਿਹਾ ਅਤੇ ਛੇ ਆਨੇ 
ਦੇ ਹਿਸਾਬ ਨਾਲ ਟੈਕਸ ਇਕੱਠਾ ਕੀਤਾ। ਇਸ ਨੇ ਅੱਠ 
ਮਹੀਨੇ ਉਥੇ ਰਹਿ ਕੇ ਸੱਤ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ--ਸੀਸ ਰੰਜ, ਬੰਗਲਾ 
ਬਾਗ਼ ਅਤੇ ਤੇਲੀਵਾੜਾ- ਦੀ ਉਸਾਰੀ ਕਰਵਾਈ। ਦਸੈਬਰ 
1783 ਈ. ਵਿਚ ਇਹ ਦਿਲੀਓ' ਪਰਤਿਆ। ਸੈਨ 1802 
ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਦੀ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਵਿਚ ਮਿ੍‌ਤੂ ਹੋਈ ਅਤੇ 
ਹੁਸ਼ਿਆਰਪੁਰ ਦੇ ਨੇੜੇ ਹਰਿਆਣਾ ਕਸਬੇ ਵਿਚ ਸਮਾਧ 
ਬਣਵਾਈ ਗਈ । ਇਸ ਦੀ ਸਿੱਖ ਸਮਾਜ ਵਿਚ ਬਹੁਤ ਇਜ਼ਤ 
ਸੀ। ਸਤਿਕਾਰ ਵਜੋਂ ਲੋਕੀਂ ਇਸ ਤੋ ਅੰਮ੍ਰਿਤ ਪਾਨ ਕਰਨਾ 
ਗੌਰਵ ਸਮਝਦੇ ਸਨ। ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ ਕਿ ਪਟਿਆਲੇ ਦੇ ਰਾਜਾ 
ਸਾਹਿਬ ਸਿੰਘ ਨੇ ਇਸ ਤੋ ਅੰਮਿ੍‌ਤ ਦੀ ਦਾਤ ਲਈ ਸੀ। 


ਬਘੌਰ (ਕਸਬਾ) : ਰਾਜਸਥਾਨ ਦਾ ਕੋਠਾਰੀ ਨਦੀ ਉਤੇ 
ਵਸਿਆ ਇਕ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਕਸਬਾ ਜਿਸ ਵਿਚ ਕੀਚਕ-ਬੱਧ 
ਸਥਾਨ ਹੈ। ਭਟ ਵਹੀਆਂ ਦੀ ਸੂਚਨਾ ਦੇ ਆਧਾਰ 'ਤੇ ਇਸ 
ਕਸਬੇ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਮਾਰਚ 1707 ਈ. 
ਵਿਚ ਆਏ ਸਨ। ਉਦੋਂ ਬਘੌਰ, ਰਿਆਸਤ ਉਦੈਪੁਰ ਦੇ ਇਕ 
ਜਾਗੀਰ ਦਾ ਕੇਂਦਰ ਸੀ ਅਤੇ ਉਦੈਪੁਰ ਤੋਂ ਲਗਭਗ 125 
ਕਿ.ਮੀ. ਦੀ ਵਿਥ ਉਤੇ ਸਥਿਤ ਸੀ। ਅਜ-ਕਲ ਇਹ 


ਭੀਲਵਾੜਾ ਦੇ ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ-ਮੁਕਾਮ ਤੋਂ 40 ਕਿ ਮੀ. ਦੂਰ ਹੈ।ਕਵੀ _ 


ਸੈਨਾਪਤਿ ਦੁਆਰਾ ਸੈਨ 1711 ਈ. ਵਿਚ ਰਚਿਤ 'ਸੀ ਗੁਰ 
ਸੋਭਾ” ਵਿਚ ਲਿਖਿਆ ਹੈ ਕਿ ਰਾਜਸਥਾਨ ਵਿਚੋਂ ਲੈਘਦਿਆਂ 
ਗੁਰੂ ਜੀ ਬਘੌਰ ਸ਼ਹਿਰ ਵਿਚ ਪਧਾਰੇ ਸਨ-- ਆਹਕਾ ਠਉਰ 
ਦੇਖਾਂ ਤਾਹਾਂ ਹ/ਇ ਹੈ ਤਹਾਂ ਨ ਘ੪/ ਉੱਤਰ ਰਹੇਂ ਤਾਹੀਂ ਤਲੇ 
ਕੀਨੇ ਤਹਾਂ ਮੁਕਾਮ / ਕਾੀਚਕਾ ਭੂਮ ਦੈਖਨ ਨਨਤ ਗਏ ਪ੍ਰਭ 
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ਬਚਨ ਸਾਈਂ ਲੋਕਾਂ ਕੇ 
/ਤਾਹ ਠਉਰ/ ਆਨ ਪਹੂਚੇ ਤਾ/ਹ /ਦਸ਼ ਨਿਕਟ ਸ਼ਹਰ 
ਬਘੰਠ/(14 ਅ.)। 

ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਬਘੌਰ ਪਹੁੰਚ ਕੇ ਨਗਰ ਤੋ ਬਾਹਰ 
ਇਕ ਬਾਗ਼ ਵਾਲੀ ਥਾਂ ਉਤੇ ਡੇਰਾ ਕੀਤਾ। ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਦੇ 
ਸ਼ਸਤ੍ਧਾਰੀ ਸਿੰਘਾਂ ਨੂੰ ਵੇਖ ਕੇ ਕੁਝ ਲੋਕਾਂ ਨੂੰ ਸੈਦੇਹ ਹੋ 
ਗਿਆ ਕਿ ਸ਼ਾਇਦ ਇਹ ਕਸਬੇ ਨੂੰ ਲੁਟਣ ਲਈ ਆਏ 
ਹਨ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਉਥੋਂ ਦੇ ਨਿਵਾਸੀਆਂ ਨੂੰ ਆਸ਼ਵਸਤ 
ਕਰਨ ਲਈ ਭਾਈ ਧਰਮ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਭੇਜਿਆ। ਕੁਝ ਦਿਨ 
ਚੰਗੇ ਬੀਤ ਗਏ। ਇਕ ਦਿਨ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਕਾਫ਼ਲੇ ਦੇ ਕੁਝ 
ਊਠ ਬਾਗ਼ ਵਿਚ ਜਾ ਵੜੇ। ਊਠਾਂ ਦੁਆਰਾ ਬਾਗ਼ ਉਜਾੜੇ 
ਜਾਣ ਦੀ ਸੂਚਨਾ ਉਥੋਂ ਦੇ ਚੌਧਰੀ ਨੂੰ ਭੇਜੀ ਗਈ। ਚੌਧਰੀ 
ਲੋਹਾ-ਲਾਖਾ ਹੋਇਆ। ਨਗਰ ਵਲ ਗਏ ਇਕ ਸਿੰਘ ਨਾਲ 
ਵੀ ਝਗੜਾ ਹੋ ਗਿਆ। ਅੰਤ ਵਿਚ ਸਿੰਘਾਂ ਅਤੇ ਉਥੋਂ ਦੇ 
ਵਾਸੀਆਂ ਨਾਲ ਤਿੰਨ ਦਿਨ ਲੜਾਈ ਹੁੰਦੀ ਰਹੀ। ਉਸ 
ਭਿੜੰਤ ਵਿਚ ਪਿੰਡ ਦੇ ਦੋ ਭੂਮੀਏ ਭਰਾ-ਮਹਾਨੰਦ ਅਤੇ 
ਮੋਖ ਰਾਇ-ਮਾਰੇ ਗਏ। ਸਿੰਘਾਂ ਨੇ ਕਿਲ੍ਹੇ ਉਤੇ ਕਬਜ਼ਾ ਕਰ 
ਲਿਆ। ਉਥੇ ਹੀ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੂੰ ਔਰੈਗਜ਼ੇਬ ਦੇ ਦੇਹਾਂਤ ਦਾ 
ਪਤਾ ਚਲਿਆ। ਕੁਝ ਦਿਨ ਉਥੇ ਰਹਿਣ ਤੋ' ਬਾਦ ਗੁਰੂ ਜੀ 
ਨੇ ਦਿੱਲੀ ਵਲ ਕੂਚ ਕੀਤਾ। 

ਸਿੱਖ ਜਗਤ ਤੋੱ' ਦੂਰ ਹੋਣ ਕਾਰਣ ਬਘੌਰ ਵਿਚ 
ਸੈਨ1980 ਈ. ਤਕ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਆਮਦ ਦਾ ਕੋਈ ਸਮਾਰਕ 
ਤਿਆਰ ਨ ਹੋ ਸਕਿਆ। ਇਸੇ ਸਾਲ ਦੇ ਅੰਤ ਵਿਚ ਗਿਆਨੀ 
ਜਸਬੀਰ ਸਿੰਘ ਨੇ ਉਦਮ ਕਰਕੇ ਭੀਲਵਾੜਾ, ਉਦੈਪੁਰ, 
ਚਤੌੜਗੜ੍ਹ ਦੇ ਸਿੱਖਾਂ ਨੂੰ ਪੇਰਿਤ ਕੀਤਾ ਅਤੇ 5 ਜਨਵਰੀ 
1981 ਈ. ਨੂੰ ਬਘੌਰ ਵਿਚ ਬੈਠਕ ਕੀਤੀ। ਉਸ ਤੋਂ ਬਾਦ 
12 ਜਨਵਰੀ ਨੂੰ ਇਕ ਹੋਰ ਮੀਟਿਗ ਕਰਕੇ ਕਿਲ੍ਹੋ ਵਿਚ 
ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਉਸਾਰਨ ਦਾ ਫ਼ੈਸਲਾ ਕੀਤਾ। ਕਈ ਸਾਲ ਉਸਾਰੀ 
ਦਾ ਕੰਮ ਰੁਕਿਆ ਰਿਹਾ, ਪਰ ਸੈਨ 2001 ਈ. ਵਿਚ ਪੂਰੀ 
ਸ਼ਿਦਤ ਨਾਲ ਕੰਮ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤਾ ਗਿਆ। ਹੁਣ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ 
ਕਲਗੀਧਰ ਸਾਹਿਬ” ਦੀ ਪੰਜ ਮੰਜ਼ਲੀ ਇਮਾਰਤ ਤਿਆਰ 


_ਹੈ। ਇਸ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਸਥਾਨਕ ਕਮੇਟੀ ਕਰਦੀ ਹੈ ਅਤੇ 


ਮੁੱਖ ਸੇਵਾਦਾਰ ਬਾਬਾ ਕੁਲਵਿੰਦਰ ਸਿੰਘ ਹੈ। 


ਬਚਨ ਸਾਈਂ ਲੋਕਾਂ ਕੇ (ਰਚਨਾ) : ਇਹ “ਬਚਨ ਗੋਬਿੰਦ 
ਲੋਕਾਂ ਕੇ” (ਵੇਖੋ) ਦਾ ਇਕ ਨਾਮਾਂਤਰ ਹੈ। 
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ਬਚਨ ਗੋਬਿੰਦ ਲੋਕਾਂ ਕੇ 
ਬਚਨ ਗੋਬਿੰਦ ਲੋਕਾਂ ਕੇ (ਰਚਨਾ) : ਇਸ ਨਾਂ ਦੀ ਰਚਨਾ 
ਦੇ ਕਈ ਹੱਥ-ਲਿਖਿਤ ਉਤਾਰੇ ਮਿਲਦੇ ਹਨ। ਇਸ ਨੂੰ 'ਬਚਨ 
ਸਾਈ' ਲੋਕਾਂ ਕੇ” ਵੀ ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਪਹਿਲੀ ਵਾਰ 
ਪਿਆਰਾ ਸਿੰਘ ਪਦਮ ਨੇ 1971 ਈ..ਵਿਚ ਇਸ ਦਾ 
ਲਈ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਿਤ ਰੂਪ ਵਿਚ ਉਪਲਬਧ ਕੀਤਾ। ਇਹ ਪੁਸਤਕ 
ਸੇਵਾਪੰਥੀ ਸੰਪ੍ਰਦਾਇ ਦੀ ਪੰਜਾਬੀ ਗੱਦ ਨੂੰ ਵਡਮੁੱਲੀ ਦੇਣ 
ਹੈ। ਇਸ ਦਾ ਕਰਤ੍ਰਿਤਵ ਭਾਵੇਂ ਸੈਦਿਗਧ ਹੈ, ਪਰ ਡਾ. 
ਗੁਰਮੁਖ ਸਿੰਘ ਨੇ ਆਪਣੇ ਸ਼ੋਧ-ਪ੍ਰਬੈਧ ਵਿਚ ਇਸ ਦਾ ਪੋਥੀ 
ਆਸਾਵਰੀਆਂ” ਦੇ ਬਚਨਾਂ ਨਾਲ ਤੁਲਨਾਤਮਕ ਅਧਿਐਨ 
ਕਰਕੇ ਇਹ ਸਿੱਧ ਕੀਤਾ ਹੈ ਕਿ ਦੋਹਾਂ ਦੇ ਲਗਭਗ 70 
ਬਚਨ ਪਰਸਪਰ ਮੇਲ ਖਾਂਦੇ ਹਨ। ਇਸ ਲਈ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੋਹਾਂ 
ਦਾ ਰਚੈਤਾ ਕੋਈ ਇਕ ਵਿਅਕਤੀ ਹੀ ਹੋ ਸਕਦਾ ਹੈ ਅਤੇ 
ਉਹ ਸਹਿਜ ਰਾਮ ਪ੍ਰਤੀਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। 

ਕੁਝ ਵਿਦਵਾਨ ਇਸ ਨੂੰ ਭਾਈ ਅੱਡਣ ਸ਼ਾਹ ਦੀ 
ਰਚਨਾ ਮੰਨਦੇ ਹਨ। ਪਰ ਇਸ ਦੇ ਪ੍ਰਮਾਣ ਵਜੋਂ ਕੋਈ ਤੱਥ 
ਉਪਲਬਧ ਨਹੀਂ ਹੈ। ਸੈਭਵ ਹੈ ਕਿ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਕੱਥ ਲੇਖਕ 
ਨੂੰ ਭਾਈ ਅੱਡਣ ਸ਼ਾਹ ਦੇ ਪ੍ਰਵਚਨਾਂ ਵਿਚੋਂ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੋਇਆ 
ਹੋਵੇ । ਇਸ ਸੈਗਹਿ ਵਿਚ ਲਗਭਗ 250 ਬਚਨ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ 
ਬਚਨਾਂ ਵਿਚ ਜਿਗਿਆਸੂ ਨੂੰ ਵਿਸ਼ੇ-ਵਾਸਨਾਵਾਂ, ਵਿਕਾਰਾਂ 
ਅਤੇ ਅਵਗੁਣਾਂ ਦਾ ਤਿਆਗ ਕਰਨ ਲਈ ਜਿਥੇ ਉਪਦੇਸ਼ 
ਦਿੱਤੇ ਗਏ ਹਨ, ਉਥੇ ਨਾਮ-ਸਿਮਰਨ, ਸਤਿਸੈਗਤ, ਸੇਵਾ 
ਅਤੇ ਸਚੀ ਕਿਰਤ ਕਰਨ ਲਈ ਤਾਕੀਦ ਕੀਤੀ ਗਈ ਹੈ। 
ਗੁਣਾਂ ਦੀ ਪਾਲਨਾ ਲਈ ਸਿਧੇ ਉਪਦੇਸ਼ ਦਿੱਤੇ ਗਏ ਹਨ। 
ਇਥੇ ਇਕ ਗੱਲ ਦਾ ਧਿਆਨ ਰਖਣਾ ਹੈ ਕਿ ਸਾਰੇ ਉਪਦੇਸ਼ 
ਸੇਵਾਪੰਥੀ ਸੰਪ੍ਦਾਇ ਦੀ ਭਾਵ-ਭੂਮੀ ਦੇ ਸੰਦਰਭ ਵਿਚ 
ਦਿੱਤੇ ਗਏ ਹਨ। ਇਹੀ ਕਾਰਣ ਹੈ ਕਿ ਕੁਝ ਗੱਲਾਂ ਗੁਰਮਤਿ 
ਦੇ ਵਿਰੋਧੀ ਅੰਸ਼ਾਂ ਵਾਲੀਆਂ ਵੀ ਇਸ ਵਿਚ ਸਮੋ ਦਿੱਤੀਆਂ 
ਗਈਆਂ ਹਨ। 
ਰਚਨਾ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚ ਵਿਸ਼ੇ ਜਾਂ ਸਿੱਧਾਂਤ ਦੇ ਵਿਸ਼ਲੇਸ਼ਣ 
ਲਈ ਵਿਆਖਿਆਤਮਕ ਸ਼ੈਲੀ ਦੀ ਵੀ ਵਰਤੋ' ਹੋਈ' ਹੈ। 
ਆਪਣੇ ਮਤ ਨੂੰ ਸਥਾਪਿਤ ਕਰਨ ਲਈ ਉਕਤੀਆਂ 
ਯੁਕਤੀਆਂ ਵੀ ਲੇਖਕ ਨੇ ਵਰਤ ਲਈਆਂ ਹਨ। ਮਾਇਆ 
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ਬਚਨ ਗੋਬਿੰਦ ਲੋਕਾਂ ਕੇ 
ਦੇ ਪ੍ਭਾਵ ਤੋਂ ਬਚਣ ਲਈ ਕਿਤਨੀ ਜੁਗਤ ਨਾਲ ਉਸ ਦੇ 
ਭਿਆਨਕ ਰੂਪ ਨੂੰ ਲੇਖਕ ਨੇ ਹੇਠ ਲਿਖੇ ਬਚਨ ਰਾਹੀਂ 
ਦਰਸਾਇਆ ਹੈ : 

ਬਚਨ ਹੈ /ਹਕ ਸ਼ਾਹ ਦਾ ਜੋ “ਇਆ ਦੇ ਤਾਈ 
ਦਿਹਾੜੇ ਪ੍ਰਲੌਕਾ ਦੇ ਸ਼ਾਈੰ ਦੇ ਹਾਜਰ ਕਗੀਏ / ਸੈ ਸੂਰਤਾ 
ਝਢਾੰ ਆਈ ਦਾ ਸ਼ ਮਹ ਉਸ਼ ਦਾ ਕਾਲਾ ਅਰ ਅਥੀਆਂ 
ਬਿਲ ਦੀਆਂ/ ਅਰ ਦੰਦ ਬਾਹ/ਰ /ਨਕਲੇ ਹੋਏ/ ਅਰ ਹੌਠ 
ਉਪਰਲੰ ਤਲੇ ਅਰ ਤਲੇ ਦੇ ਉਪਰ ਚੜੇ ਹੋਏ / ਸੋ ਜੌ ਕੋਈੰ 
ਦੋਖੌਗਾ ਸੋਂ ਡਰੋਗਾ / ਫੇਰਿ ਦਰਗਾਹ ਸਾਈ ਦੈ ਤੇ ਆਕਾਸ਼ 
ਬਾਣਾ ਹੋਵੈਗੰਂ ਜੇ ਹੈ ਲੌਕ ਜਾਣਦੇ ਹੋ /ਇਸ਼ ਤਾਈ / ਸਭ 
ਕਾਹਿਣ ਲਗੇ ਲੋ ਹੇ ਸ਼ਾਈੰ / ਰਥ ਲੰ ਅਸਾਂ ਨੰ ਇਸ ਲੋ ਆਸਾ 
ਨਗੀੰ' ਪਛਾਨਦੇ / ਤਾਂ ਫੇਨਿ ਅਕਾਸ਼ ਬਾਨ ਹੋਵੇਗੀ /ਇਹ 
ਮਇਆ ਹੈ ਜਿਸ਼ ਕਾਠ ਕੇ ਤੁਸੀਂ ਵੱਡਿਆਈਆ ਕਰਦੇ ਸੇ 
ਆਰ /ਜਿਸ਼ ਕਾਠ ਕੇ .ਗ਼ਗੀੰਬਾਂ ਨੂੰ ਦੁਖ ਪਹੁੰਚਦੇ ਆਹ / ਅਰ 
ਧਰਮਾ ਅਪਨੇ ਤਾਈ /ਵਿਚੇਂਦੇ ਆਹੇ ਸੋ ਉਹ ਮਾਇਆ ਹੈ 
ਜੌੜਾ ਤੁਸ਼ਾਡਾੀ [ਆਗ ਆਹ? / ਛੇ ਹਕਮ' ਹੌਵੰਗਾ ਜੋ 
ਮਾਇਆ ਨੂੰ ਨਰਕ /ਵਾਚ ਘਤ / ਤਲ ਆਇਆ ਓਸ ਵਖਤਾ 
ਪੁਕਾਰ ਕਰੇਗਾ ਹੈ ਸ਼ਾਈ'/ /ਨੈਲੇ ਹੰਨੇ ਮਆਰੇ ਮੇਰੇ ਆਰ 
ਹੁਕਮ ਮਨਣ ਵਾਲ਼ ਮੇਠੇ / ਫੈਨ ਹੁਕਮ ਹੋਇਆ ਲੋ ਇਸ ਦੇ 
/ਪਿਆੰਰੇਆਂ ਨੂੰ ਭੀ ਨਰਕ ਘੜ / 

ਇਹ ਬਚਨ ਕੇਵਲ ਜਿਗਿਆਸੂਆਂ ਲਈ ਹੀ 
ਨਹੀਂ, ਸਾਧਾਂ-ਸੈਤਾਂ ਲਈ ਵੀ ਉਪਕਾਰੀ ਹਨ। ਇਸ ਲਈ 
ਇਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਭਾਵ-ਪ੍ਸਾਰ ਖੇਤਰ ਬੜਾ ਵਿਆਪਕ ਹੈ। ਲੇਖਕ 
ਨੇ ਸਾਰੀ ਗੱਲ ਇਤਨੀ ਭਾਵਨਾਮਈ ਸ਼ੈਲੀ ਵਿਚ ਕਹੀ ਹੈ 
ਕਿ ਉਹ ਪ੍ਰਭਾਵ ਪਾਏ ਬਿਨਾ ਰਹਿ ਹੀ ਨਹੀਂ ਸਕਦੀ। ਇਨ੍ਹਾਂ 
ਬਚਨਾਂ ਦੀ ਸ਼ੈਲੀ ਵਰਣਿਤ ਵਿਸ਼ੇ ਅਤੇ ਉਸ ਦੇ ਸਰੂਪ 
ਅਨੁਸਾਰ ਬਦਲਦੀ ਹੈ। ਦਾਰਸ਼ਨਿਕ ਵਿਚਾਰਾਂ ਨੂੰ 
ਅਤੇ ਪਰਿਭਾਸ਼ਿਕ ਸ਼ਬਦਾਂ ਨਾਲ ਭਰਪੂਰ ਹੋ ਗਈ ਹੈਂ, ਪਰ 
ਕਿਸੇ ਕਥਾ-ਪ੍ਸੈਗ ਨੂੰ ਦਰਸਾਉਣ ਵੇਲੇ ਜਾਂ ਜੀਵਨ ਦੇ 
ਸਰਲ ਅਤੇ ਆਮ ਜਨ-ਜੀਵਨ ਦੇ ਬਹੁਤ ਨੌੜੋ ਹੈ। 
ਭਾਵਨਾਤਮਕ ਪ੍ਰਸੰਗਾਂ ਨੂੰ ਚਿਤ੍ਣ ਵੇਲੇ ਭਾਵੁਕਤਾ ਦੀ 
ਅਧਿਕਤਾ ਦੇ ਫਲਸਰੂਪ ਸ਼ੈਲੀ ਦਾ ਸਰੂਪ ਕਾਵਿਮਈ ਹੋ 
ਗਿਆ ਹੈ। 
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ਬਚਿਤੁ ਸਿੰਘ, ਭਾਈ 


ਲੇਖਕ ਨੇ ਆਪਣੇ ਮਤ ਵਿਸ਼ਲੇਸ਼ਣ ਲਈ ਕਈ 
ਥਾਂਵਾਂ ਤੇ ਮਿਥਿਕ ਰੂੜ੍ਹੀਆਂ ਅਤੇ ਲੋਕ-ਯਾਨਿਕ ਭੰਡਾਰ 
ਵਿਚੋਂ ਕੁਝ ਕੁ ਪ੍ਸਿੱਧ ਕਹਾਣੀਆਂ ਅਤੇ ਘਟਨਾਵਾਂ ਨੂੰ ਵੀ 
ਆਪਣੇ ਕੱਥ ਵਿਚ ਗੁੰਦਿਆ ਹੈ ਅਤੇ ਮਨੁੱਖ ਸਮਾਜ ਦੀਆਂ 
ਬੀਤ ਚੁਕੀਆਂ ਗੱਲਾਂ ਦਾ ਪੁਨਰ-ਪਰਿਚਯ ਕਰਵਾਇਆ 
ਹੈ। ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ ਬਚਨਾਂ ਵਿਚ ਇਤਿਹਾਸਿਕ, ਅਰਧ- 
ਇਤਿਹਾਸਿਕ, ਮਿਥਿਕ ਅਤੇ ਪੌਰਾਣਿਕ ਪ੍ਰਸੰਗਾਂ ਨੂੰ ਵੀ 
ਚਿਤਰ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਭਾਵੁਕਤਾ ਦੇ ਪ੍ਰਭਾਵ 
ਦੇ ਫਲਸਰੂਪ ਇਤਿਹਾਸਿਕ ਘਟਨਾਵਾਂ ਦਾ ਮੁਹਾਂਦਰਾ ਵੀ 
ਮਿਥ ਦੇ ਮੁਹਾਂਦਰੇ ਵਰਗਾ ਹੋ ਗਿਆ ਹੈ। ਲੇਖਕ ਨੇ ਗੁਰਬਾਣੀ 
ਵੀ ਉਧਰਿਤ ਕੀਤੀਆਂ ਹਨ, ਜਿਸ ਕਰਕੇ ਉਹ ਬਹੁਤ 
ਪੜ੍ਹਿਆ ਲਿਖਿਆ ਪ੍ਰਤੀਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਪਰੋਪਰਾਗਤ 
ਗਿਆਨ ਤੋਂ ਅਭਿਜ ਨਹੀਂ ਮੰਨਿਆ ਜਾ ਸਕਦਾ। ਅਲੰਕਾਰਾਂ 
ਦੀ ਵਰਤੋਂ ਵੀ ਕਿਤੇ ਕਿਤੇ ਭਾਵ-ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਨ ਲਈ ਕਰ ਲਈ 
ਗਈ ਹੈ। ਪਰ ਇਸ ਪਰਥਾਇ ਲੇਖਕ ਦਾ ਕੋਈ ਉਚੇਚਾ 
ਝੁਕਾ ਨਹੀਂ, ਇਹ ਤਾਂ ਸਹਿਜ ਸੁਭਾਵਿਕ ਆ ਗਏ ਪ੍ਰਤੀਤ 
ਹੁੰਦੇ ਹਨ। 

ਇਨ੍ਹਾਂ ਬਚਨਾਂ ਦੀ ਭਾਸ਼ਾ ਦਾ ਪਿੰਡਾ ਪੰਜਾਬੀ 
ਹੈ, ਪਰ ਬਸਤ ਸਾਧ ਭਾਸ਼ਾਈ ਹਨ। ਸੈਸਕ੍ਰਿਤ ਦੀ ਤਤਸਮ 
ਅਤੇ ਤਦਭਵ ਸ਼ਬਦਾਵਲੀ ਵੀ ਸਾਧ ਭਾਸ਼ਾ ਦੇ ਮਾਧਿਅਮ 
ਰਾਹੀਂ ਹੀ ਇਨ੍ਹਾਂ ਤਕ ਪਹੁੰਚੀ ਹੈ। ਅਰਬੀ ਫ਼ਾਰਸੀ ਭਾਸ਼ਾ 
ਦੀ ਸ਼ਬਦਾਵਲੀ ਨੂੰ ਅਪਣਾਉਣ ਵਲ ਕੋਈ ਉਚੇਚਾ ਝੁਕਾ 
ਨਹੀਂ ਹੈ। ਆਮ ਜਨ-ਜੀਵਨ ਵਿਚ ਵਰਤੀ ਜਾ ਰਹੀ ਇਨ੍ਹਾਂ 
ਭਾਸ਼ਾਵਾਂ ਦੀ ਸ਼ਬਦਾਵਲੀ ਜੇ ਸਹਿਜ ਸੁਭਾ ਵਰਤੋ' ਵਿਚ 
ਆ ਗਈ ਹੋਵੇ, ਤਾਂ ਲੇਖਕ ਉਸ ਨੂੰ ਨਿਸ਼ੇਧਣ ਲਈ ਤਿਆਰ 
ਨਹੀਂ। ਰ੍ 


ਬਚਿਤ੍ਰ ਸਿੰਘ, ਭਾਈ (ਮ. 3705 ਈ.) : ਭਾਈ ਮਨੀ 
ਰਾਮ ਰਾਜਪੂਤ ਦਾ ਸੁਪੁੱਤਰ ਜੋ ਉਸ ਨੋ ਆਪਣੇ ਹੋਰ ਚਾਰ 
ਪੁੱਤਰਾਂ ਸਹਿਤ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਨੂੰ ਅਰਪਿਤ ਕੀਤਾ 
ਸੀ। ਇਸ ਨੇ ਸੈਨ 1699 ਈ. ਵਿਚ ਵਿਸਾਖੀ ਵਾਲੇ ਦਿਨ 
ਗੁਰੂ ਜੀ ਤੋਂ ਅੰਮ੍ਰਿਤ ਪਾਨ ਕੀਤਾ। 1 ਸਤੌਬਰ 1700 ਈ. 
ਵਿਚ ਜਦੋਂ ਪਹਾੜੀ ਰਾਜਿਆਂ ਨੇ ਲੋਹਗੜ੍ਹ ਕਿਲ੍ਹੇ ਦਾ ਦੁਆਰ 
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ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਭਾਈ ਬਚਿਤ੍ਰ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਆਦੇਸ਼ ਦਿੱਤਾ ਕਿ 
ਉਹ ਹਾਥੀ ਦਾ ਮੁਕਾਬਲਾ ਕਰੇ। ਸਿੱਖ ਇਤਿਹਾਸ ਅਨੁਸਾਰ 
ਜਿਉਂ ਹੀ ਹਾਥੀ ਦੁਆਰ ਦੇ ਨੇੜੇ ਪਹੁੰਚਿਆ, ਬਚਿਤ੍ਰ ਸਿੰਘ 
ਘੋੜੇ ਉਤੇ ਸਵਾਰ ਹੋ ਕੇ ਬੜੀ ਸ਼ਿਦਤ ਨਾਲ ਉਸ ਕੇ 
ਮੱਥੇ ਵਿਚ ਬਰਛਾ ਮਾਰਿਆ। ਉਹ ਹਾਥੀ ਦੇ ਮੱਥੇ ਉਤੇ ਬੰਨ੍ਹ 
ਲੋਹੇ ਦੇ ਤਵੇ ਨੂੰ ਵਿੰਨ੍ਹਦਾ ਹੋਇਆ ਉਸ ਦੇ ਮੱਥੇ ਵਿਚ ਜਾ 
ਖੁਭਿਆ। ਜ਼ਖ਼ਮ ਖਾਂ ਕੇ ਹਾਥੀ ਪਿਛੇ ਨੂੰ ਭਜਿਆ ਅਤੇ 
ਆਪਣੀ ਹੀ ਫ਼ੌਜ ਨੂੰ ਰੋਂਦਣ ਲਗ ਗਿਆ। ਉਸ ਦਿਨ ਤੋਂ 
ਭਾਈ ਬਚਿਤ੍ਰ ਸਿੰਘ ਦੀ ਯੁੱਧ-ਕਲਾ ਦੀ ਧਾਕ ਬੈਠ ਗਈ। 
ਇਸ ਨੇ ਨਿਰਮੋਹਗੜ੍ਹ ਅਤੇ ਬਸਾਲੀ ਦੇ ਯੁੱਧਾਂ ਵਿਚ 
ਵੀ ਹਿੱਸਾ ਲਿਆ। ਫਿਰ ਮੁਗ਼ਲ ਸੈਨਾ ਵਲੋ' ਆਨੰਦਪੁਰ ਨੂੰ 
ਏ ਘੇਰੇ ਵੇਲੇ ਵੀ ਬੜੀ ਵੀਰਤਾ ਦਾ ਪ੍ਰਦਰਸ਼ਨ ਕੀਤਾ। 
ਦਸੰਬਰ, 1705 ਈ. ਵਿਚ ਸਰਸਾ ਨਦੀ ਪਾਰ ਕਰਨ 
ਉਪਰੈਤ ਇਸ ਨੇ ਰੈੰਘੜਾ ਨਾਲ ਹੋਈ ਭਿੜੈਤ ਵਿਚ ਡੂੰਘੇ 
ਜ਼ਖ਼ਮ ਖਾਏ ਅਤੇ ਕੁਝ ਸਮੇਂ ਬਾਦ “ਕੋਟਲਾ ਨਿਹੈਗ ਖ਼ਾਨ” 
ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਸ਼ਰੀਰ ਦਾ ਮੋਹ ਛਡ ਦਿੱਤਾ। 


ਬਚਿਤ੍ਰ ਨਾਟਕ (ਕਾਵਿ) : ਇਹ “ਦਸਮ ਰੀ੍‌ਥ”" ਵਿਚ ਸੈਕਲਿਤ 
ਤੀਜੀ ਰਚਨਾ ਹੈ। ਜਿਵੇਂ ਕਿ ਇਸ ਰਚਨਾ ਅਤੇ ਚੰਡੀ 
ਚਰਿਤ੍ਰਾਂ, ਚੌਬੀਸ ਅਵਤਾਰ ਅਤੇ ਬ੍ਹਮਾ-ਰੁਦ੍ ਅਵਤਾਰ 
ਪ੍ਰਸੰਗਾਂ ਦੇ ਅਧਿਆਵਾਂ ਦੇ ਅੰਤ ਉਤੇ ਦਿੱਤੀਆਂ ਸਮਾਪਨ- 
ਸੂਚਕ ਉਕਤੀਆਂ ਜਾਂ ਪੁਸ਼ਪਿਕਾਵਾਂ ਤੋਂ ਪਤਾ ਚਲਦਾ ਹੈ, 
ਇਹ ਸਾਰੀਆਂ “ਬਚਿਤ੍ਰ ਨਾਟਕ” ਦਾ ਹੀ ਅੰਗ ਹਨ। 

ਇਨ੍ਹਾਂ ਪੁਸ਼ਪਿਕਾਵਾਂ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ “ਬਚਿਤੁ 
ਨਾਟਕ” ਦੇ ਚੌਦਵੇਂ ਅਧਿਆਇ ਤੋ ਹੀ ਇਸ ਸੈਬੈਧ ਵਿਚ 
ਸੈਕੇਤ ਮਿਲਦਾ ਹੈ : 

ਜਿਹ ਜਿਹ ਬਿਧ ਜਨਮਨ ਸਹਿ ਆਈ/ 

ਤਿਮ' /ਤਿਮ ਕਹੇਂ /ਗਿਰੰਥ ਬਨਾਈ / 

ਪ੍ਰਥਮ ਸ਼ਾਤਿਜੁਗਾ /ਜਿਹ /ਇਿ/ਿ ਲਹਾ/ 

ਪ੍ਥਮੇ' ਦੇ/ੜ ਚਾਰਤ੍ਰ ਕੌ ਕਹਾ/3੦ / 

ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ ਜਿਸ ਰਚਨਾ ਨੂੰ “ਬਚਿਤ੍ਰ ਨਾਟਕ” 
ਦਾ ਨਾਂ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਹੈ ਉਸ ਵਿਚ ਕੇਵਲ ਚਰਿਤ-ਨਾਇਕ 
ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਆਪਣੀ ਕਥਾ ਦਾ ਹੀ ਵਰਣਨ ਨਹੀਂ, ਸਗਾੱ 
ਇਸ ਸੈਸਾਰ ਦੀ ਸਟੇਜ ਉਤੇ ਵਖ ਵਖ ਯੁਗਾਂ ਵਿਚ ਪ੍ਗਟ 
ਹੋਏ ਨਾਇਕਾਂ ਦੇ ਕਥਾ-ਪ੍ਰੰਸੈਗਾਂ ਦਾ ਚਿਤ੍ਣ ਹੈ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ 
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ਇਹ ਇਕ ਵੱਡੇ ਆਕਾਰ ਦੀ ਰਚਨਾ ਹੈ ਜਿਸ ਦਾ ਵਿਸਤਾਰ 
'ਦਸਮ-ਰੀ੍‌ਥ”" ਦੇ 634 ਪੰਨਿਆਂ ਵਿਚ ਹੋਇਆ ਹੈ ਅਤੇ 
ਜਿਸ ਵਿਚ ਵਿਚਿਤ੍ਰ ਜਾਂ ਅਦਭੁਤ ਲੀਲਾਵਾਂ ਦਾ ਵਰਣਨ 
ਹੈ। ਇਸ ਦੇ ਵੱਡੇ ਆਕਾਰ ਨੂੰ ਦੇਖਦੇ ਹੋਇਆਂ ਪੁਰਾਤਨ 
ਸਮੇਂ ਵਿਚ “ਬਚਿਤ੍‌ ਨਾਟਕ” ਨੂੰ ਹੀ “ਦਸਮ-ਗੰਥ” ਦਾ 
ਪ੍ਰਯਾਯਵਾਦੀ ਸਮਝਿਆ ਜਾਂਦਾ ਰਿਹਾ ਹੈ। 

ਉਪਰੋਕਤ ਤੱਥਾਂ ਤੋ ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ “ਬਚਿਤ੍ਰ 
ਨਾਟਕ” ਇਕ ਵੱਡੇ ਆਕਾਰ ਦੀ ਰਚਨਾ ਹੈ, ਪਰ ਇਸ ਦੀ 
'ਬਚਿਤ੍੍‌ ਨਾਟਕ” ਸੈਗਿਆ ਜਿਸ ਰਚਨਾ ਨੂੰ ਹੁਣ ਆਮ ਤੌਰ 
`ਤੇ ਦਿੱਤੀ ਜਾਂਦੀ ਹੈ, ਉਹ ਕੇਵਲ ਚਰਿਤ-ਨਾਇਕ ਸੀ 
ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਦੀ “ਅਪਨੀ ਕਥਾ” ਨਾਲ ਸੈਬੈਧਿਤ 
ਹੈ ਅਤੇ ਜੋ ਅਸਲ ਵਿਚ ਬਾਕੀ ਚਰਿਤ-ਕਥਾਵਾਂ ਦੀ ਕੇਵਲ 
ਭੂਮਿਕਾ ਹੈ । ਇਸ ਰਚਨਾ ਦੇ ਕੁਲ 14 ਅਧਿਆਇ ਹਨ, 
ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਕੁਲ ਛੌਦ-ਗਿਣਤੀ 471 ਹੈ। 

ਪਹਿਲੇ ਅਧਿਆਇ ਵਿਚ ਕੁਲ 101 ਛੰਦ ਹਨ 
ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਇਸ਼ਟ-ਦੇਵ ਸੀ ਕਾਲ ਜੀ ਦੀ ਉਸਤਤਿ ਦਰਜ 
ਹੈ। ਆਮ ਤੌਰ 'ਤੇ ਜਦੋਂ ਕਿਸੇ ਗ੍ਰੰਥ ਦਾ ਆਰੈਭ ਕੀਤਾ 
ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਤਾਂ ਉਸ ਦੀ ਨਿਰਵਿਘਨ ਸਮਾਪਤੀ ਲਈ ਦੇਵੀ 
ਸਰਸਵਤੀ ਤੋਂ ਵਰ ਮੰਗਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਪਰ ਯੁਗ ਦੀਆਂ 
ਪਰਿਸਥਿਤੀਆਂ ਅਨੁਸਾਰ ਵਿਦਿਆ ਦੇਵੀ ਦੀ ਸਥਾਨ- 
ਪੂਰਤੀ ਸ਼ਕਤੀ ਦੀ ਪ੍ਰਤੀਕ ਖੜਗ ਨੇ ਕਰ ਦਿੱਤੀ, ਕਿਉਂਕਿ 
ਹੀ ਨਹੀਂ ਹੈ : 
ਨਮਸਕਾਰ ਮੰ ਖੜਗ ਕੇ ਕਰੌ ਸ਼ ਹਿਤ /ਿਤ ਲ/ਇ/ 
ਪੁਰਨ ਕਰੋਂ /ਗਿਰੰਥ /ਇਹ ਤੁਮ ਮਹ ਕਾਰਹ ਸਹਾਇ /5 / 

ਇਸ ਤੋ' ਬਾਦ ਜਿਸ “ਕਾਲ” ਦੀ ਉਸਤਤਿ ਕੀਤੀ 
ਜਾਣੀ ਹੈ ਉਹ ਵੀ ਸ਼ਕਤੀ ਦਾ ਮੁਜਸਮਾ ਹੈ, ਸ਼ਕਤੀ-ਪੁੰਜ 
ਹੈ। ਉਹ ਕਾਲ ਰੂਪੀ ਖੜਗ ਚੰਗੀ ਤਰ੍ਹਾਂ ਕਟਣ ਵਾਲੀ, 
ਦੁਸ਼ਟਾਂ ਦੇ ਦਲਾਂ ਦਾ ਨਾਸ ਕਰਨ ਵਾਲੀ, ਯੁੱਧ ਨੂੰ ਸ਼ੋਭਾਸ਼ਾਲੀ 
ਬਣਾਉਣ ਵਾਲੀ ਅਤਿ ਬਲਵਾਨ ਹੈ। ਕਦੇ ੨ ਟੁਟਣ ਵਾਲਾ 
ਹੱਥ ਦਾ ਡੰਡਾ ਹੈ, ਅਰਥਾਤ ਸ਼ਸਤੁ ਹੈ, ਪ੍ਚੰਡ ਤੇਜ ਵਾਲੀ 
ਹੈ, ਉਸ ਦੀ ਜੋਤਿ ਸੂਰਜ ਦੇ ਤੇਜ ਨੂੰ ਵੀ ਮੰਦਾ ਕਰਨ 
ਵਾਲੀ ਹੈ। ਉਹ ਸੰਤਾਂ ਨੂੰ ਸੁਖ ਦੇਣ ਵਾਲੀ, ਕੁਮਤੀਆਂ ਨੂੰ 
ਮੋਰਾ ਆਸਰਾ ਰੂਪ ਹੈ। ਜਗਤ ਦੇ ਕਾਰਣ ਰੂਪ, ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਦੀ 
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ਉਧਾਰਕ ਅਤੇ ਕਵੀ ਦੀ ਪਾਲਨਾ ਕਰਨ ਵਾਲੀ ਉਸੰ ਖੜਗ 
ਦੀ ਸਦਾ ਜੈ ਹੋਵੇ (2)। 

ਇਸ ਤੋਂ ਅਗੇ ਕਵੀ ਨੇ ਇਸ਼ਟ ਦੇਵ “ਕਾਲ” ਦੀ 
ਵਖ ਵਖ ਢੰਗਾਂ, ਨਾਂਵਾਂ , ਗੁਣਾਂ ਨਾਲ ਉਸਤਤਿ ਕੀਤੀ ਹੈ। 
ਇਸ਼ਟ ਦੇਵ ਦਾ ਸਰੂਪ ਅਧਿਕਤਰ ਰੌਦ, ਭਿਆਨਕ ਅਤੇ 
ਵੀਰਤਾ-ਮਈ ਹੈ। ਉਸ ਦਾ ਸਰੂਪ ਸਰਬ-ਵਿਆਪਕ, 
ਨਿਰਾਕਾਰ, ਨਿਰਵਿਕਾਰ ਵੀ ਹੈ। ਉਹ ਸਰਬ-ਸ਼ਕਤੀਮਾਨ 
ਹੈ (26)। 

ਸਮੇਂ ਦੀ ਲੋੜ ਅਨੁਸਾਰ ਉਸ ਵੇਲੇ ਦੀ ਜਨਤਾ 
ਸਾਹਮਣੇ ਇਕ ਅਜਿਹੇ ਪਰਮਾਤਮਾ ਨੂੰ ਪੇਸ਼ ਕਰਨਾ ਸੀ, ਜੋ 
ਸੌਮ੍ਯ, ਕੋਮਲ ਅਤੇ ਸੌਂਦਰਯਮਈ ਨਹੀਂ, ਸਗੋ ਭਿਆਨਕ 
ਰੂਪ ਵਾਲਾ ਕਾਲਪੁਰਖ ਹੈ। ਹਾਰੀਆਂ ਹੋਈਆਂ ਸ਼ਕਤੀਆਂ 
ਨੂੰ ਫਿਰ ਤੋਂ ਬਲਵਾਨ ਬਣਾਉਣ ਲਈ ਜ਼ਰੂਰੀ ਹੈ ਕਿ ਉਨ੍ਹਾਂ 
ਦਾ ਇਸ਼ਟ, ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਪ੍ਰ੍‌ਰਣਾ-ਸਰੋਤ ਮਹਾਨ ਸ਼ਕਤੀ ਵਾਲਾ 
ਹੋਏ। “ਬਚਿਤ੍-ਨਾਟਕ” ਦਾ “ਕਾਲ ਪੁਰਖ” ਮਹਿਖਾਸੁਰ, ਸ਼ੁੰਭ 
ਨਿਸ਼ੁੰਭ, ਰਕਤਬੀਜ, ਧੂਮ ਲੋਚਨ, ਚੰਡ ਮੁੰਡ, ਚਾਮਰ ਅਤੇ 
ਅਜਿਤ ਦੈੱਤਾਂ ਨੂੰ ਵੀ ਛਿਣਾਂ ਵਿਚ ਨਸ਼ਟ ਕਰਨ ਵਾਲਾ ਹੈ। 
ਇਹੋ ਜਿਹੀ ਸ਼ਕਤੀ ਦਾ ਆਸਰਾ ਲੈ ਕੇ ਸਾਧਕ ਜਾਂ ਉਪਾਸਕ 
ਕੁਝ ਕਰ ਗੁਜ਼ਰਨ ਦੀ ਹਿੰਮਤ ਕਰ ਸਕਦਾ ਹੈ। 

ਦੂਜਾ ਅਧਿਆਇ 36 ਛੰਦਾਂ ਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਦੇ 
ਪਹਿਲੇ ਅੱਠ ਛੋਦਾਂ ਵਿਚ ਇਸ਼ਟ ਦੀ ਉਸਤਤਿ ਹੈ। ਨੌਵੇਂ 
ਛੰਦ ਤੋਂ ਵਿਸਥਾਰ ਸਹਿਤ ਕਥਾ ਸ਼ੁਰੂ ਕਰਨ ਦੀ ਗੱਲ ਕਹਿ 
ਕੇ ਸਿ੍‌ਿਸ਼ਟੀ ਦੀ ਉਤਪੱਤੀ ਓਅੰਕਾਰ ਤੋਂ ਹੋਈ ਦਸੀ ਗਈ 
ਹੈ। ਫਿਰ ਦੇਵੀ, ਦੇਵਤਿਆਂ, ਦੈਂਤਾਂ ਦੀ ਉਤਪੱਤੀ ਦਸ ਕੇ 
ਦੇਵਤਿਆਂ ਅਤੇ ਦੈੱਤਾਂ ਦੇ ਸਰੂਪ ਨੂੰ ਪਰੈਪਰਾਗਤ ਲੀਹਾਂ 
ਤੋਂ ਹਟ ਕੇ ਯੁਗ ਬੋਧ ਦੇ ਅਨੁਰੂਪ ਦਸਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। 

ਇਸ ਪਿਛੋਂ ਸੋਢੀ ਬੈਸ ਦੀ ਪਰੈਪਰਾ ਉਤੇ ਪ੍ਕਾਸ਼ 
ਪਾਇਆ ਗਿਆ ਹੈ ਜਿਸ ਦਾ ਆਧਾਰ ਪੌਰਾਣਿਕ ਵੰਸ਼ 
ਪਰੈਪਰਾਵਾਂ ਹਨ। ਸੂਰਜ ਬਸ ਵਿਚ ਸੀਤਾ ਦੇ ਦੋ ਪੁੱਤਰਾਂ-- 
ਲਵ ਅਤੇ ਕੁਸ਼-ਨੇ ਲਵਪੁਰ (ਲਾਹੌਰ) ਅਤੇ ਕੁਸਪੁਰ (ਕਸੂਰ) 
ਨਾਂ ਦੇ ਨਗਰ ਵਸਾਏ। ਇਸ ਬੈਸ ਵਿਚ ਅਗੇ ਚਲਕੇ ਕਸੂਰ 
ਦਾ ਸ਼ਾਸਕ ਕਾਲਕੇਤੂ ਬਣਿਆ ਅਤੇ ਲਾਹੌਰ ਦਾ ਸ਼ਾਸਨ 
ਭਾਰ ਕਾਲਰਾਇ ਨੇ ਸੈਭਾਲਿਆ। ਕਾਲਕੇਤੂ ਨੇ ਲਾਹੌਰ ਤੋਂ 
ਕਾਲਰਾਇ ਨੂੰ ਭਜਾ ਦਿੱਤਾ ਜਿਸ ਨੇ ਸਨੌਢ ਦੇਸ਼ ਵਿਚ ਜਾ 
ਕੇ ਉਥੋਂ ਦੀ ਰਾਜ ਕਨਿਆ ਨਾਲ ਵਿਆਹ ਕੀਤਾ। ਉਸ 
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ਰਾਜਕੁਮਾਰੀ ਤੋਂ' ਸੋਢਿ ਰਾਇ ਨਾਂ ਦਾ ਪੁੱਤਰ ਹੋਇਆ ਜਿਸ 
ਤੋਂ ਸੋਢੀ ਬੈਸ ਚਲਿਆ। ਇਹ ਬੈਸ ਬਹੁਤ ਸ਼ਕਤੀਸ਼ਾਲੀ ਸੀ। 

ਤੀਜੇ ਅਧਿਆਇ ਵਿਚ ਕੁਲ 52 ਛੰਦ ਹਨ। 
ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਦਸਿਆ ਗਿਆ ਹੈ ਕਿ ਸੋਢੀ ਬੰਸ ਨੇ ਸ਼ਕਤੀਵਰ 
ਹੋ ਕੇ ਕੁਸ਼ ਬੈਸੀਆਂ ਉਤੇ ਹਮਲਾ ਕੀਤਾ। ਭਿਆਨਕ ਯੁੱਧ 
ਭਜ ਕੇ ਵੇਦਾਂ ਦੇ ਅਧਿਐਨ ਲਈ ਕਾਸ਼ੀ ਪਹੁੰਚ ਗਏ। 

ਦਸ ਛੰਦਾਂ ਦੇ ਚੌਥੇ ਅਧਿਆਇ ਵਿਚ ਦਸਿਆ 
ਗਿਆ ਹੈ ਕਿ ਕਾਸ਼ੀ ਵਿਚ ਵੇਦ ਅਧਿਐਨ ਕਰਕੇ ਕੁਸ਼ਬੈਸੀ 
ਵੇਦੀ (ਬੇਦੀ) ਅਖਵਾਏ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਪ੍ਰਸਿੱਧੀ ਹਰ ਪਾਸੇ ਪਸਰ 
ਗਈ। ਸੋਢੀ ਸ਼ਾਸਕ ਨੇ ਵੀ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਪ੍ਰਸਿੱਧੀ ਸੁਣ ਕੇ 
ਆਪਣੇ ਕੋਲ ਬੁਲਾਇਆ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਤੋ ਅਰਥਾਂ ਸਹਿਤ ਵੇਦ 
-_ਪਾਠ ਸੁਣ ਕੇ ਬਹੁਤ ਪ੍ਰਭਾਵਿਤ ਹੋਇਆ ਅਤੇ ਰਾਜ-ਪਾਟ 
ਬੇਦੀਆਂ ਨੂੰ ਸੌਂਪ ਕੇ ਆਪ ਬਨਵਾਸੀ ਹੋ ਗਿਆ। ਬੇਦੀਆਂ 
ਦਾ ਰਾਜਾ ਰਾਜ ਨੂੰ ਫਿਰ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰਕੇ ਬਹੁਤ ਪ੍ਰਸੈਨ ਹੋਇਆ 
ਅਤੇ ਸੋਢੀ ਰਾਜਾ ਨੂੰ ਵਰਦਾਨ ਦਿੱਤਾ ਕਿ ਕਲਿਯੁਗ ਵਿਚ 
ਉਸ ਦੇ ਸੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਰੂਪ ਵਿਚ ਪ੍ਰਗਟ ਹੋਣ 
`ਤੇ ਫਿਰ ਸੋਢੀ ਬੈਸ ਨੂੰ ਧਰਮ-ਪਦ ਪ੍ਰਦਾਨ ਕੀਤਾ ਜਾਏਗਾ। 

ਪੰਜਵੇਂ ਅਧਿਆਇ ਦੇ 16 ਛੰਦਾਂ ਵਿਚ ਦਸਿਆ 
ਗਿਆ ਹੈ ਕਿ ਕਾਫ਼ੀ ਸਮਾਂ ਬੀਤਣ 'ਤੇ ਬੇਦੀਆਂ ਵਿਚ ਝਗੜਾ 
ਪੈਦਾ ਹੋ ਗਿਆ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਰਾਜ ਨਸ਼ਟ ਹੋ ਗਿਆ। ਵਰਣ- 
ਸੈਕਰ ਦੀ ਰੀਤ ਚਲ ਪਈ। ਬੇਦੀਆਂ ਕੋਲ ਕੇਵਲ 20 ਪਿੰਡ 
ਰਹਿ ਗਏ ਜਿਥੇ ਉਹ ਖੇਤੀ ਕਰਦੇ ਸਨ । ਉਨ੍ਹਾਂ ਹੀ ਬੇਦੀਆਂ 
ਵਿਚ ਬਹੁਤ ਸਮੇ' ਬਾਦ ਸੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦਾ 
ਜਨਮ ਹੋਇਆ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਧਰਮ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਕੀਤੀ ਅਤੇ 
ਸਾਧੂ ਰੁਚੀ ਵਾਲੇ ਲੌਕਾਂ ਨੂੰ ਸਹੀ ਮਾਰਗ ਉਤੇ ਪਾਇਆ। 
ਫਿਰ ਗੁਰੂ ਅੰਗਦ ਦੇਵ ਜੀ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਗੁਰੂ 
ਬਣੇ । ਚੌਥੇ ਅਧਿਆਇ ਵਿਚ ਦਿੱਤੇ ਵਰਦਾਨ ਦੇ ਫਲਣ ਦਾ 
ਸਮਾਂ ਆ ਗਿਆ। ਤੀਜੇ ਗੁਰੂ ਨੇ ਆਪਣੀ ਗੱਦੀ ਉਤੇ ਸੋਢੀ 
ਬੈਸ ਦੇ ਗੁਰੂ ਰਾਮਦਾਸ ਜੀ ਨੂੰ ਸਥਾਪਿਤ ਕੀਤਾ। ਫਿਰ ਗੁਰੂ 
ਅਰਜਨ, ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ, ਗੁਰੂ ਹਰਿਰਾਇ, ਗੁਰੂ 
ਉੜੋ ਸੁਸ਼ੋਭਿਤ ਹੋਏ। ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਨੇ ਤਿਲਕ 
ਅਤੇ ਜੰਜੂ ਦੀ ਰਖਿਆ ਲਈ ਆਪਣਾ ਮਹਾ ਬਲਿਦਾਨ 
ਦਿੱਤਾ। 
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ਛੇਵੇਂ ਅਧਿਆਇ ਦੇ 64 ਛੰਦਾਂ ਵਿਚ ਚਰਿਤ- 
ਨਾਇਕ ਦੀ ਕਥਾ ਦਾ ਵਰਣਨ ਹੈ। ਇਸ ਨੂੰ “ਅਪਨੀ ਕਥਾ” 
ਕਿਹਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚ ਚਰਿਤ-ਨਾਇਕ ਨੇ ਆਪਣੇ 
ਜਨਮ ਧਾਰਣ ਕਰਨ ਦੇ ਉਦੇਸ਼ ਉਤੇ ਝਾਤ ਪਾਈ ਹੈ ਅਤੇ 
ਪਰਮਾਤਮਾ ਵਲੋਂ ਸੈਸਾਰ ਵਿਚ ਪ੍ਰਗਟ ਹੋ ਕੇ ਕੀਤੇ ਜਾਣ 
ਵਾਲੇ ਕੰਮਾਂ ਵਲ ਸੈਕੇਤ ਕੀਤਾ ਹੈ (29)। 

ਤਿੰਨ ਛੰਦਾਂ ਦੇ ਨਿੱਕੇ ਜਿਹੇ ਸੱਤਵੇਂ ਅਧਿਆਇ 
ਵਿਚ ਚਰਿਤ-ਨਾਇਕ ਨੇ ਆਪਣੇ ਜੀਵਨ ਦੇ ਕੁਝ ਮੁਢ਼ਲਿਆਂ 
ਵਰ੍ਹਿਆਂ ਉਤੇ ਝਾਤ ਪਾਈ ਕਿ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਪਿਤਾ ਪੂਰਬ ਦਿਸ਼ਾ 
ਵਲ ਗਏ, ਭਾਂਤ ਭਾਂਤ ਦੇ ਤੀਰਥ ਵੇਖੇ। ਤ੍ਰਿਵੇਣੀ ਤੋਂ ਪਟਨਾ 
ਨਗਰ ਪਹੁੰਚੇ। ਉਥੇ ਨਾਇਕ ਦਾ ਜਨਮ ਹੋਇਆ। ਫਿਰ ਮਦੁ 
ਦੇਸ਼ (ਪੰਜਾਬ) ਨੂੰ ਵਾਪਸ ਆਏ। ਇਥੇ ਨਾਇਕ ਨੂੰ ਹਰ 
ਪ੍ਕਾਰ ਦੀ ਸਿਖਿਆ ਦਿੱਤੀ ਗਈ। ਜਦੋ ਨਾਇਕ ਧਰਮ 
ਕਰਮ ਦੇ ਯੋਗ ਹੋਇਆ ਤਾਂ ਪਿਤਾ ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ ਹੋ ਗਿਆ। 

ਅੱਠਵੇਂ ਅਧਿਆਇ ਵਿਚ ਚਰਿਤ-ਨਾਇਕ ਦੇ 
ਰਾਜ-ਸਾਜ ਦੀ ਗੱਲ ਹੋਈ ਹੈ। 38 ਛੰਦਾਂ ਦੇ ਇਸ ਅਧਿਆਇ 
ਵਿਚ ਸੀ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਦੇ ਪਹਾੜੀ ਰਾਜਿਆਂ ਨਾਲ 
ਭੰਗਾਣੀ ਵਿਚ ਹੋਏ ਯੁੱਧ ਦਾ ਚਿਤ੍ਣ ਹੈ। ਇਥੋਂ ਇਤਿਹਾਸਿਕ 
ਘਟਨਾਵਾਂ ਦਾ ਵਿਵਰਣ ਸ਼ੁਰੂ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। 

ਨੌਵੇਂ ਅਧਿਆਇ ਦੇ 24 ਛੰਦਾਂ ਵਿਚ ਰਚੈਤਾ ਨੇ 
ਚਰਿਤ-ਨਾਇਕ ਦੇ ਦੂਜੇ ਯੁੱਧ ਦਾ ਚਿਤ੍ਣ ਕੀਤਾ ਹੈ। ਚਰਿਤ 
-ਨਾਇਕ ਨੇ ਪਹਾੜੀ ਰਾਜਿਆਂ ਤੋਂ ਕਰ ਵਸੂਲਣ ਲਈ ਮੁਗ਼ਲ 
ਦੇ ਯੁੱਧ ਵਿਚ ਹਰਾਇਆ ਅਤੇ ਪਹਾੜੀ ਰਾਜਿਆਂ ਦੇ ਮਨ 
ਵਿਚ ਆਤਮ-ਵਿਸ਼ਵਾਸ ਦੀ ਭਾਵਨਾ ਭਰੀ। 

ਦਸ ਛੰਦਾਂ ਦੇ ਦਸਵੇਂ ਅਧਿਆਇ ਵਿਚ ਦਸਿਆ 
ਗਿਆ ਹੈ ਕਿ ਲਾਹੌਰ ਦੇ ਸੂਬੇਦਾਰ ਦਿਲਾਵਰ ਖ਼ਾਨ ਨੇ ਗੁਰੂ 
ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਨਾਲ ਯੁੱਧ ਕਰਨ ਲਈ ਆਪਣੇ ਪੁੱਤਰ 
ਨੂੰ ਭੇਜਿਆ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਤੋਂ ਉਹ ਹਾਰ ਕੇ ਪਿਛੇ ਭਜਦਾ ਹੈ 
ਅਤੇ ਹਾਰ ਤੋਂ ਪੈਦਾ ਹੋਈ ਆਪਣੀ ਖਿਝ ਨੂੰ ਮਿਟਾਉਣ 
ਲਈ ਰਾਹ ਵਿਚ ਪੈਂਦੇ ਪਿੰਡ ਬਰਵਾ ਨੂੰ ਉਜਾੜਦਾ ਹੈ। 

ਯਾਰ੍ਹਵੇਂ ਅਧਿਆਇ ਦੇ 69 ਛੰਦਾਂ ਵਿਚ 'ਹੁਸੈਨੀ 
ਯੁੱਧ! ਦਾ ਵਿਵਰਣ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਆਪਣੇ ਪੁੱਤਰ ਦੀ 
ਹਾਰ ਤੋਂ ਬਾਦ ਦਿਲਾਵਰ ਖ਼ਾਨ ਆਪਣੇ ਇਕ ਹੋਰ ਬਲਵਾਨ 
ਸੈਨਾ ਨਾਇਕ ਹੁਸੈਨੀ (ਹੁਸੈਨ ਖ਼ਾਨ) ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਜੀ ਅਤੇ 
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ਪਹਾੜੀ ਰਾਜਿਆਂ ਨਾਲ ਯੁੱਧ ਕਰਨ ਲਈ ਭੇਜਦਾ ਹੈ। ਭੀਮ 
ਚੰਦ ਆਦਿ ਅਨੌਕ ਪਹਾੜੀ ਰਾਜੇ ਹੁਸੈਨੀ ਨਾਲ ਮਿਲ ਜਾਂਦੇ 
ਹਨ, ਪਰ ਗੋਪਾਲ ਆਦਿ ਕੁਝ ਪਹਾੜੀ ਰਾਜੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ 
ਅਗਵਾਈ ਵਿਚ ਹੁਸੈਨੀ ਨਾਲ ਚੌਗਾ ਲੋਹਾ ਲੈਂਦੇ ਹਨ। 
ਅੰਤ ਵਿਚ ਹੁਸੈਨੀ ਮਾਰਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ, ਉਸ ਦੀ ਫ਼ੌਜ ਨਸ 
ਜਾਂਦੀ ਹੈ ਅਤੇ ਪਹਾੜੀ ਰਾਜਿਆਂ ਦੀ ਜਿਤ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। 

ਬਾਰ੍ਹਵੇਂ ਅਧਿਆਇ ਵਿਚ ਕੁਲ 12 ਛੈਦ ਹਨ। 
ਇਸ ਵਿਚ ਦਸਿਆ ਗਿਆ ਹੈ ਕਿ ਦਿਲਾਵਰ ਖ਼ਾਨ ਆਪਣੇ 
ਇਕ ਹੋਰ ਸੈਨਾ-ਨਾਇਕ ਰੁਸਤਮ ਖ਼ਾਂਨ ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ 
ਮਿਤਰ ਪਹਾੜੀ ਰਾਜਿਆਂ ਨੂੰ ਹਰਾਉਣ ਲਈ ਭੇਜਦਾ ਹੈ। 
ਪਰ ਲੜਾਈ ਵਿਚ ਰੁਸਤਮ ਖ਼ਾਨ ਦੀ ਹਾਰ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। 

ਤੇਰ੍ਵੇਂ ਅਧਿਆਇ ਦੇ ਕੁਲ 25 ਛੰਦਾਂ ਵਿਚ 
ਦਸਿਆ ਗਿਆ ਹੈ ਕਿ ਦਿਲਾਵਰ ਖ਼ਾਨ ਦੀ ਹਾਰ ਨੂੰ ਵੇਖ 
ਕੇ ਔਰੈਗਜ਼ੇਬ ਨੇ ਆਪਣੇ ਵੱਡੇ ਪੁੱਤਰ ਮੁੱਅਜ਼ਮ ਨੂੰ ਇਕ 
ਵੱਡਾ ਲਸ਼ਕਰ ਦੇ ਕੇ ਪੰਜਾਬ ਵਲ ਤੋਰਿਆ। ਇਸ ਫ਼ੌਜ-ਕਸ਼ੀ 
ਤੋਂ ਡਰ ਕੇ ਬਹੁਤ ਸਾਰੇ ਡਰਪੋਕ ਪਹਾੜੀ ਰਾਜੇ ਅਤੇ ਸੈਨਿਕ 
ਗੁਰੂ ਜੀ ਤੋਂ ਮੁਖ ਮੋੜ ਕੇ ਭਜ ਗਏ, ਪਰ ਅੰਤ ਵਿਚ ਉਹ 
ਸਭ ਮਾਰੇ ਗਏ। ਬਸ ਇਥੇ ਕੇਵਲ ਸ਼ਹਿਜ਼ਾਦੇ ਦੇ ਆਗਮਨ 
ਦਾ ਉਲੇਖ ਹੈ। ਰ 

ਚੌਦਵੇਂ ਅਤੇ ਅੰਤਿਮ ਅਧਿਆਇ ਵਿਚ ਕੇਵਲ 
11 ਛੰਦ ਹਨ। ਇਸ ਵਿਚ ਚਰਿਤ-ਨਾਇਕ ਦੇ ਜਨਮ- 
ਮਨੌਰਥ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਗੰਥ ਦੇ ਰਚਨਾ-ਕ੍ਰਮ ਉਤੇ ਵੀ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ 
ਪਾਇਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਇਥੇ ਪੂਰਬਲੋ ਜਨਮਾਂ ਉਤੇ ਚਾਨਣਾ 
ਪਾਉਣ ਦਾ ਸੈਕੇਤ ਵੀ ਮਿਲਦਾ ਹੈ। 

ਸਮੁੱਚੇ ਤੌਰ 'ਤੇ ਇਹ ਰਚਨਾ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ 32 
ਸਾਲ ਤਕ ਦੀ ਆਯੂ (ਸੈਨ 1699 ਈ. ਵਿਚ ਖ਼ਾਲਸਾ 
ਸਿਰਜਨਾ ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ ਤਕ) ਦਾ ਵਿਵਰਣ ਦਿੰਦੀ ਹੈ, ਬਾਕੀ 
ਦਾ ਨਹੀਂ। ਇਮ ਪਖ 1ਏਹ ।ਏਕ ਅਪੁਰਣ ਰਚਨਾ ਹੈ। ਇਸ 
ਵਿਚ ਕੁਲ 13 ਕਿਸਮਾਂ ਦੇ ਛੰਦ =ਹਤੇ ਗਏ ਹਨ। ਸਭ ਤੋੱ 
ਅਧਿਕ ਵਰਤੋ' ਚੌਪਈ ਦੀ ਹੋਈ ਹੈ। 

ਇਸ ਵਿਚ 115 ਵਾਰ ਛੰਦ-ਪਰਿਵਰਤਨ 
ਹੋਇਆ ਹੈ, ਜੋ ਰਚੈਤਾ ਦੀ ਛੋਦ ਸੋਬੋਧੀ ਵਿਸ਼ਾਲ ਜਾਣਕਾਰੀ 
ਦਾ ਲਖਾਇਕ ਹੈ। ਇਸ ਦੀ ਪ੍ਰਧਾਨ ਭਾਸ਼ਾ ਬ੍ਰਜ ਹੈ ਅਤੇ 
ਕਿਤੇ ਕਿਤੇ ਅਵਧੀ ਅਤੇ ਰਾਜਸਥਾਨੀ ਦਾ ਪ੍ਰਭਾਵ ਹੈ। ਯੁੱਧ- 
ਚਿਤ੍ਣ ਬੜਾ ਸਜੀਵ ਹੈ। ਅਲੰਕਾਰਿਕ ਛਟਾ ਵੀ ਕਿਤੇ 
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ਕਿਤੇ ਮਿਲਦੀ ਹੈ। ਆਤਮ-ਚਰਿਤ-ਕਥਾ ਦਾ ਇਹ ਸੁੰਦਰ 
ਨਮੂਨਾ ਹੈ। 


ਬੱਛੋਆਣਾ (ਪਿੰਡ) : ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਬਠਿੰਡਾ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੀ 


_ ਬੁਢਲਾਡਾ ਮੰਡੀ ਤੋ' ਸੱਤ ਕਿ.ਮੀ. ਉੱਤਰ-ਪੂਰਬ ਵਲ ਸਥਿਤ 


ਇਕ ਪਿੰਡ, ਜਿਥੇ ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਬਰਹੇ ਪਿੰਡ ਤੋੱ 
ਪਧਾਰੇ ਸਨ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਪਿੰਡ ਤੋਂ ਬਾਹਰ ਇਕ ਟੋਭੇ ਦੇ ਕੰਢੇ 
ਪਿਪਲ ਦੇ ਬ੍ਰਿਛ ਹੇਠਾਂ ਸੱਤ ਦਿਨ ਨਿਵਾਸ ਕੀਤਾ। ਪਿੰਡ ਦੇ 
ਰੈਗੜਾਂ ਨੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਨਾਲ ਆਈ ਸੈਗਤ ਦੀ 
ਦੁੱਧ-ਦਹੀ ਨਾਲ ਖ਼ੂਬ ਸੇਵਾ ਕੀਤੀ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ 
ਸੇਵਾ ਤੋਂ ਪ੍ਰੇਰਿਤ ਹੋ ਕੇ ਅਸੀਸ ਦਿੱਤੀ ਕਿ ਇਹ ਪਿੰਡ ਸਦਾ 
ਲਵੇਰੇ ਪਸ਼ੂਆਂ ਨਾਲ ਭਰਪੂਰ ਰਹੇਗਾ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਆਮਦ 
ਦੀ ਯਾਦ ਵਜੋ' ਇਥੇ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ ਨੌਵੀਂ” 
ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਇਹ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਸ਼੍ਰੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ 
ਪ੍ਬੈਧਕ ਕਮੇਟੀ ਨਾਲ ਸਬੰਧਿਤ ਹੈ ਜੋ ਇਸ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ 
ਸਥਾਨਕ ਕਮੇਟੀ ਰਾਹੀਂ ਕਰਵਾਉਂਦੀ ਹੈ। 


ਬਜਬਜ ਘਾਟ : ਕਲਕੱਤਾ ਨਗਰ ਕੋਲ ਹੁਗਲੀ ਨਦੀ ਦਾ 
ਮਹੱਤਵ ਪ੍ਰ ਦਾਨ ਕੀਤਾ। ਬਾਬਾ ਜੀ ਉਨ੍ਹਾਂ ਕਾਂਤੀਕਾਰੀ 
ਬਾਬਿਆਂ ਵਿਚੋਂ ਮੁਹਰਲੀ ਕਤਾਰ ਵਾਲੇ ਸਨ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਨ 
ਆਪਣਾ ਸਭ ਕੁਝ ਦੇਸ਼ ਦੀ ਆਜ਼ਾਦੀ ਲਈ ਨਿਛਾਵਰ ਕਰ 
ਦਿੱਤਾ। 

ਬਾਬਾ ਗੁਰਦਿਤ ਸਿੰਘ ਦਾ ਜਨਮ ਪਿੰਡ ਸਰਹਾਲੀ 
ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ ਵਿਚ ਸੈਨ 1860 ਈ. ਵਿਚ ਹੋਇਆ। 
ਦੀ ਧੁਨ ਸਵਾਰ ਹੋਈ। ਪਹਿਲਾਂ ਇਹ ਮਲਾਇਆ ਗਿਆ 
ਅਤੇ ਉਥੋਂ ਹਾਂਗ-ਕਾਂਗ ਪਹੁੰਚਿਆ। ਕੁਝ ਸਮਾਂ ਠੇਕੇਦਾਰੀ 
ਕੀਤੀ। ਫਿਰ “ਕਾਮਾਗਾਟਾ ਮਾਰੂ” ਨਾਂ ਦਾ ਇਕ ਜਾਪਾਨੀ 
ਸਮੁੰਦਰੀ ਜਹਾਜ਼ ਕਰਾਏ ਉਤੇ ਲਿਆ ਅਤੇ 376 ਮੁਸਾਫ਼ਰਾਂ, 
ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ ਕੇਵਲ 30 ਗ਼ੈਰ-ਸਿੱਖ ਸਨ, ਕੈਨੇਡਾ ਜਾਣ 
ਲਈ ਤਿਆਰ ਹੋਏ। ਅੰਗੇਜ਼ ਸਰਕਾਰ ਵਲੋ ਅਨੇਕ ਪੁਕਾਰ 
ਦੀਆਂ ਰੁਕਾਵਟਾਂ ਪਾਈਆਂ ਗਈਆਂ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਸਭ ਨੂੰ ਝੇਲਦਿਆਂ 
4 ਅਪ੍ਰੈਲ 1914 ਈ. ਨੂੰ ਇਹ ਜਹਾਜ਼ ਹਾਂਗਕਾਂਗ ਤੋ 
ਵੈਨਕੂਵਰ ਨੂੰ ਰਵਾਨਾ ਹੋਇਆ। 22 ਮਈ 1914 ਈ. ਨੂੰ 
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ਬਜੀਦਪੁਰ/ਬਾਜੀਦਪੁਰ 


ਜਹਾਜ਼ ਵੈਨਕੂਵਰ ਪਹੁੰਚਿਆ, ਪਰ ਉਸ ਨੂੰ ਕੈਢੇ ਨ ਲਗਣ 
ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। ਮੁਸਾਫ਼ਰਾਂ ਵਿਚੋਂ ਕੇਵਲ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਉਥੇ 
ਉਤਰਨ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਜਿਹੜੇ ਕੈਨੇਡਾ ਦੀ ਨਾਗਰਿਕਤਾ 
ਸਿੱਧ ਕਰ ਸਕੇ। ਬਾਕੀ ਸਾਰੇ 23 ਜੁਲਾਈ ਤਕ ਸਖ਼ਤ ਪਹਿਰੇ 
ਵਿਚ ਰਖੇ ਗਏ। ਆਖ਼ਿਰ ਜਹਾਜ਼ ਨੂੰ ਹਾਂਗ-ਕਾਂਗ ਪਰਤਣਾ 
ਪਿਆ। ਪਰ ਉਥੇ ਵੀ ਜਹਾਜ਼ ਨੂੰ ਕੰਢੇ ਨ ਲਗਣ ਦਿੱਤਾ 
ਗਿਆ। 

ਬੇਹਦ ਕਠਿਨਾਈਆਂ ਦਾ ਸਾਹਮਣਾ ਕਰਦਾ 
ਹੋਇਆ ਉਹ ਜਹਾਜ਼ 29 ਸਤੰਬਰ 1914 ਈ. ਨੂੰ ਹੁਗਲੀ 
ਨਦੀ ਦੇ ਮੁਹਾਨੇ 'ਤੇ ਪਹੁੰਚਿਆ ਅਤੇ ਬਜਬਜ ਘਾਟ ਨਾਂ 
ਦੀ ਬੰਦਰਗਾਹ ਉਤੇ ਉਤਰਨ ਲਗਾ। ਸਾਰੇ ਜਹਾਜ਼ ਦੀ 
ਜਾਣ ਦੇ ਆਦੇਸ਼ ਦਿੱਤੇ ਗਏ। ਪਰ ਜੁਝਾਰੂ ਬਾਬੇ ਸ਼ੀ ਗੁਰੂ 
ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਬੀੜ ਸਹਿਤ ਜਲੂਸ ਦੇ ਰੂਪ ਵਿਚ ਪੈਦਲ 
ਚਲ ਪਏ। ਪੁਲਿਸ ਅਤੇ ਫ਼ੌਜ ਦੀਆਂ ਟੁਕੜੀਆਂ ਨੇ ਉਨ੍ਹਾਂ 
ਉਤੇ ਗੋਲੀ ਚਲਾਈ। ਫਲਸਰੂਪ 18 ਮੁਸਾਫ਼ਰ ਮਾਰੇ ਗਏ, 
25 ਜ਼ਖ਼ਮੀ ਹੋਏ, ਬਾਕੀ ਫੜ ਲਏ ਗਏ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਸ਼ਹੀਦਾਂ ਨੇ 
ਦੇਸ਼ ਅੰਦਰ ਇਕ ਨਵੀਂ ਚੇਤਨਾ ਪੈਦਾ ਕਰ ਦਿੱਤੀ। 

ਬਾਬਾ ਗੁਰਦਿਤ ਸਿੰਘ ਆਪਣੇ 28 ਸਾਥੀਆਂ 
ਸਮੇਤ ਉਥੋਂ ਬਚ ਕੇ ਨਿਕਲ ਗਿਆ। ਛੇ ਸਾਲ ਗੁਪਤ 
ਰਹਿਣ ਮਗਰੋਂ ਉਹ ਫਿਰ ਸਾਹਮਣੇ ਆਇਆ, ਕੈਦ ਕਟੀ 
ਅਤੇ ਰਾਸ਼ਟਰੀ ਅੰਦੋਲਨ ਵਿਚ ਜੁਟ ਗਿਆ। ਸੈਨ 1954 
ਈ. ਵਿਚ ਉਸ ਦਾ 94 ਵਰ੍ਹਿਆਂ ਦੀ ਉਮਰ ਵਿਚ ਦੇਹਾਂਤ 
ਹੋਇਆ। 

ਬਜਬਜ ਘਾਟ ਦਾ ਗੋਲੀਕਾਂਡ ਭਾਰਤ ਦੀ 
ਆਜ਼ਾਦੀ ਲਈ ਲੜੀ ਗਈ ਲੜਾਈ ਦੀ ਇਕ ਅਹਿਮ 
ਘਟਨਾ ਹੈ ਜਿਸ ਤੋਂ ਪ੍ਰੇਰਣਾ ਲੈ ਕੇ ਸੁਤੰਤਰਤਾ-ਸੈਗ੍ਰਾਮ ਭਖ 
ਪਿਆ। ਦੇਸ਼ ਲਈ ਹੋਏ ਕੁਰਬਾਨੀ ਦੇ ਸਾਕਿਆਂ ਵਿਚ 
ਬਜਬਜ-ਘਾਟ ਦਾ ਉੱਲੋਖ ਵੀ ਆਦਰ ਨਾਲ ਕੀਤਾ ਜਾਂਦਾ 
ਹੈ। 


ਬਜੀਦਪੁਰ/ਬਾਜੀਦਪੁਰ (ਪਿੰਡ) : ਫਿਰੋਜ਼ਪੁਰ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦਾ 
ਇਕ ਪਿੰਡ ਜੋ ਫਿਰੋਜ਼ਪੁਰ-ਲੁਧਿਆਣਾ ਸੜਕ ਉਤੇ ਲਗਭਗ 
ਛੇ ਕਿਮੀ.ਦੀ ਵਿਥ ਉਤੇ ਆਬਾਦ ਹੈ। ਸਥਾਨਕ ਰਵਾਇਤ 
ਅਨੁਸਾਰ ਗੁਰੁ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਮੁਕਤਸਰ ਦੀ ਲੜਾਈ 
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ਬਟਾਲਾ 
ਤੋਂ ਬਾਦ ਇਥੋਂ ਲੈਘਦਿਆਂ ਕੁਝ ਦੇਰ ਲਈ ਠਹਿਰੇ ਸਨ। 
ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਆਮਦ ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ ਹੁਣ ਉਥੇ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ 
ਗੁਰੂਸਰ' ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਪਹਿਲਾਂ ਇਸ ਦਾ ਨਾਂ ਕਿਸੇ 
ਪੌਰਾਣਿਕ ਆਖਿਆਨ ਦੇ ਪ੍ਰਸੰਗ ਵਿਚ “ਤਿਤਰਸਰ” 
ਪ੍ਚਲਿਤ ਸੀ। ਇਸ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਵਾਲੀ ਥਾਂ ਉਤੇ ਸਭ ਤੋਂ 
ਪਹਿਲਾਂ ਮਹਾਰਾਜਾ ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ ਦੇ ਇਕ ਅਧਿਕਾਰੀ 
ਸ. ਬਿਸ਼ਨ ਸਿੰਘ ਆਹਲੂਵਾਲੀਆ ਨੇ ਮੰਜੀ ਸਾਹਿਬ 
ਬਣਵਾਇਆ। ਉਸ ਤੋ ਬਾਦ ਫ਼ਰੀਦਕੋਟ ਰਿਆਸਤ ਦੀਆਂ 
ਪ੍ਤਿਸ਼ਠਿਤ ਇਸਤਰੀਆਂ ਨੇ ਧਨ ਖ਼ਰਚ ਕਰਕੇ ਇਮਾਰਤ 
ਵਿਚ ਵਾਧਾ ਕੀਤਾ। ਇਸ ਦੀ ਵਰਤਮਾਨ ਇਮਾਰਤ 
ਵੀਹਵੀਂ ਸਦੀ ਦੇ ਉਤਰ-ਅਰਧ ਵਿਚ ਹੋਂਦ ਵਿਚ ਆਈ 
ਹੈ। ਇਸ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਵਿਚ ਸਰੋਵਰ ਅਤੇ ਦੀਵਾਨ ਹਾਲ ਵੀ 
ਬਣਵਾਏ ਜਾ ਚੁਕੇ ਹਨ। 


ਬਟਾਲਾ (ਨਗਰ) : ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਗੁਰਦਾਸਪੁਰ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦਾ ਇਕ 

ਪ੍ਸਿੱਧ ਨਗਰ, ਜਿਸ ਨੂੰ ਬਹਿਲੋਲ ਲੋਧੀ ਦੇ ਰਾਜ-ਕਾਲ 

ਵਿਚ ਇਕ ਭੱਟੀ ਰਾਜਪੂਤ ਰਾਇ ਰਾਮਦੇਉ ਨੇ ਵਸਾਇਆ 
ਸੀ। ਇਸ ਨਗਰ ਵਿਚ 24 ਸਤੌਬਰ 1487 ਈ. (ਭਾਦੋ 

ਸੁਦੀ 7, 1544 ਬਿ.) ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦਾ ਵਿਆਹ 
ਹੋਇਆ ਸੀ। ਮਾਤਾ ਸੁਲੱਖਣੀ ਜੀ ਦੇ ਪਿਤਾ ਭਾਈ ਮੂਲ 
ਚੰਦ ਭਾਵੇਂ ਪੱਖੋਕੇ ਪਿੰਡ ਦੇ ਨਿਵਾਸੀ ਸਨ, ਪਰ ਚੌਧਰੀ 
ਅਜਿਤੇ ਰੰਧਾਵੇ ਦੀ ਜਾਇਦਾਦ ਦੀ ਨਿਗਰਾਨੀ ਕਰਨ ਲਈ 

ਬਟਾਲੇ ਆ ਵਸੇ.ਸਨ ਅਤੇ ਇਥੇ ਹੀ ਸੈਨ 1487 ਈ. 

(1544 ਬਿ.) ਮਾਤਾ ਸੁਲੱਖਣੀ ਦਾ ਵਿਆਹ ਸੈਪੰਨ ਕੀਤਾ 

ਸੀ। ਇਸ ਨਗਰ ਵਿਚ ਤਿੰਨ ਧਰਮ-ਧਾਮ ਹਨ : 

(1) ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਡੰਹਰਾ ਸ਼/ਹੜ(ਵਿਆਹ-ਅਸਥਾਨ ਸੀ 
ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ) ਜਿਥੇ ਭਾਈ ਮੂਲ ਚੰਦ ਰਹਿੰਦੇ 
ਗਈਆਂ ਸਨ। ਬਿਰਧ ਹੋਣ 'ਤੇ ਭਾਈ ਮੂਲ ਚੋਦ 
ਆਪਣੇ ਪਿੰਡ ਪੱਖੋਕੇ ਪਰਤ ਗਿਆ ਅਤੇ ਉਸ ਦਾ 
ਘਰ ਸਿੱਖਾਂ ਦਾ ਧਰਮ-ਧਾਮ ਬਣ ਗਿਆ। ਜਦੋਂ ਗੁਰੂ 
ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਸਾਹਿਬ ਬਾਬਾ ਗੁਰਦਿੱਤਾ ਨੂੰ ਬਟਾਲੇ 
ਵਿਆਹੁਣ ਆਏ ਤਾਂ ਇਸ ਥਾਂ ਉਤੇ ਵੀ ਪਧਾਰੇ ਸਨ। 
ਸਭ ਤੋ ਪਹਿਲਾਂ ਮਹਾਰਾਜਾ ਸ਼ੇਰ ਸਿੰਘ ਨੇ ਇਸ ਦੀ 
ਇਮਾਰਤ ਉਸਰਵਾਈ ਸੀ। ਇਥੋਂ ਦੀ ਸਾਂਭ-ਸੇਭਾਲ 
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ਬਠਿੰਡਾ/ਭਟਿੰਡਾ 
ਉਦਾਸੀ ਸਾਧ ਕਰਦੇ ਰਹੇ। ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸੁਧਾਰ ਲਹਿਰ 
ਤੋਂ ਬਾਦ ਇਹ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸ਼ੋੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ 
ਪ੍ਰਬੰਧਕ ਕਮੇਟੀ ਦੇ ਕਬਜ਼ੇ ਵਿਚ ਹੋ ਗਿਆ। ਗੁਰੂ ਜੀ 
ਦੇ ਵਿਆਹ ਵਾਲੇ ਦਿਨਾਂ ਵਿਚ ਇਥੇ ਸਾਲਾਨਾ ਮੇਲਾ 
ਲਗਦਾ ਹੈ। 

(2) ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਕੰਧ ਸ਼ਹੰਹਿਲ ਉਸ ਥਾਂ ਉਤੇ ਉਸਰਿਆ 
ਹੋਇਆ ਹੈ ਜਿਥੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਬਰਾਤ ਆ ਕੇ ਰੁਕੀ 
ਸੀ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਇਕ ਕੱਚੀ ਦੀਵਾਰ 
ਪਾਸ ਬੈਠੇ ਸਨ। ਸ਼ਰਧਾ-ਵਸ ਸਿੱਖ ਅਨੁਯਾਈਆਂ ਨੇ 
ਉਸ ਦੀਵਾਰ ਦਾ ਕੁਝ ਹਿੱਸਾ ਸ਼ੀਸ਼ੇ ਦੇ ਇਕ ਬਕਸੇ 
ਵਿਚ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਅੰਦਰ ਪ੍ਰਦਰਸ਼ਿਤ ਕੀਤਾ ਹੋਇਆ 
ਹੈ। ਪਹਿਲਾਂ ਇਹ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਨਿਜੀ ਹੱਥਾਂ ਵਿਚ ਸੀ, 
ਪਰ “ਸੇਵਾ ਕਮੇਟੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਕੰਧ ਸਾਹਿਬ” ਨੇ ਇਹ 
ਸਥਾਨ ਖ਼ਰੀਦ ਕੇ 17 ਦਸੈਬਰ 1956 ਈ. ਨੂੰ 
ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਦੀ ਨਵੀਂ ਇਮਾਰਤ ਦੀ ਨੀਂਹ ਰਖੀ ਸੀ। 
ਹੁਣ ਉਸ ਸਥਾਨ ਉਤੇ ਸੁੰਦਰ ਇਮਾਰਤ ਬਣ ਚੁਕੀ 
ਹੈ। ਇਸ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਸੇਵਾ ਕਮੇਟੀ ਹੀ ਕਰਦੀ ਹੈ। 
ਹਰ ਪੂਰਣਮਾਸੀ ਨੂੰ ਉਥੇ ਵੱਡੇ ਦੀਵਾਨ ਸਜਦੇ ਹਨ, 
ਪਰ ਸਾਲਾਨਾ ਸਮਾਗਮ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਵਿਆਹ ਵਾਲੇ 
ਦਿਨ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। 

(3) ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸ਼ਤਕਾਰਤਾਗੀਆ ਉਸ ਸਥਾਨ ਉਤੇ 
ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ, ਜਿਥੇ ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਸਾਹਿਬ 
ਨੇ ਬਾਬਾ ਗੁਰਦਿੱਤਾ ਦੀ ਬਰਾਤ ਠਹਿਰਾਈ ਸੀ। ਇਹ 
ਨਾਲ ਸੈਬੈਧਿਤ ਹੈ, ਪਰ ਇਸ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਸਥਾਨਕ 
ਕਮੇਟੀ ਕਰਦੀ ਹੈ। 

ਬਟਾਲੇ ਦੇ ਨੌੜੇ ਪੰਜ ਕਿ.ਮੀ. ਦੀ ਵਿਥ ਉਤੇ 

'ਅਚਲ ਬਟਾਲਾ” (ਵੇਖੋ) ਵਾਲੀ ਥਾਂ 'ਤੇ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ 

ਜੀ ਨੇ ਯੋਗੀਆਂ ਨਾਲ ਗੋਸ਼ਟਿ ਕੀਤੀ ਸੀ। ਉਸ ਸਥਾਨ 

ਉਤੇ ਵੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ ਇਕ ਗੁਰੂ 

-ਧਾਮ ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। 


ਬਠਿੰਡਾ,/ਭਟਿੰਡਾ (ਨਗਰ) : ਇਕ ਪੁਰਾਤਨ ਨਗਰ ਜੋ 
ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਬਠਿੰਡਾ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦਾ ਸਦਰ-ਮੁਕਾਮ ਹੈ। ਰਵਾਇਤ 
ਅਨੁਸਾਰ ਇਸ ਨੂੰ ਭੱਟੀ ਰਾਉ ਰਾਜਪੂਤ ਨੇ ਵਸਾਇਆ ਸੀ। 
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ਬਠਿੰਡਾ/ਭਟਿੰਡਾ 
ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ, ਉਸ ਨੇ ਭਟਨੇਰ ਨੂੰ ਵੀ ਆਬਾਦ ਕੀਤਾ ਸੀ, 
ਜੋ ਹੁਣ “ਹਨੂਮਾਨਗੜ੍ਹ” ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ ਜਾਣਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 
ਅਸਲ ਵਿਚ, ਹਿਸਾਰ ਤੋਂ ਲੈ ਕੇ ਬੀਕਾਨੇਰ ਤਕ ਦਾ ਸਾਰਾ 
ਇਲਾਕਾ ਭੱਟੀ ਰਾਜਪੂਤਾਂ ਦਾ ਅਧਿਕਾਰ-ਖੇਤਰ ਸੀ ਅਤੇ 
ਇਸ ਨੂੰ “ਭਟੀਆਣਾ” ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਸੀ। ਮੁਲਤਾਨ ਤੋਂ 
ਦਿੱਲੀ ਜਾਣ ਵਾਲਾ ਪੁਰਾਣਾ ਤਿਜਾਰਤੀ ਮਾਰਗ ਇਸ ਪਾਸੋਂ 
ਹੀ ਲੈਘਦਾ ਸੀ। ਪ੍ਰਾਚੀਨ ਇਤਿਹਾਸਕਾਰਾਂ ਨੇ ਇਸ ਨਗਰ 
ਨੂੰ “ਤਬਰ-ਏ-ਹਿੰਦ” ਵੀ ਲਿਖਿਆ ਹੈ। ਕਈ ਇਤਿਹਾਸ 
ਲੇਖਕਾਂ ਨੇ ਇਸ ਦਾ ਪੁਰਾਣਾ ਸੈਸਕ੍ਰਿਤ ਨਾਂ 'ਵਿਕ੍ਮਗੜ੍ਹ” 
ਦਸਿਆ ਹੈ। ਇਸ ਨੂੰ ਰਾਜਾ ਜੈਪਾਲ ਦੀ ਰਾਜਧਾਨੀ ਵੀ 
ਮੰਨਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਨਗਰ ਅੰਦਰਲਾ ਕਿਲ੍ਹਾ ਰਾਜਾ 
ਬਿਨੈਪਾਲ ਦੁਆਰਾ ਉਸਾਰਿਆ ਦਸਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਰਾਜਾ 
ਆਨੰਦਪਾਲ ਦੇ ਮਰਨ ਉਪਰੰਤ ਇਸ ਉਪਰ ਮਹਿਮੂਦ 
ਗ਼ਜ਼ਨਵੀ, ਮੁਹੰਮਦ ਗੌਰੀ , ਪ੍ਰਿਥਵੀ ਰਾਜ ਚੌਹਾਨ, ਕੁਤੱਬਦੀਨ 
ਐਬਕ ਆਦਿ ਦਾ ਕਬਜ਼ਾ ਰਿਹਾ। ਰਜ਼ੀਆ ਸੁਲਤਾਨਾ ਇਸ 
ਵਿਚ ਕੈਦ ਰਹੀ। ਉਸ ਤੋ' ਬਾਦ ਇਸ ਉਤੇ ਕਈ ਖ਼ਾਨਦਾਨਾਂ 
ਨੇ ਆਪਣਾ ਅਧਿਕਾਰ ਜਮਾਇਆ, ਪਰ ਇਸ ਕਿਲ੍ਹੇ ਦੀ 
ਇਤਿਹਾਸਿਕ ਮਹਾਨਤਾ ਘਟ ਗਈ ਅਤੇ ਉਜਾੜ ਜਿਹਾ 
ਬਣ ਕੇ ਰਹਿ ਗਿਆ। ਇਸ ਦੀ ਉੱਚਾਈ 118 ਫੁਟ ਹੈ 
ਅਤੇ 32 ਬੁਰਜੀਆਂ ਅਤੇ 4 ਵੱਡੇ ਬੁਰਜ ਹਨ। ਇਸ ਦਾ 
ਕੁਲ ਰਕਬਾ 15 ਏਕੜ ਹੈ। 

ਸਿੱਖ ਇਤਿਹਾਸ ਅਨੁਸਾਰ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ 
ਜੀ ਤਲਵੈਡੀ ਸਾਬੋ ਵਿਚ ਆਪਣੀ ਠਹਿਰ ਦੌਰਾਨ ਸੈਠ ` 
1706 ਈ. ਵਿਚ ਇਥੇ ਆਏ ਸਨ। ਉਦੋਂ ਇਹ ਕਿਲ੍ਹਾ 
ਉਜੜ ਚੁਕਿਆ ਸੀ, ਕਿਉਂਕਿ ਇਸ ਵਿਚ ਕਿਸੇ ਦੇਓ ਦੇ 
ਵਾਸੇ ਦਾ ਭਰਮ ਫੈਲ ਗਿਆ ਸੀ। ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ ਕਿ ਗੁਰੂ ਜੀ 
ਦੇ ਕਿਲ੍ਹੈ ਵਿਚ ਪਧਾਰਣ ਕਾਰਣ ਦੇਓ ਉਥੋਂ ਨਿਕਲ ਗਿਆ। 
ਕਿਲ੍ਹੇ ਦੇ ਅੰਦਰ ਜਿਥੇ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਬੈਠੇ ਸਨ, ਉਥੇ ਹੁਣ 
“ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸਾਹਿਬ ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ ਦਸ, ਕਿਲ੍ਹਾ ਮੁਬਾਰਕ” 
ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ ਅਤੇ ਕਿਲ੍ਹੇ ਤੋਂ ਬਾਹਰ ਹਾਜੀ ਰਤਨ ਦੇ 
ਮਜ਼ਾਰ ਕੌਲ, ਜਿਥੇ ਗੁਰੂਜੀ ਦਾ ਸੈਨਾ-ਦਲ ਰੁਕਿਆ ਸੀ, 
“ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਗੋਬਿੰਦ ਨਗਰ ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ ਦਸ” ਸਥਿਤ ਹੈ। 

ਸੈਨ 1754 ਈ. ਵਿਚ ਭਾਈ ਭਗਤੂ ਦੇ ਵੈਸ਼ਜ 
ਭਾਈ ਗੁਰਬਖਸ਼ ਸਿੰਘ ਅਤੇ ਬਾਬਾ ਆਲਾ ਸਿੰਘ ਨੇ ਮਿਲ 
ਕੇ ਬਠਿੰਡੇ ਨੂੰ ਜਿਤਿਆ। ਪਟਿਆਲਾ-ਪਤਿ ਰਾਜਾ ਅਮਰ 
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ਸਿੰਘ ਨੇ ਸੈਨ 1771 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਨੂੰ ਪੂਰੀ ਤਰ੍ਹਾਂ ਆਪਣੇ 
ਅਧੀਨ ਕਰਕੇ ਪਟਿਆਲਾ ਰਿਆਸਤ ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਕਰ 
ਲਿਆ। ਪਟਿਆਲਾ-ਪਤਿ ਮਹਾਰਾਜਾ ਕਰਮ ਸਿੰਘ ਨੇ ਕਿਲ੍ਹੇ 
ਦਾ ਨਾਂ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਦੇ ਨਾਂ ਉਤੇ “ਗੋਬਿੰਦਗੜ੍ਹ” 
ਰਖਿਆ ਅਤੇ ਕਿਲ੍ਹੋ ਦੇ ਅੰਦਰਲੇ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਦੀ ਉਸਾਰੀ 
ਕਰਵਾਈ। ਇਸ ਤੋ` ਬਾਦ ਬਾਹਰਲੇ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਦਾ 
ਨਿਰਮਾਣ ਕਰਵਾਇਆ ਗਿਆ। ਵੀਹਵੀ' ਸਦੀ ਦੇ ਅੱਠਵੇਂ 
ਦਹਾਕੇ ਵਿਚ ਬਾਹਰਲੇ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਦੀ ਪੁਨਰ-ਉਸਾਰੀ ਸ਼ੁਰੂ 
ਕੀਤੀ ਗਈ ਜੋ ਕਈ ਸਾਲਾਂ ਬਾਦ ਪੂਰੀ ਹੋਈ। 

ਇਹ ਦੋਵੇਂ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਸ਼ੋੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ 
ਪ੍ਬੰਧਕ ਕਮੇਟੀ ਨਾਲ ਸੈਬੰਧਿਤ ਹਨ, ਪਰ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀ 
ਵਿਵਸਥਾ ਸਥਾਨਕ ਕਮੇਟੀ ਦੁਆਰਾ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਇਥੇ ਮੁੱਖ 
ਮੁੱਖ ਪੁਰਬ ਬੜੀ ਸ਼ਰਧਾ ਨਾਲ ਮੰਨਾਏ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। 


ਬੱਡੋਂ` (ਪਿੰਡ) : ਹੁਸ਼ਿਆਰਪੁਰ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦਾ ਇਕ ਪਿੰਡ, ਜੋ 
ਮਾਹਿਲਪੁਰ ਨਗਰ ਤੋ 10 ਕਿ.ਮੀ. ਦੱਖਣ-ਪੂਰਬ ਵਲ 
ਵਸਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਸਥਾਨਕ ਰਵਾਇਤ ਅਨੁਸਾਰ ਇਕ 
ਵਾਰ ਬਸੀ ਕਲਾਂ (ਵੇਖੋ) ਪਿੰਡ ਦੇ ਪਠਾਣ ਮੁਖੀਏ ਜਬਾਰ 
ਖ਼ਾਨ ਨੇ ਇਕ ਬਾਹਮਣ ਦੁਲਹਨ ਨੂੰ ਮਾਰਚ 1703 ਈ. 
ਵਿਚ ਕਾਬੂ ਕਰ ਲਿਆ। ਜਦੋਂ ਦਸਮ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੂੰ ਇਸ 
ਘਟਨਾ ਦੀ ਸੂਚਨਾ ਮਿਲੀ ਤਾਂ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਸਾਹਿਬਜ਼ਾਦਾ 
ਅਜੀਤ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਉਸ ਦੁਲਹਨ ਨੂੰ ਪਠਾਣ ਤੋ ਮੁਕਤ 
ਕਰਾਉਣ ਲਈ ਭੇਜਿਆ। ਸਾਹਿਬਜ਼ਾਦੇ ਨੇ ਕਾਰਵਾਈ 
ਕਰਕੇ ਦੁਲਹਨ ਨੂੰ ਛੁੜਵਾਇਆ ਅਤੇ ਵਾਰਸਾਂ ਦੇ ਹਵਾਲੇ 
ਕੀਤਾ। ਇਸ ਕਾਰਜ ਲਈ ਹੋਈ ਮੁਨਭੇੜ ਵਿਚ ਭਾਈ ਕਰਮ 


ਸਿੰਘ ਨਾਂ ਇਕ ਸਿੰਘ ਗੈਭੀਰ ਰੂਪ ਵਿਚ ਘਾਇਲ ਹੋ ਗਿਆ। ` 


ਉਸ ਨੂੰ ਆਨੰਦਪੁਰ ਵਲ ਲੈ ਜਾਇਆ ਜਾ ਰਿਹਾ ਸੀ, ਪਰ 
ਅਧਿਕ ਜ਼ਖ਼ਮੀ ਹੋਣ ਕਾਰਣ ਇਸ ਪਿੰਡ ਪਹੁੰਚ ਕੇ ਉਸ ਦਾ 
ਦੇਹਾਂਤ ਹੋ ਗਿਆ। ਸਾਹਿਬਜ਼ਾਦੇ ਨੇ ਉਸ ਦਾ ਬੜੇ ਸਨਮਾਨ 
ਨਾਲ ਸਸਕਾਰ ਕਰਵਾਇਆ। ਸਾਹਿਬਜ਼ਾਦੇ ਦੀ ਆਮਦ 
ਦੀ ਯਾਦ ਵਜੋ' ਉਥੇ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਬਣਵਾਇਆ ਰਗਿਆ। 
ਸੈਨ 1928 ਈ. ਵਿਚ ਪਿੰਡ ਦੇ ਇਕ ਵਿਅਕੜੀ ਸ. ਕੁੰਦਨ 
ਸਿੰਘ ਨੇ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਦੀ ਨਵੀਂ ਇਮਾਰਤ ਬਣਵਾਈ ਇਹ 
ਧਰਮ-ਧਾਮ ਸ਼ੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਬੈਧਕ ਕਮੇਟੀ ਨਾਲ 
ਸਬੰਧਿਤ ਹੈ, ਪਰ ਇਸ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਸਥਾਨਕ ਕਮੇਟੀ 
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ਕਰਦੀ ਹੈ। ਇਸ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਭਾਈ ਕਰਮ ਸਿੰਘ ਦਾ 
ਸ਼ਹੀਦਰੀਜ ਵੀ ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। 


ਬੱਢਲ ਕੋਟਲਾ (ਪਿੰਡ) : ਰੋਪੜ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਵਿਚ ਕੀਰਤਪੁਰ 
ਤੋ 4 ਕਿ.ਮਮੀ. ਉਤਰ-ਪੱਛਮ ਵਲ ਇਕ ਪਿੰਡ , ਜਿਥੋਂ 
ਲੈਘਦੇ ਸਨ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਪਿੰਡ ਦੇ ਲੋਕਾਂ ਦੀ ਸੁਵਿਧਾ ਲਈ 
ਇਥੇ ਇਕ ਖੂਹ ਖ਼ੁਦਵਾਇਆ ਸੀ ਜਿਸ ਨੂੰ ਪਹਿਲਾਂ ਆਮ 
ਤੌਰ 'ਤੇ 'ਖੂਹ ਸਾਹਿਬ” ਜਾਂ 'ਝਿੜਾ ਸਾਹਿਬ” ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ 
ਸੀ। ਪਰ ਸੈਨ 1945 ਈ. ਵਿਚ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਦੀ ਇਮਾਰਤ 


ਸਾਹਿਬ ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ ਛੇਵੀਂ” ਕਿਹਾ ਜਾਣ ਲਗਿਆ ਹੈ। 
ਪੁਰਾਤਨ ਖੂਹ ਹੁਣ ਵੀ ਮੌਜੂਦ ਹੈ ਅਤੇ ਉਸ ਦਾ ਜਲ ਹੁਣ 
ਵੀ ਵਰਤੋਂ ਵਿਚ ਲਿਆਇਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ 
ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਪਹਿਲਾਂ ਬੁੱਢਾ ਦਲ ਦੇ ਨਿਹੰਗ ਸਿੰਘ ਕਰਦੇ 
ਹਨ, ਪਰ ਹੁਣ ਸਥਾਨਕ ਕਮੇਟੀ ਕਰਦੀ ਹੈ। 


ਬਨਖੰਡੀ, ਬਾਬਾ (1763-1863 ਈ.) : ਉਦਾਸੀ ਮਤ 
ਦੀ ਮੀਹਾਂਸ਼ਾਹੀ ਸ਼ਾਖਾ ਨਾਲ ਸੈਬੰਧਿਤ ਇਕ ਮਹਾਤਮਾ ਪੁਰਸ਼ 
ਜਿਸ ਦਾ ਜਨਮ ਥਾਨੇਸਰ ਵਿਚ ਰਹਿਣ ਵਾਲੇ ਇਕ ਗੌੜ 
ਬਾਹਮਣ ਰਾਮਚੰਦ ਦੇ ਘਰ ਬੀਬੀ ਮਨੋਰਮਾ ਦੀ ਕੁੱਖੋਂ ਸੈਨ 
1763 ਈ. (1820 ਬਿ.) ਵਿਚ ਹੋਏਆ। ਇਸ ਦਾ ਮੂਲ 
ਨਾਂ ਭਾਲਚੰਦ ਸੀ। ਸ਼ੁਰੂ ਤੌ ਹੀ ਇਸ ਦੀਆਂ ਰੁਚੀਆਂ 
ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਸਨ। ਅਜੇ ਇਹ ਦਸ ਸਾਲਾਂ ਦਾ ਹੀ ਸੀ 
ਕਿ ਉਦਾਸੀ ਸੈਤ ਮੇਲਾ ਰਾਮ ਦਾ ਚੇਲਾ ਬਣ ਗਿਆ ਅਤੇ 
ਬਨਖੰਡੀ ਨਾਂ ਰਖਵਾਇਆ। ਇਸ ਨੇ ਆਪਣੇ ਗੁਰੂ ਦੇ ਨਾਲ 
ਰਹਿ ਕੇ ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਵਿਦਿਆ ਦਾ ਬੋਧ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕੀਤਾ 
ਅਤੇ ਫਿਰ ਸੁਤੌਤਰ ਰੂਪ ਵਿਚ ਘੁੰਮ ਫਿਰ ਕੇ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ 
ਦੇਵ ਦੇ ਮਤ ਦਾ ਪ੍ਚਾਰ ਕਰਨ ਲਗਾ। ਇਸ ਦੇ ਪ੍ਰਚਾਰ ਦਾ 
ਖੇਤਰ ਅਧਿਕਾਰ ਸਿੰਧ ਪ੍ਰਾਂਤ ਰਿਹਾ। 

ਸੈਨ 1823 ਈ. (1880 ਬਿ.) ਵਿਚ ਇਸ ਨੇਂ 
ਸੱਖਰ ਨਗਰ ਨੇੜੇ ਸਿੰਧ ਦਰਿਆ ਦੇ ਇਕ ਟਾਪੂ ਵਿਚ 'ਸ੍ਰੀ 
ਸਾਧੁਬੇਲਾ ਤੀਰਥ” (ਸਾਧੁ ਬੇਲਾ) ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਕੀਤੀ ਅਤੇ 
ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਮਤ ਦਾ ਪ੍ਰਚਾਰ ਦੂਰ ਦੂਰ ਤਕ 
ਕੀਤਾ। ਇਸ ਦੇ ਪ੍ਚਾਰ ਦੇ ਪ੍ਰਭਾਵ ਕਰਕੇ ਸਿੰਧ ਪ੍ਰਾਂਤ ਦੇ 
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ਬਨਾਰਸ 


ਬਹੁਤ ਲੌਕ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਨਾਮ-ਲੇਵਾ (ਨਾਨਕ ਪੰਥੀ) ਬਣੇ। 
ਇਸ ਦੇ ਆਸ਼੍ਮ ਨੂੰ ਬੜਾ ਪਵਿੱਤਰ ਤੀਰਥ ਸਮਝਿਆ ਜਾਂਦਾ 
ਸੀ। ਇਸ ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ ਸੈਨ 1863 ਈ. (1920 ਈ.) ਵਿਚ 
ਹੋਇਆ। ਮਹੈਤ ਪੀਤਮਦਾਸ ਨਿਰਬਾਣ (ਸੈਗਲ ਵਾਲਾ 
ਅਖਾੜਾ, ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ) ਨੇ ਭਸਮ (ਬਿਭੂਤੀ) ਬਾਬਾ ਬਨਖੰਡੀ 
ਤੋਂ ਹੀ ਲਈ ਸੀ। ਮਹੰਤ ਸੰਤੋਖ ਦਾਸ ਬ੍ਰਹਮਬੂਟਾ ਅਖਾੜੇ 
ਵਾਲੇ ਨੇ ਵੀ ਉਦਾਸੀ ਮਤ ਵਿਚ ਪ੍ਰਵੇਸ਼ ਇਸ ਦੀ ਕ੍ਰਿਪਾ 
ਨਾਲ ਕੀਤਾ ਸੀ। 


੪੮ ਜੋਤੀ 


ਬਨਾਰਸ : ਵੇਖੋ 'ਕਾਸ਼ੀ”। 


ਬਨੀ-ਬਦਰਪੁਰ (ਪਿੰਡ) : ਇਹ ਨਾਂ ਅਸਲੋਂ' ਦੋਂ ਪਿੰਡਾਂ ਦਾ 
ਇਕੱਠਾ ਲਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ, ਉੱਜ ਇਹ ਵਖਰੇ ਵਖਰੇ ਦੋ 
ਪਿੰਡ ਹਨ, ਜੋ ਹਰਿਆਣਾ ਦੇ ਕੁਰੁਕਸ਼ੇਤ੍ਰ ਸ਼ਹਿਰ ਤੋਂ 25 
ਕਿ.ਮੀ. ਦੂਰ ਅਤੇ ਲਾਡਵਾ ਨਗਰੀ ਤੋਂ` 6 ਕਿ.ਮੀ. ਦੇ ਵਿਥ 
ਉਤੇ ਵਸੇ ਹੋਏ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੋਹਾਂ ਪਿੰਡਾਂ ਦੇ ਵਿਚਾਲੇ 
“ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ” ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। 
ਸਥਾਨਕ ਰਵਾਇਤ ਅਨੁਸਾਰ ਗੁਰੂ ਜੀ ਡੁੱਢੀ ਪਿੰਡ ਤੋੱ 
ਇਥੇ ਆਏ ਸਨ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਪਿੰਡ ਦੇ ਚੌਧਰੀ ਰਾਮ ਬਖ਼ਸ਼ 
ਨੂੰ ਧਨ ਦਾ ਭਰਿਆ ਹੋਇਆ ਇਕ ਬਦਰਾ (ਥੈਲਾ) ਦਿੱਤਾ 
ਕਿ ਪਿੰਡ ਵਾਸੀਆਂ ਲਈ ਖੂਹ ਅਤੇ ਬਾਗ਼ ਲਗਵਾਏ ਜਾਣ। 
_ਪਰ ਉਸ ਨੇ ਧਨ ਆਪ ਵਰਤ ਲਿਆ। ਦੂਜੀ ਵਾਰ ਜਦੋਂ 
ਗੁਰੂ ਜੀ ਉਸ ਪਿੰਡ ਆਏ, ਤਾਂ ਸਾਰੀ ਗੱਲ ਜਾਣਨ ਉਪਰੈਤ 
ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਆਪਣੀ ਦੇਖ-ਰੇਖ ਵਿਚ ਖੂਹ ਪੁਟਵਾਇਆ। ਗੁਰੂ 
ਜੀ ਦੀਆਂ ਦੋਹਾਂ ਆਮਦਾਂ ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ ਉਥੇ ਥੜਾ 
ਸਾਹਿਬ ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ। ਬਾਦ ਵਿਚ ਨੇੜਲੇ ਪਿੰਡਾਂ ਦੇ 
ਜ਼ਮੀਨਦਾਰਾਂ ਨੇ ਉੱਦਮ ਕਰਕੇ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਬਣਾਇਆ। ਇਸ 
ਦੀ ਸੇਵਾ-ਸੈਭਾਲ ਨਿਰਮਲੇ ਸੈਤ ਕਰਦੇ ਆ ਰਹੇ ਹਨ। ਹੋਲੇ 
ਦੇ ਮੌਕੇ ਉਤੇ ਸਾਲਾਨਾ ਧਾਰਮਿਕ ਮੇਲਾ ਲਗਦਾ ਹੈ। 
ਹੁਣੇ ਜਿਹੇ ਇਸ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਦੀ ਕਾਰ-ਸੇਵਾ ਵਜੋਂ 
ਕੀਤੀ ਖ਼ੁਦਾਈ ਦੌਰਾਨ 6 -1/4 ਫੁਟ ਲੈਬੀ ਅਤੇ 5 ਫੁਟ 
ਚੌੜੀ ਚੂਨੇ ਨਾਲ ਛੋਟੀ ਇਟਾਂ ਦੀ ਬਣੀ ਇਕ ਚਾਰਪਾਈ 
ਵੀ ਨਿਕਲੀ ਹੈ ਜਿਸ ਦਾ ਮਹੱਤਵ ਇਤਿਹਾਸਿਕ ਹੈ। 


ਬਬਰ ਅਕਾਲੀ ਅੰਦੋਲਨ : ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸੁਧਾਰ ਲਹਿਰ 
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ਬਬਰ ਅਕਾਲੀ ਅੰਦੋਲਨ 


ਦਾ ਮੁੱਖ ਨਿਸ਼ਾਨਾ ਗੁਰਦੁਆਰਿਆਂ ਨੂੰ ਮਹੰਤਾਂ, ਗੱਦੀਦਾਰਾਂ 
ਅਤੇ ਮਨਮਤੀਆਂ ਤੋਂ ਆਜ਼ਾਦ ਕਰਾਉਣਾ ਸੀ ਅਤੇ ਇਸ 
ਸਮਸਿਆ ਦੇ ਸਮਾਧਾਨ ਲਈ ਪਹੁੰਚ-ਵਿਧੀ ਅਹਿੰਸਾਤਮਕ 
ਸੀ। ਅਕਾਲੀ ਕਾਰਕੁੰਨਾਂ ਨੇ ਸਰਕਾਰ ਦੇ, ਡੇਰੇਦਾਰਾਂ ਦੇ 
ਜ਼ੁਲਮ ਸਹੇ, ਸੈਂਕੜੇ ਜਾਨਾਂ ਨਿਛਾਵਰ ਕੀਤੀਆਂ, ਪਰ 
ਆਪਣੇ ਅੰਦੋਲਨ ਨੂੰ ਪੂਰੀ ਸਿਦਕ ਦਿਲੀ ਨਾਲ ਸ਼ਾੰਤੀ- 
ਪੂਰਵਕ ਰਖਿਆ। ਪਰ ਸਿੱਖਾਂ ਦੀਆਂ ਸ਼ਹਾਦਤਾਂ ਅਤੇ 
ਗਿ੍‌ਰਫ਼ਤਾਰੀਆਂ ਨੂੰ ਵੇਖ ਕੇ ਅਕਾਲੀਆਂ ਵਿਚੋਂ ਹੀ ਇਕ 
ਗਰਮ ਦਲ ਤਿਆਰ ਹੋ ਗਿਆ, ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਮੁੱਖ ਆਸ਼ਾ 
ਸੋਧਣਾ ਸੀ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਮਨ ਅੰਤਰ ਵਿਚ ਗ਼ਦਰੀ ਬਾਬਿਆਂ 


ਦੀਆਂ ਰੂਹਾਂ ਮੌਜੂਦ ਸਨ। ਬਬਰ ਅਕਾਲੀ ਅੰਦੋਲਨ ਅਸਲ 


ਵਿਚ ਗਦਰੀ ਪਾਰਟੀ ਦਾ ਹੀ ਪਰਿਵਰਤਿਤ ਰੂਪ ਸੀ। 19- 
21 ਮਾਰਚ 1921 ਈ. ਨੂੰ ਹੁਸ਼ਿਆਰਪੁਰ ਵਿਚ ਹੋਈ ਸਿੱਖ 
ਐਜੂਕੇਸ਼ਨਲ ਕਾਨਫਰੰਸ ਦੌਰਾਨ ਮਾਸਟਰ ਮੋਤਾ ਸਿੰਘ ਅਤੇ 
ਕਿਸ਼ਨ ਸਿੰਘ ਗੜਗੱਜ ਦੇ ਗਰਮਦਲੀਏ ਹਮਾਇਤੀਆਂ ਦੀ 
ਇਕ ਖੁਫ਼ੀਆ ਮੀਟਿੰਗ ਹੋਈ। ਇਸ ਮੀਟਿੰਗ ਵਿਚ 
ਨਨਕਾਣਾ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਜ਼ਿੰਮੇਵਾਰ ਅਫ਼ਸਰਾਂ ਨੂੰ ਸੋਧਣ ਦਾ 
ਫ਼ੈਸਲਾ ਹੋਇਆ। ਪਰ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਸੋਧਣ ਦਾ ਕੰਮ ਸੌਂਪਿਆ 
ਗਿਆ, ਉਹ 23 ਮਈ 1927 ਈ. ਨੂੰ ਪਕੜ ਲਏ ਗਏ। 
ਮਾਸਟਰ ਮੋਤਾ ਸਿੰਘ ਅਤੇ ਕਿਸ਼ਨ ਸਿੰਘ ਗੜਗੱਜ ਰੂਪੋਸ਼ ਹੋ 
ਗਏ। 

ਨਵੰਬਰ 1921 ਈ. ਨੂੰ ਕਿਸ਼ਨ ਸਿੰਘ ਨੇ ਆਪਣਾ 
ਇਕ ਗੁਪਤ ਟੋਲਾ ਬਣਾ ਕੇ ਉਸ ਦਾ ਨਾਂ ਚਕਰਵਰਤੀ ਜੱਥਾ 
ਰਖਿਆ ਅਤੇ ਪਿੰਡਾਂ ਦੇ ਜਨ ਸਾਧਾਰਣ ਵਿਚ ਵਿਦੇਸ਼ੀ 
ਸ਼ਾਸਕਾਂ ਪ੍ਰਤਿ ਵਿਦਰੋਹ ਦੀ ਭਾਵਨਾ ਦਾ ਸੈਚਾਰ ਕੀਤਾ। 
ਕਿਸ਼ਨ ਸਿੰਘ ਆਪਣੇ ਜੱਥੇ ਨਾਲ ਜਲੈਧਰ ਜ਼ਿਲ੍ਹੰ ਵਿਚ 
ਸਰਗਰਮ ਰਿਹਾ। ਹੁਸ਼ਿਆਰਪੁਰ ਵਿਚ ਕਰਮ ਸਿੰਘ 
ਦੌਲਤਪੁਰੀਏ ਨੇ ਵੀ ਇਸੇ ਹੀ ਲੀਹ ਉਤੇ ਆਪਣਾ ਜੱਥਾ 
ਬਣਾਇਆ। ਅਗਸਤ 1922 ਈ. ਵਿਚ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੋਹਾਂ 
ਜੱਥਿਆਂ ਦਾ ਏਕੀਕਰਣ “ਬਬਰ ਅਕਾਲੀ ਜੱਥਾ” ਵਿਚ ਕਰ 
ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। ਇਸ ਦਾ ਜੱਥੇਦਾਰ ਕਿਸ਼ਨ ਸਿੰਘ ਗੜਗੱਜ 
ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ ਅਤੇ ਚਾਰ ਹੋਰ ਸਰਗਰਮ ਕਾਰਕੁੰਨਾਂ 
ਜੱਥੇ ਦੀ ਕਾਰਜਕਾਰੀ ਕਮੇਟੀ ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਕੀਤਾ ਗਿਆ। 
ਇਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਕੈਮ ਸੀ ਹਥਿਆਰ ਇਕੱਠੇ ਕਰਨਾ, ਫ਼ੌਜੀਆਂ ਨੂੰ 
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ਬਬਰ ਅਕਾਲੀ ਅੰਦੋਲਨ 


ਸਰਕਾਰ ਵਿਰੁੱਧ ਉਕਸਾਉਦਾ ਅਤੇ ਵਿਦਿਆਰਥੀਆਂ ਨੂੰ 
ਸੈਘਰਸ਼ ਲਈ ਤਿਆਰ ਕਰਨਾ। ਗੁਪਤ ਸੈਸਥਾ ਹੋਣ ਕਰਕੇ 
ਬਬਰ ਅਕਾਲੀ ਦਲ ਵਾਲਿਆਂ ਦਾ ਆਪਣਾ ਹੀ ਨੇਮ ਅਤੇ 
ਜ਼ਾਬਤਾ ਸੀ। ਸਿੱਖ ਮਰਯਾਦਾ ਦੇ ਪਾਲਨ ਅਤੇ ਨਿੱਤ-ਨੇਮ 
ਲਈ ਇਹ ਬੜੇ ਕੱਟੜ ਸਨ। ਇਸ ਜੱਥੇ ਦੇ ਮੈਂਬਰਾਂ ਦੀ 
ਗਿਣਤੀ ਅਨੁਮਾਨਿਕ ਤੌਰ `ਤੇ ਦੋ ਸੌ ਸੀ। ਇਸ ਜੱਥੇ ਦੇ 
ਕਾਰਕੁੰਨਾਂ ਨੂੰ ਦੋ ਵਰਗਾਂ ਵਿਚ ਵੰਡਿਆ ਹੋਇਆ ਸੀ। ਇਹ 
ਬਾਹਰਲਾ ਵਰਗ, ਜਿਸ ਦਾ ਕੰਮ ਅੰਦਰਲੇ ਵਰਗ ਵਾਲਿਆਂ 
ਲਈ, ਖਾਧ-ਖ਼ੁਰਾਕ ਦਾ ਪ੍ਰਬੰਧ ਕਰਨਾ, ਗੁਪਤ ਸਨੇਹੇ 
ਪਹੁੰਚਾਉਣਾ ਅਤੇ ਦੀਵਾਨ ਆਯੋਜਿਤ ਕਰਨਾ ਸੀ। ਇਨ੍ਹਾਂ 
ਬਬਰਾਂ ਨੇ ਸੈਨ 1922 ਈ. ਅਤੇ 1923 ਈ. ਵਿਚ ਬਹੁਤ 
ਸਾਰੇ ਸਰਕਾਰੀ ਅਧਿਕਾਰੀਆਂ ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਸਹਾਇਕਾਂ 
ਨੂੰ ਸੋਧਿਆ। 

ਬਬਰ ਅਕਾਲੀ ਅੰਦੋਲਨ ਦੀਆ ਹਿੰਸਾਤਮਕ 
ਕਾਰਵਾਈਆਂ ਕਾਰਣ ਸਰਕਾਰ ਬਹੁਤ ਸੁਚੇਤ ਹੋ ਗਈ। 
ਪੁਲਿਸ ਦੀ ਮਦਦ ਲਈ ਫ਼ੌਜੀ ਵੀ ਤਾਇਨਾਤ ਕੀਤੀ ਗਈ। 
ਬਸ਼ੁਰਾਂ ਨੂੰ ਪਕੜਾਉਣ ਲਈ ਇਨਾਮ ਰਖੇ ਗਏ। ਸਰਕਾਰ 
ਦੀ ਸਖ਼ਤੀ ਕਾਰਣ ਹੌਲੀ ਹੌਲੀ ਇਸ ਅੰਦੋਲਨ ਨੂੰ ਠਲ੍ਹ 
ਪੈਂਦੀ ਗਈ। ਜੂਨ 1924 ਈ ਵਿਚ ਲਾਇਲਪੁਰ ਜ਼ਿਲ੍ਹ 
ਵਿਚ ਪੁਲਿਸ ਹੱਥੋਂ ਵਰਿਆਮ ਸਿੰਘ ਦੁੱਗਾ ਦੇ ਮਾਰੇ ਜਾਣ 
ਨਾਲ ਇਹ ਅੰਦੋਲਨ ਖ਼ਤਮ ਹੀ ਹੋ ਗਿਆ। ਪਕੜੇ ਗਏ 98 
ਬਬਰਾਂ ਵਿਰੁੱਧ ਲਾਹੌਰ ਸੈਂਟਲ ਜੇਲ੍ਹ ਵਿਚ ਮੁਕੱਦਮੇ ਚਲੇ। 
ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ ਦੋ ਦਾ ਤਫ਼ਤੀਸ਼ ਦੌਰਾਨ ਦੇਹਾਂਤ ਹੋ ਗਿਆ 
ਅਤੇ ਪੰਜ ਨੂੰ ਛਡ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। ਬਾਕੀਆਂ ਨੂੰ ਸੈਸ਼ਨ 
ਸਪੁਰਦ ਕੀਤਾ ਗਿਆ।28 ਫਰਵਰੀ 1925 ਈ. ਨੂੰ ਫ਼ੈਸਲਾ 
ਹੋਇਆ। 91 ਵਿਚੋਂ ਦੋ ਜੇਲ੍ਹ ਵਿਚ ਹੀ ਮਰ ਗਏ, 34 ਨੂੰ 
ਬਰੀ ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ, 6 ਨੂੰ ਮੌਤ ਦੀ ਸਜ਼ਾ ਮਿਲੀ ਅਤੇ 
ਬਾਕੀ 49 ਨੂੰ ਵਖ ਵਖ ਸਜ਼ਾਵਾਂ ਦਿੱਤੀਆਂ ਗਈਆਂ। ਸ. 
ਕਿਸ਼ਨ ਸਿੰਘ ਗੜਗੱਜ, ਬਾਬੂ ਸੈਤਾ ਸਿੰਘ, ਭਾਈ ਦਲੀਪ 
ਅਤੇ ਭਾਈ ਧਰਮ ਸਿੰਘ ਨੂੰ 27 ਫਰਵਰੀ 1926 ਈ. ਨੂੰ 
ਫ਼ਾਂਸੀ ਦੇ ਦਿੱਤੀ ਗਈ । ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਖ਼ੁੱਦਾਰ ਬੱਬਰਾਂ ਦਾ ਅੰਤ 
ਹੋਇਆ। ਪਰ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਕੁਰਬਾਨੀ ਨੇ ਸਿੱਖ ਸਮਾਜ ਉਤੇ 
ਇਕ ਡੂੰਘਾ ਪ੍ਰਭਾਵ ਛਡਿਆ ਅਤੇ ਹੋਰਨਾਂ ਨੂੰ ਸਿੱਖ ਧਰਮ 
ਵਾਸਤੇ ਆਪਾ ਨਿਛਾਵਰ ਕਰਨ ਲਈ ਉਤਸਾਹਿਤ ਕੀਤਾ। 
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ਕੇ ਬਬੇਕ ਸਾਰ 
ਬਬੇਕੇ ਸਾਰ (ਰਚਨਾ) : ਭਾਈ ਲਾਲ ਚੰਦ ਕ੍ਰਿਤ 'ਸੀ ਸੈਤ 
ਰਤਨ ਮਾਲ” ਵਿਚ ਦਰਜ ਇਸ ਗੋਸ਼ਟਿ ਦੇ ਕਰਤ੍ਰਿਤਵ ਦਾ 
ਸੈਬੰਧ ਸੇਵਾਪੰਥੀ ਸੈਪ੍ਦਾਇ ਦੇ ਭਾਈ ਸਹਿਜ ਰਾਮ ਨਾਲ 
ਜੋੜਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਦਾ ਇਕ ਨਾਮਾਂਤਰ 'ਭਾਈ ਅੱਡਣ 
ਸ਼ਾਹ ਦਇਆ ਰਾਮ ਪ੍ਰਸ਼ਨੌਤਰੀ” ਵੀ ਹੈ। ਭਾਈ ਲਾਲ ਚੰਦ 
ਕ੍ਰਿਤ 'ਸੀ ਸੈਤ ਰਤਨ ਮਾਲ੍ਹ” ਵਿਚ “ਬਬੇਕ ਸਾਰ” ਦੀ` 
ਉਥਾਨਿਕਾ ਬਾਰੇ ਦਸਿਆ ਗਿਆ ਹੈ ਕਿ ਇਸ ਪੁਸਤਕ 
ਵਿਚ ਮੁਲਤਾਨ ਦੇ ਸੂਬੇ ਦੇ ਦੀਵਾਨ ਦਇਆ ਰਾਮ ਦੇ ਉਨ੍ਹਾਂ 
ਪ੍ਸ਼ਨਾਂ ਦੇ ਉਤਰ ਦਰਜ ਕੀਤੇ ਗਏ ਹਨ ਜੋ ਪਿਛਲੀ ਉਮਰੇ 
ਸੈਸਾਰ ਤੋਂ ਉਦਾਸੀਨ ਹੋ ਕੇ ਭਾਈ ਅੱਡਣ ਸ਼ਾਹ ਦੇ ਡੇਰੇ 
ਸ਼ੈਕਾਵਾਂ ਦੇ ਸਮਾਧਾਨ ਲਈ ਭਾਈ ਜੀ 'ਤੇ ਕੀਤੇ ਸਨ। ਪਰ 
ਚੂੰਕਿ ਇਹ ਸਾਰੇ ਪ੍ਰਸ਼ਨ ਇਕ-ਸਮਾਨ ਭਾਸ਼ਾ ਸ਼ੈਲੀ ਵਿਚ 
ਨਹੀਂ ਹਨ, ਇਸ ਲਈ ਪ੍ਰਸ਼ਨ ਕਿਸੇ ਇਕ ਵਿਅਕਤੀ ਦੇ 
ਨਹੀਂ, ਕਈ ਵਿਅਕਤੀਆਂ ਦੇ ਹਨ। ਅਨੁਮਾਨ ਹੈ ਕਿ ਭਾਈ 
ਅੰਡਣਸ਼ਾਹ ਦੇ ਡੇਰੇ 'ਤੇ ਆਉਣ ਵਾਲੇ ਭਿੰਨ ਭਿੰਨ 
ਸਾਹਿਬ ਵਲੋਂ ਦਿੱਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਉੱਤਰਾਂ ਨੂੰ ਕਿਸੇ ਲੇਖਕ ਨੇ 
ਇਸ ਗੋਸ਼ਟਿ (ਸੈਵਾਦ) ਦੇ ਰੂਪ ਵਿਚ ਸਾਕਾਰ ਕੀਤਾ ਹੈ 
ਅਤੇ ਸੈਭਵ ਹੈ ਇਹ ਕਾਰਜ ਭਾਈ ਸਹਿਜ ਰਾਮ ਨੇ ਕੀਤਾ 
ਹੋਵੇ ਕਿਉਂਕਿ ਉਹ ਭਾਈ ਅੱਡਣ ਸ਼ਾਹ ਪਾਸ ਲਿਖਣ ਦੀ 
ਸੇਵਾ ਕਰਦੇ ਸਨ ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ ਹੋਰ ਵੀ ਕਈ 
ਰਚਨਾਵਾਂ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਹਨ। 

ਇਸ ਗੋਸਟਿ ਵਿਚ ਕੁਲ 75 ਪ੍ਰਸ਼ਨ ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ 
ਦੇ ਉੱਤਰ ਦਰਜ ਹਨ। ਕੁਝ ਸਾਖੀਆਂ ਵੀ ਦਿੱਤੀਆਂ 
ਗਈਆਂ ਹਨ। ਇਸ ਦੇ ਆਰੈਭ ਵਿਚ ਮੰਗਲਾਚਰਣ ਅਤੇ 
ਸੈਤ-ਉਸਤਤਿ ਹੈ। ਇਸ ਉਪਰੈਤ ਜਿਗਿਆਸੂ ਪ੍ਰਸ਼ਨ ਕਰਦਾ 
ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਭਾਈ ਅੱਡਣ ਸ਼ਾਹ ਉੱਤਰ ਦਿੰਦੇ ਜਾਂਦੇ 
ਹਨ। ਇਸ ਗੋਸ਼ਟਿ ਦਾ ਵਿਸ਼ਾ ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਚਿੰਤਨ ਹੈ। 
ਦਰਸ਼ਨ ਨਾਲ ਸੈਬੈਧਿਤ ਗੀਭੀਰ ਨੁਕਤਿਆਂ ਨੂੰ ਪ੍ਰਸ਼ਨ- 
ਉੱਤਰੀ ਸ਼ੈਲੀ ਰਾਹੀਂ ਬੜੇ ਸੁੰਦਰ ਢੰਗ ਨਾਲ ਸਪੱਸ਼ਟ ਕੀਤਾ 
ਗਿਆ ਹੈ। ਮੁੱਖ ਤੌਰ 'ਤੇ ਪਰਮਾਤਮਾ, ਜੀਵ, ਜਗਤ, ਗੁਰੂ, 
ਧਰਮ-ਧਾਮ, ਸਦਾਚਾਰ , ਸਾਧ-ਸੈਗਤ , ਮਨ ਮਾਰਨ ਦੇ ਉਪਾ 
ਆਦਿ ਪੱਖਾਂ ਉਤੇ ਝਾਤ ਪਾਈ ਗਈ ਹੈ। ਸਾਧ-ਸੈਗਤ ਅਤੇ 
ਇਕਾਂਤ-ਵਾਸ ਦਾ ਅੰਤਰ ਸਪੱਸ਼ਟ ਕਰਨ ਵਾਲਾ ਹੇਠ 
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ਬਰਗਾੜੀ 


ਲਿਖਿਆ ਪ੍ਰਸ਼ਨ-ਉੱਤਰ ਵੇਖੋ : 
/ਇਸ਼ ਦਾ ਭੌਦ ਗਣ /ਨਿਆ ਹੈ ? 
ਸਾਧ ਸੰਗਤ ਦਾ ਛਾਇਆ /ਵਿਖੋਂ ਸ਼ਤ ਮਾਰਗ 
ਦੀ ਮੁਸ਼ਾਫਗਾੀ ਸ਼ਉੈਲੀਂ ਕਟੀਦਾ ਹੈ/ ਜਦ੫ /ਵਚ 
ਏਕਾਂਤ ਦੇ ਸ਼ਭ ਗੁਣਾਂ ਦਾ ਪਾਪਤ ਭ ਹੋਵੇ / 
ਆਨ %੫ਮਾਨ ਕੰਨੇਂ ਨਿਰਭੈ ਨਾਂ ਹੋਸ਼ /ੜ / 
ਕੁਝ ਲੈਮੇ ਹਨ। ਉੱਤਰ ਭਾਈ ਅੱਡਣ ਸ਼ਾਹ ਨੇ ਆਪਣੀ 
ਸੂਝ ਅਨੁਸਾਰ ਵਧ ਤੋ ਵਧ ਸਪੱਸ਼ਟ ਰੂਪ ਵਿਚ ਦੇਣ ਦਾ 
ਯਤਨ ਕੀਤਾ ਹੈ। ਕਈ ਉੱਤਰ ਤਾਂ ਕੇਵਲ ਗੁਰਬਾਣੀ ਜਾਂ 
ਸੈਤ-ਬਾਣੀ ਦੀਆਂ ਟੂਕਾਂ ਤਕ ਹੀ ਸੀਮਿਤ ਹਨ। ਲੌੜ 
ਅਨੁਸਾਰ ਜਾਂ ਵਿਸ਼ੇ ਦੇ ਉਚਿਤ ਸਪੱਸ਼ਟੀਕਰਣ ਲਈ ਲੇਖਕ 
ਵਜੋ' ਦਿੱਤੀਆਂ ਹਨ ਅਤੇ ਪੰਰਾਣਿਕ/ਮਿਥਿਕ/ਲੋਕ- 
ਯਾਨਿਕ ਕਥਾ-ਪ੍ਸੈਗਾਂ ਦੇ ਹਵਾਲੇ ਦੇ ਕੇ ਸੁੰਦਰ ਢੰਗ ਨਾਲ 
ਵਿਸ਼ੇ ਬੋਧ ਕਰਵਾਇਆ ਹੈ। ਇਸ ਨਾਲ ਨੀਰਸਤਾ ਵੀ ਘਟੀ 
ਹੈ।ਦ੍ਰਿਸ਼ਟਾਂਤਾਂ, ਉਦਾਹਰਣਾਂ ਦੀ ਸਹਾਇਤਾ ਵੀ ਕਿਤੇ ਕਿਤੇ 
ਲਈ ਗਈ ਹੈ। 

ਵਿਸ਼ੇ ਦੇ ਸ੍ਰੂਪ ਕਰਕੇ ਇਸ ਦੀ ਸ਼ੈਲੀ ਰੀਭੀਰ ਅਤੇ 
ਦਾਰਸ਼ਨਿਕ ਹੈ। ਕਈਆਂ ਥਾਂਵਾਂ 'ਤੇ ਗੱਲ ਨੂੰ ਸੈਖੇਪ ਵਿਚ 
ਕਹਿਣ ਕਰਕੇ ਅਸਪੱਸ਼ਟਤਾ ਵੀ ਆ ਗਈ ਹੈ।ਉਪਦੇਸ਼ਾਤਮਕ 
ਮੰਤਵ ਕਾਰਣ ਸ਼ੈਲੀ ਵਿਆਖਿਆਮਈ ਹੈ। ਇਸ ਦੀ ਭਾਸ਼ਾ 
ਮੂਲ ਰੂਪ ਵਿਚ ਪੰਜਾਬੀ ਹੈ, ਪਰ ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਵਿਸ਼ੇ ਕਾਰਣ 
ਕਈਆਂ ਥਾਂਵਾਂ 'ਤੇ ਪਰਿਭਾਸ਼ਿਕ ਸ਼ਬਦਾਵਲੀ ਦੀ ਵਰਤੋ ਵੀ 
ਹੋਈ ਹੈ। ਲੇਖਕ ਨੇ ਭਾਰਤੀ ਅਤੇ ਸਾਮੀ ਦੋਹਾਂ ਭਾਸ਼ਿਕ 
ਅਤੇ ਭਾਸ਼ਾਈ ਉਦਾਰਤਾ ਦਾ ਸਬੂਤ ਦਿੱਤਾ ਹੈ। 


ਬਰਗਾੜੀ (ਪਿੰਡ) : ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਫ਼ਰੀਦਕੋਟ ਜ਼ਿਲ੍ਹੋ ਵਿਚ 
ਕੋਟਕਪੂਰਾ ਨਗਰ ਤੋ 15 ਕਿ.ਮੀ. ਦੱਖਣ-ਪੂਰਬ ਦੀ ਦਿਸ਼ਾ 
ਨੂੰ ਜਾਂਦਿਆਂ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਨੇ ਤਿੰਨ ਦਿਨ ਨਿਵਾਸ 
_ ਕੀਤਾ ਸੀ। ਇਥੋਂ' ਦੇ ਚੌਧਰੀ ਜੱਗੇ ਬਰਾੜ ਅਤੇ ਚੰਧਰੀ ਨੰਦ 
ਨੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਬਹੁਤ ਸੇਵਾ ਕੀਤੀ। ਬਾਦ ਵਿਚ ਪਿੰਡ ਦੀ 
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ਉਤਰੀ ਬਾਹੀ ਵਲ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਆਮਦ ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ 
ਸਮਾਰਕ ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ। ਪਹਿਲਾਂ ਇਸ ਦਾ ਨਾਂ “ਗੁਰੂਸਰ” 
ਸੀ, ਪਰ ਸੈਨ 1996 ਈ. ਵਿਚ ਨਵੀਂ ਇਮਾਰਤ ਦੇ ਬਣਨ ' 
ਉਪਰੈਤ ਇਸ ਨੂੰ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ ਦਸਵੀਂ” ਕਿਹਾ 
ਜਾਣ ਲਗਿਆ। ਇਹ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸ਼ੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ 
ਪ੍ਰਬੰਧਕ ਕਮੇਟੀ ਨਾਲ ਸੈਬੈਧਿਤ ਹੈ, ਪਰ ਇਸ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ 
ਸਥਾਨਕ ਕਮੇਟੀ ਕਰਦੀ ਹੈ। ਇਥੇ ਹਰ ਸੰਗਰਾਂਦ ਨੂੰ ਉਚੇਚੇ 
ਦੀਵਾਨ ਸਜਦੇ ਹਨ, ਪਰ ਵਿਸਾਖੀ ਵਾਲੇ ਦਿਨ ਵੱਡਾ 
ਧਾਰਮਿਕ ਮੇਲਾ ਲਗਦਾ ਹੈ। 

ਜੈਤੋ ਦੇ ਮੋਰਚੇ ਵੇਲੇਂ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਗੀਗਸਰ ਨੂੰ 
ਜਾਣ ਵਾਲੇ ਸ਼ਹੀਦੀ ਜੱਥੇ ਨੇ ਆਖਰੀ ਰਾਤ ਦਾ ਪੜਾ ਇਸ 
ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਵਿਚ ਕੀਤਾ ਸੀ ਅਤੇ ਪਿੰਡ ਵਾਲਿਆਂ ਨੇ ਸ਼ਹੀਦੀ 
ਜੱਥੇ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਨਾਲ ਆਈ ਸੈਗਤ ਦੀ ਵੀ ਬਹੁਤ ਸੇਵਾ 
ਕੀਤੀ ਸੀ। 


ਬਰ੍ਹਾਂ/ਬਰ੍ਹੇ (ਪਿੰਡ) : ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ ਬਠਿੰਡਾ ਦੀ ਬੁਢਲਾਡਾ ਮੰਡੀ 
ਤੋਂ 6 ਕਿ.ਮੀ. ਦੱਖਣ-ਪੱਛਮ ਵਾਲੇ ਪਾਸੇ ਸਥਿਤ ਇਕ 
ਪਿੰਡ, ਜਿਥੇ ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਦੀ ਆਮਦ ਦੀ ਯਾਦ 
ਵਿਚ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸੀ ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ” ਬਣਿਆ 
ਹੋਇਆ ਹੈ। ਸਿੱਖ ਇਤਿਹਾਸ ਅਨੁਸਾਰ ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ 
ਜੀ ਮਾਲਵਾ ਪ੍ਰਦੇਸ਼ ਦੀ ਪ੍ਚਾਰ ਯਾੜ੍ਾ ਵੇਲੇ ਇਸ ਪਿੰਡ ਦੀ 
ਉਤਰ-ਪੱਛਮੀ ਬਾਹੀ ਵਲ ਇਕ ਟੋਭੇ ਦੇ ਕੰਢੇ ਚੌਮਾਸੇ ਦੌਰਾਨ 
ਠਹਿਰੇ ਸਨ। ਪਹਿਲਾਂ ਇਥੇ ਕੇਵਲ ਮੰਜੀ ਸਾਹਿਬ ਸੀ, ਪਰ 
ਬਾਦ ਵਿਚ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਦੀ ਇਮਾਰਤ ਬਣਵਾਈ ਗਈ। ਇਹ 
ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸ਼੍ਰੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਬੰਧਕ ਕਮੇਟੀ ਨਾਲ 
ਸੈਬੈਧਿਤ ਹੈ, ਪਰ ਇਸ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਸਥਾਨਕ ਕਮੇਟੀ 
ਕਰਦੀ ਹੈ। ਇਸ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਉਤੇ ਹਰ ਸਾਲ ਜੇਠ ਦੇ ਮਹੀਨੇ 
ਵਿਚ ਨਿਰਜਲਾ ਇਕਾਦਸ਼ੀ ਉਤੇ ਮੇਲਾ ਲਗਦਾ ਹੈ। 


ਬਲਦੇਵ ਸਿੰਘ, ਸਰਦਾਰ (1502-1961 ਈ.) : ਪੰਜਾਬ 
ਦੇ ਰੋਪੜ ਜ਼ਿਲੂਹੈੰ ਦੇ “ਡੁਮਣਾਂ” ਨਾਂ ਦੇ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਸ. ਇਦਰ 
ਸਿੰਘ ਦੇ ਘਰ 11 ਜੁਲਾਈ 1902 ਈ. ਨੂੰ ਪੈਦਾ ਹੋਏ 
ਉਚੇਰੀ ਪੜ੍ਹਾਈ ਲਈ ਖ਼ਾਲਸਾ ਕਾਲਜ, ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ ਵਿਚ 
ਦਾਖ਼ਲਾ ਲਿਆ। ਪੜ੍ਹਾਈ ਤੋ` ਬਾਦ ਇਹ ਜਮਸ਼ੇਦਪੁਰ 
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ਬਲਦੇਵ ਸਿੰਘ, ਸਰਦਾਰ 
(ਬਿਹਾਰ) ਜਾ ਕੇ ਆਪਣੇ ਪਿਤਾ ਦੇ ਲੋਹੇ ਦੇ ਕਾਰਖ਼ਾਨੇ 
ਵਿਚ ਡਾਇਰੈਕਟਰ ਲਗਾ। ਵੀਹਵੀ' ਸਦੀ ਦੇ ਚੌਥੇ ਦਹਾਕੇ 
ਵਿਚ ਇਸ ਨੇ ਸ਼ੌਕੀਆ ਤੌਰ 'ਤੇ ਪੰਜਾਬ ਦੀ ਰਾਜਨੀਤੀ 
ਵਿਚ ਰੁਚੀ ਲੈਣੀ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤੀ ਅਤੇ ਮਾਸਟਰ ਤਾਰਾ ਸਿੰਘ 
ਦੀ ਮਦਦ ਨਾਲ ਪੰਥਕ ਪਾਰਟੀ ਦੇ ਟਿਕਟ ਉਤੇ ਸੈਨ 1937 
ਈ ਵਿਚ ਪੰਜਾਬ ਲੈਜਿਸਲੇਟਿਵ ਅਸੈਂਬਲੀ ਦਾ ਮੈਂਬਰ 
ਚੁਣਿਆ ਗਿਆ। ਸੈਨ 1942 ਈ. ਵਿਚ ਕ੍ਰਿਪਸ ਮਿਸ਼ਨ 
ਨਾਲ ਗੱਲਬਾਤ ਕਰਨ ਲਈ ਸਿੱਖਾਂ ਵਲੋਂ ਬਣਾਈ ਗਈ 
ਕਮੇਟੀ ਵਿਚ ਮਾਸਟਰ ਤਾਰਾ ਸਿੰਘ, ਸਰ ਜੋਰਿੰਦਰ ਸਿੰਘ 
ਅਤੇ ਸ. ਉਜਲ ਸਿੰਘ ਦੇ ਨਾਲ ਇਸ ਨੂੰ ਵੀ ਸ਼ਾਮਲ ਕੀਤਾ 
ਗਿਆ। ਸੈਨ 1942 ਈ. ਵਿਚ ਸਿਕੈਦਰ-ਬਲਦੇਵ ਪੈਕਟ 
ਅਧੀਨ ਇਸ ਨੂੰ ਪੰਜਾਬ ਮੰਤਰੀ-ਮੰਡਲ ਵਿਚ ਵਿਕਾਸ ਮੰਤਰੀ 
ਵਜੋਂ ਸ਼ਾਮਲ ਕੀਤਾ ਗਿਆ। ਇਸ ਨੇ ਹਰ ਲੋੜ ਵੇਲੇ ਅਕਾਲੀ 
ਪਾਰਟੀ ਦੀ ਮਾਇਕ ਸਹਾਇਤਾ ਕੀਤੀ। 

ਸੈਨ 1946 ਈ ਵਿਚ ਬਿ੍‌ਟਿਸ਼ ਕੈਬਨਿਟ ਮਿਸ਼ਨ 
ਦੇ ਹਿੰਦੁਸਤਾਨ ਆਉਣ 'ਤੇ , ਉਸ ਅਗੇ ਸਿੱਖ ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀਕੋਣ 
ਨੂੰ ਪ੍ਸਤੁਤ ਕਰਨ ਲਈ ਬਣਾਏ ਗਏ ਪ੍ਤਿਨਿਧ ਮੰਡਲ 
ਵਿਚ ਇਸ ਨੂੰ ਸ਼ਾਮਲ ਵੀ ਕੀਤਾ ਗਿਆ। 16 ਮਈ 1946 
ਈ. ਨੂੰ ਕੈਬਨਿਟ ਮਿਸ਼ਨ ਵਲੋ' ਸੁਝਾਈ ਗਈ ਯੋਜਨਾ ਵਿਚ 
ਸਿੱਖਾਂ ਦੇ ਹੱਕਾਂ ਦਾ ਧਿਆਨ ਨ ਰਖੇ ਜਾਣ ਕਾਰਣ 9-10 
ਜੂਨ 1946 ਈ. ਨੂੰ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਵਿਚ ਹੋਈ ਵਿਸ਼ਾਲ ਸਿੱਖ 
ਇਕਤਰਤਾ ਵਿਚ ਅਸਵੀਕਰਣ ਦਾ ਮਤਾ ਪਾਸ ਕਰ ਦਿੱਤਾ 
ਗਿਆ। ਉਸ ਇਕਤਰਤਾ ਵਿਚ ਸਿੱਖਾਂ ਦੇ ਅਧਿਕਾਰਾਂ ਦੀ 
_ਰਾਖੀ ਲਈ ਬਣਾਏ ਗਏ ਪੰਥਕ ਪ੍ਰਤਿਨਿਧੀ ਬੋਰਡ ਵਿਚ 
ਇਸ ਨੂੰ ਵੀ ਸ਼ਾਮਲ ਕੀਤਾ ਗਿਆ। 

ਸਤੰਬਰ 1946 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਨੂੰ ਸਿੱਖ 
ਪ੍ਰਤਿਨਿਧ ਵਜੋਂ ਨਹਿਰੂ ਮੰਤਰੀ-ਮੰਡਲ ਵਿਚ ਰਖਿਆ ਮੰਤਰੀ 
ਵਜੋਂ ਲਿਆ ਗਿਆ ਅਤੇ ਸੈਨ 1952 ਈ. ਤਕ ਇਸ ਪਦਵੀ 
ਉਤੇ ਬਿਰਾਜਮਾਨ ਰਿਹਾ। ਆਜ਼ਾਦੀ ਮਿਲਣ ਅਤੇ ਦੇਸ਼-ਵੰਡ 
ਦਾ ਇਸ ਨੇ ਬੜੇ ਸੁਚੱਜੇ ਢੰਗ ਨਾਲ ਸਮਾਧਾਨ ਕੀਤਾ ਅਤੇ 
ਹਿੰਦੁਸਤਾਨ ਦੀਆਂ ਜਲ, ਬਲ ਅਤੇ ਹਵਾਈ ਫ਼ੌਜਾਂ ਨੂੰ ਇਕ 
ਨਵੀਂ ਦਿਸ਼ਾ ਦਿੱਤੀ ਤਾਂ ਜੋ ਉਹ ਯੁਗ ਦੀਆਂ ਹਾਣੀ ਬਣ 
ਸਕਣ। ਸੈਨ 1952 ਈ. ਦੀਆ ਚੋਣਾਂ ਵਿਚ ਇਹ ਕਾਂਗ੍ਸ 
ਟਿਕਟ ਉਤੇ ਲੋਕ ਸਭਾ ਦਾ ਮੈਂਬਰ ਚੁਣਿਆ ਗਿਆ, ਪਰ 
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ਬਲਬੀਰ ਸਿੰਘ, ਡਾਕਟਰ 
ਸਿੱਖਾਂ ਦੇ ਹੱਕਾਂ ਲਈ ਅਧਿਕ ਤਕਾਜ਼ਾ ਕਰਨ ਕਰਕੇ ਪੰਡਿਤ 
ਨਹਿਰੂ ਨੇ ਇਸ ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਮੰਤਰੀ-ਮੰਡਲ ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਨ 
ਕੀਤਾ। ਸੈਨ 1957 ਈ. ਦੀਆਂ ਚੋਣਾਂ ਵਿਚ ਇਹ ਫਿਰ 
ਲੋਕ ਸਭਾ ਦਾ ਮੈਂਬਰ ਬਣਿਆ। ਪਰ ਸਿਹਤ ਦੀ ਖ਼ਰਾਬੀ 
ਕਾਰਣ ਰਾਜਨੀਤੀ ਵਿਚ ਇਸ ਦੀ ਰੁਚੀ ਘਟਦੀ ਗਈ । 29 
ਜੂਨ 1961 ਈ. ਨੂੰ ਇਸ ਦਾ ਦਿੱਲੀ ਵਿਚ ਦੇਹਾਂਤ ਹੋ ਗਿਆ 
ਅਤੇ ਇਸ ਦਾ ਸਸਕਾਰ ਇਸ ਦੇ ਜੱਦੀ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਕੀਤਾ 
ਗਿਆ। 


ਬਲਬੀਰ ਸਿੰਘ, ਡਾਕਟਰ (ਸੈਨ 1896-1974 ਈ.) : 
ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਦੇ ਦਾਰਸ਼ਨਿਕ ਵਿਦਵਾਨ ਅਤੇ ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੇ 
ਵਿਆਖਿਆਕਾਰ ਡਾ. ਬਲਬੀਰ ਸਿੰਘ ਦਾ ਜਨਮ ਡਾ. ਚਰਨ 
ਸਿੰਘ ਦੇ ਘਰ ਮਾਤਾ ਉਤਮ ਕੌਰ ਦੀ ਕੁੱਖੋਂ 10 ਦਸੈਬਰ 
1896 ਈ. ਵਿਚ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਵਿਚ ਹੋਇਆ। ਆਪ 
ਸੁਪ੍ਸਿੱਧ ਸਿੱਖ ਸਾਹਿਤਕਾਰ ਭਾਈ ਵੀਰ ਸਿੰਘ ਦੇ ਲਗਭਗ 
24 ਸਾਲ ਛੋਟੇ ਭਰਾ ਸਨ। ਸਨ 1915 ਈ. ਵਿਚ ਦਸਵੀਂ 
ਪਾਸ ਕਰਕੇ ਸੈਨ 1919 ਈ. ਵਿਚ ਖ਼ਾਲਸਾ ਕਾਲਜ, 
ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਤੋ' ਬੀ.ਐਸ-ਸੀ. ਦਾ ਇਮਤਿਹਾਨ ਪਾਸ ਕੀਤਾ 
ਅਤੇ ਫਿਰ ਸਰਕਾਰੀ ਕਾਲਜ, ਲਾਹੌਰ ਤੋਂ ਸੈਨ 1921 ਵਿਚ 
ਐਮ.ਐਸ-ਸੀ. ਦੀ ਪਰੀਖਿਆ ਪਾਸ ਕਰਨ ਉਪਰਤ 
ਆਰਗੈਨਿਕ ਕਮਿਸਟਰੀ ਦੀ ਖੋਜ ਕਰਨ ਲਈ ਲੈਡਨ 
ਯੂਨੀਵਰਸਿਟੀ ਵਿਚ ਚਲੇ ਗਏ। ਉਥੋਂ ਸੈਨ 1923 ਈ. 
ਵਿਚ ਪੀ-ਐਚ.ਡੀ. ਦੀ ਡਿਗਰੀ ਹਾਸਲ ਕੀਤੀ। ਨਾਲ 
ਹੀ ਇਮਪੀਰੀਅਲ ਕਾਲਜ ਆਫ਼ ਸਾਇੰਸ ਐਂਡ ਟੈਕਨਾਲੋਜੀ 
ਤੋਂ ਡਿਪਲੋਮਾ ਪਾਪਤ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਕਮਰਸ਼ੀਅਲ ਲਾਅ ਦਾ 
ਕੋਰਸ ਵੀ ਕੀਤਾ। 

ਦੇਸ਼ ਪਰਤ ਕੇ ਪਹਿਲਾਂ ਖ਼ਾਲਸਾ ਕਾਲਜ, 
ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਵਿਚ ਲੈਕਚਰਾਰ ਵਜੋਂ ਕੰਮ ਕੀਤਾ। ਪਰ ਸੈਨ 
1925 ਈ. ਵਿਚ ਤਿਆਗ-ਪੱਤਰ ਦੇ ਕੇ ਦੇਹਰਾਦੂਨ ਚਲੇ 
ਗਏ ਅਤੇ ਡਾ. ਖ਼ੁਦਾਦਾਦ ਦੁਆਰਾ ਆਰੈਭੇ ਰਸਾਇਣਿਕ 
ਕੀਤੀ। ਇਸੇ ਦੌਰਾਨ ਕੈੱਬਰਿਜ ਪੈਪਰੇਟ੍ਰੀ ਸਕੂਲ , ਦੇਹਰਾਦੂਨ 
ਦੇ ਪਿੰਸੀਪਲ ਕਰਨਲ ਬਰਾਊਨ ਦੀ ਥਾਂ ਆਪ ਨੂੰ ਸਕੂਲ 
ਦਾ ਪ੍ਰਿੰਸੀਪਲ ਨਿਯੁਕਤ ਕੀਤਾ ਗਿਆ। ਸੈਨ 1936 ਈ. 
ਵਿਚ ਦੂਨ ਪਬਲਿਕ ਸਕੂਲ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਕਰਕੇ ਕੈੱਬਰਿਜ 
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ਬਲਬੀਰ ਸਿੰਘ, ਡਾਕਟਰ . ਰ੍ 

ਪੈਪਰੇਟੀ ਸਕੂਲ ਬੰਦ ਕੌਰ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। ਸੈਨ 1937 ਈ. 
ਵਿਚ ਆਪ ਨੂੰ ਪੰਜਾਬ ਐੱਡ ਸਿੰਧ ਬੈਂਕ ਦਾ ਮੈਨੇਜਿੰਗ 
ਡਾਇਰੈਕਟਰ ਲਗਾਇਆ ਗਿਆ, ਜਿਥੋਂ ਸੈਨ 1960 ਈ. 
ਵਿਚ ਸੇਵਾ ਮੁਕਤ ਹੋਏ। 

. ਆਪ ਚੀਫ਼ ਖ਼ਾਲਸਾ ਦੀਵਾਨ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਦੇ 
ਆਜੀਵਨ ਮੈਬਰ, ਪੰਜਾਬੀ ਯੂਨੀਵਰਸਿਟੀ ਦੇ ਸੀ ਗੁਰੂ 
ਗ੍ਰੰਥ ਅਧਿਐਨ ਵਿਭਾਗ ਦੇ ਅਵੈਤਨਿਕ ਪੋ ਫੈਸਰ ਅਤੇ 
“ਨਿਰੁਕਤ ਸੀ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ” ਦੇ ਸੈਪਾਦਕ ਰਹੇ । ਪੰਜਾਬ 
ਸਰਕਾਰ ਵਲੋਂ ਸੈਨ 1967 ਈ. ਵਿਚ ਆਪ ਨੂੰ ਸਰਵੋਤਮ 
ਸਾਹਿਤਕਾਰ ਵਜੋ ਨਿਵਾਜਿਆ ਗਿਆ। ਸੈਨ 197] ਈ. 
ਲਿਟਰੇਚਰ ਦੀ ਮਾਨ-ਅਰਥ ਡਿਗਰੀ ਪ੍ਰਦਾਨ ਕੀਤੀ। 


ਆਪ ਪੰਜਾਬੀ ਦੇ ਚੰਗੇ ਵਿਦਵਾਨ ਸਨ। “ਕਲਮ 


ਦੀ ਕਰਾਮਾਤ” (1944 ਈ.), “ਲੈਮੀ ਨਦਰ” (1959 ਈ.), 
'ਸ਼ੁੱਧ ਸਰੂਪ” (1966 ਈ.) ਆਪ ਦੇ ਛਪੇ ਹੋਏ ਨਿਬੈਧ- 


ਦਾ ਵਿਸ਼ਲੇਸ਼ਣ ਕਰਨਾ ਹੈ, ਪਰ ਇਸ ਵਿਆਖਿਆ ਦਾ 
ਨਿਖੜਵਾਂ-ਪਨ ਵਿਗਿਆਨਿਕ ਪਹੁੰਚ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਨਿਬੈਧਾਂ 
ਤੋਂ ਆਪ ਦੇ ਵਿਸ਼ਾਲ ਗਿਆਨ ਭੰਡਾਰ ਦਾ ਅਨੁਮਾਨ 
ਲਗਾਇਆ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ। ਆਪ ਦੀ ਵਿਭਿੰਨ ਭਾਸ਼ਾਵਾਂ 
ਦੀ ਜਾਣਕਾਰੀ ਅਤੇ ਵਿਚਾਰਧਾਰਕ ਰੀਭੀਰਤਾ ਇਨ੍ਹਾਂ 
ਨਿਬੰਧਾਂ ਤੋਂ ਸਰਵਤ੍੍‌ ਦਿਸ਼ਟੀਗੋਚਰ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਆਪ ਨੇ 
ਆਪਣੇ ਪਿਤਾ ਦੀਆਂ ਸਾਹਿਤਿਕ ਰਚਨਾਵਾਂ ਨੂੰ “ਸੀ ਚਰਣ 
ਹਰਿ ਵਿਸਥਾਰ” ਦੇ ਰੂਪ ਵਿਚ ਦੋ ਭਾਗਾਂ ਵਿਚ ਸੰਪਾਦਿਤ 
ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਆਪਣੇ ਪੁਰਖਿਆਂ ਦੇ ਜੀਵਨ- ਚਰਿਤਾਂ ਨੂੰ 
ਉਘਾੜ ਕੇ ਪੇਸ਼ ਕੀਤਾ। ਭਾਈ ਵੀਰ ਸਿੰਘ ਦੁਆਰਾ ਆਰੈਭ 
ਕੀਤੇ ਕਾਰਜ 'ਸੈਥ੍ਯਾ ਸੀ ਗੁਰੂ ਰੱਥ ਸਾਹਿਬ” ਦੇ ਉਪਲਬਧ 
ਖਰੜੇ ਨੂੰ ਸੱਤ ਭਾਗਾਂ ਵਿਚ ਸੈਪਾਦਿਤ ਕੀਤਾ । “ਰਾਗਮਾਲਾ 
ਦਾ ਸਵਾਲ ਤੇ ਜੋਧ ਕਵੀ ਅਤੇ ਆਲਮ' (1969) ਪੁਸਤਕ 
ਵਿਚ ਰਾਗਮਾਲਾ” ਬਾਰੇ ਵੀ ਆਪ ਨੇ ਪ੍ਰਸ਼ੈਸਾਯੋਗ ਖੋਜ 
ਕੀਤੀ। ਆਪ ਵਲੋ ਆਰੈਭ ਕੀਤੀ “ਨਿਰੁਕਤ ਸੀ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ 
ਸਾਹਿਬ” ਪ੍ਾਜੈਕਟ ਨੂੰ-ਪੰਜਾਬੀ ਯੂਨੀਵਰਸਿਟੀ ਨੇ 


ਅਪਣਾਇਆ ਅਤੇ ਉਸ ਦੇ ਸੈਕਲਨ ਲਈ ਦੇਹਰਾਦੂਨ ਵਿਚ 


ਆਪ ਦੀ ਕੌਠੀ “ਪੰਚਬਟੀ” ਵਿਚ ਹੀ ਸਟਾਫ ਵੀ ਵਿਵਸਥਾ 
_ਕੀਤੀ। ਇਸ ਪ੍ਰਾਜੈਕਟ ਦਾ ਪਹਿਲਾ ਭਾਗ ਸੈਨ 1972 
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ਈ. ਵਿਚ ਛਪਿਆ। ਦੂਜਾ ਭਾਗ ਸੈਨ 1974 ਈ. ਵਿਚ 
ਪੰਸ ਭੇਜਿਆ ਗਿਆ ਜੋ ਸੈਨ 1975 ਈ. ਵਿਚ ਛਪ 
ਸਕਿਆ। 1 ਅਕਤੂਬਰ 1974 ਈ. ਵਿਚ ਡਾਕਟਰ ਸਾਹਿਬ 
ਦੇ ਦੇਹਾਂਤ ਤੋਂ ਬਾਦ ਇਸ ਪ੍ਰਾਜੈਕਟ ਦੀ ਗਤਿ ਰੁਕ ਗਈ। 
ਅਨੋਕ ਯਤਨ ਕਰਨ ਦੇ ਬਾਵਜੂਦ ਵੀ ਤੀਜੀ ਸੈਂਚੀ ਤਿਆਰ 
ਨ ਹੋ ਸਕੀ। ਜਨਵਰੀ 2002 ਈ. ਵਿਚ ਡਾ. ਰਤਨ ਸਿੰਘ 
ਜੱਗੀ ਨੂੰ ਪ੍ਰਾਜੈਕਟ ਡਾਇਰੈਕਟਰ ਲਗਾਇਆ ਗਿਆ। ਇਸ 
ਦੀ ਤੀਜੀ ਸੈਂਚੀ ਸੈਨ 2003 ਈ. ਵਿਚ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਿਤ ਹੋ ਚੁਕੀ 
ਹੈ। ਚੌਥੀ ਸੈਂਚੀ ਵੀ ਪ੍ਰੈਸ ਵਿਚ ਜਾ ਚੁਕੀ ਹੈ। ਅਗੋਂ ਕੈਮ ਚਲ 
ਰਿਹਾ ਹੈ। 

ਡਾ. ਬਲਬੀਰ ਸਿੰਘ ਦੀ ਯਾਦ ਨੂੰ ਤਾਜ਼ਾ ਰਖਣ 
ਲਈ ਪੰਚਬਟੀ ਵਿਚ ਪੰਜਾਬੀ ਯੂਨੀਵਰਸਿਟੀ “ਡਾ. ਬਲਬੀਰ 
ਸਿੰਘ ਸਾਹਿਤ ਕੇਂਦਰ” ਨੂੰ ਚਲਾਉਣ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਕਰ 
ਰਹੀ ਹੈ। “ਪੰਚਬਟੀ ਸੰਦੇਸ਼” ਨਾਂ ਦੀ ਤ੍ਿਮਾਸਿਕ ਪਤ੍ਰਕਾ 


_ਨਿਰੈਤਰ ਜਾਰੀ ਹੈ। 
ਸੈਗੁਹਿ ਹਨ। ਆਪ ਦੇ ਨਿਬੰਧਾਂ ਦਾ ਮੁੱਖ ਵਿਸ਼ਾ ਗੁਰਮਤਿ _. 


ਬਲਵੰਤ ਸਿੰਘ, ਭਾਈ, ਇਨ (1882-1917 
ਈ.): ਜਲੈਧਰ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ ਖੁਰਦਪੁਰ ਨਾਂ ਦੇ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਸ. 
ਬੁੱਧ ਸਿੰਘ ਦੇ ਘਰ 14 ਸਤੌਬਰ 1882 ਈ. ਨੂੰ ਪੈਦਾ ਹੋਇਆ 
ਬਲਵੰਤ ਸਿੰਘ ਆਦਮਪੁਰ ਦੇ ਮਿਡਲ ਸਕੂਲ ਵਿਚ ਪੜ੍ਹਨ 
ਲਈ ਭੇਜਿਆ ਗਿਆ, ਪਰ ਛੋਟੀ ਉਮਰ ਵਿਚ ਵਿਆਹ ਹੋ 
ਜਾਣ ਕਾਰਣ ਇਸ ਨੇ ਪੜ੍ਹਾਈ ਵਿਚੇ ਛਡ ਦਿੱਤੀ। ਜੁਆਨ 
ਹੁੰਦਿਆਂ ਹੀ ਇਹ ਫ਼ੌਜ ਵਿਚ ਭਰਤੀ ਹੋ ਗਿਆ ਅਤੇ 
ਮਰਦਾਨ ਵਿਚ ਤਾਇਨਾਤੀ ਦੌਰਾਨ ਸੈਤ ਕਰਮ ਸਿੰਘ ਦੇ 


ਸੈਪਰਕ ਵਿਚ ਆਉਣ ਕਾਰਣ ਸਿੱਖੀ ਵਿਚ ਦਿ੍‌ੜੜ੍ਹ ਹੋ ਗਿਆ। 


ਸੈਨ 1905 ਈ. ਵਿਚ ਫ਼ੌਜ ਦੀ ਨੌਕਰੀ ਤੋਂ ਅਸਤੀਫ਼ਾ ਦੇ ਕੇ 
ਅਧੈੈਲ 1906 ਈ . ਵਿਚ ਕੈਨੇਡਾ ਚਲਾ ਗਆ। ਉਥੇ ਜਾ ਕੇ 
ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਗੰੰਥੀ ਦੀ ਸੇਵਾ ਨਿਭਾਉਣ ਲਗ ਗਿਆ। ਸੈਨ 
1908 ਈ. ਵਿਚ ਕੈਨੇਡੀਅਨ ਸਰਕਾਰ ਦੀ ਇਸ ਸਕੀਮ 
ਦਾ ਵਿਰੋਧ ਕੀਤਾ ਜਿਸ ਅਨੁਸਾਰ ਬਿ੍‌ਟਿਸ਼ ਕੋਲੈਬੀਆ ਦੇ 
ਹਿੰਦੁਸਤਾਨੀ ਆਬਾਦਕਾਰਾਂ ਨੂੰ ਅਮਰੀਕਾ ਦੀ ਹੋਂਡੁਰਸ 
ਕਾਲੋਨੀ ਵਿਚ ਸਥਾਨਾਂਤਰਿਤ ਕੀਤਾ ਜਾਣਾ ਸੀ। 

ਸੈਨ 1909 ਈ. ਵਿਚ ਹਿੰਦੁਸਤਾਨ ਐਸੋਸੀਏਸ਼ਨ 
ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਨਾਲ ਇਹ ਉਸ ਦਾ ਖ਼ਜ਼ਾਂਚੀ ਚੁਣਿਆ 
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ਬਲਵੰਤ ਸਿੰਘ, ਭਾਈ, ਕੈਨੇਡੀਅਨ 
ਗਿਆ। ਕੈਨੇਡੀਅਨ ਸਰਕਾਰ ਵਲੋ ਭਾਰਤੀ ਆਬਾਦਕਾਰਾਂ 
ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਪਰਿਵਾਰ ਕੈਨੇਡਾ ਵਿਚ ਨ ਲਿਆ ਸਕਣ ਦੀ 
ਪਾਬੰਦੀ ਦੇ ਵਿਰੋਧ ਵਿਚ ਆਵਾਜ਼ ਉਠਾਈ ਅਤੇ ਸੈਨ 
1911 ਈ. ਦੇ ਸ਼ੁਰੂ ਵਿਚ ਭਾਈ ਭਾਗ ਸਿੰਘ ਭਿਖੀਵਿੰਡ 


ਹੋਆਂ ਸਤਿ ਦੀਆਂ ਔਕੜਾਂ ਸਹਿੰਦੇ 


- ਹੋਏ ਜਨਵਰੀ 1932 ਈ. ਵਿਚ ਵੈਨਕੂਵਰ ਪਹੁੰਚੇ। 22 
ਫਰਵਰੀ 1913 ਈ. ਨੂੰ ਖ਼ਾਲਸਾ ਦੀਵਾਨ ਸੋਸਾਇਟੀ ਅਤੇ 
ਯੂਨਾਈਟਿਡ ਇੰਡੀਆ ਲੀਗ ਦੀ ਸਾਂਝੀ ਮੀਟਿੰਗ ਵਿਚ 
ਫ਼ੈਸਲਾ ਹੋਇਆ ਕਿ ਇੰਗਲੈਂਡ ਅਤੇ ਹਿੰਦੁਸਤਾਨ ਵਿਚ 
ਜਾ ਕੇ ਬ੍ਰਿਟਿਸ਼ ਸਰਕਾਰ ਨੂੰ ਆਪਣੀਆਂ ਔਕੜਾਂ ਨੂੰ ਦੂਰ 
ਕਰਨ ਲਈ ਮੈਮੇਰੈਂਡਮ ਪੇਸ਼ ਕੀਤਾ ਜਾਏ। ਫਲਸਰੂਪ ਭਾਈ 
ਬਲਵੰਤ ਸਿੰਘ, ਭਾਈ ਨੰਦ ਸਿੰਘ ਅਤੇ ਭਾਈ ਨਰੈਣ ਸਿੰਘ 
ਦਾ ਇਕ ਪ੍ਰਤਿਨਿਧ ਮੰਡਲ ਦੋਹਾਂ ਮੁਲਕਾਂ ਵਿਚ ਭੇਜਿਆ 
ਗਿਆ ਪਰ ਦੋਹਾਂ ਡੋ' ਕੋਈ ਵੀ ਸਹਿਯੋਗ ਨ ਮਿਲਿਆ। 
ਕੈਨੇਡਾ ਪਰਤਣ ਵੇਲੇ ਇਸ ਦਾ ਮੇਲ ਕਾਮਾਗਾਟਾ ਮਾਰੂ 
_ ਜਹਾਜ਼ ਵਾਲੇ ਬਾਬਾ ਗੁਰਦਿਤ ਸਿੰਘ ਨਾਲ ਹੋਇਆ। ਉਸ 
ਨੂੰ ਪੇਸ਼ ਆਉਣ ਵਾਲੀ ਹਰ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀ ਸਮਸਿਆ ਵਿਚ 
ਇਸ ਨੇ ਭਰਵਾਂ ਯੋਗਦਾਨ ਪਾਇਆ। ਕਾਮਾਗਾਟਾ ਮਾਰੂ 
ਜਹਾਜ਼ ਦੇ ਮੁਸਾਂਫ਼ਰਾਂ ਨੂੰ ਕੈਨੇਡਾ ਵਿਚ ਦਾਖ਼ਲ ਨ ਹੋਣ 
ਦੇਣ ਕਾਰਣ ਭਾਰਤੀ ਆਬਾਦਕਾਰ ਬਹੁਤ ਰੋਹ ਵਿਚ ਆਏ। 


ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਗ਼ਦਰ ਪਾਰਟੀ ਨਾਲ ਸੈਪਰਕ ਵਧਾਇਆ। ਉਧਰ _ 
ਸਰਕਾਰ ਨੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਪਤਿ ਆਪਣਾ ਰਵੈਯਾ ਹੋਰ ਕਠੌਰ ਕੀਤਾ। ` 


ਇਮੀਗ੍ਰੇਸ਼ਨ ਇੰਸਪੈਕਟਰ ਵਿਲੀਅਮ ਹਾਪਕਿਨਸ ਦੁਆਰਾ 
5 ਸਤੰਬਰ 1914 ਈ. ਨੂੰ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਵਿਚ ਗੋਲੀ ਚਲਾ 
ਕੇ ਦੋ ਬੰਦੇ ਮਾਰ ਦੇਣ ਦੇ ਜ਼ੁਲਮ ਵਜੋਂ ਉਸ ਨੂੰ 21 ਅਕਤੂਬਰ 


1914 ਈ. ਵਾਲੇ ਦਿਨ ਭਾਈ ਮੋਵਾ ਸਿੰਘ ਨੇ ਕਚਹਿਰੀ 


ਦੇ ਪਰਿਸਰ ਵਿਚ ਮਾਰ ਦਿੱਤਾ। ਭਾਈ ਬਲਵੰਤ ਸਿੰਘ ਨੂੰ 
ਵੀ ਇਸ ਕਤਲ ਦੇ ਸ਼ਕ ਵਿਚ ਪਕੜ ਲਿਆ ਗਿਆ, ਪਰ 
ਸ਼ਹਾਦਤ ਦੇ ਅਭਾਵ ਕਾਰਣ ਛਡਣਾ ਪਿਆ। ਬਾਦ ਵਿਚ 
ਇਸ ਨੂੰ ਕੈਨੇਡਾ. ਤੋਂ ਕਢ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। ਉਥੋ' ਇਹ 


ਮਚਾਉਣ ਦਾ ਪ੍ਰਚਾਰ ਸ਼ੁਰੂ ਕਰ ਦਿੱਤਾ। ਜੁਲਾਈ 1935 ਈ 


ਉਨ੍ਹਾਂ ਗਦਰੀਆਂ ਨੂੰ ਮਿਲਿਆ ਜੋ ਬਰਮਾ ਵਿਚ ਬਗ਼ਾਵਤ 
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ਮਚਾਉਣ ਲਈ ਆਏ ਹੋਏ ਸਨ। ਉਥੇ ਇਹ ਬੀਮਾਰ ਹੋ ਗਿਆ 
ਅਤੇ ਹਸਪਤਾਲ ਤੋਂ ਪਕੜ ਕੇ ਹਿੰਦੁਸਤਾਨ ਲਿਆਉਂਦਾ 
ਗਿਆ। ਦੂਜੇ ਲਾਹੌਰ ਸਾਜ਼ਿਸ਼ ਮੁਕੱਦਮੇ ਵਿਚ ਇਸ ਨੂੰ ਮੌਤ 
ਦੀ ਸਜ਼ਾ ਦਿੱਤੀ ਗਈ ਅਤੇ 30 ਮਾਰਚ 1917 ਈ. ਨੂੰ ਇਸ 
ਨੂੰ ਲਾਹੌਰ ਜੇਲ੍ਹ ਵਿਚ ਫ਼ਾਂਸੀ ਦੇ ਦਿੱਤੀ ਗਈ। 


ਬਲਾਚੌਰ (ਪਿੰਡ) : ਹਰਿਆਣਾ ਪ੍ਰਾਂਤ ਦੇ ਯਮਨਾਨਗਰ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ 
ਦਾ ਇਕ ਪਿੰਡ ਜੋ ਜਗਾਧਰੀ ਨਗਰ ਤੋਂ 11 ਕਿ.ਮੀ. ਉਤਰ- 
ਪੂਰਬ ਵਲ ਸਥਿਤ ਹੈ। ਸਥਾਨਕ ਰਵਾਇਤ ਅਨੁਸਾਰ ਗੁਰੂ 
ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਸੈਨ 1688 ਈ. ਵਿਚ ਕਪਾਲਮੋਚਨ ਤੋਂ 
ਇਥੇ ਆਏ ਸਨ। ਗੁਰੁ ਜੀ ਦੀ ਆਮਦ ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ ਇਥੇ 
ਜੋ ਸਮਾਰਕ ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ, ਉਸ ਦਾ ਨਾਂ 'ਗੁਰਦੁਆਰਾ 
ਅਰੀਮਪੁਰਾ” ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਹੋਇਆ। ਇਸ ਦੀ ਪੁਰਾਣੀ ਇਮਾਰਤ 
ਵਿਚ ਕਾਫ਼ੀ ਸੁਧਾਰ ਕੀਤਾ ਜਾ ਚੁਕਿਆ ਹੈ। ਇਹ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ 
ਸ਼ੋੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਬੰਧਕ ਕਮੇਟੀ ਨਾਲ ਸੰਬੈਧਿਤ ਹੈ, 
ਪਰ ਇਸ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਸਥਾਨਕ ਕਮੇਟੀ ਕਰਦੀ ਹੈ। 


ਬਲਿਦਾਨ : ਵੇਖੋ 'ਸ਼ਹਾਦਤ”। 


ਬੱਲੂ, ਭਾਈ : ਗੁਰੂ ਅੰਗਦ ਦੇਵ ਜੀ ਤੋਂ ਸਿੱਖੀ ਦੀ ਦਾਤ 
ਪਾਪਤ ਕਰਨ ਵਾਲਾ ਇਕ ਸਿੱਖ ਜੋ ਪਹਿਲਾਂ ਨਾਈ ਦਾ 
ਕੌਮ ਕਰਦਾ ਸੀ। ਸਿੱਖ ਇਤਿਹਾਸ ਅਨੁਸਾਰ ਇਸ ਨੇ ਗੁਰੂ- 
ਘਰ ਦੀ ਅਧਿਕ ਸੇਵਾ ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਦੇ ਗੁਰੂ-ਗੱਦੀ 
ਕਾਲ ਵਿਚ ਕੀਤੀ। ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਨੂੰ ਬਾਸਰਕੇ ਪਿੰਡ 
ਇਹ ਵੀ ਸ਼ਾਮਲ ਸੀ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਆਗਿਆ ਨਾਲ ਇਸ 
ਨੇ ਭਾਈ ਪਾਰੋ ਨਾਲ ਮਿਲ ਕੇ ਗੋਇਦਵਾਲ ਵਿਚ ਵਿਸਾਖੀ 
ਵਾਲੇ ਦਿਨ ਸਾਲਾਨਾ ਧਾਰਮਿਕ ਮੋਲਾ ਆਯੋਜਿਤ ਕਰਨ 
ਦਾ ਉੱਦਮ ਕੀਤਾ। ਜਦੋਂ ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਨੇ ਅਕਬਰ 
ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਵਲੋਂ ਗੁਰੂ ਕਾ ਲੈਗਰ ਲਈ ਕੁਝ ਦਾਨ ਦੇਣ ਦੀ 
ਪੇਸ਼ਕਸ਼ ਅਪ੍ਰਵਾਨ ਕਰ ਦਿੱਤੀ, ਤਾਂ ਇਸ ਦੇ ਸੁਝਾਵ 'ਤੇ 
ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਨੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਸੁਪੁੱਤਰੀ ਬੀਬੀ ਭਾਨੀ ਦੇ ਨਾਂ ਕੁਝ 
ਜਾਗੀਰ ਲਗਾ ਦਿੱਤੀ, ਜਿਸ ਉਤੇ ਬਾਦ ਵਿਚ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ` 
ਨਗਰ ਆਬਾਦ ਹੋਇਆ। 
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ਬਲੂ (ਭੱਟ) : ਇਕ ਭੱਟ ਕਵੀ ਜਿਸ ਦੇ ਗੁਰੂ ਰਾਮਦਾਸ ਜੀ 
ਸੈਬੈਧੀ ਪੰਜ ਸਵੈਯੇ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਦਰਜ ਹਨ। 
ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਉਹ ਸਤਿਗੁਰੂ ਦਾ ਗੌਰਵ ਦਸਦਾ ਹੋਇਆ 
ਕਹਿੰਦਾ ਹੈ ਕਿ ਗੁਰੂ ਜੀ ਪਰਮਪਦ-ਪ੍ਰਾਪਤ ਪੁਰਸ਼ ਹਨ, 
ਆਪ ਦੇ ਦਰਸ਼ਨ ਨਾਲ ਅਗਿਆਨ ਦੀ ਤਪਸ਼ ਮਿਟਦੀ ਹੈ 
ਅਤੇ ਪ੍ਰਭੂ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। 


ਬਵੇਜਾ/ਬਾਵਨ ਕਵੀ : ਇਸ ਤੋਂ ਭਾਵ ਹੈ ਕਿ ਉਹ 52 
ਕਵੀ ਜੋ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਦੇ ਦਰਬਾਰ ਵਿਚ ਰਹਿੰਦੇ 
_ਸਨ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਮਨ ਵਿਚ ਇਹ ਖ਼ਿਆਲ ਪੈਦਾ ਹੋਇਆ 
ਕਿ ਨਵ-ਸਿਰਜਿਤ ਖ਼ਾਲਸੇ ਦੇ ਗਿਆਨ-ਵਰਧਨ ਲਈ 
ਸੈਸਕ੍ਰਿਤ ਵਿਚ ਉਪਲਬਧ ਗ੍ੰਥਾਂ ਦਾ ਪੰਜਾਬੀ ਵਿਚ ਉਲਥਾ 
ਕਰਵਾਇਆ ਜਾਏ। ਇਸ ਸੈਬੈਧ ਵਿਚ ਸੈਨ 1776 ਈ. 
(1833 ਬਿ.) ਵਿਚ ਬਾਬਾ ਸਰੂਪ ਦਾਸ ਭੱਲਾ ਦੁਆਰਾ ਰਚੇ 
“ਮਹਿਮਾ ਪ੍ਰਕਾਸ਼” ਵਿਚ ਇਕ ਸਾਖੀ ਦਰਜ ਹੈ- ਆਗੇ ਸ਼ਾਥੀੰ 
ਬੰਦਾ //ਦਿਆ ਪੁਕਾਸ਼ ਕਰਣ ਕਾ ਅਰ ਘਾੰਚੜ੍ਹ ਨਾਟਕ ਕੀ 
ਬਾਨੀ ਕਾ ਸੰਗਿਆ ਕਾ /ਨ੍੍‌ਰਿਪਨ ਨੋਇਗੀ/ 
ਬੰਦਾ /ਬਾੰਦਿਆ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਕੇ ਸੰਕਲਪ ਧੰਰਿਓ ਅਨ /ਦਿਆਲ/ 
ਪੰਡਤ ਪੁਰਾਨ /ਇਕੜ੍ ਕਾਰ ਭਾਖਾ ਰਚਾ /ਲੈਸ਼ਾਲ / / 

ਆਗੱਗਆ ਕੀਨ ਸ਼ਤਗੁਰ /ਦਿਆਲ਼ / 

/ਝਿ/ਦਿਆਵਾਨ ਪੰਡਤ ਲੰਹੁ ਭਾਲ / 

ਲੇ /ਜਿਸ਼ ਝਭਦਿਆ /ਗਿਆੜਾ ਹੋਈ / 

ਵਹੀ ਪੁਰਾਨ ਸੰਗ /ਨਿਆਵੇ ਸੋਈ/2 / 

ਦੇਸ਼ ਦੇਸ਼ ਕੇ ਸਿਖ ਚਲਾਏ / 

ਪੰਡਤ ਪੁਰਾਨ ਸੰਗਤਿ [ਲਿਆਏ / 

ਲਾਨਾਰਸ਼ ਆਮਦ ਜੋ /ਇੰਦਆ ਠੱਰ/ 

ਪੰਡਤ ਸ਼ਤ /ਵਾ/ਦਆ /ਸਿਰਮੰਰ /3 / 

#ਤਗਰ ਕੇ ਆਇ /ਇਕੜ੍ ਸੜ ਭਏ / 

ਝਹ ਆਦਰ ਸ਼ਤਗਨ ਲੋ ਦਏ /... 

ਗਾਰ£#ਥਾੰ /ਲਥਾਗਾ ਨਿਕਟ ਝਲਾਏ / 

ਤਾਕੇ ਸਭ /ਝਧ ਦਈ ਬੁਝਾਏ / 

ਕਰ ਭਾਧਾ /ਲਿਥੰ ਗੁਰਮਖਾੰਂ ਭਾਈ / 

ਨ ਮੌਕੇ ਦੇਹ ਕਥਾ ਸ਼ਨਾਈ,5/ 
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ਬਵੰਜਾ/ਬਾਵਨ ਕਵੀ 

ਦੌਹਰਾ : 
ਨਨੂਆ ਬੌਰਾਗਾੀਂ ਨਿਆਮਆ ਕਬ ਬ੍ਰਹਮ ਭਾਟ ਜੇ ਆਹਹਾ/ 
ਭਾਈ ਨਿਹਚਲ ਫਕੀਰ ਗੁਰ ਬਣੇ ਗੁਨਸ਼ ਗੁਨ ਤਾਹਾ 6 / 
ਚੰਪਏ - 

%#ਵਰ ਕੱਤਕ /ਤਿਨ ਨਾਮ ਨ ਜਾਨੋਂ / 

/ਲਿਥੇ ਸ਼ਗਲ ਪਨ ਕਰੇ ਸ਼ਖ਼ਾਨੇਂ / 

ਚਾਰ ਬੰਦ ਦਸ਼ ਅਸ਼ਟ ਪਰਾਨਾ/ 

ਛੇ ਸ਼ਾਸ਼ੜ ਸੰਮਤ ਆਨਾ/?/ 

ਚੰਥੀ ਅਵਤਾਰ ਕੇ ਭਾਖ਼ਾ ਕੰਾ/ 

ਚਾਰ ਸੰ ਚਾਰ ਚਾਲਿੜ੍ ਨਵੀਨਾ/ 

ਭਾਖਾ ਬਨਾਈ ਪਭ ਸ਼ੁਵਨ ਕਰਾਈ/ 

ਭਾਏ ਪਰਸ਼ਨ ਸਤਗੁਰ “ਨ ਭਾਈ /8 / 

ਸਭਾ ਸ਼ਹੌਸ਼ਨਤ ਭਾਖਾ ਕਠੰ / 

/ਝਾਦਿਆ ਸ਼ਾਗਰ /ਗ੍ਰਥ ਪਰ ਚੜ / 

/ਝ/ਦਿਆ ਸ਼ਾਗਰ ਭਏ /ਤਿਆਰ / 

ਕੱਛ ਸ਼ੋਭਾ ਅੰਤ ਨਾ ਪਾਰਾਵਾਰ/£/ 

ਸਤਿਗੁਰ ਸ੍ਰੰ ਮੁਖ ਕਹਿ /ਬਖਾਨਾ/ 

ਮੈ ਭਾਖਾ ਰਚਾ ਪੜੇ ਸ਼ਗਮ ਸ਼ਜਾਨਾ/ 

ਪੜਤੇ ਸੰਸ਼ਨਿਤ ਮਨ ਉਕਾਤਾਈੰ / 

ਭਾਖਾ ੫ੜਤ /ਚਿਤ ਲਗਾਈ /70/ 

ਉਪਰੋਕਤ ਸੈਦਰਭ ਤੌਂ ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ ਗੁਰੂ ਜੀ 
ਨੇ ਸੈਸਕ੍ਰਿਤ ਗ੍ਰੰਥਾਂ ਦੇ ਪੰਜਾਬੀ/ਹਿੰਦੀ ਵਿਚ ਰੂਪਾਂਤਰ 
ਤਿਆਰ ਕਰਵਾਉਣ ਲਈ ਯਤਨ-ਪੂਰਵਕ ਵਿਦਿਆਂ 
ਕੇਂਦਰਾਂ ਤੋਂ ਵਿਦਵਾਨ ਬੁਲਵਾਏ। ਇਸ ਸਾਖੀ ਵਿਚ ਕਵੀ 
ਨੇ ਕੇਵਲ ਨਨੂਆ ਬੈਰਾਗੀ, ਸਿਆਮ ਕਵੀ, ਬ੍ਰਹਮ ਭਾਟ, 
ਨਿਹਚਲ ਫ਼ਕੀਰ ਨਾਂ ਦੇ ਚਾਰ ਵਿਦਵਾਨਾਂ/ਕਵੀਆਂ ਦੇ 
ਨਾਂ ਦਿੱਤੇ ਹਨ। ਨਾਲੋਂ ਇਹ ਵੀ ਦਸਿਆ ਹੈਂ ਕਿ ਹੋਰ ਵੀ 
ਅਨੇਕ ਵਿਦਵਾਨ/ਕਵੀ ਮੌਜੂਦ ਸਨ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਨਾਂ ਉਸ ਨੂੰ 
ਪਤਾ ਨਹੀਂ। ਇਹ ਸਾਰੀ ਸਾਮਗੀ 'ਵਿਦਿਆ ਸਾਗਰ” ਨਾਂ 
ਦੇ ਗੰਥ ਵਿਚ ਚੜ੍ਹਾਈ ਗਈ। 

ਭਾਈ ਸੈਤੋਖ ਸਿੰਘ ਨੇ ਸੈਨ 1843 ਈ. (1900 
ਬਿ.) ਵਿਚ ਮੁਕੰਮਲ ਕੀਤੇ “ਗੁਰ ਪ੍ਰਤਾਪ ਸੂਰਜ” ਗ੍ਰੰਥ (ਰਿਤੂ 
3/ਅੰਸੂ 51) ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਦਰਬਾਰ ਦੇ ਕਵੀਆਂ ਦੀ ਗਿਣਤੀ 
52 ਦਸੀ ਹੈ : 
ਹਤੇ ਝਵੰਜਾ ਕ/ਵਿ ਗੁਰ ਪਾਸ਼/ 
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ਬਵੰਜਾ/ਬਾਵਨ ਕਵੀ 
ਸਾਡਿ 2 ਬਾਨ ਕਗੰਹ ਪਰਕਾਸ਼“? / 
ਸ਼ਾਤਿਗੁਰ ਸਭਾ /ਇਕਾੜ੍ ਕ/ਨਵਾਵੈ'/ 
ਪੜ ਦੀਰਘ ਪਰ' /ਨਿਵਾਵੰ / 
ਨਮ ਗਰੱਥ ਕੋ /ਵਾਦਿਆ ਸਾਗਰ / 
ਰਾਸ਼ਨ ਕੀਨੋ ਸੀ ਪਭ ਨਾਗਰ 68 / 
ਇਸ ਤੋ ਇਲਾਵਾ ਭਾਈ ਸੈਤੋਖ .ਸਿੰਘ ਨੇ ਇਹ 
ਵੀ ਮੰਨਿਆ ਹੈ ਕਿ ਬਵੰਜਾ ਕਵੀ ਤਾਂ ਸਦਾ ਗੁਰੂ- ਦਰਬਾਰ 
ਵਿਚ ਰਹਿੰਦੇ ਸਨ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਗੁਰੂ-ਜਸਕਰਨ 
ਲਈ ਕਈ ਹੋਰ ਆਉਂਦੇ ਜਾਉਂਦੇ ਵੀ ਰਹੇ ਹਨ- ਬਾਵਨ 
_ਕਵਾ ਹੂਰ ਗੁਰ ਗਹਿਤ ਸ਼ਦਾ ਹੀ ਪਾਸ਼/ ਆਵਾ/ਹੋ ਜਾਹ 
ਅਨੰਕ ਗੀ ਕਹਿ ਲਸ਼ ਲੰ ਧਨ' ਰਾਸ਼/(ਰੁਤ 3/ਅਧਿ.51) 
ਭਾਈ ਸੈਤੌਖ ਸਿੰਘ ਤੋਂ ਬਾਦ ਦੇ ਲੇਖਕਾਂ ਨੇ 
ਕਵੀਆਂ ਦੀ 52 ਸੈਖਿਆ ਹੀ ਸਵੀਕਾਰੀ ਹੈ। ਮਹਾਨ- 
ਕੋਸ਼ਕਾਰ ਨੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਨਾਂ ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦਿੱਤੇ ਹਨ-(1) 
ਉਦੇ ਰਾਯ, (2) ਅਣੀਰਾਯ, (3) ਅਮਿਤ ਰਾਯ, (4) ਅੱਲੂ , 
(5) ਆਸਾ ਸਿੰਘ, (6) ਆਲਿਮ, (7) ਈਸ਼ੁਰਦਾਸ, (8) 
ਸੁਖਦੇਵ, (9) ਸੁੱਖਾ ਸਿੰਘ, (10) ਸੁਖੀਆ, (11) ਸੁਦਾਮਾ, 
(12) ਸੈਨਾਪਤਿ, (13) ਸ਼੍ਯਾਮ, (14) ਹੀਰ, (15) ਹੁਸੈਨ 
ਅਲੀ, (16) ਹੈਸ ਰਾਮ, (17) ਕੱਲੂ, (18) ਕੁਰਵੇਸ਼, (19) 
ਖ਼ਾਨਚੰਦ, (20) ਗੁਣੀਆ, (21) ਗੁਰਦਾਸ, (22) ਗੋਪਾਲ, 
(23) ਚੰਦਨ, (24) ਚੰਦਾ, (25) ਜਮਾਲ, (26) ਟਹਕਨ, 
(27) ਧਰਮ ਸਿੰਘ, (28) ਧੰਨਾ ਸਿੰਘ, (29) ਧਿਆਨ ਸਿੰਘ, 
(30) ਨਾਨੂ, (31) ਨਿਸਚਲਦਾਸ, (32) ਨਿਹਾਲ ਸਿੰਘ, 
(33) ਨੰਦਾ ਸਿੰਘ, (34) ਨੰਦ ਲਾਲ, (35) ਪਿੰਡੀ ਦਾਸ, 
(36) ਬੱਲਭ , (37) ਬਲੂ, (38) ਬਿਧੀਚੈਦ , (39) ਬੁਲੰਦ, 
(40) ਬਿ੍‌ਖ, (41) ਬ੍ਿਜਲਾਲ, (42) ਮਥੁਰਾ, (43) ਮਦਨ 
ਸਿੰਘ, (44) ਮਦਨ ਗਿਰਿ, (45) ਮੱਲੂ, (46) ਮਾਨਦਾਸ, 
(47) ਮਾਲਾ ਸਿੰਘ, (48) ਮੰਗਲ , (49) ਰਾਮ ਸਿੰਘ, (50) 
ਰਾਵਲ, (51) ਰੋਸ਼ਨ ਸਿੰਘ, (52) ਲੱਖਾ। 
ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਉਤਾਰੇ ਖ਼ੁਦ ਕਵੀਆਂ ਪਾਸ ਜਾਂ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਪ੍ਰਮੀਆਂ 
ਪਾਸ ਸੈਭਾਲੇ ਹੋਏ ਸਨ, ਉਹ ਹੁਣ ਪੋਥੀਆਂ ਦੇ ਰੂਪ ਵਿਚ 
ਉਪਲਬਧ ਹਨ।'ਵਿਦਿਆ ਸਾਗਰ” ਵਿਚ ਕਿਹੜੀ ਕਿਹੜੀ 
ਰਚਨਾ ਸ਼ਾਮਲ ਕੀਤੀ ਗਈ ਸੀ, ਇਸ ਬਾਰੇ ਹੁਣ ਕੋਈ 
ਜਾਣਕਾਰੀ ਉਪਲਬਧ ਨਹੀਂ' ਹੈ। 
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1245 ਬੜ੍ਹ 


ਪਿਆਰਾ ਸਿੰਘ ਪਦਮ ਨੇ ਆਪਣੀ ਪੁਸਤਕ “ਸੀ 
ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਦੇ ਦਰਬਾਰੀ ਰਤਨ” ਵਿਚ ਉਨ੍ਹਾਂ 
ਕਵੀਆਂ ਨੂੰ ਵੀ ਸੂਚੀ ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਕਰ ਲਿਆ ਹੈ ਜੋ 
ਰਬ-ਸਬਬੀ ਜਾਂ ਕਦੇ' ਕਦਾਈ ਗੁਰੂ-ਦਰਬਾਰ ਵਿਚ ਆਉਂਦੇ 
ਜਾਂਦੇ ਰਹਿੰਦੇ ਸਨ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਮਿਲਾ ਕੇ ਕਵੀਆਂ ਦੀ ਕੁਲ 
ਗਿਣਤੀ 76 ਦਸੀ ਗਈ ਹੈ। 

ਰਚਨਾਵਾਂ ਦਾ ਵੇਰਵਾ ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਹੈ : 

(1) ਭਾਈ ਨੰਦ ਲਾਲ ਗੋਯਾ - ਜ਼ਿੰਦਗੀਨਾਮਹ, 
ਰੀਜਨਾਮਹ, ਜੋਤਿ ਵਿਕਾਸ, ਤੌਸੈਫ਼ੋਸਨਾ, ਦਸਤੂਰਲ 
ਇਨਸ਼ਾ, ਦੀਵਾਨ ਗੋਯਾ, ਅਰਜ਼ੁਲ ਅਲਫ਼ਾਜ਼ ਆਦਿ 
(ਫ਼ਾਰਸੀ ਵਿਚ)। 

(2) ਅੰਮ੍ਰਿਤ ਰਾਇ- ਚਿਤ ਬਿਲਾਸ, ਰਸ ਰਤਨਾਕਰ, 
ਸਭਾ ਪਰਵ (ਮਹਾਭਾਰਤ)। 

(3) ਹੈਸ ਰਾਮ - ਕਰਣ ਪਰਵ (ਮਹਾਭਾਰਤ)। 

(4) ਕੁਰਵੇਸ਼ - ਦੇਣੋ ਪਰਵ (ਮਹਾਭਾਰਤ)। 

(5) ਮੰਗਲ-- ਸ਼ਲ੍ਯ ਪਰਵ (ਮਹਾਭਾਰਤ)। 

(6) ਸੈਨਾਪਤਿ- ਸੀ ਗੁਰ ਸ਼ੋਭਾ। 

(7) ਚੌੈਦਨ - ਫੁਟਕਲ ਕਵਿਤਾ। 

(8) ਅਣੀ ਰਾਇ- ਜੋਗਨਾਮਾ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ 

(9) ਆਲਮ- ਫੁਟਕਲ ਕਬਿਤ-ਸਵੈਯੇ। 

(10) ਧਰਮ ਸਿੰਘ - ਹਿਤੋਪਦੇਸ਼। 

(11) ਟਹਿਕਨ- ਜੈਮਨੀਯ ਅਸ਼੍ਮੇਧ ਅਤੇ ਰਤਨਦਾਮ। 

(12) ਗੁਰਦਾਸ- ਵਾਰ ਖ਼ਾਲਸੇ ਕੀ। 

(13) ਰਾਮ- ਕਵਿ ਤਰੈਗ (ਖੈਰਲ ਤਜਾਰਬ ਦਾ ਕਾਵਿ 
ਅਨੁਵਾਦ)। 

ਰਾਂਮ ਅਤੇ ਸ਼ਿਆਮ ਨਾਂ “ਦਸਮ ਗੰਥ” ਵਿਚ 
ਸੈਕਲਿਤ ਬਾਣੀਆਂ ਵਿਚ ਵੀ ਆਏ ਹਨ। ਦਸਮ ਗੰਥ 
ਸੰਬੰਧੀ ਪੂਰਬ ਪੱਖ ਵਾਲੇ ਵਿਦਵਾਨ ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ 
ਸਿੰਘ ਜੀ ਦੀਆਂ ਕਵੀ-ਛਾਪਾਂ ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ ਅਤੇ ਉਤਰ 
ਪੱਖ ਵਾਲੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਸੁਤੰਤਰ ਕਵੀ ਸਿੱਧ ਕਰਦੇ ਹਨ। 


ਬੜ੍ਹ (ਨਗਰ) : ਬਿਹਾਰ ਪ੍ਰਾਂਤ ਦੇ ਪਟਨਾ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦਾ ਇਕ 
ਨਗਰ, ਜੋ ਪਟਨਾ ਨਗਰ ਤੋਂ 56 ਕਿ.ਮੀ. ਪੂਰਬ ਵਾਲੇ ਪਾਸੇ 


_ ਸਥਿਤ ਹੈ। ਸੈਨ 1666 ਈ. ਵਿਚ ਉਸ ਖੇਤਰ ਦੀ ਯਾਤ੍ਰਾ 
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` ਬਾਈਧਾਰ ਦੇ ਰਾਜੇ 

_ ਕਰਦਿਆਂ ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਇਥੇ ਠਹਿਰੇ ਸਨ। ਇਥੇ 
ਦੋ ਉਦਾਸੀ ਸੈਗਤਾਂ (ਧਰਮਸਾਲਾਂ) ਅਤੇ ਇਕ ਸੁਥਰਾਸ਼ਾਹੀ 
ਸੈਗਤ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਚੂਨਾ ਖਾਰੀ ਮੁਹੱਲਾ ਦੀ 
ਬੜੀ ਸੈਗਤ ਵਿਚ ਠਹਿਰੇ ਸਨ। ਬਾਦ ਵਿਚ ਇਥੇ ਇਮਾਰਤ 
ਬਣਵਾਈ ਗਈ, ਪਰ ਸੈਨ 1934 ਈ . ਦੇ ਭੂਚਾਲ ਦੌਰਾਨ 
ਸਾਰੀ “'ਸੈਗਤ” ਢਹਿ-ਢੇਰੀ ਹੋ ਗਈ। ਇਸ ਦੇ ਪੁਜਾਰੀ 
ਆਪਣੇ ਆਪ ਨੂੰ ਨਾਨਕ ਪੰਥੀ ਉਦਾਸੀਨ ਮਤ ਦੇ ਅਨੁਯਾਈ 
ਮੰਨਦੇ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਪਾਸ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਇਕ ਹੱਥ- 
ਲਿਖਿਤ ਬੀੜ ਅਤੇ ਜਨਮਸਾਖੀ ਦੀ ਇਕ ਪੁਰਾਣੀ ਪੋਥੀ 
ਸੈਭਾਲੀ ਹੋਈ ਹੈ। ਪਰ ਚੂੰਕਿ ਇਸ 'ਸੈਗਤ” ਦੀ ਜਾਇਦਾਦ 


ਦੀ ਮਾਲਕੀਅਤ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਹੈ, ਇਸ ਲਈ ਇਥੇ ਨਵੀਂ ਸੰਗਤ _ 
ਜਾਂ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਬਣਾਏ ਜਾਣ ਲਈ ਇਜਾਜ਼ਤ ਨਹੀਂ ਢਿੰਦੇ। - 


ਇਸ ਸੈਬੈਧ ਵਿਚ ਤਖ਼ਤ ਹਰਿਮੰਦਿਰ ਸਾਹਿਬ ਪਟਨਾ ਦੇ 
ਸੈਚਾਲਕਾਂ ਨੇ ਕਾਫ਼ੀ ਯਤਨ ਕੀਤਾ ਹੈ, ਪਰ ਪੁਜਾਰੀ ਇਸ 
ਜਾਇਦਾਦ ਤੋਂ ਵਿਛੜਨ ਲਈ ਤਿਆਰ ਨਹੀਂ। 


ਬਾਈਧਾਰ ਦੇ ਰਾਜੇ : ਜੰਮੂ ਤੋਂ ਲੈ ਕੇ ਯਮੁਨਾ ਨਦੀ ਤਕ 
ਨੈ 22 ਰਿਆਸਤਾਂ ਵਿਚ ਵੰਡੀਆਂ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਮਹਾਨ- 
ਕੋਸ਼ਕਾਰ ਅਨੁਸਾਰ ਇਨ੍ਹਾਂ ਰਿਆਸਤਾਂ ਦੇ ਪੁਰਾਤਨ ਨਾਂ ਇਸ 
ਜਸਵਾਨ, ਕਾਂਗੜਾ, ਕੋਟਲੇਹਰ, ਮੰਡੀ, ਸੁਕੇਤ, ਕੁਲੂ, 
ਬਸੋਹਲੀ, ਭੱਡੂ , ਮਾਨਕੋਟ, ਬੇਂਹਦਾਲਟਾ, ਜਸਰੋਟਾ, ਸਾਂਬਾ, 
ਜੰਮੂ, ਚਨੋਨੀ, ਕਸ਼ਟਵਾਰ ਅਤੇ ਭਦ੍ਵਾਹ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਰਾਜੇ 
ਅਕਸਰ ਆਪਸ ਵਿਚ ਮਿਲ ਕੇ ਜਾਂ ਮੁਗ਼ਲ ਸਲਤਨਤ ਦੀ 
ਸਹਾਇਤਾ ਲੈ ਕੇ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਨਾਲ ਕੋਈ ਨ 
ਕੋਈ ਬਖੇੜਾ ਖੜਾ ਕਰੀ ਰਖਦੇ ਸਨ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇਸ਼ ਦੇ 
ਹਿਤ ਲਈ ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਸੈਗਠਿਤ ਕਰਨ ਦਾ ਉਦਮ ਕਰਨਾ 
ਚਾਹੁੰਦੇ ਸਨ, ਪਰ ਇਨ੍ਹਾਂ ਅੰਦਰ ਆਤਮ-ਗੌਰਵ ਦਾ ਅਭਾਵ 
ਹੋ ਗਿਆ ਸੀ। 


ਬਾਈ ਮੰਜੀਆਂ : ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਦੁਆਰਾ ਸਥਾਪਿਤ 
ਬਾਈ ਧਰਮ-ਪ੍ਚਾਰ ਕੇਂਦਰ। ਵੇਖੋ “ਮੰਜੀਆਂ”। 


ਬਾਸਰਕੇ ਗਿਲਾਂ (ਪਿੰਡ) : ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ ਜ਼ਿਲੂੰ ਦੀ 
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ਤਰਨਤਾਰਨ ਤਹਿਸੀਲ ਦਾ ਇਕ ਪਿੰਡ ਜਿਸ ਵਿਚ ਗੁਰੂ 
ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਦਾ ਜਨਮ 5 ਮਈ 1479 ਈ. ਨੂੰ ਹੋਇਆ। 
ਇਸ ਵਿਚ ਇਤਿਹਾਸਿਕ ਮਹੱਤਵ ਵਾਲੇ ਤਿੰਨ ਧਰਮ-ਧਾਮ 
ਹਨ| 

ਗਰਾਰਦੁਆਰਾ ਜਨਮ ਅਸਥਾਨ ਜੋ ਪੁਰਾਤਨ 
ਬਾਸਰਕੇ ਪਿੰਡ ਦੇ ਥੇਹ ਨੌੜੇ ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਇਸ 
ਸਥਾਨ ਉਤੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦਾ ਪਿਦਰੀ ਘਰ ਸੀ ਅਤੇ ਇਥੇ ਹੀ 


ਗੁਰੂ ਜੀ ਦਾ ਜਨਮ ਹੋਇਆ ਸੀ। ਇਸ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ 


ਵਿਅਕਤੀਗਤ ਹੱਥਾਂ ਵਿਚ ਹੈ। 

ਗਾਰਦਾਆਰਾ ਸੰਨ ਸ਼ਹਿਝਪਿੰਡ ਤੋਂ ਲਗਭਗ 200 
ਕਿ.ਮੀ. ਉਤਰ-ਪੂਰਬ ਵਲ ਸੁਸ਼ੋਭਿਤ ਹੈ। ਇਤਿਹਾਸਿਕ 
ਪਿਛੋਕੜ ਅਨੁਸਾਰ ਜਦੋਂ' ਗੁਰੂ-ਗੱਦੀ ਨ ਮਿਲਣ ਕਾਰਣ 
ਗੁਰੂ ਅੰਗਦ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਪੁੱਤਰ ਦਾੜੂ ਨੇ ਗੋਇਦਵਾਲ ਆ 
ਕੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨਾਲ ਦੁਰ-ਵਿਵਹਾਰ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਉਥੋਂ ਚਲੇ 
ਜਾਣ ਲਈ ਕਿਹਾ। ਤਾਂ ਗੁਰੂ ਜੀ ਉਥੋਂ ਆਪਣੇ ਪਿੰਡ 
ਬਾਸਰਕੇ ਆ ਗਏ ਅਤੇ ਇਕ ਕੋਠੇ ਵਿਚ ਬੈਠ ਕੇ ਸਮਾਧੀ 
ਲਗਾ ਦਿੱਤੀ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਬੈਦ ਦਰਵਾਜ਼ੇ ਉਪਰ ਵਰਜਨਾ 
ਵਜੋ' ਲਿਖਵਾ ਕੇ ਲਗਾ ਦਿੱਤਾ ਕਿ ਜੋ ਦਰਵਾਜ਼ਾ ਖੋਲ੍ਹੇਗਾ, 
ਉਹ ਸਿੱਖ ਨਹੀਂ ਹੋਏਗਾ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਦੀ ਨਾਰਾਜ਼ਗੀ ਦਾ 
ਪਾਤਰ ਬਣੇਗਾ। ਜਦੋਂ ਇਹ ਗੱਲ ਬਾਬਾ ਬੁੱਢਾ ਨੂੰ ਪਤਾ 
ਚਲੀ ਤਾਂ ਸੈਗਤ ਸਮੇਤ ਬਾਬਾ ਜੀ ਉਥੇ ਪਹੁੰਚੇ । ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੂੰ 
ਦਰਵਾਜ਼ਾ ਖੌਲ੍ਹ ਕੇ ਸੈਗਤ ਨੂੰ ਦਰਸ਼ਨ ਦੇਣ ਲਈ ਬੇਨਤੀ 
ਕੀਤੀ। ਜਦ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਦਰਵਾਜ਼ਾ ਨ ਖੋਲ੍ਹਿਆ ਤਾਂ ਪਿਛਲੇ 
ਪਾਸਿਓਂ ਕੋਠੇ ਨੂੰ ਸੈਨ੍ਹ ਲਾ ਕੇ ਅੰਦਰ ਵੜਿਆ ਅਤੇ ਖਿਮਾ 
ਯਾਚਨਾ ਕਰਦੇ ਹੋਇਆਂ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੂੰ ਬਾਹਰ ਆ ਕੇ ਸੈਗਤ 
ਨੂੰ ਦਰਸ਼ਨ ਦੇਣ ਦੀ ਅਰਜ਼ੋਈ ਕੀਤੀ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਬਾਬਾ 
ਬੁੱਢਾ ਦੀ ਸਿਦਕ-ਦਿਲੀ ਤੋਂ ਪ੍ਰਭਾਤਿ ਹੋ ਕੇ ਦਰਵਾਜ਼ਾ 
ਖੋਲ੍ਹਿਆ, ਸੈਗਤ ਨੂੰ ਦਰਸ਼ਨ ਦਿੱਤੇ ਅਤੇ ਸੈਗਤ ਨਾਲ 
ਗੋਇੰਦਵਾਲ ਪਰਤ ਆਏ। ਇਸ ਸਥਾਨ ਉਤੇ ਸਭ ਤੋ 
ਪਹਿਲਾਂ ਸ. ਲਹਿਣਾ ਸਿੰਘ ਮਜੀਠੀਆ ਨੇ ਗੁਰਦੁਆਰਾ 
ਬਣਵਾਇਆ ਅਤੇ ਸਰੋਵਰ ਦੀ ਸੇਵਾ ਭਾਈ ਗੋਬਿੰਦ ਰਾਮ 
ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰੀ ਨੇ ਕਰਵਾਈ। ਇਸ ਦੀ ਵਰਤਮਾਨ ਵਿਸ਼ਾਲ 
ਇਮਾਰਤ, ਸਰੋਵਰ, ਗੁਰੂ ਕਾ ਲੈਗਰ ਅਤੇ ਰਿਹਾਇਸ਼ੀ, 
ਮਕਾਨ ਉਸਾਰਨ ਦੀ ਸੇਵਾ ਵੀਹਵੀਂ ਸਦੀ ਦੇ ਉਤਰਾਰਧ 
ਵਿਚ ਬਾਬਾ ਖੜਕ ਸਿੰਘ ਸੇਵਾਵਾਲੇ ਨੇ ਕਰਵਾਈ। ਇਸ 
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ਬਾਗੜੀਆਂ 
ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਸ਼੍ਰੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਬੰਧਕ 
ਕਮੇਟੀ ਕਰਦੀ ਹੈ। ਇਥੇ ਭਾਦੋਂ ਦੇ ਮਹੀਨੇ ਦੀ ਪੂਰਣਮਾਸੀ 
ਵਾਲੇ ਦਿਨ ਸਾਲਾਨਾ ਧਾਰਮਿਕ ਮੇਲਾ ਲਗਦਾ ਹੈ ਕਿਉਂਕਿ 
ਉਸ ਦਿਨ ਗੁਰੂ ਜੀ ਜੋਤੀ ਜੋਤਿ ਸਮਾਏ ਸਨ। 

ਬਾਬਾ ਅਮਰ ਦੀ ਸ਼ਮਾ ਪਿੰਡ ਦੇ ਉਤਰ ਵਾਲੇ 
ਪਾਸੇ ਇਕ ਟੋਭੇ ਦੇ ਕੰਢੇ ਬਣੀ ਹੋਈ ਹੈ। ਬੀਬੀ ਅਮਰੋ ਗੁਰੂ 
ਅੰਗਦ ਦੇਵ ਜੀ ਦੀ ਸੁਪੁੱਤਰੀ ਸੀ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ 
ਜੀ ਦੇ ਭਤੀਜੇ ਨੂੰ ਵਿਆਹੀ ਹੋਈ ਸੀ। ਇਸੇ ਤੋਂ ਗੁਰਬਾਣੀ 


ਦਾ ਪਾਠ ਸੁਣ ਕੇ ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਪ੍ਰਭਾਵਿਤ ਹੋਏ ਸਨ 


ਅਤੇ ਇਸੇ ਨੂੰ ਨਾਲ ਲੈ ਕੇ ਗੁਰੂ ਅੰਗਦ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਦਰਸ਼ਨ 
ਕਰਨ ਲਈ ਖਡੂਰ ਸਾਹਿਬ ਗਏ ਸਨ। 


ਬਾਗੜੀਆਂ (ਪਿੰਡ) : ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਨਾਭਾ ਨਗਰ ਤੋ 
ਮਲੇਰਕੋਟਲਾ ਜਾਣ ਵਾਲੀ ਸੜਕ ਉਤੇ ਸਥਿਤ ਇਕ ਪਿੰਡ 
ਜਿਥੇ ਭਾਈ ਰੂਪ ਚੰਦ ਦੇ ਵੈਸ਼ਜ ਭਾਈ ਸਾਹਿਬਾਨ ਦਾ 
ਡੇਰਾ ਹੈ। ਇਹ ਪਿੰਡ ਭਾਈ ਸਾਹਿਬਾਨ ਕਰਕੇ ਬਹੁਤ ਪ੍ਰਸਿੱਧ 
ਹੈ। ਭਾਈ ਅਰਜਨ ਸਿੰਘ (ਵੇਖੋ) ਅਤੇ ਭਾਈ ਅਰਦਮਨ 
ਸਿੰਘ (ਵੇਖੋ) ਵਰਗੀਆਂ ਸਿੱਖ ਸ਼ਖ਼ਸੀਅਤਾਂ ਇਸੇ ਪਿੰਡ ਨਾਲ 
ਸੈੋਬੋਧਿਤ ਹਨ। 


ਬਾਘਾ ਭੈਣੀ (ਪਿੰਡ) : ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਮਾਨਸਾ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦਾ ਇਕ 
ਪਿੰਡ ਜੋ ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ=ਨਗਰ ਤੋਂ` 10 ਕਿ.ਮੀ. ਉਤਰ ਵਲ 
ਵਸਿਆਂ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਇਕ ਵਾਰ ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ 
ਮਾਲਵੇ ਵਿਚ ਸਿੱਖੀ ਦੇ ਪ੍ਰਚਾਰ ਲਈ ਯਾਤਾ ਕਰਦਿਆਂ ਅਤੇ 
ਕੋਲੋਂ ਲੈਘ ਰਹੇ ਸਨ ਤਾਂ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਰਕਾਬ ਦਾ ਤਸਮਾ ਟੁਟ 
ਗਿਆ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਇਥੇ ਉਤਰੇ ਅਤੇ ਕਿਸੇ ਸਥਾਨਕ ਮੋਚੀ 
ਕੋਲੋਂ ਤਸਮਾ ਗੈਢਵਾਇਆ। ਬਾਦ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਠਹਿਰ 
ਵਾਲੀ ਥਾਂ ਉਤੇ ਥੜਾ ਸਾਹਿਬ ਬਣਵਾਇਆ ਗਿਆ। ਕੁਝ 
ਵਰ੍ਹੇ ਬਾਦ ਥੜਾ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਨਾਲ ਇਕ ਮੰਜੀ ਸਾਹਿਬ ਦੀ 
ਉਸਾਰੀ ਵੀ ਕਰਵਾ ਦਿੱਤੀ ਗਈ। ਵੀਹਵੀਂ ਸਦੀ ਦੇ ਅੱਠਵੇਂ 


ਦਹਾਕੇ ਵਿਚ ਇਸ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਦੀ ਨਵੀਂ ਇਮਾਰਤ ਉਸਾਰੀ` 


ਗਈ ਜੋ ਹੁਣ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਰਕਾਬਸਰ ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ ਨੌਵੀਂ” 
ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਹੈ। ਇਹ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਭਾਵੇਂ' ਸ਼੍ਰੋਮਣੀ 
ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਬੈਧਕ ਕਮੇਟੀ ਦੇ ਅਧਿਕਾਰ ਅਧੀਨ ਹੈ, ਪਰ 
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ਇਸ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਸਥਾਨਕ ਕਮੇਟੀ ਕਰਦੀ ਹੈ। 


ਬਾਜ ਸਿੰਘ (ਮ. 1716 ਈ.) : ਬਲ ਗੋਤ ਦਾ ਇਕ ਜੱਟ 
ਸਿੰਘ, ਜਿਸ ਦਾ ਜਨਮ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਜ਼ਿਲੂੰ ਦੇ ਪਿੰਡ “ਮੀਰਪੁਰ 
ਪਟੀ” ਵਿਚ ਹੋਇਆ। ਇਸ ਨੇ ਆਨੰਦਪੁਰ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ 
ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਪਾਸੋਂ ਅੰਮ੍ਰਿਤ ਪਾਨ ਕੀਤਾ ਅਤੇ 
ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੁਆਰਾ ਲੜੀਆਂ ਗਈਆਂ ਸਾਰੀਆਂ ਜੈਗਾਂ ਵਿਚ 


_ਹਿੱਸਾ ਲਿਆ। ਨਾਂਦੇੜ ਤਕ ਇਹ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਅੰਗ-ਸੇਗ 


ਰਿਹਾ। ਸੈਨ 1708 ਈ. ਵਿਚ ਜਦੋਂ' ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਬਾਬਾ 
ਲਈ ਭੇਜਿਆ, ਤਾਂ ਇਹ ਬਾਬਾ ਜੀ ਨਾਲ ਆਏ ਪੰਜ ਮੁੱਖ 
ਸਿੰਘਾਂ ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਸੀ। ਇਸ ਨੇ ਮਈ 1710 ਈ. ਵਿਚ 
ਚੱਪੜ ਚਿੜੀ ਕੋਲ ਲੜੀ ਗਈ ਜੋਗ ਵਿਚ ਅਦੁੱਤੀ ਵੀਰਤਾ 
ਦਾ ਪ੍ਰਦਰਸ਼ਨ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਨਵਾਬ ਵਜ਼ੀਰ ਖ਼ਾਨ ਨਾਲ ` 
ਦੁਅੰਦ ਯੁੱਧ ਰਚਾਇਆ। ਜੋਗ ਤੋਂ ਬਾਦ ਬਾਬਾ ਜੀ ਵਲੋਂ 
ਇਸ ਨੂੰ ਸਰਹਿੰਦ ਦਾ ਪ੍ਸ਼ਾਸਕ ਸਥਾਪਿਤ ਕੀਤਾ ਗਿਆ। 
ਦਸੈਬਰ 1715 ਈ. ਵਿਚ ਇਹ ਗੁਰਦਾਸ-ਨੰਗਲ ਦੀ ਗੜ੍ਹੀ 
ਵਿਚ ਪਕੜਿਆ ਗਿਆ ਅਤੇ ਬਾਬਾ ਬੰਦਾ ਬਹਾਦਰ ਤੇ ਹੋਰ 
ਸਿੰਘਾਂ ਨਾਲ ਦਿੱਲੀ ਲਿਆਉਂਦਾ ਗਿਆ। ਜੂਨ 1716 
ਈ. ਨੂੰ ਇਸ ਨੂੰ ਸ਼ਹੀਦ ਕੀਤਾ ਗਿਆ। ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਵਿਚ 
ਦਿੜ੍ਹ ਨਿਸਚਾ ਰਖਣ ਵਾਲਾ ਬਾਜ ਸਿੰਘ ਧਰਮ ਲਈ ਸਭ 
ਕੁਝ ਨਿਛਾਵਰ ਕਰ ਦੇਣ ਵਾਲੇ ਸਿੰਘਾਂ ਵਿਚ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਸਥਾਨ 
ਰਖਦਾ ਹੈ। 


ਬਾਜਕ (ਪਿੰਡ) : ਬਠਿੰਡਾ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦਾ ਇਕ ਪਿੰਡ ਜੋ ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ 
ਨਗਰ ਤੋਂ 30 ਕਿ.ਮੀ. ਦੱਖਣ-ਪੱਛਮ ਵਲ ਹੈ। ਇਸ/ਪਿੰਡ 
ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਦੱਖਣ ਨੂੰ ਜਾਂਦਿਆਂ ਪਧਾਰੇ 
ਸਨ। ਪਿੰਡ ਦੀ ਦੱਖਣ-ਪੱਛਮੀ ਬਾਹੀ ਵਲ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ 
ਆਮਦ ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ ਬਣੇ ਸਮਾਰਕ ਨੂੰ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ 
ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ ਦਸਵੀਂ” ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਇਥੇ 
ਪਹੁੰਚਦਿਆਂ ਹੀ ਪਿੰਡ ਦੇ ਲੋਕੀਂ ਸੇਵਾ ਕਰਨ ਲਈ ਦੁੱਧ ਦੇ 
ਮਟਕੇ ਚੁਕ ਕੇ ਪਹੁੰਚ ਗਏ । ਇਥੇ ਸੁੱਖੂ ਅਤੇ ਬੁੱਧੂ ਨਾਂ ਦੇ ਦੋਂ 
ਦੀਵਾਨੇ ਸਾਧ ਵੀ ਬਦਲੇ ਦੀ ਭਾਵਨਾ ਨਾਲ ਆ ਪਹੁੰਚੇ, 
ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਟੋਲੀ ਦੇ ਇਕ ਸਾਧ ਨੂੰ ਸਿੱਖਾਂ ਨੇ ਮਾਰ ਦਿੱਤਾ 
ਸੀ। ਸਥਾਨਕ ਰਵਾਇਤ ਅਨੁਸਾਰ ਜਿਉਂ ਹੀ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ 
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ਬਾਜੀਗਰ ਸਿੱਖ 


ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਦਰਸ਼ਨ ਕੀਤੇ, ਸਾਰਾ ਗੁੱਸਾ ਜਾਂਦਾ ਰਿਹਾ। 
ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਖ਼ੂਬ ਸੇਵਾ ਕੀਤੀ ਅਤੇ ਦੋ ਸਿੰਘਾਂ 
ਨਾਲ ਰਲ ਕੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਪਲੰਘ ਨੂੰ ਵੀ ਕੁਝ ਦੂਰੀ ਲਈ 
_ਚੁਕਿਆ। ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਦੇ ਨਾਲ ਸੁੰਦਰ ਸਰੋਵਰ ਵੀ ਬਣਿਆ 
ਹੋਇਆ ਹੈ। ਇਹ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਸ਼੍ਰੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਬੈਧਕ 
ਕਮੇਟੀ ਨਾਲ ਸੈਬੈਧਿਤ ਹੈ, ਪਰ ਇਸ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਸਥਾਨਕ 
ਕਮੇਟੀ ਕਰਦੀ ਹੈ। 


ਬਾਜੀਗਰ ਸਿੱਖ : ਇਕ ਖ਼ਾਨਾਬਦੋਸ਼ ਜਾਤਿ ਜੋ ਖੇਡ- 
ਤਮਾਸ਼ੇ (ਬਾਜ਼ੀ) ਰਾਹੀਂ ਆਪਣੀ ਰੋਟੀ-ਰੇਜ਼ੀ ਕਮਾਉਂਦੀ 
ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਕੰਮ ਜਾਂ ਕਿੱਤਾ ਨੱਟ ਜਾਤਿ ਨਾਲ ਦੂਰ ਤਕ 
ਮੇਲ ਖਾਉਂਦਾ ਹੈ। ਆਮ ਤੌਰ 'ਤੇ ਇਹ ਬਾਂਸਾਂ ਨਾਲ ਕਲਾ- 
ਬਾਜ਼ੀਆਂ ਵਿਖਾਉਂਦੇ ਹਨ ਅਤੇ ਮਦਾਰੀਆਂ ਨਾਲ ਮਿਲਦਾ- 
ਜੁਲਦਾ ਤਮਾਸ਼ਾ ਕਰਦੇ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਬਾਜ਼ੀ ਨੂੰ ਪਿੰਡਾਂ 
ਦੇ ਲੋਕਾਂ ਦਾ ਮੁੱਖ ਮਨੋਰੋਜਨ ਸਮਝਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਹ 
ਬਾਜ਼ੀ ਥੋੜੇ ਚਿਰ ਲਈ ਹੀ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਇਸ ਲਈ ਸੈਤ ਸਾਧਕਾਂ 
ਨੇ ਪਰਮਾਤਮਾ ਨੂੰ “ਬਾਜੀਗਰ” ਅਤੇ ਸੈਸਾਰ ਨੂੰ “ਬਾਜੀ” 
ਨਾਲ ਤੁਲਨਾਇਆ ਹੈ। 
ਨਾਲ ਸੰਬੰਧਿਤ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਸਮਾਜਿਕ ਜੀਵਨ 
ਪੰਚਾਇਤ ਵਿਵਸਥਾ ਨਾਲ ਸੰਬੰਧਿਤ ਹੈ। ਆਧੁਨਿਕ ਯੁਗ 
ਵਿਚ ਮਨੋਰੈਜਨ ਦੇ ਹੋਰ ਅਨੇਕ ਸਾਧਕਾਂ ਦੇ ਉਪਲਬਧ ਹੋ 
ਘਟ ਗਈ ਹੈ। ਇਸ ਲਈ ਬਹੁਤਿਆਂ ਨੇ ਖੇਤਾਂ ਵਿਚ ਮਜ਼ਦੂਰੀ 
ਕਰਨ ਜਾਂ ਸੀਰੀ ਬਣਨ ਨਾਲ ਮਨ ਮੋੜ ਲਿਆ ਹੈ ਅਤੇ 
ਪਿੰਡਾਂ ਦੇ ਬਾਹਰ ਝੁਗੀਆਂ ਪਾ ਲਈਆਂ ਹਨ। ਪਿੰਡਾਂ ਦੇ ਬਾਹਰ 
ਪੜ੍ਹਾਈ ਕਰਾਉਣ ਦਾ ਉੱਦਮ ਵੀ ਕੀਤਾ ਹੈ। ਸ਼ਰੀਰਕ ਤੌਰ 
`ਤੇ ਇਹ ਲੋਕ ਬੜੇ ਚੁਸਤ ਅਤੇ ।ਤਖੇ ਹੁੰਦੇ ਹਨ। ਭਾਰਤੀ 
_ ਸ਼ਾਮਲ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ ਅਤੇ ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ ਕਬੀਲਿਆਂ 
ਲਈ ਉਪਲੁਧ ਰਿਆਇਤਾਂ ਦੇ ਇਹ ਵੀ ਅਧਿਕਾਰੀ ਹਨ। 
ਸਿੰਘ ਸਭਾ ਲਹਿਰ ਦੇ ਪ੍ਰਭਾਵ ਅਧੀਨ ਪੰਜਾਬ ਦੇ 
ਕੁਝ ਬਾਜੀਗਰ ਸਿੱਖ ਬਣ ਗਏ ਸਨ। ਸੈਨ 1911 ਈ. ਦੀ 
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ਵਿਚ 10 ਪ੍ਤਿਸ਼ਤ ਤੋਂ ਅਧਿਕ ਸਿੱਖ ਬਣ ਚੁੱਕੇ ਸਨ। ਸਿੱਖ 
ਬਣਨ ਦੇ ਬਾਵਜੂਦ ਵੀ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਕਈ ਪੁਰਾਤਨ ਰਸਮਾਂ/ 
ਰੀਤਾਂ ਅਪਣਾਈਆਂ ਹੋਈਆਂ ਹਨ। ਸਿੱਖਾਂ ਦੀ ਮੁੱਖ ਧਾਰਾ 
ਨਾਲ ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਜੋੜਨ ਲਈ ਕੋਈ ਉਚੇਚਾ ਯਤਨ ਨਹੀਂ 
ਕੀਤਾ ਜਾ ਰਿਹਾ। ਰ੍ 


ਬਾਣੀ : ਇਹ ਸ਼ਬਦ ਸੈਸਕ੍ਰਿਤ “ਵਾਣੀ” ਦਾ ਅਰਧ-ਤਤਸਮ 
ਰੂਪ ਹੈ ਅਤੇ ਇਸ ਦਾ ਅਰਥ ਹੈ ਬੋਲ, ਕਥਨ । ਪਰ ਗੁਰਮਤਿ 


ਵਿਚ ਇਹ ਸ਼ਬਦ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਸੈਕਲਿਤ ਬਾਣੀ 


(ਗੁਰਬਾਣੀ ਅਤੇ ਭਗਤ-ਭੱਟ ਬਾਣੀ) ਲਈ ਰੁੜ੍ਹ ਹੋ ਚੁਕਿਆ 
ਹੈ। ਕਈ ਵਾਰ ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਦੀਆਂ ਵਾਰਾਂ ਜਾਂ “ਦਸਮ- 
ਗ੍ਰੰਥ ਵਿਚ ਸੈਕਲਿਤ ਰਚਨਾਵਾਂ ਨੂੰ ਵੀ “ਬਾਣੀ” ਕਹਿ 
ਦਿੱਤਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 

ਬਾਣੀ ਦੀ ਇਹ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ਤਾ ਹੈ ਕਿ ਇਹ ਬਾਣੀਕਾਰਾਂ 
ਨੂੰ ਆਵੇਸ਼ਿਤ ਹੋਈ ਹੋਵੇ। ਇਸੇ ਲਈ ਇਸ ਨੂੰ “ਧੁਰ ਕੀ ਬਾਣੀ” 
ਅਤੇ “ਖਸਮ ਕੀ ਬਾਣੀ” ਕਿਹਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ 
ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਸੂਹੀ ਰਾਗ ਵਿਚ ਸਪੱਸ਼ਟ ਕੀਤਾ ਹੈ-- ਹਉਂ 
ਆਪਹ ਬੋਲਿ ਨ ਜਾਣਦਾ ਮੈ ਕਹਿਆ ਸਭੁ ਹਕਮਾਓ ਜੀਓ / 
(ਗੁ.ਰੌ੍‌.763)। ਗੁਰੂ ਰਾਮਦਾਸ ਜੀ ਨੇ ਬਾਣੀ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਨੂੰ 
ਅਭਿੰਨ ਮੰਨਦੇ ਹੋਇਆਂ ਸੇਵਕ ਨੂੰ ਤਾਕੀਦ ਕੀਤੀ ਹੈ ਕਿ 
ਬਾਣੀ ਨੂੰ ਮੰਨਣ ਨਾਲ ਗੁਰੂ ਪ੍ਤਖ ਤੌਰ `ਤੇ ਜਿਗਿਆਸੂ 
ਦਾ ਭਵਸਾਗਰ ਤੋ ਉੱਧਾਰ ਕਰਾ ਦਿੰਦਾ ਹੈ--ਬਾਣਾੀ ਗ੍ਰ 
ਗੁਰੂ ਹੈ ਝਾਣਾ /ਵ/ਚਿ ਝਾਣ ਆੰਮ੍ਰ੍‌ਤੁ ਸ਼ਾਠੇਂ / ਗੁਰਬਾਣ? 
ਕਾਹੈ ਸੈਵਕੁ ਜਨੁ ਆਨੰ ਪਰਤਾ/# ਗਰ /ਨੈਸ਼ਤਾਨੇ /(ਗੁ.ਰੀ. 
982)। ਇਹ ਬਾਣੀ ਕਰਤਾ ਪੁਰਖ ਨੇ ਆਪ ਗੁਰੂ-ਮੁਖ ਤੋਂ 
ਉੱਚਾਰਣ ਕਰਵਾਈ ਹੈ--ਸ਼ਤਿਗੁਰ ਕ? ਬਾਣਾ ਸਤਿ ਗਤਿ 
ਕਾਰੈ ਜਾਣਹ ਗਰ/ਨਿਖਹ ਹ/ਨ ਕਰਤਾ ਆਸ ਮਹਹ ਕਢਾਏ / 
(ਗੁ .ਗੁੰ.308)। 

ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਨੇ ਗੁਰਬਾਣੀ ਨੂੰ ਨਿਰੈਕਾਰ 
ਦੀ ਬਾਣੀ ਕਹਿ ਕੇ ਇਸ ਦੇ ਸੱਚੇ ਹੋਣ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਕੀਤੀ 
ਹੈ-ਗੰਨ ਜੀਓ ਸ਼ਚਾ ਸ਼ਚ ਹੈ ਸ਼ਚਾੀ ਗੁਰਲ਼ਾਣ/ਅਤੇ ਵਾਹ 
ਵਾਹ ਬਾਣਾ ਨਿਰੰਕਾਰ ਹੈ ਤਿਸ਼ ਜੇਵਡੁ ਅਵਰ ਨ ਕੀਇ/ 
(ਗੁ ਗ੍ਰੰ.15)। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਗੁਰਬਾਣੀ ਰਾਹੀਂ 
ਭਵਸਾਗਰ ਤੋ ਤਰਨਾ ਸਰਲ ਦਸਿਆ ਹੈ-ਸ਼ਬੰਦ ਗ੍ਰ 
ਭਾਵਸ਼ਾਗਰੁ ਤਗੰਏ /ਏਤ ਉਤ ਏਕੇ ਜਾਣੰ /(ਗੁ.ਰੰ.੭44)। 


ਭ/0/0/.5110005100.2011) 


ਬਾਣੀ-ਬਿਉਰਾ 
ਸਿੱਧ ਹੈ ਕਿ ਗਰਬਾਣਾ /ਏਸ਼ ਜਗਾ ਆਹ ਚਾਨਣੁ ਕਗਨਮ ਵਸ 
ਮਨਿ ਆਏ /(ਗੁ ਗੰ.67)। ਵੇਖੋ “ਗੁਰਬਾਣੀ ਬਨਾਮ ਕਾਵਿ”। 


ਬਾਣੀ-ਬਿਉਰਾ : ਇਸ ਤੋ' ਭਾਵ ਹੈ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ 
ਸੈਕਲਿਤ ਬਾਣੀ ਦਾ ਬਿਉਰਾ। ਅਜਿਹਾ ਬਿਉਰਾ ਦੇਣ ਦਾ 
ਅਨੇਕ ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਨੇ ਯਤਨ ਕੀੜਾ ਹੈ, ਪਰ ਉਨ੍ਹਾਂ 
ਬਿਉਰਿਆਂ ਵਿਚ ਅੰਕੜਿਆਂ ਸੈਬੈਧੀ ਕਈ ਫ਼ਰਕ ਦ੍ਿਸ਼ਟੀ- 
ਗੋਚਰ ਹੁੰਦੇ ਹਨ, ਕਿਉਂਕਿ ਅਧਿਕਤਰ ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਨੇ 
- ਸ਼ਬਦਾਂ/ਬਾਣੀਆਂ ਦੇ ਅੰਤ ਉਤੇ ਦਿੱਤੇ ਅੰਕੜਿਆਂ ਦੇ ਕੁਲ- 
ਜੋੜਾਂ ਨੂੰ ਹੀ ਆਪਣੇ ਬਿਉਰਿਆਂ ਦਾ ਆਧਾਰ ਬਣਾਇਆ 
ਹੈ। ਪਰ ਜਦ ਤਕ ਸਾਰੀ ਬਾਣੀ ਦੀ ਗਿਣਤੀ ਨੀਝ ਨਾਲ ਨ 
ਕੀਤੀ ਜਾਏ ਤਦ ਤਕ ਸਹੀ ਸਥਿਤੀ ਸਾਹਮਣੇ ਨਹੀਂ 
ਆਉਂਦੀ, ਕਿਉਂਕਿ ਕਈ ਵਾਰ ਕਿਸੇ ਰਚੈਤਾ/ ਬਾਣੀਕਾਰ 
ਦੇ ਰਚਨਾ-ਸਿਰਲੇਖ ਅਧੀਨ ਭਾਵ ਦੀ ਸਪੱਸ਼ਟਤਾ ਜਾਂ 
ਅਨੁਕੂਲਤਾ ਲਈ ਕਿਸੇ ਹੋਰ ਬਾਣੀਕਾਰ ਦਾ ਕੋਈ ਸ਼ਬਦ 
ਜਾਂ ਸ਼ਲੋਕ ਦਰਜ ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਹੈ, ਉਦਾਹਰਣ ਵਜੋਂ 
“ਸਲੋਕ ਵਾਰਾ ਤੇ ਵਧੀਕ” ਵਿਚ ਮਹਲੇ ਪਹਿਲੇ ਦੇ ਸ਼ਲੋਕਾਂ 
ਵਿਚਲਾ 28ਵਾਂ ਸ਼ਲੋਕ ਮਹਲੇ ਤੀਜੇ ਦਾ ਹੈ; “ਮਲਾਰ ਕੀ 
ਵਾਰ” ਮ.੧ ਦੀ 27ਵੀਂ ਪਉੜੀ ਪੰਜਵੇਂ' ਗੁਰੂ ਦੀ ਲਿਖੀ ਹੈ; 
ਬਸੈਤ ਰਾਗ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਚਉਪਦਿਆਂ 
ਵਿਚੋਂ ਦੋ (ਚੌਥਾ ਅਤੇ ਅੱਠਵਾਂ) ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਦੇ 
ਰਚੇ ਹਨ; ਭੈਰਉ ਰਾਗ ਵਿਚ ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਦੇ ਸ਼ਬਦਾਂ 
ਵਿਚ ਇਕ ਸ਼ਬਦ ਪੰਜਵੇਂ ਗੁਰੂ ਦਾ ਹੈ। ਫ਼ਰੀਦ ਅਤੇ ਕਬੀਰ 
ਦੇ ਸ਼ਲੋਕਾਂ ਵਿਚ ਕਈ ਸ਼ਲੋਕ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ ਦੇ ਰਚੇ ਹੋਏ 
ਦਰਜ ਹਨ। ਕੋਸ਼ਿਸ਼ ਕੀਤੀ ਹੈ ਕਿ ਹਰ ਬਾਣੀਕਾਰ ਦੀ ਬਾਣੀ 
ਦਾ ਬਿਉਰਾ ਉਸ ਦੇ ਇੰਦਰਾਜ ਅਧੀਨ ਦਿੱਤਾ ਜਾਏ। ਸਮੁੱਚੇ 
ਤੌਰ 'ਤੇ ਸੈਖਿਪਤ ਬਿਉਰਾ ਇਥੇ ਦੇਣਾ ਉਚਿਤ ਸਮਝਿਆ 
ਹੈ। ਇਸ ਬਿਉਰੇ ਨੂੰ ਸੌਖ ਲਈ ਤਿੰਨ ਵਰਗਾਂ ਵਿਚ ਵੰਡਿਆ 
ਹੈ--ਗੁਰਬਾਣੀ, ਭਗਤ ਬਾਣੀ ਅਤੇ ਭੱਟ ਬਾਣੀ। 
ਗੁਰਬਾਣੀਂ . 
(1) ਗੁਨ ਨਾਨਕਾ ਦੇਵ : ਕੁਲ ਜੋੜ = 958 
ਬਾਣੀ-ਵਾਰ ਕੁਲ ਜੋੜ _: ਮੁਲ-ਮੰਤ੍-1, ਚਉਪਦੇ- 
206, ਅਸ਼ਟਪਦੀਆਂ- 121, 
ਛੰਤ-24, ਪਉੜੀਆਂ- 
116, ਸ਼ਲਂਕ -260, 
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ਪਹਰੇ-2, ਅਲਾਹਣੀਆਂ- 
5, ਕੁਚਜੀ- ਸੁਚਜੀ-2, 
ਸੋਲਹੇ-22, ਪਦੇ-199 
= 958 

: ਜਪੁ, ਪਹਰੇ, ਵਾਰ ਮਾਝ, 
ਪਟੀ, ਵਾਰ ਆਸਾ, 
ਅਲਾਹਣੀਆਂ, ਕੁ ਚਜੀ- 
ਸੁਚਜੀ, ਥਿਤੀ, ਓਅੰਕਾਰ, 
ਸਿਧ-ਗੋਸਟਿ, ਬਾਰਹਮਾਹਾ, 
ਵਾਰ ਮਲਾਰ। 

(ਨੋਟ : ਇਸ ਬਿਉਰੇ ਵਿਚ ਪੰਜ ਸ਼ਲੋਕਾਂ ਦਾ ਕਰਤ੍ਰਿਤਵ 

ਸੈਦਿਗਧ ਹੈ-- ਦੋ ਸ਼ਲੋਕ “ਜਪੁਜੀ” ਵਿਚ, ਤਿੰਨ ਸਹਸਕ੍ਰਿਤੀ 

ਸ਼ਲੌਕਾਂ ਵਿਚ) 

(2) ਗੁਰ ਆੰਗਦਾ ਦੰਵਾ 

ਸ਼ਲੋਕ = 63 


ਸੁਤੌਤਰ ਬਾਣੀਆਂ 


ਸਿਰੀ ਵਾਰ ਮ.4-2, ਮਾਝ 
ਵਾਰ ਮ.੧-12, ਆਸਾ 
ਵਾਰ ਮ.੧-15, ਸੋਰਠ 
ਵਾਰ ਮ.੪-1, ਸੂਹੀ ਵਾਰ 
ਮ.੩--11, ਰਾਮਕਲੀ ਵਾਰ 
ਮ.੩-7, ਮਾਰੂ ਵਾਰ 
ਮ.੩-1, ਸਾਰੰਗ ਵਾਰ 
ਮ.੪-9, ਮਲਾਰ ਵਾਰ 
ਮ.੧-5। 

: ਕੁਲ-ਜੋੜ = 885 
ਚਉਪਦੇ-172, 

ਅਸ਼ਟਪਦੀਆਂਂ-91, 
ਸੋਲਹੋ-24, ਪਦੇ-78, 
ਅਲਾਹਣੀਆਂ-4, ਛੰਤ- 
20, ਪਉੜੀਆਂ- 85, 
ਸ਼ਲੋਕ -431 = 885 

ਸੁਤੰਤਰ ਬਾਣੀਆਂ =ਪਟੀ, ਵਾਰ ਗੁਜਰੀ, 
ਅਲਾਹਣੀਆਂ, ਵਾਰ ਸੂਹੀ, 
ਸਤਵਾਰੇ , ਅਨੰਦੁ , ਵਾਰ 
ਰਾਮਕਲੀ, ਵਾਰ ਮਾਰੂ। 

: ਕੁਲ ਜੋੜ = 640 


(3) ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ਼ 
ਬਾਣੀਵਾਰ ਕੁਲ-ਜੋੜ = 


ਵੇ 
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ਬਾਣੀ-ਬਿਉਰਾ 


ਬਾਣੀਵਾਰ ਕੁਲ-ਜੋੜ 


ਸੁਤੰਤਰ ਬਾਣੀਆਂ 


(5) ਗਰ ਅਰਜਨ ਦੇਵ : 
ਬਾਣੀਵਾਰ ਕੁਲ-ਜੋੜ 


੫ 


(6) ਗੁਰੂ ਡੰਗ ਝਹਾਦਰ : 


ਚਉਪਦ : 59 
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: ਚਉਪਦੇ-240, 


ਅਸ਼ਟਪਦੀਅਾ-34, 
ਪਹਰਾ-1 , ਸੋਲਹੇ-2, ਛੰਤ 
-40, ਪਦੋਂ-6, ਸ਼ਲੋਕ 
-134, ਪਉੜੀਆਂ-183 


= 640 


: ਪਹਰਾ, ਵਾਰ ਸਿਰੀ, ਵਾਰ 


ਗਉੜੀ, ਵਾਰ ਬਿਹਾਗੜਾ, 
ਵਾਰ ਬਿਲਾਵਲ, ਵਾਰ 
ਸਾਰੈਗ, ਵਾਰ ਕਾਨੜਾ। 
ਕੁਲ ਜੋੜ = 2304 


: ਚਉਪਦੇ-1349, 


ਅਸ਼ਟਪਦੀਆਂਂ-92, 
ਪਹਰਾ-1, ਸੋਲਹੇ-14, 
ਛੰਤ -62, ਪਦੇ-98, 
ਸ਼ਲੋਕ -551, ਪਉੜੀਆਂ 
-117, ਸਵੱਯੋ-20 

= 2304 

ਬਾਵਨ- 
ਅਖਰੀ, ਸੁਖਮਨੀ, ਥਿਤੀ, 
ਪਹਰਾ, _ਦਿਨ-ਰੈਣ, 
ਬਿਰਹੜੇ , ਗੁਣਵੰਤੀ, ਰੁਤੀ, 
ਅੰਜਲੀਆਂ, ਵਾਰਾਂ ਛੇ 


(ਗਉੜੀ, ਗੂਜਰੀ, ਜੈਤਸਰੀ, 


ਰਾਮਕਲੀ, ਮਾਰੂ, ਬਸੈਤ) 
ਕੁਲ ਜੋੜ : 116 


(ਗਢੁੜੀ-9, ਆਸਾ-1, 
ਦੇਵਗੰਧਾਰ।- 3, 
ਬਿਹਾਗੜਾ- 1, ਸੋਰਠਿ- 
12, ਧਨਾਸਰੀ-4, 
ਜੈਤਸਰੀ-3, ਟੋਡੀ-1, 
ਤਿਲੰਗ-3, ਰਾਮਕਲੀ-3, 
ਮਾਰੂ-3, ਬਿਲਾਵਲ-3, 


(1) 
(2) 


(30 


(4) 
(5) 


(6) 


(7) 


(8) 


(9) 


(10) ਪਰਮਾਨੰਦ 


(11) ਪੀਪਾ 


ਬਾਣੀ-ਬਿਉਰਾ 
ਬਸੰਤ-5, ਸਾਰੰਗ-4, 
ਜੈਜਾਵੈਤੀ-4) 
ਘ 17 
ਕੁਲ ਜੋੜ = 116 


: ਕੁਲ-ਜੋੜ = 775 

: ਸ਼ਬਦ-1 (ਬਿਲਾਵਲ)=1 

: ਪਦੇ-6 (ਰਾਮਕਲੀ ਸਦ)=6 

: ਸ਼ਬਦ-1 (ਸਾਰੋਗ)=) 

: ਸ਼ਬਦ-1 (ਧਨਾਸਰੀ)=1 

: ਸ਼ਬਦ (ਸਿਰੀ-2, ਗਉੜੀ-143, 


ਆਸਾ-37, ਗੂਜਰੀ-2, ਸੋਰਠਿ- 
11, ਧਨਾਸਰੀ-5, ਤਿਲੰਗ-1, 
ਸੂਰੀ-5, ਬਿਲਾਵਲ-12, ਗੋਂਡ- 
11, ਰਾਮਕਲੀ-12, ਮਾਰੂ-12, 


_ ਕੇਦਾਰਾ-6, ਭੈਰਉ-19, ਬਸੈਤ- 


8, ਸਾਰੰਗ-3, ਪ੍ਰਭਾਤੀ-5) 

= 294 

ਸ਼ਲੋਕ (ਥਿਤੀ-1 ਅਤੇ ਸ਼ਲੋਂਕ 
ਕਬੀਰ ਪ੍ਰਕਰਣ- 237) = 238 
ਕੁਲ ਜੋੜ = 532 


: ਸ਼ਬਦ (ਗੂਜਰੀ-1,, ਮਾਰੂ-1)-2 
: ਸ਼ਬਦ (ਸਿਰੀ-1, ਗੂਜਰੀ-2, 


ਧਨਾਸਰੀ-1) = 4 


: ਸ਼ਬਦ (ਆਸਾ-2, ਧਨਾਸਰੀ-1) 


= 3 


: ਸ਼ਬਦ (ਗਉੜੀ-1, ਆਸਾ-5, 
_ ਗੁਜਰੀ-2, ਸੋਰਠਿ-3, ਧਨਾਸਰੀ- 


5, ਟੋਡੀ-3, ਤਿਲੈੰਗ-2, 
ਬਿਲਾਵਲ-1 , ਗੋਂਡ-7, ਰਾਮਕਲੀ 
-4, ਮਾਲੀਗਉੜਾ-3, ਮਾਰੂ-1, - 
ਭੈਰਉ-12, ਬਸੈਤ-3, ਸਾਰੈਗ-3, 
ਮਲਾਰ-2, ਕਾਨੜਾ- 1, ਪ੍ਰਭਾਤੀ- 
3)= 61 


: ਸ਼ਬਦ (ਸਾਰੈਗ-1) = 1 
: ਸ਼ਬਦ (ਧਨਾਸਰੀ-1) =1 


ਭ/0/0/.5110005140.2011) 


ਬਾਣੀ- ਬਿਉਰਾ 


(12) ਫਰੀਦ ___: ਸ਼ਬਦ (ਆਸਾ-2, ਸੂਹੀ-2) =4 
ਸ਼ਲੋਕ - 112 = 116 ਰ੍ 
(13) ਬੇਣੀ : ਸ਼ਬਦ (ਸਿਰੀ-1, ਰਾਮਕਲੀ-1, 
ਪ੍ਭਾਤੀ-1) =3 
(14) ਭੀਖਣ : ਸ਼ਬਦ (ਸੋਰਠਿ-2) =2 
(15) ਰਵਿਦਾਸ _: ਸ਼ਬਦ (ਸਿਰੀ-1, ਗਉੜੀ-5, 


ਆਸਾ-6, ਗੂਜਰੀ-1 , ਸੋਰਠਿ-7, 
ਧਨਾਸਰੀ-3, ਜੈਤਸਰੀ-1, 
ਸੂਹੀ-3, ਬਿਲਾਵਲ-2, ਗੋਂਡ-2, 
ਰਾਮਕਲੀ-1, ਮਾਰੂ-2, ਕੇਦਾਰਾ- 
1, ਭੈਰਉ-1 , ਬਸੈਤ-1 , ਮਲਾਰ- 
3) =40 

(16) ਰਾਮਾਨੰਦ _: ਸ਼ਬਦ (ਬਸੈਤ-1) 1 

ਭੱਟ-ਬਾਣਾ 

ਭੱਟ : ਸਵੱਯੋੇ-- 123 

(ਕਲ੍ਹਸਹਾਰ-54, ਜਾਲਪ-5, 


ਕੀਰਤ-8, ਭਿਖਾ-2, ਸਲ੍ਹ-3, 


ਭਲ੍ਹ-1, ਨਲੂ-16, ਗਯੋਦ-13, 
ਮਥੁਰਾ-14, ਬਲ੍ਹ-5, ਹਰਬਸ-2)। 
ਮਰਦਾਨਾ : ਸ਼ਲੋਕ-3 = 3 
ਸਤਾ ਬਲਵੰਡ : ਪਦੇ-8 (ਰਾਮਕਲੀ ਵਾਰ) = 8 
___ਕੁਲ ਜੋੜ = 134 
ਰਾਗਮਾਲਾ : ਦੋਹਰੇ-5, ਚੌਪਈ-ਜੁਟ-7 = 12 
ਗੁਰਥਾਣ? 
ਬਾਣੀਵਾਰ ਕੁਲ ਅੰਕ : ਮੂਲਮੰਤ੍-1, ਚਉਪਦੇ-2026, 
ਅਸ਼ਟਪਦੀਆਂ-338 , ਪਹਰੇ-4, 
ਅਲਾਹਣੀਆਂ-9, ਕੁ ਚਜੀ- 
ਸੁਚਜੀ-2, ਪਦੇ-381, ਛੰਤ- 
146, ਸ਼ਲੋਕ-1476, ਪਉੜੀਆਂ- 
- 501, ਸੋਲਹੇ-62, ਸਵੱਯੋ-20 
= 4966 
ਬਾਣੀਕਾਰ ਅਨੁਸਾਰ ਕੁਲ ਅੰਕ : 
ਮ.੧-958, ਮ.੨-63, ਮ.ੜੇ 
--885, ਮ.੪-640, ਮ.੫- 
2304, ਮ.੯-116 = 4966 
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ਭਾਗਤਾ ਬਾਣਾ 

ਬਾਣੀਕਾਰ ਅਨੁਸਾਰ ਕੁਲ ਜੋੜ : 
ਸਧਨਾ-1, ਸੁੰਦਰ-6, ਸੂਰਦਾਸ- 
1, ਸੈਣ-1, ਕਬੀਰ-532, 
ਜੈਦੇਵ-2, ਤੈਲੋਚਨ-4, ਧੰਨਾ- 
3, ਨਾਮਦੇਵ-61 , ਪਰਮਾਨੰਦ- 
1, ਪੀਪਾ-1, ਫਰੀਦ-116, 
ਬੇਣੀ-3, ਭੀਖਨ-2, ਰਵਿਦਾਸ 
-40, ਰਾਮਾਨੰਦ-] = 775 


ਡੱਟ ਬਾਣਾ 
ਬਾਣੀਕਾਰ ਅਨੁਸਾਰ ਕੁਲ ਜੋੜ : 
ਭੱਟ-123, ਮਰਦਾਨਾ-3, 
ਸਤਾ-ਬਲਵੈਡ-8 = 134 
ਰਾਗਮਾਲਾ (2 ਰ੍ 
ਕੁਲ ਜੋੜ : ਗੁਰਬਾਣੀ-4966, 
ਭਗਤ-ਬਾਣੀ-775, 
ਭੱਟ-ਬਾਣੀ-134, 
ਰਾਗਮਾਲਾ-12 
= 5887 
ਨੋਟ : ਬਾਣੀ ਬਿਉਰਾ ਦਾ ਪੂਰਾ ਵਿਵਰਣ ਹਰ ਇਕ 
ਬਾਣੀਕਾਰ ਦੇ ਇੰਦਰਾਜ ਵਿਚ ਦਿੱਤਾ ਹੈ। 


ਬਾਥੂ (ਪਿੰਡ) : ਹਿਮਾਚਲ ਪ੍ਦੇਸ਼ ਦੇ ਊਨਾ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦਾ ਇਕ 
ਪਿੰਡ ਜੋ ਨੰਗਲ ਤੋਂ ਗੜ੍ਹਸ਼ੋਕਰ ਨੂੰ ਜਾਣ ਵਾਲੀ ਸੜਕ 
ਉਤੇ ਲਗਭਗ 15 ਕਿ.ਮੀ. ਦੀ ਵਿਥ ਉਤੇ ਸਥਿਤ ਹੈ। 
ਗੁਰੁ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਸੈਨ 1700 ਈ. ਵਿਚ ਬਿਭੌਰ 
(ਭਬੌਰ) ਤੋਂ ਆਉਂਦੇ ਹੋਏ ਇਸ ਪਿੰਡ ਤੋਂ ਬਾਹਰ ਪਲਾਸ 
(ਪਲਾਹ) ਦੇ ਬਿਛ ਹੇਠਾਂ ਰੁਕੇ ਸਨ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਆਮਦ 
ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ ਇਥੇ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਗੁਰਪਲਾਹ ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ 
ਦਸਮੀ” ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਸਥਾਨਕ ਰਵਾਇਤ ਅਨੁਸਾਰ 
ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਭੇਂਟ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਵੈਸ਼ਜ ਬਾਬਾ 
ਕਲਾਧਾਰੀ ਨਾਲ ਵੀ ਹੋਈ ਸੀ ਜੋ ਉਦੋ' ਉਨਾ ਵਿਚ ਰਹਿੰਦੇ 
ਸਨ। ਇਹ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਪਿੰਡ ਤੋਂ ਬਾਹਰ ਸੁਆਂ ਨਦੀ ਦੇ 
ਕੰਢੇ ਮਹਾਰਾਜਾ ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ ਦੇ ਵੇਲੇ ਤੋਂ ਬਣਿਆ 
ਹੋਇਆ ਚਲਾ ਆ ਰਿਹਾ ਹੈ। ਇਸ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਸ਼ੋਮਣੀ 
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ਬਾਂਦਰ 


ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਬੈਧਕ ਕਮੇਟੀ ਕਰਦੀ ਹੈ। 


ਬਾਂਦਰ (ਪਿੰਡ) : ਮੋਗਾ ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ ਦੇ ਕੋਟਕਪੂਰੇ ਤੋਂ ਨਗਰ 22 
ਕਿ.ਮੀ. ਦੱਖਣ-ਪੁੂਰਬ ਵਲ ਵਸਿਆ ਇਕ ਪਿੰਡ, ਜਿਥੇ 
ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਨੇ ਦੀਨੇ ਤੋਂ ਕੋਟਕਪੂਰੇ ਨੂੰ ਜਾਂਦਿਆਂ 
ਕੁਝ ਸਮੇਂ ਲਈ ਬਿਸਰਾਮ ਕੀਤਾ ਸੀ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਆਮਦ 
ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ ਪਹਿਲਾਂ ਇਕ ਛੋਟਾ ਜਿਹਾ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ 
ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ ਸੀ। ਬਾਦ ਵਿਚ ਨਵੀਂ ਇਮਾਰਤ ਦੀ 
ਉਸਾਰੀ ਕਰਵਾਈ ਗਈ ਜਿਸ ਦਾ ਨਾਂ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸਾਹਿਬ 
ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ ਦਸ” ਪ੍ਚਲਿਤ ਹੈ। ਇਹ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਸ਼ੋੋਮਣੀ 
ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਬੈਧਕ ਕਮੇਟੀ ਨਾਲ ਸੈਬੈਧਿਤ ਹੈ, ਪਰ ਇਸ 
ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਸਥਾਨਕ ਕਮੇਟੀ ਕਰਦੀ ਹੈ। ਇਥੇ ਵਿਸਾਖੀ 
ਵਾਲੇ ਦਿਨ ਸਾਲਾਨਾ ਮੇਲਾ ਲਗਦਾ ਹੈ; ਲੋਹੜੀ ਦਾ 
ਤਿਉਹਾਰ ਵੀ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਰੁਚੀ ਨਾਲ ਮੰਨਾਇਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 


ਬਾਬਕ , ਭਾਈ (ਮ. 1642 ਈ.) : ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਸਾਹਿਬ 
ਦੇ ਦਰਬਾਰ ਦਾ ਇਕ ਮੁਸਲਮਾਨ ਰਬਾਬੀ, ਜੋ ਸਵੇਰੇ ਸ਼ਾਮ 
ਕੀਰਤਨ ਕਰਦਾ ਹੁੰਦਾ ਸੀ। ਸਿੱਖ ਇਤਿਹਾਸ ਅਨੁਸਾਰ ਸੱਤਾ 
ਅਤੇ ਬਲਵੋਡ ਨੇ ਮਰਨ ਵੇਲੇ ਇਸ ਨੂੰ ਗੁਰੂ-ਦਰਬਾਰ ਵਿਚ 
ਕੀਰਤਨ ਕਰਨ ਲਈ ਤਾਕੀਦ ਕੀਤੀ ਸੀ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੋਹਾਂ ਨੂੰ 
ਹੋਂ ਕੇ ਕੀਰਤਨ ਕਰਨਾ ਸ਼ੁਰੂ ਕਰ ਦਿੱਤਾ। ਇਹ ਇਕ ਚੈਗਾ 
ਯੋਧਾ ਵੀ ਸੀ। ਜਦੋ ਮੁਗ਼ਲ ਫ਼ੌਜਦਾਰ ਮੁਖ਼ਲਿਸ ਖ਼ਾਨ ਨੇ 
ਸੈਨ 1628 ਈ. ਵਿਚ ਅਚਾਨਕ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਉਤੇ ਹਮਲਾ 
ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਤਾਂ ਭਾਈ ਸਿੰਘਾ ਨਾਲ ਮਿਲ ਕੇ ਇਸ ਨੇ ਬੀਬੀ 
ਵੀਰੋ ਨੂੰ ਸੁਰਖਿਆ ਸਹਿਤ ਝਬਾਲ ਪਹੁੰਚਾਇਆ। ਇਸ ਨੇ 
ਉਸ ਜੋਗ ਵਿਚ ਵੀ ਹਿੱਸਾ ਲਿਆ। ਇਸ ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ ਇਕ 
ਮਤ ਅਨੁਸਾਰ ਸੈਨ 1642 ਈ. ਵਿਚ ਕੀਰਤਪੁਰ ਵਿਚ 
ਹੋਇਆ। ਦੂਜੇ ਮਤ ਅਨੁਸਾਰ ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਸਾਹਿਬ ਨੇ 
ਇਸ ਦਾ ਅੰਤ ਨੋੜੇ ਆਇਆ ਵੇਖ ਕੇ ਇਸ ਨੂੰ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ 
ਨੂੰ ਪਰਤਣ ਲਈ ਕਹਿ ਦਿੱਤਾ, ਜਿਥੇ ਜਾ ਕੇ ਸੈਨ 1642 
ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਦੀ ਮ੍ਰਿਤੂ ਹੋ ਗਈ। 


ਬਾਬਰ, ਬਾਦਸ਼ਾਹ (1483-1530 ਈ.) :' ਹਿੰਦੁਸਤਾਨ 
ਦਾ ਪਹਿਲਾ ਮੁਗ਼ਲ ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਜਿਸ ਦਾ ਪੂਰਾ ਨਾਂ 
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ਬਾਬਰ, ਬਾਦਸ਼ਾਹ 


ਜ਼ਹੀਰੁੱਦੀਨ ਮੁਹੈਮਦ ਸੀ ਅਤੇ ਜਿਸ ਦਾ ਜਨਮ 14 ਫਰਵਰੀ 
1483 ਈ . ਵਿਚ ਮੱਧ-ਏਸ਼ੀਆ ਦੇ ਫ਼ਰਗਾਨਾ ਰਾਜ ਵਿਚ 
ਹੋਇਆ। ਇਹ ਤੈਮੂਰ ਦੀ ਛੇਵੀ' ਪੀੜ੍ਹੀ ਵਿਚ ਹੋਇਆ ਬਹੁਤ 
ਚੁਸਤ ਅਤੇ ਦੂਰ-ਅੰਦੇਸ਼ ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਸੀ। ਇਸ ਦੇ ਪਿਤਾ 
ਦਾ ਨਾਂ ਮਿਰਜ਼ਾ ਉਮਰ ਸ਼ੇਖ ਅਤੇ ਮਾਤਾ ਦਾ ਨਾਂ ਕੁਤਲਜ਼- 
ਨਿਗਾਰ-ਖ਼ਾਨਮ ਸੀ ਜੋ ਚੁਗਤਾਈ ਖ਼ਾਂ ਦੇ ਖ਼ਾਨਦਾਨ ਵਿਚੋਂ 
ਸੀ। ਇਸ ਲਈ ਇਸ ਨੂੰ “ਚੁਗੱਤਾ” ਵੀ ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 

ਜੂਨ 1494 ਈ. ਵਿਚ ਪਿਤਾ ਦੇ ਦੇਹਾਂਤ ਤੋੱ 
ਬਾਦ ਇਹ ਕੇਵਲ ਬਾਰ੍ਹਾਂ ਵਰ੍ਹਿਆਂ ਦੀ ਛੋਟੀ ਉਮਰ ਵਿਚ 
ਆਪਣੇ ਕਬੀਲੇ ਦਾ ਸਰਦਾਰ ਬਣਿਆ। ਪਹਿਲਾਂ ਇਸ ਨੇ 
ਕਈ ਵਾਰ ਕੋਸ਼ਿਸ਼ ਕੀਤੀ ਕਿ ਸਮਰਕੰਦ ਉਤੇ ਕਬਜ਼ਾ ਕਰੇ, 
ਪਰ ਕਾਮਯਾਬ ਨ ਹੋਣ ਤੇ ਇਸ ਨੇ ਕਾਬੁਲ ਵਲ ਮੂੰਹ 
ਮੋੜਿਆ। ਸੈਨ 1519 ਈ. ਵਿਚ ਕਾਬੁਲ ਅਤੇ ਕੌਧਾਰ 
ਉਤੇ ਅਧਿਕਾਰ ਕਾਇਮ ਕਰਕੇ ਇਸ ਨੇ ਹਿੰਦੁਸਤਾਨ ਦੀ 
ਰਾਜਨੈਤਿਕ ਸਥਿਤੀ ਵਿਚ ਦਿਲਚਸਪੀ ਲੈਣੀ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤੀ। 
ਇਸ ਨੇ ਪਹਿਲਾਂ ਸੈਨ 1519 ਈ. ਵਿਚ ਦੋ. ਵਾਰ ਅਤੇ 
ਫਿਰ ਸੈਨ 1520 ਈ. ਵਿਚ ਤੀਜੀ ਵਾਰ ਹਿੰਦੁਸਤਾਨ ਉਤੇ 
ਹਮਲਾ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਭੇਰੇ ਤੋਂ ਸਿਆਲਕੋਟ ਤਕ ਇਲਾਕਾ 
ਗਾਹ ਮਾਰਿਆ। ਇਸ ਹਮਲੇ ਦੌਰਾਨ ਸੈਦਪੁਰ (ਏਮਨਾਬਾਦ) 
ਨਗਰ ਨੂੰ ਬੁਰੀ ਤਰ੍ਹਾਂ ਲੁਟਿਆ। ਉਦੋ' ਪਰਜਾ ਦੀ ਹੋਈ 
ਦੁਰਦਸ਼ਾ ਵਲ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ “'ਬਾਬਰਵਾਣੀ” 
ਵਿਚ ਬੜੇ ਯਥਾਰਥ ਢੰਗ ਨਾਲ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਪਾਇਆ ਹੈ- 
ਬਾਝਰਵਾਣਾ /ਫ/6' ਗਈ ਕ/ਇਰ ਨ ਰੋਟੀ ਖ/ਇ/ (ਗੁ .ਰੀ. 
417)। ਜਨਮਸਾਖੀ ਸਾਹਿਤ ਵਿਚ ਬਾਬਰ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ 
ਦੇਵ ਜੀ ਦਾ ਮੇਲ ਹੋਇਆ ਲਿਖਿਆ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ 
ਜੀ ਨੇ ਬਾਬਰ ਦੇ ਹਮਲੇ ਨਾਲ ਹੋਈ ਤਬਾਹੀ ਅਤੇ ਪਰਜਾ ਉਤੇ 
ਕੀਤੇ ਜ਼ੁਲਮ ਦਾ ਬੜਾ ਸਜੀਵ ਚਿਤ੍ਣ ਆਪਣੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ 
ਕੀਤਾ ਹੈ। ਇਸ ਪਰਥਾਇ ਲਿਖੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਚਾਰ ਸ਼ਬਦ 
“ਬਾਬਰਵਾਣੀ” (ਵੇਖੋ) ਅਖਵਾਉਂਦੇ ਹਨ। 

ਫਿਰ ਸੈਨ 1524 ਈ. ਵਿਚ ਜਦੋਂ ਲੋਧੀਆਂ ਦੀ 
ਬਾਦਸ਼ਾਹੀ ਵਿਚ ਤੇੜਾਂ ਆਉਣ ਲਗੀਆਂ, ਤਾਂ ਸੁਲਤਾਨ 
ਇਬ੍ਾਹੀਮ ਲੋਧੀ ਦੇ ਅਸੈਤੁਸ਼ਟ ਅਹਿਲਕਾਰਾਂ ਨੇ ਬਾਹਰਲੀ 
ਸਹਾਇਤਾ ਨਾਲ ਦਿੱਲੀ ਸਲਤਨਤ ਨੂੰ ਉਲਟਣਾ ਚਾਹਿਆ 
ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ ਆਲਮ ਖ਼ਾਂ ਅਤੇ ਦੌਲਤ ਖ਼ਾਂ ਦੇ ਨਾਂ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ 
ਉਲੋਖਯੋਗ ਹਨ। ਫਲਸਰੂਪ ਬਾਬਰ ਨੇ ਸੈਨ 1524 ਈ. 
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ਬਾਬਰਵਾਣੀ 
ਵਿਚ ਚੌਥੀ ਵਾਰ ਹਿੰਦੁਸਤਾਨ ਉਤੇ ਹਮਲਾ ਕੀਤਾ ਅਤੇ 
_ਲਾਹੌਰ ਤਕ ਆਪਣਾ ਕਬਜ਼ਾ ਕਰ ਲਿਆ। ਲਾਹੌਰ ਨੂੰ ਬਾਬਰ 
ਨੇ ਅੱਗ ਲਗਾਈ ਅਤੇ ਸਵਾ ਪਹਿਰ ਤਕ ਖ਼ੂਬ ਕਹਿਰ 
ਢਾਇਆ। ਇਸ ਘਟਨਾ ਬਾਰੇ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ 
ਕਿਹਾ ਹੈ- ਲਾਹੱਰ ਸਹਰ ਲਹ੍ਰ ਕਾਹਰ ਸਵਾ ਪਹਰ /(ਗੁ .ਗ੍‌. 
1412)। ਇਸ ਤੋ' ਬਾਦ ਸਾਰੇ ਹਿੰਦੁਸਤਾਨ ਨੂੰ ਜਿਤਣ ਦੀ 
ਇੱਛਾ ਨਾਲ ਬਾਬਰ ਪੂਰੀ ਤਿਆਰੀ ਕਰਨ ਲਈ ਆਪਣੇ 
ਦੇਸ਼ ਪਰਤ ਗਿਆ। ਫਿਰ ਉਸ ਨੇ ਸੈਨ 2526 ਈ. ਵਿਚ 
12000 ਸੈਨਿਕਾਂ ਸਹਿਤ ਭਰਪੂਰ ਹਮਲਾ ਕੀਤਾ ਅਤੇ 
20-21 ਅਖੈਲ ਨੂੰ ਪਾਨੀਪਤ ਦੇ ਮੈਦਾਨ ਵਿਚ ਇਬਰਾਹੀਮ 
ਲੋਧੀ ਦੀਆਂ ਫ਼ੌਜਾਂ ਨੂੰ ਤਕੜੀ ਹਾਰ ਦੇ ਕੇ ਦਿੱਲੀ ਦੇ ਤਖ਼ਤ 
ਉਤੇ ਅਧਿਕਾਰ ਕਰ ਲਿਆ। ਤਦਉਪਰੈਤ ਇਸ ਨੇ ਸੈਨ 
1527 ਈ . ਵਿਚ ਚਤੌੜ ਦੇ ਰਾਜੇ ਰਾਣਾ ਸੈਗ੍ਰਾਮ ਸਿੰਘ ਨੂੰ 
ਹਰਾਇਆ ਅਤੇ ਕਈ ਹੋਰ ਇਲਾਕੇ ਅਧੀਨ ਕੀਤੇ । ਰਾਣਾ 
ਸੰਗਮ ਸਿੰਘ ਨਾਲ ਲੜਨ ਵੇਲੇ ਇਸ ਨੇ ਸ਼ਰਾਬ-ਨੌਸ਼ੀ 
ਬੈਦ ਕਰਨ ਦੀ ਪ੍ਰਤਿਗਿਆ ਕੀਤੀ। ਉੱਤਰ ਪ੍ਰਦੇਸ਼ ਦੇ ਅਨੇਕ 
ਇਲਾਕੇ ਜਿਤ ਕੇ ਇਸ ਨੇ ਮੁਗ਼ਲ ਰਾਜ ਦੀ ਬੁਨਿਆਦ 
ਰਖੀ। ਸੈਨ 1529 ਈ. ਤਕ ਇਸ ਨੇ ਬਿਹਾਰ ਅਤੇ ਬੈਗਾਲ 
ਦੇ ਪ੍ਸ਼ਾਸਕਾਂ ਨੂੰ ਵੀ ਭਾਂਜ ਦੇ ਦਿੱਤੀ। 


ਕਾਫ਼ੀ ਸੈਘਰਸ਼-ਪੂਰਣ ਲੜਾਈਆਂ ਲੜਨ ਕਰਕੇ 


ਇਸ ਦੀ ਸਿਹਤ ਖ਼ਰਾਬ ਹੋਣ ਲਗ ਪਈ। ਪਿਤਾ ਦੀ ਬੀਮਾਰੀ 
ਸੁਣ ਕੇ ਹੁਮਾਠੂੰ ਬਦਖ਼ਸ਼ਾਂ ਤੋਂ ਆਗਰੇ ਪਹੁੰਚਿਆ। ਕੁਝ ਸਮੇਂ 
ਬਾਦ ਬਾਬਰ ਠੀਕ ਹੋ ਗਿਆ। ਪਰ ਹੁਮਾਯੂ ਦੀ ਸਿਹਤ ਖ਼ਰਾਬ 
ਹੋ ਗਈ। ਰਵਾਇਤ ਅਨੁਸਾਰ ਬਾਬਰ ਨੋ ਆਪਣੀ ਰਹਿੰਦੀ 
ਉਮਰ ਵਾਰ ਕੇ ਹੁਮਾਧੂ ਦੀ ਉਮਰ ਵਧਾਉਣ ਦਾ ਉੱਦਮ 


ਕੀਤਾ। ਪਰ ਇਤਿਹਾਸਕਾਰਾਂ ਦਾ ਮਤ ਹੈ ਕਿ ਬਾਬਰ ਦੀ' 


ਸਿਹਤ ਕਾਫ਼ੀ ਖ਼ਰਾਬ ਹੋਣ ਕਰਕੇ 26 ਦਸੈਬਰ 1530 ਈ. 
ਨੂੰ ਇਸ ਦਾ ਆਗੇਰ ਵਿਚ ਦੇਹਾਂਤ ਹੋ ਗਿਆ। ਕਈ ਵਰ੍ਹਿਆਂ 
ਬਾਦ ਇਸ ਦੀ ਦੇਹ ਨੂੰ ਕਾਬੁਲ ਵਿਚ ਲੈ ਜਾ ਕੇ ਇਕ ਬਾਗ਼ 
ਵਿਚ ਦਫ਼ਨਾਇਆ ਗਿਆ। 


ਬਾਬਰਵਾਣੀ : ਬਾਬਰ ਦੇ ਹਮਲੇ ਵੇਲੇ ਮਾਨਵਤਾ ਨੂੰ 
ਪੀੜਿਤ ਵੇਖ ਕੇ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਮੁਖ ਤੋਂ ਹਮਦਰਦੀ 
ਦੇ ਜੋ ਬੋਲ ਫੁਟੇ, ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਆਮ ਤੌਰ 'ਤੇ “ਬਾਬਰਵਾਣੀ” 
ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। “ਬਾਬਰਵਾਣੀ” ਸ਼ਬਦ ਦੀ ਮੂਲ ਰੂਪ ਵਿਚ 
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ਵਰਤੋਂ ਆਸਾ ਰਾਗ ਦੀ ਅਸ਼ਟਪਦੀ 11 ਵਿਚ ਹੋਈ ਹੈ-- 
ਸ਼ਾਹਾਂ ਸ਼ਗਤਿ ਗਵਾਈਆ ਰੰਗਿ ਤਮਾਸੈ ਚਾਇ / ਝਾਬਰਵਾਣਾ 
ਫਿਨਿ ਗਈ ਕਾਇਰ ਨ ਰੋਟੀ ਖਾਾਇ/ (ਗੁ.ਗੁੰ.417)। ਇਥੇ 
ਇਸ ਤੋਂ ਭਾਵ ਹੈ ਬਾਬਰ ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਦੀ ਦੁਹਾਈ ਜਾਂ ਹੁਕਮ 
ਆਦਿ। 

ਬਾਦ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਰਚਿਤ ਉਨ੍ਹਾਂ ਚਾਰ 
ਸ਼ਬਦਾਂ ਨੂੰ, ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਸੈਬੈਧ ਬਾਬਰ ਦੇ ਹਮਲੇ ਦੁਆਰਾ ਹੋਈ 
ਤਬਾਹੀ ਅਤੇ ਉਸ ਪ੍ਰਤਿ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਪ੍ਤਿਕਰਮ ਨਾਲ ਹੈ, 
“ਬਾਬਰਵਾਣੀ” ਨਾਂ ਨਾਲ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। 

ਇਹ ਚਾਰ ਸ਼ਬਦ ਹਨ-(1) ਖੁਰਾਸ਼ਾਨ ਖਸ਼ਆਾਨਾ 
ਕਾਆ /ਹੰਦੁਸ਼ਤਾਨ ਡਰਾਇਆ, (2) /ਜਨ #ਨੰਰ ਸੋਹਨ 
ਪਟੀਆ ਆਗ ਪਾਇ ਸੰਧੂਰ, (3) ਕਹਾ ਸ਼ ਖੋਲ ਤਬੇਲਾ 
ਘੰੜੋ ਕਹਾ ਭੋਗੀ ਸ਼ਹਨਾਈ, (4) ਜਸ ਮੈ ਆਵੈ ਖਸ਼ਮ ਕਾ 
ਬਾਣ ਤੰਸੜਾ ਕਗਠੰ ਗਿਆਨ ਵੇ ਲਾਲੋ / ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ 
ਪਹਿਲੇ ਤਿੰਨ ਆਸਾ ਰਾਗ ਵਿਚ ਉਚਾਰੇ ਹੋਏ ਹਨ ਅਤੇ 
ਚੌਥਾ ਤਿਲੈਗ ਰਾਗ ਵਿਚ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਸ਼ਬਦਾਂ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ 
ਦੇਵ ਜੀ ਦੀ ਰਾਜਨੈਤਿਕ ਦ੍੍‌ਸ਼ਟੀ, ਸਮਕਾਲੀ ਬਾਦਸ਼ਾਹ 
ਪ੍ਤਿ ਆਕ੍ਰੌਸ਼ ਦੀ ਭਾਵਨਾ ਅਤੇ ਯਥਾਰਥ ਯੁਗ-ਚਿਤ੍ਣ 
ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਉੱਲੇਖਯੋਗ ਹਨ। 


ਬਾਬਾ : ਇਹ ਫ਼ਾਰਸੀ ਭਾਸ਼ੀ ਸ਼ਬਦ ਹੈ ਅਤੇ ਇਸ ਦੇ ਅਰਥ 
ਪਿਤਾ, ਦਾਦਾ ਆਦਿ ਕੀਤੇ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। ਈਰਾਨ ਆਦਿ 
ਮੁਲਕਾਂ ਵਿਚ ਕੁਝ ਖ਼ਾਸ ਫ਼ਿਰਕਿਆਂ ਵਾਲੇ ਸੂਫ਼ੀਆਂ ਜਾਂ 
ਅਬਦਾਲਾਂ ਲਈ ਵੀ ਇਹ ਸਤਿਕਾਰਵਾਚਕ ਸ਼ਬਦ ਵਰਤਿਆ 
ਜਾਂਦਾ ਰਿਹਾ ਹੈ। ਜਦੋਂ ਸੂਫ਼ੀ ਸਾਧਕ ਹਿੰਦੁਸਤਾਨ ਵਿਚ ਆਏ 
ਤਾਂ ਇਹ ਸ਼ਬਦ ਵੀ ਨਾਲ ਹੀ ਚਲਦਾ ਰਿਹਾ। ਫ਼ਰੀਦ 
ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਲਈ ਵੀ ਇਹੀ ਸ਼ਬਦ 
ਵਰਤਿਆ ਜਾਣ ਲਗਾ। ਜਨਮਸਾਖੀ ਸਾਹਿਤ ਵਿਚ ਗੁਰੂ 


ਜੀ ਨੂੰ ਹਰ ਉਮਰ ਵਿਚ 'ਬਾਬਾ ਨਾਨਕ” ਕਿਹਾ ਗਿਆ ਹੈ। 


ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਤੋਂ ਬਾਦ ਇਹ ਸ਼ਬਦ ਗੁਰੂ- 
ਵੈਸ਼ਜਾਂ ਲਈ ਵਰਤਿਆ ਜਾਣ ਲਗਾ, ਜਿਵੇਂ ਬਾਬਾ ਸੀਚੰਦ, 
ਬਾਬਾ ਗੁਰਦਿੱਤਾ, ਬਾਬਾ ਅਟਲ, ਬਾਬਾ ਸਾਹਿਬ ਸਿੰਘ ਬੇਦੀ 
ਆਦਿ। ਸਿੱਖ ਧਰਮ-ਸਾਧਨਾ ਵਿਚ ਪ੍ਤਿਸ਼ਠਿਤ ਸਥਿਤੀ 
ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰ ਚੁਕੇ ਮਹਾਪੁਰਸ਼ਾਂ ਜਾਂ ਸੈਪ੍ਦਾਇ ਪ੍ਰਵਰਤਕਾਂ, 
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ਬਾਬਾ ਬਕਾਲਾ 
ਧਰਮ ਆਧਾਰਿਤ ਰਿਆਸਤਾਂ ਦੇ ਬਾਨੀਆਂ ਲਈ ਵੀ ਇਸ 
ਸ਼ਬਦ ਦੀ ਵਰਤੋ ਕੀਤੀ ਜਾਣ ਲਗੀ, ਜਿਵੇਂ ਬਾਬਾ ਬੁੱਢਾ, 
ਬਾਬਾ ਰਾਮ ਸਿੰਘ, ਬਾਬਾ ਦਿਆਲ, ਬਾਬਾ ਆਲਾ ਆਦਿ। 
ਸਿੱਖ ਜਗਤ ਵਿਚ ਵਰਤੇ ਜਾਂਦੇ ਹੋਰ ਸਤਿਕਾਰ-ਵਾਚਕ 
ਆਦਿ ਤੋਂ 'ਬਾਬਾ” ਸ਼ਬਦ ਦੀ ਸਥਿਤੀ ਉਤਮ ਕਹੀ ਜਾ 
ਸਕਦੀ ਹੈ। 


ਬਾਬਾ ਬਕਾਲਾ (ਨਗਰ) : ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦਾ ਇਕ ਨਗਰ, 
ਜਿਥੇ ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਨੇ ਲਗਾਤਾਰ 20 ਸਾਲ ਤਪ 
ਕੀਤਾ ਸੀ। ਇਸ ਦਾ ਪਹਿਲਾ ਨਾਂ ਕੇਵਲ “ਬਕਾਲਾ” (ਮੂਲ 
ਨਾਂ 'ਬਕਵਾਲਾ”) ਸੀ, ਪਰ ਜਦੋਂ ਅੱਠਵੇਂ ਗੁਰੂ ਹਰਿਕ੍ਰਿਸ਼ਨ 
ਜੀ ਦਿੱਲੀ ਵਿਚ ਜੋਤੀ ਜੋਤਿ ਸਮਾਉਣ ਲਗੇ ਤਾਂ ਸੈਗਤ 
ਦੁਆਰਾ ਬੇਨਤੀ ਕਰਨ 'ਤੇ ਆਪ ਜੀ ਨੇ ਆਪਣੇ ਉਤਰਾ- 
ਧਿਕਾਰੀ ਬਾਰੇ ਕੇਵਲ “ਬਾਬਾ ਬਕਾਲੇ” ਸ਼ਬਦ ਉਚਾਰੇ । ਉਦੋਂ 
ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਬਕਾਲੇ ਰਹਿੰਦੇ ਸਨ ਕਿਉਂਕਿ ਗੁਰੂ 
ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਮਹਾਪਸਥਾਨ ਤੋ ਬਾਦ ਆਪ 
ਆਪਣੀ ਮਾਤਾ ਨਾਨਕੀ ਜੀ ਅਤੇ ਪਰਿਵਾਰ ਸਹਿਤ 
ਕੀਰਤਪੁਰ ਤੋਂ ਬਕਾਲੇ ਆ ਗਏ। ਚੂੰਕਿ ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ 
ਗੁਰੂ ਹਰਿਕ੍ਰਿਸ਼ਨ ਜੀ ਦੇ ਦਾਦਾ ਬਾਬਾ ਗੁਰਦਿੱਤਾ ਦੇ ਭਰਾ 
ਸਨ, ਇਸ ਲਈ ਉਹ ਅੱਠਵੇਂ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਵੀ ਦਾਦਾ (ਬਾਬਾ) 
ਸਨ। ਉਸ ਦਿਨ ਤੋਂ 'ਬਾਬਾ” ਸ਼ਬਦ “ਬਕਾਲੇ” ਨਾਲ ਸੈਯੁਕਤ 
ਹੋ ਗਿਆ। ਸਿੱਖ ਇਤਿਹਾਸ ਨਾਲ ਸਬੰਧਿਤ ਇਥੇ ਕਈ 
ਧਰਮ-ਧਾਮ ਹਨ। 

ਗਾਰਦਆਰਾ ਦਰਬਾਰ ਸ਼ਾ/ਹੜ ਉਸ ਸਥਾਨ ਉਤੇ 
ਨਿਰਮਿਤ ਹੈ ਜਿਥੇ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਨੂੰ ਗੁਰਿਆਈ ਦਾ ਤਿਲਕ 
ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਸੀ ਅਤੇ ਜਿਥੇ ਬੈਠ ਕੇ ਉਹ ਸੈਗਤਾਂ ਨੂੰ 
ਉਪਦੇਸ਼ ਦਿੰਦੇ ਸਨ। 

ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਭਰਾ ਸ਼/ਹਥ' ਜਿਥੇ ਗੁਰੂ ਤੇਗ 
ਬਹਾਦਰ ਸੈਨ 1644 ਤੋਂ 1664 ਈ. ਤਕ ਤਪਸਿਆ ਕਰਦੇ 
ਰਹੇ । ਇਥੇ ਹੀ ਆ ਕੇ ਭਾਈ ਮੱਖਣ ਸ਼ਾਹ ਲੁਬਾਣੇ ਨੇ “ਗੁਰੂ 
ਲਾਧੋ ਰੇ, ਗੁਰੂ ਲਾਧੋ ਰੇ” ਦੀ ਘੋਸ਼ਣਾ ਕੀਤੀ। ਇਸ ਸਥਾਨ 
ਦੀ ਨੌ ਮੰਜ਼ਲੀ ਇਮਾਰਤ ਸੈਨ 1952 ਈ. ਵਿਚ ਮੁਕੇਮਲ 
ਹੋਈ ਸੀ। 
ਗਾਰਦਆਰਾ ਮੰਜਾ ਸ਼ਾਹਿਝ ਜਿਥੇ ਧੀਰ ਮੱਲ ਨੇ 
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-ਬਾਬਾ ਬੁੱਢਾ ਥੈਸਾਵਲੀ 
ਸ਼ੀਹੇਂ ਮਸੈਦ ਦੁਆਰਾ ਗੁਰੂ ਜੀ ਉਤੇ ਗੋਲੀ ਚਲਵਾਈ ਸੀ 
ਤਾਂ ਜੋ ਉਹ ਖ਼ੁਦ ਗੱਦੀ ਹਥਿਆ ਸਕੇ। 

ਗਾਰਦਾਆਰਾ ਸੰਸ਼ “ਹਲ ਆਤਾ ਗੰਗਾ ਜਾ ਉਸ 
ਸਥਾਨ ਉਤੇ ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ ਜਿਥੇ ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ 
ਸਾਹਿਬ ਆਪਣੀ ਮਾਤਾ ਰੀਗਾ ਜੀ ਸਹਿਤ ਮਿਹਰੇ ਸਿੱਖ ਦੇ 


- ਘਰ ਕੁਝ ਸਮੇਂ ਲਈ ਠਹਿਰੇ ਸਨ। ਇਥੇ ਹੀ ਮਾਤਾ ਜੀ ਨੇ 


12 ਜੂਨ, 1628 ਈ. ਨੂੰ ਸਰੀਰ ਤਿਆਗਿਆ ਸੀ। 
ਉਪਰੋਕਤ ਚਾਰੇ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਇਕ ਦੂਜੇ ਦੇ ਨੇੜੇ 


`_ ਹਨ ਅਤੇ ਸ਼ੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਬੰਧਕ ਕਮੇਟੀ ਨਾਲ 


ਸੰਬੰਧਿਤ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਸਥਾਨਕ ਕਮੇਟੀ 
ਕਰਦੀ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਤੋਂ ਹਿਲਾਵਾ ਦੋ ਹੋਰ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਵੀ 
ਹਨ। ਇਕ, ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਮਾਤਾ ਗੰਗਾ ਜੀ, ਜੋ ਦਰਬਾਰ 
ਸਾਹਿਬ ਤੋਂ ਅੱਧੇ ਕਿ.ਮੀ. ਦੀ ਵਿਥ ਉਤੇ ਹੈ। ਮਾਤਾ ਰੰਗਾ 
ਜੀ ਨੇ ਅੰਤਿਮ ਸਮੇਂ ਇਹ ਚਾਹਿਆ ਸੀ ਕਿ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਸ਼ਰੀਰ 
ਨੂੰ ਜਲ-ਪ੍ਰਵਾਹ ਕੀਤਾ ਜਾਏ। ਸੈਗਤਾਂ ਨੇ ਸ਼ਰੀਰ ਨੂੰ ਜਲ 
ਵਿਚ ਪ੍ਰਵਾਹਿਤ ਕਰਕੇ ਬਬਾਣ ਨੂੰ ਰਸਮੀ ਤੌਰ ਤੇ ਇਥੇ 
ਅਗਨ-ਭੇੱਟ ਕੀਤਾ ਸੀ ਅਤੇ ਉਸ ਥਾਂ ਉਤੇ ਸਮਾਧ ਉਸਾਰੀ 
ਸੀ। ਵੀਹਵੀਂ ਸਦੀ ਦੇ ਸੱਤਵੇਂ ਦਹਾਕੇ ਵਿਚ ਤਰੁਣਾ ਦਲ 
ਦੇ ਬਾਬਾ ਬਿਸ਼ਨ ਸਿੰਘ ਨਿਹੰਗ ਨੇ ਇਸ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਦੀ 
ਇਮਾਰਤ ਦੀ ਉਸਾਰੀ ਕਰਵਾਈ ਸੀ ਅਤੇ ਇਸ ਦੀ ਸੇਵਾ- 
ਸੈਭਾਲ ਨਿਹੈਗ ਸਿੰਘ ਹੀ ਕਰਦੇ ਹਨ। ਦੂਜਾ, ਗੁਰਦੁਆਰਾ 
ਪਿਪਲ ਬਿ੍‌ਛਾਂ ਨਾਲ ਘਿਰੇ ਹੋਏ ਉਸ ਸਥਾਨ ਉਤੇ ਬਣਿਆ 
ਹੋਇਆ ਹੈ ਜਿਥੇ ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਸਾਹਿਬ ਦਾ ਸੈਨਾ-ਦਲ 
ਠਹਿਰਦਾ ਸੀ। ਨਿਹੰਗ ਸਿੰਘ ਇਥੇ ਹੀ ਆਪਣੇ ਘੋੜਿਆਂ 
ਅਤੇ ਪਸ਼ੂਆਂ ਨੂੰ ਰਖਦੇ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਤਰੁਣਾ 
ਦਲ ਦੇ ਬਾਬਾ ਅਜੀਤ ਸਿੰਘ ਪੂਹਲਾ ਦੀ ਰਹਿਨੁਮਾਈ 
ਅਧੀਨ ਤਿਆਰ ਹੋਇਆ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਟਮਦਮਾ ਸਹਿ 
੫ਾ/ਤਸ਼ਾਹੀ ਛੇਵੀਂ, ਰਾਮਗੜ੍ਹੀਆ ਬਰਾਦਰੀ ਦਾ ਗੁਰਦੁਆਰਾ 
ਚੁਝੱਚਾ ਸ਼/ਹਿਲ, ਭਾਈ ਮੱਖਣ ਸ਼ਾਹ ਲੁਬਾਣਾ ਦੀ ਯਾਦ 
ਵਿਚ ਬਣਿਆ ਬੁੰਗਾ ਅਤੇ ਸੈਣ ਭਗਤ ਦਾ ਸਮਾਰਕ ਵੀ 
ਉੱਲੇਖਯੋਗ ਹਨ। 


ਬਾਬਾ ਬੁੱਢਾ ਬੈਸਾਵਲੀ (ਰਚਨਾ) : ਕਵੀ ਸੌਂਧਾ ਰਚਿਤ 
ਇਹ ਬੈਸਾਵਲੀ ਸੈਨ 1792 ਈ. ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ ਲਿਖੀ ਜਾ 
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ਬਾਬੇ ਮੋਹਨ ਵਾਲੀਆਂ ਪੋਥੀਆਂ 
ਚੁਕੀ ਪ੍ਰਤੀਤ ਹੁੰਦੀ ਹੈ, ਕਿਉਂਕਿ ਇਸ ਵਿਚ ਬਾਬਾ ਬੁੱਢਾ 
(ਵੇਖੋ) ਦੇ ਦਸਵੇ' ਵੈਸ਼ਜ ਭਾਈ ਸੁਜਾਨ ਸਿੰਘ ਬਾਰੇ ਮੰਗਲ 
ਕਾਮਨਾ ਅਤੇ ਦੀਰਘ ਆਯੂ ਦੀ ਇੱਛਾ ਪ੍ਰਗਟ ਕੀਤੀ ਗਈ 
ਹੈ। ਕੁਲ 70 ਬੰਦਾਂ ਦੀ ਇਸ ਰਚਨਾ ਵਿਚ ਕਵੀ ਨੇ ਸਵੈਯਾ, 
ਦੌਹਰਾ ਅਤੇ ਚੌਪਈ ਛੰਦਾਂ ਦੀ ਵਰਤੋ' ਰਾਹੀਂ ਬਾਬਾ ਬੁੱਢਾ 
ਅਤੇ ਉਸ ਦੇ ਦਸ ਵੋਸ਼ਜਾਂ (ਭਾਈ ਭਾਨਾ, ਜਲਾਲ, ਸਰਵਣ, 
ਝੰਡਾ, ਗੁਰਦਿੱਤਾ, ਰਾਮ ਕੁਇਰ--ਗੁਰਬਖ਼ਸ਼ ਸਿੰਘ, ਮੁਹਰ 
ਸਿੰਘ, ਸ਼ਾਮ ਸਿੰਘ, ਕਾਨੂ ਸਿੰਘ ਅਤੇ ਸੁਜਾਨ ਸਿੰਘ) ਦੇ 
ਜੀਵਨ ਦੀਆਂ ਕੁਝ ਕੁ ਘਟਨਾਵਾਂ ਦਾ ਬਿੱਤਾਂਤ ਦਿੱਤਾ ਹੈ। 
ਇਸ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਬਾਬਾ ਬੁੱਢਾ ਦੇ ਖ਼ਾਨਦਾਨ ਦੀ ਸਿੱਖ 
ਧਰਮ ਲਹਿਰ ਨੂੰ ਦਿੱਤੇ ਯੋਗਦਾਨ ਉਤੇ ਵੀ ਪ੍ਕਾਸ਼ ਪਾਇਆ 
ਹੈ। ਬਾਬਾ ਬੁੱਢਾ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੀ ਅਭੇਦਤਾ 
ਦਰਸਾਉਂਦੇ ਹੋਇਆਂ ਕਵੀ ਨੇ ਲਿਖਿਆ ਹੈ : 
ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਐਸੋ ਕਹਾ ਸੁਣ ਝਢਾ /ਇਹ ਝਾਤ / 
ਮਹਿ ਤਹਿ ਅਹਿ ਭੇਦ ਨਹਿ ਜਾਨ ਲੰਜੀਆ ਸਾਂਤ / 

ਇਸ ਰਚਨਾ ਦਾ ਇਤਿਹਾਸਿਕ ਮਹੱਤਵ ਗੌਣ ਹੈ 
ਕਿਉਂਕਿ ਇਸ ਦਾ ਸਰੋਤ ਸੁਣੀਆਂ ਸੁਣਾਈਆਂ ਗੱਲਾਂ ਜਾਂ 
ਰਵਾਇਤਾਂ ਹਨ। ਕਵੀ ਨੇ ਕੋਈ ਘਟਨਾ-ਸੈਮਤ ਵੀ ਨਹੀਂ 
ਦਿੱਤਾ। ਪਰ ਇਸ ਰਾਹੀਂ ਬਾਬਾ ਬੁੱਢਾ ਦੇ ਪਰਿਵਾਰ ਨਾਲੋਂ 
ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਦੇ ਵਿਕਾਸ ਵਿਚ ਪਾਇਆ ਯੋਗਦਾਨ, ਪਰਿ- 


ਸਥਿਤੀਆਂ ਉਤੇ ਉਸ ਦਾ ਪ੍ਰਭਾਵ ਅਤੇ ਸਿੱਖ ਸਮਾਜ ਵਿਚ . 


ਇਸ ਖ਼ਾਨਦਾਨ ਦਾ ਆਦਰ ਸਤਿਕਾਰ ਆਦਿ ਤੱਥ ਉਘੜ 
ਕੇ ਜ਼ਰੂਰ ਸਾਹਮਣੇ ਆਉਂਦੇ ਹਨ। ਇਸ ਦਾ ਹੱਥ ਲਿਖਿਤ 
ਖਰੜਾ ਸਿੱਖ ਰੈਫੈਂਸ ਲਾਇਬਰੇਰੀ ਵਿਚ 5435 ਨੰਬਰ ਉਤੇ 
ਉਪਲਬਧ ਸੀ ਅਤੇ ਅਜੇ ਤਕ ਅਣਪ੍ਰਕਾਸ਼ਿਤ ਸੀ। ਪਰ 
ਨਹੀਂ'-ਹੈ। 


ਬਾਬੇ ਮੋਹਨ ਵਾਲੀਆਂ ਪੋਥੀਆਂ : ਇਨ੍ਹਾਂ ਪੋਥੀਆਂ ਦੇ ਦੋ 
ਨਾਮਾਂਤਰ ਹੋਰ ਹਨ- “ਗੋਇਦਵਾਲ ਵਾਲੀਆਂ ਪੋਥੀਆਂ” 
ਅਤੇ 'ਸੈਸਰਾਮ ਵਾਲੀਆਂ ਪੋਥੀਆਂ”। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਇਕ 
ਨਾਂ ਗੋਇੰਦਵਾਲ ਕਸਬੇ ਨਾਲ ਸਬੰਧਿਤ ਹੋਣ ਕਾਰਣ 
ਪ੍ਚਲਿਤ ਹੋਇਆ ਹੈ ਅਤੇ ਦੂਜਾ ਸੈਸਰਾਮ ਦੁਆਰਾ ਲਿਖੇ 
ਜਾਣ ਕਰਕੇ ਪਿਆ ਪ੍ਰਤੀਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ ਪਹਿਲੀ 
ਪੋਥੀ ਅਹੀਆਪੁਰ ਵਾਲੇ ਬਾਬਾ ਦਲੀਪ ਚੰਦ ਭਲਾ ਦੇ ਪੇਤਰੇ 
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ਬਾਬੇ ਮੋਹਨ ਵਾਲੀਆਂ ਪੋਥੀਆਂ 
ਸੀ ਵਿਨੋਦ ਕੁਮਾਰ ਭੱਲਾ (371, ਲਾਜਪਤ ਨਗਰ ਜਲੰਧਰ, 
ਜਾਂ ਕਿੰਗਜ਼ ਹੋਟਲ, ਨੇੜੇ ਰੇਡੀਓ ਸਟੇਸ਼ਨ ਜਲੰਧਰ) ਪਾਸ 
ਪਈ ਹੈ ਅਤੇ ਦੂਜੀ ਬਾਵਾ ਭਗਤ ਸਿੰਘ ਭਲਾ ਦੇ ਪੁੱਤਰਾਂ 
(ਕੰਵਲਜੀਤ ਸਿੰਘ, ਜਗਜੀਤ ਸਿੰਘ ਅਤੇ ਅਮਰਜੀਤ 
ਸਿੰਘ) ਪਾਸ ਸੁੰਦਰ ਕੁਟੀਆ, ਪਿੰਜੌਰ ਵਿਚ ਸੁਰਖਿਅਤ ਹੈ। 

ਇਨ੍ਹਾਂ ਪੋਥੀਆਂ ਨੂੰ ਵੇਖ ਸਕਣਾ ਸਰਲ ਨਹੀਂ ਸੀ 
ਕਿਉਂਕਿ ਇਨ੍ਹਾਂ ਤਕ ਪਹੁੰਚ ਆਮ ਵਿਦਵਾਨ ਦੇ ਵਸ ਦੀ 
ਗੱਲ ਨਹੀਂ ਸੀ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਸਭ ਤੱ ਪਹਿਲੀ ਵਾਰ ਵੇਖਣ ਦਾ 
ਅਵਸਰ ਬਾਵਾ ਪ੍ਰੇਮ ਸਿੰਘ ਹੋਤੀ ਨੂੰ ਸੈਨ 1945 ਈ. ਵਿਚ 
ਮਿਲਿਆ ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਇਕ ਕਾਪੀ ਉਤੇ ਵਿਸਤਰਿਤ 
ਨੋਟਸ ਵੀ ਲੈ ਲਏ, ਜੋ ਡਾ. ਗੁਰਸ਼ਰਨ ਕੌਰ ਜੱਗੀ ਨੇ ਸੈਪਾਦਿਤ 
ਕਰਕੇ ਪਹਿਲਾਂ “ਆਲੋਚਨਾ” (ਅਕਤੂਬਰ- ਦਸੈਬਰ, 1984 
ਅੰਕ) ਵਿਚ ਛਾਪੇ ਅਤੇ ਬਾਦ ਵਿਚ 'ਬਾਬੇ ਮੋਹਨ ਵਾਲੀਆਂ 
ਪੋਥੀਆਂ” (ਵੇਖੋ) ਨਾਂ ਅਧੀਨ ਪੁਸਤਕ ਰੂਪ ਵਿਚ ਆਰਸੀ 
ਪਬਲਿਸ਼ਰਜ਼, ਦਿੱਲੀ ਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਿਤ ਕਰ ਦਿੱਤੇ । ਇਨ੍ਹਾਂ 
ਬਾਰੇ ਕੁਝ ਸੂਚਨਾ ਗਿਆਨੀ ਗੁਰਦਿਤ ਸਿੰਘ ਨੇ ਵੀ ਛਾਪੀ 
ਹੈ। ਡਾ. ਪਿਆਰ ਸਿੰਘ ਨੇ ਆਪਣੀ ਪੁਸਤਕ “ਗਾਥਾ ਸ੍ਰੀ 
ਆਦਿ ਰਥ ਵਿਚ ਆਪਣੇ ਵਿਵੇਚਨ ਦਾ ਆਧਾਰ ਬਾਵਾ 
ਪਰੇਮ ਸਿੰਘ ਹੋਤੀ ਦੇ ਨੋਟਸ ਨੂੰ ਹੀ,ਬਣਾਇਆ। 

ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੋਹਾਂ ਪੋਥੀਆਂ ਬਾਂਰੇ ਸਭ ਤੋ ਪਹਿਲੀ ਵਾਰ 
ਨਿਠ ਕੇ ਵਿਸਤਾਰ ਸਹਿਤ ਪਰੀਖਣ ਡਾ. ਗੁਰਿਦਰ ਸਿੰਘ 
ਮਾਨ ਨੇ ਕੀਤਾ। ਡਾ. ਮਾਨ ਨੇ ਆਪਣੇ ਅਧਿਐਨ ਨੂੰ ਪਹਿਲਾਂ 
ਪੰਜਾਬੀ ਵਿਚ ਛਾਪਣ ਦੀ ਯੋਜਨਾ ਬਣਾਈ, ਪਰ ਪੰਜਾਬ 
ਦਾ ਵਾਤਾਵਰਣ ਅਜਿਹੀ ਖੋਜ ਲਈ ਸੁਖਾਵਾਂ ਨ ਹੋਣ 


ਕਾਰਣ ਮਨ ਬਦਲ ਲਿਆ ਅਤੇ “ਗੋਇਦਵਾਲ ਪੋਥੀਆਂ” 


(11੬ 30116₹81 201015) ਨਾਂ ਦੀ ਇਕ ਪੁਸਤਕ ਸੈਨ 
1996 ਵਿਚ ਹਾਰਵਰਡ ਯੂਨੀਵਰਸਿਟੀ ਵਲੋਂ' ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਿਤ 
ਕੀਤੀ ਜੋ ਵਿਗਿਆਨਿਕ ਖੋਜ “ਤੇ ਆਧਾਰਿਤ ਹੈ। ਪ੍ਰ . 
ਪੀਤਮ ਸਿੰਘ ਦੁਆਰਾ ਸੈਪਾਦਿਤ “ਅਹੀਆਪੁਰ ਵਾਲੀ ਪੋਥੀ” 
ਭਾਗ ਪਹਿਲਾ ਗੁਰੁ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਯੂਨੀਵਰਸਿਟੀ, ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ 
ਵਲੋਂ ਸੰਨ 1998 ਈ. ਵਿਚ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਿਤ ਹੋਈ ਜੋ ਪੂਰਵ- 
ਨਿਰਧਾਰਿਤ ਧਾਰਣਾ ਤੋਂ ਆਕਾੱਤ ਹੈ ਕਿ ਇਨ੍ਹਾਂ ਪੋਥੀਆਂ 
ਤੋਂ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਗੁਰੂ ਗੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦਾ 
ਸੈਪਾਦਨ ਕਰਨ ਵੇਲੇ ਕੋਈ ਲਾਭ ਨਹੀਂ ਉਠਾਇਆ। 
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ਬਾਬੇ ਮੋਹਨ ਵਾਲੀਆਂ ਪੋਥੀਆਂ 
ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਨੇ ਕਿਹੜੇ ਕਿਹੜੇ ਸਰੋਤ ਤੋਂ ਇਕੱਠੀ ਕੀਤੀ, 
ਇਸ ਬਾਰੇ ਇਤਿਹਾਸ ਚੁਪ ਹੈ। ਪਰ ਅਨੁਮਾਨ ਹੈ ਕਿ ਇਹ 
ਬਾਣੀ ਤਿੰਨ ਸਰੋਤਾਂ ਤੋਂ ਇਕੱਠੀ ਕੀਤੀ ਗਈ ਹੋਵੇਗੀ। 
_ਇਕ, ਉਹ ਬਾਣੀ-ਪੋਥੀ ਜੋ ਗੁਰੂ ਨਾਲਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਗੁਰ- 
ਗੱਦੀ ਪ੍ਰਦਾਨ ਕਰਨ ਵੇਲੇ ਗੁਰੂ ਅੰਗਦ ਦੇਵ ਜੀ ਨੂੰ. ਦਿੱਤੀ 
ਸੀ। ਦੂਜਾ, ਉਹ ਬਾਣੀ-ਸੰਗ੍ਹਿ ਜਾਂ ਗੁਟਕੇ ਜੋ ਸਿੱਖ ਸੇਵਕਾਂ 
/ਅਨੁਯਾਈਆਂ ਪਾਸ ਸੈਭਾਲੇ ਹੋਏ ਪਏ ਸਨ। ਤੀਜਾ, ਉਹ 
ਬਾਣੀ ਜੋ ਰਬਾਬੀਆਂ ਅਤੇ ਸੇਵਕਾਂ ਨੂੰ ਜ਼ਬਾਨੀ ਯਾਦ ਸੀ। 
ਪਰ ਇਨ੍ਹਾਂ ਪੋਥੀਆਂ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਤਕ ਰਚੀ 
ਗਈ ਸਾਰੀ ਗੁਰਬਾਣੀ ਸ਼ਾਮਲ ਨਹੀਂ'। ਗੁਰੂ ਗੰਥ ਸਾਹਿਬ 
ਦੇ ਕਈ ਮੁੱਢਲੇ ਰਾਗਾਂ ਦੀ ਬਾਣੀ ਅਤੇ ਖ਼ਾਸ ਤੌਰ 'ਤੇ 
ਵਾਰਾਂ ਵਾਲੀ ਬਾਣੀ ਵੀ ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਨਹੀਂ ਹੈ। 
ਇਸ ਕਰਕੇ ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਨੇ ਦੋ ਤੋਂ ਵਧ ਪੋਥੀਆਂ ਦੀ ਹੋਂਦ 
ਵਲ ਸੈਕੇਤ ਕੀਤਾ ਹੈ। ਤੀਜੀ ਪੋਥੀ ਦੀ ਹੋਂਦ ਵਲ ਭੱਲਾ 
ਪਰਿਵਾਰਾਂ ਵਿਚ ਗੱਲ ਚਲਦੀ ਰਹਿੰਦੀ ਹੈ। ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ 
ਉਹ ਪੋਥੀ ਭਲਾ ਖ਼ਾਨਦਾਨ ਦੇ ਕਿਸੇ ਬਜ਼ੁਰਗ ਨੇ ਆਪਣੀ 
ਲੜਕੀ ਦੇ ਵਿਆਹ ਵੇਲੇ ਦਾਜ ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਕਰ ਦਿੱਤੀ 
ਸੀ ਅਤੇ ਉਹ ਲੜਕੀ ਫਗਵਾੜੇ ਦੇ ਕਿਸੇ ਘਰਾਣੇ ਵਿਚ 
ਵਿਆਹੀ ਗਈ ਸੀ। ਇਸ ਸੈਬੈਧ ਵਿਚ ਪ੍ਰਸਤੁਤ ਲੇਖਕ ਨੂੰ 
ਸਵ. ਬਾਵਾ ਪਰਮਜੀਤ ਸਿੰਘ, (534, ਮਾਡਲ ਟਾਊਨ, 
ਜਲੰਧਰ) ਨੇ ਦਸਿਆ ਸੀ ਕਿ ਬਹੁਤ ਖੋਜ ਕਰਨ 'ਤੇ ਵੀ 
ਅਸੀਂ' ਉਸ ਪੋਥੀ ਨੂੰ ਲਭ ਨਹੀ ਸਕੇ। ਡਾ. ਗੁਰਿੰਦਰ ਸਿੰਘ 
ਮਾਨ ਨੇ ਤਾਂ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਗਿਣਤੀ ਚਾਰ ਹੋਣ ਉਤੇ ਬਲ 
ਦਿੱਤਾ ਹੈ। 

ਇਨ੍ਹਾਂ ਪੋਥੀਆਂ ਦੀ ਰਚਨਾ ਕਦ ਹੋਈ ? ਇਸ 
ਬਾਰੇ ਬਾਵਾ ਪ੍ਰਮ ਸਿੰਘ ਹੋਤੀ ਨੇ ਅੰਦਰਲੀ ਗਵਾਹੀ ਦੇ 
ਆਧਾਰ 'ਤੇ ਦਸਿਆ ਹੈ ਕਿ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਲਿਖਣ ਦਾ ਆਰੰਭ 
ਸੈਮਤ 1627 ਅਸੂ ਦੇ ਮਹੀਨੇ (ਸੈਨ 1570 ਈ.) ਵਿਚ 
ਹੋਇਆ ਸੀ ਅਤੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਸਮਾਪਤੀ ਸੈਮਤ 1629 ਭਾਦੋੱ 
ਦੀ ੧0 (ਸੈਨ 1572 ਈ.) ਵਿਚ ਹੋਈ ਸੀ। ਅਹੀਆਪੁਰ 
ਵਾਲੀ ਪੋਥੀ ਦੇ ਸ਼ੁਰੂ ਵਿਚ ਖ਼ਾਲੀ ਛਡੇ ਹੋਏ ਪੱਤਰਿਆਂ 
ਵਿਚੋਂ ਪਾਠ ਦੇ ਬਿਲਕੁਲ ਨਾਲ ਲਗਦਾ ਸੈਮਤ ਲਿਖਿਆ 
ਹੋਇਆ ਹੈ-ਸੰਮਡ 7652 ਆਘ' ਵਦੀ ੧ ਪੌਥੀ /ਲਿਖ 
ਗੜ ਆਭਰ ਬਾਲ ਨਾਮ ਕਰਤਾਰੁ /ਨੋਰਭਉਂ /ਨੈਰੰਕਾਰ 
ਅਜੂਨੀ ਸ਼ਭਉਂ / ਇਸ ਸੈਮਤ ਨੂੰ ਪੋ. ਪੀਤਮ ਸਿੰਘ ਨੇ 
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ਬਾਬੇ ਮੋਹਨ ਵਾਲੀਆਂ ਪੋਥੀਆਂ 
ਜਾਅਲੀ ਮੰਨਿਆ ਹੈ ਕਿਉਂਕਿ ਇਸ ਦਾ ਮਨੋਰਥ ਇਸ ਤੋਂ 
ਅਗੇ ਦਰਜ ਵਰ-ਸਰਾਪ ਨੂੰ ਪੁਸ਼ਟ ਕਰਨਾ ਸੀ। ਇਸ ਆਧਾਰ 
'ਤੇ ਪ੍ਰੋ. ਪ੍ਰੀਤਮ ਸਿੰਘ ਨੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਪੋਥੀਆਂ ਦੀ ਸਿਰਜਨਾ 
ਸੈਮਤ 2627 ਬਿ.-1629 ਬਿ. ਵਿਚ ਨ ਮੰਨ ਕੇ ਸੈਨ 
1581 ਈ. ਤੋਂ 1610 ਈ. (1637 ਬਿ-1667ਬਿ.)ਦੇ 
ਵਿਚਾਲੇ ਦਸੀ ਹੈ। ਜਾਅਲੀ ਸੈਮਤ ਦੇ ਇਸ ਕਾਲ-ਖੰਡ ਦੇ 
ਵਿਚਾਲੇ ਆ ਜਾਣ ਕਾਰਣ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਮੰਨਿਆ ਹੈ--ਜਾਅਲ- 
ਸਾਜ਼ੀ ਕਰਨ ਵਾਲੇ ਪਾਸੋਂ ਕਿਤੇ ਦਰੁਸਤ ਸੈਮਤ ਤਾਂ ਨਹੀਂ 
ਪੈ ਗਿਆ ? 

ਉਪਰੋਕਤ ਆਧਾਰ 'ਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਡਾ. ਗੁਰਿਦਰ 
ਸਿੰਘ ਮਾਨ ਦੀ ਖੋਜ ਨੂੰ ਨਕਾਰਦੇ ਹੋਇਆਂ “ਅਹੀਆਪੁਰ 
ਵਾਲੀ ਪੋਥੀ” (ਪੰਨਾ 299) ਵਿਚ ਸਵੀਕਾਰ ਕੀਤਾ ਹੈ- 
“(4) ਮੈਂ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੂੰ ਸ਼ਿਰੋਮਣੀ ਸੈਪਾਦਕ ਮੰਨ 
ਕੇ ਹੀ ਆਪਣੀ ਇਹ ਰਚਨਾ ਆਪ ਨੂੰ ਸਮਰਪਿਤ ਕੀਤੀ ਹੈ। 
ਅਹੀਆਪੁਰ ਵਾਲੀ ਪੋਥੀ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਨਹੀਂ ਸੀ ਵਰਤੀ। (5) 
“ਅਹੀਆਪੁਰ ਵਾਲੀ ਪੋਥੀ ਸੀ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਦੀ 
ਆਦਿ ਬੀੜ ਦਾ ਆਧਾਰ ਜਾਂ ਸੋਮਾ ਨਹੀਂ ਸੀ।” 
ਰ੍ ਇਨ੍ਹਾਂ ਤੱਥਾਂ ਤੋ ਪ੍ਰੋ, ਪੀੀਤਮ ਸਿੰਘ ਦੀ ਪੂਰਵ- 
ਨਿਰਧਾਰਿਤ ਧਾਰਣਾ ਸਪੱਸ਼ਟ ਉਘੜਦੀ ਹੈ। ਅਸਲ ਸਥਿਤੀ 
ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਹੈ ਕਿ ਇਕ ਤਾਂ ਪੋਥੀਆਂ ਵਿਚ ਖ਼ਾਲੀ ਛਡੇ 
ਪੱਤਰਿਆਂ ਉਪਰ ਬਾਦ ਵਿਚ ਜੋ ਸ਼ਬਦ/ਬਾਣੀ ਮਿਲੀ ਜਾਂ 
ਕਿਸੇ ਪਰਵਰਤੀ ਗੁਰੂ ਦੀ ਵੀ ਮਿਲੀ ਤਾਂ ਉਸ ਨੂੰ ਚੜ੍ਹਾਇਆ 
ਪਸਰ ਗਈਆਂ। ਦੂਜਾ ਇਹ ਕਿ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਸੈਪਾਦਕ 
ਪ੍ਰਬੀਨਤਾ ਇਸ ਵਿਚ ਸੀ ਕਿ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਬਾਣੀ ਸੈਬੈਧੀ 
ਉਪਲਬਧ ਸਾਰੀ ਸਾਮਗੀਂ ਨੂੰ ਪੜ੍ਹ ਕੇ ਪ੍ਰਮਾਣਿਕ ਬਾਣੀ ਨੂੰ 
ਵਖ ਕੀਤਾ ਸੀ, ਨ ਕਿ ਇਨ੍ਹਾਂ ਪੋਥੀਆਂ ਨੂੰ ਵਰਤਿਆ ਤਕ 
ਨਹੀਂ ਸੀ। ਇਹ ਪੋਥੀਆਂ ਹੀ ਨਿਰਾ ਮੁੱਢਲਾ ਸਰੋਤ ਨਹੀਂ 
ਸਨ ਸਗੋ ਹੋਰ ਵੀ ਕਈ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀ ਸਾਮਗੀ ਉਪਲਬਧ 
ਸੀ। ਖੇਦ ਹੈ ਕਿ ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀ ਸੈਕੀਰਣਤਾ ਆਧੁਨਿਕ 
ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਦੀ ਹੀ ਇਕ ਬਿਰਤੀ ਹੈ। 
ਰ ਜੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਪੋਥੀਆਂ ਦੇ ਸੈਕਲਨ-ਕਾਲ ਤੋਂ ਇਨ੍ਹਾਂ 
ਦੇ ਅਗਲੇ ਇਤਿਹਾਸ ਬਾਰੇ ਵਿਚਾਰ ਕਰੀਏ ਤਾਂ ਪਤਾ 
ਚਲਦਾ ਹੈ ਕਿ ਕੇਵਲ ਇਕ ਵਾਰ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ 
ਨੇ ਬੀੜ ਤਿਆਰ ਕਰਨ ਵੇਲੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ 
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ਬਾਬੇ ਮੋਹਨ ਵਾਲੀਆਂ ਪੋਥੀਆਂ 
ਮੰਗਵਾਇਆ ਸੀ ਅਤੇ ਫਿਰ ਵਾਪਸ ਕਰ ਦਿੱਤੀਆਂ ਸਨ। 
ਉਸ ਤੋਂ ਬਾਦ ਇਹ ਪੋਥੀਆਂ ਸੈਨ 1895 ਈ. ਵਿਚ 
ਮੰਗਵਾਈਆਂ ਗਈਆਂ। ਫਿਰ ਵੀਹਵੀਂ ਸਦੀ ਦੇ ਦੂਜੇ ਦਹਾਕੇ 
ਤਕ ਗੋਇੰਦਵਾਲ ਹੀ ਰਹੀਆਂ, ਪਰ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸੁਧਾਰ 
ਲਹਿਰ ਵੇਲੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਖੁਸ ਜਾਣ ਦੇ ਡਰ ਤੋ' ਉਸ ਵੇਲੇ 
ਭੱਲਾ ਖ਼ਾਨਦਾਨ ਦੇ ਚੰਬਾਰੇ ਦੇ ਸੇਵਾਦਾਰ ਬਾਵਾ ਮੇਲਾ ਸਿੰਘ 
ਨੇ ਵੀਹਵੀਂ ਸਦੀ ਦੇ ਤੀਜੇ ਦਹਾਕੇ ਵਿਚ ਕਿਸੇ ਵੇਲੇ ਇਨ੍ਹਾਂ 
ਨੂੰ ਗੋਇੰਦਵਾਲ ਤੋਂ ਬਾਹਰ ਕਢਿਆ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ ਇਕ 
ਅਹੀਆਪੁਰ ਰਹਿੰਦੇ ਆਪਣੇ ਭਰਾਵਾਂ ਬਾਵਾ ਚਾਨਣ ਮੱਲ 
ਅਤੇ ਦਲੀਪ ਚੰਦ ਪਾਸ ਪਹੁੰਚਾ ਦਿੱਤੀ ਜੋ ਵੀਹਵੀਂ ਸਦੀ ਦੇ 
ਨੌਵੇਂ ਦਹਾਕੇ ਵਿਚ ਜਲੰਧਰ ਲਿਆਉਂਦੀ ਗਈ। ਦੂਜੀ ਪੋਥੀ 
ਬਾਵਾ ਭਗਤ ਸਿੰਘ ਹੋਤੀ- ਮਰਦਾਨ ਲੈ ਗਏ। ਦੇਸ਼- ਵੰਡ 
ਵੇਲੇ ਇਸ ਪੋਥੀ ਨੂੰ ਪਹਿਲਾਂ ਪਟਿਆਲੇ ਲਿਆਉਂਦਾ ਗਿਆ 
ਅਤੇ ਫਿਰ ਇਸ ਨੂੰ ਬਾਵਾ ਭਗਤ ਸਿੰਘ ਪਿੰਜੌਰ ਲੈ ਗਏ। 

ਬਾਵਾ ਪ੍ਰੇਮ ਸਿੰਘ ਹੋਤੀ ਅਨੁਸਾਰ ਇਨ੍ਹਾਂ ਪੋਥੀਆਂ 
ਦਾ ਆਕਾਰ 1339 '2 ਇੰਚ ਹੈ। ਹਰ ਇਕ ਪੰਨੇ ਉਤੇ 
ਦੋਹਾਂ ਪਾਸੇ ਦੋ ਇਚ ਚੌੜਾ ਹਾਸ਼ੀਆ ਲਗਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। 
ਹਰ ਇਕ ਪੰਨੇ ਉਤੇ 13,13 ਪੰਕਤੀਆਂ ਹਨ ਅਤੇ ਹਰ 
ਪੰਕਤੀ ਵਿਚ 13, 13 ਅੱਖਰ ਹਨ। ਹਰ ਇਕ ਅੱਖਰ ਦੀ 
ਲੰਬਾਈ ਅੱਧਾ ਇੰਚ ਅਤੇ ਮੋਟਾਈ ਤਿੰਨ ਸੂਤਰ ਹੈ, ਅਰਥਾਤ 
ਅਧੀ ਇੰਚ ਤੋਂ ਇਕ ਸੂਤਰ ਘਟ। ਕਈਆਂ ਪੰਨਿਆਂ ਉਤੇ 
ਉਪਰੋਕਤ ਆਕਾਰ ਤੋ` ਭਾਵੇ' ਕੁਝ ਵਧ-ਘਟ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ਤਾਵਾਂ 
ਵੀ ਮਿਲਦੀਆਂ ਹਨ, ਪਰ ਸਮੁੱਚੇ ਤੌਰ 'ਤੇ ਉਪਰੋਕਤ ਆਕਾਰ 
ਹੀ.ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀਗੋਚਰ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ ਅਹੀਆਪੁਰ ਵਾਲੀ 
ਪੋਥੀ ਵਿਚ ਦਰਜ ਅੱਠ ਰਾਗਾਂ--ਸੂਹੀ, ਪਰਭਾਤੀ, ਧਨਾਸਰੀ, 
ਬਸੈਤ, ਭੈਰੋ, ਮਾਰੂ, ਕੇਦਾਰਾ ਅਤੇ ਤਿਲੈਗ-ਤਿੰਨ ਗੁਰੂਆਂ 
(ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ, ਗੁਰੂ ਅੰਗਦ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ) ਅਤੇ ਨੌਂ 
ਭਗਤਾਂ (ਕਬੀਰ, ਨਾਮਦੇਵ, ਰਵਿਦਾਸ, ਤਿਲੋਚਨ, ਬੇਣੀ, 
ਰਾਮਾਨੰਦ, ਜੈਦੇਵ, ਧੰਨਾ ਅਤੇ ਸੈਣ) ਅਤੇ ਦੋ ਸੂਫ਼ੀ ਸੈਤਾਂ- 
ਫ਼ਰੀਦ ਅਤੇ ਸ਼ਰਫ਼- ਦੀ ਬਾਣੀ ਦਰਜ ਹੈ। ਇਸ ਪੋਥੀ 
ਵਿਚ ਰਾਗ ਗੁਜਰੀ, ਵਡਹੈਸ, ਬਿਲਾਵਲ ਅਤੇ ਮਲਾਰ ਦਾ 
ਵੀ ਇਕ ਇਕ ਸ਼ਬਦ ਉਪਲਬਧ ਹੈ ਅਤੇ “ਆਸਾ ਕੀ ਵਾਰ” 
ਦੇ ਤਿੰਨ ਪਹਿਲੇ ਸ਼ਲੋਕ ਵੀ ਸੈਕਲਿਤ ਹਨ। ਚੌਥੇ ਅਤੇ 
ਪੰਜਵੇਂ ਗੁਰੂ ਦੇ ਕ੍ਰਮਵਾਰ ਇਕ ਅਤੇ ਦੋ ਸ਼ਬਦ ਪਾਠਾਂਤਰਿਤ 
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ਬਾਥੇ ਮੋਹਨ ਵਾਲੀਆਂ ਪੋਥੀਆਂ 
ਰੂਪ ਵਿਚ ਮਿਲਦੇ ਹਨ। 

ਪਿੰਜੌਰ ਵਾਲੀ ਪੋਥੀ ਵਿਚ ਚਾਰ ਰਾਗਾਂ (ਰਾਮਕਲੀ, 
ਸ਼ੋਰਠਿ, ਸਾਰੈਗ ਅਤੇ ਮਲਾਰ) ਅਧੀਨ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ, ਗੁਰੂ 
ਅਮਰਦਾਸ ਅਤੇ ਪੰਜ ਭਗਤਾਂ (ਕਬੀਰ, ਨਾਮਦੇਵ, ਰਵਿਦਾਸ, 
ਤਿ੍‌ਲੋਚਨ ਅਤੇ ਭੀਖਨ) ਦੀ ਬਾਣੀ ਸੈਗ੍ਰਹਿਤ ਹੈ। 

ਇਨ੍ਹਾਂ ਪੋਥੀਆ ਦੀਆਂ ਬਾਣੀਆਂ ਦਾ ਮਿਲਾਨ 
ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਿਤ ਸਰੂਪ ਨਾਲ ਕਰਕੇ 
ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਨੇ ਕਈ ਤੱਥ ਅਤੇ ਫ਼ਰਕ ਸਾਹਮਣੇ ਲਿਆਉਣ 
ਦਾ ਯਤਨ ਕੀਤਾ ਹੈ, ਜਿਵੇਂ-(1) ਅਨੇਕ ਪਾਠਾਂਤਰ ਹੋਣਾ; 
(2) ਕਰਤ੍ਰਤਵ ਦਾ ਰਲਗਡ ਹੋਣਾ; (3) ਕਿਤੇ ਰਚੈਤਾ 
ਗੁਰੂ/ਭਗਤ ਦੀ ਬਾਣੀ ਪੂਰੀ, ਕਿਤੇ ਅਧੂਰੀ ਅਤੇ ਕਿਤੇ 
ਵਧੀਕ ਹੋਣਾ; (4) “ਮਹਲਾ” ਦੀ ਥਾਂ 'ਮਹਲੂ” ਲਿਖਿਆ 
ਹੋਣਾ ਅਤੇ ਕਿਤੇ “ਗੁਰੂ ਬਾਬਾ”, “ਬਾਬਾ ਪਾਤਸਾਹ', “ਬਾਬੇ 
ਪਾਤਸਾਹ ਕਾ ਬੋਲਾ”, ਆਦਿ ਸ਼ਬਦ ਲਿਖੇ ਹੋਣੇ; (5) ਰਾਂਗਾਂ 
ਵਿਚ ਘਰਾਂ ਦਾ ਅੰਕਿਤ ਨ ਹੋਣਾ; (6) ਪੂਰੇ ਮੂਲ-ਮੰਤ੍‌ ਜਾਂ 
ਸੈਖਿਪਤ ਮੂਲ-ਮੰਤ੍ੁ ਵਿਚ ਫ਼ਰਕ ਹੋਣਾ; (7) ਅੰਕ-ਵਿਧੀ 
ਵਿਚ ਫ਼ਰਕ ਹੋਣਾ; (8) ਭਗਤ ਬਾਣੀਕਾਰਾਂ ਦੇ ਨਾਂਵਾਂ ਦੇ 
ਸ਼ਬਦ-ਜੋੜਾਂ ਵਿਚ ਫ਼ਰਕ ਹੋਣਾ; (੭) ਰਾਗਾਂ ਦਾ ਕੁਮ ਗੁਰੂ 
ਰਥ ਸਾਹਿਬ ਅਨੁਸਾਰੀ ਨ ਹੋਣਾ; (10) ਸ਼ਬਦਾਂ ਵਿਚਲੇ 
ਪਦਿਆਂ/ਪਦੀਆਂ ਦਾ ਕਰਮ ਵੀ ਗੁਰੁ ਗੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਕਰਮ 
ਤੋਂ ਭਿੰਨ ਹੋਣਾ; (11) ਬਾਣੀ ਦਾ ਕਰਮ ਭਾਵੇ' ਚਉਪਦਿਆਂ, 
ਅਸ਼ਟਪਦੀਆਂ, ਛੰਤਾਂ ਵਾਲਾ ਹੀ ਹੈ, ਪਰ ਇਸ ਨੂੰ ਪੂਰੀ 
ਤਰ੍ਹਾਂ ਨਿਭਾਇਆ ਨ ਹੋਣਾ; (12) ਸ਼ਬਦ-ਜੋੜਾਂ ਵਿਚ 
ਇਕਸਾਰਤਾ ਨ ਹੋਣਾ; (13) ਹੋਰ ਬਾਣੀ ਦੇ ਮਿਲਣ ਦੀ 
ਆਸ ਵਿਚ ਖ਼ਾਲੀ ਪੱਤਰੇ ਛਡਣਾ। 

ਇਨਾਂ ਪੋਥੀਆਂ ਵਿਚਲੇ ਕਾਟਿਆਂ ਅਤੇ 
ਸੁਧਾਈਆਂ ਤੋਂ ਸੈਕੇਤ ਮਿਲਦਾ ਹੈ ਕਿ ਉਦੋਂ' ਜੋ ਬਾਣੀ ਜਿਥੋਂ 
ਮਿਲੀ, ਪੋਥੀਆਂ ਵਿਚ ਚੜ੍ਹਾ ਦਿੱਤੀ। ਜੋ ਠੀਕ ਨ ਲਗੀ, 
ਸੋਧ ਦਿੱਤੀ, ਜਾਂ ਗਲਤ ਹੋਣ ਕਰਕੇ ਕਟ ਦਿੱਤੀ। ਜੇ ਪਹਿਲਾਂ 
ਕਿਤੇ ਪੋਥੀਆਂ ਵਿਚ ਲਿਖੀ ਜਾ ਚੁਕੀ ਹੈ, ਤਾਂ ਪਤਾ ਲਗਣ 
`ਤੇ ਕਟ ਦਿੱਤੀ। ਇਹ, ਅਸਲ ਵਿਚ, ਬਾਣੀ ਨੂੰ ਇਕੱਠਾ 
ਇਕ ਥਾਂ ਲਿਖਣ ਦਾ ਯਤਨ ਸੀ, ਵਿਵਸਥਿਤ ਸੈਪਾਦਨ 
ਦੀ ਸੋਚ ਅਜੇ ਵਿਕਸਿਤ ਨਹੀਂ ਹੋਈ ਸੀ। 

ਵਿਦਵਾਨ ਕਿਸੇ ਵੀ ਨਤੀਜੇ ਉਤੇ ਪਹੁੰ ਚਦੇ 
ਰਹਿਣ , ਪਰ ਇਨ੍ਹਾਂ ਪੋਥੀਆਂ ਦਾ ਮੁੱਢਲੇ ਸਰੋਤ ਵਜੋ' ਮਹੱਤਵ 
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ਬਾਬੇ ਮੋਹਨ ਵਾਲੀਆਂ ਪੋਥੀਆਂ 
ਘਟ ਨਹੀਂ ਸਕਦਾ। ਅਜ-ਕਲ ਉਪਲਬਧ ਦਸਤਾਵੇਜ਼ਾਂ 
ਵਿਚੋਂ ਇਹ ਪੰਜਾਬੀ ਦੀਆਂ ਪ੍ਰਾਚੀਨਤਮ ਲਿਖਿਤਾਂ ਹਨ। 


ਬਾਬੇ ਮੋਹਨ ਵਾਲੀਆਂ ਪੋਥੀਆਂ (ਪੁਸਤਕ) : ਇਹ ਪੁਸਤਕ 
ਬਾਬੇ ਮੋਹਨ ਵਾਲੀਆਂ ਪੋਥੀਆਂ ਸੰਬੰਧੀ ਬਾਵਾ ਪ੍ਰੇਮ ਸਿੰਘ 
ਹੋਤੀ ਦੁਆਰਾ ਲਏ ਨੋਟਸ ਦਾ ਸੈਪਾਦਿਤ ਰੂਪ ਹੈ ਜੋ ਡਾ. 
ਗੁਰਸ਼ਰਨ ਕੌਰ ਜੱਗੀ ਨੇ ਉਦਮ ਕਰਕੇ ਸੈਨ 1987 ਈ. 
ਵਿਚ ਆਰਸੀ ਪਬਲਿਸ਼ਰਜ਼, ਦਿੱਲੀ ਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਿਤ 
ਕੀਤਾ ਹੈ। ਭੂਮਿਕਾ ਵਿਚ ਸੈਪਾਦਿਕਾ ਨੇ ਲਿਖਿਆ ਹੈ- 

ਬਾਵਾ ਪ੍ਰੰਮ /ਸੰਘ ਹੌਤਾੰ ਗਰ ਅਮਰਦਾਸ਼ ਦੇ ਵੰਸ਼ਜਾ 
ਹੌਣ ਕਾਰਣ /ਇਨ੍ਹਾਂ ਪੱਥੰਆਂ ਦੇ ਮਹਾਫ਼ਜ਼ਾਂ ਦੇ ਘਰਿਵਾ/ੰਰਕਾ 
ਤੌਰ 'ਤੇ ਬਹੁਤ ਨੰੜੇ ਸਨ / ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਉਦਮ' ਕਰਕੇ /ਇਨ੍ਹਾਂ 
ਪੌਲੀਆਂ ਦੇ ਨੌਂਟਸ਼ ਸੰਨ 7945 /ਵਿਚ ਲਏ ਸ਼ਨ/ ਨੌਟਸ਼ 
ਵਾਲ? ਕਾਪ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਸਪੁੱਤਰ ਸ਼. ਅਨਮੰਹਨ ,ਸੈੰਘ 
ਰਾਘਮਆਾਜਰਾ; ਪਟਿਆਲਾ ਪਾਸ਼ ਸੁਗੱਖਿਅਤਾ ਹੈ/ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੰ 
ਬੜਾ ਓਉਦਾਰਤਾ ਨਾਲ਼ /ਇਸ਼ ਕਾਹ ਨੂੰ ਪੜ੍ਹਨ ਲਈਂ ਮੱਕਾ 
/ਦੱਤਾ //ਏਹ ਨੌਟਸ਼ ਭਾਵੇ ਕਿਸੇ /ਵਿ/ਗਿਆ/ਨੇਕ ਫੰਗ ਨਾਲ 
ਤਿਆਰ ਨਹੀੰ ਕੀਤੇ ਗਏ, ਪਰ /ਫਰ ਵ09 /ਇਨ੍ਹਾਂ /ਵਚ 
ਪੋਥੀਆਂ ਸੰਬੰਧੀ ਕਾਫੀ ਜਾਣਕਾਲੀਂ /ਲ ਜਾਂਦਾ ਹੈ/ /ਇਸ਼ 
ਲਈ /ਏਨ੍ਹਾਂ ਨੋਟਸ਼ ਨੂੰ ਸੰਪਾਦਿਤ ਕਰਨ ਦਾ ਉਦਮ ਕੀਤਾ 
ਲਾ /ਠੈਹਾ ਹੈ / 

ਭੂਮਿਕਾ ਵਿਚ ਪੋਥੀਆਂ ਦੀ ਅਹਿਮੀਅਤ ਬਾਰੇ 
ਜਾਣਕਾਰੀ ਦਿੰਦੇ ਹੋਇਆਂ, ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੇ 
ਸੈਪਾਦਨ ਵੇਲੇ ਗੋਇਦਵਾਲੋਂ ਲਿਆ ਕੇ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ 
ਜੀ ਦੁਆਰਾ ਪਰਖਣ ਦਾ ਉੱਲੋਖ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। 


ਬਾਰਹਮਾਹ ਮਹਲਾ ੧ (ਬਾਣੀ) : ਤੁਖਾਰੀ ਰਾਗ ਅਧੀਨ 
ਸੈਕਲਿਤ ਇਹ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੀ ਆਖੀਰਲੀ ਉਮਰ 
ਦੀ ਰਚਨਾ ਮੰਨੀ ਜਾਂਦੀ ਹੈ, ਜਦ ਉਹ ਕਰਤਾਰਪੁਰ ਵਿਚ 
ਨਿਵਾਸ ਕਰਦੇ ਸਨ। “ਪੁਰਾਤਨ ਜਨਮਸਾਖੀ” (ਸਾਖੀ 57) 
ਅਨੁਸਾਰ ਇਹ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਜੋਤੀ-ਜੋਤਿ ਸਮਾਉਣ ਤੋਂ' ਕੁਝ 
ਸਮਾਂ ਪਹਿਲਾਂ ਦੀ ਰਚਨਾ ਹੈ--ਤਥ ਸੰਗਤਿ ਲਗਾ ਸਬਦੁ 
ਗਾਵ/ਟਿ ਅਲਾਹਣਆ/ ਤਬ ਬਾਬਾ /ਵਿਸ਼ਮਾਦ ਦੈ ਘਰ 
ਆਇਆ / /ਤਤ ਮਹ/ਲਿ ਹਕਮੁ' ਹੋਇਆ, ਰਾਗ ਤੁਖਾਰੀ 
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ਕੀਤਾ, ਬਾਬਾ ਲਿਆ ਬਾਰਹਮਆਾਹਾ ਰਾਤਿ, ਆਮਤ ਵੈਲਾ 
ਹੋਆ, ਚਲਾਣੈ ਕੰ ਵਖ/ਤਿ/ ਇਸ ਸਾਰੇ ਪ੍ਰਸੈਗ ਤੋਂ ਇਜ 
ਪ੍ਰਤੀਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਕਿ ਜੀਵਨ ਦੀ ਮਿਆਦ ਪੁਗਣ ਤੋ ਕੁਝ 
ਚਿਰ ਪਹਿਲਾਂ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੂੰ ਇਜ ਮਹਿਸੂਸ ਹੋਇਆ ਕਿ 
ਜੀਵਾਤਮਾ ਰੂਪੀ ਇਸਤਰੀ ਪਰਮਾਤਮਾ ਰੂਪੀ ਪੜੀ ਨੂੰ 
ਮਿਲਣ ਲਈ ਤਿਆਰ ਹੋ ਰਹੀ ਹੈ। ਉਸ ਵੇਲੇ ਜਿਗਿਆਸੂ- 
ਇਸਤਰੀ ਨੂੰ ਸੈਸਾਰ ਰੂਪੀ ਪੇਕੇ ਘਰ ਦੀ ਹਰ ਵਸਤੂ ਦੀ 
ਯਾਦ ਆਉਣ ਲਗਦੀ ਹੈ ਅਤੇ ਫਿਰ ਹੌਲੀ ਹੌਲੀ ਜੀਵਾਤਮਾ 
ਵਧਣ ਲਗਦੀਆਂ ਹਨ। 

ਇਸ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਜੀਵਾਤਮਾ ਦੁਆਰਾ ਪਰਮਾਤਮਾ 
ਨਾਲ ਇਕਮਿਕਤਾ ਦੀ ਅਵਸਥਾ ਤਕ ਪਹੁੰਚਣ ਦੀ ਸਾਰੀ 
ਕਾਰਵਾਈ ਦਾ ਚਿਤਰਣ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਇਹ ਵਿਯੋਗ ਤੋਂ ਸੈਯੋਗ 
ਵਲ ਸਹਿਜ ਢੰਗ ਨਾਲ ਕੀਤੀ ਯਾਤ੍ਾ ਹੈ। ਨਾਇਕਾ ਨੂੰ 
ਵਲ ਲੈ ਜਾਣ ਵਾਲਾ ਕਾਵਿ-ਰੂਪ “ਬਾਰਹਮਾਹਾ” ਹੈ। ਇਸ 
ਵਿਚ ਆਮ ਤੌਰ 'ਤੇ 11 ਮਹੀਨਿਆਂ ਵਿਚ ਵਿਯੋਗ ਦਾ 
ਚਿਤਣ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਅੰਤਿਮ ਵਿਚ ਸੈਯੋਗ-ਸੁਖ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ 
ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਇਸ ਸੁਖ ਦਾ ਸਰੂਪ ਲੌਕਿਕ ਨਹੀਂ , ਅਲੌਕਿਕ ਹੈ। 
ਇਸ ਨੂੰ “ਆਨੰਦ” ਜਾਂ 'ਮਹਾਸੁਖ' ਵੀ ਕਿਹਾ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ। 

ਕਾਵਿ-ਪਰੈਪਰਾ ਅਨੁਸਾਰ ਬਾਰਹਮਾਹਾ ਵਿਚ 
ਵਿਯੋਗ ਦੀ ਸਥਿਤੀ ਪੈਦਾ ਕਰਨ ਲਈ ਨਾਇਕ ਨੂੰ ਪਰਦੇਸ 
ਭੇਜਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਨਾਇਕਾ ਨੂੰ ਵਿਰਹ ਦੀ ਅੱਗ 
ਵਿਚ ਸੜਦੇ ਹੋਇਆਂ ਉਸ ਦੀ ਮਾਨਸਿਕਤਾ ਨੂੰ ਪ੍ਕ੍ਰਿਤੀ 
ਦੇ ਪਰਿਵੇਸ਼ ਵਿਚ ਪੇਸ਼ ਕੀਤਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਸ਼ਾਸਤੀ ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀ 
ਤੋਂ ਗੁਰਮਤਿ-ਕਾਵਿ ਵਿਚ ਸਾਧਕ ਜਾਂ ਜਿਗਿਆਸੂ ਰੂਪੀ 
ਇਸਤਰੀ ਦਾ ਵਿਯੋਗ ਪੂਰਵ-ਅਨੁਰਾਗ ਤੋਂ ਪੈਦਾ ਹੋਇਆ 
ਹੈ ਅਤੇ ਪ੍ਰਾਲਬਧ ਕਰਮਾਂ ਤੇ ਦ੍ਰੰਤ-ਭਾਵ ਦੇ ਫਲਸਰੂਪ ਹੀ 
ਇਹ ਸਥਿਤੀ ਪੈਦਾ ਹੋਈ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਸਭ ਦੇ ਮੂਲ ਵਿਚ 
ਹਉਮੈ ਹੈ। ਹਉਮੈ ਨੂੰ ਤਿਆਗਣ ਉਪਰੈਤ ਹੀ ਵਾਸਤਵਿਕ 
ਅਤੇ ਚਿਰਾਂ ਤੋਂ ਇਛਿਆ ਸੁਖ ਪਾਪਤ ਹੋਣਾ ਸੈਭਵ ਹੈ। 
ਇਸ ਵਿਚ ਵੀ ਪਰਮਾਤਮਾ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਦੋਹਾਂ ਦੀ ਕ੍ਰਿਪਾ ਦੀ 
ਬਹੁਤ ਲੋੜ ਹੈ-ਨਾਨਕ ਪੁਛ ਚਲਉਂ ਗਣ ਅਪਨੇ ਜਹ 
ਪ੍ਡੂ ਤਹ ਹੀ ਲਾਈੀਆ ਅਤੇ ਤਾ ਲੀਆ ਪ੍ਰਝੂ ਮੈਲ ਦੂਜੇ 
ਭਾਇ ਖੁਈੰ / 
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ਬਾਰਹਮਾਹ ਮਹਲਾ ੧ 


ਸਾਧਕ ਦੇ ਮਨ ਵਿਚ ਉਜਲੀ ਰਤਿਜਾਂ 
ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਪ੍ਰੇਮ ਦੀ ਚਿਣਗ ਨੂੰ ਮਚਾਉਣ ਲਈ ਵਿਯੋਗ 
ਦੀ ਭਾਵਨਾ ਬਹੁਤ ਪ੍ਰਬਲ ਹੋ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਜੀਵਾਤਮਾ ਨੂੰ 
ਪਰਮਾਤਮਾ ਤੋਂ ਬਿਨਾ ਆਪਣੀ ਤੁਛਤਾ ਦਾ ਗਿਆਨ ਹੋਣ 
ਲਗਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਅਵਸਥਾ ਵਿਚ ਉਹ ਤੁਛਤਾ ਨੂੰ ਪੂਰਣਤਾ 
ਵਿਚ ਬਦਲਣ ਲਈ ਆਤਮ-ਸ਼ੁੱਧੀ ਦੇ ਰੂਪ ਵਿਚ ਯਤਨ 
ਕਰਦੀ ਹੈ। ਉਸ ਨੂੰ ਸਮੁੱਚੇ ਬ੍ਰਹਿਮੰਡ ਵਿਚ ਕੇਵਲ ਪ੍ਰਭੂ ਹੀ 
ਵਿਆਪਤ ਦਿਸ ਪੈਂਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਆਪਣੇ ਮਨ ਵਿਚ ਵੀ 
ਉਸ ਨੂੰ ਪ੍ਰਭੂ ਰਮਣ ਕਰਦਾ ਪ੍ਰਤੀਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਅਜਿਹੀ 
ਅਵਸਥਾ ਵਿਚ ਜੀਵਾਤਮਾ ਦੀ ਸਥਿਤੀ ਬੜੀ ਤਰਸਯੋਗ 
ਹੋਂ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਸੁਖਦਾਇਕ ਪਕ੍ਿਤੀ ਵਿਯੋਗ ਦੇ ਦੁਖਦਾਈ 
ਇਕਲ ਨੂੰ ਹੋਰ ਵੀ ਜ਼ਿਆਦਾ ਪ੍ਰਚੰਡ ਕਰਦੀ ਹੈ। ਡਰੀ ਹੋਈ 
ਸਾਧਿਕਾ ਕਹਿੰਦੀ ਹੈ- /&ਡ ਘਰ ਨਹੀ ਆਵੈ ਮਠੀਆੰ 
ਹਾਵੈ ਦਾਅਨੇ ਚਮਕੇ ਡਰਾਏ / ਦੁਖ ਤੋ ਛੁਟਕਾਰਾ ਪਾਪਤ 
ਕਰਨ ਲਈ ਅੰਤ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਦੀ ਸ਼ਰਣ ਵਿਚ ਜਾਣਾ ਪੈਂਦਾ 
ਹੈ ਜੋ ਵਿਯੋਗ ਦੀ ਸਥਿਤੀ ਵਿਚ ਉਸ ਦੁਆਰਾ ਸਹੇ ਦੁਖਾਂ 
ਦਾ ਸਾਥੀ ਰਿਹਾ ਹੈ। ਉਸ ਵਲੋਂ ਦਸੇ ਸਾਧਨਾ-ਮਾਰਗ ਉਤੇ 
ਚਲਣ ਨਾਲ ਹੀ ਮੁਕਤੀ ਸੈਭਵ ਹੈ। ਇਹ ਮਾਰਗ ਹਰਿ-ਨਾਮ 
ਦੇ ਸਿਮਰਨ ਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਮਾਰਗ ਉਤੇ ਚਲਦਿਆਂ ਆਖ਼ੀਰ 
ਵਿਚ ਜੀਵਾਤਮਾ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਘਰ ਪਹੁੰਚ ਜਾਂਦੀ ਹੈ- 
ਨਾਨਕ ਆੱਲ ਲਈਂ ਗੁਰਿ ਆਪਣੰ ਘਰ ਵ੍ਰ ਪਇਆ ਨਾਗਾ / 

ਮਿਲਣ ਦੀ ਅਵਸਥਾ ਵਿਚ ਮਹੀਨੇ, ਰੁਤਾਂ, 
ਥਿਤਾਂ, ਦਿਨ, ਘੜੀਆਂ, ਮਹੂਰਤ, ਪਲ ਆਦਿ ਸਭ ਚੰਗੇ 
ਲਗਣ ਲਗ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। ਸਮੁੱਚਾ ਵਾਤਾਵਰਣ ਆਨੰਦ- 
ਦਾਇਕ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਸੇਜ ਚੰਗੀ ਲਗਣ ਲਗ ਜਾਂਦੀ ਹੈ, 
ਪ੍ਰੀਤਮ ਦਿਨ-ਰਾਤ ਸੈਯੋਗ ਸੁਖ ਪ੍ਰਦਾਨ ਕਰਦਾ ਹੈ। ਇਹ 
ਚਿਰ-ਸੁਹਾਗ ਦੀ ਅਵਸਥਾ ਹੈ, ਇਸ ਨੂੰ ਮਹਾ=ਮਿਲਨ ਦੀ 
ਸਥਿਤੀ ਵੀ ਕਿਹਾ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਬਾਣੀ ਵਿਚ 
“ਜਪੁਜੀ” ਅਤੇ “ਸਿਧ-ਗੋਸਟਿ” ਵਾਲੀ ਦਾਰਸ਼ਨਿਕਤਾ ਨਹੀਂ 
ਹੈ ਅਤੇ ਨ ਹੀ ਪਰਿਭਾਸ਼ਿਕ ਸ਼ਬਦਵਾਲੀ ਦੀ ਵਰਤੋ” ਹੋਈ 
ਹੈ, ਕਿਉਕਿ ਇਥੇ ਪਰਮਾਤਮਾ ਗਿਆਨ ਦਾ ਵਿਸ਼ਾ ਨ ਰਹਿ 
ਕੇ ਮਧੁਰ-ਭਾਵ ਦਾ ਪੀਤਮ ਬਣ ਗਿਆ ਹੈ। ਇਥੇ ਸੈਸਾਰਿਕ 
ਰਤਿ ਨੂੰ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਪੇਮ ਦੀ ਉਜਲੀ ਰਤਿ ਵਿਚ 
ਬਦਲਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। 

ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਇਸ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਲੋਕ-ਕਾਵਿ 
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ਬਾਰਹਮਾਹ ਮਹਲਾ ੫ 
ਪਰੈਪਰਾ ਦੇ ਬਾਰਹਮਾਹ ਕਾਵਿ-ਰੂਪ ਨੂੰ ਅਪਣਾ ਕੇ ਪਹਿਲੀ 
ਵਾਰ ਸਾਹਿਤਿਕ ਗੌਰਵ ਪ੍ਰਦਾਨ ਕੀਤਾ ਹੈ। ਬਾਰਹਮਾਹ ਦੀ 
ਪਰੈਪਰਾ ਸੈਸਕ੍ਰਿਤ ਸਾਹਿਤ ਵਿਚ ਉਪਲਬਧ ਨਹੀਂ ਹੈ। ਉਥੇ 
ਖਟ-ਰੁਤ-ਵਰਣਨ ਰਾਹੀਂ ਵਿਯੋਗ-ਸੈਯੋਗ ਦੀਆਂ ਭਾਨਾਵਾਂ 
ਨੂੰ ਅਭਿਵਿਅਕਤ ਕੀਤਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਅਪਕ੍ਰੰਸ਼ ਸਾਹਿਤ ਵਿਚ 
ਇਸ ਰੂਪਾਕਾਰ ਦੀਆਂ ਕੁਝ ਕੁ ਰਚਨਾਵਾਂ ਜ਼ਰੂਰ ਮਿਲ 
ਜਾਂਦੀਆਂ ਹਨ। ਦਸਵੀਂ ਅਤੇ ਯਾਰ੍ਹਵੀਂ ਸਦੀਆਂ ਵਿਚ 
ਆਧੁਨਿਕ ਭਾਰਤੀ ਭਾਸ਼ਾਵਾਂ ਦੇ ਉਦਭਵ ਨਾਲ ਇਸ ਕਾਵਿ 
-ਰੂਪ ਦਾ ਵਿਕਾਸ ਹੋਇਆ ਪ੍ਰਤੀਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਲਗਭਗ 
ਇਨ੍ਹਾਂ ਸਾਰੀਆਂ ਭਾਸ਼ਾਵਾਂ ਵਿਚ ਇਸ ਕਾਵਿ-ਰੂਪ ਦੇ 
ਦਰਸ਼ਨ ਹੋ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। ਉਪਲਬਧ ਪੁਰਾਤਨ ਪੰਜਾਬੀ ਸਾਹਿਤ 
ਵਿਚ ਇਜ਼ ਬਾਰਹਮਾਹ ਸਭ ਨਾਲੋਂ' ਪੁਰਾਤਨ ਹੈ। 
ਬਾਰਹਮਾਹ ਦਾ ਆਰੇਭ ਆਮ ਤੌਰ 'ਤੇ ਵਰ੍ਹੇ ਦੇ 
ਪਹਿਲੇ ਮਹੀਨੇ ਚੇਤਰ ਤੋ' ਕੀਤਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ, ਪਰ ਕਿਤੇ ਕਿਤੇ 
ਸਾਵਣ, ਹਾੜ ਆਦਿ ਮਹੀਨਿਆਂ ਤੋ' ਵੀ ਇਸ ਦਾ ਆਰੈਭ 
ਕੀਤਾ ਮਿਲ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਵਿਚਾਰ-ਅਧੀਨ ਬਾਰਹਮਾਹ ਦਾ 
ਆਰੈਭ ਚੇਤਰ ਦੇ ਮਹੀਨੇ ਤੋਂ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਇਸ ਦੇ ਸ਼ੁਰੂ 
ਵਿਚ ਚਾਰ ਪਦੇ ਭੂਮਿਕਾ ਦੇ ਹਨ, ਬਾਕੀ ੧3 ਪਦਿਆਂ - 
ਵਿਚੋਂ 12 ਦਾ ਸੈਬੈਧ ਹਰ ਇਕ ਮਹੀਨੇ ਨਾਲ ਹੈ ਅਤੇ ਅੰਤਿਮ 
ਪਦੇ ਵਿਚ ਨਿਸ਼ਕਰਸ਼ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਹਰ ਇਕ ਪਦੇ 
ਵਿਚ ਛੇ ਛੇ ਤੁਕਾਂ ਹਨ ਪਰ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀਆਂ ਮਾਤ੍ਾਵਾਂ ਦੀ 


ਗਿਣਤੀ ਵਿਚ ਸਮਾਨਤਾ ਨਹੀਂ ਹੈ। ਇਸ ਬਾਣੀ ਦੇ ਆਰੈਭ _ 


ਵਿਚ “ਛੰਤ” ਸ਼ਬਦ ਲਿਖਿਆ ਹੈ, ਇਸ ਲਈ ਇਸ ਦਾ 
ਛੰਦ-ਗਤ ਸਰੂਪ ਛੰਤਾਂ ਨਾਲ ਮੇਲ ਖਾਂਦਾ ਪ੍ਤੀਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। 
ਭਾਸ਼ਾ ਵਿਚ ਇਲਾਕਾਈ ਰੈਗ ਅਧਿਕ ਹੈ। ਪ੍ਕ੍ਿਤੀ-ਚਿਤ੍ਣ 
ਬਹੁਤ ਸੁੰਦਰ ਅਤੇ ਯਥਾਰਥ ਹੈ। 

ਇਸ ਬਾਣੀ ਦੇ ਮਾਹੌਲ ਨੂੰ ਰਾਗ ਦੀ ਭਾਵਨਾ ਦੇ 
ਅਨੁਕੂਲ ਰਖਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਵਿਯੋਗ ਅਵਸਥਾ ਨਾਇਕਾ 
ਲਈ ਅਤਿਅੰਤ ਦੁਖਦਾਇਕ ਹੁੰਦੀ ਹੈ ਅਤੇ ਤੁਖਾਰ ਜਾਂ 
ਕੋਹਰੇ ਦਾ ਵੀ ਬਨਸਪਤੀ ਉਤੇ ਕੁਝ ਇਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦਾ ਪ੍ਰਭਾਵ 
ਪੈਂਦਾ ਹੈ। `ਬ੮ 
ਬਾਰਹਮਾਹ ਮਹਲਾ ੫ (ਬਾਣੀ) : ਗੁਰੂ ਰ੍੍‌ਥ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ` 
ਮਾਝ ਰਾਗ ਵਿਚ ਦਰਜ ਚੌਦਾਂ ਪਦਿਆਂ ਦੀ ਇਸ ਰਚਨਾ 
ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਕਿਰਤ ਕਰਮਾਂ ਕਰਕੇ 
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ਬਾਰਹਮਾਹ ਮਹਲਾ ੫ 
ਪਰਮਾਤਮਾ ਤੋਂ ਵਿਛੜੇ ਹੋਏ ਵਿਅਕਤੀ ਦੀ ਅਵਸਥਾ 12 
ਮਹੀਨਿਆਂ ਦੇ ਸੈਦਰਭ ਵਿਚ ਦਸੀ ਹੈ ਅਤੇ ਅੰਤਿਮ ਮਹੀਨੇ 
ਵਿਚ ਸੈਯੋਗ-ਸੁਖ ਦੀ ਅਵਸਥਾ ਵਲ ਸੈਕੇਤ ਕੀਤਾ ਹੈ। 
ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੀ ਇਕ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ਤਾ ਇਹ ਰਹੀ ਹੈ ਕਿ ਇਹ ਜਨ 
-ਕਲਿਆਣ ਦਾ ਮਾਰਗ ਅਪਣਾ ਕੇ ਚਲੀ ਹੈ ਅਤੇ ਲੋਕਾਂ 
ਦੀਆਂ ਭਾਵਨਾਵਾਂ ਨੂੰ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਪ੍ਰਵਾਨਿਤ ਕਾਵਿ-ਰੂਪਾਂ 
ਰਾਹੀ' ਪੇਸ਼ ਕੀਤਾ ਹੈ। 

'ਬਾਰਹਮਾਹ” ਪੰਜਾਬੀ ਦਾ ਇਕ ਲੋਕ ਕਾਵਿ-ਰੂਪ 
ਹੈ ਜਿਸ ਵਿਚ ਨਾਇਕਾ ਦੇ ਵਿਯੋਗ ਦਾ ਚਿਤ੍ਣ ਕਰਕੇ ਉਸ 
ਨੂੰ ਸੈਯੋਗ-ਸੁਖ ਵਲ ਅਗੇ ਤੋਰਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਪੰਜਾਬੀ ਵਿਚ 
ਇਸ ਲੋਕ ਕਾਵਿ-ਰੂਪ ਨੂੰ ਸਾਹਿਤਿਕ ਮੂੰਹ-ਮੱਥਾ, ਗੁਰੂ 
ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਤੁਖਾਰੀ ਰਾਗ ਵਿਚਲੇ ਬਾਰਹਮਾਹ ਦੀ 
ਰਚਨਾ ਕਰਕੇ , ਪੁਦਾਨ ਕੀਤਾ। ਇਸ ਕਾਵਿ-ਰੂਪ ਦੀ ਪਰੰਪਰਾ 
ਅਤੇ ਸਰੂਪ ਬਾਰੇ ਵਿਸਤਾਰ ਸਹਿਤ ਗੱਲ ਤੁਖਾਰੀ ਰਾਗ ਵਾਲੇ 
ਬਾਰਹਮਾਹ ਦੇ ਇੰਦਰਾਜ ਵਿਚ ਵੇਖੀ ਜਾ ਸਕਦੀ ਹੈ। 

ਪਰਮਾਤਮਾ ਅਤੇ ਜੀਵਤਾਮਾ ਦਾ ਸੈਬੈਧ ਅਨਾਦਿ 
ਹੈ, ਪਰ ਕਰਮਾਂ ਕਰਕੇ ਵਿਯੋਗ ਸਹਿਣਾ ਪੈਂਦਾ ਹੈ। ਮਾਇਆ 
ਦੇ ਮਾੜੇ ਪ੍ਭਾਵ ਵਿਚ ਆ ਕੇ ਜੀਵਾਤਮਾ ਆਪਣੀ ਵਖਰੀ 
ਹੋਂਦ ਦਾ ਅਹਿਸਾਸ ਕਰਨ ਲਗ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਇਹੀ ਦ੍ਰੈਤ-ਭਾਵ 
ਹੈ। ਬਸ ਫਿਰ ਭਟਕਣਾ ਦਾ ਆਰੰਭ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ, ਕਿਤੇ 
ਠਿਕਾਣਾ ਨਹੀਂ ਮਿਲਦਾ। ਸਾਰੀ ਸਮਸਿਆ ਦਾ ਨਿਪਟਾਰਾ 
ਉਦੋਂ ਸੰਭਵ ਹੈ ਜਦੋ' ਪਰਮਾਤਮਾ ਨਾਲ ਫਿਰ ਮਿਲਾਪ ਹੋ 
ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਹ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਪ੍ਭੂ ਦੀ ਕ੍ਰਿਪਾ `ਤੇ ਨਿਰਭਰ ਕਰਦੀ 
ਹੈ। ਇਸ ਲਈ ਸ਼ੁਭ ਕਰਮ ਕਰਨੇ ਜ਼ੁਰੂਰੀ ਹਨ। ਨਾਮ- 
ਸਿਮਰਨ ਇਸ ਦੀ ਬੁਨਿਆਦੀ ਲੋੜ ਹੈ ਕਿਉਂਕਿ ਇਸ ਨਾਲ 
ਆਤਮਿਕ ਸੁਧਾਰ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। 

ਰੁਤਾਂ ਦਾ ਪ੍ਰਭਾਵ ਉਨ੍ਹਾਂ ਉਤੇ ਪੈਂਦਾ ਹੈ ਜੋ ਪਰਮਾਤਮਾ 
ਤੋਂ ਵਿਛੜੇ ਹੋਏ ਹਨ- ਆਸ਼ਾਡ ਤਪੰਦਾ ਤਿਸ਼ ਲਗੰ ਗਰ 
ਨਾਹ ਨ ਮੰਨਾ ੫ਾਲੈ/ਪਰ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਚਿੱਤ ਹਰਿ-ਚਰਣਾਂ 
ਨਾਲ ਜੁੜਿਆ ਹੈ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਹਾੜ ਦੀ ਤਪਸ਼ ਵੀ ਸੁਖਦਾਇਕ 
ਪ੍ਤੀਤ ਹੁੰਦੀ ਹੈ- ਆਆਾੜਹਨਨਹੰਦਾ /ਤਸ਼ ਲਗੀ /ਜਿਸ਼ ਮਨ 
ਹਰਿ ਚਰਣ /ਨੈਵਾਸ਼/ ਅਸਲ ਵਿਚ, ਪਰਮਾਤਮਾ ਨੂੰ ਭੁਲਾ 
ਦੇਣ 'ਤੇ ਹੀ ਹਰ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ ਰੋਗ ਵਿਆਪਦੇ ਹਨ-- ੫ਰਮੰਸ੍ਰ 
ਤੇ ਡਾਲਿਆਂ ਵਿਆਪਨਿ ਸਭੇ ੋਗ / ਵੰਮੁਖ' ਹੋਏ ਰਾਮ ਤੇ 
ਲਗ/ਨਿ ਜਨਮ /ਵਿਜੌਗ/ ਚੰਗੇ ਕਰਮਾਂ ਕਰਕੇ ਜਦੋ' 
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ਬਾਰਠ 


ਸੈਯੋਗ-ਸੁਖ ਮਿਲਦਾ ਹੈ ਤਾਂ ਮਹੀਨੇ , ਦਿਨ, ਰਾਤ, ਮਹੂਰਤ 
ਸਭ ਚੰਗੇ ਲਗਣ ਲਗ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। ਫਿਰ ਦੁਖਦਾਇਕ ਸੇਜ 
ਵੀ ਸੁਖਦਾਇਕ ਬਣ ਜਾਂਦੀ ਹੈ-ਸ਼ੋਜ ਸੁਹਾਵਾ ਸ਼ਰਬ ਸੁਖ 
ਹਾਣਿ ਦੁਖਾਂ ਨਾਹੀ ਲਾਇ / ਇਛ ਪੁਨਾੰ ਵਡਭਾਗਣਾ ਵਰ 
ਪਇਆ ਹਠ ਰਾਇ / (ਗੁ .ਗ੍ੰ .36)। 

ਇਸ ਬਾਣੀ ਦੇ ਚੌਦਾਂ ਪਦਿਆਂ ਵਿਚੋ' ਪਹਿਲੇ 
ਵਿਚ ਵਿਯੋਗ-ਅਸਵਥਾ ਦਾ ਕਾਰਣ ਦਸਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। 
ਇਸ ਉਪਰੈਤ ਚੇਤਰ ਦੇ ਮਹੀਨੇ ਤੋਂ ਲੈ ਕੇ ਮਾਘ ਦੇ ਮਹੀਨੇ 
ਤਕ ਸਾਧਕ ਦੀ ਵਿਯੋਗ-ਅਸਵਥਾ ਦਾ ਚਿਤ੍ਣ ਹੈ। ਫਗਣ 
ਦੇ ਮਹੀਨੇ ਵਿਚ ਸੈਯੋਗ-ਅਸਵਥਾ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਦਾ ਉੱਲੇਖ 
ਹੈ। ਅੰਤਿਮ ਪਦੇ ਵਿਚ ਮਨੁੱਖ ਨੂੰ ਹਰਿ-ਭਗਤੀ ਵਲ ਮੋੜਦੇ 
ਹੋਇਆਂ ਵਿਸ਼ਵਾਸ ਦਿਵਾਇਆ ਗਿਆ ਹੈ ਕਿ #ੰਨਨੈ /ਜਿਨੈ 
ਨਾਮ ਧਿਆਇਆ /ਤਿਨ ਕੇ ਕਾਜ ਸ਼ਠੇ/ ਇਸ ਦੇ ਪਹਿਲੇ 
ਅਤੇ !3ਵੇ' ਪਦਿਆਂ ਦੀਆਂ ਦਸ ਦਸ ਤੁਕਾਂ ਹਨ, 14ਵੇਂ 
ਪਦੇ ਦੀਆਂ ਅੱਠ ਤੁਕਾਂ ਹਨ ਅਤੇ ਬਾਕੀ ਸਾਰੇ ਨੇ ਨੌਂ ਤੁਕਾਂ 
ਦੇ ਹਨ। ਇਸ ਦੀ ਭਾਸ਼ਾ ਸਾਧ-ਭਾਖਾਈ ਪ੍ਰਭਾਵ ਵਾਲੀ 
ਪੂਰਬੀ ਪੰਜਾਬੀ ਹੈ। ਅਰਬੀ-ਫ਼ਾਰਸੀ ਸ਼ਬਦਾਵਲੀ ਦੀ ਵਰਤੋ 
ਬਹੁਤ ਘਟ ਹੈ। ਚੰਗੇ ਕਰਮਾਂ ਲਈ ਪ੍ਰੇਰਣਾ ਦੇਣਾ ਇਸ ਬਾਣੀ 
ਦਾ ਮੂਲ ਆਸ਼ਾ ਹੈ। 


ਬਾਰਠ (ਕਸਬਾ) : ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਗੁਰਦਾਸਪੁਰ ਜ਼ਿਲ੍ਹੋ ਦੀ 
ਤਹਿਸੀਲ ਪਠਾਨਕੋਟ ਤੋ' 8 ਕਿ.ਮੀ. ਦੱਖਣ-ਪੱਛਮ ਵਾਲੇ 
ਪਾਸੇ ਸਥਿਤ ਇਕ ਕਸਬਾ ਜਿਥੇ ਬਾਬਾ ਸੀ ਚੰਦ ਨਿਵਾਸ 
ਕਰਦੇ ਸਨ। ਸਿੱਖ ਇਤਿਹਾਸ ਅਨੁਸਾਰ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ 
ਜੀ ਦੇ ਜੋਤੀ ਜੋਤਿ ਸਮਾਉਣ ਤੋ' ਬਾਦ ਬਾਬਾ ਸੀਚੰਦ 
ਕਰਤਾਰਪੁਰ ਤੋਂ' ਪੱਖੋਕੇ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਆ ਗਏ। ਪਰ ਉਥੇ ਵੀ 
ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਮਨ ਨ ਲਗਿਆ। ਫਿਰ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਬਾਰਠ ਵਿਚ 
ਆਪਣਾ ਤਪ-ਅਸਥਾਨ ਬਣਾਇਆ। ਕਾਲਾਂਤਰ ਵਿਚ 
ਇਹੀ ਉਦਾਸੀ ਸੰਪ੍ਦਾਇ ਦਾ ਕੇਦਰ ਬਣਿਆ। ਗੁਰੂ 
ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਇਥੇ ਹੀ ਆਪ ਦੇ ਦਰਸ਼ਨਾਂ ਲਈ ਆਏ 
ਸਨ ਅਤੇ ਤਰਨਤਾਰਨ ਦੇ ਸਰੋਵਰ ਦੀ ਪੂਰਣਤਾ ਲਈ 
ਅਸੀਸ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕੀਤੀ ਸੀ। 

ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਸਾਹਿਬ ਵੀ ਆਪ ਦੇ ਦਰਸ਼ਨ 
ਕਰਨ ਇਥੇ ਆਏ ਸਨ ਅਤੇ ਉਦਾਸੀ ਸੈਪ੍ਰਦਾਇ ਦੇ ਵਿਕਾਸ 
ਲਈ ਗੁਰੂ-ਜੀ ਨੇ ਆਪਣਾ ਵੱਡਾ ਸੁਪੁੱਤਰ ਬਾਬਾ ਗੁਰਦਿੱਤਾ 
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ਬਾਰਨਾ 


ਇਥੇ ਹੀ ਬਾਬਾ ਸੀ ਚੰਦ ਨੂੰ ਅਰਪਿਤ ਕੀਤਾ ਸੀ, ਜੋ ਬਾਦ 
ਵਿਚ ਬਾਬਾ ਜੀ ਦਾ ਉਤਰਾਧਿਕਾਰੀ ਬਣਿਆ ਅਤੇ ਉਦਾਸੀ 
ਸੈਪ੍ਦਾਇ ਨੂੰ ਵਿਵਸਥਿਤ ਰੂਪ ਦੇਣ ਲਈ ਚਾਰ ਧੂੰ ਇਆਂ 
ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਕੀਤੀ। ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸੁਧਾਰ ਲਹਿਰ ਤਕ 
ਇਸ ਧਰਮ-ਧਾਮ ਦੀ ਸਾਂਭ-ਸੈਭਾਲ ਉਦਾਸੀ ਸੈਤ ਕਰਦੇ 
ਰਹੇ ਸਨ। ਮਹਾਰਾਜਾ ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ ਨੇ ਇਸ ਗੁਰਦੁਆਰੇ 
ਨਾਲ ਕੁਝ ਜ਼ਮੀਨ ਵੀ ਲਗਵਾਈ ਸੀ। ਉਸ ਤੋਂ ਬਾਦ ਇਸ 
ਦਾ ਅਧਿਕਾਰ ਸ਼੍ਰੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਬੰਧਕ ਕਮੇਟੀ ਪਾਸ 
ਆ ਗਿਆ। ਇਸ ਦੀ ਨਵੀਂ ਇਮਾਰਤ ਦੀ ਉਸਾਰੀ ਸੈਨ 
1968 ਈ. ਵਿਚ ਸ਼ੁਰੂ ਕਰਵਾਈ ਗਈ ਸੀ ਜੋ ਕਦ ਦੀ 
ਮੁਕੰਮਲ ਹੋ ਚੁਕੀ ਹੈ। ਇਸ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਦਾ ਨਾਂ 'ਗੁਰਦੁਆਰਾ 
ਤਪ ਅਸਥਾਨ ਬਾਬਾ ਸਰੀ ਚੰਦ ਜੀ” ਪ੍ਰਚਲਿਤ ਹੈ। ਇਸ ਦੇ 
ਪਰਿਸਰ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ ਸੈਬੰਧਿਤ 
ਇਕ “ਥੰਮ ਸਾਹਿਬ” ਵੀ ਹੈ। ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਦੇ ਨੇੜੇ ਹੀ ਸਰੋਵਰ 
ਸਾਹਿਬ (ਬਾਉਲੀ ਸਾਹਿਬ) ਦਾ ਇਹਾਤਾ ਹੈ। ਇਥੇ ਉਦੋ 
ਇਕ ਬਾਗ਼ ਹੁੰਦਾ ਸੀ ਜਿਸ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਸਾਹਿਬ 
ਨੇ ਆਪਣੇ ਘੋੜੇ ਬੈਨ੍ਹੇ ਸਨ। ਸ਼ਰੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਬੰਧਕ 
ਕਮੇਟੀ ਨਾਲ ਸੈਬੰਧਿਤ ਇਸ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ 
ਸਥਾਨਕ ਕਮੇਟੀ ਕਰਦੀ ਹੈ। ਇਥੇ ਹਰ ਮਹੀਨੇ ਮਸਿਆ 
ਵਾਲੇ ਦਿਨ ਧਾਰਮਿਕ ਦੀਵਾਨ ਸਜਦੇ ਹਨ। ਵਿਸਾਖੀ ਨੂੰ 
ਦੋ ਦਿਨ ਦਾ ਵੱਡਾ ਮੇਲਾ ਲਗਦਾ ਹੈ। 


ਬਾਰਨਾ (ਪਿੰਡ) : ਹਰਿਆਣਾ ਪ੍ਰਾਂਤ ਦੇ ਕੁਰੁਕਸ਼ੇਤ੍ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ 
ਦਾ ਇਕ ਪਿੰਡ ਜੋ ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ ਨਗਰ ਤੋ 20 ਕਿ.ਮੀ. ਦੱਖਣ- 
ਪੱਛਮ ਦੀ ਦਿਸ਼ਾ ਵਿਚ ਵਸਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਸਿੱਖ 
ਇਤਿਹਾਸ ਅਨੁਸਾਰ ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਪਹੋਏ ਤੋ' 
ਕੁਰੁਕਸ਼ੇਤ ਨੂੰ ਜਾਂਦਿਆਂ ਇਥੇ ਠਹਿਰੇ ਸਨ। ਸਥਾਨਕ 
ਰਵਾਇਤ ਅਨੁਸਾਰ ਇਕ ਸੈਤਾਨ-ਹੀਨ ਇਸਤਰੀ ਨੇ ਗੁਰੂ 
ਜੀ ਲਈ ਘਰ ਦੇ ਬੁਣੇ ਕਪੜੇ ਦਾ ਬਸਤ ਬਣਾਇਆ ਸੀ। 
ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਉਸ ਦੇ ਘਰ ਵਿਚ ਜਾ ਕੇ ਬਸਤ੍ਰ ਗੁਹਿਣ ਕੀਤਾ 
ਅਤੇ ਅਸੀਸ ਦਿੱਤੀ। ਕਾਲਾਂਤਰ ਵਿਚ ਉਸ ਇਸਤਰੀ ਦੇ 
_ਸੈਤਾਨ ਹੋ ਗਈ। ਉਸ ਦੇ ਪਤੀ ਭਾਈ ਸੁਧਾ ਨੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ 
_ਆਮਦ ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ ਉਥੇ ਥੜਾ ਸਾਹਿਬ ਬਣਾਇਆ 
__ ਜਿਥੇ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਬੈਠੇ ਸਨ। ਬਾਦ ਵਿਚ ਕੈਥਲ-ਪਤਿ ਭਾਈ 
ਉਦੈ ਸਿੰਘ ਨੇ ਉਥੇਂ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਦੀ ਉਸਾਰੀ ਕਰਵਾਈ। 
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ਬਾਰ੍ਹਾਂ ਮਿਸਲਾਂ 
ਬਾਰਾਮੂਲਾ (ਨਗਰ) : ਜੈਮੂ ਅਤੇ ਕਸ਼ਮੀਰ ਪ੍ਰ ਦੇਸ਼ ਦਾ ਇਕ 
ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ ਨਗਰ ਜੋ ਸੀਨਗਰ ਤੋਂ ਉੱਤਰ-ਪੱਛਮ ਵਲ 52 
ਕਿ.ਮੀ. ਦੀ ਵਿਥ ਉਤੇ ਆਬਾਦ ਹੈ। ਸਿੱਖ ਇਤਿਹਾਸ 
ਅਨੁਸਾਰ ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਸਾਹਿਬ ਸੈਨ 1621 ਈ. ਵਿਚ 
ਇਥੇ ਆਏ ਸਨ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਆਮਦ ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ 
ਪਹਿਲਾਂ ਇਥੇ ਥੜਾ ਸਾਹਿਬ ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ। ਮਹਾਰਾਜਾ 
ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ ਨੇ ਕਸ਼ਮੀਰ ਜਿਤਣ ਉਪਰੈਤ ਇਥੇ ਗੁਰੂ- 
ਧਾਮ ਬਣਵਾਇਆ ਜੋ “ਕੋਟਿਤੀਰਥ” ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ ਪ੍ਰਸਿੱਧ 
ਹੋਇਆ। ਮਹਾਰਾਜੇ ਨੇ ਇਸ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਨਾਲ ਚਾਰ ਪਿੰਡਾਂ 
ਦੀ ਜਾਗੀਰ ਲਗਵਾਈ। ਸ. ਹਰੀ ਸਿੰਘ ਨਲਵਾ ਨੇ ਵੀ 
ਇਸ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਦੇ ਵਿਕਾਸ ਵਿਚ ਰੁਚੀ ਲਈ। ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ 
ਸੈਨ 1885 ਈ ਵਿਚ ਭੂਚਾਲ ਦੌਰਾਨ ਇਸ ਦੀ ਇਮਾਰਤ 
ਨੁਕਸਾਨੀ ਗਈ। ਸੈਨ 1905 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਦੀ ਇਮਾਰਤ 
ਫਿਰ ਉਸਾਰੀ ਗਈ। ਬਾਦ ਵਿਚ ਬਾਬਾ ਹਰਬੰਸ ਸਿੰਘ 
ਕਾਰਸੇਵਾ ਵਾਲਿਆਂ ਨੇ ਇਸ ਦੀ ਇਮਾਰਤ ਵਿਚ ਹੋਰ ਵਾਧਾ 
ਕੀਤਾ। ਹੁਣ ਇਹ 'ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਛੇਵੀਂ ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ” ਦੇ ਨਾਂ 
ਨਾਲ ਜਾਣਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਦੀ ਦੇਖ-ਰੇਖ 
ਜੌਮੂ ਅਤੇ ਕਸ਼ਮੀਰ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਥੋਧਕ ਬੋਰਡ ਕਰਦਾ ਹੈ। 

ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ ਕਿ ਗੁਰੂ ਜੀ ਇਸ ਸਥਾਨ ਉਤੇ 
ਠਹਿਰ ਦੌਰਾਨ ਜਹਾਂਗੀਰ ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਜੋ ਕਸ਼ਮੀਰ ਆਇਆ 
ਹੋਇਆ ਸੀ, ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੂੰ ਮਿਲਿਆ। ਕਿਸੇ ਸੈਗਤਰਾਸ਼ 
ਦੁਆਰਾ ਪੱਥਰ ਦਾ ਬਣਾਇਆ ਇਕ ਤਖ਼ਤ ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਨੂੰ 
ਪੇਸ਼ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਜੋ ਉਸ ਨੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੂੰ ਭੇਂਟ ਕਰ ਦਿੱਤਾ। 
ਗੁਰੂ ਜੀ ਉਸ ਤਖ਼ਤ ਉਤੇ ਬੈਠ ਕੇ ਧਰਮ-ਉਪਦੇਸ਼ ਕਰਦੇ 
ਸਨ। ਸੈਨ 1885 ਈ. ਦੇ ਭੂਚਾਲ ਵੇਲੇ ਉਹ ਤਖ਼ਤ ਟੁਟ 
ਗਿਆ ਅਤੇ ਧਰਤੀ ਵਿਚ ਦਬ ਗਿਆ। ਸੈਨ 1985 ਈ, 
ਵਿਚ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਦੀ ਕਾਰਸੇਵਾ ਵੇਲੇ ਇਸ ਨੂੰ ਧਰਤੀ ਹੇਠੋ' 
ਟੁੱਟੀ ਹੋਈ ਹਾਲਤ ਵਿਚ ਕਢਿਆ ਗਿਆ। 


ਬਾਰ੍ਹਾਂ ਮਿਸਲਾਂ : ਇਸ ਤੋਂ' ਭਾਵ ਹੈ ਸਿੱਖਾਂ ਦੇ ਬਾਰ੍ਹਾਂ ਦਲ 
ਜਾਂ ਜੱਥੇ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਪੰਜਾਬ ਵਿਚ ਵਖ ਵਖ ਇਲਾਕੇ ਮਲੇ 


ਹੋਏ ਸਨ। ਬੰਦਾ ਬਹਾਦਰ ਦੀ ਮ੍ਰਿਤੂ ਤੋਂ ਬਾਦ ਜਦੋਂ' ਮੁਗ਼ਲ 


ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਫੱਰੂਖ਼ਸੀਅਰ ਨੇ ਸਿੱਖਾਂ ਦਾ ਖੁਰਾ ਖੋਜ ਮਿਟਾਉਣ 


ਢੀ ਮੁਹਿੰਮ ਚਲਾਈ ਤਾਂ ਜੁਝਾਰੂ ਸਿੰਘਾਂ ਨੇ ਆਪਣੇ ਆਪ 


ਨੂੰ ਬੁੱਢਾ ਦਲ ਅਤੇ ਤਰੁਣਾ ਦਲ ਵਿਜ਼ ਵੰਡ ਲਿਆ। 
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ਬਾਲਕ ਸਿੰਘ, ਬਾਬਾ 
ਅਹਿਮਦਸ਼ਾਹ ਦੁਰਾਨੀ ਦੇ ਹਮਲੇ ਤੋ' ਬਾਦ ਸਿੱਖ-ਯੁੱਧਵੀਰਾਂ 
ਨੂੰ ਸੈਗਠਿਤ ਹੋਣ ਦਾ ਪੂਰਾ ਮੌਕਾ ਮਿਲਿਆ ਅਤੇ ਇਨ੍ਹਾਂ 
ਦੋਹਾਂ ਦਲਾਂ ਵਿਚ ਕਾਫ਼ੀ ਵਿਸਤਾਰ ਹੋਇਆ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੇ 
ਅਗੋਂ ਮੁੱਖ ਤੌਰ 'ਤੇ ਬਾਰ੍ਹਾਂ ਉਪ-ਦਲ ਬਣ ਗਏ, ਜਿਵੇਂ-(1) 
ਭੰਗੀ, (2) ਆਹਲੂਵਾਲੀਆ, (3) ਰਾਮਗੜ੍ਹੀਆ, (4) 
ਨਕੈਈ, (5) ਕਨ੍ਹੀਆ, (6) ਡਲੇਵਾਲੀਆ, (7) 
ਨਿਸ਼ਾਨਵਾਲੀਆ, (8) ਸਿੰਘਪੁਰੀਆ, (9) ਕਰੋੜ ਸਿੰਘੀਆ 
(ਕਰੋੜੀਆ), (10) ਸ਼ਹੀਦ, (11) ਫੂਲਕੀਆਂ ਅਤੇ (12) 
ਸੁਕਰਚਕੀਆ। ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ ਕਿ ਇਨ੍ਹਾਂ ਜੱਥਿਆਂ ਨੂੰ 
“ਮਿਸਲਾਂ” ਇਸ ਲਈ ਕਿਹਾ ਜਾਣ ਲਗਿਆ ਕਿਉਂਕਿ ਇਨ੍ਹਾਂ 
ਦੇ ਕਾਗ਼ਜ-ਪੱਤਰ ਜਾਂ ਵੇਰਵਿਆਂ ਦੀਆਂ ਮਿਸਲਾਂ ਅਕਾਲ- 


ਤਖ਼ਤ ਅਤੇ ਬੁੰ ਗਿਆਂ ਆਦਿ ਵਿਚ ਵਖ ਵਖ ਕਰਕੇ 


ਆ ਦੀਨੀ 

ਇਨ੍ਹਾਂ ਸਾਰੀਆਂ ਮਿਸਲਾਂ ਦੇ ਸਮੁੱਚ ਨੂੰ “ਦਲ- 
ਖ਼ਾਲਸਾ” ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਸੀ। ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਵਿਚ ਸਾਲ ਵਿਚ 
ਦੋ ਵਾਰ ਵਿਸਾਖੀ ਅਤੇ ਦੀਵਾਲੀ ਦੇ ਮੌਕਿਆਂ 'ਤੇ ਦਲ- 
ਖ਼ਾਲਸਾ ਇਕੱਠਾ ਹੁੰਦਾ। ਉਸ ਵਿਚ ਸਾਰੀਆਂ ਮਿਸਲਾਂ 
ਦੀਆਂ ਸਮਸਿਆਵਾਂ ਨੂੰ ਵਿਚਾਰਿਆ ਜਾਂਦਾ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ 
ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਹਜ਼ੂਰੀ ਵਿਚ ਗੁਰਮਤੇ ਪਾਸ ਕੀਤੇ ਜਾਂਦੇ ਜੋ 
ਹਰ ਇਕ 'ਤੇ ਸਮਾਨ ਰੂਪ ਵਿਚ ਲਾਗੂ ਹੁੰਦੇ। ਹਰ ਇਕ 
ਮਿਸਲ ਵਿਚ ਜੱਥੇਦਾਰ, ਪੱਟੀਦਾਰ, ਸਹਾਇਕ ਅਤੇ 
ਤਾਬੇਦਾਰਾਂ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਤਿਖੇ ਅਤੇ ਪ੍ਰਬੀਨ ਸੈਨਿਕ ਰਖੇਂ 
ਜਾਂਦੇ। ਜਿਤ ਸਮੇਂ ਜਾਂ ਲੁਟ ਵੇਲੇ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੋਈਆਂ ਵਸਤੂਆਂ 
ਦੀ ਇਕ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਦਸਤੂਰ ਨਾਲ ਵੰਡ ਕੀਤੀ ਜਾਂਦੀ । ਮਿਸਲ 
ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਹੋਣ ਲਈ ਯੋਗਤਾ ਦਾ ਆਧਾਰ ਘੋੜ-ਸਵਾਰੀ 
ਵਿਚ ਨਿਪੁਣਤਾ, ਅਸੜ੍-ਸ਼ਸਤ੍੍‌ ਦੀ ਵਰਤੋ' ਵਿਚ ਕੁਸ਼ਲਤਾ 
ਅਤੇ ਪੰਥ ਲਈ ਮਰ ਮਿਟਣ ਦੀ ਪ੍ਰਬਲ ਇੱਛਾ ਹੁੰਦੀ ਸੀ। 
ਇਨ੍ਹਾਂ ਮਿਸਲਾਂ ਵਿਚੋਂ ਹੀ ਸੁਕਰਚਕੀਆ ਦੇ ਸਰਦਾਰ ਚੜ੍ਹਤ 
_ਸਿੰਘ ਦੇ ਪੋਤੇ ਸ਼ੇਰੇ-ਪੰਜਾਬ ਮਹਾਰਾਜਾ ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ ਨੇ 


ਪੰਜਾਬ ਵਿਚ ਸਿੱਖ ਰਾਜ ਸਥਾਪਿਤ ਕਰਨ ਵਿਚ ਸਫਲਤਾ 


ਪ੍ਰਾਪਤ ਕੀੜੀ। 

ਬਾਲਕ ਸਿੰਘ, ਬਾਬਾ (1785-1862 ਈ .) : ਨਾਮਧਾਰੀ 
ਸੈਪ੍ਦਾਇ ਦਾ ਬੀਜ ਆਰੋਪਣ ਕਰਨ ਵਾਲੇ ਬਾਬਾ ਬਾਲਕ 
ਸਿੰਘ ਦਾ ਜਨਮ ਸੈਨ 1785 ਈ. ਵਿਚ ਅਟਕ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ 
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ਬਾਲਾ ਸਾਹਿਬ, ਗੁਰਦੁਆਰਾ 
ਛੋਈ ਪਿੰਡ ਦੇ ਇਕ ਅਰੋੜਾ ਪਰਿਵਾਰ ਵਿਚ ਸ. ਦਿਆਲ 
ਸਿੰਘ ਦੇ ਘਰ ਮਾਈ ਭਾਗ ਭਰੀ ਦੀ ਕੁੱਖੋਂ ਹੋਇਆ। ਇਨ੍ਹਾਂ 
ਨੇ ਧਾਰਮਿਕ ਵਿਦਿਆ ਦਾ ਅਧਿਐਨ ਘਰੋਂ ਅਤੇ ਗੁਰਦੁਆਰੇ 
ਤੋਂ ਪਾਪਤ ਕੀਤਾ। ਛੋਟੀ ਉਮਰ ਤੋ ਹੀ ਆਪ ਨੇ ਹਜ਼ਰੋਂ 
ਕਿਲ੍ਹੋ ਦੀ ਰਖਿਅਕ ਸੈਨਾ ਨੂੰ ਖਾਧ-ਖ਼ੁਰਾਕ ਦੀਆਂ ਵਸਤੂਆਂ 
ਉਪਲਬਧ ਕਰਨ ਦਾ ਆਪਣਾ ਪਿਤਾ-ਪੁਰਖੀ ਕਿੱਤਾ 
ਅਪਣਾ ਲਿਆ। 

ਹਜ਼ਰੇ ਦਾ ਕਿਲ੍ਹਾ ਆਪ ਦੇ ਪਿੰਡ ਦੇ ਬਿਲਕੁਲ ਨੇੜੇ 
ਸੀ। ਇਸ ਲਈ ਆਪ ਪਹਿਲਾਂ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਹੀ ਨਿਵਾਸ ਕਰਦੇ 
ਹੋਏ ਆਪਣੇ ਕੰਮ ਨੂੰ ਕਰੀ ਜਾਂਦੇ ਸਨ। ਬਾਦ ਵਿਚ ਆਪ 
ਹਜ਼ਰੇ ਹੀ ਰਹਿਣ ਲਗ ਗਏ। ਆਪ ਸ਼ੁਰੂ ਤੋਂ ਹੀ ਅਧਿਆਤਮੀ 
ਜਵਾਹਰ ਮੱਲ ਤੋਂ ਆਪ ਬਹੁਤ ਪ੍ਰਭਾਵਿਤ ਹੋਏ ਸਨ। ਆਪ 
ਦਾ ਵਿਆਹ ਬੀਬੀ ਤੋਤੀ ਨਾਲ ਹੋਇਆ ਸੀ। 

ਬਾਬਾ ਬਾਲਕ ਸਿੰਘ ਦੇ ਧਰਮ-ਪ੍ਚਾਰ ਦੇ ਮੁੱਖ 
ਮੁੱਦੇ ਇਹ ਸਨ-- ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਨਾਮ-ਉਪਾਸਨਾ, ਦਿਨ 
ਵਿਚ ਤਿੰਨ ਵਾਰ ਇਸ਼ਨਾਨ ਕਰਨਾ, ਪੀਣ ਦੇ ਜਲ ਲਈ 
ਚਮੜੇ ਦੀ ਮਸ਼ਕ ਜਾਂ ਡੋਲੂ ਨ ਵਰਤਣਾ, ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਤੋਂ 
ਭਿੰਨ ਕਿਸੇ ਹੋਰ ਧਰਮੀ ਦੇ ਹੱਥ ਦਾ ਤਿਆਰ ਕੀਤਾ ਹੋਇਆ 
ਭੋਜਨ ਨ ਖਾਣਾ, ਸ਼ਰਾਬ ਅਤੇ ਮਾਸ ਨ ਵਰਤਣਾ, ਵਿਆਹ 
ਗੁਰਮਤਿ ਆਸ਼ੇ ਅਨੁਸਾਰ ਕਰਨਾ ਅਤੇ ਦਾਜ ਨ ਦੇਣਾ, 
ਸੱਚੀ ਕਿਰਤ ਕਰਨਾ ਅਤੇ ਸਚ ਬੋਲਣਾ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਮਾਨਤਾਵਾਂ 
ਕੀਤਾ। ਆਪ ਦੀ ਧਰਮ-ਸਾਧਨਾ ਦੀ ਸਾਖ ਸੁਣ ਕੇ ਰਖਿਆ 
ਦਲ ਦੇ ਇਕ ਪ੍ਤਾਪੀ ਸੈਨਿਕ ਬਾਬਾ ਰਾਮ ਸਿੰਘ ਵੀ ਆਪ 
ਦੇ ਸੈਪਰਕ ਵਿਚ ਆਏ ਅਤੇ ਆਪ ਦੀ ਵਿਚਾਰਧਾਰਾ ਨੂੰ 
ਸੈਪ੍ਦਾਇ ਰੂਪ ਵਿਚ ਅਗੇ ਤੌਰਿਆ। ਆਪ ਦੇ ਦੋ ਹੋਰ ਸੇਵਕਾਂ 
ਭਾਈ ਲਾਲ ਸਿੰਘ ਨੇ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਵਲ ਆ ਕੇ ਪ੍ਰਚਾਰ 
ਕੀਤਾ। 

ਬਾਬਾ ਬਾਲਕ ਸਿੰਘ ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ & ਦਸੈਬਰ 
1862 ਦੀ. ਵਿਚ ਹਜ਼ਰੋ ਵਿਚ ਹੋਇਆ। 


ਬਾਲਾ ਸਾਹਿਬ, ਗੁਰਦੁਆਰਾ : ਦਿੱਲੀ ਨਗਰ ਵਿਚ ਸਥਿਤ 


ਗੁਰੂ ਹਰਿਕ੍ਰਿਸ਼ਨ ਦੇ ਦਾਹ-ਸੈਸਕਾਰ ਨਾਲ ਸੈਬਧਿਤ ਇਕ 
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ਬਾਲਾ ਸਿਧ 


ਗੁਰੂ-ਧਾਮ। ਵੇਖੋ “ਦਿੱਲੀ ਦੇ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ । 


ਬਾਲਾ ਸਿਧੂ : ਬਾਬਾ ਹਰੀਆ ਦਾ ਭਰਾ ਜਾਂ ਸਾਥੀ ਸਿਧੂ 
ਜੱਟ ਜਿਸ ਨੇ ਹਰੀਆ ਨਾਲ ਰਲ ਕੇ ਦਿਵਾਨਿਆਂ ਦਾ 
ਫ਼ਿਰਕਾ ਅਗੇ ਤੋਰਿਆ ਹੈ। ਪਰ ਬਾਣੀ ਇਸ ਨੇ ਨਹੀਂ ਰਚੀ। 
ਵੇਖੋ “ਹਰੀਆ, ਬਾਬਾ”। 


ਬਾਲਾ, ਭਾਈ (1466-1544 ਈ.) : “ਭਾਈ ਬਾਲੇ ਵਾਲੀ 
ਜਨਮਸਾਖੀ” ਦੇ ਆਧਾਰ 'ਤੇ ਭਾਈ ਬਾਲਾ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ 
ਦੇਵ ਜੀਦਾ ਇਕ ਸ਼ਰਧਾਲੂ ਸਾਥੀ ਸੀ। ਇਸ ਦਾ ਜਨਮ 
ਚੰਦਭਾਨ ਸੰਧੂ ਦੇ ਘਰ “ਤਲਵੰਡੀ ਰਾਇ ਭੋਏ ਕੀ” ਵਿਚ 
ਹੋਇਆ। ਇਹ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਤੋਂ ਤਿੰਨ ਸਾਲ ਵੱਡਾ 
ਸੀ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਇਸ ਦਾ ਜਨਮ ਸੈਨ 1466 ਈ. (1523 
ਬਿ.) ਵਿਚ ਹੋਇਆ ਮੰਨਿਆ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ। 

ਇਹ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦਾ ਬਚਪਨ ਦਾ 
ਸਾਥੀ ਸੀ। ਜਦੋਂ ਬਾਬੇ ਕਾਲੂ ਵੱਲੋਂ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੂੰ ਵਣਜ- 
ਵਪਾਰ ਕਰਨ ਲਈ ਭੇਜਿਆ ਗਿਆ ਤਾਂ ਬਾਲੇ ਨੂੰ ਵੀ ਨਾਲ 
ਘਲਿਆ ਗਿਆ। ਜਦੋਂ' ਗੁਰੂ ਜੀ ਸੁਲਤਾਨਪੁਰ ਲੋਧੀ ਚਲੇ 
ਗਏ ਤਾਂ ਕੁਝ ਸਮੇਂ ਬਾਦ ਇਹ ਵੀ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਨਾਲ ਜਾ 
ਰਲਿਆ। ਉਦਾਸੀਆਂ ਦੌਰਾਨ ਵੀ ਇਹ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਨਾਲ 
ਨਾਲ ਰਿਹਾ। ਇਸ ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ ਖਡੂਰ ਨਾਂ ਦੇ ਕਸਬੇ ਵਿਚ 
ਸੈਨ 1544 ਈ. (1601 ਬਿ.) ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ 
ਜੀ ਦੇ ਦੇਹਾਂਤ ਤੋ' ਪੰਜ ਵਰ੍ਹੇ ਬਾਦ ਹੋਇਆ। ਗੁਰਦੁਆਰਾ 
ਤਪਿਆਣਾ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਇਸ ਦਾ ਸਮਾਰਕ ਬਣਾਇਆ 
ਗਿਆ। ਇਸ ਨੇ ਗੁਰੂ ਅੰਗਦ ਦੇਵ ਜੀ ਦੀ ਸੇਵਾ ਵਿਚ 
ਰਹਿ ਕੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਪ੍੍‌ਰਣਾ ਦੇ ਫਲਸਰੂਪ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ 
ਜੀ ਦਾ ਜੀਵਨ-ਸਮਾਚਾਰ ਅਤੇ ਪਰਉਪਕਾਰੀ ਘਟਨਾਵਾਂ 
ਦਾ ਵੇਰਵਾ ਸੁਣਾਇਆ। ਇਸ ਵੇਰਵੇ ਨੂੰ ਪੈੜੇ ਮੋਖੇ ਨੇ ਕਲਮ 
-ਬੈਦ ਕੀਤਾ ਜੋ ਹੁਣ ਭਾਈ ਬਾਲੇ ਵਾਲੀ ਜਨਮਸਾਖੀ ਦੇ 
ਨਾਂ ਨਾਲ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਹੈ। ਇਸ ਜਨਮਸਾਖੀ ਤੋਂ ਭਿੰਨ ਹੌਰ 
ਪੁਰਾਣੀਆਂ ਜਨਮਸਾਖੀਆਂ ਵਿਚ ਬਾਲੇ ਦਾ ਨਾਮ-ਉੱਲੇਖ 
ਨਹੀਂ ਹੋਇਆ। 

ਭਾਈ ਬਾਲੇ ਵਾਲੀ ਜਨਮਸਾਖੀ ਵਿਚ ਅਨੇਕ 
ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ ਅਸੈਭਵ ਅਤੇ ਅਯੋਗ ਤੱਥਾਂ ਦੇ ਲਿਖੋ ਹੋਣ ਕਾਰਣ 
ਇਸ ਦੀ ਪ੍ਰਮਾਣਿਕਤਾ ਅਤੇ ਉਥਾਨਿਕਾ ਬਾਰੇ ਸੈਦੇਹ ਹੋਣ 
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ਬਾਲੂ ਹਸਨਾ 


ਲਗ ਗਿਆ। ਸੈਨ 1886 ਈ. ਵਿਚ ਪ੍ਰੋ . ਗੁਰਮੁਖ ਸਿੰਘ ਦੇ 
'ਸੁਧਾਰਾਰਕ” ਨਾਂ ਦੇ ਮਾਸਿਕ ਪੱਤਰ ਵਿਚ ਛਪੇ ਲੌਖ ਤੋੱ 
ਇਹ ਤੱਥ ਹੋਰ ਵੀ ਉਘੜ ਕੇ ਸਾਹਮਣੇ ਆਏ। ਸੈਨ 1912 
ਈ. ਵਿਚ ਸ. ਕਰਮ ਸਿੰਘ ਹਿਸਟੋਰੀਅਨ ਨੇ “ਕੱਤਕ ਕਿ 
ਵਿਸਾਖ” ਨਾਂ ਦੀ ਕਿਤਾਬ ਛਾਪ ਕੇ ਬਾਲੇ ਨੂੰ ਕਪੌਲ- . 
ਕਲਪਿਤ ਮੰਨਿਆ। ਬਾਲੇ ਸੈਬੈਧੀ ਨਵੀਨ ਖੋਜ ਇਸ ਦਿਸ਼ਾ 
ਵਲ ਸੈਕੇਤ ਕਰਦੀ ਹੈ ਕਿ ਭਾਈ ਬਾਲਾ ਹੈਦਾਲ ਦਾ ਪੁੱਤਰ 
ਅਤੇ ਬਿਧੀਚੌਦ ਦਾ ਵੱਡਾ ਭਰਾ ਸੀ। ਇਹ ਬਿਧੀ ਚੰਦ ਤੋਂ` 
ਤਿੰਨ ਸਾਲ ਵੱਡਾ ਸੀ। “ਜਨਮਸਾਖੀ ਬਾਬੇ ਹੈਦਾਲ ਕੀ” 
ਅਤੇ 'ਪ੍ਚੀ ਬਾਬਾ ਹੈਦਾਲ” ਵਿਚ ਇਸ ਦਾ ਨਾਂ ਬਾਲ-ਚੋਦ 
ਲਿਖਿਆ ਹੈ। ਸੰਭਵ ਹੈ ਬਿਧੀਚੰਦ ਨੇ ਆਪਣੀ ਮਸੈਦਗੀ 
ਦੌਰਾਨ ਕੀਤੇ ਕੁਕਰਮਾਂ ਨੂੰ ਛਿਪਾਉਣ ਲਈ ਉਪਲਬਧ 
ਜਨਮਸਾਖੀ ਵਿਚ ਅਯੋਗ ਅਤੇ ਅਸੈਭਵ ਤੱਥ ਸ਼ਾਮਲ ਕਰਕੇ 
ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਸਰੂਪ ਦੇ ਮੁਕਾਬਲੇ ਆਪਣੇ ਪਿਤਾ 
ਭਰਾ ਬਾਲੇ ਦੇ ਮੂੰਹੋਂ ਅਖਵਾਇਆ ਹੋਵੇ। 

ਉੱਜ ਜਨ-ਜੀਵਨ ਅਤੇ ਸ਼ਰਧਾਲੂਆਂ ਵਿਚ 
ਭਾਈ ਬਾਲੇ ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦਾ ਨਿਕਟ-ਵਰੜੀ 
ਸਾਥੀ ਮੰਨਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਜਨਮਸਾਖੀ ਵਿਚ ਗੁਰੂ 
ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ ਦੀ ਮੁੱਢਲੀ ਵਿਆਖਿਆ ਦੇ 
ਦਰਸ਼ਨ ਹੋ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। 


ਬਾਲੂ ਹਸਨਾ (1564-1660 ਈ .) : ਇਕ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਉਦਾਸੀ 
ਸੈਤ ਜਿਸ ਦਾ ਜਨਮ ਸੀ ਨਗਰ (ਕਸ਼ਮੀਰ) ਦੇ ਇਕ ਗੌੜ 
ਬਾਹਮਣ ਪਰਿਵਾਰ ਵਿਚ ਭਾਈ ਹਰਦੱਤ ਦੇ ਘਰ ਮਾਈ 
ਪ੍ਰਭਾ ਦੀ ਕੁੱਖੋਂ 13 ਨਵੰਬਰ 1564 ਈ. ਨੂੰ ਹੋਇਆ ਸੀ। 
ਸੈਨ 1604 ਈ . ਵਿਚ ਇਹ ਆਪਣੇ ਵੱਡੇ ਭਾਈ ਅਲਮਸਤ 
(ਵੇਖੋ) ਨਾਲ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਦਰਬਾਰ ਵਿਚ 
ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ ਆਇਆ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਸ਼ਹਾਦਤ ਤੱ ਬਾਦ 
ਇਹ ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਘੋੜੇ ਦੀ ਸੇਵਾ ਵਿਚ 
ਲਗ ਗਿਆ। ਇਸ ਦਾ ਮੂਲ ਨਾਂ 'ਬਾਲੂ” ਸੀ, ਪਰ ਖ਼ੁਸ਼ੇ- 
ਮਜ਼ਾਜ ਹੋਣ ਅਤੇ ਹਰ ਵਕਤ ਹਸਦੇ ਰਹਿਣ ਕਾਰਣ ਛੇਵੇਂ 
ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਇਸ ਨੂੰ “ਹਸਨਾ” ਸ਼ਬਦ ਨਾਲ ਵਿਸ਼ਿਸ਼ਟ ਕੀਤਾ। 
ਰ ਇਸ ਦੀ ਧਰਮ-ਪ੍ਰਪਕਤਾ ਨੂੰ ਵੇਖਦੇ ਹੋਇਆਂ 
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ਬਾਲੇ ਵਾਲੀ ਜਨਮਸਾਖੀ 
ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਜੀ ਨੇ ਇਸ ਨੂੰ ਬਾਬਾ ਸੀ ਚੰਦ ਦੇ 
ਉਤਰਾਧਿਕਾਰੀ ਬਾਬਾ ਗੁਰਦਿੱਤਾ ਪਾਸ ਭੇਜ ਦਿੱਤਾ। ਬਾਬਾ 
ਜੀ ਨੇ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੁਆਰਾ ਪਰਿਚਾਲਿਤ ਧਰਮ 
ਦੇ ਪ੍ਰਚਾਰ ਲਈ ਧੂਏ' (ਧੂਣੇ) ਦੀ ਜ਼ਿੰਮੇਵਾਰੀ ਬਖ਼ਸ਼ਦਿਆਂ 
_ ਇਸ ਨੂੰ ਪੋਠੋਹਾਰ ਖੇਤਰ ਵਲ ਭੇਜ ਦਿੱਤਾ। ਇਸ ਨੇ ਆਪਣੇ 
ਆਖਰੀ ਸੁਆਸਾਂ ਤਕ ਧਰਮ-ਪ੍ਚਾਰ ਜਾਰੀ ਰਖਿਆ। 2 
ਦਸੰਬਰ 1660 ਈ ਨੂੰ ਇਸ ਦਾ ਪਿਸ਼ਾਵਰ ਵਿਚ ਦੇਹਾਂਤ 
ਹੋਇਆ। ਇਸ ਨੇ ਬਹੁਤ ਸਾਰੇ ਪ੍ਰਚਾਰਕ ਸੇਵਕ ਤਿਆਰ 
ਕੀਤੇ ਜੋ ਇਸ ਤੋ' ਬਾਦ ਪੋਠੋਹਾਰ, ਪੱਛਮੀ ਪੰਜਾਬ, ਸਰਹਦੀ 
ਅਤੇ ਸਿੰਧ ਸੂਬਿਆਂ ਵਿਚ ਪ੍ਚਾਰ ਕਰਦੇ ਰਹੇ। ਇਸ ਦੇ 
ਕਈ ਸੇਵਕ ਗੁਰੂ ਗੋਥਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਦੀ ਸ਼ਰਣ ਵਿਚ ਆਏ। 
ਭਾਈ ਲਾਲ ਦਾਸ ਦਰਿਆਈ ਅਤੇ ਭਾਈ ਜਾਦੋ ਰਾਇ ਤਾਂ 
ਦਸਮ ਗੁਰੂ ਨਾਲ ਦੱਖਣ ਵਲ ਵੀ ਗਏ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ ਕਹਿੰਦੇ 
ਹਨ ਕਿ ਭਾਈ ਲਾਲ ਦਾਸ ਅੰਮਿ੍‌ਤ ਪਾਨ ਕਰਕੇ ਪ੍ਰਹਿਲਾਦ 
ਸਿੰਘ ਵਜੋਂ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਹੋਇਆ ਅਤੇ ਰਹਿਤਨਾਮੇ ਦੀ ਰਚਨਾ 
ਕਰਕੇ ਸਿੱਖ ਅਨੁਯਾਈਆਂ ਨੂੰ ਧਰਮਾਚਾਰ ਵਿਚ ਦ੍੍‌ੜ੍ਹ 
ਕੀਤਾ। ਦੇਹਰਾਦੂਨ ਵਿਚ ਆ ਕੇ ਇਸ ਦੇ ਇਕ ਸੇਵਕ ਨੇ 
ਬਾਬਾ ਰਾਮ ਰਾਇ ਦੀ ਵਿਧਵਾ ਮਾਤਾ ਪੰਜਾਬ ਕੌਰ ਦੀ 
ਸੇਵਾ ਕੀਤੀ। ਮਾਤਾ ਜੀ ਦੇ ਅਪ੍ਰੈਲ 1741 ਈ . ਵਿਚ ਹੋਏ 
ਦੇਹਾਂਤ ਤੋਂ ਬਾਦ ਉਥੋਂ ਦੀ ਗੱਦੀ ਉਤੇ ਬੈਠਾ। ਉਸ ਨੇ ਬਾਲੂ 
ਹਸਨਾ ਦੀ ਸਮਾਧ ਦੀ ਬਣਵਾਈ। ਹੁਣ ਉਸੇ ਦੀ ਪਰੰਪਰਾ 
ਦੇ ਸਾਧੂ ਉਥੇ ਸੇਵਾ ਨਿਭਾ ਰਹੇ ਹਨ। ਪਰ ਕਈ ਵਿਦਵਾਨਾਂ 
ਦੀ ਰਾਏ ਹੈ ਕਿ ਬਾਲੂ ਹਸਨਾ ਖ਼ੁਦ ਦੇਹਰਾਦੂਨ ਵਿਚ ਗਿਆ 
ਅਤ ਉਥੇ ਧੂਣੇ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਕੀਤੀ। 


ਬਾਲੇ ਵਾਲੀ ਜਨਮਸਾਖੀ : ਵੇਖੋ 'ਭਾਈ ਬਾਲੇ ਵਾਲੀ 
ਜਨਮਸਾਖੀ'। __ 


ਬਾਵਨ ਅਖਰੀ ਸਤ ਕਬੀਰ (ਬਾਣੀ) ' ਗਉੜੀ ਰਾਗ ਦੇ 
ਭਗਤ-ਬਾਣੀ ਪ੍ਰਕਰਣ ਵਿਚ 74 ਸ਼ਬਦਾਂ ਤੋਂ ਕਾਦ ਕਬੀਰ 
ਜੀ ਦੀ ਲਿਖੀ 45 ਪਦਿਆਂ` ਦੀ ਇਕ 'ਬਾਵਨ-ਅਖਰੀ' 
ਦਰਜ ਹੈ।ਆਮ ਤੌਰ 'ਤੇ 'ਬਾਵਨ-ਅਖਰੀ' ਵਿਚ ਦੇਵਨਾਗਰੀ 
ਵਰਣ-ਕ੍ਰਮ ਅਨੁਸਾਰ ਮਾੜ੍ਾਵਾਂ/ਅੱਖਰਾਂ ਦੀ ਅਧਿਆਤਮਿਕ 
ਵਿਆਖਿਆ ਕੀਤੀ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਪਰ ਇਸ ਬਾਣੀ ਵਿਚ 'ਕ” 
ਤੋਂ' ਲੈ ਕੇ “ਵ' ਤਕ ਅੱਖਰਾਂ ਦਾ ਕੁਮ ਗੁਰਮੁਖੀ ਅਤੇ 
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ਬਾਵੇਨ ਅਖਰੀ ਸੈਤ ਕਬੀਰ 
ਦੇਵਨਾਗਰੀ ਅਨੁਸਾਰ ਹੈ, ਇਸ ਤੋਂ' ਬਾਦ ਸ.ਖ,ਸ.ਹ ਅਤੇ 
ਖ ਅੱਖਰ ਆਏ ਹਨ। ਜੋ ਦੇਵਨਾਗਰੀ ਦੇ ਵਰਣ-ਕ੍ਮ 
(ਵ,ਬ,ਜ.ਝ ਅਤੇ ਯ) ਅਨੁਸਾਰ ਹਨ ਕਿਉਕਿ ਗੁਰਮੁਖੀ 
ਵਿਚ ਸ ਅਤੇ ਹ ਕੇਵਲ ਦੋ ਵਰਣ ਹਨ ਅਤੇ ਇਹ ਵੀ ਕੁਮ 
ਵਿਚ “ਕ” ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ ਆਉਂਦੇ ਹਨ। ਦੇਵਨਾਗਰੀ ਦੀਆਂ 
ਸੋਲ੍ਹਾਂ ਮਾੜ੍ਾਵਾਂ ਅਤੇ ਦੋ ਅੱਖਰਾਂ (ਤ ਅਤੇ ਚ) ਨਾਲ 
ਸਬੰਧਿਤ ਇਸ ਵਿਚ ਕੋਈ ਪਦਾ ਲਿਖਿਆ ਨਹੀ' ਮਿਲਦਾ। 
ਪਦੇ ਦਰਜ ਹਨ। ਫਲਸਰੂਪ ਅੱਖਰਾਂ ਦੀ ਗਿਣਤੀ ਵਜੋਂ ਇਹ 
ਰਚਨਾ “ਚੌੱਤੀਸਾ” ਦੀ ਸੀਮਾ ਅਨੁਸਾਰ ਹੈ। ਪ੍ਰਤੀਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ 
ਕਿ ਇਸ ਦਾ ਨਾਂ ਬਾਵਨ-ਅਖਰੀ ( ਬਾਵਨ ਅਖਰ ਜੌਰੇ ਆਹਨਿ/ 
ਕਿਆ ਨ ਅਖ੍ਰ ਏਕਾ ਪਛਾ/ਨੇ) ਕੇਵਲ ਕਿਸੇ ਪ੍ਰਚਲਿਤ 
ਪਰੈਪਰਾ ਅਨੁਸਾਰ ਰਖਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। 

ਇਸ ਦੇ ਕੁਲ 45 ਪਦਿਆਂ ਵਿਚੋਂ ਨੌ ਪਦੇ ਦੋ ਦੋ 
ਤੁਕਾਂ ਦੇ ਹਨ, 35 ਚਾਰ ਚਾਰ ਤੁਕਾਂ ਦੇ ਅਤੇ ਆਖੀਰਲਾ 
ਅੱਠ ਤੁਕਾਂ ਦਾ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ 45 ਪਦਿਆਂ ਵਿਚੋਂ ਪਹਿਲੇ ਪੰਜ 
ਪਦੇ ਭੂਮਿਕਾ ਵਜੋ' ਹਨ, ਛੇਵੇਂ ਪਦੇ ਵਿਚ ਓਅੰਕਾਰ ਦੇ ਮਹੱਤਵ 
ਨੂੰ ਦਰਸਾਇਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਕ੍ਮਾਂਕ 31,32 ਅਤੇ 33 ਵਿਚ 
'ਮ” ਅੱਖਰ ਦੀ ਵਿਆਖਿਆ ਹੋਈ ਹੈ। “ਹ” ਅੱਖਰ ਨਾਲ ਦੋ 
ਪਦੇ ਸੈਬਧਿਤ ਹਨ। ਇਹ ਰਚਨਾ ਭਾਵੇ' ਸਾਧ- ਭਾਖਾ ਵਿਚ 
ਲਿਖੀ ਹੈ, ਪਰ ਇਸ ਵਿਚ ਵਰਤੇ ਵਰਣਾਂ ਦਾ ਉੱਚਾਰਣ 
ਗੁਰਮੁਖੀ ਲਿਪੀ ਅਨੁਸਾਰ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਕਬੀਰ ਗ੍ਰੰਥਾਵਲੀ” 
ਵਿਚ ਵੀ ਉੱਚਾਰਣ ਦਾ ਇਹੀ ਢੰਗ ਹੈ। ਦੋ ਤੁਕਾਂ ਵਾਲੇ 
ਪਦਿਆਂ ਵਿਚ ਦੋਹਿਰੇ ਅਤੇ ਚਾਰ ਤੁਕਾਂ ਵਾਲਿਆਂ ਵਿਚ ਚੌਪਈ 
ਛੰਦ ਦੇ ਕੁਝ ਲੱਛਣ ਵੇਖੇ ਜਾ ਸਕਦੇ ਹਨ। 

ਆਰੈਭਿਕ ਪੰਜ ਪਦਿਆਂ ਵਿਚ ਕਬੀਰ ਜੀ ਨੇ 
ਦਸਿਆ ਹੈ ਕਿ ਸਾਰੀ ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ 'ਬਾਵਨ” ਅੱਖਰਾਂ ਅਤੇ ਤਿੰਨ 
ਲੌਕਾਂ ਵਿਚ ਸਮਾਈ ਹੋਈ ਹੈ। ਇਹ ਅੱਖਰ ਨਾਸ਼ਮਾਨ ਹਨ, 
ਪਰ ਪਰਮਾਤਮਾ ਇਨ੍ਹਾਂ ਅੱਖਰਾਂ ਦੀ ਸੀਮਾ ਤੋਂ ਪਰੇ ਹੈ, ਇਸ 
ਲਈ ਉਹ ਨਸ਼ਟ ਨਹੀਂ' ਹੁੰਦਾ। ਅੱਖਰ ਉਥੇ ਹੈ ਜਿਥੇ ਧੁਨੀ ਹੈ 
ਅਤੇ ਬਿਨਾ ਧੁਨੀ ਦੇ ਮਨ ਨੂੰ ਸਥਿਰਤਾ ਨਹੀਂ ਮਿਲ ਸਕਦੀ। 
ਪਰਮਾਤਮਾ ਧੁਨੀ ਅਤੇ ਅਧੁਨੀ ਦੇ ਵਿਚਕਾਰ ਹੈ। 
ਪਰਮਾਤਮਾ ਜਿਸ ਰੂਪ ਵਿਚ ਹੈ, ਉਹ ਰੂਪ ਵਿਚ ਉਸ ਨੂੰ 
ਕੋਈ ਵੀ ਵੇਖ ਨਹੀ' ਸਕਦਾ। ਅਸਲ ਵਿਚ, ਉਸ ਦਾ ਤਿੰਨਾਂ 
ਲੋਕਾਂ ਵਿਚ ਵਿਸਤਾਰ ਹੈ। ਉਹ ਸੂਖਮ ਰੂਪ ਵਿਚ ਬੋਹੜ ਦੇ 
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ਬਾਵਨ ਅਖਰੀ ਮਹਲਾ ੫ 


ਬੀਜ ਵਿਚ ਵੀ ਰਮਣ ਕਰ ਰਿਹਾ ਹੈ। ਹਿੰਦੂ ਅਤੇ ਮੁਸਲਮਾਨ 
ਉਸ ਦੀ ਵਿਆਖਿਆ ਆਪਣੇ ਆਪਣੇ ਵਿਚਾਰਾਂ ਅਨੁਸਾਰ 
ਕਰਦੇ ਹਨ। ਜੋ ਓਅੰਕਾਰ ਦਾ ਧਿਆਨ ਕਰ ਲੈੱਦੇ ਹਨ ਉਹ 
ਕਦੇ ਨਸ਼ਟ ਨਹੀਂ' ਹੁੰਦੇ। 

ਇਸ ਤੋ' ਬਾਦ ਅੱਖਰਾਂ ਦੀ ਅਧਿਆਤਮਿਕ 
ਵਿਆਖਿਆ ਹੈ। ਅੰਤ ਉਤੇ ਕਬੀਰ ਜੀ ਨੇ ਪੰਡਿਤ ਨੂੰ 
ਸੰਬੋਧਨ ਕਰਦਿਆਂ ਕਿਹਾ ਹੈ ਕਿ ਬਾਵਨ ਅੱਖਰਾਂ ਦੀ 
ਵਾਸਤਵਿਕਤਾ ਨੂੰ ਕੋਈ ਸਮਝ ਨਹੀਂ ਸਕਦਾ। ਜੋ ਸਮਝ 
ਲੈਂਦਾ ਹੈ ਉਹ ਭੈ-ਰਹਿਤ ਅਵਸਥਾ ਨੂੰ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। 


ਬਾਵਨ ਅਖਰੀ ਮਹਲਾ ੫ (ਬਾਣੀ) : ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ 
` ਜੀ ਦੀ ਸ਼ਲੋਕ-ਪਉੜੀ-ਬੋਧ ਵਿਚ ਲਿਖੀ ਇਸ ਰਚਨਾ 
ਵਿਚ ਵਰਣਮਾਲਾ ਦੇ ਅੱਖਰਾਂ/ਵਰਣਾਂ ਦਾ ਅਧਿਆਤਮਿਕ 
ਸੈਦਰਭ ਪੇਸ਼ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਗਉੜੀ ਰਾਗ ਵਿਚ ਲਿਖੀ 
ਇਸ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਕੁਲ 55 ਪਉੜੀਆਂ ਹਨ ਅਤੇ ਹਰ 
ਪਉੜੀ ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ ਇਕ ਇਕ ਸ਼ਲੋਕ ਹੈ। ਪਰ ਪਹਿਲੀ 
ਪਉੜੀ ਦੇ ਸ਼ਲੋਕ ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ ਵੀ ਨੌਂ ਤੁਕਾਂ ਦਾ ਇਕ 
ਸ਼ਲੋਕ ਹੈ, ਜੋ ਅੰਤਿਮ ਪਉੜੀ ਤੋਂ ਬਾਦ ਵੀ ਦਰਜ ਹੈ ਅਤੇ 
ਇਸ ਦੇ ਆਦਿ-ਅੰਤ ਵਿਚ ਦੋਹਰਾਏ ਅਥਵਾ ਪੜੇ ਜਾਣ 
ਬਾਰੇ ਬਾਣੀ-ਅੰਤ ਉਤੇ ਟਿਪਣੀ ਵੀ ਹੈ। ਕਾਰਣ ਇਹ ਪ੍ਰਤੀਤ 
ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਕਿ ਇਸ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਦੇ ਮਹੱਤਵ ਦਾ ਜੋ ਪ੍ਰਗਟਾਵਾ 
ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ, ਉਹ ਜਿਗਿਆਸੂ ਦੇ ਮਨ ਵਿਚ ਠੀਕ 
ਤਰ੍ਹਾਂ ਨਾਲ ਬੈਠ ਜਾਏ। 

ਇਸ ਬਾਣੀ ਦਾ ਕੇ'ਦਰੀ ਨੁਕਤਾ “ਰਹਾਉ” 


ਵਾਲੀਆਂ ਤੁਕਾਂ ਵਿਚ ਹੈ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਜਿਗਿਆਸੂ ਦੀ ` 


ਅਭਿਲਾਸ਼ਾ ਦਸੀ ਗਈ ਹੈ ਕਿ ਹੈ ਪ੍ਰਭੂ। ਮੇਰੇ ਉਤੇ ਕ੍ਰਿਪਾ 
ਕਰ, ਤਾਂ ਜੋ ਸੈਤ ਜਨਾਂ ਦੀ ਚਰਣ-ਧੂੜ ਬਣਨ ਦਾ ਮਾਣ 
ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰ ਸਕਾਂ। 

ਪਉੜੀਆਂ ਵਿਚ ਭਗਤੀ ਭਾਵਨਾ ਪ੍ਰਬਲ ਹੈ ਅਤੇ 
ਸ਼ਲੋਕਾਂ ਵਿਚ ਕੁਝ ਬੌਧਿਕ ਤੱਤ੍ਰ ਵੀ ਸ਼ਾਮਲ ਹੋ ਗਿਆ ਹੈ 
ਜਿਸ ਕਰਕੇ ਇਸ ਦੀ ਸਮਾਜਿਕ ਸਾਰਥਕਤਾ ਵਧੀ ਹੈ। 
ਇਸ ਰਚਨਾ ਦੀਆਂ ਸਾਰੀਆਂ ਪਉੜੀਆਂ ਅੱਠ ਅੱਠ ਤੁਕਾਂ 
ਦੀਆਂ ਹਨ। ਕੁਲ 56 ਸ਼ਲੌਕਾਂ ਵਿਚੋਂ ਪਹਿਲਾ/ਅਖੀਰਲਾ 
ਨੌ ਤੁਕਾਂ ਦਾ ਹੈ ਅਤੇ 55ਵੀਂ ਪਉੜੀ ਨਾਲ ਆਇਆ 
ਸ਼ਲੋਕ ਚਾਰ ਤੁਕਾਂ ਦਾ ਹੈ। ਬਾਕੀ ਸਾਰੇ ਸ਼ਲੋਕ ਦੋ ਦੋ ਤੁਕਾਂ 
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ਬਾਵਨ ਅਖਰੀ ਮਹਲਾ ੫ 
ਦੇ ਦੋਹਿਰੇ ਦੇ ਤੋਲ ਵਾਲੇ ਹਨ। 

ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਇਸ ਬਾਣੀ ਵਿਚ 
ਸਪੱਸ਼ਟ ਕੀਤਾ ਹੈ ਕਿ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਮਿਹਰ ਭਰੀ ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀ 
ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰਨ ਲਈ ਪਹਿਲਾਂ ਗੁਰੂ ਦੀ ਕ੍ਰਿਪਾ ਪ੍ਰਾਪਤ 
ਕਰਨੀ ਜ਼ਰੂਰੀ ਹੈ ਕਿਉਕਿ ਗੁਰੂ ਮਨੁੱਖ ਦੇ ਜੀਵਨ ਵਿਚ 
ਨਿਖਾਰ ਲਿਆਉਂਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਉਸ ਨੂੰ ਅਧਿਆਤਮਿਕ 
ਮਾਰਗ ਉਤੇ ਅਗੇ ਤੋਰਦਾ ਹੈ। ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਮਾਰਗ 
ਉਤੇ ਦਿ੍‌ੜ੍ਹਤਾ-ਪੂਰਵਕ ਅਗੇ ਵਧਣ ਲਈ ਸਤਿਸੈਗਤ 
ਦੀ ਬਹੁਤ ਲੋੜ ਹੈ। ਇਸ ਤੋ ਬਿਨਾ ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਮਾਰਗ 
ਉਤੇ ਸਾਵਧਾਨੀ ਨਾਲ ਅਗੇ ਵਧ ਸਕਣਾ ਸੈਭਵ ਨਹੀਂ। 
ਫਲਸਰੂਪ, ਸੰਤਾਂ ਦੀ ਚਰਣ-ਧੂੜ ਬਣਨ ਦੀ ਕਾਮਨਾ 
ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਰੂਪ ਵਿਚ ਉਭਰੀ ਹੈ--ਕਾ/ਭ ਨਿਧਾ ਪ੍ਰਭ ਦੀਨ 
ਦਾ/ਇਆਲਾ/ ਤੇਰੇ ਸੰਤਨ ਕੀ ਮਨ ਹੋਇ ਭਵਾਲਾ/ ਇਸ 
ਸਾਰੀ ਕਾਰਵਾਈ ਵਿਚ ਪੁਗਣ ਲਈ ਗੁਰੂ ਦਾ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ 
ਯੋਗਦਾਨ ਹੈ। ਇਸ ਲਈ ਇਸ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਆਦਿ ਤੋਂ 
ਅੰਤ ਤਕ ਗੁਰੂ ਦੇ ਮਹੱਤਵ ਦੀ ਅਨੇਕ ਢੰਗਾਂ ਨਾਲ 
ਸਥਾਪਨਾ ਹੋਈ ਹੈ। ਹਉਮੋ ਦਾ ਤਿਆਗ, ਨਾਮ-ਸਿਮਰਨ, 
ਮਨ ਦੀ ਸਥਿਰਤਾ, ਮੋਹ-ਮਾਇਆ ਪ੍ਰਤਿ ਅਰੁਚੀ ਆਦਿ 
ਇਸ ਰਚਨਾ ਦੀਆਂ ਹੋਰ ਜੀਵਨ-ਜੁਗਤਾਂ ਹਨ। 

“'ਬਾਵਨ-ਅਖਰੀ? ਨਾਂ ਕਾਰਣ ਇਸ ਦਾ ਸੈਬੈਧ 
ਦੇਵਨਾਗਰੀ ਵਰਣਮਾਲਾ ਨਾਲ ਪ੍ਰਤੀਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਕਿਉਕਿ 
ਉਸ ਵਿਚ 52 ਵਰਣ/ਮਾਤ੍ਾਵਾਂ ਹੁੰਦੀਆਂ ਹਨ। ਇਸ 
ਰਚਨਾ ਵਿਚਲੇ 29 ਵਰਣਾਂ ਦਾ ਕਰਮ (“ਕ” ਤੋਂ “ਵ” ਤਕ) 
ਗੁਰਮੁਖੀ ਲਿਪੀ ਅਨੁਸਾਰ ਹੈ। ਗੁਰਮੁਖੀ ਵਿਚ 12 ਮਾਤ੍ਾਵਾਂ 
ਦੀ ਸਮਾਈ ਉ,ਅ ਅਤੇ ਏ ਵਿਚ ਕੀਤੀ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। “ਸ” 
ਅਤੇ “ਹ” ਅੱਖਰ 'ਏ' ਮਾਤ੍ਰਾ ਤੋਂ ਬਾਦ ਆਉਂਦੇ ਹਨ ਅਤੇ 
'ੜ” ਅੱਖਰ ਗੁਰਮੁਖੀ ਦੀ ਨਿਜੀ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ਤਾ ਹੈ ਜੋ ਇਸ 
ਰਚਨਾ ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਹੈ। ਦੇਵਨਾਗਰੀ ਵਿਚ ਦ.ਬ,ਐ.ਕ 
ਅਤੇ ਭ ਪੰਜ ਵਰਣ ਅਤੇ ਰੀ, ਲੀ, ਦੀਆਂ ਚਾਰ ਮਾੜ੍ਾਵਾਂ 
ਗੁਰਮੁਖੀ ਤੋਂ ਭਿੰਨ ਹਨ। 'ਮ” ਅੱਖਰ ਬਾਰੇ ਦੋ ਪਉੜੀਆਂ 
ਲਿਖੀਆਂ ਗਈਆਂ ਹਨ। ਦੇਵਨਾਗਰੀ ਦੇ ਯ, ਕ, ਚ ਤੋਂ 
ਛੁਟ ਹੋਰ ਸਾਰੇ ਅੱਖਰ/ਮਾਤ੍ਰਾਵਾਂ ਥੋੜੇ ਬਹੁਤ ਉੱਚਾਰਣ- 
ਅੰਤਰ ਨਾਲ ਇਸ ਰਚਨਾ ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਕਰ ਲਈਆਂ 
ਗਈਆਂ ਹਨ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਇਹ ਰਚਨਾ “ਬਾਵਨ-ਅਖਰੀ' 
ਹੁੰਦੀ ਹੋਈ ਵੀ ਨ ਦੇਵਨਾਗਰੀ ਦੇ ਸਰੂਪ ਅਤੇ ਕੁਮ ਨੂੰ 
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ਬਾਵਲੀ ਸਾਹਿਬ 
ਅਪਣਾਉਂਦੀ ਹੈ ਅਤੇ ਨ ਹੀ ਉੱਚਾਰਣ-ਵਿਧੀ ਨੂੰ। ਇਸ 
ਉਤੇ ਗੁਰਮੁਖੀ ਲਿਪੀ ਦਾ ਪ੍ਰਭਾਵ ਸਾਫ਼ ਹੈ ਅਤੇ “ਪਟੀ” 
(ਵੇਖੋ) ਲਿਖਣ ਦੀ ਪਰੰਪਰਾ ਦਾ ਵੀ ਕੁਝ ਹਦ ਤਕ 
ਅਨੁਸਰਣ ਹੋਇਆ ਹੈ । ਅਧਿਕਾਂਸ਼ ਸ਼ਲੋਕਾਂ ਅਤੇ ਪਉੜੀਆਂ 
ਦਾ ਆਰੋਭ ਵਰਣ ਜਾਂ ਮਾਤਾ ਨਾਲ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਪਉੜੀਆਂ 
ਅਤੇ ਸ਼ਲੋਕਾਂ ਵਿਚ ਭਾਵ-ਗਤ ਸਮਾਨਤਾ ਆਦਿ ਤੋਂ ਅੰਤ 
ਤਕ ਮੌਜੂਦ ਹੈ। 


ਬਾਵਲੀ ਸਾਹਿਬ : ਗੋਇੰਦਵਾਲ ਸਥਿਤ ਇਕ ਪਵਿੱਤਰ 
ਬਾਵਲੀ ਜਿਸ ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਨੇ ਬਣਵਾਇਆ 
ਸੀ। ਵੇਖੋ ਗੋਇਦਵਾਲ”। 


ਬਿਸ਼ਨ ਸਿੰਘ, ਸੈਤ (ਮ. 1973 ਈ.) : ਇਕ ਨਿਸ਼ਠਾਵਾਨ 
ਸਿੱਖ ਸਾਧਕ ਜਿਸ ਨੇ ਆਪਣਾ ਜੀਵਨ ਗੁਰੂ-ਧਾਮਾਂ ਦੀ 
ਉਸਾਰੀ ਦੀ ਸੇਵਾ ਵਿਚ ਬਤੀਤ ਕਰ ਦਿੱਤਾ। ਇਸ ਦਾ 
ਪਿਛੋਕੜ ਇਕ ਸੌਖੇ ਸਿੰਧੀ ਪਰਿਵਾਰ ਨਾਲ ਜਾ ਜੁੜਦਾ ਹੈ, 
ਜੋ ਸਹਿਜਧਾਰੀ ਸਿੱਖ ਸਨ। ਇਹ ਆਪ ਸਰਕਾਰੀ ਨੌਕਰੀ 
ਵਿਚ ਸੀ। ਇਕ ਵਾਰ ਸੈਨ 1940 ਈ. ਵਿਚ ਇਹ ਗੁਰੂ- 
ਧਾਮਾਂ ਦੀ ਯਾਤ੍ਾ ਲਈ ਪੰਜਾਬ ਆਇਆ। ਖਡੂਰ ਸਾਹਿਬ 
ਅਤੇ ਗੋਇੰਦਵਾਲ ਦੀ ਫੇਰੀ ਵੇਲੇ ਇਸ ਨੇ ਉਥੇ ਸੈਤ ਗੁਰਮੁਖ 
ਸਿੰਘ ਪਟਿਆਲੇ ਵਾਲਿਆਂ ਨੂੰ ਗੁਰਦੁਆਰਿਆਂ ਦੀਆਂ 
ਇਮਾਰਤਾਂ ਦੀ ਉਸਾਰੀ ਦੀ ਸੇਵਾ ਵਿਚ ਮਗਨ ਵੇਖਿਆ। 
ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਹਲੀਮ ਸ਼ਖ਼ਸੀਅਤ ਅਤੇ ਸੇਵਾ ਭਾਵਨਾ ਤੋਂ ਇਹ 
ਇਤਨਾ ਪ੍ਰਭਾਵਿਤ ਹੋਇਆ ਕਿ ਸਰਕਾਰੀ ਨੌਕਰੀ ਛਡ ਦਿੱਤੀ 
ਅਤੇ ਆਪਣੀ ਸਾਰੀ ਸੈਪਤੀ ਵੈਡ-ਵੰਡਾ ਦਿੱਤੀ। ਦਿਨ ਰਾਤ 
ਕਾਰ-ਸੇਵਾ ਵਿਚ ਜੁਟ ਗਿਆ। 

30 ਨਵੰਬਰ 1947 ਈ. ਨੂੰ ਸੈਤ ਗੁਰਮੁਖ ਸਿੰਘ 
ਦੇ ਚਲਾਣੇ ਨੇ ਇਸ ਨੂੰ ਹਲੂਣ ਦਿੱਤਾ। ਮਨ ਦੀ ਸ਼ਾਂਤੀ 
ਲਈ ਇਹ ਹਜੂਰ ਸਾਹਿਬ ਚਲਾ ਗਿਆ ਅਤੇ ਪੰਜ ਸਾਲ 
ਏਕਾਂਤ ਵਿਚ ਰਹਿ ਕੇ ਹਰਿ-ਭਗਤੀ ਕਰਦਾ ਰਿਹਾ। ਉਥੋਂ 
ਪੰਜਾਬ ਪਰਤਣ 'ਤੇ ਇਸ ਨੇ ਫਿਰ ਬੜੇ ਉਤਸਾਹ ਨਾਲ 
ਕਾਰ-ਸੇਵਾ ਸ਼ੁਰੂ ਕਰ ਦਿੱਤੀ। ਪਹਿਲਾਂ ਇਸ ਨੇ ਗੋਇਦਵਾਲ 
ਵਿਚ ਬਾਉਲੀ ਸਾਹਿਬ ਨੂੰ ਸੁੰਦਰ ਦਿਖ ਦੇਣ ਦਾ ਉਦਮ 
ਕੀਤਾ। ਫਿਰ ਚਮਕੌਰ ਸਾਹਿਬ ਦੇ 'ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਕਤਲਗੜ੍ਹ” 


ਦੀ ਇਮਾਰਤ ਨੂੰ ਮੁਕੰਮਲ ਕਰਵਾਇਆ। ਉਸ ਤੋਂ ਬਾਦ 
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ਬਿਸ਼ਨ ਸਿੰਘ, ਗਿਆਨੀ 


ਇਹ ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ ਵਿਚ ਦਰਬਾਰ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਪਰਿਸਰ ਵਿਚ 
ਪੈਂਦੇ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਮੰਜੀ ਸਾਹਿਬ” ਦੇ ਹਾਲ ਦੀ ਉਸਾਰੀ 
ਵਿਚ ਜੁਟ ਗਿਆ। ਪਰ ਨਵੰਬਰ 1972 ਈ. ਵਿਚ ਅਧਰੰਗ 
ਦੀ ਬੀਮਾਰੀ ਕਾਰਣ ਇਹ ਸ਼ਰੀਰਕ ਕੌਮ ਕਰਨੋ' ਭਾਵੇ' ਰਹਿ 
ਗਿਆ, ਪਰ ਕਾਰ-ਸੇਵਾ ਦੇ ਕੌਮ ਦੀ ਨਿਗਰਾਨੀ ਕਰਦਾ 
ਰਿਹਾ। 22 ਨਵੰਬਰ 1973 ਈ. ਨੂੰ ਇਸ ਨੇ ਪਾਣ ਤਿਆਗ 
ਦਿੱਤੇ। ਕਾਰ-ਸੇਵਾ ਵਾਲੇ ਬਾਬਿਆਂ ਵਿਚ ਇਸ ਦਾ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ 
ਸਥਾਨ ਹੈ। 


ਬਿਸ਼ਨ ਸਿੰਘ, ਗਿਆਨੀ (1875-1966 ਈ.) : ਸਿੱਖ 
ਵਿਆਖਿਆਕਾਰ ਗਿਆਨੀ ਬਿਸ਼ਨ ਸਿੰਘ ਦਾ ਜਨਮ ਸੈਨ 
1875 ਈ. ਵਿਚ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੀ ਅਜਨਾਲਾ 
ਤਹਿਸੀਲ ਦੇ ਲਖੂਵਾਲ ਪਿੰਡ ਦੇ ਭਾਈ ਬੁਲਾਕਾ ਸਿੰਘ ਦੇ 
ਘਰ ਹੋਇਆ। ਪੰਜਾਬੀ ਪੜ੍ਹਨ ਦੀ ਥੋੜੀ ਜਿੰਨੀ ਮਹਾਰਤ 
ਸੂਰਜ ਗੰਥ" ਦਾ ਅਧਿਐਨ ਕਰਨ ਲਈ ਲਾਹੌਰ ਚਲਾ 
ਗਿਆ। ਇਸ ਅਧਿਐਨ ਦੌਰਾਨ ਇਸ ਨੂੰ ਸਿੱਖ ਇਤਿਹਾਸ 
ਅਤੇ ਬ੍ਜ-ਭਾਸ਼ਾ ਦਾ ਚੰਗਾ ਬੋਧ ਹੋ ਗਿਆ। ਫਿਰ ਇਸ ਨੇ 
ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਆ ਕੇ ਗਿਆਨੀ ਜੋਧ ਸਿੰਘ ਅਤੇ ਗਿਆਨੀ 
ਬਖ਼ਸ਼ੀਸ਼ ਸਿੰਘ ਦੀ ਸ਼ਗਿਰਦੀ ਕੀਤੀ ਅਤੇ ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਦੀ 
ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਵਿਚਾਰਧਾਰਾ ਨੂੰ ਸਮਝਿਆ। ਸੈਨ 1909 
ਈ. ਵਿਚ ਇਹ ਖ਼ਾਲਸਾ ਕਾਲਜ, ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਵਿਚ ਗ੍ਰੰਥੀ 
ਲਗ ਗਿਆ। ਉਥੇ ਇਸ ਨੇ ਦੋ ਸਹੂਲਤਾਂ ਤੋਂ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਲਾਭ 
ਉਠਾਇਆ। ਇਕ, ਕਾਲਜ ਦੀ ਲਾਇਬ੍ਰੇਰੀ ਅਤੇ ਦੂਜੇ, 
ਸਿੱਖ ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਅਤੇ ਪ੍ਰੋਫੈਸਰਾਂ ਦਾ ਸੈਪਰਕ, ਜਿਵੇ ਕਿ 
ਭਾਈ ਜੋਧ ਸਿੰਘ, ਪਰੈ. ਤੇਜਾ ਸਿੰਘ, ਪ੍ਰੋ. ਸਾਹਿਬ ਸਿੰਘ 
ਅਤੇ ਡਾ. ਗੰਡਾ ਸਿੰਘ ਆਦਿ। 

ਉਪਰੋਕਤ ਪਿਛੋਕੜ ਨਾਲ ਇਸ ਨੇ ਗੁਰੂ ਗੰਥ 
ਸਾਹਿਬ ਦਾ ਟੀਕਾ ਕਰਨਾ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤਾ ਜਿਸ ਦੀ ਪਹਿਲੀ 
ਸੈਂਚੀ ਸੈਨ 1918 ਈ. ਵਿਚ ਛਪੀ ਅਤੇ ਆਖਰੀ ਤੇ ਅੱਠਵੀ' 
ਸੈਨ 1945 ਈ. ਵਿਚ ਸਾਹਮਣੇ ਆਈ। ਇਸ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ 
ਇਸ ਨੇ “ਦਸਮ ਰਥ” ਦਾ ਟੀਕਾ ਵੀ ਤਿਆਰ ਕੀਤਾ, ਪਰ 
“ਚਰਿਤ੍ਰਪਾਖਿਆਨ” ਨਾਂ ਦੀ ਰਚਨਾ ਦੇ ਕੇਵਲ ਔਖੇ ਸ਼ਬਦਾਂ 
ਦੇ ਅਰਥ ਕੀਤੇ ਜਾਂ ਪ੍ਰਸੰਗਾਂ ਦੇ ਸਾਰਾਂਸ਼ ਦਿੱਤੇ। ਇਸ ਨੇ 
ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਦੀਆਂ ਵਾਰਾਂ ਅਤੇ ਕਬਿਤ-ਸਵੈਯਾਂ ਦੇ 
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ਬਿਸਨਪਦ/ਬਿਸਨਪਦਾ 


ਟੀਕੇ ਵੀ ਲਿਖੇ। ਇਸ ਦੀ ਟੀਕਾ ਕਰਨ ਦੀ ਵਿਧੀ ਬੜੀ 
ਸਰਲ, ਸਾਧਾਰਣ ਅਤੇ ਸੰਖਿਪਤ ਹੈ। ਬਹੁਤੀਆਂ ਦਾਰਸ਼ਨਿਕ 
ਡੂੰਘਾਈਆਂ ਨੂੰ ਇਸ ਨੇ ਹੱਥ ਨਹੀਂ ਪਾਇਆ। ਇਸ ਦੀ 
ਸੋਚਣੀ ਸਪੱਸ਼ਟ ਅਤੇ ਵਿਚਾਰ ਨਿਖਰਵੇ' ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ 
ਟੀਕਿਆਂ ਦੀ ਰਚਨਾ ਤੋ ਪਹਿਲਾਂ ਇਸ ਨੇ ਤਵਾਰੀਖ ਗੁਰੂ 
ਕਾ ਬਾਗ਼, ਬੈਦਾ ਬਹਾਦਰ, ਸ਼ਹੀਦ ਖ਼ਾਲਸਾ, ਸ਼ੇਰ ਖ਼ਾਲਸਾ, 
ਸੂਰਬੀਰ ਖ਼ਾਲਸਾ ਅਤੇ ਮਹਾਰਾਜ ਖ਼ਾਲਸਾ ਨਾਂ ਦੀਆਂ 
ਛੋਟੀਆਂ ਛੋਟੀਆਂ ਪੁਸਤਕਾਂ ਵੀ ਲਿਖੀਆਂ। ਖ਼ਾਲਸਾ ਕਾਲਜ 
ਵਿਚ 30 ਵਰ੍ਹੇ ਨੌਕਰੀ ਕਰਨ ਉਪਰੈਤ ਸੈਨ 1940 ਈ, 
ਵਿਚ ਇਹ ਸੇਵਾ-ਮੁਕਤ ਹੋਇਆ ਅਤੇ ਆਪਣੇ ਪਿੰਡ 
ਲਖੂਵਾਲ ਚਲਾ ਗਿਆ। ਉਥੇ ਹੀ ਇਹ ਆਪਣੇ ਟੀਕਿਆਂ 
ਦੀ ਸੋਧ ਸੁਧਾਈ ਕਰਦਾ ਰਿਹਾ ਅਤੇ ਸੈਪਰਕ ਵਿਚ ਆਉਣ 
ਵਾਲਿਆਂ ਨਾਲ ਆਪਣਾ ਗੁਰਮਤਿ ਗਿਆਨ ਸਾਂਝਾ ਕਰਦਾ 
ਰਿਹਾ। ਸੈਨ 1966 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਦੀ ਆਪਣੇ ਪਿੰਡ 
ਵਿਚ ਮ੍ਰਿਤੂ ਹੋਈ। 


ਬਿਸਨਪਦ,/ਬਿਸਨਪਦਾ : ਇਹ ਗੀਤ ਦੀ ਇਕ ਕਿਸਮ 
ਹੈ ਜਿਸ ਦਾ ਮੁੱਖ ਰੂਪ ਵਿਚ ਸੈਬੈਧ ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਖੇਤਰ 
ਨਾਲ ਹੈ। ਭਾਰਤ ਵਿਚ ਸੂਰ ਅਤੇ ਤਾਲ ਵਿਚ ਬੈਨ੍ਹੈ ਹੋਏ 
ਗੀਤਾਂ ਦਾ ਬਹੁਤ ਪੁਰਾਣਾ ਇਤਿਹਾਸ ਹੈ। ਨੌਵੀ, ਦਸਵੀ' 
ਸਦੀ ਤਕ ਇਹ ਪ੍ਰਚਲਿਤ ਹੋ ਚੁਕੇ ਸਨ। “ਗੀਤ” ਨੂੰ ਉਦੋਂ 
“ਪ੍ਬੰਧ” ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਸੀ। ਦੱਖਣੀ ਭਾਰਤ ਵਿਚ ਹੋਏ 
ਆਲਵਾਰ ਸਾਧਕਾਂ ਦੀਆਂ ਭਾਵਨਾਵਾਂ 'ਪ੍ਰਬੈਧ" ਰੂਪ ਵਿਚ 
ਹੀ ਸਾਹਮਣੇ ਆਈਆਂ ਸਨ। 'ਪ੍ਬੰਧ` ਦਾ ਪਹਿਲਾ ਭਾਗ, 
ਜਿਸ ਨਾਲ ਗੀਤ ਦਾ ਆਰੈਭ ਹੁੰਦਾ ਸੀ, “ਉਦਗ੍ਾਹ” 
ਅਖਵਾਉਂਦਾ ਸੀ। ਦੂਜਾ ਭਾਗ “ਮੇਲਾਪਕ” ਅਤੇ ਤੀਜਾ ਭਾਗ 
“ਧੁਵ” ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਸੀ। 

'ਧ੍ਵ' ਗੀਤ ਦਾ ਉਹ ਅੰਸ਼ ਹੁੰਦਾ ਸੀ ਜਿਸ ਨੂੰ 
ਬਾਰ ਬਾਰ ਦੋਹਰਾਇਆ ਜਾਂਦਾ ਸੀ। ਉਸ ਦੀ ਸਥਿਤੀ ਗੀਤ 
ਦੇ ਅੰਤ ਤਕ ਬਣੀ ਰਹਿੰਦੀ ਸੀ। “ਧੁਵ' ਸ਼ਬਦ ਦਾ ਅਰਥ 
ਹੀ “ਸਥਿਰ” ਹੈ। ਇਸੇ ਕਰਕੇ “ਧੁਵ” ਨੂੰ “ਸਥਾਈ-ਪਦ” ਵੀ 
ਕਿਹਾ ਜਾਣ ਲਗਿਆ। ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਇਸ ਨੂੰ “ਰਹਾਉ” 
ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 

ਗੀਤ ਦੇ ਅੰਤਿਮ ਭਾਗ ਨੂੰ “'ਆਭੋਗ” ਕਹਿੰਦੇ 
ਹਨ। ਕਦੇ ਕਦੇ।ਧੁਵ” ਅਤੇ “ਆਭੋਗ” ਵਿਚਾਲੇ ਵੀ ਕੋਈ 
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ਬਿਸਮਾਦ/ਵਿਸਮਾਦ 
ਪਦ ਹੁੰਦਾ ਹੈ, ਜਿਸ ਨੂੰ 'ਅੰਤਰਾ” ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 

ਭਗਤ ਜਯਦੇਵ ਦਾ “ਗੀਤ-ਗੋਬਿੰਦ” ਪ੍ਰਬੰਧ 
ਵਿਚ ਲਿਖਿਆ ਗਿਆ ਸੀ। 'ਪ੍ਬੈਧ” ਦੀਆਂ ਵੀ ਕਈ 
ਕਿਸਮਾਂ ਹਨ, ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਅੰਤਰ ਬਹੁਤ ਥੋੜਾ ਜਿੰਨਾ ਹੈ। 
ਜਾਂਦਾ ਸੀ। 

ਪ੍ਬੈਧ ਤੋਂ ਬਾਦ 'ਧੁਵਪਦ' (ਗੀਤ) ਦਾ ਸਮਾਂ 
ਆਇਆ। ਅਸਲ ਵਿਚ, ਇਹ 'ਪ੍ਬੈਧ” ਦਾ ਹੀਂ ਪਰਿਵਰਤਿਤ 
ਰੂਪ ਸੀ। 'ਧੁਵਪਦ' (ਧੁਪਦ) ਵਿਚ ਉਦਗ੍ਰਾਹ ਦਾ ਪਹਿਲਾ 
ਪਦ “ਸਥਾਈ” ਅਖਵਾਉਂਦਾ ਹੈ। ਦੂਜੇ ਪਦ ਨੂੰ “ਅੰਤਰਾ” 
ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ। ਤੀਜੇ ਨੂੰ 'ਸੈਚਾਰੀ” ਅਤੇ ਚੌਥੇ ਨੂੰ “ਆਭੰਗ' 


_ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਕਦੇ ਕਦੇ ਦੋ ਜਾਂ ਤਿੰਨ ਹੀ ਪਦਾਂ ਦੇ 


“ਧੁਵ” ਸਿਰਜੇ ਜਾਂਦੇ ਸਨ। ਧੁਵਪਦ ਅਕਸਰ ਚੌਤਾਲ, ਆੜਾ 
ਚੌਤਾਲ, ਸੂਲਫਾਕ, ਤੀਵ੍ਾ, ਰੂਪਕ ਆਦਿ ਤਾਲਾਂ ਵਿਚ 
ਗਾਇਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 

ਕਾਲਾਂਤਰ ਵਿਚ ਕ੍ਰਿਸ਼ਣ-ਭਗਤੀ ਨਾਲ ਸੈਬਧਿਤ 
ਧੁਵਪਦਾਂ ਨੂੰ 'ਬਿਸਨਪਦ” ਜਾਂ “ਬਿਸਨਪਦਾ” ਕਿਹਾ ਜਾਣ 
ਲਗਾ। ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਨਿਰਗੁਣ ਉਪਾਸਨਾ ਲਈ 
ਰਚੇ ਗਏ ਪਦਿਆਂ ਨੂੰ 'ਸ਼ਬਦ” ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਜੋ ਚਉਪਦਿਆਂ, 
ਅਸ਼ਟਪਦੀਆਂ, ਸੋਲਹਿਆਂ, ਛੌਤਾਂ ਦੇ ਸਿਰਲੇਖਾਂ ਅਧੀਨ ਗੁਰੂ 
ਰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਸੈਕਲਿਤ ਹੋਏ ਹਨ। “ਦਸਮ ਗੰਥ” ਵਿਚ 
ਵੀ ਬਿਸਨਪਦਿਆਂ ਦੇ ਰੂਪ ਵਿਚ ਕੁਝ ਸ਼ਬਦ ਮਿਲਦੇ ਹਨ। 


ਬਿਸਮਾਦ,/ਵਿਸਮਾਦ : ਸੈਸਕ੍ਿਤ ਭਾਸ਼ਾ ਦੇ “ਵਿਸਮਯ” 
ਜਾਂ 'ਵਿਸਮਯਪ੍ਰਦ” ਸ਼ਬਦ ਦੇ ਤਦਭਵ ਰੂਪ ਇਸ ਸ਼ਬਦ ਦੀ 
ਵਰਤੋਂ' ਸਿੱਖ ਸਾਹਿਤ ਵਿਚ ਦੋ ਅਰਥਾਂ ਵਿਚ ਹੋਈ ਹੈ। ਇਕ, 
ਸਾਧਾਰਣ ਅਰਥ ਵਿਚ-ਹੈਰਾਨੀ ਜਾਂ ਅਸਚਰਜ ਕਰਨ 
ਵਾਲਾ, ਜਿਵੇਂ-/ਵਸ਼ਮਾਦੁ ਪਉਣੁ /ਵਿਸ਼ਮਾਦੁ ਪਾਣ? / 
'ਵਿਸ਼ਮਾਦੁ ਅਗਨ ਖੱਡਹਿ /ਵਿਡਾਣ? / /ਵਸ਼ਮਾਦੁ ਧਰਤੀ 
ਵਿਸ਼ਮਾਦ ਖਾਣ?/ /ਵਿਸ਼ਮਾਦੁ ਸ਼/ਦੇ ਲਗ/ਹਿ ੫ਰਾਣ?/ 
(ਗੁ.ਰੀੀ.464)। 

ਦੂਜਾ, ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਅਰਥ ਵਿਚ-ਆਤਮਿਕ ਆਨੰਦ 
ਦੀ ਅਵਸਥਾ। ਇਹ ਅਵਸਥਾ ਰਹੱਸ-ਅਨੁਭੂਤੀ ਦੀ ਹੈ। 
ਇਸ ਦਾ ਵਰਣਨ ਨਹੀਂ ਕੀਤਾ ਜਾ ਸਕਦਾ। ਇਸ ਨਿਰਵਚਨੀ 
ਅਵਸਥਾ ਬਾਰੇ “ਸੁਖਮਨੀ” ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ 
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ਬਿਹਾਗੜਾ ਰਾਗ 


ਜੀ ਨੇ ਕਿਹਾ ਹੈ- ਸੰਨ ਸ਼ਹਿ ਅਨਹਤ ਤਹ ਨਾਦ / ਕਹਨ 
ਨ ਜਾਈਂ ਅਚਰਜ /ਬਸ਼ਮਾਦ /(ਗੁ ਗੰ .293)। ਸਚ ਤਾਂ ਇਹ 
ਹੈ ਕਿ ਇਸ ਦਾ ਸੁਆਦ ਕੇਵਲ ਉਸ ਨੂੰ ਹੀ ਆ ਸਕਦਾ ਹੈ 
ਜਿਸ ਨੇ ਬ੍ਰਹਮ-ਗਿਆਨ ਨੂੰ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰ ਲਿਆ ਹੋਵੇ- 
/ਝਸ਼ਮਨ /ਇਿਸ਼ਮ ਭਏ /ਝਸ਼ਮਾਦ / ਜਿਨ ਲੂ/ਭਿਆ ਤਿਸ 
ਆਇਆ ਸਾਦਾ / (ਗੁ .ਰੰ.285)। 


ਬਿਹਾਗੜਾ ਰਾਗ (ਬਾਣੀ) : ਗੁਰੂ ਗੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਇਸ 
ਰਾਗ ਵਿਚ ਦੋ ਚਉਪਦੇ , 15 ਛੰਤ ਅਤੇ ਇਕ ਵਾਰ ਮ. ੪ 
ਸ਼ਾਮਲ ਹੈ। 

ਚਉਪਦੇ ਪ੍ਰਕਰਣ ਦੇ ਦੋ ਚਉਪਦਿਆਂ ਵਿਚੋਂ 
ਪਹਿਲਾਂ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਦਾ ਹੈ ਜੋ ਚਾਰ ਪਦਿਆਂ 
ਦਾ ਸਮੁੱਚ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਵਿਸ਼ਿਆਂ/ਵਾਸਨਾਵਾਂ 
ਨੂੰ ਤਿਆਗ ਕੇ ਸਾਧ-ਸੈਗਤਿ ਵਿਚ ਜਾਣ ਦਾ ਉਪਦੇਸ਼ 
ਦਿੱਤਾ ਹੈ। ਦੂਜਾ ਚਉਪਦਾ ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਦਾ 
ਲਿਖਿਆ ਹੈ ਜੋ ਸਰੂਪ ਵਜੋਂ ਤ੍ਰਿਪਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚ ਗੁਰੂ 
ਜੀ ਨੇ ਅਨੇਕ ਪਾਸਾਰਾਂ ਵਾਲੇ ਸੈਸਾਰ ਦੀ ਅਨੇਕਤਾ ਪਿਛੇ 
ਇਕੋ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਸ਼ਕਤੀ ਦਾ ਸੈਚਾਰ ਦਸਿਆ ਹੈ। 

ਕੁਲ 15 ਛੰਤਾਂ ਵਿਚੋਂ' ਛੇ ਗੁਰੂ ਰਾਮਦਾਸ ਜੀ ਦੇ 
ਲਿਖੇ ਹਨ। ਇਹ ਸਾਰੇ ਚਾਰ ਚਾਰ ਪਦਿਆਂ ਦੇ ਜੁਟ ਹਨ। 
ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਆਖੀਰ ਉਤੇ “ਛਕਾ ੧" ਲਿਖ ਕੇ ਇਸ ਨੂੰ ਇਕ 
ਵਰਗ ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਇਹ ਸਾਰੇ ਆਪਣੀ ਜਿੰਦੜੀ 
ਨੂੰ, ਭਾਵ ਆਪਣੇ ਆਪ ਨੂੰ, ਸੈਬੋਧਨ ਕੀਤੇ ਗਏ ਹਨ। ਗੁਰੁ 
ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਰਚੇ ਨੌਂ ਛੱਤਾਂ ਵਿਚ ਅੱਠ ਚਾਰ ਚਾਰ 
ਪਦਿਆਂ ਦੇ ਸਮੁੱਚ ਹਨ ਅਤੇ ਇਕ ਪੰਜ ਪਦਿਆਂ ਦਾ ਹੈ। 
ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਜਿਗਿਆਸੂ ਨੂੰ ਸਮਝਾਇਆ ਹੈ 
ਕਿ ਜੇ ਪਰਮਾਤਮਾ ਨੂੰ ਪਾਪਤ ਕਰਨ ਦੀ ਇੱਛਾ ਹੋਵੇ ਤਾਂ 
ਪਹਿਲਾਂ ਗੁਰੂ ਦੀ ਸ਼ਰਣ ਵਿਚ ਜਾਣਾ ਚਾਹੀਦਾ ਹੈ। 

“ਬਿਹਾਗੜੇ ਕੀ ਵਾਰ ਮਹਲਾ ੪” ਬਾਰੇ ਵਖਰਾ 
ਇੰਦਰਾਜ ਵੇਖੋ। 


ਬਿਹਾਗੜੇ ਕੀ ਵਾਰ ਮਹਲਾ ੪ : ਗੁਰੂ ਰਾਮਦਾਸ ਜੀ ਦੀ 
ਰਚੀ ਇਸ ਵਾਰ ਵਿਚ ਕੁਲ 21 ਪਉੜੀਆਂ ਹਨ ਅਤੇ ਹਰ 
ਇਕ ਪਉੜੀ ਦੀਆਂ ਪੰਜ ਪੰਜ ਤੁਕਾਂ ਹਨ, ਪਰ ਤੁਕਾਂ ਦਾ 
ਆਕਾਰ ਇਕ-ਸਮਾਨ ਨਹੀਂ ਹੈ। ਹਰ ਇਕ ਪਉੜੀ ਨਾਲ 
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ਬਿਹਾਗੜੇ ਕੀ ਵਾਰ ਮਹਲਾ ੪ 
ਦੋ ਦੋ ਸ਼ਲੋਕ ਹਨ, ਪਰ 12ਵੀ' ਪਉੜੀ ਨਾਲ ਤਿੰਨ ਹਨ। 
ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਸ਼ਲੋਂਕਾਂ ਦੀ ਕੁਲ ਗਿਣਤੀ 43 ਹੈ। 12ਵੀਂ 
ਪਉੜੀ ਵਾਲੇ ਤਿੰਨ ਸ਼ਲੋਕਾਂ ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ ਲਿਖਿਆ ਹੈ- 
“ਸਲੋਕੁ ਮਰਦਾਨਾ ੧”। ਇਨ੍ਹਾਂ ਤਿੰਨਾਂ ਸ਼ਲੋਕਾਂ ਦਾ ਰਚੈਤਾ 
ਕੌਣ ਹੈ ? ਇਸ ਦੇ ਸਮਾਧਾਨ ਸਬੰਧੀ ਦੋ ਮਤ ਪ੍ਰਚਲਿਤ 
ਹਨ। ਇਕ ਮਤ ਇਹ ਕਿ ਇਹ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਵਲੋ 
ਲਿਖੇ ਗਏ ਹਨ। ਇਸ ਦੇ ਉਲਟ ਦੂਜਾ ਮਤ ਇਹ ਕਿ ਇਹ 
ਮਰਦਾਨੇ ਦੇ ਆਪਣੇ ਲਿਖੇ ਹਨ। ਪੁਰਾਤਨ ਬੀੜਾਂ ਵਿਚ 
ਕਿਤੇ ਵੀ “ਮਹਲਾ ੧" ਨਹੀਂ ਲਿਖਿਆ। ਭਾਈ ਮਨੀ ਸਿੰਘ 
ਵਾਲੀ ਬੀੜ, ਜੋ ਹੁਣ ਰਾਜਾ ਗੁਲਾਬ ਸਿੰਘ ਸੇਠੀ ਦੀ ਸੈਤਾਨ 
ਪਾਸ ਨਵੀਂ ਦਿੱਲੀ ਵਿਚ ਸੁਰਖਿਅਤ ਹੈ ਅਤੇ ਜਿਸ ਵਿਚ 
ਆਦਿ-ਰੀ੍‌ਥ ਅਤੇ ਦਸਮ-ਰੀਥ ਦੀ ਬਾਣੀ ਰਾਗ-ਕ੍ਰਮ ਦੀ 
ਥਾਂ ਗੁਰੂ-ਕੁਮ ਅਨੁਸਾਰ ਦਰਜ ਹੈ, ਵਿਚ ਕੇਵਲ “ਮਰਦਾਨਾ” 
ਸ਼ਬਦ ਲਿਖਿਆ ਹੈ। ਅਜਿਹੇ ਤੱਥਾਂ ਦੇ ਪ੍ਕਾਸ਼ ਵਿਚ ਇਨ੍ਹਾਂ 
ਸ਼ਲੋਕਾਂ ਦਾ ਕਰਤ੍ਰਿਤਵ ਸਪੱਸ਼ਟ ਨਹੀਂ ਹੈ। 

ਇਨ੍ਹਾਂ ਤਿੰਨਾਂ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਬਾਕੀ ਦੇ 40 ਸ਼ਲੌਕਾਂ 
ਵਿਚੋਂ 20ਵੀਂ ਪਉੜੀ ਨਾਲ ਦੋ ਸ਼ਲੋਕ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ 
ਜੀ ਦੇ, 17ਵੀਂ ਪਉੜੀ ਨਾਲ ਇਕ ਸ਼ਲੋਕ ਕਬੀਰ ਜੀ ਦਾ, 
7ਵੀ' ਅਤੇ 11ਵੀਂ ਪਉੜੀਆਂ ਨਾਲ ਇਕ ਇਕ ਸ਼ਲੋਕ 
ਗੁਰੂ ਰਾਮਦਾਸ ਜੀ ਦਾ, 14ਵੀ' ਪਉੜੀ ਨਾਲ ਦੋ ਸ਼ਲੋਕ 
ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਹਨ। ਬਾਕੀ ਦੇ 33 ਸ਼ਲੋਕ ਗੁਰੂ 
ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਦੇ ਲਿਖੇ ਹਨ। ਸ਼ਲੋਕਾਂ ਦੀ ਤੁਕ-ਗਿਣੀ 
ਇਕ-ਸਮਾਨ ਨਹੀਂ ਹੈ। ਦੋ ਤੋ 11 ਤੁਕਾਂ ਤਕ ਦੇ ਸ਼ਲੋਕ 
ਮਿਲਦੇ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਭਾਸ਼ਾ ਸਾਧ-ਭਾਖਾ ਤੋਂ ਪ੍ਭਾਵਿਤ 
ਪੂਰਬੀ ਪੰਜਾਬੀ ਹੈ। 

ਇਸ ਵਾਰ ਦੇ ਉਪਦੇਸ਼ ਦੀ ਸਮੁੱਚੀ ਵੱਥ ਇਹ ਹੈ 
ਕਿ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਕ੍ਰਿਪਾ ਨਾਲ ਜਿਗਿਆਸੂ ਦੇ ਸੈਸਾਰਿਕ 
ਬੰਧਨ ਕਟ ਜਾਂਦੇ ਹਨ, ਮਾਇਆ ਦਾ ਪ੍ਰਭਾਵ ਨਸ਼ਟ ਹੋ 
ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਉਹ ਹਰਿਨਾਮ ਵਿਚ ਲੀਨ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 
ਇਸ ਅਵਸਥਾ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਲਈ ਗੁਰੂ ਦੀ ਸ਼ਰਣ ਵਿਚ 
ਜਾਣਾ ਪਰਮਾਵੱਸ਼ਕ ਹੈ ਕਿਉਂਕਿ ਉਹ ਆਪਣੀ ਛੋਹ ਨਾਲ 
ਜਿਗਿਆਸੂ ਦਾ ਕਾਇਆ-ਕਲਪ ਕਰ ਦਿੰਦਾ ਹੈ। ਅਸਲ 
ਵਿਚ, ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਸੱਚੀ ਭਗਤੀ ਜਾਂ ਆਰਾਧਨਾ ਦੇ 
ਤੁਲ ਹੋਰ ਕੋਈ ਵਸਤੂ ਜਾਂ ਸਹਾਇਕ ਤੱਤ੍ਰ ਨਹੀਂ ਹੈ-- ਜੋ 
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ਬਿਹੌਗਮ 
ਗਠਨ ਕਾ //ਆਰਾ ਸੋਂ ਸਭਨਾ ਕਾ ਆਰਾ ਹੋਰ ਕੇਲਾ ਲਖ 
ਨ/ਮ' ਆਵ ਜਾਵੰ / (ਗੁ .ਗੌੰ 555)। 


ਬਿਹੈਗਮ : ਇਹ ਸੈਸਕ੍ਿਤ ਦੇ “ਵਿਹੈਗਮ' ਸ਼ਬਦ ਦਾ ਤਦਭਵ 
ਰੂਪ ਹੈ ਅਤੇ ਇਸ ਦਾ ਅਰਥ ਹੈ ਆਕਾਸ਼ ਵਿਚ ਗਮਨ ਕਰਨ 
ਵਾਲਾ, ਨਭਚਾਰੀ, ਪੰਛੀ। ਭਾਰਤੀ ਸੈਸਕ੍ਰਿਤੀ ਅਨੁਸਾਰ 
“ਬਿਹੈਗਮ” ਉਹ ਹੈ ਜੋ ਪੰਛੀ ਵਾਲੀ ਬਿਰਤੀ ਵਾਲਾ ਹੋਵੇ 
ਅਤੇ ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਪਵਿੱਤਰਤਾ ਨੂੰ ਅਰਜਿਤ ਕਰਦਾ 
ਹੋਇਆ ਸੈਸਾਰਿਕਤਾ ਪ੍ਰਤਿ ਵਿਰਕਤ ਰਹੇ । ਹਿੰਦੂ ਧਰਮ ਵਿਚ 
ਇਹ ਲੋਕ ਸ਼ਿਵ ਅਤੇ ਰਾਮ ਦੀ ਉਪਾਸਨਾ ਕਰਦੇ ਹਨ। 

ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਵਿਚ ਉਨ੍ਹਾਂ ਸਾਧਕਾਂ ਨੂੰ 'ਥਿਹੈਗਮ” 
ਇੱਛਾਵਾਂ ਅਤੇ ਆਸਕਤੀਆਂ ਨੂੰ ਤਿਆਗ ਦਿੰਦੇ ਹਨ। ਇਹ 
ਲੌਕ ਬਾਣੀ ਪੜ੍ਹਦੇ ਹਨ ਅਤੇ ਨਾਮ-ਸਿਮਰਨ ਅਤੇ ਸੇਵਾ 
ਵਿਚ ਬਹੁਤ ਰੁਚੀ ਰਖਦੇ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਕੋਈ ਵਖਰੀ 
ਸੰਪ੍ਰਦਾਇ ਨਹੀਂ ਹੁੰਦੀ। ਗੁਰਮਤਿ ਵਿਚ ਵਿਸ਼ਵਾਸ ਰਖਣ 
ਵਾਲੀ ਕਿਸੇ ਵੀ ਸੈਪ੍ਦਾਇ ਨਾਲ ਇਹ ਸੈਬੰਧਿਤ ਹੋ ਸਕਦੇ 
ਹਨ। ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਤੌਰ 'ਤੇ ਨਿਰਮਲ ਸੰਪ੍ਰਦਾਇ ਦੇ ਕੁਝ ਅਨੁਯਾਈ 
ਆਪਣੇ ਆਪ ਨੂੰ “ਬਿਹੈਗਮ” ਅਖਵਾ ਕੇ ਮਾਣ ਮਹਿਸੂਸ 
ਕਰਦੇ ਹਨ। 

ਸੈਗਰੂਰ ਜ਼ਿਲ੍ਹੈ ਦੇ ਮਸਤੂਆਣਾ ਧਰਮ-ਧਾਮ ਦੇ 
ਕਈ ਸਾਧਕ ਆਪਣੇ ਆਪ ਨੂੰ “ਬਿਹੈਗਮ” ਅਖਵਾਉਂਦੇ 
ਹਨ। ਪਰ ਇਹ ਇਸ ਸ਼ਬਦ ਦੇ ਪਿਛੋਕੜ ਨੂੰ ਸੈਸਕ੍ਰਿਤ ਦੇ 
“ਵਿਹੈਗਮ” ਨਾਲ ਨ ਜੋੜ ਕੇ ਇਸ ਦੀ ਆਪਣੇ ਢੰਗ ਨਾਲ 
ਵਿਆਖਿਆ ਕਰਦੇ ਹਨ। ਉਹ ਹੈਗਤਾ (ਹਉਮੈ) ਤੋ ਰਹਿਤ 
ਵਿਅਕਤੀ ਲਈ ਇਸ ਸ਼ਬਦ ਦੀ ਵਰਤੋ ਕਰਦੇ ਹਨ। 


ਬਿਕਰਮ ਸਿੰਘ ਬੇਦੀ, ਬਾਬਾ (ਮ. 1863 ਈ.) : ਗੁਰੂ 
ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੀ ਵੈਸ਼ ਵਿਚ ਹੋਏ ਬਾਬਾ ਸਾਹਿਬ ਸਿੰਘ 
ਬੇਦੀ ਦਾ ਸਭ ਤੋਂ ਛੋਟਾ ਪੁੱਤਰ ਬਾਬਾ ਬਿਕੁਮ ਸਿੰਘ ਸੈਨ 
1834 ਈ. ਵਿਚ ਬਾਬਾ ਜੀ ਦੇ ਦੇਹਾਂਤ ਤੋ ਬਾਦ ਜਾਗੀਰ 
ਦਾ ਵਾਰਸ ਬਣਿਆ ਅਤੇ ਲਾਹੌਰ ਦਰਬਾਰ ਦੇ ਰਾਜ- 
ਪਰਿਵਾਰ ਦੇ ਧਾਰਮਿਕ ਸਿਖਿਅਕ ਦਾ ਕਾਰਜ-ਭਾਰ 
ਸੋਭਾਲਿਆ। ਕੰਵਰ ਸ਼ੇਰ ਸਿੰਘ ਦੇ ਮਹਾਰਾਜਾ ਬਣਨ ਉਤੇ 
_ ਇਸ ਨੇ ਸੈਧਾਵਾਲੀਏ ਸਰਦਾਰਾਂ ਨਾਲ ਉਸ ਦਾ ਸਮਝੌਤਾ 
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ਬਿਕਰਮ ਸਿੰਘ, ਰਾਜਾ 


ਕਰਵਾਇਆ, ਪਰ ਸੈਧਾਵਾਲੀਏ ਸਰਦਾਰ ਮਨ ਦੇ ਸਾਫ਼ ਨ 
ਨਿਕਲੇ ਅਤੇ ਮਹਾਰਾਜਾ ਸ਼ੇਰ ਸਿੰਘ ਤੇ ਕੈਵਰ ਪ੍ਰਤਾਪ ਸਿੰਘ 
ਨੂੰ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਜਾਨੋ ਮਾਰ ਮੁਕਾਇਆ। ਇਸ ਘਟਨਾ ਦਾ 
ਬਾਬਾ ਬਿਕੁਮ ਸਿੰਘ ਉਤੇ ਬਹੁਤ ਅਸਰ ਹੋਇਆ। ਜਦੋ 
ਲਾਹੌਰ ਦਰਬਾਰ ਦੀ ਪਹਿਲੀ ਹਾਰ ਉਪਰੈਤ ਇਸ ਨੇ ਲਾਹੌਰ 
ਵਿਚ ਅੰਗਜ਼ ਫ਼ੌਜਾਂ ਨੂੰ ਛਾਵਣੀ ਪਾਏ ਵੇਖਿਆ, ਤਾਂ ਬਹੁਤ 
ਦੁਖੀ ਹੋਇਆ। 

ਅੰਗੇਜ਼ਾਂ ਨੇ ਲਾਹੌਰ ਉਤੇ ਕਬਜ਼ਾ ਕਰਨ ਉਪਰੰਤ 
ਇਸ ਦੀ ਦੁਆਬੇ ਦੀ ਬਹੁਤੀ ਜਾਗੀਰ ਨੂੰ ਜ਼ਬਤ ਕਰ ਲਿਆ 
ਅਤੇ ਸ਼ਸਤ੍ਰ-ਸ਼ਕਤੀ ਤੋਂ ਵੀ ਵਹੂਣਾ ਕਰ ਦਿੱਤਾ। ਪਰ ਇਸ 
ਨੋ ਇਸ ਅਪਮਾਨ ਸੂਚਕ ਵਿਵਹਾਰ ਨਾਲ ਸਮਝੌਤਾ ਨ 
ਦਾ ਉੱਦਮ ਕਰਨ ਲਗਾ। ਇਸ ਨੇ ਮੁਲਤਾਨ ਦੇ ਪ੍ਰਸ਼ਾਸਕ 
ਦੀਵਾਨ ਮੂਲ ਰਾਜ ਅਤੇ ਹਜ਼ਾਰਾ ਦੇ ਗਵਰਨਰ ਸ. ਚਤਰ 
ਸਿੰਘ ਅਟਾਰੀਵਾਲੇ ਵਲ ਆਪਣੇ ਏਲਚੀ ਭੇਜ ਕੇ ਕ੍ਰਾਂਤੀ 
ਲਈ ਪ੍ਰੇਰਿਤ ਕੀਤਾ। ਦਸੈਬਰ 1848 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਨੇ 
ਆਪਣੇ ਸੈਨਾ ਦਲ ਸਹਿਤ ਦਰਿਆ ਬਿਆਸ ਪਾਰ ਕੀਤਾ 
ਅਤੇ ਰਾਜਾ ਸ਼ੇਰ ਸਿੰਘ ਅਟਾਰੀ ਵਾਲੇ ਨਾਲ ਜਾ ਰਲਿਆ। 
ਉਸ ਨਾਲ ਮਿਲ ਕੇ ਇਸ ਨੇ ਚੇਲਿਆਂਵਾਲਾ ਅਤੇ ਗੁਜਰਾਤ 
ਵਿਚ ਅੰਗ੍ਰੇਜ਼ ਫ਼ੌਜਾਂ ਨਾਲ ਯੁੱਧ ਕੀਤਾ। ਹਾਰ ਉਪਰੰਤ ਇਹ 
ਕੈਦ ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। ਕੈਦ ਦੌਰਾਨ ਸੈਨ 1863 ਈ. 
ਵਿਚ ਇਸ ਨੇ ਪ੍ਰਾਣ ਤਿਆਗ ਦਿੱਤੇ। ਇਕ ਅਣਖੀ ਅਤੇ 
ਸਨਮਾਨ ਕਾਇਮ ਰਖਣ ਲਈ ਜਾਗੀਰਾਂ ਨੂੰ ਨੁਕਰਾ ਦਿੱਤਾ। 


ਬਿਕਰਮ ਸਿੰਘ, ਰਾਜਾ (1842-1898 ਈ.) : ਫ਼ਰੀਦਕੋਟ 
ਰਿਆਸਤ ਦੇ ਰਾਜਾ ਵਜ਼ੀਰ ਸਿੰਘ ਦੇ ਦੇਹਾਂਤ ਤੋਂ ਬਾਦ ਸੈਨ 
1874 ਈ. ਵਿਚ ਰਾਜ-ਗੱਦੀ ਉਤੇ ਬੈਠਣ ਵਾਲੇ ਰਾਜਾ 
ਬਿਕਰਮ ਸਿੰਘ ਦਾ ਜਨਮ ਜਨਵਰੀ 1842 ਈ . ਵਿਚ ਰਾਣੀ 
ਇੰਦਰ ਕੌਰ ਦੀ ਕੁੱਖੋਂ ਹੋਇਆ। ਫ਼ਰੀਦਕੋਟ ਰਿਆਸਤ ਦੇ 
ਇਤਿਹਾਸ ਵਿਚ ਇਸ ਦਾ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਸਥਾਨ ਅਤੇ ਮਹੱਤਵ ਹੈ 
ਕਿਉਕਿ ਇਕ ਤਾਂ ਇਸ ਨੇ ਆਪਣੀ ਰਿਆਸਤ ਦਾ 
ਪ੍ਰਸ਼ਾਸਨ ਆਧਨਿਕ ਧਰਾਤਲ ਉਤੇ ਲਿਆਉਂਦਾ ਅਤੇ 
ਬ੍ਰਿਟਿਸ਼ ਮਾਡਲ ਨੂੰ ਪ੍ਚਲਿਤ ਕਰਨ ਲਈ ਸੇਵਾ-ਮੁਕਤ 
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ਬਿਕੁਮਾ ਸਿੰਘ, ਕੰਵਰ 
ਅੰਗੇਜ਼ ਅਫ਼ਸਰਾਂ ਦਾ ਯੋਗਦਾਨ ਹਾਸਲ ਕੀਤਾ। ਦੂਜਾ, ਇਸ 
ਨੇ ਲੋਕ-ਸੁਵਿਧਾ ਲਈ, ਧਰਮਸਾਲਾਂ, ਸਕੂਲ ਅਤੇ ਖ਼ਰੈਤੀ 
ਹਸਪਤਾਲ ਕਾਇਮ ਕੀਤੇ। ਤੀਜਾ, ਇਸ ਨੇ “ਸਿੰਘ ਸਭਾ 
ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਨੂੰ ਸਰਪ੍ਸਤੀ ਪ੍ਰਦਾਨ ਕੀਤੀ । ਚੌਥਾ, ਸੈਨ 1877 
ਈ. ਵਿਚ ਡਾ. ਟ੍ਰੰਪ ਵਲੋਂ ਛਪੇ ਗੁਰੂ ਰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਅੰਗੇਜ਼ੀ 
ਸਾਹਿਬ ਦਾ ਸੈਪੂਰਣ ਟੀਕਾ ਤਿਆਰ ਕਰਨ ਦੀ ਯੋਜਨਾ 
ਬਣਾਈ। ਉਹ ਟੀਕਾ ਗਿਆਨੀ ਬਦਨ ਸਿੰਘ ਨੇ ਮੁਕੰਮਲ 
ਕੀਤਾ ਅਤੇ “ਫ਼ਰੀਦਕੋਟੀ ਟੀਕਾ” ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ ਪ੍ਰਸਿੱਧ 
ਹੋਇਆ। ਪੰਜਵਾਂ, ੧4 ਅਗਸਤ 1897 ਈ. ਨੂੰ ਮਹਾਰਾਣੀ 
ਵਿਕਟੋਰੀਆਂ ਦੀ ਹੀਰਕ ਜੁਬਲੀ ਮੰਨਾਉਣ ਦੇ ਅਵਸਰ 
`ਤੇ ਦਰਬਾਰ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਬਿਜਲੀ ਲਗਵਾਉਣ ਅਤੇ ਗੁਰੂ 
ਕਾ ਲੈਗਰ ਦੀ ਇਮਾਰਤ ਲਈ ਇਕ ਲੱਖ ਰੁਪਏ ਦਾਨ 
ਦਿੱਤੇ। ਛੇਵਾਂ, ਇਸ ਨੇ ਮਹਾਰਾਜਾ ਦਲੀਪ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਮੁੜ 
ਰਾਜ-ਅਧਿਕਾਰ ਸੌਂਪਣ ਦੀ ਹਾਮੀ ਭਰੀ ਅਤੇ ਸੱਤਵਾਂ, ਇਸ 
ਨੇ ਕਈ ਗੁਰੂ-ਧਾਮਾਂ ਦੀਆਂ ਇਮਾਰਤਾਂ ਬਣਵਾਈਆਂ। 8 
ਅਗਸਤ 1898 ਈ. ਨੂੰ ਇਸ ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ ਹੋ ਗਿਆ ਅਤੇ 
ਇਸ ਦੀ ਥਾਂ ਇਸ ਦਾ ਪੁੱਤਰ ਬਲਬੀਰ ਸਿੰਘ ਰਾਜਾ 
ਬਣਿਆ। 


ਬਿਕ੍ਮਾ ਸਿੰਘ, ਕੈਵਰ (1835-1887 ਈ.) : ਕਪੂਰਥਲਾ 
ਰਿਆਸਤ ਦੇ ਰਾਜਾ ਨਿਹਾਲ ਸਿੰਘ ਦੇ ਘਰ ਸੈਨ 1835 
ਈ. ਵਿਚ ਪੈਦਾ ਹੋਇਆ ਕੈਵਰ ਬਿਕਰਮਾ ਸਿੰਘ 'ਸਿੰਘ 
ਸਭਾ ਅੰਦੋਲਨ” ਦੇ ਮੋਢੀਆਂ ਵਿਚੋ ਸੀ। ਇਸ ਦਾ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ 
ਝੁਕਾ ਪੁਰਾਤਨ ਧਰਮ-ਗੀਥਾਂ ਦੇ ਅਧਿਐਨ ਪ੍ਰਤਿ ਸੀ।ਸੈਗੀਤ 
ਵਿਚ ਵੀ ਇਸ ਦੀ ਉਚੇਚੀ ਰੁਚੀ ਸੀ। ਸੈਨ 1857 ਈ. ਦੇ 

ਵੇਲੇ ਇਸ ਨੇ ਕਪੂਰਥਲਾ ਰਿਆਸਤ ਦੀ ਇਕ ਸੈਨਿਕ 
ਟੁਕੜੀ ਨਾਲ ਹੁਸ਼ਿਆਰਪੁਰ ਨਗਰ ਦੀ ਰਖਿਆ ਕੀਤੀ ਅਤੇ 
` ਫਿਰ ਅਵਧ ਨੂੰ ਅਧੀਨ ਕਰਨ ਵਿਚ ਮਦਦ ਦਿੱਤੀ। ਇਸ 
ਦੇ ਬਦਲੋ ਅੰਗ੍ਰੇਜ਼ ਸਰਕਾਰ ਨੇ ਇਸ ਨੂੰ ਜਾਗੀਰ ਬਖ਼ਸ਼ੀ 
ਅਤੇ ਖ਼ਿਲਤ ਸਹਿਤ “ਸਰਦਾਰ ਬਹਾਦਰ” ਦਾ ਖ਼ਿਤਾਬ 
ਪ੍ਰਦਾਨ ਕੀਤਾ। ਇਸ ਤੋ ਇਲਾਵਾ ਇਸ ਨੂੰ ਆਨਰੇਰੀ ਤੌਰ 
`ਤੇ ਮੈਜਿਸਟ੍ਰੇਟ ਅਤੇ ਸਹਾਇਕ ਕਮਿਸ਼ਨਰ ਵੀ ਬਣਾਇਆ 
ਗਿਆ। ਜਲੈਧਰ ਮਿਉਸਿਪਲ ਬੋਰਡ ਦਾ ਇਹ ਇਕ ਅਵਧੀ 
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ਬਿਦਰ 


ਲਈ ਪ੍ਰਧਾਨ ਵੀ ਰਿਹਾ। 

ਅੰਗੇਜ਼ ਸਰਕਾਰ ਦੁਆਰਾ ਅਨੇਕ ਰੂਪ ਵਿਚ 
ਸਨਮਾਨਿਤ ਕੰਵਰ ਬਿਕੁਮਾ ਸਿੰਘ ਪਰੈਪਰਾ ਤੋਂ` ਹਟ ਕੇ 
ਚਲਣ ਵਾਲਾ ਰਾਜਕੁਮਾਰ ਸੀ। ਇਹ ਪੱਛਮੀ ਵਿਦਿਆ 
ਅਤੇ ਇਸਤਰੀ-ਵਿਦਿਆ ਦਾ ਵੱਡਾ ਹਮਾਇਤੀ ਸੀ। ਸੈਨ 
1882 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਨੇ ਖ਼ਾਲਸਾ ਕਾਲਜ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ 
ਲਈ ਸੁਝਾਉ ਪੇਸ਼ ਕੀਤਾ ਸੀ। 

ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਅਤੇ ਸਮਾਜ ਦੀ ਨਿਘਰਦੀ ਹੋਈ 
ਅਵਸਥਾ ਤੋਂ ਇਹ ਬਹੁਤ ਵਿਚਲਿਤ ਸੀ। ਇਸ ਲਈ ਬਾਬਾ 
ਖੇਮ ਸਿੰਘ ਬੇਦੀ ਅਤੇ ਸ. ਠਾਕੁਰ ਸਿੰਘ ਸੈਧਾਵਾਲੀਆ 
ਨਾਲ ਮਿਲ ਕੇ ਇਸ ਨੇ 1 ਅਕਤੂਬਰ 1873 ਈ. ਵਿਚ 
ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਵਿਚ ਸਿੰਘ ਸਭਾ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਕੀਤੀ। ਪਰ 
ਸਿੰਘ ਸਭਾ ਦੇ ਪਰੈਪਰਾਵਾਦੀ ਧੜੇ ਨਾਲ ਇਹ ਬਹੁਤ ਸਮਾਂ 
ਨ ਚਲ ਸਕਿਆ ਅਤੇ ਆਪਣੀਆਂ ਮਨੌਤਾਂ ਦੀ ਪੂਰਤੀ 
ਲਈ ਪ੍ਰੋ. (ਭਾਈ) ਗੁਰਮੁਖ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਤਿਆਰ ਕੀਤਾ। ਉਸ 
ਦੀ ਮਾਇਕ ਸਹਾਇਤਾ ਕਰਕੇ ਪਹਿਲਾਂ ਲਾਹੌਰ ਵਿਚ 
ਖ਼ਾਲਸਾ ਪ੍ਰੈਸ ਲਗਵਾਈ ਅਤੇ ਫਿਰ ਸੈਨ 1886 ਈ. ਵਿਚ 
'ਖ਼ਾਲਸਾ ਅਖ਼ਬਾਰ” ਨਾਂ ਦੀ ਸਪਤਾਹਿਕ ਪਤ੍ਰਿਕਾ ਜਾਰੀ 
ਕਰਵਾਈ। ਸਿੰਘ ਸਭਾ ਅੰਦੋਲਨ ਦੀ ਵਿਚਾਰਧਾਰਾ ਨੂੰ 
ਵਿਕਸਿਤ ਅਤੇ ਵਿਸਤਰਿਤ ਕਰਨ ਵਿਚ ਇਸ ਪਤ੍ਰਿਕਾ 
ਨੇ ਬੜੀ ਨਿਗਰ ਭੂਮਿਕਾ ਨਿਭਾਈ। ਇਸ ਨੇ ਗਿਆਨੀ 
ਦਿੱਤ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਵੀ ਸਰਪ੍ਰਸਤੀ ਪ੍ਰਦਾਨ ਕੀਤੀ ਅਤੇ 'ਸਵਪਨ 
ਨਾਟਕ” ਦੇ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਨ ਨਾਲ ਸੈਬੈਧਿਤ ਮਾਨਹਾਨੀ ਵਾਲੋਂ 
ਮੁਕੱਦਮੇ ਵਿਚ ਮਾਇਕ ਸਹਾਇਤਾ ਵੀ ਕੀਤੀ। ਅਸਲ 
ਵਿਚ, ਲਾਹੌਰ ਸਿੰਘ ਸਭਾ ਲਈ ਇਹ ਰੀੜ੍ਹ ਦੀ ਹੱਡੀ ਬਣ 
ਕੇ ਨਿਬੜਿਆ। ਇਸ ਨੇ “ਉਪਮਾ ਸਾਰ ਗ੍ਰੰਥ” ਦੀ ਰਚਨਾ 
ਵੀ ਕੀਤੀ। ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਨੂੰ ਮਜ਼ਬੂਤ ਅਕਾਦਮਿਕ ਆਧਾਰ 
ਉਪਲਬਧ ਕਰਨ ਲਈ ਇਹ ਵਚਨ-ਬੱਧ ਸੀ, ਪਰ ਜ਼ਿੰਦਗੀ 
ਨੇ ਸਾਥ ਨ ਦਿੱਤਾ। 8 ਮਈ 1887 ਈ. ਨੂੰ ਇਸ ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ 
ਹੋ ਲਉ ਇਸ ਦੀ ਕੀ ਨਾਥ ਜਿਨ ਨਲ 
ਤਕੜਾ ਧੱਕਾ ਲਗਾ। 


ਬਿਦਰ (ਨਗਰ) : ਕਰਨਾਟਕ ਪ੍ਰ ਦੇਸ਼ ਦਾ ਇਕ ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ 
ਨਗਰ, ਜਿਥੇ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਆਪਣੀ ਦੱਖਣ ਦੀ 
ਉਦਾਸੀ-ਵੇਲੇ ਪਧਾਰੇ ਸਨ ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ 
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ਬਿਦਰ 


“ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸੀ ਨਾਨਕ ਝੀਰਾ ਸਾਹਿਬ” ਸਥਾਪਿਤ ਹੈ। 
ਇਸ ਨਗਰ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਆਮਦ ਵੇਲੇ ਬਹਮਨੀ 
ਸਲਤਨਤ ਦੀ ਰਾਜਧਾਨੀ ਸੀ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਬਿਦਰ ਨਗਰ 
ਵਿਚ ਪਹੁੰਚ ਕੇ ਇਕ ਪਹਾੜੀ ਦੇ ਹੇਠਾਂ ਕਰਕੇ ਮੁਸਲਮਾਨ 
_ ਫ਼ਕੀਰਾਂ ਦੀ ਖ਼ਾਨਕਾਹ ਕੋਲ ਡੇਰਾ ਲਗਾ ਦਿੱਤਾ। ਕੁਝ ਦੇਰ 
ਬਾਦ ਮਰਦਾਨੇ ਨੇ ਰਬਾਬ ਵਿਚੋਂ ਸੁਰ ਕਢੀ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ 
ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਬਾਣੀ ਦਾ ਉਚਾਰਣ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤਾ। ਸਾਰਾ 
ਵਾਤਾਵਰਣ ਵਿਸਮਾਦੀ ਹੋ ਗਿਆ। ਖ਼ਾਨਕਾਹ ਵਿਚ ਬੈਠੇ 
ਪੀਰ ਜਲਾਲੁੱਦੀਨ ਦਾ ਧਿਆਨ ਉਧਰ ਨੂੰ ਗਿਆ। ਉਹ 
ਗੁਰੂ ਜੀ ਕੋਲ ਆਇਆ ਅਤੇ ਵਿਚਾਰ-ਵਟਾਂਦਰਾ ਕੀਤਾ। 
ਗੁਰੂ ਜੀ ਤੋਂ ਪ੍ਰਭਾਵਿਤ ਹੋਏ ਉਸ ਦੇ ਮੁਰੀਦਾਂ ਅਤੇ ਹੋਰ 
ਲੌਕਾਂ ਨੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੂੰ ਪਾਰਥਨਾ ਕੀਤੀ ਕਿ ਇਸ ਥਾਂ ਦਾ 
ਪਾਣੀ ਖਾਰਾ ਹੈ। ਸਾਨੂੰ ਇਸ ਸੈਕਟ ਤੋਂ ਮੁਕਤ ਕਰਾਉ। 
_ ਸਥਾਨਕ ਰਵਾਇਤ ਅਨੁਸਾਰ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਇਕ ਪੱਥਰ ਨੂੰ 
ਚੁਕਿਆ। ਉੱਸ ਦੇ ਹੇਠੋਂ ਮਿੱਠੇ ਜਲ ਦਾ ਚਸ਼ਮਾ (ਝਰਨਾ) 
ਫੁਟ ਨਿਕਲਿਆ। ਲੋਕਾਂ ਵਿਚ ਇਸ ਦਾ ਨਾਂ “ਨਾਨਕ ਝੀਰਾਂ” 
ਪ੍ਰਚਲਿਤ ਹੋਇਆ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਚਲੇ ਜਾਣ 
ਤੋਂ ਬਾਦ ਮੁਸਲਮਾਨ ਪੀਰਾਂ ਨੇ ਉਸ ਝਰਨੇ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ 
ਕੀਤੀ। ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਨਾਲ ਨਾਂਦੇੜ ਨੂੰ ਗਈ 
ਮਾਈ ਭਾਗੋ ਜਦੋਂ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਮਹਾਪ੍ਰਸਥਾਨ ਤੋ' ਬਾਦ ਬਿਦਰ 
ਤੋਂ ਅੱਠ ਕਿ.ਮੀ ਦੀ ਵਿਥ ਉਤੇ ਜਨਵਾੜਾ ਨਾਂ ਦੇ ਪਿੰਡ 
ਵਿਚ ਆ ਵਸੀ, ਤਾਂ ਉਥੋਂ ਉਹ ਨਾਨਕ ਝੀਰਾ ਦੀ ਯਾੜਾ 
ਕਰਨ ਲਈ ਕਈ ਵਾਰ ਆਉਦੀ ਰਹੀ। 

ਮੁਸਲਿਮ ਰਿਆਸਤ ਹੋਣ ਕਰਕੇ ਇਹ ਝੀਰਾ ਪੀਰ 
ਦੇ ਮੁਰਸ਼ਿਦਾਂ ਨੇ ਆਪਣੇ ਅਧਿਕਾਰ ਵਿਚ ਹੀ ਰਖਿਆ ਅਤੇ 
ਇਸ ਦਾ ਨਾਂ “ਚਸ਼ਮੇ ਸ਼ਾਹਦਾਦ” ਰਖ ਦਿੱਤਾ। ਸੈਨ 1947 
ਈ. ਵਿਚ ਜਦੋ ਹੈਰਦਾਬਾਦ ਰਿਆਸਤ ਉਤੇ ਪੁਲਿਸ 
ਐਕਸ਼ਨ ਹੋਇਆ, ਤਾਂ ਸਿੱਖ ਸੈਨਾ ਨੇ ਸੈਨ 1948 ਈ. 
ਵਿਚ ਇਸ ਝੀਰੇ ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਕਬਜ਼ੇ ਵਿਚ ਲੈ ਲਿਆ ਅਤੇ 
ਸੈਗਤ ਦੇ ਬੈਠਣ ਲਈ ਇਕ ਬੈਰਕ ਬਣਾ ਲਈ। ਸੈਨ 1950 
ਈ. ਵਿਚ ਅਦਾਲਤ ਵਲੋ' ਸਥਾਈ ਤੌਰ “ਤੇ ਇਹ ਧਰਮ- 
ਧਾਮ ਸਿੱਖਾਂ ਦੇ ਹਵਾਲੇ ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। ਸ. ਬਿਸ਼ਨ 
ਸਿੰਘ ਹੈਦਰਾਬਾਦ ਵਾਲੇ ਦੀ ਪ੍ਰਧਾਨਗੀ ਅਧੀਨ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ 
ਕਮੇਟੀ ਸ੍ਰੀ ਨਾਨਕ ਝੀਰਾ ਸਾਹਿਬ” ਬਣਾਈ ਗਈ। ਸੈਨ 
1966 ਈ. ਵਿਚ ਹਰਿਮੰਦਿਰ ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਇਮਾਰਤ 
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ਬਿਧੀ ਚੰਦ, ਭਾਈ 
ਮੁਕੰਮਲ ਹੋਈ। ਫਿਰ ਸਹਿਜੇ ਸਹਿਜੇ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਬਿਸਰਾਮ 
ਘਰ, ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਹਸਪਤਾਲ, ਅਜਾਇਬ ਘਰ, ਲੈਗਰ, 
ਸਰੋਵਰ ਅਤੇ ਅੰਮ੍ਰਿਤ ਕੁੰਡ ਦੀ ਉਸਾਰੀ ਹੁੰਦੀ ਗਈ । ਹੁਣ 
ਇਸ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਦੀ ਇਕ ਵਿਸ਼ਾਲ ਇਮਾਰਤ ਉਸਰ ਚੁਕੀ 
ਹੈ ਅਤੇ ਇਕ ਇੰਜੀਨੀਅਰਿੰਗ ਕਾਲਜ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਵੀ ਹੋ 
ਚੁਕੀ ਹੈ। ਇਸ ਦਾ ਪ੍ਰਬੰਧ ਦੱਖਣ ਦੇ ਮੁੱਖ ਨਗਰਾਂ (ਹੈਦਰਾਬਾਦ ਸਰ 
ਵਾਰੋਗਲ, ਬੋਬਈ, ਨਾਂਦੇੜ) ਦੇ ਪ੍ਰਤਿਨਿਧੀਆਂ ਦੀ ਕਮੇਟੀ 
ਕਰਦੀ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦਾ ਜਨਮ-ਪੁਰਬ ਅਤੇ 
ਹੋਲਾ ਮਹੱਲਾ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਤੌਰ 'ਤੇ ਇਥੇ ਮੰਨਾਏ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। 
ਇਨ੍ਹਾਂ ਮੌਕਿਆਂ ਉਤੇ ਦੂਰੋ' ਦੂਰੋਂ ਸੈਗਤ ਆਉਂਦੀ ਹੈ। ਇਸ 
ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਦੇ ਦਰਸ਼ਨ ਕਰਨ ਨਾਲ ਪੱਛਮੀ ਪੰਜਾਬ ਵਿਚ 
ਰਹਿ ਗਏ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪੰਜਾ ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਯਾਦ ਤਾਜ਼ੀ ਹੋ 
ਜਾਂਦੀ ਹੈ। 


ਬਿਧੀ ਚੈਦ, ਭਾਈ (1579-1638 ਈ.) : ਗੁਰੂ 
ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਸਾਹਿਬ ਦਾ ਇਕ ਸਿੱਖ, ਜੋ ਅਦੁੱਤੀ ਯੋਧਾ 
ਅਤੇ ਨਿਸ਼ਕਾਮ ਪ੍ਰਚਾਰਕ ਸੀ। ਇਸ ਦਾ ਜਨਮ ਆਪਣੇ 
1579 ਈ. (13 ਵਿਸਾਖ 1636 ਬਿ.) ਵਿਚ ਹੋਇਆ। 
ਇਸ ਦਾ ਦਾਦਾ ਭਿੱਖੀ ਅਤੇ ਪਿਤਾ ਵੱਸਣ ਸੁਰ ਸਿੰਘ ਪਿੰਡ, 
ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਦੇ ਵਸਨੀਕ ਸਨ ਅਤੇ ਜਾਤਿ ਦੇ ਛੀਨੇ 
ਜੱਟ ਸਨ। ਭਾਈ ਬਿਧੀ ਚੋਦ ਇਕ ਚੰਗਾ ਕਦਾਵਰ ਸੂਰਬੀਰ 
ਵਿਅਕਤੀ ਸੀ ਅਤੇ ਧਾੜਵੀਆਂ ਦੀ ਸੈਗਤ ਕਰਕੇ ਇਸ ਨੇ 


ਚੋਰੀਆਂ ਕਰਨੀਆਂ ਜਾਂ ਡਾਕੇ ਮਾਰਨੇ ਆਪਣੇ ਜੀਵਨ ਦਾ 


ਸ਼ਗਲ ਬਣਾਇਆ ਹੋਇਆ ਸੀ। ਇਕ ਵਾਰ ਚੋਲ੍ਹਾ ਪਿੰਡ 
ਦਾ ਨਿਵਾਸੀ ਭਾਈ ਅਦਲੀ ਇਸ ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ 
ਜੀ ਦੀ ਸ਼ਰਣ ਵਿਚ ਲੈ ਆਇਆ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਤੋ ਪਿਛਲੇ 
ਦੀ ਸੇਵਾ ਵਿਚ ਹੀ ਰਹਿਣ ਲਗਿਆ। ਜਦੋਂ ਗੁਰੂ ਜੀ ਲਾਹੌਰ 
ਗਏ, ਤਾਂ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਨਾਲ ਗਏ ਸਿੱਖਾਂ ਵਿਚ ਇਹ ਵੀ ਸ਼ਾਮਲ 
ਸੀ। ਰ੍ 

ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਦੀ ਸ਼ਹਾਦਤ ਤੋ ਬਾਦ 
ਇਸ ਨੇ ਮਾਝੇ ਦੇ ਪਿੰਡਾਂ ਵਿਚ ਫਿਰ ਫਿਰ ਕੇ ਸਿੱਖਾਂ ਦਾ 
ਉਤਸਾਹ ਵਧਾਇਆ। ਗੁਰੂ-ਘਰ ਵਿਚ ਲੈਗਰ ਦੀ ਸੇਵਾ 
ਕਰਨੀ, ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਹਜ਼ੂਰੀ ਵਿਚ ਤਤਪਰ ਰਹਿਣਾ, ਸਿੱਖਾਂ 
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੬੪ 


ਬਿਧੀ ਚੰਦ, ਭਾਈ 
ਨੂੰ ਸਤੁ ਚਲਾਉਣ ਵਿਚ ਨਿਪੁਣ ਕਰਨਾ ਆਦਿ ਇਸ ਦੇ 
ਪਮੁਖ ਰੁਝੇਵੇਂ ਸਨ। ਜਦੋਂ' ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਸਾਹਿਬ ਨੇ ਸਿੱਖਾਂ 
ਨੂੰ ਜੱਥੇਬੈਦ ਹੋਣ ਲਈ ਆਦੇਸ਼ ਦਿੱਤਾ ਅਤੇ ਜਵਾਨੀ ਦੀ 
ਮੰਗ ਕੀਤੀ ਤਾਂ ਇਹ 52 ਨੌਜਵਾਨਾਂ ਅਤੇ ਦੋ ਢਾਡੀਆਂ ਨੂੰ 
ਲੈ ਕੇ ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ ਪਹੁੰਚਿਆ। ਜਾਨਾਂ ਵਾਰਨ ਵਾਲੇ ਸਿੱਖਾਂ 
ਦੀ ਜਦੋ ਗਿਣਤੀ ਬਹੁਤ ਵਧ ਗਈ ਅਤੇ ਪੰਜ ਜੱਥੇ 
ਬਣਾਉਣ ਦੀ ਵਿਉੱਤ ਸਾਧੀ ਗਈ ਤਾਂ ਉਨ੍ਹਾਂ ਪੰਜਾਂ ਜੱਥਿਆਂ 
ਵਿਚੋਂ ਇਕ ਦਾ ਜੱਥੇਦਾਰ ਭਾਈ ਬਿਧੀ ਚੰਦ ਨੂੰ ਥਾਪਿਆ 
ਗਿਆ। ਇਸ ਜੱਥੇ ਦੀ ਜਿੰਮੇਵਾਰੀ ਸੀ ਵੈਰੀਆਂ ਨੂੰ ਗੁਰੀਲਾ 
ਜੰਗ ਰਾਹੀ ਹਰਾਉਣਾ। ਭਾਈ ਬਿਧੀ ਚੰਦ ਨੇ ਗੁਰੂ 
ਵਿਚ ਵਧ ਚੜ੍ਹ ਕੇ ਹਿੱਸਾ ਲਿਆ ਅਤੇ ਆਪਣੀ ਬਹਾਦਰੀ 
ਦੀ ਛਾਪ ਛੱਡੀ। 

ਭਾਈ ਬਿਧੀ ਚੰਦ ਦੇ ਜੀਵਨ ਨਾਲ ਸੈਬੈਧਿਤ 


` ਇਕ ਘਟਨਾ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਉਲੇਖਯੋਗ ਹੈ। ਸਿੱਖ ਇਤਿਹਾਸ 
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ਅਨੁਸਾਰ ਇਕ ਵਾਰ ਇਕ ਕਾਬੁਲੀ ਸਿੱਖ ਭਾਈ ਕਰੋੜੀ 
ਮੱਲ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੂੰ ਭੇਂਟ ਕਰਨ ਲਈ ਦੋ ਸੁੰਦਰ ਘੋੜੇ ਲਿਆ 
ਰਿਹਾ ਸੀ, ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਲਾਹੌਰ ਵਿਖੇ ਮੁਗ਼ਲ ਹਾਕਮ 
ਅਨਾਇਤੁੱਲਾ ਨੇ ਖੋਹ ਲਿਆ। ਜਦ ਭਾਈ ਕਰੋੜੀ ਮੱਲ 
ਨਾਲ ਆਏ ਹੋਰ ਸਿੱਖਾਂ ਨੇ ਇਹ ਗੱਲ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੂੰ ਦਸੀ, 
ਤਾਂ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਲਾਹੌਰੋਂ ਘੋੜੇ ਲਿਆਉਣ ਦੀ ਜ਼ਿੰਮੇਵਾਰੀ 
ਭਾਈ ਬਿਧੀ ਚੰਦ ਨੂੰ ਸੈਂਪੀ। ਭਾਈ ਬਿਧੀ ਚੰਦ ਨੇ ਇਕ 
ਵਾਰ ਘਾਹੀ ਦਾ ਰੂਪ ਧਾਰ ਕੇ ਅਤੇ ਦੂਜੀ ਵਾਰ ਨਜੂਮੀਆ 
ਬਣ ਕੇ ਦੌਵੇ' ਘੋੜੇ ਲਾਹੌਰ ਦੇ ਕਿਲ੍ਹ ਵਿਚੋਂ ਖਿਸਕਾ 
ਲਿਆਉਂਦੇ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਸਨਮੁਖ ਪੇਸ਼ ਕਰ ਦਿੱਤੇ। 
ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਪ੍ਰਸੈਨ ਹੋ ਕੇ ਕਿਹਾ- /ਝਯੀ ਚੰਦ ਛੀਨਾ, ਗੁਰੂ 
ਡਾ ਸ਼ੌਨਾ, ਪਰੇਮ ਭਗ/ਤਿ ਲਨਨਾ, ਕਦੇ ਕਮੀ ਨਾਹ/ ਗੁਰੂ 
ਜੀ ਦੀ ਮੁਗ਼ਲ ਸੈਨਾ ਨਾਲ ਲੜੀ ਗਈ ਤੀਜੀ ਲੜਾਈ ਦਾ 
ਮੂਲ ਕਾਰਣ ਇਹ ਘੋੜੇ ਹੀ ਸਨ। 

ਜਦੋਂ ਬਿਧੀ ਚੰਦ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਸੇਵਾ ਵਿਚ 
ਕੀਰਤਪੁਰ ਰਹਿੰਦਾ ਸੀ, ਤਾਂ ਉਥੇ ਸਾਈਂ ਬੁੱਢਣ ਦੇ ਦੇਉਨਗਰ 
(ਉੱਤਰ ਪ੍ਰਦੇਸ਼) ਤੋਂ ਆਏ ਇਕ ਚੇਲੇ ਸੁੰਦਰ ਸ਼ਾਹ ਨਾਲ 
ਇਸ ਦਾ ਬਹੁਤ ਨਿਘਾ ਸੈਪਰਕ ਹੋ_ਗਿਆ। ਦੋਹਾਂ ਨੇ 
ਇਕੱਠਿਆਂ ਹੀ ਇਸ ਸੈਸਾਰ ਨੂੰ ਤਿਆਗਣ ਦਾ ਫ਼ੈਸਲਾ ਵੀ 
ਕਰ ਲਿਆ। ਸਦਰ ਸ਼ਾਹ ਦੇ ਦੇਉਨਗਰ ਨੂੰ ਪਰਤ ਜਾਣ ਤੌਂ 


1. 20. ੬ 


ਬਿਨੋਦ ਸਿੰਘ, ਬਾਵਾ 
ਆਇਆ ਪ੍ਰਤੀਤ ਹੋਇਆ, ਤਾਂ ਇਹ ਤੁਰਤ ਗੁਰੂ ਜੀ ਤੋ 
ਆਗਿਆ ਲੈ ਕੇ ਦੇਉਨਗਰ ਚਲਾ ਗਿਆ। ਤਿਨ ਦਿਨ 
ਦੋਵੇ' ਇਕੱਠੇ ਰਹੇ ਅਤੇ ਧਰਮ ਪ੍ਰਚਾਰ ਕਰਦਿਆਂ 15 
ਅਗਸਤ 1638 ਈ. ਨੂੰ ਇਕੱਠਿਆਂ ਹੀ ਸ਼ਰੀਰ ਤਿਆਗ 
ਦਿੱਤੇ। ਇਸ ਦਾ ਸਸਕਾਰ ਉਥੇ ਹੀ ਕਰਕੇ ਸਮਾਧ ਬਣਾ 
ਦਿੱਤੀ ਗਈ। ਬਾਦ ਵਿਚ ਭਾਈ ਬਿਧੀ ਚੰਦ ਦੇ ਭਤੀਜੇ 
ਲਾਲ ਚੰਦ ਨੇ ਦੇਉਨਗਰ ਤੋਂ ਰਾਖ ਲਿਆ ਕੇ ਸੁਰਸਿੰਘ 
ਵਿਚ ਵੀ ਸਮਾਧ ਬਣਾ ਦਿੱਤੀ। 


ਬਿਨੋਦ ਸਿੰਘ, ਬਾਵਾ (ਮ. 1716 ਈ.) : ਗੁਰੂ ਅੰਗਦ 
ਦੇਵ ਜੀ ਦੀ ਵੈਸ਼ ਪਰੰਪਰਾ ਵਿਚ ਹੋਇਆ ਬਾਵਾ ਬਿਨੌਦ 
ਸਿੰਘ ਜਾਤਿ ਦਾ ਤੇਹਣ ਖੜ੍ਹੀ ਸੀ। ਇਸ ਨੇ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ 
ਸਿੰਘ ਜੀ ਤੋਂ ਅੰਮਿ੍‌ਤ ਪਾਨ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਜੀਵਨ ਭਰ ਉਨ੍ਹਾਂ 
ਦੀ ਸੇਵਾ ਵਿਚ ਰਿਹਾ। ਇਹ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨਾਲ ਨਾਂਦੇੜ ਵੀ 
ਗਿਆ। ਜਦੋਂ ਸੈਨ 1708 ਈ. ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਬਾਬਾ 
ਬੰਦਾ ਬਹਾਦਰ ਨੂੰ ਪੰਜਾਬ ਵਿਚ ਜ਼ੁਲਮ ਦਾ ਅੰਤ ਕਰਨ 
ਲਈ ਭੇਜਿਆ ਤਾਂ ਉਸ ਨਾਲ ਤੋਰੇ ਪੰਜ ਸਿੰਘਾਂ ਵਿਚ ਇਹ 
ਵੀ ਸ਼ਾਮਲ ਸੀ। ਇਸ ਨੇ ਬੰਦਾ ਬਹਾਦਰ ਵਲੋਂ ਹੋ ਕੇ ਕਈ 
ਯੁੱਧ ਲੜੇ। ਮਈ 1710 ਈ. ਵਿਚ ਸਰਹਿੰਦ ਦੇ ਸੂਬੇਦਾਰ 
ਵਜ਼ੀਰ ਖ਼ਾਨ ਨਾਲ ਚੱਪੜ ਚਿੱੜੀ ਦੇ ਮੈਦਾਨ ਵਿਚ ਹੋਈ 
ਲੜਾਈ ਵਿਚ ਇਸ ਨੇ ਬੰਦਾ ਬਹਾਦਰ ਦੀ ਫ਼ੌਜ ਦੇ ਖੱਬੇ 
ਪਾਸੇ ਵਾਲੇ ਦਲ ਦੀ ਕਮਾਨ ਸੋਭਾਲੀ ਅਤੇ ਮਲੇਰਕੋਟਲਾ 
ਦੇ ਨਵਾਬ ਸ਼ੇਰ ਮੁਹੈਮਦ ਖ਼ਾਨ ਨਾਲ ਆਹਮੋ-ਸਾਹਮਣੇ 
ਹੋਇਆ। ਜੈਗ ਜਿਤਣ ਤੋਂ ਬਾਦ ਬਾਬਾ ਬੈਦਾ ਬਹਾਦਰ ਨੰ 
ਇਸ ਨੂੰ ਕਰਨਾਲ ਵਾਲੇ ਪਾਸੇ ਦਾ ਫ਼ੌਜਦਾਰ ਬਣਾਇਆ। 
ਇਸ ਨੂੰ ਉਸ ਇਲਾਕੇ ਵਿਚ ਪੂਰੀ ਤਰ੍ਹਾਂ ਅਧਿਕਾਰ ਕਾਇਮ 
ਕਰਨ ਲਈ ਤਰਾਵੜੀ, ਅਮੀਨ, ਥਾਨੇਸਰ ਅਤੇ ਸ਼ਾਹਾਬਾਦ 
ਦੀਆਂ ਚਾਰ ਜੈਗਾਂ ਲੜੀਆਂ ਪਈਆਂ। ਅਕਤੂਬਰ 1714 
ਈ. ਵਿਚ ਜਦੋਂ ਬੰਦਾ ਬਹਾਦਰ ਦੀ ਸੈਨਾ ਵਿਚ ਤੱਤ- 
ਖ਼ਾਲਸਾ ਅਤੇ ਬੈਦਈ ਸਿੱਖਾਂ ਦੇ ਦੋ ਧੜੇ ਬਣ ਗਏ ਤਾਂ ਇਸ 
ਨੇ ਤ੩-ਖ਼ਾਲਸ ਦੀ ਅਗਵਾਈ ਕੀਤੀ ਅਤੇ ਗੁਰਦਾਸ- 
ਨੰਗਲ ਦੀ ਗੜ੍ਹੀ ਛਡ ਦਿੱਤੀ। ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ ਕਿ ਸੈਨ 1716 
ਈ. ਵਿਚ ਮੁਗ਼ਲ ਫ਼ੌਜ ਨਾਲ ਹੋਈ ਇਕ ਲੜਾਈ ਵਿਚ 
ਇਹ ਮਾਰਿਆ ਗਿਆ। 


ਭ////.511000000.2011 


ਬਿਬੇਕ 
ਬਿਬੇਕ : ਇਹ ਸ਼ਬਦ ਸੈਸਕ੍ਰਿਤ ਦੇ “ਵਿਵੇਕ” ਸ਼ਬਦ ਦਾ 
ਤਦਭਵ ਰੂਪ ਹੈ ਅਤੇ ਇਸ ਦਾ ਅਰਥ ਹੈ ਉਹ ਬੌਧਿਕ ਦਸ਼ਾ 


ਜਦੋਂ ਵਿਅਕਤੀ ਹੰਸ ਵਾਂਗ ਦੁੱਧ ਅਤੇ ਪਾਣੀ ਨੂੰ ਨਿਤਾਰ 


ਸਕਦਾ ਹੈ। “ਬੁੱਧੀ” ਦੇ ਆਮ ਤੌਰ 'ਤੇ ਦੋ ਰੂਪ ਮੰਨੇ ਜਾਂਦੇ 
ਹਨ- ਇਕ ਕੁਬੁੱਧੀ ਅਤੇ ਦੂਜਾ ਸੁਬੁੱਧੀ। ਠੀਕ ਉਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ 
ਜਿਵੇਂ ਮਨ ਦੇ ਦੋ ਰੂਪ ਹਨ, ਇਕ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਮਈ ਮਨ ਅਤੇ 
ਦੂਜਾ ਅੰਧਕਾਰਮਈ ਮਨ। ਅੰਧਕਾਰਮਈ ਮਨ ਨੂੰ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਮਈ 
ਮਨ ਦੁਆਰਾ ਮਾਰਿਆ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ। ਬੁੱਧੀ ਜਦੋਂ ਸਹੀ 
ਮਾਰਗ ਨੂੰ ਛਡ ਕੇ ਕੁਰਾਹੇ ਪੈਂਦੀ ਹੈ ਜਾਂ ਕਲਿਆਣਕਾਰੀ 
ਮਾਰਗ ਦੀ ਥਾਂ ਵਿਨਾਸ਼ਕਾਰੀ ਮਾਰਗ ਉਤੇ ਅਗੇ ਵਧਦੀ 
ਹੈ ਤਾਂ ਉਹ 'ਕੁਬੁੱਧੀ” ਅਖਵਾਉਂਦੀ ਹੈ ਅਤੇ ਜਦੋ ਉਹ 
ਵਾਸਤਵਿਕ ਮਾਰਗ ਦੀ ਪਛਾਣ ਕਰਕੇ ਜਿਗਿਆਸੂ ਨੂੰ 
ਉਸ ਉਤੇ ਤੋਰਦੀ ਹੈ ਤਾਂ ਉਸ ਦਸ਼ਾ ਵਿਚ ਉਹ 'ਸੁਬੁੱਧੀ” 
ਹੈ। ਉਹ ਸਹੀ-ਗ਼ਲਤ ਦਾ ਨਿਰਣਾ ਕਰਨ ਵਿਚ ਸਮਰਥ ਹੋ 
ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਇਸ ਬਿਰਤੀ ਨੂੰ ਹੀ “ਬਿਬੇਕ” ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 
ਸਿੱਖ ਜਗਤ ਦੀ ਇਹ ਬਹੁ-ਚਰਚਿਤ ਬਿਰਤੀ ਹੈ। 

ਹੈ। ਇਹ ਸਭ ਕੁਝ ਧੁਰ ਦਰਗਾਹ ਤੋ ਮਸਤਕ ਉਤੇ ਲਿਖਿਆ 
ਆਉਂਦਾ ਹੈ-- /ਬਬੋਕ ਝ/ਹਿਆਤਗਿਰ ਤੇ ਪਾਈ ਗੁਰ /ਗਆਨ 
ਗਾਰ ਪੂਭਾ ਕੌਰਾ/ ਜਨ ਨਾਨਕ ਨਲ ਗਰ ਤੇ ਪਇਆ ਹਨ 
ਮਸਤਾਕੈ ਭਾਗੁ /ਲਿਖੇਰਾ /(ਗੁ.ਰੀ.711)। ਬਿਬੇਕ ਬੁੱਧੀ ਨਾਲ 
ਦੁਬਿਧਾ ਖ਼ਤਮ ਹੋ ਜਾਂਦੀ ਹੈ ਅਤੇ ਸਾਧਕ ਬ੍ਰਹਮ ਵਿਚ ਪੂਰੀ 
ਤਰ੍ਹਾਂ ਮਗਨ ਹੋ ਕੇ ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਭਵਿਸ਼ ਉਜਲਾ ਕਰ 
ਲੈਂਦਾ ਹੈ। ਬਿਬੇਕ ਬੁੱਧੀ ਵਾਲਾ ਸਾਧਕ ਪ੍ਰੇਮ-ਭਗਤੀ ਵਿਚ 
“ਸੁਹਾਗਣ” ਇਸਤਰੀ ਵਰਗਾ ਹੈ। ਇਹੀ ਗੁਰਮੁਖ ਦੀ ਅਵਸਥਾ 
ਹੈ। ਅਜਿਹੇ ਪਤੀ ਦੀ ਸਰਪ੍ਰਸਤੀ ਵੇਲੇ ਭਲਾ ਦੁਹਾਗਣ ਦੀ 
ਅਵਸਥਾ ਕਿਵੇਂ ਪੈਦਾ ਹੋ ਸਕਦੀ ਹੈ-- ਹਮਗੋਂ ਭਰਤਾ ਝਣੋ 
/ਝੋਬੇਕਾੰ ਆਪ ਸੰਤ ਕਹਾਵੈ / ਓਹੁ ਹਮਾਰੈ ਆਥੈ ਕਾਇਮ ਆਓਰ 
_ਹਮਰੰ ਨਿਕਟਿ ਨ ਆਵੈ / (ਗੁ ਰੰ .476)। 


ਬਿਬੇਕੀ : ਬਿਬੇਕ-ਬੁੱਧੀ ਅਨੁਸਾਰ ਨਿਰਣਾ ਕਰਨ ਵਾਲਾ 
ਸਾਧਕ ਆਮ ਤੌਰ 'ਤੇ “ਬਿਬੇਕੀ” ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਭਾਈ 
ਰਣਧੀਰ ਸਿੰਘ ਦੇ ਜੱਥੇ ਦੀਆਂ ਕੁਝ ਵਿਸ਼ਿਸ਼ਟਤਾਵਾਂ ਦਾ 
ਪਾਲਨ ਕਰਨ ਵਾਲੋਂ ਸਿੰਘਾਂ ਨੂੰ ਵੀ “ਬਿਬੇਕੀ” ਨਾਂ ਨਾਲ 
ਯਾਦ ਕੀਤਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਵੇਖੋ “ਬਿਬੇਕ/ਵਿਵੇਕ”। 
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ਬਿਰਹੜੇ ਮਹਲਾ ੫ 
ਬਿਭੱਰ (ਪਿੰਡ) : ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਰੋਪੜ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ ਨੰਗਲ ਨਗਰ 
ਦੇ ਨੇੜੇ ਵਸਿਆ ਇਕ ਪਿੰਡ ਜਿਥੇ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ 
ਇਕ ਵਾਰ ਬਿਰਾਜੇ ਸਨ। ਸਿੱਖ ਇਤਿਹਾਸ ਅਨੁਸਾਰ ਬਿਭੋਰ 
ਇਕ ਛੋਟੀ ਜਿਹੀ ਪਹਾੜੀ ਰਿਆਸਤ ਸੀ ਅਤੇ ਰਾਉ ਰਤਨ 
ਚੰਦ ਇਸ ਉਤੇ ਰਾਜ ਕਰਦਾ ਸੀ। ਉਹ ਦਸਮ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦਾ 
ਬੜਾ ਸ਼ਰਧਾਲੂ ਸੀ, ਪਰ ਦੂਜੇ ਪਹਾੜੀ ਰਾਜਿਆਂ ਤੋ' ਡਰਦਾ 
ਉਹ ਗੁਰੂ ਜੀ ਪ੍ਰਤਿ ਆਪਣੀ ਸ਼ਰਧਾ ਨੂੰ ਵਿਅਕਤ ਨਹੀਂ 
ਕਰ ਸਕਦਾ ਸੀ। ਨਾਹਨ (ਰਿਆਸਤ ਸਰਮੌਰ) ਦਾ ਰਾਜਾ 
ਮੇਦਨੀ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਵੀ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦਾ ਸਿਦਕੀ ਸਿੱਖ ਸੀ। ਉਸ 
ਦੀ ਬੇਨਤੀ 'ਤੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਉਸ ਦੀ ਰਿਆਸਤ ਵਿਚ ਆਏ 
ਅਤੇ ਯਮੁਨਾ ਨਦੀ ਦੇ ਕੰਢੇ ਪਾਉਂਟਾ ਸਾਹਿਬ ਗੁਰਦੁਆਰੇ 
ਵਾਲੀ ਥਾਂ ਉਤੇ ਕਈ ਸਾਲ ਨਿਵਾਸ ਕੀਤਾ। ਰਾਜਾ ਮੇਦਨੀ 
ਪ੍ਕਾਸ਼ ਨੇ ਆਪਣੀ ਜਵਾਨ ਹੋਈ ਪੁੱਤਰੀ ਦਾ ਰਿਸ਼ਤਾ ਕਰਨ 
ਲਈ ਕਿਸੇ ਅਜਿਹੇ ਪਹਾੜੀ ਰਾਜਕੁਮਾਰ ਦੀ ਤਲਾਸ਼ ਸੀ ਜੋ 
ਗੁਰੂ-ਘਰ ਦਾ ਸ਼ਰਧਾਲੂ ਹੋਏ। ਉਸ ਨੇ ਆਪਣੀ ਪੁੱਤਰੀ ਦਾ 
ਵਿਆਹ ਬਿਭੌਰ ਦੇ ਰਾਜਾ ਰਤਨ ਚੋਦ ਨਾਲ ਕਰ ਦਿੱਤਾ। 
ਇਕ ਦਿਨ ਗੁਰੂ ਜੀ ਸ਼ਿਕਾਰ ਖੇਡਦਿਆਂ ਬਿਭੌਰ 
ਵਲ ਨਿਕਲ ਗਏ ਅਤੇ ਉਧਰੋਂ ਰਾਜਾ ਰਤਨ ਚੈਦ ਵੀ ਸ਼ਿਕਾਰ 
ਖੇਡਦਾ ਉਧਰ ਨੂੰ ਆ ਪਹੁੰਚਿਆ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਦਰਸ਼ਨ 
ਕਰਕੇ ਰਾਜਾ ਬਹੁਤ ਪੁਸੈਨ ਹੋਇਆ। ਰਾਜਾ ਰਤਨ ਚੋਦ ਦੀ 
ਬੇਨਤੀ `ਤੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਉਸ ਦੇ ਮਹੱਲ ਵਿਚ ਗਏ। ਉਸ ਦੀ 
ਪਤਨੀ ਵੀ ਆਪਣੇ ਧੈਨ ਭਾਗ ਸਮਝਣ ਲਗੀ। ਉਸ ਸਥਾਨ 
ਨੂੰ ਅਤਿ ਸੁੰਦਰ ਅਤੇ ਰਮਣੀਕ ਵੇਖ ਕੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਸੈਨ 
1700-1701 ਈ. ਵਿਚ ਉਥੇ ਕਈ ਮਹੀਨੇ ਰਹੇ। ਗੁਰੂ 
ਜੀ ਦੇ ਨਿਵਾਸ ਵਾਲੇ ਸਥਾਨ ਉਤੇ ਹੁਣ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਬਿਭੌਰ 
ਸਾਹਿਬ” ਉਸਰਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਇਸ ਦੀ ਵਰਤਮਾਨ 
ਇਮਾਰਤ ਦੀ ਉਸਾਰੀ ਆਨੰਦਪੁਰ ਵਾਲੇ ਸੈਤ ਸੇਵਾ ਸਿੰਘ 
ਨੇ ਵੀਹਵੀਂ ਸਦੀ ਦੇ ਸੱਤਵੇਂ ਦਹਾਕੇ ਵਿਚ ਕਰਵਾਈ ਸੀ। 
ਇਸ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਸ਼ੋ ਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ 
ਪ੍ਬਧਕ ਕਮੇਟੀ ਕਰਦੀ ਹੈ। ਇਥੇ ਭਾਦੋ' ਸੁਦੀ ਅਸ਼ਟਮੀ ਨੂੰ 
ਸਾਲਾਨਾ ਧਾਰਮਿਕ ਮੇਲਾ ਲਗਦਾ ਹੈ। 
ਬਿਰਹੜੇ ਮਹਲਾ ੫ (ਬਾਣੀ) : ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੇ 


ਆਸਾ ਰਾਗ ਵਿਚ ਗੁਰੁ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਦੀਆਂ ਦੋਂ 
ਅਸ਼ਟਪਦੀਆਂ ਤੋਂ ਬਾਦ ਤਿੰਨ ਹੋਰ ਅਸ਼ਟਪਦੀਆਂ “ਬਿਰਹੜੇ 
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ਬਿਰਕ 

ਘਰੁ ੪ ਛੰਤਾਂ ਕੀ ਜਤਿ” ਉਕਤੀ ਨਾਲ ਸ਼ੁਰੂ ਹੁੰਦੀਆਂ ਹਨ। 
ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਇਕ ਇਕ ਤੁਕ ਦੇ ਅੱਠ ਅੱਠ ਪਦੇ ਹਨ; 
“ਰਹਾਉ” ਦੀ ਕੋਈ ਤੁਕ ਨਹੀਂ ਹੈ। “ਬਿਰਹੜਾ” ਵਿਛੋੜੇ ਦਾ 
ਸੂਚਕ ਲੋਕ-ਗੀਤ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਤਿੰਨ ਸ਼ਬਦਾਂ 
ਵਿਚ ਵਿਯੋਗ ਦੀ ਪੀੜ ਅਤੇ ਮਿਲਨ ਦੀ ਖਿਚ ਨੂੰ ਬੜੀ 
ਭਾਵਨਾਮਈ ਸ਼ੈਲੀ ਵਿਚ ਪ੍ਰਗਟਾਇਆ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਹਰ 
ਤੁਕ ਵਿਚ “ਪਿਆਰੇ” ਸ਼ਬਦ ਦੀ ਪੁਨਰਾਵਿ੍‌ੱਤੀ ਨਾਲ ਸਿਕਾਂ- 
ਸਧਰਾਂ ਦਾ ਸੁੰਦਰ ਮਾਹੌਲ ਸਿਰਜਿਆ ਜਾ ਸਕਿਆ ਹੈ। 
ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਵਿਰਹ ਨੂੰ ਸੈਯੋਗ ਵਿਚ ਬਦਲਣ ਲਈ 
ਸ੍ਰੇਸ਼ਨ ਕਰਮ ਕਰਨ ਅਤੇ ਵਾਸਨਾਵਾਂ ਨੂੰ ਮਾਰਨ ਉਤੇ ਬਲ 
ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਹੈ ਕਿਉਕਿ ਸੱਚੀ ਪੀਤ ਪੈਣ ਨਾਲ ਫਿਰ 
ਕਦੇ ਵਿਯੋਗ ਦੀ ਅਵਸਥਾ ਪੈਦਾ ਨਹੀਂ ਹੁੰਦੀ-ਸਾਚਾੰ ਪੱਤ 
ਨ ਤਟਈਂ ਮਆਠੇ ਜ਼ਗ ਜਗ ਨਹੀੰ ਸ਼ਮ/ਏ /(ਗੁ.ਰੀ.432)। 
ਬਿਰਕ (ਪਿੰਡ) : ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਲੁਧਿਆਣਾ ਜ਼ਿਲੂੰ ਵਿਚ 
ਜਗਰਾਉਂ ਨਗਰ ਤੋਂ 10 ਕਿ.ਮੀ. ਉਤਰ-ਪੂਰਬ ਵਲ ਇਕ 
ਪਿੰਡ ਜਿਥੇ ਮਾਲਵਾ ਖੇਤਰ ਦੀ ਪ੍ਚਾਰ-ਯਾਤ੍ਰਾ ਕਰਦਿਆਂ 
ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਸਾਹਿਬ ਸੈਨ 1633 ਈ. ਵਿਚ ਸਿਧਵਾਂ 
ਕਲਾਂ ਤੋਂ ਆਉਂਦੇ ਹੋਇਆਂ ਰੁਕੇ ਸਨ। ਪਿੰਡ ਤੋਂ ਬਾਹਰ ਜਿਸ 
ਥਾਂ ਉਤੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਬਿਰਾਜੇ ਸਨ, ਉਥੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਆਮਦ 
ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ ਮੰਜੀ ਸਾਹਿਬ ਬਣਵਾਇਆ ਗਿਆ। ਇਸ 
ਦੀ ਵਰਤਮਾਨ ਇਮਾਰਤ ਵੀਹਵੀਂ ਸਦੀ ਦੇ ਅੱਠਵੇਂ ਦਹਾਕੇ 
ਵਿਚ ਉਸਰਵਾਈ ਗਈ। ਹੁਣ ਇਹ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਮੰਜੀ 
ਸਾਹਿਬ ਛੇਵੀ' ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ” ਵਜੋਂ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਹੈ। ਇਸ ਗੁਰੂ- 
ਧਾਮ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਸਥਾਨਕ ਕਮੇਟੀ ਕਰਦੀ ਹੈ। ਹਰ ਸਾਲ 
18 ਸਾਵਣ ਨੂੰ ਇਥੇ ਵੱਡਾ ਧਾਰਮਿਕ ਮੇਲਾ ਲਗਦਾ ਹੈ 
ਕਿਉਂਕਿ ਉਸ ਦਿਨ ਗੁਰੂ ਜੀ ਇਸ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਪਧਾਰੇ ਸਨ। 


ਬਿਰਧ ਬੀੜਾਂ (ਸੰਭਾਲ ਅਤੇ ਸਸਕਾਰ) : ਗੁਰੂ ਗਰੰਥ ਸਾਹਿਬ 
ਦੇ ਬਿਰਧ ਸਰੂਪਾਂ (ਬੀੜਾਂ) ਦੀ ਸਾਂਭ-ਸੈਭਾਲ ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ 
ਅਗਨ-ਭੇਟ ਕਰਨ ਵਲ ਪਿਛਲੇ ਕੁਝ ਦਹਾਕਿਆਂ ਤੋਂ ਸਿੱਖ 
ਜਗਤ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਰੂਪ ਵਿਚ ਸਚੇਤ ਹੈ। ਪਹਿਲਾਂ ਇਹ ਵਿਵਸਥਾ 
ਕੇਵਲ ਗੋਇਦਵਾਲ ਦੇ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਬਾਉਲੀ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ 
ਸੀ, ਪਰ ਸੈਨ 1988 ਈ. ਤੋ' ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸੀ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ 
ਸਾਹਿਬ ਪੁਭੁ ਸਿਮਰਨ ਕੇਂਦਰ, ਛੋਟੀ ਜਵੱਦੀ, ਲੁਧਿਆਣਾ 
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ਬਿਰਧ ਬੀੜਾਂ 
ਵਿਚ ਵੀ ਇਹ ਸੇਵਾ ਸ਼ੁਰੂ ਕਰ ਦਿੱਤੀ ਗਈ ਹੈ। ਗੋਇੰਦਵਾਲ 
ਵਿਚ ਪਹਿਲਾਂ ਇਹ ਸੇਵਾ ਸ਼ੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਬਧਕ 
ਕਮੇਟੀ ਕਰਦੀ ਸੀ ਅਤੇ ਛੋਟੀ ਜਵੱਦੀ ਵਿਚ ਸੈਤ ਬਾਬਾ 
ਨਰਿੰਦਰ ਸਿੰਘ ਇਹ ਪ੍ਰਕਾਰਜ ਨਿਭਾਉਂਦੇ ਹਨ, ਪਰ ਸੈਨ 
1997 ਈ. ਤੋਂ ਗੋਇਦਵਾਲ ਵਾਲੇ ਕੇਂਦਰ ਦੀ ਸੇਵਾ ਵੀ 
ਛੋਟੀ ਜਵੱਦੀ ਵਾਲੇ ਸੈਤ ਜੀ ਨੂੰ ਸੈਂਪ ਦਿੱਤੀ ਗਈ ਹੈ। 
ਪੁਰਾਤਨ ਜਾਂ ਬਿਰਧ ਬੀੜਾਂ ਗੁਰਮੁਖ ਲੋਗ ਆਪ 
ਹੀ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੋ ਕੇਂਦਰਾਂ ਵਿਚ ਪਹੁੰਚਾ ਦਿੰਦੇ ਹਨ ਜਾਂ ਫਿਰ 
ਕਰ ਲਿਆਉਂਦੇ ਹਨ। ਇਸ ਕੰਮ ਵਿਚ ਹੋਰ ਸੈਸਥਾਵਾਂ ਵੀ 
ਆਪਣਾ ਯੋਗਦਾਨ ਪਾਉੱਦੀਆਂ ਹਨ। ਗੋਇੰਦਵਾਲ ਦੇ 
ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਬਾਉਲੀ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਪਿਛਲੇ ਪਾਸੇ ਉਸਰੇ ਸੀ 
ਗੁਰੂ ਰਥ ਸਾਹਿਬ ਭਵਨ ਵਿਚ ਲਗਭਗ ਇਕ ਸੌ ਪਲੰਘ 
ਹਨ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਉਤੇ ਆਮ ਤੌਰ `ਤੇ ਲਗਭਗ ਇਕ ਹਜ਼ਾਰ 
ਬੀੜਾਂ ਬੜੇ ਚੰਗੇ ਢੰਗ ਨਾਲ ਆਦਰ ਸਹਿਤ ਸੈਭਾਲ ਕੇ 
ਰਖੀਆਂ ਜਾਂਦੀਆਂ ਹਨ। 
ਜਦੋ' ਬਿਰਧ ਸਰੂਪ ਕੇੱਦਰਾਂ ਵਿਚ ਪਹੁੰਚਦੇ ਹਨ, 
ਤਾਂ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਪੂਰੀ ਤਰ੍ਹਾਂ ਜਾਂਚ ਕੀਤੀ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਇਕ 
ਇਕ ਪੱਤਰੇ ਦੇ ਦੋਂ ਦੋਂ ਵਾਰ ਦਰਸ਼ਨ ਕੀਤੇ ਜਾਂਦੇ ਹਨ ਅਤੇ 
ਵੇਖਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਕਿ ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ ਕੀਹ ਕੋਈ ਬੀੜ ਅਜੇ 
ਵਰਤਣ ਦੇ ਯੋਗ ਹੈ। ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਬਾਰੇ ਤਸੱਲੀ ਹੋ ਜਾਂਦੀ ਹੈ ਕਿ 
ਉਹ ਬੀੜਾਂ ਦੋਬਾਰਾ ਅਖੰਡ-ਪਾਠਾਂ ਜਾਂ ਪ੍ਕਾਸ਼ ਕਰਨ ਲਈ 
ਵਰਤੀਆਂ ਜਾ ਸਕਦੀਆਂ ਹਨ, ਤਾਂ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਮੁਰੈਮਤ 
ਕਰਵਾ ਕੇ ਅਤੇ ਨਵੀਂ ਜਿਲਦ ਬੇਨ੍ਹਵਾ ਕੇ ਬਿਨਾ ਭੇਟਾ ਲਏ 
ਅਗਨ-ਭੇਟ ਕਰਨ ਲਈ ਰਖ ਲਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 
ਅਗਨ-ਭੇਟ ਦੀ ਸੇਵਾ ਹਰ ਮਹੀਨੇ ਲੁਧਿਆਣੇ 
ਅਤੇ ਗੋਇੰਦਵਾਲ ਦੇ ਕੇਂਦਰਾਂ ਵਿਚ ਵਾਰੋ-ਵਾਰੀ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। 
ਹਰ ਮਹੀਨੇ ਦੇ ਦੂਜੇ ਅਤੇ ਚੌਥੇ ਐਤਵਾਰ ਨੂੰ ਇਹ ਸੇਵਾ 
ਗੋਇੰਦਵਾਲ ਵਿਚ ਹੁੰਦੀ ਹੈ ਅਤੇ ਪਹਿਲੇ ਤੇ ਤੀਜੇ ਐਤਵਾਰ 
ਨੂੰ ਛੋਟੀ ਜਵੱਦੀ ਵਿਚ ਕੀਤੀ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਇਸ ਸੇਵਾ ਦਾ 
ਸਮਾਂ ਗਰਮੀਆਂ ਵਿਚ ਸਵੇਰੇ 7 ਤੋਂ 12 ਵਜੇ ਤਕ ਅਤੇ 
ਸਰਦੀਆਂ ਵਿਚ ਸਵੇਰੇ 9 ਤੋ' 12 ਵਜੇ ਤਕ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। 
ਦਸਦੇ ਹਨ ਕਿ ਸਸਕਾਰ ਕਰਨ ਲਈ ਗੋਇਦਵਾਲ 
ਵਿਚ ਦੋ ਅੰਗੀਠੇ ਹਨ ਜਿਥੇ ਹਰ ਹਫ਼ਤੇ ਲਗਭਗ 400 
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ਬੀੜਾਂ ਦਾ ਸਸਕਾਰ ਕਰਨ ਦੀ ਸਮਰਥਾ ਹੈ। ਲੁਧਿਆਣੇ 
ਵਾਲੇ ਕੇਂਦਰ ਵਿਚ ਕੇਵਲ ਇਕ ਛੋਟਾ ਅੰਗੀਠਾ ਹੈ, ਜਿਸ 
ਵਿਚ ਹਰ ਹਫ਼ਤੇ 70 ਜਾਂ 80 ਬੀੜਾਂ ਦਾ ਸਸਕਾਰ ਕੀਤਾ 
ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ। ਅੰਗੀਠਿਆਂ ਦੀ ਰਾਖ ਇਕੱਠੀ ਕਰਕੇ ਜਲ- 
ਪ੍ਰਵਾਹ ਕੀਤੀ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਅਗਨ-ਭੇਟ ਦਾ ਸਾਰਾ ਪ੍ਰਕਾਰਜ 
ਬੜੀ ਸ਼ਰਧਾ ਅਤੇ ਮਰਯਾਦਾ ਨਾਲ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। 

ਉਪਰੋਕਤ ਦੋ ਅੰਗੀਠਾ ਸਾਹਿਬਾਂ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ 
ਇਕ ਘਟ ਚਰਚਿਤ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਅੰਗੀਠਾ ਸਾਹਿਬ 
ਪਟਿਆਲਾ ਦੇ ਸ਼ਹੀਦ ਦੀਪ ਸਿੰਘ ਨਗਰ ਵਿਚ ਵੀ ਹੈ। 
ਦਸਦੇ ਹਨ ਕਿ ਪਿਛਲੇ ਦੋ ਦਹਾਕਿਆਂ ਤੋਂ ਇਸ ਅੰਗੀਠਾ 
ਸਸਕਾਰਿਆ ਜਾ ਰਿਹਾ ਹੈ। ਇਹ ਅਗਨ-ਭੇਟ-ਕਾਰਜ ਹਰ 
ਮਹੀਨੇ ਦੇ ਆਖੀਰਲੇ ਐਤਵਾਰ ਨੂੰ ਕੀਤਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਅਤੇ 
ਜੱਥੇਦਾਰ ਅਜਮੇਰ ਸਿੰਘ ਮੁੱਖ ਸੇਵਾਦਾਰ ਦੀ ਨਿਗਰਾਨੀ 
ਵਿਚ ਭਾਈ ਜਰਨੈਲ ਸਿੰਘ ਅਤੇ ਭਾਈ ਸਾਧੂ ਸਿੰਘ ਇਹ 
ਕਾਰਜ ਨਿਭਾ ਰਹੇ ਹਨ। ਪੰਜਾਬ ਤੋਂ ਬਾਹਰ ਵੀ ਕੁਝ ਇਕ 
ਸਥਾਨਾਂ 'ਤੇ ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦਾ ਉੱਦਮ ਕੀਤਾ ਜਾਂਦਾ ਸੁਣਨ 
ਵਿਚ ਆਇਆ ਹੈ। 


ਬਿਲਗਾ (ਪਿੰਡ) : ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਜਲੰਧਰ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦਾ ਇਕ 
ਪਿੰਡ ਜੋ ਫਿਲੌਰ ਨਗਰ ਤੋ 14 ਕਿ.ਮੀ. ਪੱਛਮ ਦਿਸ਼ਾ ਵਿਚ 
ਨਕੋਦਰ ਨੂੰ ਜਾਣ ਵਾਲੀ ਸੜਕ ਉਤੇ ਸਥਿਤ ਹੈ। ਸਥਾਨਕ 
ਰਵਾਇਤ ਅਨੁਸਾਰ ਸੈਨ 1589 ਈ. ਵਿਚ ਜਦੋਂ ਗੁਰੂ 
ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਮਉ (ਮੈ) ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਵਿਆਹ ਕਰਾਉਣ 
ਲਈ ਜਾ ਰਹੇ ਸਨ, ਤਾਂ ਇਸ ਪਿੰਡ ਵਾਲੀ ਥਾਂ 'ਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ 
ਕੁਝ ਦੇਰ ਆਰਾਮ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਨਵੇਂ ਬਸਤ੍੍‌ ਧਾਰਣ ਕੀਤੇ। 
ਉਦੋਂ ਇਥੇ ਅਜੇ ਬਿਲਗਾ ਪਿੰਡ ਨਹੀ ਸੀ ਵਸਿਆ ਬਸ 
ਕੁਝ ਕੁ ਝੌਂਪੜੀਆਂ ਹੀ ਸਨ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਉਤਾਰੇ ਹੋਏ ਬਸਤ 
ਝੱਪੜੀਆਂ ਵਾਲਿਆਂ ਨੂੰ ਦੇ ਦਿੱਤੇ, ਜੋ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਪਵਿੱਤਰ 
ਤੋਹਫ਼ੇ ਵਜੋਂ ਸੈਭਾਲ ਲਏ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਠਹਿਰ ਵਾਲੀ ਥਾਂ 
ਉਤੇ ਹੁਣ ਪਿੰਡ ਦੇ ਅੰਦਰ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪੰਜਵੀਂ ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ” 
ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਇਸ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਦੇ ਨਾਂ ਮਹਾਰਾਜਾ 
ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ ਨੇ ਕੁਝ ਜਾਗੀਰ ਲਗਵਾਈ ਦਸੀ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। 
ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਉਤਾਰੇ ਹੋਏ ਬਸਤ੍, ਇਕ ਚੌਂਕੀ ਅਤੇ ਇਕ 
ਮਾਲਾ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਵਿਚ ਪ੍ਰਦਰਸ਼ਿਤ ਹਨ। ਇਹ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ 
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ਕਾਫ਼ੀ ਉੱਚੀ ਥਾਂ ਉਤੇ ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ ਅਤੇ ਸ਼੍ਰੋਮਣੀ 
ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਬੰਧਕ ਕਮੇਟੀ ਨਾਲ ਸੈਂਬੋਧਿਤ ਹੈ। ਇਸ ਦੀ 
ਵਿਵਸਥਾ ਸਥਾਨਕ ਕਮੇਟੀ ਕਰਦੀ ਹੈ। 18 ਤੋਂ 20 ਹਾੜ ਨੂੰ 
ਇਥੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਆਮਦ ਦੀ ਘਟਨਾ ਨੂੰ ਮੰਨਾਉਣ ਲਈ 
ਸਾਲਾਨਾ ਧਾਰਮਿਕ ਮੇਲਾ ਲਗਦਾ ਹੈ। ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਵਿਚ 
ਇਕ ਅਜਾਇਬ ਘਰ ਅਤੇ ਲਾਇਬ੍ਰੇਰੀ ਵੀ ਬਣੀ ਹੋਈ ਹੈ। 


ਬਿਲਾਸਪੁਰ (ਕਸਬਾ) : ਹਰਿਆਣਾ ਪ੍ਦੇਸ਼ ਦੇ ਯਮਨਾਨਗਰ 
ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦਾ ਇਕ ਕਸਬਾ ਜੋ ਜਗਾਧਰੀ ਤੋਂ 16 ਕਿ.ਮੀ. ਦੀ 
ਦੂਰੀ ਉਤੇ ਕਪਾਲ-ਮੋਚਨ ਤੀਰਥ ਕੌਲ ਵਸਿਆ ਹੋਇਆ 
ਹੈ। ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਨੇ ਜਦੋਂ ਸੈਨ 1688 ਈ. ਵਿਚ 
ਕਪਾਲ-ਮੋਚਨ ਅੰਦਰ ਲਗਭਗ ਡੇਢ ਮਹੀਨਾ ਰਹੇ, ਤਾਂ 
ਉਸ ਠਹਿਰ ਦੌਰਾਨ ਇਸ ਕਸਬੇ ਵਿਚ ਵੀ ਥੋੜੀ ਦੇਰ ਲਈ 
ਆਏ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਆਮਦ ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ ਪਹਿਲਾਂ ਮੰਜੀ 
ਸਾਹਿਬ ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ। ਬਾਦ ਵਿਚ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਦੀ 
ਵਰਤਮਾਨ ਇਮਾਰਤ ਉਸਾਰੀ ਗਈ। ਇਹ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ 
ਸ਼ੋੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਬੈਧਕ ਕਮੇਟੀ ਨਾਲ ਸੈਬੈਧਿਤ ਹੈ 
ਅਤੇ ਇਸ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਸਥਾਨਕ ਕਮੇਟੀ ਕਰਦੀ ਹੈ। 


ਬਿਲਾਵਲ ਕੀ ਵਾਰ ਮਹਲਾ ੪ : ਗੁਰੂ ਰਾਮਦਾਸ ਜੀ ਦੀ 
ਲਿਖੀ ਇਸ ਵਾਰ ਵਿਚ ਕੁਲ 13 ਪਉੜੀਆਂ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ 
ਵਿਚੋਂ 12 ਪੰਜ ਪੰਜ ਤੁਕਾਂ ਦੀਆਂ ਹਨ ਅਤੇ ਦਸਵੀਂ ਛੇ _ 
ਤੁਕਾਂ ਦੀ ਹੈ। ਇਹ ਤੁਕਾਂ ਆਕਾਰ ਵਜੋਂ ਇਕ-ਸਮਾਨ ਨਹੀਂ 
ਹਨ। ਹਰ ਇਕ ਪਉੜੀ ਨਾਲ ਦੋ ਦੋ ਸ਼ਲੋਕ ਹਨ, ਸਿਵਾਏ 
ਸੱਤਵੀਂ ਦੇ ਜਿਸ ਨਾਲ ਤਿੰਨ ਸ਼ਲੋਕ ਦਰਜ ਹਨ। ਇਨਾਂ 
27 ਸ਼ਲੌਕਾਂ ਵਿਚੋ ਇਕ ਗੁਰੂ ਰਾਮਦਾਸ ਜੀ ਦਾ ਹੈ। 
ਬਾਕੀਆਂ ਵਿਚੋਂ' ਦੋ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਅਤੇ 24 
ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਦੇ ਲਿਖੇ ਹਨੇ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਦੋ ਤੋਂ ਲੈ 
ਕੇ ਦਸ ਤੁਕਾਂ ਸ਼ਾਮਲ ਹਨ। ਰ 

ਇਸ ਵਾਰ ਵਿਚ ਦਸਿਆ ਗਿਆ ਹੈ ਕਿ ਇਹ 
ਸੈਸਾਰ ਪਰਮਾਤਮਾ ਨੇ ਸਿਰਜਿਆ ਹੈ, ਉਹ ਹਰ ਥਾਂ ਵਿਆਪਤ 
ਹੈ, ਭਗਤਾਂ ਨੂੰ ਪਿਆਰ ਕਰਦਾ ਹੈ, ਗੁਰੂ ਦੇ ਪਥ-ਪ੍ਰਦਰਸ਼ਨ 
ਰਾਹੀਂ ਜਿਗਿਆਸੂ ਦੇ ਮਨ ਵਿਚ ਰਾਮ-ਸਿਮਰਨ ਦੀ ਚਿਣਗ 
ਮਚਾਉਂਦਾ ਹੈ। ਹਰਿ-ਭਗਤੀ ਕਰਨ ਨਾਲ ਮਨੁੱਖ ਦੀਆਂ 
ਵਾਸਨਾਵਾਂ ਖ਼ਤਮ ਹੁੰਦੀਆਂ ਹਨ, ਹਿਰਦਾ ਸਵੱਛ ਹੁੰਦਾ ਹੈ, 
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ਉਸ ਨੂੰ ਸੱਚੀ ਦਰਗਾਹ ਵਿਚ ਮਾਣ ਮਿਲਦਾ ਹੈ। ਸਾਧ- 
ਸੈਗਤਿ ਵਿਚ ਜਾਣ ਨਾਲ ਨਾਮ-ਰੂਪੀ ਧਨ ਨੂੰ ਸੈਜਿਆ 
ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ। ਮੁੱਖ ਤੌਰ 'ਤੇ ਨਾਮ-ਸਿਮਰਨ ਹੀ ਮਨੁੱਖ ਦੀ 
ਸੱਚੀ-ਕਮਾਈ ਹੈ। 


ਬਿਲਾਵਲ ਰਾਗ (ਬਾਣੀ) : ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਇਸ 
ਰਾਗ ਵਿਚ ਕੁਲ 149 ਚਉਪਦੇ , 11 ਅਸ਼ਟਪਦੀਆਂ, ਇਕ 
ਥਿਤੀ ਮ. ੧, ਦੋ ਵਾਰ-ਸਤ ਮ.੩, ਨੌਂ ਛੱਤ ਅਤੇ ਇਕ 
ਵਾਰ ਮ. ੪ ਦਰਜ ਹੈ। ਭਗਤ-ਬਾਣੀ ਪ੍ਰਕਰਣ ਵਿਚਲੇ 16 
ਸ਼ਬਦਾਂ ਵਿਚੋਂ 12 ਕਬੀਰ ਜੀ ਦੇ, ਇਕ ਨਾਮਦੇਵ ਦਾ, ਦੋ 
ਰਵਿਦਾਸ ਦੇ ਅਤੇ ਇਕ ਸਧਨਾ ਭਗਤ ਦਾ ਹੈ। 

ਚਉਪਦੇ ਪ੍ਰਕਰਣ ਦੇ 149 ਚਉਪਦਿਆਂ ਵਿਚੋਂ 
ਚਾਰ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਹਨ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਪਰਮਾਤਮਾ 
ਦੀ ਮਹਾਨਤਾ, ਸਰਵ-ਵਿਆਪਕਤਾ, ਅਰੀਮਤਾ ਆਦਿ 
ਨੁਕਤਿਆਂ ਉਤੇ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਪਾਇਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਗੁਰੂ 


ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਨੇ ਆਪਣੇ ਛੇ ਚਉਪਦਿਆਂ (ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ ' 


ਇਕ ਪੰਚਪਦਾ ਹੈ) ਵਿਚ ਸਪੱਸ਼ਟ ਕੀਤਾ ਹੈ ਕਿ ਜੀਵਾਤਮਾ 
ਅਤੇ ਪਰਮਾਤਮਾ ਵਿਚ ਵਿਥ ਪਾਉਣ ਵਾਲੀ ਸ਼ਕਤੀ 
ਮਾਇਆ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਰਾਮਦਾਸ ਜੀ ਨੋ ਇਸ ਰਾਗ ਵਿਚ ਸੱਤ 
ਚਉਪਦੇ ਲਿਖੇ ਹਨ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ ਛੇ ਚਾਰ ਚਾਰ ਦਾ ਸਮੁੱਚ 
ਹਨ ਅਤੇ ਇਕ ਦੁਪਦਾ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਦਸਿਆ 
ਹੈ ਕਿ ਜਿਗਿਆਸੂ ਨੂੰ ਪ੍ਰਭੂ ਆਪ ਹੀ ਆਪਣੀ ਕਰਨੀ ਵਲ 
ਰੁਚਿਤ ਕਰਦਾ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਲਿਖੇ 129 
ਚਉਪਦਿਆਂ ਵਿਚੋਂ 73 ਦੁਪਦੇ, 54 ਚਉਪਦੇ ਅਤੇ ਦੋ 
ਪੰਚਪਦੇ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਗੁਰਮਤਿ ਦੇ ਅਨੇਕ 
ਸਿੱਧਾਂਤਾਂ ਅਤੇ ਪੱਖਾਂ ਉਤੇ ਚਾਨਣਾ ਪਾਇਆ ਹੈ। ਮੁੱਖ ਤੌਰ 
`ਤੇ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਕ੍ਰਿਪਾ, ਗੁਰੂ ਦੇ ਸਹਿਯੋਗ, ਸਾਧ- 
ਸੰਗਤਿ ਦੇ ਸੈਪਰਕ, ਸੇਵਾ ਦੀ ਭਾਵਨਾ ਆਦਿ ਵਿਸ਼ਿਆਂ 
ਦੀ ਵਿਆਖਿਆ ਕੀਤੀ ਗਈ ਹੈ। ਨੌਵੇਂ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਇਸ 
ਰਾਗ ਵਿਚ ਦੋ ਦੁਪਦੇ ਅਤੇ ਇਕ ਤ੍ਰਿਪਦਾ ਲਿਖ ਕੇ 
ਪਰਮਾਤਾਮਾ ਦੇ ਰਖਿਅਕ ਰੂਪ ਉਤੇ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਪਾਇਆ ਹੈ। 

%ਸ਼ਟਪਦਆਂਪ੍ਕਰਣ ਦੀਆਂ 11 ਅਸ਼ਟਪਦੀਆਂ 
ਵਿਚੋਂ ਦੋ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੀਆਂ ਹਨ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ 
ਦਸਿਆ ਗਿਆ ਹੈ ਕਿ ਨਾਮ-ਜਾਪ ਨਾਲ ਪਾਪ ਕਟਦੇ ਹਨ, 
ਹਰਿ-ਰਸ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਜਿਗਿਆਸੂ ਦਾ ਮਨ ਸ਼ਾਂਤ 


੮੩0੬ 455 


1276 


ਬਿਲਾਵਲ ਰਾਗ 


ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਨੇ ਆਪਣੀ ਇਕ ਅਸ਼ਟਪਦੀ 
ਵਿਚ ਨਾਮ ਦੇ ਮਹੱਤਵ ਨੂੰ ਸਥਾਪਿਤ ਕੀਤਾ ਹੈ। ਗੁਰੂ 
ਰਾਮਦਾਸ ਜੀ ਨੇ ਆਪਣੀਆਂ ਛੇ ਅਸ਼ਟਪਦੀਆਂ ਵਿਚ ਗੁਰੂ, 
ਨਾਮ ਅਤੇ ਸਤਿ-ਸੈਗਤਿ ਦੀ ਮਹਿਮਾ ਗਾਈ ਹੈ। ਗੁਰੂ 
ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਦੀਆਂ ਲਿਖੀਆਂ ਦੋ ਅਸ਼ਟਪਦੀਆਂ ਵਿਚੋਂ 
ਇਕ ਵਿਚ ਅੱਠ ਅਤੇ ਦੂਜੀ ਵਿਚ ਦਸ ਪਦੀਆਂ ਹਨ। 
ਪਰਮਾਤਮਾ ਪ੍ਰਤਿ ਪੇਮ ਦੀ ਸ਼ਿੱਦਤ ਨੂੰ ਪ੍ਗਟਾਉਣ ਲਈ 
ਕਈ ਉਪਮਾਨਾਂ ਦੀ ਵਰਤੋਂ ਕੀਤੀ ਗਈ ਹੈ। 

“ਥਿਤੀ ਮ.੧' ਅਤੇ “ਵਾਰ-ਸਤ ਮ.੩' ਦੇ ਸੁਤੰਤਰ 
ਇੰਦਰਾਜ ਵੇਖੋ। 

ਛੰਤ ਪ੍ਰਕਰਣ ਦੇ ਨੇਂ ਛੰਤਾਂ ਵਿਚੋਂ ਦੋ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ 
ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਲਿਖੇ ਹਨ। ਚਾਰ ਚਾਰ ਪਦਿਆਂ ਦੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੋ 
ਸਮੁੱਚਾਂ ਵਿਚ ਪਤਨੀ-ਰੂਪ ਸਾਧਕ ਵਜੋ ਪਤੀ-ਪਰਮਾਤਮਾ 
ਨੂੰ ਪਾਪਤ ਕਰਨ ਦਾ ਉਪਾ ਦਸਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਗੁਰੂ 
ਰਾਮਦਾਸ ਜੀ ਨੇ ਚਾਰ ਚਾਰ ਪਦਿਆਂ ਦੇ ਆਪਣੇ ਦੋ ਛੰਤਾਂ 
ਵਿਚ ਪਰਮਾਤਮਾ ਨਾਲ ਹੋਏ ਮੇਲ ਦਾ ਮੰਗਲਮਈ ਗਾਨ 
ਕੀਤਾ ਹੈ। 

ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਲਿਖੇ ਪੰਜ ਛੰਤਾਂ ਵਿਚੋਂ 

ਚਾਰ ਵਿਚ ਚਾਰ ਚਾਰ ਅਤੇ ਇਕ ਵਿਚ ਪੰਜ ਪਦੇ ਹਨ। 
ਚੌਥੇ ਛੰਤ ਦੇ ਆਰੈਭ ਵਿਚ ਇਕ ਸ਼ਲੋਕ ਵੀ ਦਰਜ ਹੈ। 
ਦੇ ਰੂਪਕ ਰਾਹੀਂ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਵਰ ਲਭਣ ਤੋਂ` ਲੈ ਕੇ ਮਹਾ- 
ਮਿਲਨ ਤਕ ਦੀਆਂ ਸਾਰੀਆਂ ਕਾਰਵਾਈਆਂ ਅਤੇ 
ਅਵਸਥਾਵਾਂ ਦਾ ਬੜਾ ਮਾਰਮਿਕ ਚਿਤ੍ਣ ਕੀਤਾ ਹੈ। 

ਬਿਲਾਵਲ ਕੀ ਵਾਰ ਮ. ੪ ਦਾ ਸੁਤੇਤਰ ਇੰਦਰਾਜ 
ਵੇਖੋ। 

ਭਾਗਤਾ-ਬਾਣਨ? ਪ੍ਰਕਰਣ ਦੇ 16 ਸ਼ਬਦਾਂ ਵਿਚੋਂ 
12 ਸੈਤ ਕਬੀਰ ਦੇ ਹਨ। ਕਬੀਰ ਜੀ ਨੇ ਦਸਿਆ ਹੈ ਕਿ 
ਸੈਸਾਰ ਮੌਤ ਦਾ ਘਰ ਹੈ, ਇਸ ਤੋਂ ਕੇਵਲ ਹਰਿ ਦਾ ਸੇਵਕ 
ਹੀ ਬਚ ਸਕਦਾ ਹੈ। ਭਗਤ ਨਾਮਦੇਵ ਨੇ ਆਪਣੇ ਇਕ 
ਸ਼ਬਦ ਵਿਚ ਦਸਿਆ ਹੈ ਕਿ ਪਰਮਾਤਮਾ ਨੇ ਨਾਮ ਦੀ ਦਾਤ 
ਨਾਲ ਮਨੁੱਖ ਨੂੰ ਮਾਇਕ ਪ੍ਰਪੰਚ ਤੋਂ ਬਾਹਰ ਕਢਿਆ ਹੈ। 
ਭਗਤ ਰਵਿਦਾਸ ਨੇ ਆਪਣੇ ਦੋ ਸ਼ਬਦਾਂ ਵਿਚ ਭਗਤੀ ਦੇ 
ਖੇਤਰ ਵਿਚ ਜਾਤਿ-ਪਾਤਿ ਦੇ ਮਹੱਤਵ ਦਾ ਖੰਡਨ ਕੀਤਾ 
ਹੈ। ਸਧਨਾ ਭਗਤ ਨੇ ਆਪਣੇ ਇਕ ਸ਼ਬਦ ਵਿਚ ਇਕ 
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ਲੌਕ-ਕਥਾ ਰਾਹੀ ਪਰਮਾਤਮਾ ਅਗੇ ਲਾਜ ਰਖਣ ਲਈ 
ਬੇਨਤੀ ਕੀਤੀ ਹੈ। 


ਬੀਕਾਨੇਰ (ਨਗਰ) : ਰਾਜਸਥਾਨ ਦਾ ਇਕ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਨਗਰ 
ਜੋ ਆਜ਼ਾਦੀ ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ ਬੀਕਾਨੇਰ ਰਿਆਸਤ ਦੀ 
ਰਾਜਧਾਨੀ ਰਿਹਾ ਹੈ। ਇਸ ਨਗਰ ਨੂੰ ਰਾਵ ਬੀਕਾ ਨੇ 13 
ਅਪੈਲ 1488 ਈ. ਨੂੰ ਵਸਾਇਆ ਸੀ। ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ ਕਿ 
ਇਸ ਰਿਆਸਤ ਦੇ ਦੂਜੇ ਰਾਜਾ ਰਾਵ ਨਰਾ ਦੇ ਰਾਜ-ਕਾਲ 
ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਜੀ ਆਪਣੀ ਦੂਜੀ ਉਦਾਸੀ ਦੌਰਾਨ ਪੁਸ਼ਕਰ 
ਹੁੰਦੇ ਹੋਏ ਇਸ ਨਗਰ ਵਿਚ ਆਏ ਸਨ ਅਤੇ ਖਤ੍ਰੀਆਂ ਦੇ 
“ਸੱਤ ਨਾਰਾਇਣ ਮੰਦਿਰ” ਵਿਚ ਠਹਿਰੇ ਸਨ। ਇਸ ਤੱਥ 
ਬਾਰੇ ਉਲੇਖ ਖਤ੍ਰੀ ਵੈਸ਼ ਦੇ ਇਤਿਹਾਸ ਵਿਚ ਵੀ ਮਿਲਦਾ 
ਹੈ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਭੇਂਟ ਰਾਵ ਨਰਾ ਨਾਲ ਸੈਨ 1504 ਈ. 
ਵਿਚ ਹੋਈ ਦਸੀ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਉਸੇ ਸਾਲ ਉਸ ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ ਹੋ 
ਗਿਆ। ਦੇਸ਼ ਦੀ ਆਜ਼ਾਦੀ ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ ਉਥੇ ਸਿੱਖ ਆਬਾਦੀ 
ਨ ਹੋਣ ਕਾਰਣ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦਾ ਕੋਈ ਸਮਾਰਕ ਨਹੀਂ ਬਣ 
ਸਗਿਆ ਸੀ, ਹਾਂ ਉਸ ਮੰਦਿਰ ਵਿਚ ਪਹਿਲਾਂ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦਾ 
ਇਕ ਕੰਧ-ਚਿਤਰ ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਸੀ। ਹੁਣ ਵੀ ਮੰਦਿਰ 
ਵਿਚ ਇਕ ਥੜੇ ਉਤੇ ਬਣੀ ਛਤੀ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਫੋਟੋ 
ਰਖੀ ਹੋਈ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਜਨਮ ਦਿਵਸ ਤੇ 
ਸਿੱਖਾਂ ਵਲੋਂ ਜੋ ਨਗਰ ਕੀਰਤਨ ਕਢਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ, ਉਸ 
ਦੀ ਸਮਾਪਤੀ ਸੱਤ ਨਾਰਾਇਣ ਮੰਦਿਰ ਵਿਚ ਹੀ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। 


ਬੀਜ-ਮੰਤ੍ : ਇਸ ਤੋਂ ਭਾਵ ਹੈ ਕਿ ਉਹ ਮੰਤ੍ਰ ਜੋ ਬੀਜ ਰੂਪ 
ਵਿਚ ਹਰ ਪ੍ਕਾਰ ਦੇ ਮੰਤ੍ਰਾਂ ਵਿਚ ਆਪਣੀ ਹੋਂਦ ਰਖਦਾ 
ਹੋਵੇ। 'ਸੁਖਮਨੀ” ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਬੀਜ-ਮੰਤੁ ਦੇ ਸਰੂਪ ਨੂੰ 
ਸਪੱਸ਼ਟ ਕਰਦਿਆਂ ਗੁਰੁ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਕਿਹਾ ਹੈ ਕਿ 
ਹਰਿ-ਨਾਮ ਹੀ ਚੌਹਾਂ ਵਰਣਾਂ ਲਈ ਬੀਜ-ਮੰਤ੍ ਹੈ- 
ਬੀਜ਼ਮੰਤ ਸ਼ਰਬ ਕੰ ਗਿਆਨੁ / ਚਹ ਵਰਨਾ ਮਹ ਜਪੈ ਕੋਊ 
ਨਾਸ / (ਗੁ.ਗੰ.274)। ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਵਿਚ ਆਮ ਤੌਰ 'ਤੇ 
“ਓਂ ਜਾਂ ਵਾਹਿਗੁਰੂ ਨੂੰ ਬੀਜ-ਮੰਤਰ ਮੰਨਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 


ਬੀਬੀਪੁਰ ਖ਼ੁਰਦ (ਪਿੰਡ) : ਪਟਿਆਲਾ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ ਘੁੜਾਮ 
ਕਸਬੇ ਤੋਂ ਲਗਭਗ 8 ਕਿ ਮੀ. ਦੱਖਣ-ਪੂਰਬ ਵਲ ਵਸਿਆ 
ਇਕ ਪਿੰਡ, ਜਿਸ ਦੇ ਬਾਹਰ ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਮਾਲਵੇ 


੮੩੦੬ 456 


1277 


ਬੀਰ ਸਿੰਘ, ਬਾਬਾ 
ਦੀ ਧਰਮ-ਪ੍ਚਾਰ ਯਾੜ੍ਾ ਕਰਨ ਵੇਲੋਂ ਬਿਰਾਜੇ ਸਨ। ਗੁਰੂ 
ਜੀ ਦੀ ਆਮਦ ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ ਇਥੇ ਬਾਹਰ ਖੇਤਾਂ ਵਿਚ 
“ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ ਨੌਵੀਂ” ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਇਸ 
ਦੀ ਵਰਤਮਾਨ ਇਮਾਰਤ ਸੈਨ 1964 ਈ. ਵਿਚ ਬਣਾਈ 
ਗਈ ਸੀ। ਇਸ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਪਿੰਡ ਦੀ ਸੈਗਤ ਕਰਦੀ ਹੈ। 
ਹਰ ਸੰਗ੍ਰਾਂਦ ਨੂੰ ਇਥੇ ਉਚੇਚਾ ਦੀਵਾਨ ਸਜਦਾ ਹੈ। ਹੋਲੇ 
ਮਹੱਲੇ ਦੇ ਅਵਸਰ 'ਤੇ ਸਾਲਾਨਾ ਮੇਲਾ ਲਗਦਾ ਹੈ। 


ਬੀਬੀ ਭਾਨੀ : ਵੇਖੋ “ਭਾਨੀ, ਬੀਬੀ”। 


ਬੀਬੀ ਰੂਪ ਕੌਰ ਵਾਲੀ ਪੋਥੀ : ਵੇਖੋ 'ਸੀ ਸਤਿਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ 
ਮੂੰਹ ਦੀਆਂ ਸਾਖੀਆਂ'। 


ਬੀਰ ਸਿੰਘ, ਬਾਬਾ (1768-1844 ਈ.) : ਅਠਾਰ੍ਹਵੀਂ 
ਸਦੀ ਦੇ ਪੂਰਵਾਰਧ ਵਿਚ ਹੋਏ ਇਕ ਸੈਤ-ਸਿਪਾਹੀ ਜੋ 
ਲਾਹੌਰ ਦਰਬਾਰ ਵਿਚ ਡੋਗਰਿਆਂ ਦੀ ਪ੍ਭੁਤਾ ਤੋਂ ਬਹੁਤ 
ਦੁਖੀ ਸਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਜਨਮ 9 ਜੁਲਾਈ 1768 ਏਈ. ਨੂੰ 
ਭਾਈ ਸੇਵਾ ਸਿੰਘ ਦੇ ਘਰ ਬੀਬੀ ਧਰਮ ਕੌਰ ਦੀ ਕੁੱਖੋਂ 
ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ “ਗੱਗੋਬੂਆ” ਨਾਂ ਦੇ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਹੋਇਆ 
ਜੋ ਝਬਾਲ ਕਸਬੇ ਦੇ ਨੇੜੇ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਪਿਤਾ ਲਾਹੌਰ ਦਰਬਾਰ 
ਦੀ ਫ਼ੌਜ ਵਿਚ ਸੇਵਾ ਕਰਦੇ ਸਨ, ਜੋ ਮੁਲਤਾਨ ਦੀ ਲੜਾਈ 
ਵਿਚ ਮਾਰੇ ਗਏ। ਪਿਤਾ ਦੇ ਦੇਹਾਂਤ ਤੋਂ ਬਾਦ ਇਹ ਵੀ ਫ਼ੌਜ 
ਵਿਚ ਭਰਤੀ ਹੋ ਗਏ। ਤਿੰਨ ਸਾਲ ਨੌਕਰੀ ਕਰਨ ਤੋਂ ਬਾਦ 
ਅਚਾਨਕ ਆਪਣੇ ਪਿੰਡ ਛੁਟੀ ਕਟਣ ਲਈ ਆਏ, ਤਾਂ 
ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਡਾਕਾ ਪੈ ਗਿਆ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਬੜੀ ਬਹਾਦਰੀ 
ਨਾਲ ਡਾਕੂਆਂ ਦਾ ਮੁਕਾਬਲਾ ਕੀਤਾ। ਆਪ ਦੀ ਬਹਾਦਰੀ 
ਦੀ ਬਹੁਤ ਚਰਚਾ ਹੋਣ ਲਗੀ। ਮਹਾਰਾਜਾ ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ 
ਨੇ ਵੀ ਆਪ ਨੂੰ ਸਨਮਾਨਿਤ ਕੀਤਾ। ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ ਇਕ 
ਇਹ ਜੋਸ਼ ਵਿਚ ਵੈਰੀ ਦਲ ਦੇ ਵਿਚਕਾਰ ਜਾ ਪਹੁੰਚੇ। ਯੁੱਧ 
ਕਰਦਿਆਂ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਖੰਡਾ ਟੁਟ ਗਿਆ। ਜਿਵੇਂ ਕਿਵੇਂ ਇਹ 
ਵੈਰੀਆਂ ਨਾਲ ਲੋਹਾ ਲੈਂਦਿਆਂ ਬਾਹਰ ਨਿਕਲ ਆਏ, ਪਰ 
ਖੰਡੇ ਦੇ ਟੁੱਟਣ ਨੂੰ ਈਸ਼ਵਰੀ ਸੈਕੇਤ ਸਮਝ ਕੇ ਫ਼ੌਜ ਦੀ ਨੌਕਰੀ 
ਤੋਂ ਵਖ ਹੋ ਗਏ। ਉਸ ਤੋਂ ਬਾਦ ਆਪ ਨੇ ਨਾਮ-ਸਾਧਨਾ 
ਕੀਤੀ ਅਤੇ ਸਿੱਖੀ ਦਾ ਪ੍ਰਚਾਰ ਕੀਤਾ। 
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ਸਭ ਤੋ ਪਹਿਲਾਂ ਇਹ ਰਾਵਲਪਿੰਡੀ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ 
ਦੇ ਪ੍ਭਾਵ ਵਿਚ ਆਏ। ਫਿਰ ਬਾਬਾ ਸਾਹਿਬ ਸਿੰਘ ਬੇਦੀ 
ਦਾ ਸੈਪਰਕ ਮਾਣਿਆ। ਸ. ਦਸੌੱਧਾ ਸਿੰਘ ਦੀ ਬੇਨਤੀ 'ਤੇ 
ਆਪ ਨੇ ਤਰਨਤਾਰਨ ਦੇ ਨੌੜੇ ਨੌਰੈਗਾਬਾਦ ਵਿਚ ਆਪਣੇ 
_`ਡੇਰੇ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਕੀਤੀ ਜੋ 'ਸੈਤਪੁਰਾ” ਨਾਂ ਨਾਲ ਪ੍ਰਸਿੱਧ 
ਹੋਇਆ। ਆਪ ਨੇ ਨਾਮ ਅਤੇ ਅੰਨ ਦਾ ਸਦਾਬ੍ਤ ਜਾਰੀ 
ਕੀਤਾ। ਆਪ ਦੇ ਦਰਸ਼ਨਾਂ ਲਈ ਸੈਂਕੜੇ ਸ਼ਰਧਾਲੂ ਆਪ 
ਪਾਸ ਨਿੱਤ ਆਉਂਦੇ ਅਤੇ ਲੈਗਰ ਛਕ ਕੇ ਮਨ ਤ੍ਰਿਪਤ 
ਕਰਦੇ। ਆਪ ਪਾਸ ਹਰ ਵਕਤ ਤਿੰਨ ਹਜ਼ਾਰ ਘੋੜ ਸਵਾਰ 
ਅਤੇ ਇਕ ਹਜ਼ਾਰ ਬੰਦੁਕਧਾਰੀ ਸਦਾ ਤਿਆਰ ਰਹਿੰਦੇ। 
ਲਾਹੌਰ ਦਰਬਾਰ ਦੀ ਖ਼ਾਨਾਜੇਗੀ ਤੋਂ ਆਪ ਬਹੁਤ ਨਿਰਾਸ਼ 
ਸਨ। ਲਾਹੌਰ ਦਰਬਾਰ ਵਿਚ ਹੀਰਾ ਸਿੰਘ ਡੋਗਰਾ ਨੇ ਪ੍ਰਧਾਨ 
ਮੰਤਰੀ ਬਣ ਕੇ ਅਤੇ ਪੰਡਿਤ ਜੱਲਾ ਤੋਂ' ਸਲਾਹ ਲੈ ਕੇ ਸਿੱਖ 
ਦਾ ਰੁਖ ਅਪਣਾ ਲਿਆ। ਸਿੱਖ ਰਾਜ ਦੇ ਬਹੁਤ ਸਾਰੇ ਸਰਦਾਰ 
ਅਤੇ ਸ਼ਾਹੀ ਖ਼ਾਨਦਾਨ ਦੇ ਮੈਂਬਰ ਆਪ ਪਾਸੋਂ ਅਗਵਾਈ 
ਲੈਂਦੇ ਅਤੇ ਡੋਗਰਿਆਂ ਤੋ ਬਚ ਕੇ ਡੇਰੇ ਵਿਚ ਆ ਕੇ ਸ਼ਰਣ 
ਲੈਂਦੇ। ਸੈਕਟ ਦੀ ਘੜੀ ਵਿਚ ਮਹਾਰਾਜੇ ਦੇ ਦੋ ਰਾਜਕੁਮਾਰਾਂ 
-ਕਸ਼ਮੀਰਾ ਸਿੰਘ ਅਤੇ ਪਿਸ਼ੌਰਾ ਸਿੰਘ- ਨੇ ਬਾਬਾ ਜੀ ਦੇ 
ਡੇਰੇ ਵਿਚ ਸ਼ਰਣ ਲਈ ਹੋਈ ਸੀ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਿਨਾਂ ਵਿਚ ਹੀ 
ਸ. ਹਰੀ ਸਿੰਘ ਨਲਵੇ ਦਾ ਬੇਟਾ ਸ. ਜਵਾਹਰ ਸਿੰਘ, ਦੀਵਾਨ 
ਬਿਸਾਖਾ ਸਿੰਘ ਅਤੇ ਸ. ਅਤਰ ਸਿੰਘ ਸੈਧਾਵਾਲੀਆ ਵੀ 
ਆਪ ਦੇ ਡੇਰੇ ਵਿਚ ਪਹੁੰਚ ਗਏ। ਹੀਰਾ ਸਿੰਘ ਡੋਗਰੇ ਨੇ 
ਬਾਬਾ ਜੀ ਨੂੰ ਕਿਹਾ ਕਿ ਸ਼ਰਣਾਗਤਾਂ ਨੂੰ ਲਾਹੌਰ ਦਰਬਾਰ 
ਦੇ ਹਵਾਲੇ ਕਰ ਦਿਓ। ਪਰ ਬਾਬਾ ਜੀ ਨੇ ਸ਼ਰਣਾਗਤਾਂ ਨੂੰ 
ਦੇਣ ਇਨਕਾਰ ਕਰ ਦਿੱਤਾ। ਹੀਰਾ ਸਿੰਘ ਨੇ ਮੀਆਂ ਲਾਭ 
ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਵੀਹ ਹਜ਼ਾਰ ਸੈਨਿਕ ਅਤੇ ਪੰਜਾਹ ਤੋਪਾਂ ਦੇ ਕੇ 
ਡੇਰੇ ਉਤੇ ਹਮਲਾ ਕਰਨ ਲਈ ਭੇਜ ਦਿੱਤਾ। ਉਦੋਂ ਬਾਬਾ 
ਜੀ ਨੇ ਹਰੀਕੇ ਪੱਤਣ ਪਾਸ ਡੇਰੇ ਲਾਏ ਹੋਏ ਸਨ। ਹਜ਼ਾਰਾਂ 
ਦੀ ਗਿਣਤੀ ਵਿਚ ਉਥੇ ਸ਼ਰਧਾਲੂ ਇਕੱਠੇ ਸਨ। 7 ਮਈ 
1844 ਈ. ਨੂੰ ਮੀਆਂ ਲਾਭ ਸਿੰਘ ਨੇ ਬਾਬਾ ਜੀ ਦੇ ਸੇਵਕਾਂ 
_ਅਤੇ ਸਤਸੈਗੀਆਂ ਨੂੰ ਘੇਰ ਲਿਆ। ਜਦੋਂ ਆਪ ਦੇ ਸੈਨਿਕਾਂ 
ਨੇ ਜਵਾਬੀ ਕਾਰਵਾਈ ਕਰਨ ਲਈ ਬਾਬਾ ਜੀ ਨੂੰ ਬੇਨਤੀ 
ਕੀਤੀ ਤਾਂ ਬਾਬਾ ਜੀ ਨੇ ਆਪਣੇ ਭਰਾਵਾਂ ਉਤੇ ਹਥਿਆਰ 
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ਬੀਰ ਮ੍ਰਿਗੇਸ਼ 
ਚੁਕਣੋ' ਰੋਕ ਦਿੱਤਾ। ਲਾਹੌਰ ਦੀ ਸੈਨਾ ਨੇ ਅੰਨ੍ਹਵਾਹ ਗੋਲਾ- 
ਬਾਰੀ ਕਰਕੇ ਲਗਭਗ 400 ਬੰਦੇ ਸ਼ਹੀਦ ਕਰ ਦਿੱਤੇ ਅਤੇ 
ਦੋ ਸੌ ਸੇਵਕ ਜਾਨਾਂ ਬਚਾਉਂਦੇ ਹੋਏ ਦਰਿਆਏ ਸਤਲੁਜ ਵਿਚ 
ਰੂੜ੍ਹ ਗਏ। ਬਾਬਾ ਜੀ ਵੀ ਸਣੇ ਅਤਰ ਸਿੰਘ ਸੈਧਾਵਾਲੀਆ 
ਅਤੇ ਕੰਵਰ ਕਸ਼ਮੀਰਾ ਸਿੰਘ ਦੇ 7 ਮਈ 1844 ਈ. ਨੂੰ 
ਵੀਰਗਤਿ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰ ਗਏ। ਇਸ ਨਾਲ ਸਾਰੇ ਇਲਾਕੇ 
ਵਿਚ ਕੁਰਲਾਹਟ ਮਚ ਗਈ। ਫ਼ੌਜ ਵੀ ਆਪਣੇ ਕੀਤੇ ਉਤੇ 
ਪਛਤਾਉਣ ਲਗੀ। ਹੀਰਾ ਸਿੰਘ ਨੇ ਲੋਕਾਂ ਨੂੰ ਬਾਬਾ ਜੀ ਦੀ 
ਸਮਾਧ ਬਣਾਉਣ ਅਤੇ 5000 ਰੁਪਏ ਸਾਲਾਨਾ ਆਮਦਨ 
ਦੀ ਜਾਗੀਰ ਡੇਰੇ ਦੇ ਨਾਂ ਲਗਵਾਉਣ ਲਈ ਬਹੁਤ ਕਿਹਾ, 
ਪਰ ਇਸ ਨਾਲ ਦੁਖੇ ਮਨਾਂ ਨੂੰ ਸ਼ਾਂਤੀ ਨ ਮਿਲ ਸਕੀ ਅਤੇ 
ਹੀਰਾ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਆਪਣੀ ਕਰਨੀ ਦੀ ਸਜ਼ਾ ਇਕ ਵਰ੍ਹੇ ਦੇ 
ਅੰਦਰ ਹੀ ਮਿਲ ਗਈ। ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਫ਼ੌਜੀਆਂ ਨੇ ਬਾਬਾ ਜੀ ਉਪਰ 
ਵਲੋ ਮਿਲਵਰਤਨ ਬੈਦ ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ 
'ਗੁਰੂਮਾਰ” ਵਿਸ਼ੇਸ਼ਣ ਨਾਲ ਅਪਮਾਨਿਤ ਕੀਤਾ ਗਿਆ। 

ਬਾਬਾ ਜੀ ਦੀ ਦੇਹ ਨੂੰ ਜਲ-ਪ੍ਵਾਹਿਤ ਕੀਤਾ 
ਗਿਆ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਪਲੰਘ 'ਮੁਠਿਆਂਵਾਲਾ” ਪਿੰਡ ਦੇ ਨੇੜੇ 
ਦਰਿਆ ਦੇ ਕੰਢੇ ਉਤੇ ਜੰਮੀਆਂ ਝਾੜੀਆਂ ਵਿਚ ਫਸ ਗਿਆ। 
ਉਸੇ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਆਪ ਦਾ ਸਸਕਾਰ ਕੀਤਾ ਗਿਆ। ਉਥੋਂ' 
ਆਪ ਦੀਆਂ ਅਸਥੀਆਂ ਦੀ ਗਾਗਰ ਨੌਰੈਗਾਬਾਦ ਵਿਚ 
ਲਿਆ ਕੇ ਸਮਾਧ ਬਣਾਈ ਗਈ। ਆਪ ਲੋਕਾਂ ਵਿਚ ਇਤਨੇ 
ਮਕਬੂਲ ਸਨ ਕਿ 366 ਥਾਂਵਾਂ ਉਤੇ ਆਪ ਦੇ ਸਮਾਰਕ 
ਬਣਾਏ ਗਏ। ਨੌਰੈਗਾਬਾਦ (ਵੇਖੋ) ਵਿਚ 27 ਵਿਸਾਖ ਨੂੰ 
ਸਾਲਾਨਾ ਧਾਰਮਿਕ ਮੇਲਾ ਲਗਦਾ ਹੈ। 


ਬੀਰ ਮ੍ਰਿਗੇਸ਼ (ਗ੍ਰੰਥ) : ਇਕ ਵਾਰਤਕ ਗੰਥ ਜਿਸ ਵਿਚ 
ਉੱਜ ਤਾਂ ਬਾਬਾ ਸਾਹਿਬ ਸਿੰਘ ਬੇਦੀ, ਬਾਬਾ ਭਾਗ ਸਿੰਘ 


_ਕੁਰੀ ਵਾਲੇ, ਬਾਬਾ ਬੀਰ ਸਿੰਘ ਨੌਰੈਗਾਬਾਦੀ ਅਤੇ ਬਾਬਾ 


ਖੁਦਾ ਸਿੰਘ, ਇਨ੍ਹਾਂ ਚੌਹਾਂ ਬਾਰੇ ਬ੍ਰਿੱਤਾਂਤ ਮਿਲ ਜਾਂਦਾ ਹੈ, 
ਪਰ ਮੁੱਖ ਰੂਪ ਵਿਚ ਇਸ ਗ੍ਰੰਥ ਦਾ ਚਰਿਤ੍-ਨਾਇਕ ਬਾਬਾ 
ਬੀਰ ਸਿੰਘ ਹੈ ਅਤੇ ਚੂੰ ਕਿ ਪਹਿਲੇ ਦੋ ਬਾਬਾ ਬੀਰ ਸਿੰਘ ਦੀ 
ਗੁਰੂ-ਪ੍ਣਾਲੀ ਵਿਚੋਂ ਹਨ ਅਤੇ ਚੌਥਾ ਆਪ ਦਾ ਸੇਵਕ ਹੈ, 
ਇਸ ਲਈ ਉਨ੍ਹਾਂ ਤਿੰਨਾਂ ਬਾਰੇ ਵੀ ਕੁਝ ਬਿ੍‌ੱਤਾਂਤ ਸ਼ਾਮਲ ਹੋ 
ਗਿਆ ਹੈ ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਵਿਚਾਰਧਾਰਾ ਦਾ ਪਰਿਚਯ ਵੀ 
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ਬੀਰ ਮਿ੍‌ਗੇਸ਼ 
ਮਿਲਦਾ ਹੈ। ਇਹ ਵਾਰਤਕ ਵਿਚ ਲਿਖਿਆ ਇਕ ਪ੍ਰਕਾਰ 
ਦਾ “ਗੁਰਬਿਲਾਸ” ਹੈ। ਕਿਉਕਿ ਲੇਖਕ ਚੌਹਾਂ ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਮੰਨ 
ਕੇ ਚਲਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਦਾ ਰਚੈਤਾ ਭਾਈ ਸ਼ੇਰ ਸਿੰਘ ਬਾਬਾ 
ਖੁਦਾ ਸਿੰਘ ਦਾ ਚੇਲਾ ਸੀ। ਇਹ ਗੰਥ 19ਵੀਂ ਸਦੀ ਦੇ ਅੰਤ 
ਵਿਚ ਮੁਕੰਮਲ ਹੋ ਗਿਆ ਸੀ, ਪਰ ਇਸ ਦਾ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਨ ਸੈਤ 
ਜਗਜੀਤ ਸਿੰਘ ਹਰਖੋਵਾਲ ਵਾਲੇ ਨੇ ਸੈਨ 1911 ਈਂ. 
ਵਿਚ ਕਰਵਾਇਆ। ਮੋਟੇ ਟਾਈਪ ਵਿਚ ਵੱਡੇ ਆਕਾਰ ਦੇ 
ਕਾਗ਼ਜ਼ਾਂ ਉਪਰ ਛਪੇ ਇਸ ਵਡਾਕਾਰੇ ਗੰਥ ਵਿਚ ਕੁਲ 
1912 ਪੰਨੇ ਹਨ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ ਪੁਰਵਾਰਧ ਵਿਚ 847 ਅਤੇ 
ਉਤਰਾਰਧ ਵਿਚ 1065 ਪੰਨੇ ਹਨ। ਪੂਰਵਾਰਧ ਵਿਚ ਦੋ 
ਸਕੰਧ ਹਨ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ ਪਹਿਲੈ 40 ਅਤੇ ਦੂਜੇ ਵਿਚ 21 
ਅਧਿਆਇ ਹਨ। ਉਤਰਾਰਧ ਵਿਚ ਤਿੰਨ ਸਕੈਧ ਹਨ ਜਿਨ੍ਹਾਂ 
ਦੀ ਅਧਿਆਇ ਸੈਖਿਆ 84 ਹੈ। 

ਬਾਬਾ ਬੀਰ ਸਿੰਘ ਮਹਾਰਾਜਾ ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ 
ਦੀ ਫ਼ੌਜ ਵਿਚ ਰਹੇ ਸਨ ਅਤੇ ਕਈ ਲੜਾਈਆਂ ਵਿਚ ਹਿੱਸਾ 
ਲਿਆ ਸੀ। ਫਿਰ ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਮਾਰਗ ਨੂੰ ਅਪਣਾ ਕੇ 
ਜਿਗਿਆਸੂਆਂ ਦਾ ਕਲਿਆਣ ਕਰਨ ਲਗ ਗਏ। ਉਨ੍ਹਾਂ 
ਦਾ ਅੰਤ ਲਾਹੌਰ ਦਰਬਾਰ ਵਲੋ ਹੀਰਾ ਸਿੰਘ ਡੋਂਗਰੇ ਦੀ 
ਭੇਜੀ ਫ਼ੌਜ ਹੱਥੋਂ ਹੋਇਆ। ਇਸ ਦੁਖਦਾਈ ਕਾਂਡ ਉਤੇ ਉਥੋਂ 
ਦੇ ਲੋਕਾਂ ਨੇ ਬਹੁਤ ਵਿਰਲਾਪ ਕੀਤਾ। ਗਿਆਨੀ ਸ਼ੇਰ ਸਿੰਘ 
ਨੇ ਬੜੀ ਸ਼ਰਧਾ ਨਾਲ ਸਾਰਾ ਬਿਰਤਾਂਤ ਲਿਪੀਬਧ ਕੀਤਾ। 
ਲੇਖਕ ਨੇ ਕਿਤੇ ਕਿਤੇ ਗੁਰਬਾਣੀ ਅਤੇ ਸਿੱਖ ਸਿੱਧਾਂਤਾਂ ਅਤੇ 
ਸਿੱਖ ਇਤਿਹਾਸ ਦੀਆਂ ਘਟਨਾਵਾਂ ਵਲ ਵੀ ਸੈਕੇਤ ਕੀਤਾ 
ਹੈ। ਸਧੁੱਕੜੀ ਭਾਸ਼ਾ ਵਿਚ ਲਿਖੀ ਇਸ ਰਚਨਾ ਦਾ ਲੇਖਕ 
ਆਪਣੇ ਦਾਦਾ-ਗੁਰੂ ਦੇ ਹਤਿਆ-ਕਾਂਡ ਨੂੰ ਬੜੀ ਦੁਖਭਰੀ 
ਅਤੇ ਨਿਰਾਸ਼ਾਮਈ ਸ਼ੈਲੀ ਵਿਚ ਬਿਆਨ ਕਰਦਾ ਹੈ। ਇਸ 
ਨੇ ਮਹਾਰਾਜਾ ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ ਦੀ ਮ੍ਰਿਤੂ ਤੋਂ ਬਾਦ ਪੰਜਾਬ 
ਪਰਿਸਥਿਤੀਆਂ ਦਾ ਜੋ ਵਿਵਰਣ ਦਿੱਤਾ ਹੈ, ਉਸ ਤੋਂ ਜ਼ਾਹਿਰ 
ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਕਿ ਅੰਗੇਜ਼ਾਂ ਦੀ ਪੰਜਾਬ ਜਿਤ ਉਤੇ ਇਸ ਨੂੰ ਕੋਈ 
ਰੋਸ ਨਹੀਂ, ਸਗੋ ਪ੍ਰਸੰਨ ਹੈ। ਲੇਖਕ ਨੇ ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀਆਂ 
ਹਨ। ਅਸਲ ਵਿਚ ਲੇਖਕ ਦੀ ਹਮਦਰਦੀ ਲਾਹੌਰ ਦਰਬਾਰ 
ਦੀ ਡੋਗਰਾਸ਼ਾਹੀ ਨਾਲ ਨਹੀਂ ਸੀ, ਕਿਉਂਕਿ ਉਸ ਨੇ ਉਸ 
ਦੇ ਦਾਦਾ-ਗੁਰੂ ਨੂੰ ਸ਼ਹੀਦ ਕੀਤਾ ਸੀ। 
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ਬੀਰਵਾਹ (ਨਗਰ) : ਜੈਮੂ ਅਤੇ ਕਸ਼ਮੀਰ ਪ੍ਰਦੇਸ਼ ਦੇ ਬਦਗਾਮ 
ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦਾ ਇਕ ਨਗਰ, ਜੋ ਸ੍ਰੀਨਗਰ ਤੋ 35 ਕਿ ਮੀ. ਦੱਖਣ 
-ਪੱਛਮ ਵਲ ਵਸਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਸਥਾਨਕ ਰਵਾਇਤ 
ਅਨੁਸਾਰ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਆਪਣੀ ਉਦਾਸੀ ਦੌਰਾਨ 
ਇਥੇ ਆਏ ਸਨ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਆਮਦ ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ ਇਥੇ 
“ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਚਰਨ ਅਸਥਾਨ ਦੂਖਨਿਵਾਰਨ' 
ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਇਹ ਸਥਾਨ “ਸੁਖਨਾਲਾ” ਨਾਂ ਦੀ 
ਕੂਲ੍ਹ ਕੰਢੇ ਸਥਿਤ ਹੋਣ ਕਾਰਣ ਸੈਨ 1948 ਈ. ਦੇ ਹੜਾਂ 
ਵਿਚ ਇਸ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਦੀ ਪਹਿਲੀ ਇਮਾਰਤ ਰੁੜ੍ਹ ਗਈ 
ਸੀ। ਇਸ ਦੀ ਵਰਤਮਾਨ ਇਮਾਰਤ ਦੀ ਉਸਾਰੀ ਸੈਨ 
1975 ਈ. ਵਿਚ ਹੋਈ। ਇਸ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਦਾ ਪ੍ਰਬੰਧ 
ਜੰਮੂ ਅਤੇ ਕਸ਼ਮੀਰ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਬੰਧਕ ਬੋਰਡ ਕਰਦਾ 
ਹੈ। 


(ਸੰਗਿਆ) ਹੈ। ਬੀੜਨਾ ਤੋਂ ਭਾਵ ਹੈ ਕਿਸੇ ਚੀਜ਼ ਨੂੰ ਚੈਗੀ 
ਤਰ੍ਹਾਂ ਨਾਲ ਲਪੇਟਣਾ ਜਾਂ ਸਮੇਟਣਾ। ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ 
ਦੀਆਂ ਜੋ ਖੁਲ੍ਹੀਆਂ ਜੁਜ਼ਾਂ ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਨੇ ਲਿਖੀਆਂ 
ਸਨ, ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਇਕ ਆਕਾਰ ਵਿਚ ਸਮੇਟਣ ਜਾਂ ਬੈਨ੍ਹਣ 
`ਤੇ ਜੋ ਆਕ੍ਿਤੀ ਤਿਆਰ ਹੋਈ, ਉਸ ਨੂੰ “ਬੀੜ” ਨਾਂ ਦਿੱਤਾ 
ਗਿਆ ਅਤੇ ਇਹੀ ਨਾਂ ਪ੍ਰਚਲਿਤ ਹੋ ਗਿਆ। ਇਹ ਨਾਂ ਹੱਥ 
-ਲਿਖਿਤ ਗੁਰੂ ਗੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਆਕਾਰਾਂ ਨਾਲ ਅਧਿਕਤਰ 
ਪ੍ਰਚਲਿਤ ਰਿਹਾ, ਪਰ ਕਈ ਵਾਰ ਛਪੇ ਹੋਏ ਗੁਰੂ ਗਰੰਥ ਸਾਹਿਬ 
ਦੇ ਸਰੂਪਾਂ ਲਈ ਵੀ “ਬੀੜ ਸਾਹਿਬ” ਸ਼ਬਦ ਵਰਤ ਲਿਆ 
ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਵਿਸਤਾਰ ਲਈ ਵੇਖੋ “ਪੁਰਾਤਨ ਬੀੜਾਂ”। 


ਬੀੜ (ਵੱਡਾ ਬਾਬਾ) : ਗੁਰੂ ਰੱਥ ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਇਕ ਹੱਥ- 
ਲਿਖਿਤ ਬੀੜ ਜੋ ਤਿੰਨ ਸਾਲਾਂ ਦੀ ਲਗਾਤਾਰ ਮਿਹਨਤ 
ਨਾਲ ਸੈਨ 2003 ਈ. ਵਿਚ ਮੁਕੰਮਲ ਹੋਈ ਹੈ। ਇਸ ਦੇ 
ਪੰਨੇ ਤਾਂ 1430 ਹੀ ਹਨ, ਪਰ ਆਮ ਬੀੜਾਂ ਨਾਲੋਂ ਇਸ ਦਾ 
ਫ਼ਰਕ ਹੈ ਕਿ ਇਹ ਬਹੁਤ ਵੱਡੇ ਆਕਾਰ ਦੀ ਹੈ। ਇਸ ਦਾ 
ਵਜ਼ਨ 45 ਕਿ ਗ੍ਰਾ. ਹੈ ਅਤੇ ਪਤਰਿਆਂ ਦਾ ਆਕਾਰ ਆਮ 
ਨਾਲੋਂ ਬਹੁਤ ਵੱਡਾ ਹੈ। ਇਸ ਦੀ ਲਿਖਾਈ ਵੀ ਸੁੰਦਰ ਹੈ। 
ਇਸ ਨੂੰ ਲਿਖਣ ਦਾ ਉਪਰਾਲਾ 66 ਸਾਲਾਂ ਨੂੰ ਅਪੜਨ 
ਵਾਲੇ ਸ. ਜਸਵੰਤ ਸਿੰਘ ਖੋਸਾ ਨੇ ਕੀਤਾ ਹੈ ਜੋ ਮਲੇਸ਼ੀਆ 
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ਬੀੜ ਟਿਕਾਣਾ ਭਾਈ ਰਾਮ ਕਿਸ਼ਨ 


ਵਿਚ ਸੁਰਖਿਆ ਗਾਰਦ ਵਿਚ ਸੇਵਾ ਕਰਦੇ ਸਨ। ਇਹ ਗੰਥ 
ਤਿਆਰ ਕਰਨ ਉਪਰੈਤ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਇੱਛਾ ਸੀ ਕਿ ਇਸ ਨੂੰ 
ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਦੀ ਸਿੱਖ ਰੈਫਰੈਂਸ ਲਾਇਬ੍ਰੇਰੀ ਵਿਚ ਰਖਿਆ 
ਜਾਏ ਤਾਂ ਜੋ ਸ਼ਰਧਾਲੂ ਦਰਸ਼ਨ ਕਰ ਸਕਣ। ਸੂਚਨਾ ਹੈ ਕਿ 
ਇਸ ਗ੍ਰੰਥ ਨੂੰ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੇ 400 ਸਾਲਾ 
ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਦਿਵਸ ਦੇ ਮੌਕੇ ਲਾਂਇਬ੍ਰੇਰੀ ਵਿਚ ਸਥਾਪਿਤ ਕਰ 
ਦਿੱਤਾ ਹੈ। ਇਸ ਗੰਥ ਨੂੰ ਖ਼ਰੀਦਣ ਲਈ ਕਈ ਸੈਸਥਾਵਾਂ ਨੇ 
ਖੋਸਾ ਹੋਰਾਂ ਨੂੰ ਕਿਹਾ ਹੈ, ਪਰ ਉਹ ਇਸ ਨੂੰ ਕਿਸੇ ਕੀਮਤ 
ਦੀ ਸ਼ਰਧਾ ਅਤੇ ਲਗਨ ਦਾ ਫਲ ਹੈ। 

ਇਸ ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ ਵੀ ਵੱਡੇ ਆਕਾਰ ਦਾ ਇਕ 
ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਲਿਖਣ ਦਾ ਉੱਦਮ ਗਿਆਨੀ ਪ੍ਰਤਾਪ 
ਸਿੰਘ ਨੇ ਕੀਤਾ ਸੀ। ਉਸ ਬੀੜ ਦੇ ਕੁਲ 1527 ਪੰਨੇ ਹਨ 
ਅਤੇ ਉਹ ਹੁਣ ਦਰਬਾਰ ਸਾਹਿਬ ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ ਦੀ ਉਪਰਲੀ 
ਮੰਜ਼ਿਲ ਵਿਚ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਿਤ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। 

ਦਸ ਸਾਲ ਲਗਾ ਕੇ ਸ. ਗੁਰਚਰਨ ਸਿੰਘ ਲੋਟੇ ਨੇ 
ਸੈਨ 1967 ਈ. ਵਿਚ ਬਰਮਿੰਘਮ ਨਗਰ ਵਿਚ ਇਕ ਬੀੜ 
ਆਪਣੇ ਹੱਥਾਂ ਨਾਲ ਲਿਖ ਕੇ ਮੁਕੰਮਲ ਕੀਤੀ, ਜਿਸ ਦੀ 
ਲਿਖਿਤ ਦਾ ਸਰੂਪ ਅਤਿਅੰਤ ਸੁੰਦਰ ਹੈ। 


ਬੀੜ ਟਿਕਾਣਾ ਭਾਈ ਰਾਮ ਕਿਸ਼ਨ : ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ 
ਦੀ ਇਹ ਬੀੜ ਟਿਕਾਣਾ ਭਾਈ ਰਾਮ ਕਿਸ਼ਨ, ਸ਼ੇਰਾਂ ਵਾਲਾ 
ਗੇਟ (ਟੀਬੀ. ਹਸਪਤਾਲ ਰੋਡ), ਪਟਿਆਲਾ ਵਿਚ ਸੁਰਖਿਅਤ 
ਹੈ। ਕੁਲ 760 ਪੱਤਰਿਆਂ ਦੀ ਇਸ ਬੀੜ ਵਲ ਪ੍ਰਸਤੁਤ 
ਲੇਖਕ ਦਾ ਸਭ ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ ਧਿਆਨ ਉਦੋ' ਗਿਆ ਜਦੋ 
ਸੈਨ 1970 ਈ. ਵਿਚ ਡੀ.ਲਿਟ. ਦੀ ਗਿਡਰੀ ਲਈ ਖੋਜ 
ਕਰ ਰਿਹਾ ਸਾਂ। ਇਸ ਬੀੜ ਦਾ ਮਹੱਤਵ ਇਸ ਪੱਖ ਤੋਂ' ਹੈ 
ਕਿ ਇਹ ਉਪਲਬਧ ਬੀੜਾਂ ਵਿਚ ਸਭ ਤੋਂ ਪੁਰਾਤਨ ਮਿਤੀ- 
ਅੰਕਿਤ ਬੀੜ ਹੈ। ਇਸ ਦੇ 'ਸੂਚੀ ਪੜ੍ਹ ਪੋਥੀ ਕਾ” ਵਿਚ ਇਸ 
ਦਾ ਲਿਖਣ ਸੈਮਤ 1710 ਮਿਤੀ ਹਾੜ ਸੁਦੀ 14 (ਸ਼ਮਤ 
7770 ਮਤਾ ਹਾੜ ਸਦੀ ੧# ਜੋਗ /ਗਿਰੰਲ /ਲਿਂਖਆ) 
ਦਿੱਤਾ ਹੋਇਆ ਹੈ, ਜੋ ਸੱਤਵੇਂ ਗੁਰੂ ਦਾ ਸਮਾਂ ਹੈ। ਇਸ ਦੀ 
ਪੁਸ਼ਟੀ “ਚਲਿਤ੍੍‌ ਜੋਤੀ ਜੋਤਿ ਸਮਾਵਣੇ ਕੇ” (ਪੱਤਰਾ ੧4) 
. ਤੋਂ ਵੀ ਹੋ ਜਾਂਦੀ ਹੈ ਕਿਉਕਿ ਛੇਵੇਂ ਗੁਰੂ ਤੋਂ ਬਾਦ ਦਾ ਕੋਈ 
ਚਲਿਤ੍ਰ ਨਹੀਂ ਲਿਖਿਆ ਹੋਇਆ। ਇਸ ਦੇ ਲਿਖਾਰੀ ਦਾ 
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ਬੀੜ ਡੇਰਾ ਬਾਬਾ ਰਾਮ ਰਾਇ 
ਨਾਂ ਗੁਰਦਿੱਤਾ ਸੀ ਜੋ ਜਾਤਿ ਦਾ ਸੇਖੋਂ ਜੱਟ ਅਤੇ ਉਧੋਵਾਲ 
ਦਾ ਵਾਸੀ ਸੀ (ਵੇਖੋ ਪੱਤਰਾ 760, “ਸਿਆਹੀ ਕੀ ਬਿਧਿ” 
ਤੋਂ ਬਾਦ)। 

ਇਸ ਦੇ ਆਰੰਭ ਵਿਚ ਕੇਵਲ “ਨੀਸਾਣੁ ਗੁਰੂ ਜੀ 
ਕੇ ਦਸ਼ਤਖਤ ਮਹਲਾ” ਉਕਤੀ ਦਰਜ ਹੈ, ਪਰ ਮਹਲਾ-ਅੰਕ 
ਨਹੀਂ ਲਿਖਿਆ ਹੋਇਆ। ਇਸ ਦੇ ਆਰੈਭ ਵਿਚ ਰਾਗਾਂ 
ਅਤੇ ਸ਼ਬਦਾਂ ਦੇ ਬਿਉਰੇ ਦੇ ਦੋ ਤਤਕਰੇ ਹਨ। ਇਸ ਦੇ ਪਹਿਲੇ 
ਤਤਕਰੇ ਵਿਚ “ਜਪੁਜੀ” ਦੇ ਨਾਲ ਸੀ ਗੁਰੂ ਰਾਮਦਾਸ ਜੀ 
ਦੇ ਦਸਖ਼ਤਾਂ ਵਾਲੇ ਜਪੁ ਦੀ ਚੌਥੀ ਥਾਂ 'ਤੇ ਨਕਲ ਹੋਣ ਦੀ 
ਜਾਣਕਾਗੀ ਦਿੱਤੀ ਗਈ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚ “ਸੋ-ਪੁਰਖ” ਵਾਲਾ 
ਸ਼ਬਦ-ਜੁਟ 'ਸੋਦਰੁ' ਸ਼ਬਦ-ਜੁਟ ਤੋ ਬਾਦ ਨਹੀਂ ਲਿਖਿਆ 
ਅਤੇ ਨ ਹੀ 'ਸੁਧ” ਅਤੇ “ਸੁਧ ਕੀਚੈ” ਉਕਤੀਆਂ ਵਾਰਾਂ ਦੇ 
ਅੰਤ ਉਤੇ ਅੰਕਿਤ ਹਨ। ਇਸ ਵਿਚ ਵਾਧੂ ਬਾਣੀ ਭਾਈ 
ਬੰਨੋ ਵਾਲੀ ਬੀੜ ਦੇ ਪੈਟਰਨ 'ਤੇ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚਲੇ ਕਈ 
ਹੋਰ ਨੁਕਤੇ ਵੀ ਵਿਚਾਰਨਯੋਗ ਹਨ। ਇਸ ਦੀ ਮੁੱਖ 
ਵਿਸ਼ੇਸ਼ਤਾ ਇਸ ਦਾ ਸਭ ਨਾਲੋਂ ਪੁਰਾਤਨ ਮਿਤੀ-ਅੰਕਿਤ 
ਹੋਣਾ ਹੈ। 


ਬੀੜ ਡੇਰਾ ਬਾਬਾ ਰਾਮ ਰਾਇ : ਗੂਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੀ 
ਇਹ ਬੀੜ ਡੇਰਾ ਬਾਬਾ ਰਾਮ ਰਾਇ, ਦੇਹਰਾਦੂਨ ਵਿਚ ਪਈ 
ਦਸੀ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਅੰਦਰਲੀ ਗਵਾਹੀ ਅਨੁਸਾਰ ਇਹ ਬੀੜ 
ਸੇ. 1716 ਬਿ. ਵਿਚ ਲਿਖੀ ਗਈ ਸੀ--ਸੰਮਤ 7776 
ਵਰਥ਼ੇਂ ਆਹ ਵੌਸ਼ਾਖ ਵਦ? ੧ ਦੋ /ਦਿਨ ਗ੍ਰੰਥ /ਲਿਖਾ। ਇਸ 
ਬੀੜ ਦੀ ਪੜਚੋਲ ਸਭ ਤੋ ਪਹਿਲਾਂ ਸ. ਜੀ.ਬੀ.ਸਿੰਘ ਨੇ 
ਕੀਤੀ ਅਤੇ ਫਿਰ ਭਾਈ ਰਣਧੀਰ ਸਿੰਘ ਨੇ ਇਸ ਬਾਰੇ ਕੁਝ 
ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਪਾਇਆ। ਸ. ਜੀ.ਬੀ.ਸਿੰਘ ਦੀ ਹੀ ਸੂਚਨਾ ਨੂੰ 
ਆਧਾਰ ਬਣਾ ਕੇ ਡਾ. ਪਿਆਰ ਸਿੰਘ ਨੇ “ਗਾਥਾ ਸੀ ਆਦਿ 
ਗ੍ਰੰਥ ਵਿਚ ਇਸ ਦਾ ਵਿਸ਼ਲੇਸ਼ਣ ਕੀਤਾ ਹੈ। 

ਰਵਾਇਤ ਹੈ ਕਿ ਇਹ ਬੀੜ ਗੁਰੂ ਹਰਿ ਰਾਇ ਨੇ 
ਆਪਣੇ ਪੁੱਤਰ ਬਾਬਾ ਰਾਮਰਾਇ ਨੂੰ ਦਿੱਲੀ ਜਾਣ ਵੇਲੇ ਸੌਂਪੀ 
ਸੀ।ਇਸ ਦੇ ਅੰਦਰਲੇ ਸੈਕੇਤਾਂ ##ਰਾ ਬਾਈ ਕਾ ਸ਼ਬਦ ਪੰਜਵੇ 
ਮਹਲੇ ਕੰ ਗਰੰਥ ਨਾਹ, /ਇਹ ਸ਼ਬਦ ਪੰਜਵੇ ਮਹਲ ਦੇ 
/ਠਾਰੰਝ ਉਪਰਟੁ #ਲਿ/ਖਿਆ (ਮਾਰੂ ਰਵਿਦਾਸ ਜੀ-ਸੁਖ 
ਸਾਗਰ ਸੁਰਿਤਰ ਚਿੰਤਾਮਣੀ”), ਇਤਨੇ ਸ਼ਲੋਕ ਪੰਜਵੇਂ ਮਹਲੇ 
ਕੇ ਗਿਰੰਥ ਓਪਰਹ /ਲਿਖੇ (ਸਲੋਕ ਵਾਰਾ ਤੇ ਵਧੀਕ, ਮ.੪ 
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ਬੀੜ-ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਨ 
ਤੋਂ ਬਾਦ)- ਤੋਂ ਪ੍ਤੀਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਕਿ ਇਸ ਬੀੜ ਦਾ ਕਿਸੇ 
ਹੋਰ ਬੀੜ ਤੋਂ ਉਤਾਰਾ ਕਰਵਾਇਆ ਗਿਆ ਅਤੇ ਇਸ ਦੀ 
ਸੁਧਾਈ ਜਾਂ ਮੁਕਾਬਲਾ ਪੰਜਵੇ' ਗੁਰੂ ਦੁਆਰਾ ਤਿਆਰ 
ਕਰਵਾਈ ਮੂਲ ਬੀੜ ਨਾਲ ਕੀਤਾ ਗਿਆ। 

ਇਸ ਵਿਚ ਨੌਵੇਂ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ ਦਰਜ ਨਹੀਂ 
ਹੈ। 'ਸੋ-ਪੁਰਖ” ਵਾਲਾ ਸ਼ਬਦ-ਜੁਟ ਮੌਜੂਦ ਹੈ। ਬਾਣੀ 
ਵਰਤਮਾਨ ਬੀੜਾਂ ਦੇ ਰਾਗ-ਕ੍ਰਮ ਅਨੁਸਾਰ ਚੜ੍ਹੀ ਹੈ। ਪੱਤਰੇ 
33 ਤੋਂ 651 ਤਕ ਇਕ ਲਿਖਾਰੀ ਦੀ ਕਲਮ ਵਿਚ ਹਨ 
ਅਤੇ ਅੰਤ ਉਤੇ ਛੇਵੇਂ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਚਲਾਣੇ ਦਾ ਸੈਮਤ ਦਿੱਤਾ 
ਹੋਇਆ ਹੈ-ਸੰਮਤ 7707 ਚੌੜ ਸ਼ਦੀ ੫ ਛਾਨੈਚਰਵਾਰ 
ਨਉਂ ਘੜਆ ਰਾਤ ਬੀਤੀ ਸ੍ਰ ਹ/ਰੈਗੀਬੈਂਟ ਜੀ ਸਮਾਣੰ 
ਚੌਤ ਕਾ ਸੰਕਰਾਤ / ਇਸ ਤੋਂ ਬਾਦ ਬਾਬਾ ਰਾਮ ਰਾਇ ਦੇ 
ਚਲਾਣੇ ਦਾ ਸੰਮਤ 1744 ਬਿ. ਕਿਸੇ ਹੋਰ ਕਲਮ ਦਾ 
ਲਿਖਿਆ ਹੋਇਆ ਮਿਲਦਾ ਹੈ। 

ਇਸ ਬੀੜ ਨੂੰ ਪਰਖਣ ਦੀ ਸੁਵਿਧਾ ਭਾਵੇਂ ਹੁਣ 
ਇੰਨੀ ਸੌਖੀ ਨਹੀ ਦਸੀ ਜਾਂਦੀ, ਪਰ ਚੂੰਕਿ ਇਹ ਪੰਚਮ 
ਗੁਰੂ ਦੁਆਰਾ ਤਿਆਰ ਕਰਵਾਈ ਮੂਲ ਬੀੜ ਨਾਲ ਮਿਲਾਈ 
ਹੋਈ ਹੈ ਅਤੇ ਮਿਤੀ-ਅੰਕਿਤ ਹੈ, ਇਸ ਲਈ ਸਾਧਾਰਣ 
ਬੀੜਾਂ ਨਾਲੋਂ ਇਸ ਦਾ ਨਿਸਚੈ ਹੀ ਅਧਿਕ ਮਹੱਤਵ ਹੈ। 
ਵਰਤਮਾਨ ਗੱਦੀਦਾਰ ਇਸ ਬੀੜ ਦੀ ਆਪਣੇ ਪਾਸ ਹੈਂਦ 
ਤੋਂ ਇਨਕਾਰੀ ਹੈ। 


ਬੀੜ-ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਨ (ਛਪਾਈ) :.ਪੰਜਾਬ ਵਿਚ ਛਾਪਾਸ਼ਾਨਾ 
ਆ ਜਾਣ ਨਾਲ ਗੁਰੂ ਰੀ੍‌ਥ ਸਾਹਿਬ ਨੂੰ ਛਾਪਣ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ 
ਵਲ ਧਿਆਨ ਦਿੱਤਾ ਜਾਣ ਲਗਾ। ਇਸ ਸੈਬੈਧ ਵਿਚ ਕੀਤੇ 
ਗਏ ਪਹਿਲੇ ਉਦਮ ਬਾਰੇ ਪੰਡਿਤ ਨਰੈਣ ਸਿੰਘ ਨੇ ਸੈਤ 
ਭਾਨ ਸਿੰਘ ਨਿਹੰਗ ਦੇ ਦਸੇ ਅਨੁਸਾਰ 'ਸੀ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ 
ਜੀ” (ਸਟੀਕ) ਦੀ ਪਹਿਲੀ ਪੋਥੀ ਦੀ “ਭੂਮਿਕਾ” (ਪੰਨੇ ਜ-ਝ) 
ਵਿਚ ਲਿਖਿਆ ਹੈ : 

ਸੰਮਤ 79765-75977 /ਝਕ਼ਮੀ /ਵਿਚ ਕੀਹਿਨੂਰ 
ਯੰਤਾਇਲਯ, ਲਾਹੌਰ, ਦਰਵਾਜ਼ਾ ਸ਼ੋਰਾਂ ਦੇ ਆਲਕ ਲਾਲਾ 
ਹਰਸ਼ੁਖ ਰਾਇ ਜੀ ਨੰ ਸੰ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸ਼ਨੰਹੇਥ ਜਾਂ ਨੂੰ ਛਾਪਣ 
ਲੀ ਸ਼ਲਾਹ ਕ?ਤ7/ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਸਰ ਅਲਾਲ ਤਖਤ ਜੀ ਆਣ 
ਕੰ ਪੁੰਥ ਪਾਸ਼ ਬੋਨਤਾ ਕੀਤੀ- “ਦਾਸ਼ ਦਾ /ਇੱਛਾ ਹੈ, ਜੋ 
ਸ਼ਾੰ ਗੁਰੂ ਗੁੱਥ ਸ਼ਹਿ ਜੀ ਛਾਪ ਜਾਵਨ, ਪੰਥ ਦਾਸ਼ ਨੂੰ 
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ਬੀੜ-ਪ੍ਕਾਸ਼ਨ 
ਹੁਕਮ ਦੋਵੇ ਜੰ ਕੇਹੜਾ ਬੀੜ ਛਾਪ ਜਾਵੇ ੭ ਅਰਥਾਤਾ 
ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ਼ ਜੀ ਵਾਲਾ ਬੀੜ, ਭਾਈ ਝੰਨੇਂ ਵਾਲ ਯੀੜ, 
ਪ੍ਚਲਤ ਹਨ /ਲਿਖਾਗੀ ਲੌਕ ਬ੍ਹਤਾ ਦੌਹਾਂ ਗੌੜਾਂ ਦੇ ਉਤਾਰੇ 
ਕਰਕੰ ਦੇਂਦੇ ਹਨ, ਤਨੈਨੀ ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਜੀ ਵਾਲ ਬੜਾ 
ਦੇ ਓਤਾਕੇ ਘਟ ਹੋਏ ਹਨ, ਓਗੀ ਛਾਪ ਦੇਵੈਗਾ /” 

ਉਸ਼ ਵੇਲ਼ੇ ਪੰਥ /ਵਿਚ ਏਸ਼ ਗੱਲ ਤੇ ਵੀਚਾਰ ਹੋਈ, 
ਪਰ ਅੰਤ ਫ਼ੈਸ਼ਲਾ ਹੋਯਾ /ਕੈ ਤਿੰਨਾ ਛੰੜਾਂ ਦੇ ਨਮ ਵਥੰ 
ਵਖਰੇ ਕਾਗਤਾਂ ਤੇ /ਲ਼ਿਖ ਕੇ ਸਰੋਵਰ /ਵਚ ਪਾ ਦਿਓ, ਜੰਹੜਾ 
ਕਾਗਤ ਤਰ ਆਵੇ, ਉਸੇ ਸੰੜ ਨੂੰ ਛਾਪ ਦਿੱਤਾ ਜਾਏ / 
ਇਸੇ ਫ਼ੈਸਲੇ ਅਨੁਸ਼ਾਰ ਕਾਗਤ ,ਲੈਥ' ਕੇ ਸ਼ ਹਰਿਮੰਦਿਰ 
ਸ਼ਾਹਿਬ ਜਾਂ ਦੇ ਅੰਦਰ ਅਰਦਾਸ਼ਾ ਸੌਂਹ ਕੰ, ਕਾਗਤ ਗਾਰ ਕੰ 
ਪੌੜੰ ਪ੍ਰਵਾਹ /ਦਿੱਤੇ ਗਏ / ਪਹਿਲੇ ਤਾਂ ਓੰਹਾ /ਤੌਨੰ ਕਾਗਤਾ 
ਸਰੋਵਰ ਵਿਚ ਟੁੱਛੀਂ ਆਰ ਗਏ, /ਫ਼ੈਰ ਦੋ ਘੰਟੇ ਤੱ ਮਗਰਾੱ 
ਇਕ ਕਾਗਤ ਉਪਰ ਤਰ ਆਲਾ / ਪੰਥ ਦੇ ਹਕਮ ਅਨੁਸਾਰ 
ਇਕ ਸਿੰਘ ਨੰ ਉਹ ਕਾਗਤ /ਲਿਆ ਕੇ ਦੀਵਾਨ ਦੇ /ਵਚਾ 
ਹਾਜ਼ਰ ਕੀਤਾ, ਉਸ ਨੂੰ ਖੋਲ ਕੇ ਪੜ੍ਹਿਆ ਤਾਂ /ਲਿੱਕਆ 
ਸ਼ੀ-ਦਖ਼ਦਮੌ ਸ਼ਾਹਹਿਝ ਵਾਲਾ ਬੀੜ ਛਪ / 

ਬੁਸ਼ / ਇਸ਼ ਹੁਕਮ ਨੂੰ ਪ੍ਵਾਨ ਕੀਤਾ ਗਿਆ, 
ਅਤੇ ਸਰ ਦਮਦਮੇ ਸ਼ਾਹਿਝ ਜੀ ਵਾਲਾ ਬੀੜ ਛੱਪਣ ਲਰਨੀ / 
ਸਭ ਤ' ਪਹਿਲ ਬੋੜ ਨੂੰ ਭਾਈ ਤਾਰਾ /ਨੰਘ ਜੀ /ਲਥਾਗੀ 
(ਭਾਈ ਸ਼ਾਹਹਿਸ਼ ਅੰਸ.ਐਸ਼. ਲਾਹਰਾ ਸਿੰਘ ਜੀ ਦੇ ਪਤਾ 
ਜੀ) ਨੰ ਲਿਖਿਆ ਗੀ//ਇਹ ਬੌੜ ਸੰਮਤ 3927-22 /ਝ. 
ਵਿਚ ਛਪ? .ਸੀ/ ਫੇਰ ਇਸ ਤੰ' ਕੌਈ ਚਾਰ ਪੰਜ ਵਜੂੰ ਮਗਰੋਂ 
ਦੂਜਾੰ ਵੇਗੀੰ ਦੀਵਾਨ ਝੂਟਾ ਸਿੰਘ ਜੀ ਦੇ ਅਤਥਾ ਆਫ਼ਤਾਬਾ 
ਪੰਜਾਬ" ਲਾਹੌਰ /ਵਿਚ ਛਪੇ ਸ਼ਨ ਤੇ ਫੇਰ ਤਨੈਜੀ ਵੇਰ ਮੰਹਰਚੰਦਾ 
ਚੁਹਟਾ ਵਸ਼ਤਾੀੰ ਭਗਤ ਵਾਲ ਨੰ ਛਪਵਾਲ਼ਾ ਸੀ / 

ਪੰਡਿਤ ਨਰੈਣ ਸਿੰਘ ਨੇ ਅਗੇ ਚਲ ਕੇ ਇਹ ਵੀ 
ਦਸਿਆ ਕਿ ਟਾਈਪ ਦੇ ਛਾਪੇ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਗੰਥ ਸਾਹਿਬ ਨੂੰ 
ਛਾਪਣ ਦਾ ਪਹਿਲਾ ਉਦਮ ਭਾਈ ਹੀਰਾ ਨੰਦ ਨੇ ਲਾਹੌਰ 
ਵਿਚ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਸੈਮਤ 1935 ਬਿ. ਦੇ ਨੌੜੇ ਤੇੜੇ ਤਿੰਨ 
ਸੈਂਚੀਆਂ ਵਿਚ, ਅਤੇ ਦੂਜੀ ਵਾਰ ਸੰਮਤ 1950 ਬਿ. 
(1893 ਈ.) ਵਿਚ ਛੋਟੀ ਬੀੜ ਛਾਪੀ ਜਿਸ ਦੇ 1313 
ਪੰਨੇ ਸਨ। ਫਿਰ ਕੁਝ ਚਿਰ ਬਾਦ ਮੁਨਸ਼ੀ ਗੁਲਾਬ ਸਿੰਘ ਨੇ 
1430 ਪੰਨਿਆਂ ਵਾਲੀ ਬੀੜ ਛਾਪੀ। ਕਦ ਛਪੀ ? ਇਸ 
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ਬੀੜ ਬਾਬਾ ਬੁੱਢਾ ਜੀ, ਗੁਰਦੁਆਰਾ 


ਬਾਰੇ ਸਹੀ ਪਤਾ ਨਹੀਂ; ਪਰ ਇਹ ਗੱਲ ਸੈਨ 1904 ਈ. 
ਤੋਂ ਕਾਫ਼ੀ ਪਹਿਲਾਂ ਦੀ ਹੈ। ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ ਗੁਰੁ ਗੁੰਥ ਸਾਹਿਬ 
ਦਾ ਪਹਿਲੀ ਵਾਰ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਨ ਸੈਨ 1864-65 ਈ. ਵਿਚ 
ਕੌਹੇਨੂਰ ਯੋਤ੍ਰਾਲਯ, ਲਾਹੌਰ ਵਲੋ' ਹੋਇਆ ਅਤੇ ਬੀੜ ਦਾ 
ਲੇਖਨ-ਕਾਰਜ ਭਾਈ ਤਾਰਾ ਸਿੰਘ ਨੇ ਕੀਤਾ। 

ਇਸ ਤੋਂ ਬਾਦ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਂਹਿਬ ਦਾ ਵੀਹਵੀਂ 
ਸਦੀ ਦੇ ਦੂਜੇ ਦਹਾਕੇ ਵਿਚ ਜੋ ਮਹੱਤਵਪੂਰਣ ਅਤੇ 
ਵਿਸ਼ਵਸਤ ਸਰੂਪ ਛਪ ਕੇ ਸਾਹਮਣੇ ਆਇਆ, ਉਹ ਸੀ 
ਸ. ਚਰਨ ਸਿੰਘ ਸ਼ਹੀਦ ਦਾ ਕਰਤਾਰਪੁਰੀ ਬੀੜ ਨਾਲ ਮਿਲਾ 
ਕੇ ਤਿਆਰ ਕੀਤੇ ਹੋਏ ਪਾਠ ਵਾਲਾ। ਇਸ.ਨੂੰ ਰਾਯ ਸਾਹਿਬ 
ਛਾਪਿਆ ਗਿਆ। ਇਸ ਦੇ ਮੁੱਖ ਪੰਨੇ ਉਤੇ ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ 
ਲਿਖਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ-- /ਇਹ ਸ਼ਾ ਗਰ ਗ੍ਰੰਥ ਸ਼ਭਹੇਲ ਜਾ 
ਕਾਰਤਾਰਪੁਰ ਵਾਲੇ ਦਰਸ਼ਾਰ ਸ਼ਭਹਿਸ਼ ਨਾਲ ਸ਼ਧਾਯਾ ਗਿਆ 
ਹੈ ਅਰ ਸ਼ਥ ਗੁਰੂ ਗੁੱਥ ਸ਼ਭੰਹਬਾਂ ਨਾਲੇ ਸ਼ੱਧ ਹੈ/ 

ਇਸ ਤੋਂ' ਬਾਦ ਸ਼ੁੱਧ ਗੁਰਬਾਣੀ ਟਸਟ ਅਤੇ ਹੋਰ 
ਕਈ ਸੈਸਥਾਵਾਂ/ਸੰਪ੍ਰਦਾਵਾਂ ਵਲੋਂ ਛਾਪੇ ਗਏ ਸਰੂਪਾਂ ਦਾ 
ਆਧਾਰ ਇਹੀ ਸਰੂਪ ਹੈ। ਸ਼ੋ੍‌ਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਬੰਧਕ 
ਕਮੇਟੀ ਨੇ ਗੰਥ ਸਾਹਿਬ ਨੂੰ ਛਾਪਣ ਦਾ ਉਦਮ ਪਹਿਲੀ 
ਵਾਰ ਸੈਨ 1952 ਈ. ਵਿਚ ਕੀਤਾ। 


ਬੀੜ ਬਾਬਾ ਬੁੱਢਾ ਜੀ, ਗੁਰਦੁਆਰਾ : ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ 
ਦੇ ਠੱਟਾ ਪਿੰਡ ਦੇ ਨੇੜੇ ਬਾਬਾ ਬੁੱਢਾ ਜੀ ਦਾ ਆਸ਼੍ਮ ਜਿਥੇ 
ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਆਪਣੇ ਜੀਵਨ ਦਾ ਕਾਫ਼ੀ ਸਮਾਂ ਬਤੀਤ ਕੀਤਾ 
ਸੀ। ਦਰਬਾਰ ਸਾਹਿਬ ਅਤੇ ਸਰੋਵਰ ਦੀ ਉਸਾਰੀ ਤੋਂ ਬਾਦ 
ਆਪ ਨੇ ਇਸ ਬੀੜ ਵਿਚ ਨਿਵਾਸ ਕਰਕੇ 'ਗੁਰੂ ਕਾ ਲੈਗਰ” 
ਲਈ ਪਸ਼ੂਆਂ ਦੀ ਸੇਵਾ-ਸੈਭਾਲ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤੀ। ਇਹ ਧਰਤੀ 
ਪਟੀ ਦੇ ਚੌਧਰੀ ਲੈਗਾਹ ਨੋ ਆਪਣੀ ਨਿਜੀ ਜਾਇਦਾਦ 
ਵਿਚੋਂ ਭੇਂਟ ਕੀਤੀ। ਇਥੇ ਹੀ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਦੀ 
ਸੁਪਤਨੀ ਮਾਤਾ ਗੀਗਾ ਜੀ ਨੇ ਪੁੱਤਰ-ਰਤਨ ਦਾ ਬਾਬਾ ਜੀ 
ਤੋਂ ਵਰਦਾਨ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕੀਤਾ। ਇਥੇ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ 
ਨੇ ਵੀ ਚਰਣ ਪਾਏ ਸਨ। 

ਇਸ ਆਸ਼੍ਮ ਦੀਆਂ ਇਮਾਰਤਾਂ ਦੀ ਉਸਾਰੀ 
ਬਾਬਾ ਗੁਰਮੁਖ ਸਿੰਘ ਸੇਵਾ ਵਾਲਿਆਂ ਦੇ ਸੇਵਕ ਬਾਬਾ ਖੜਕ 
ਸਿੰਘ ਨੇ ਕਰਵਾਈ। ਹੁਣ ਇਥੇ ਦਰਬਾਰ ਹਾਲ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ 
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ਬੜਾ ਸੁੰਦਰ ਦੀਵਾਨ ਹਾਲ, ਗੁਰੂ ਕਾ ਲੈਗਰ ਅਤੇ ਯਾਤ੍ਰੀ 
“ਨਿਵਾਸ ਬਣੇ ਹੋਏ ਹਨ। ਇਹ ਧਰਮ-ਧਾਮ ਸ਼ੋਰ ਮਣੀ 
ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਬੰਧਕ ਕਮੇਟੀ ਨਾਲ ਸੈਬੈਧਿਤ ਹੈ, ਪਰ ਇਸ 
ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਸਥਾਨਕ ਕਮੇਟੀ ਕਰਦੀ ਹੈ। ਹਰ ਸੰਗ੍ਰਾਂਦ ਨੂੰ 
ਇਥੇ ਭਾਰੀ ਸੈਗਤ ਜੁੜਦੀ ਹੈ।21 ਅਸੂ ਨੂੰ ਵਾਰਸ਼ਿਕ ਮੇਲਾ 
ਲਗਦਾ ਹੈ। ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਦੀਆਂ ਇਮਾਰਤਾਂ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ 
ਸੈਨ 1963 ਈ. ਵਿਚ ਖ਼ਾਲਸਾ ਹਾਇਰ ਸੈਕੰਡਰੀ ਸਕੂਲ 
ਅਤੇ ਸੈਨ 1969 ਈ. ਵਿਚ ਖ਼ਾਲਸਾ ਕਾਲਜ ਵੀ ਸਥਾਪਿਤ 
ਹੋ ਚੁਕੇ ਹਨ। 


ਬੁੰਗਾ (ਪਿੰਡ) : ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਰੋਪੜ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦਾ ਇਕ ਪਿੰਡ, ਜੋ 
ਕੀਰਤਪੁਰ ਤੋ 5 ਕਿ.ਮੀ. ਦੱਖਣ ਵਾਲੇ ਪਾਸੇ ਸਥਿਤ ਹੈ। 
ਇਥੇ ਗੁਰੂ ਹਰਿ ਰਾਇ ਸਾਹਿਬ ਆਪਣੇ ਘੋੜੇ ਰਖਦੇ ਸਨ। 
ਕਈ ਵਾਰ ਗੁਰੂ ਜੀ ਖ਼ੁਦ ਆ ਕੇ ਘੋੜਿਆਂ ਨੂੰ ਵੇਖਦੇ ਸਨ। 
ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਆਮਦ ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ ਇਥੇ ਜੋ ਸਮਾਰਕ 
ਕਾਇਮ ਹੋਇਆ, ਉਸ ਦਾ ਨਾਂ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਬੁੰਗਾ ਸਾਹਿਬ” 
ਰਖਿਆ ਗਿਆ। ਇਸ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਦੇ ਨਾਂ ਤੇ ਪਿੰਡ ਦਾ ਨਾਂ 
ਵੀ 'ਬੁੰਗਾ” ਪ੍ਰਚਲਿਤ ਹੋ ਗਿਆ। ਇਸ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਦੇ 
ਚੁਬੱਚਾ ਹੁੰਦਾ ਸੀ, ਹੁਣ ਕੇਵਲ ਉਸ ਦੇ ਚਿੰਨ੍ਹ ਵਜੋਂ ਇਕ 
ਛੋਟਾ ਜਿਹਾ ਚੌਕੋਰ ਚੁਬੱਚਾ ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਇਸ 
ਚੁਬੱਚੇ ਕਰਕੇ ਇਸ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਨੂੰ “ਚੁਬੱਚਾ ਸਾਹਿਬ” ਵੀ 
ਕਹਿ ਦਿੱਤਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਨਹਿਰ ਦੇ ਕੰਢੇ ਉੱਚੀ ਥਾਂ 'ਤੇ 
ਕਮੇਟੀ ਨਾਲ ਸੰਬੰਧਿਤ ਹੈ ਅਤੇ ਇਸ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ 
ਸਥਾਨਕ ਕਮੇਟੀ ਕਰਦੀ ਹੈ। ਮੁੱਖ ਮੁੱਖ ਪੁਰਬ ਇਸ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ 
ਵਿਚ ਬੜੀ ਰੁਚੀ ਨਾਲ ਮੰਨਾਏ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। 


ਬੁੰਗੇ : 'ਖੁੰਗਾ” ਸ਼ਬਦ ਫ਼ਾਰਸੀ ਦੇ 'ਸ਼ੁੰਗਹ' ਸ਼ਬਦ ਦੇ ਤਦਭਵ 
ਰੂਪ ਵਿਚ ਪੰਜਾਂਬੀ ਵਿਚ ਵਰਤਿਆ ਜਾਣ ਲਗਿਆ ਹੈ। 
ਇਸ ਦਾ ਅਰਥ ਹੈ ਰਹਿਣ ਦਾ ਸਥਾਨ। ਪਰ ਸਿੱਖ ਸਮਾਜ 
ਵਿਚ ਇਹ ਸ਼ਬਦ ਇਤਿਹਾਸਿਕ ਗੁਰੁ-ਧਾਮਾਂ ਅਤੇ ਖ਼ਾਸ 
ਕਰ ਦਰਬਾਰ ਸਾਹਿਬ, ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਦੇ ਇਰਦ-ਗਿਰਦ ਬਣੇ 
ਉਨ੍ਹਾਂ ਨਿਵਾਸਾਂ ਲਈ ਰੁੜ੍ਹ ਹੋ ਗਿਆ, ਜੋ ਮਿਸਲ-ਯੁਗ 
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ਵਲੋਂ ਬਣਾਏ ਗਏ ਸਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਦਰਬਾਰ ਸਾਹਿਬ ਦੇ 
ਦਰਸ਼ਨਾਂ ਨੂੰ ਆਏ ਸਰਦਾਰ ਜਾਂ ਜੱਥੇਦਾਰ ਖ਼ੁਦ ਠਹਿਰਦੇ 
ਹੁੰਦੇ ਸਨ ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਦਲ ਬਲ ਨਗਰ ਤੋਂ ਬਾਹਰ ਰੁਕਦੇ 
ਸਨ। ਘਟੋ ਘਟ ਹਰ ਮਿਸਲ ਦਾ ਇਕ ਇਕ ਬੁੰਗਾ ਜ਼ਰੂਰ 
ਬਣਿਆ ਹੁੰਦਾ, ਜਿਵੇਂ ਬੁੰਗਾ ਸੁਕਰਚਕੀਆਂ, ਸਿੰਘਪੁਰੀਆਂ, 
ਸ਼ਹੀਦਾਂ, ਨਕੈਂਦੀਆਂ, ਕਨ੍ਹੀਆਂ, ਅਆਹਲੂਵਾਲੀਆਂ, 
ਰਾਮਗੜ੍ਹੀਆਂ ਆਦਿ। ਛੋਟੀਆਂ ਛੋਟੀਆਂ ਰਿਆਸਤਾਂ ਵਾਲਿਆਂ 
ਨੇ ਵੀ ਆਪਣੇ ਬੁੰਗੇ ਉਸਾਰ ਲਏ ਸਨ, ਜਿਵੇਂ ਬੁੰਗਾ 
ਜਲਿਆਂਵਾਲਾ, ਸ਼ਾਹਾਬਾਦੀਆਂ, ਮਜੀਠੀਆਂ, ਲਾਡਵਾ, 
ਬੂੜੀਏਵਾਲੀਆਂ, ਥਾਨੋਸਰੀਆ ਆਦਿ। ਇਸ ਤੋ ਇਲਾਵਾ 
ਕੁਝ ਸਰਦਾਰਾਂ ਦੇ ਨਾਂ ਉਤੇ ਵੀ ਬੁੰਗੇ ਕਾਇਮ ਹੋਏ , ਜਿਵੇਂ 
ਬੁੰਗਾ ਬਘੇਲ ਸਿੰਘ, ਤਾਰਾ ਸਿੰਘ ਗ਼ਾਇਬਾ ਆਦਿ। ਬਾਦ 
ਵਿਚ ਸੈਪ੍ਦਾਈ ਗਿਆਨੀਆਂ, ਰਾਗੀਆਂ, ਗ੍ਰੰਥੀਆਂ ਨੇ ਵੀ 
ਆਪਣੇ ਨਿਵਾਸਾਂ ਨੂੰ ਬੁੰਗੇ ਅਖਵਾਉਣਾ ਸ਼ੁਰੂ ਕਰ ਦਿੱਤਾ। 
ਇਹ ਅਸਲੋ' ਦਰਬਾਰ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਨੇੜੇ ਰਹਿਣ ਦੀ ਸੁਵਿਧਾ 
ਨੂੰ ਮੁਖ ਰਖਦਿਆਂ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਬਣਾਏ ਰਿਹਾਇਸ਼ੀ ਮਕਾਨ ਸਨ, 
ਜਿਥੇ ਉਹ ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੇ ਪਾਠ, ਵਿਆਖਿਆ, ਕੀਰਤਨ 
ਆਦਿ ਬਾਰੇ ਸਿਖਿਆ ਵੀ ਦਿੰਦੇ ਸਨ। ਇਹ ਅਸਲ ਵਿਚ 
ਟਕਸਾਲਾਂ ਜਾਂ ਪਾਠਸ਼ਾਲਾਂ ਸਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਬੁੰਗਿਆਂ ਵਿਚੋਂ 
ਸਭ ਤੋਂ ਪੁਰਾਣਾ ਬੁੰਗਾ “ਅਕਾਲ ਬੁੰਗਾ” ਸੀ, ਜੋ ਹੁਣ “ਅਕਾਲ 
ਤਖ਼ਤ' ਵਜੋਂ ਸੁਸ਼ੋਭਿਤ ਹੈ। 

ਇਨ੍ਹਾਂ ਬੁੰਗਿਆਂ ਦੀ ਕੁਲ ਗਿਣਤੀ ਪੁਰਾਤਨ 
ਦਸਤਾਵੇਜ਼ਾਂ ਵਿਚ 72 ਤਕ ਮੰਨੀ ਗਈ ਹੈ। ਕਈ ਵਿਦਵਾਨ 
ਉਦਾਸੀ ਸਾਧਾਂ ਦੁਆਰਾ ਕਾਇਮ ਕੀਤੇ ਅਖਾੜਿਆਂ ਨੂੰ ਵੀ 
ਬੁੰਗਿਆਂ ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਕਰ ਲੈਂਦੇ ਹਨ। ਦਰਬਾਰ ਸਾਹਿਬ 
ਦੀ ਪਰਿਕਰਮਾ ਨੂੰ ਖੁਲ੍ਹਾ ਕਰਨ ਨਿਮਿਤ ਅਧਿਕਾਂਸ਼ ਬੰਗੇ 
ਢਾਹ ਦਿੱਤੇ ਗਏ ਹਨ। ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਦੇ ਸੈਕਟ-ਕਾਲ ਵਿਚ 
ਇਨ੍ਹਾਂ ਬੁੰਗਿਆਂ ਦਾ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਮਹੱਤਵ ਰਿਹਾ ਹੈ। ਗੁਰਮਤਿ 
ਗਿਆਨ ਦੇ ਪ੍ਰਚਾਰ ਪ੍ਰਸਾਰ ਵਿਚ ਵੀ ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ 
ਭੂਮਿਕਾ ਨਿਭਾਈ ਹੈ। 


ਬੁੱਚੇਕੇ (ਪਿੰਡ) : ਪੱਛਮੀ ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਸ਼ੇਖੂਪੁਰਾ ਜ਼ਿਲ੍ਹ ਵਿਚ 
“ਨਨਕਾਣਾ ਸਾਹਿਬ” ਨਗਰ ਤੋ 15 ਕਿ.ਮੀ. ਦੱਖਣ-ਪੱਛਮ 
ਵਿਚ ਸਥਿਤ ਇਕ ਪੁਰਾਤਨ ਪਿੰਡ , ਜਿਥੇ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ 
ਦੇਵ ਜੀ ਨਨਕਾਣਾ ਸਾਹਿਬ ਤੋ ਚਲ ਕੇ ਆਏ ਸਨ। ਗੁਰੂ 
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ਬੁੱਢਾ ਸਿੰਘ, ਭਾਈ 
ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਆਮਦ ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ ਇਸ ਪਿੰਡ ਵਿਚ 
“ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ ਪੰਜਵੀਂ ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ। 
ਇਸ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਦੀ ਸੇਵਾ-ਸੈਭਾਲ ਨਿਰਮਲੇ ਸੈਤ ਕਰਦੇ 
ਸਨ। ਸੈਨ 1947 ਈ. ਵਿਚ ਪੰਜਾਬ ਦੀ ਵੰਡ ਕਾਰਣ 
ਇਹ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪਾਕਿਸਤਾਨ ਵਿਚ ਰਹਿ ਗਿਆ ਹੈ। ਦੇਸ਼ 
-ਵੰਡ ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ ਇਸ ਧਾਮ ਉਤੇ ਚੇਤਰ ਦੀ ਸੰਗ੍ਰਾਂਦ 
ਵਾਲੇ ਦਿਨ ਸਾਲਾਨਾ ਮੇਲਾ ਲਗਦਾ ਹੁੰਦਾ ਸੀ। 


ਬੁੱਢਨਸ਼ਾਹ, ਪੀਰ : ਇਕ ਮੁਸਲਮਾਨ ਫ਼ਕੀਰ ਜਿਸ ਦਾ 
ਸੈਵਾਦ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨਾਲ ਹੋਇਆ ਸੀ। ਵੇਖੋ 
“ਕੀਰਤਪੁਰ”। 


ਬੁੱਢਾ ਸਿੰਘ (ਮ. 1718 ਈ.) : ਸੁਕਰਚਕੀਆ ਖ਼ਾਨਦਾਨ 
ਦਾ ਮੋਢੀ ਅਤੇ ਮਹਾਰਾਜਾ ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ ਦਾ ਪੜਦਾਦਾ 
ਸ. ਬੁੱਢਾ ਸਿੰਘ ਦਾ ਜਨਮ ਭਾਗ ਮੱਲ ਦੇ ਘਰ ਗੁਜਰਾਂਵਾਲਾ 
ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ ਸੁਕਰਚਕ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਹੋਇਆ। ਇਸ ਨੇ ਗੁਰੂ 
ਹਰਿ ਰਾਇ ਜੀ ਤੋ' ਸਿੱਖੀ ਧਾਰਣ ਕੀਤੀ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ 
ਸਿੰਘ ਜੀ ਤੋਂ ਅੰਮ੍ਰਿਤਪਾਨ ਕੀਤਾ। ਉਸ ਤੋ ਬਾਦ ਇਹ 
ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੁਆਰਾ ਲੜੇ ਯੁੱਧਾਂ ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਹੋਇਆ। ਜਦੋ 
ਬੈਦਾ ਬਹਾਦਰ ਪੰਜਾਬ ਵਿਚ ਆਇਆ, ਤਾਂ ਇਹ ਆਪਣੇ 
ਦਲ-ਬਲ ਸਹਿਤ ਉਸ ਨਾਲ ਰਲ ਗਿਆ ਅਤੇ ਕਈ ਯੁੱਧਾਂ 
ਵਿਚ ਹਿੱਸਾ ਪਾਇਆ। ਇਸ ਨੇ ਆਪਣੇ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਇਕ ` 
ਵੱਡੀ ਹਵੇਲੀ ਬਣਵਾਈ ਅਤੇ ਸਾਰੇ ਇਲਾਕੇ ਵਿਚ ਆਪਣੀ 
ਧਾਕ ਜਮਾਈ। ਬਾਦ ਵਿਚ ਆਪਣੇ ਪਿੰਡ ਦਾ ਚੌਧਰੀ ਵੀ 
ਬਣਿਆ। ਇਹ ਇਕ ਨਿਡਰ ਯੋਧਾ ਸੀ। ਇਸ ਦੇ ਸ਼ਰੀਰ 
ਉਤੇ ਸ਼ਸਤਰਾਂ ਅਤੇ ਬੰਦੂਕਾਂ ਦੇ ਜ਼ਖ਼ਮਾਂ ਦੇ ਅਨੇਕ ਚਿੰਨ੍ਹ 
ਸਨ। ਘੋੜਸਵਾਰੀ ਵਿਚ ਇਸ ਦੀ ਬਹੁਤ ਰੁਚੀ ਸੀ। ਕਹਿੰਦੇ 
ਹਨ ਇਸ ਨੇ ਦੇਸੀ” ਨਾਂ ਦੀ ਆਪਣੀ ਚਿਤ-ਕਬਰੀ ਘੋੜੀ 
ਉਤੇ ਸਵਾਰ ਹੋ ਕੇ ਪੰਜਾਹ ਵਾਰ ਰਾਵੀ, ਚਨਾਬ ਅਤੇ ਜੇਹਲਮ 
ਦਰਿਆਵਾਂ ਨੂੰ ਪਾਰ ਕੀਤਾ। ਇਸ ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ ਸੈਨ 1718 
ਈ. ਵਿਚ ਹੋਇਆ। 


ਬੁੱਢਾ ਸਿੰਘ, ਭਾਈ (ਮ. 1774 ਈ.) : ਇਕ ਬਰਾੜ ਜੱਟ 
ਸਰਦਾਰ ਜੋ ਦਲ ਖ਼ਾਲਸੇ ਵਲੋ' ਜਨਵਰੀ 1764 ਈ. ਵਿਚ 
ਸਰਹਿੰਦ ਉਤੇ ਕੀਤੀ ਚੜ੍ਹਾਈ ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਸੀ। ਜ਼ੈਨ ਖ਼ਾਨ 
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ਬੁੱਢਾ ਜੌਹੜ, ਗੁਰਦੁਆਰਾ 
ਦੇ ਮਾਰੇ ਜਾਣ ਤੋਂ ਬਾਦ ਸਰਹਿੰਦ ਦਾ ਪ੍ਰਸ਼ਾਸਕ ਨਿਯੁਕਤ 
ਕਰਨ ਵੇਲੇ ਇਕ ਸਮਸਿਆ ਖੜੀ ਹੋ ਗਈ ਕਿਉਂਕਿ ਗੁਰੂ 
ਦੀ ਮਾਰੀ ਸਰਹਿੰਦ ਦਾ ਕੋਈ ਵੀ ਪ੍ਰਸ਼ਾਸਕ ਬਣਨ ਲਈ 
ਤਿਆਰ ਨਹੀਂ ਸੀ। ਬੁੱਢਾ ਸਿੰਘ ਵਲੋਂ ਯੁੱਧ ਵਿਚ ਦਰਸਾਈ 
ਸੂਰਬੀਰਤਾ ਨੂੰ ਵੇਖ ਕੇ ਦਲ ਖ਼ਾਲਸਾ ਨੇ ਇਹ ਅਧਿਕਾਰ 
ਬੁੱਢਾ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਸੈਂਪਿਆ ਅਤੇ ਊਠ ਦੁਆਰਾ ਖਿਚੀ ਜਾਣ 
ਵਾਲੀ ਇਕ ਤੋਪ ਅਤੇ 150 ਬੰਦੂਕਾਂ ਵੀ ਦਿੱਤੀਆਂ। ਬਾਦ 
ਖ਼ਰੀਦ ਲਿਆ ਗਿਆ। ਇਸ ਦੀ ਸੈਨ 1774 ਈ. ਵਿਚ 
ਕੈਥਲ ਨਗਰ ਅੰਦਰ ਮਿ੍‌੍‌ਤੂ ਹੋਈ। 


ਬੁੱਢਾ ਜੌਹੜ , ਗੁਰਦੁਆਰਾ : ਰਾਜਸਥਾਨ ਪ੍ਦੇਸ਼ ਦੇ ਸੀ 
ਵਾਲੀ ਸੜਕ ਉਤੇ ਲਗਭਗ 30 ਕਿ.ਮੀ. ਦੀ ਦੂਰੀ ਉਤੇ 
ਡਾਬਲਾ ਪਿੰਡ ਦੇ ਨੇੜੇ ਸਥਿਤ ਇਕ ਇਤਿਹਾਸਿਕ ਗੁਰੂ- 
ਧਾਮ ਜੋ ਪੰਜਾਬ ਵਿਚ ਮੁਗ਼ਲਾਂ ਵਲੋਂ ਪਰਿਪੀੜਤ ਸਿੱਖਾਂ ਦੀ 
ਪਨਾਹਗਾਹ ਸੀ। ਜਦੋਂ ਸੈਨ 1739 ਈ . ਵਿਚ ਜ਼ਕਰੀਆ 
`ਖ਼ਾਨ ਨੇ ਸਿੱਖਾਂ ਉਤੋਂ ਜ਼ੁਲਮ ਦੀ ਹਨੇਰੀ ਚੜ੍ਹਾ ਦਿੱਤੀ, ਤਾਂ 
ਭਾਈ ਬੁੱਢਾ ਸਿੰਘ ਦਾ ਜੱਥਾ ਇਸ ਸਥਾਨ ਉਤੇ ਆ ਕੇ 
ਠਹਿਰਿਆ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਿਨਾਂ ਵਿਚ ਹੀ ਮੱਸੇ ਰੈਘੜ ਨੇ 
ਹਰਿਮੰਦਿਰ ਸਾਹਿਬ, ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਦੀ ਬੇਅਦਬੀ ਸ਼ੁਰੂ ਕਰ 
ਦਿੱਤੀ। ਇਸ ਦੀ ਸੂਚਨਾ ਜਦ ਭਾਈ ਬਲਾਕਾ ਸਿੰਘ ਨੇ 
ਬੁੱਢਾ ਜੌਹੜ ਵਿਚ ਪੰਥ ਨੂੰ ਦਿੱਤੀ, ਤਦ ਭਾਈ ਸੁਖਾ ਸਿੰਘ 
ਅਤੇ ਭਾਈ ਮਹਿਤਾਬ ਸਿੰਘ ਸੈਨ 1740 ਈ ਵਿਚ ਮੱਸੇ 
ਰੈਘੜ ਨੂੰ ਦੰਡ ਦੇਣ ਲਈ ਬੁੱਢਾ ਜੌਹੜ ਤੋਂ ਚਲ ਪਏ ਅਤੇ 
ਮੱਸੇ ਦਾ ਸਿਰ ਵੱਢ ਕੇ ਖ਼ਾਲਸਾ ਪੰਥ ਪਾਸ ਉਥੇ ਲੈ ਆਏ। 
ਸੈਤ ਫਤਹਿ ਸਿੰਘ ਨੇ ਰਾਜਸਥਾਨ ਵਿਚ ਸਿੱਖੀ ਦਾ ਪ੍ਰਚਾਰ 
ਕਰਨ ਲਈ ਬੁੱਢਾ ਜੌਹੜ ਨੂੰ ਆਪਣਾ ਕੇਂਦਰ ਬਣਾਇਆ 
ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਸੂਰਮਿਆਂ ਦੀ ਯਾਦ ਵਜੋਂ ਸੈਨ 1956 ਈ. 
ਵਿਚ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਦਾ ਨੀਂਹ-ਪੱਥਰ ਰਖਿਆ। ਹੁਣ ਰਾਜਸਥਾਨ 
ਵਿਚ ਇਹ ਇਕ ਪ੍ਰਮੁਖ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਮੰਨਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 
ਸੁੰਦਰ ਇਮਾਰਤ ਵਾਲੇ ਇਸ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਨਾਲ ਸੈਬੈਧਿਤ 
ਕਾਲਜ ਵੀ ਚਲ ਰਿਹਾ ਹੈ। 
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ਬੁੱਢਾ ਦਲ 
ਬੁੱਢਾ ਦਲ : 'ਦਲ ਖ਼ਾਲਸਾ” ਤੋਂ 14 ਸਾਲ ਪਹਿਲਾਂ ਬਣਾਏ 
ਗਏ ਦੋ ਮੁੱਖ ਸੈਨਿਕ ਬਲਾਂ (ਬੁੱਢਾ ਦਲ ਅਤੇ ਤਰੁਣਾ ਦਲ) 
ਵਿਚੋਂ ਇਕ। ਬਾਬਾ ਬੈਦਾ ਬਹਾਦਰ ਦੀ ਸ਼ਹਾਦਤ ਤੋ ਬਾਦ 
ਸਿੱਖ ਸਮਾਜ ਜ਼ੁਲਮ ਦੇ ਹੜ੍ਹ ਵਿਚ ਆ ਘਿਰਿਆ। ਇਕ 
ਪ੍ਰਕਾਰ ਨਾਲ ਸਿੱਖ ਸਮਾਜ ਨੌਤਾ-ਹੀਣ ਹੋ ਗਿਆ। ਮੁਗ਼ਲ 
ਸਰਕਾਰ ਦੇ ਜ਼ੁਲਮ ਤੋਂ ਬਚਣ ਲਈ ਸਿੱਖ ਅਧਿਕਤਰ ਪਹਾੜਾਂ, 
ਛੌਭਾਂ ਅਤੇ ਰੇਗਿਸਤਾਨਾਂ ਵਿਚ ਜਾ ਲੁਕੇ। ਜਦੋਂ ਮੁਗ਼ਲ 
ਸਰਕਾਰ ਸਿੱਖਾਂ ਨੂੰ ਦਬਾਉਣ ਵਿਚ ਕਾਮਯਾਬ ਨ ਹੋ ਸਕੀ 
ਤਾਂ ਸੈਨ 1733 ਈ. ਵਿਚ ਲਾਹੌਰ ਦੇ ਸੂਬੇਦਾਰ ਨੇ ਪਰਸਪਰ 
ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਇਕ ਲੱਖ ਦੀ ਜਾਗੀਰ ਅਤੇ ਨਵਾਬੀ ਦਾ 
ਖ਼ਿਲਤ ਪੇਸ਼ ਕੀਤਾ। ਤਾਂ ਸਿੱਖਾਂ ਨੇ ਸ. ਕਪੂਰ ਸਿੰਘ ਨੂੰ 
ਨਵਾਬ ਬਣਨ ਲਈ ਬੇਨਤੀ ਕੀਤੀ। ਸਵੀਕਾਰ ਕਰਨ ਤੇ 
ਨਵਾਬ ਕਪੂਰ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਸਿੱਖਾਂ ਦਾ ਸਰਵ-ਪ੍ਮੁਖ ਨੇਤਾ 
ਸਥਾਪਿਤ ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। ਉਸ ਵਕਤ ਦੀਆਂ ਲਗਭਗ 
ਸਾਰੀਆਂ ਜੱਥੇਬੰਦੀਆਂ ਦੇ ਮੁਖੀ ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ ਦੇ ਨੇੜੇ ਨਿਵਾਸ 
ਕਰਨ ਲਗ ਗਏ। ਪ੍ਰਬੋਧਕੀ ਸੁਵਿਧਾ ਲਈ ਨਵਾਬ ਕਪੂਰ 
ਸਿੰਘ ਨੇ ਸਾਰੇ ਸਿੱਖ ਸੈਨਿਕ ਸੈਗਠਨ ਨੂੰ ਸੈਨ 1734 ਈ. 
ਵਿਚ ਦੋ ਦਲਾਂ ਵਿਚ ਵੰਡ ਦਿੱਤਾ-ਬੁੱਢਾ ਦਲ ਅਤੇ ਤਰਣਾ 
ਦਲ। 40 ਵਰ੍ਹਿਆਂ ਤੋਂ ਜ਼ਿਆਦਾ ਉਮਰ ਵਾਲਿਆਂ ਨੂੰ ਬੁੱਢਾ 
ਦਲ ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਅਤੇ ਇਸ ਤੋਂ ਘਟ ਉਮਰ 
ਵਾਲਿਆਂ ਨੂੰ ਤਰੁਣਾ ਦਲ ਵਿਚ ਰਖਿਆ ਗਿਆ। ਬੁੱਢਾ 
ਦਲ ਦੇ ਮੁੱਖ ਜੱਥੇਦਾਰਾਂ ਵਿਚ ਨਵਾਬ ਕਪੂਰ ਸਿੰਘ, ਸ. ਜੱਸਾ 
ਸਿੰਘ ਆਹਲੂਵਾਲੀਆ ਆਦਿ ਸ਼ਾਮਲ ਸਨ। ਇਸ ਦਲ ਦੇ 
ਜਿੰਮੇ ਗੁਰੂ-ਧਾਮਾਂ ਦੀ ਦੇਖ-ਭਲ ਅਤੇ ਧਰਮ ਪ੍ਰਚਾਰ ਸੀ। 
ਤਰੁਣਾ ਦਲ ਦੇ ਅਗੋਂ ਪੰਜ ਜੱਥੇ ਬਣਾਏ ਗਏ, 
ਜਿਵੇਂ (1) ਜੱਥਾ ਸ਼ਹੀਦਾਂ ਦਾ, ਜਿਸ ਵਿਚ ਦੀਪ ਸਿੰਘ, 
ਨੱਥਾ ਸਿੰਘ, ਗੁਰਬਖ਼ਸ਼ ਸਿੰਘ ਆਦਿ ਮੁਖੀ ਸਨ। (2) ਜੱਥਾ 


ਅੰਮ੍ਿਤਸਰੀਆਂ ਦਾ, ਜਿਸ ਵਿਚ ਕਰਮ ਸਿੰਘ, ਧਰਮ ਸਿੰਘ 
ਆਦਿ ਸਰਦਾਰ ਸਨ। (3) ਜੱਥਾ ਡੱਲੇਵਾਲੀਆਂ ਦਾ, ਜਿਸ 


ਵਿਚ ਦਸੰਧਾ ਸਿੰਘ, ਫਤੇ ਸਿੰਘ, ਕਰਮ ਸਿੰਘ, ਗੁਰਦਿਆਲ 
ਸਿੰਘ ਆਦਿ ਜੱਥੇਦਾਰ ਸਨ। (4) ਜੱਥਾ ਬਾਬੇ ਕਾਹਨ ਸਿੰਘ 
ਦਾ (ਗੁਰੂ ਅੰਸ਼ੀ ਜੱਥਾ), ਜਿਸ ਵਿਚ ਮੀਰੀ ਸਿੰਘ, ਹਰੀ 
ਸਿੰਘ, ਬਾਘ ਸਿੰਘ, ਆਦਿ ਮੁਖੀ ਸਨ। (5) ਜੱਥਾ 
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ਮਦਨ ਸਿੰਘ, ਅਮਰ ਸਿੰਘ ਆਦਿ ਮੁਖੀ ਸਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ 
ਜੱਥਿਆਂ ਦਾ ਕੰਮ ਵੈਰੀਆਂ ਨਾਲ ਲੋਹਾ ਲੈਣਾ, ਪੰਥ ਨੂੰ 
ਚੜ੍ਹਦੀ ਕਲਾ ਵਿਚ ਰਖਣਾ ਆਦਿ ਸੀ। ਹਰ ਇਕ ਜੱਥੇ 
ਵਿਚ 13 ਸੌ ਤੋਂ ਲੈ ਕੇ ਦੋ ਹਜ਼ਾਰ ਸਸ਼ਸਤੁ ਸਿੰਘ ਹੁੰਦੇ ਸਨ। 
ਸੈਨ 1735 ਈ . ਵਿਚ ਲਾਹੌਰ ਦੇ ਸੂਬੇ ਜ਼ਕਰੀਆ 
ਫਿਰ ਜ਼ੁਲਮ ਕਰਨਾ ਸ਼ੁਰੂ ਕਰ ਦਿੱਤਾ। ਵਕਤ ਦੀ ਨਜ਼ਾਕਤ 
ਪਹਾੜਾਂ ਜਾਂ ਰੇਗਿਸ਼ਤਾਨਾਂ ਵਲ ਖਿਲਰ ਗਏ । ਤਰੁਣਾ ਦਲ 
ਦੇ ਜੱਥੇ ਅਧਿਕਤਰ ਕਹਿਲੂਰ, ਹਿੰਡੂਰ ਅਤੇ ਸਰਮੌਰ ਨਾਂ 
ਦੀਆਂ ਪਹਾੜੀਆਂ ਵਿਚ ਠਹਿਰਦੇ ਸਨ। ਸੈਨ 1739 ਈ. 
ਵਿਚ ਜਦੋਂ ਨਾਦਰਸ਼ਾਹ ਦਿੱਲੀ ਅਤੇ ਪੰਜਾਬ ਨੂੰ ਲੁਟ-ਪੁਟ 
ਕੇ ਅਤੇ ਇਥੋਂ ਦੀਆਂ ਸੈਂਕੜੇ ਹਿੰਦੂ ਲੜਕੀਆਂ ਨੂੰ ਨਾਲ ਲੈ 
ਕੇ ਆਪਣੇ ਦੇਸ਼ ਪਰਤ ਰਿਹਾ ਸੀ, ਤਾਂ ਤਰੁਣਾ ਦਲ ਦੇ 
ਸੂਰਮਿਆਂ ਨੇ ਅਖਨੂਰ ਤਕ ਉਸ ਦਾ ਪਿਛਾ ਕੀਤਾ ਅਤੇ 
ਲੜਕੀਆਂ ਨੂੰ ਛੁੜਵਾ ਕੇ ਮਾਪਿਆਂ ਪਾਸ ਪਹੁੰਚਾਇਆ। 
ਇਸ ਨਾਲ ਹਰ ਪਾਸੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਜਸ ਪਸਰ ਗਿਆ। ਸੈਨ 
1746 ਈ. ਵਿਚ ਦੋਹਾਂ ਦਲਾਂ ਨੇ ਛੋਟੇ ਘੱਲੂਘਾਰੇ ਵਿਚ 
ਸੱਤ-ਅੱਠ ਹਜ਼ਾਰ ਸਿੱਖ ਸੈਨਿਕਾਂ ਦੀ ਬਲੀ ਦਿੱਤੀ। 
ਇਧਰ ਉਧਰ ਖਿੰਡਣ ਨਾਲ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਮੁੱਖ 
ਜੱਥਿਆਂ ਦੇ ਕਈ ਛੋਂਟੇ ਛੋਟੇ ਜੱਥੇ ਬਣਦੇ ਗਏ। ਅਹਿਮਦਸ਼ਾਹ 
ਦੁਰਾਨੀ ਦੇ ਸੈਨ 1748 ਈ. ਵਿਚ ਹੋਏ ਪਹਿਲੇ ਹਮਲੋਂ 
ਵੇਲੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਜੱਥਿਆਂ ਦੀ ਗਿਣਤੀ 65 ਤਕ ਪਹੁੰਚ ਗਈ। 
੭9 ਮਾਰਚ 1748 ਈ. ਨੂੰ ਵਿਸਾਖੀ ਵਾਲੇ ਦਿਨ ਸਾਰੇ ਜੱਥੇ 
ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਇਕੱਠੇ ਹੋਏ ਅਤੇ ਸਰਬੱਤ ਖ਼ਾਲਸੇ ਦੇ ਗੁਰਮਤੇ 
ਨਾਲ ਇਕ ਸਮੁੱਚੀ ਵੱਡੀ ਜੱਥੇਬੋਦੀ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਕੀਤੀ 
ਗਈ ਜਿਸ ਦਾ ਨਾਂ “ਦਲ-ਖ਼ਾਲਸਾ” ਰਖਿਆ ਗਿਆ। ਇਸ 
ਦੀ ਸਰਦਾਰੀ ਸ. ਜੱਸਾ ਸਿੰਘ ਆਹਲੂਵਾਲੀਆ ਨੂੰ ਸੈਂਪੀ 
ਗਈ। ਇਸ ਦਲ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਨਾਲ ਛੋਟੇ ਛੋਟੇ ਸਾਰੇ ਜੱਥੇ 
11 ਟੋਲਿਆਂ ਵਿਚ ਵੈਡ ਦਿੱਤੇ ਗਏ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਟੋਲਿਆਂ ਨੂੰ 
ਮਿਸਲਾਂ ਕਿਹਾ ਜਾਣ ਲਗਿਆ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਮਿਸਲਾਂ ਵਿਚੋਂ ਛੇ 
ਦਾ ਸੰਬੰਧ ਬੁੱਢਾ ਦਲ ਨਾਲ ਸੀ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਨਾਂ ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ 
ਹਨ-- (1) ਸ. ਜੱਸਾ ਸਿੰਘ ਅਧੀਨ ਆਹਲੂਵਾਲੀਆ 
ਮਿਸਲ, (2) ਨਵਾਬ ਕਪੂਰ ਸਿੰਘ ਅਧੀਨ ਸਿੰਘਪੁਰੀਆ 
(ਫ਼ੈਜ਼ਲਪੁਰੀਆ) ਮਿਸਲ, (3) ਸ. ਕਰੋੜਾ ਸਿੰਘ ਅਧੀਨ 
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ਕਰੋੜਸਿੰਘੀਆ (ਕਰੋੜੀਆ) ਮਿਸਲ, (4) ਸ. ਦਸੌਂਧਾ ਸਿੰਘ 
ਅਧੀਨ ਨਿਸ਼ਾਨਵਾਲੀਆ ਮਿਸਲ, (5) ਬਾਬਾ ਦੀਪ ਸਿੰਘ 
ਅਧੀਨ ਸ਼ਹੀਦਾਂ ਵਾਲੀ ਮਿਸਲ ਅਤੇ (6) ਸ. ਗੁਲਾਬ ਸਿੰਘ 
ਅਧੀਨ ਡਲੇਵਾਲੀਆ ਮਿਸਲ । ਬਾਕੀ ਦੀਆਂ ਪੰਜ ਮਿਸਲਾਂ 
ਦਾ ਸੰਬੰਧ ਤਰੁਣਾ ਦਲ ਨਾਲ ਸੀ ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਨਾਂ ਇਸ 
ਪ੍ਕਾਰ ਹਨ-(1) ਸ. ਚੜ੍ਹਤ ਸਿੰਘ ਅਧੀਨ ਸੁਕਰਚਕੀਆ 
ਮਿਸਲ, (2) ਸ. ਹਰੀ ਸਿੰਘ ਅਧੀਨ ਭੈਗੀਆਂ ਦੀ ਮਿਸਲ, 
(3) ਸ. ਜੈ ਸਿੰਘ ਅਧੀਨ ਕਨ੍ਹੀਆ ਮਿਸਲ, (4) ਸ. ਹੀਰਾ 
ਸਿੰਘ ਅਧੀਨ ਨਕੈਈਆਂ ਦੀ ਮਿਸਲ, ਅਤੇ (5) ਸ. ਜੱਸਾ 
ਸਿੰਘ ਰਾਮਗੜ੍ਹੀਆ ਅਧੀਨ ਰਾਮਗੜ੍ਹੀਆਂ ਦੀ ਮਿਸਲ। 

5 ਫਰਵਰੀ 1762 ਈ. ਨੂੰ ਅਹਿਮਦ ਸ਼ਾਹ 
ਦੁਰਾਨੀ ਨਾਲ ਲੜਦੇ ਹੋਇਆਂ ਦੌਹਾਂ ਦਲਾਂ ਦੇ ਮਿਲਵੇਂ 
ਲਗਭਗ 20 ਹਜ਼ਾਰ ਸੈਨਿਕ ਵੱਡੇ ਘੱਲੂਘਾਰੇ ਵਿਚ ਮਾਰੇ 
ਗਏ। ਪਰ ਦੋ ਸਾਲਾਂ ਦੇ ਅੰਦਰ ਅੰਦਰ ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਜਨਵਰੀ 
1764 ਈ. ਵਿਚ ਸਰਹਿੰਦ ਨੂੰ ਜਿਤ ਲਿਆ। ਸਰਹਿੰਦ ਸੂਬੇ 
ਨੂੰ ਜਿਤਣ ਤੋਂ ਬਾਦ ਹਰ ਇਕ ਮਿਸਲ ਨੇ ਆਪਣੈ ਆਪਣੇ 
ਇਲਾਕੇ ਜਿਤ ਕੇ ਰਿਆਸਤਾਂ ਕਾਇਮ ਕਰਨੀਆਂ ਸ਼ੁਰੂ ਕਰ 
ਦਿੱਤੀਆਂ, ਪਰ ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ ਤਰੁਣਾ ਦਲ ਵਾਲੀਆਂ ਮਿਸਲਾਂ 
ਵਿਚੋਂ ਅਧਿਕਾਂਸ਼ ਦੀ ਨਿਗਾਹ ਉਤਰੀ ਦੁਆਬਾਂ ਵਲ ਰਹੀ 
ਅਤੇ ਇਹ ਉਧਰ ਨੂੰ ਪਸਰਦੇ ਗਏ। ਆਪਣੀਆਂ ਆਪਣੀਆਂ 
ਰਿਆਸਤਾਂ ਕਾਇਮ ਕਰ ਲੈਣ ਨਾਲ ਮਿਸਲਦਾਰਾਂ ਦੀ 
ਆਪਸੀ ਖ਼ਾਰਬਾਜ਼ੀ ਅਤੇ ਵੈਰ ਵਧਣ ਲਗ ਗਿਆ। ਫਲਸਰੂਪ 
ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਆਪਸ ਵਿਚ ਅਕਸਰ ਲੜਾਈ ਹੁੰਦੀ ਰਹਿੰਦੀ। 
ਸੁਤੰਤਰ ਤੌਰ 'ਤੇ ਮਿਸਲਾਂ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਨਾਲ ਬੁੱਢਾ ਦਲ 
ਅਤੇ ਤਰੁਣਾ ਦਲ ਦੀ ਨਾਂਵਾਂ ਦੀ ਅਹਿਮੀਅਤ ਘਟਦੀ 
ਗਈ ਅਤੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਵਰਤੋਂ ਵਿਅਰਥ ਲਗਣ ਲਗੀ। 


ਬੁੱਢਾ, ਬਾਬਾ : (1506-1631 ਈ .) : ਗੁਰੂ ਰਥ ਸਾਹਿਬ 
ਦੇ ਪਹਿਲੇ ਰ੍ਰ੍‌ਥੀ ਅਤੇ ਸਿੱਖ-ਇਤਿਹਾਸ ਦੀ ਇਕ ਪ੍ਰਸਿੱਧ 
ਹਸਤੀ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਜਨਮ 22 ਅਕਤੂਬਰ 1506 ਈਂ. (7 
ਕਤਕ 1563 ਬਿ.) ਵਿਚ ਸੁੱਘੇ ਰੈਧਾਵੇ ਦੇ ਘਰ ਗੌਰਾਂ ਦੀ 
ਕੁੱਖੋਂ ਪਿੰਡ ਕੱਥੂਨੰਗਲ, ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ ਵਿਚ ਹੋਇਆ। 
ਆਪ ਦੇ ਬਚਪਨ ਦਾ ਨਾਂ 'ਬੁੜਾ” ਸੀ। ਬਚਪਨ ਵਿਚ ਪਸ਼ੂਆਂ 
ਨੂੰ ਚਰਾ ਕੇ ਇਹ ਆਪਣਾ ਅਧਿਕਤਰ ਸਮਾਂ ਬਤੀਤ ਕਰਦੇ। 

ਸੈਨ 1518 ਈ. (ਸੈ.1575 ਬਿ.) ਵਿਚ ਜਦੋਂ 
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ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਇਸ ਦੇ ਪਿੰਡ ਪਹੁੰਚੇ ਤਾਂ “ਸਿੱਖਾਂ ਦੀ 
ਭਗਤਮਾਲਾ” ਅਨੁਸਾਰ ਇਸ ਬਾਲਕ ਨੇ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਦੀ 
ਬਹੁਤ ਸੇਵਾ ਕੀਤੀ ਅਤੇ ਦੁੱਧ ਛਕਾਇਆ। ਇਸ ਤੋ” 
ਇਲਾਵਾ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨਾਲ ਕੀਤੇ ਸੈਵਾਦ ਦੌਰਾਨ ਇਸ ਨੇ 
ਕਈ ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਮਸਲਿਆਂ ਅਤੇ ਜੀਵਨ-ਮਰਨ ਦੀ 
ਯਥਾਰਥਤਾ ਬਾਰੇ ਵਿਚਾਰ ਪ੍ਰਗਟ ਕੀਤੇ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਸੁਣ ਕੇ 
ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਬਹੁਤ ਪ੍ਰਸੈਨ ਹੋਏ ਅਤੇ ਕਹਿਣ ਲਗੇ ਕਿ 
ਇਤਨੀ ਛੋਟੀ ਉਮਰ ਵਿਚ ਤੂੰ ਬੁੱਢਿਆਂ (ਬਿਰਧਾਂ) ਵਾਲੀਆਂ 
ਗੱਲਾਂ ਕੀਤੀਆਂ ਹਨ। ਉਸ ਦਿਨ ਤੋਂ' 'ਬੂੜਾ” ਦੀ ਥਾਂ ਆਪ 
ਨੂੰ 'ਬੁੱਢਾ” ਕਿਹਾ ਜਾਣ ਲਗਿਆ। ਉਸ ਪਿੰਡ ਤੋਂ ਚਲਣ 
ਲਗਿਆਂ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਬੁੱਢੇ ਨੂੰ ਨਾਲ ਹੀ ਲੈ ਗਏ 
ਅਤੇ ਬਾਕੀ ਸਮਾਂ ਆਪ ਗੁਰੂ ਜੀ ਪਾਸ ਕਰਤਾਰਪੁਰ ਹੀ ਰਹੇ 
ਅਤੇ ਉਥੇ ਹੀ ਡੋਰੇ ਦੀ ਦੇਖ-ਭਾਲ ਕਰਦੇ ਰਹੇ। 

ਆਪਣੀ ਅਦੁੱਤੀ ਘਾਲਣਾ ਕਰਕੇ ਬਾਬੇ ਬੁੱਢੇ 
ਦੀ ਬਹੁਤ ਪ੍ਰਤਿਸ਼ਠਾ ਹੋਈ। ਗੁਰੂ ਅੰਗਦ ਦੇਵ ਜੀ ਤੋਂ ਲੈ ਕੇ 
ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਸਾਹਿਬ ਤਕ ਸਭ ਗੁਰੂਆਂ ਨੂੰ ਆਪ ਨੇ 
ਹੀ ਗੁਰ-ਗੱਦੀ ਦਾ ਤਿਲਕ ਦਿੱਤਾ। ਜਦੋਂ ਗੁਰੁ ਅੰਗਦ ਦੇਵ 
ਜੀ ਮਾਈ ਭਿਰਾਈ ਦੇ ਘਰ ਵਿਚ ਏਕਾਂਤ ਵਾਸ ਕਰਨ ਲਗੇ 
ਤਾਂ ਆਪ ਨੇ ਹੀ ਬੇਨਤੀ ਕਰਕੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੂੰ ਸੈਗਤਾਂ ਨੂੰ 
ਦਰਸ਼ਨ ਦੇਣ ਲਈ ਬੇਨਤੀ ਕੀਤੀ। ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਨੂੰ 
ਬਾਸਰਕੇ ਪਿੰਡ ਦੇ ਕੋਠੇ ਵਿਚ ਸੰਨ੍ਹ ਲਾ ਕੇ ਬੇਨਤੀ ਕੀਤੀ 
ਕਿ ਸਿੱਖਾਂ ਦੀ ਗੋਇੰਦਵਾਲ ਚਲ ਕੇ ਅਗਵਾਈ ਕਰੋ । ਗੁਰੂ 
ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਦੇ ਆਦੇਸ਼ ਅਨੁਸਾਰ ਆਪ ਨੇ ਗੋਇਦਵਾਲ 
ਵਿਚ ਬਾਉਲੀ ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਖੁਦਾਈ ਵਿਚ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਹਿੱਸਾ 
ਪਾਇਆ ਅਤੇ ਚੌਥੇ ਤੋਂ ਪੰਜਵੇ' ਗੁਰੂਆਂ ਅਧੀਨ ਸਰੋਵਰ 
ਸਾਹਿਬ, ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਵਿਚ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਸੇਵਾ ਕੀਤੀ। ਜਿਥੇ ਬੇਰ 
ਹੇਠਾਂ ਬੈਠ ਕੇ ਆਪ ਸੇਵਾ ਦਾ ਸੈਚਾਲਨ ਕਰਦੇ ਸਨ, ਉਹ 
ਪਰਿਕਰਮਾ ਵਿਚ ਹੁਣ ਵੀ ਮੌਜੂਦ ਹੈ। ਹਰਿਮੰਦਿਰ ਸਾਹਿਬ 
ਦੇ ਸਰੋਵਰ ਦੇ ਬਣਨ ਤੋ' ਬਾਦ ਆਪ ਨੇ ਠੱਟਾ ਪਿੰਡ ਦੇ ਨੇੜੇ 
ਲਗਦੀ ਬੀੜ ਵਿਚ 'ਗੁਰੂ ਕਾ ਲੰਗਰ” ਲਈ ਪਸ਼ੂਆਂ ਦੀ 
ਸੇਵਾ-ਸੈਭਾਲ ਕਰਨੀ ਸ਼ੁਰੂ ਕਰ ਦਿੱਤੀ। ਉਹ ਬੀੜ ਹੁਣ 
“ਬੀੜ ਬਾਬਾ ਬੁੱਢਾ ਸਾਹਿਬ” ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ ਪ੍ਸਿੱਧ ਹੈ। 

ਸੈਨ 1594 ਈ. (1651 ਬਿ.) ਵਿਚ ਪੁੱਤਰ ਦੀ 
ਦਾਤ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰਨ ਲਈ ਗੁਰੁ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਮਾਤਾ 
ਰੰਗਾ ਨੂੰ ਬਾਬੇ ਬੁੱਢੇ ਪਾਸ ਬੀੜ ਵਿਚ ਭੇਜਿਆ। ਸੈਨ 1604 
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ਬੁਤਾਲਾ 


ਈ. (1661 ਬਿ.) ਵਿਚ ਜਦੋਂ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਬੀੜ 
ਤਿਆਰ ਹੋ ਗਈ ਤਾਂ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ 16 
ਅਗਸਤ 1604 ਈ. ਨੂੰ ਉਸ ਨੂੰ ਹਰਿਮੰਦਿਰ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ 
ਸਥਾਪਿਤ ਕਰਕੇ ਬਾਬਾ ਜੀ ਨੂੰ ਪਹਿਲਾ ਗੁੰਥੀ ਥਾਪਿਆ। 
ਆਪ ਨੇ ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਜੀ ਨੂੰ ਸੈਨਿਕ ਸਿਖਿਆ ਦਿੱਤੀ। 
ਫਿਰ ਅਕਾਲ ਤਖ਼ਤ ਦੀ ਉਸਾਰੀ ਵਿਚ ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ 
ਨਾਲ ਰਲ ਕੇ ਅਹਿਮ ਜ਼ਿੰਮੇਵਾਰੀ ਨਿਭਾਈ। 24 ਜੂਨ 
1606 ਈ. ਵਿਚ ਆਪ ਨੇ ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ” ਜੀ ਨੂੰ 
ਗੁਰਿਆਈ ਦਾ ਤਿਲਕ ਦਿੱਤਾ ਅਤੇ ਮੀਰੀ ਪੀਰੀ ਦੀਆਂ 
ਦੋ ਕ੍ਰਿਪਾਨਾਂ ਨਾਲ ਸੁਸਜਿਤ ਕੀਤਾ। ਇਸ ਤੋ ਬਾਦ ਆਪ 
ਆਪਣੇ ਪੁੱਤਰ ਭਾਈ ਭਾਨੋ ਦੁਆਰਾ ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ 
ਵਿਚ ਵਸਾਏ ਪਿੰਡ ਰਮਦਾਸ (ਝੰਡਾ ਰਮਦਾਸ) ਵਿਚ ਰਹਿਣ 
ਲਈ ਚਲੋ ਗਏ। ਉਥੇ ਹੀ 16 ਨਵੰਬਰ 1631 ਈ. (ਸੈਮਤ 
1688 ਬਿ.) ਵਿਚ ਆਪ ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ ਹੋਇਆ। ਆਪ ਦਾ 
ਸਸਕਾਰ ਛੇਵੇਂ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਨੇ ਆਪਣੀ ਹੱਥੀਂ ਕੀਤਾ ਅਤੇ 
ਆਪ ਦੇ ਪੁੱਤਰ ਭਾਈ ਭਾਨੇ ਨੂੰ ਪਗ ਬੈਨ੍ਹਾਈ। ਰਮਦਾਸ 
ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਬਾਬਾ ਜੀ ਨਾਲ ਸੈਬਧਿਤ ਦੋ ਸਮਾਰਕ ਹਨ-- 
(1) ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਤਪ ਅਸਥਾਨ ਬਾਬਾ ਬੁੱਢਾ ਜੀ, ਅਤੇ 
(2) ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸਮਾਧਾਂ। ਗੁਰੂ-ਗੱਦੀ ਦੇ ਸੈਚਾਲਨ ਵਿਚ 
ਆਪ ਨੇ ਬੜੀ ਮਹੱਤਵਪੂਰਣ ਭੂਮਿਕਾ ਨਿਭਾਈ। ਆਪ ਦੀ 
ਸੈਤਾਨ ਵਿਚ ਭਾਈ ਰਾਮ ਕੁੰ ਵਰ (ਗੁਰਬਖ਼ਸ਼ ਸਿੰਘ) ਦਾ ਨਾਂ 
ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਉੱਲੇਖਯੋਗ ਹੈ। 


ਬੁਤਾਲਾ (ਪਿੰਡ) : ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦਾ ਇਕ 
ਪਿੰਡ ਜੋ ਬਾਬਾ ਬਕਾਲਾ ਤੋ 6 ਕਿ.ਮੀ. ਉਤਰ-ਪੂਰਬ ਵਲ 
ਸਥਿਤ ਹੈ। ਸਥਾਨਕ ਰਵਾਇਤ ਅਨੁਸਾਰ ਸਖੀ ਸਰਵਰ ਦੇ 
ਉਪਾਸਕਾਂ ਦੇ ਇਸ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਕੇਵਲ ਇਕ ਮਾਈ ਸੈਤੀ 
ਅਤੇ ਉਸ ਦਾ ਪੁੱਤਰ ਗੁਰੂ-ਘਰ ਪ੍ਰਤਿ ਸ਼ਰਧਾ ਰਖਦੇ ਸਨ, 
ਪਰ ਅਤਿ ਦਰਜੇ ਦੇ ਗ਼ਰੀਬ ਸਨ। ਪੁੱਤਰ ਨੇ ਸੋਚਿਆ ਕਿ 
ਜੇ ਅਚਾਨਕ ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਜੀ ਦੇ ਦਰਸ਼ਨ ਹੋ ਗਏ ਤਾਂ 
ਉਦੋਂ ਭੇਟਾ ਕਰਨ ਲਈ ਜ਼ਰੂਰ ਕੁਝ ਕੌਲ ਹੋਣਾ ਚਾਹੀਦਾ 
ਹੈ। ਉਸ ਨੇ ਕੁਝ ਗੁੜ ਅਤੇ ਇਕ ਰੁਪਿਆ ਹਰ ਵਕਤ 
ਆਪਣੇ ਪੱਲੋਂ ਨਾਲ ਬੰਨ੍ਹ ਕੇ ਰਖਣਾ ਸ਼ੁਰੂ ਕਰ ਦਿੱਤਾ। ਇਸ 
ਸ਼ੁਰੂ ਕਰ ਦਿੱਤਾ। ਸੈਨ 1608 ਈ. (15 ਫਗਣ ,665 ਬਿ.) 
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ਬੁੱਧ ਸਿੰਘ 
ਅਚਾਨਕ ਗੁਰੂ ਜੀ ਸੈਗਤ ਸਹਿਤ ਬੁਤਾਲੇ ਆ ਗਏ। 
ਮਾਂ-ਪੁੱਤਰ ਨੇ ਬੜੀ ਰੀਝ ਨਾਲ ਸੇਵਾ ਕੀਤੀ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਜੀ 
ਦੀ ਅਸੀਸ ਲਈ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਜਾਣ ਤੋ' ਬਾਦ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ 
ਆਪਣੇ ਘਰ ਵਿਚ ਧਰਮਸਾਲਾ ਬਣਾ ਲਈ। ਸੈਨ 1887 
ਈ. ਵਿਚ ਭਾਈ ਪੱਲਾ ਦੇ ਵੈਸ਼ਜਾਂ ਨੇ ਉਸ ਸਥਾਨ ਉਤੇ 
“ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ ਛੇਵੀਂ” ਉਸਾਰ ਦਿੱਤਾ। ਬਾਦ 
ਵਿਚ ਇਸ ਦੀ ਇਮਾਰਤ ਵਿਚ ਹੋਰ ਵਾਧਾ ਕੀਤਾ ਜਾਂਦਾ 
ਰਿਹਾ। ਇਸ ਗੁਰੂ- ਧਾਮ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਪਿੰਡ ਦੀ ਕਮੇਟੀ 
ਕਰਦੀ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਆਮਦ ਵਾਲੇ ਦਿਨ (15-16 
ਫਗਣ) ਇਥੇ ਸਾਲਾਨਾ ਮੇਲਾ ਲਗਦਾ ਹੈ। 


ਬੁੱਧ ਸਿੰਘ (ਮ. 1816 ਈ.) : ਇਹ ਆਪਣੇ ਪਿਤਾ ਸ. 
ਖ਼ੁਸ਼ਹਾਲ ਸਿੰਘ ਦੀ ਮ੍ਰਿਤੂ ਤੋਂ ਬਾਦ ਸਿੰਘਪੁਰੀਆ ਮਿਸਲ 
ਦਾ ਸਰਦਾਰ ਥਾਪਿਆ ਗਿਆ ਅਤੇ ਬਾਰੀ ਦੁਆਬ, ਜਲੈਧਰ 
ਦੁਆਬ ਅਤੇ ਸਰਹਿੰਦ ਦੇ ਸੂਬੇ ਵਿਚਲੀਆਂ ਜਾਗੀਰਾਂ ਦਾ 
ਸੁਆਮੀ ਬਣਿਆ। ਇਸ ਨੇ ਤਰਨਤਾਰਨ ਦੇ ਸਥਾਨਕ 
ਪ੍ਰਸ਼ਾਸਕ ਨੂਰੁੱਦੀਨ ਦੁਆਰਾ ਢਾਹੇ ਗਏ ਸਰੋਵਰ ਦੀ ਪੁਨਰ 
-ਉਸਾਰੀ ਕਰਵਾਈ ਅਤੇ ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਦੇ ਵਿਕਾਸ ਵਿਚ 
ਰੁਚੀ ਲਈ। ਇਸ ਦੀ ਜਾਗੀਰ ਨੂੰ ਹੌਲੀ ਹੌਲੀ ਮਹਾਰਾਜਾ 
ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ ਨੇ ਆਪਣੇ ਰਾਜ ਵਿਚ ਮਿਲਾ ਲਿਆ ਅਤੇ 
ਉਧਰ ਸਤਲੁਜ ਪਾਰ ਦੀ ਜਾਗੀਰ ਉਤੇ ਅੰਗੌਜ਼ਾਂ ਨੇ 
ਅਧਿਕਾਰ ਜਮਾ ਲਿਆ। ਸੈਨ 1861 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਦਾ 
ਦੇਹਾਂਤ ਹੋਂ ਗਿਆ। 


ਬੁੱਧ ਸਿੰਘ, ਬਾਬਾ (1819-1906 ਈ.) : ਨਾਮਧਾਰੀ 
ਸੰਪ੍ਰਦਾਇ ਦੇ ਬਾਬਾ ਰਾਮ ਸਿੰਘ ਦੇ ਛੋਟੇ ਭਰਾ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਦਾ 
ਜਨਮ 22 ਸਤੰਬਰ 1819 ਈ. (ਸੈਮਤ 1876 ਬਿ.) ਵਿਚ 
ਲੁਧਿਆਣਾ ਜ਼ਿਲੂੰ ਦੇ ਪਿੰਡ ਰਾਈਆਂ ਦੇ ਇਕ 
ਰਾਮਗੜ੍ਹੀਆ ਪਰਿਵਾਰ ਦੇ ਭਾਈ ਜੱਸਾ ਸਿੰਘ ਦੇ ਘਰ 
ਮਾਈ ਸੱਦਾ ਕੌਰ ਦੀ ਕੁੱਖੋਂ ਹੋਇਆ। ਪਹਿਲਾਂ ਇਹ 
ਘਰਬਾਹਰੀ ਕੰਮ ਵਿਚ ਹੀ ਗ਼ਲਤਾਨ ਰਹਿੰਦੇ ਸਨ ਪਰ 
ਜਦੋਂ ਸੈਨ 1857 ਈ. ਦੀ ਵਿਸਾਖੀ ਵਾਲੇ ਦਿਨ ਬਾਬਾ 
ਰਾਮ ਸਿੰਘ ਨੇ ਸਿੰਘਾਂ ਨੂੰ ਅੰਮ੍ਰਿਤ ਛਕਾ ਕੇ 'ਸੈਤ ਖ਼ਾਲਸੇ” 
ਦੀ ਸਿਰਜਨਾ ਕੀਤੀ ਤਾਂ ਆਪ ਨੇ ਪਹਿਲੇ ਜੱਥੇ ਨਾਲ 
ਦੀਖਿਆ ਲਈ। ਉਸ ਤੋਂ ਬਾਦ ਆਪ ਅਧਿਆਤਮਿਕਤਾ 
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ਬੁੱਧ ਸਿੰਘ, ਬਾਬਾ 
ਵਲ ਝੁਕ ਗਏ ਅਤੇ ਭੈਣੀ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਬਾਬਾ ਰਾਮ ਸਿੰਘ 
ਦੇ ਦਰਸ਼ਨਾਂ ਨੂੰ ਆਉਣ ਵਾਲੇ ਜਿਗਿਆਸੂਆਂ ਦੀ 
ਦੇਖ-ਭਾਲ ਕਰਨ ਲਗ ਗਏ। 

ਬਾਬਾ ਰਾਮ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਜਦੋਂ 18 ਜਨਵਰੀ 1872 
ਈ. ਨੂੰ ਜਲਾਵਤਨ ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਤਾਂ ਆਪ ਨੇ 
ਸੈਪ੍ਦਾਇ ਦੀ ਜ਼ਿੰਮੇਵਾਰੀ ਸੈਭਾਲੀ। ਸੈਨ 1874 ਈ. ਵਿਚ 
ਬਾਬਾ ਰਾਮ ਸਿੰਘ ਨੇ ਰੈਗੁਨ ਤੋਂ ਇਕ ਸੇਵਕ ਦਰਬਾਰਾ 
ਸਿੰਘ ਹੱਥੀਂ ਹੁਕਮਨਾਮਾ ਭੇਜ ਕੇ ਆਪ ਨੂੰ ਆਪਣਾ 
ਉਤਰਾਧਿਕਾਰੀ ਸਥਾਪਿਤ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਬੁੱਧ ਸਿੰਘ ਦੀ 
ਥਾਂ “ਹਰੀ ਸਿੰਘ” ਨਾਮ ਰਖਿਆ। ਬਿ੍‌ਟਿਸ਼ ਸਰਕਾਰ ਦੀ 
ਸਖ਼ਤੀ ਅਤੇ ਬਾਬਾ ਰਾਮ ਸਿੰਘ ਦੀ ਜਲਾਵਤਨੀ ਕਾਰਣ 
ਨਾਮਧਾਰੀ ਸੰਪ੍ਰਦਾਇ ਦੇ ਵਿਕਾਸ ਨੂੰ ਤਕੜਾ ਧੱਕਾ 
ਲਗਿਆ। ਬਾਬਾ ਬੁੱਧ ਸਿੰਘ ਦੀ ਗਤਿਵਿਧੀ ਨੂੰ ਵੀ ਭੈਣੀ 
ਪਿੰਡ ਤਕ ਸੀਮਿਤ ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। ਪਰ ਆਪ ਨੇ 
ਬਾਬਾ ਰਾਮ ਸਿੰਘ ਦੀ ਬ੍ਰਿਟਿਸ਼ ਵਿਰੋਧੀ ਨੀਤੀ ਨੂੰ ਜਾਰੀ 
ਰਖਦੇ ਹੋਇਆਂ ਕਸ਼ਮੀਰ ਅਤੇ ਨੇਪਾਲ ਦੇ ਪ੍ਸ਼ਾਸਕਾਂ ਨਾਲ 
ਆਪਣੇ ਸੈਬੈਧ ਬਣਾਈ ਰਖੇ, ਭਾਵੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਸੰਬੰਧਾਂ ਤੋਂ 
ਕੌਈ ਖ਼ਾਸ ਲਾਭ ਨ ਹੋਇਆ। 

ਸੈਨ 1860 ਈ. ਤੋ ਬਾਦ ਰੂਸ ਨੇ ਕੇਂਦਰੀ 
ਏਸ਼ੀਆ ਵਲ ਰੁਖ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਸੈਨ 1866 ਈ. ਵਿਚ 
ਬੁਖ਼ਾਰੇ, ਸੈਨ 1868 ਈ. ਵਿਚ ਸਮਰਕੰਦ ਅਤੇ ਸੈਨ 1873 
ਈ. ਵਿਚ ਖੀਵਾ ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਅਧਿਕਾਰ ਵਿਚ ਲੈ ਲਿਆ 
ਅਤੇ ਤਾਸ਼ਕੈਤ ਵਿਚ ਆਪਣਾ ਅੱਡਾ ਕਾਇਮ ਕੀਤਾ। ਬਾਬਾ 
ਬੁੱਧ ਸਿੰਘ ਨੇ ਸੂਬਾ ਗੁਰਚਰਨ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਰੂਸ ਨਾਲ ਦੋਸਤਾਨਾ 
ਸੰਬੰਧ ਕਾਇਮ ਕਰਨ ਲਈ ਭੇਜਿਆ। ਉਸ ਨੇ ਰੂਸੀ ਸਿਪਾਹੀ 
ਗੁਲਾਬ ਖ਼ਾਨ ਨੂੰ ਮਿਲ ਕੇ ਬਾਬਾ ਬੁੱਧ ਸਿੰਘ ਦੇ ਦੋ ਪੱਤਰ 
ਰੂਸ ਸਰਕਾਰ ਨੂੰ ਭੇਜਣ ਲਈ ਦੇ ਦਿੱਤੇ । ਉਸ ਤੋਂ ਬਾਦ ਉਹ 
ਭੈਣੀ ਪਿੰਡ ਪਰਤ ਆਇਆ। ਪਰ ਆਪਣੇ ਜੱਦੀ ਪਿੰਡ 
ਚੱਕ ਪਿਰਾਣਾ, ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ ਸਿਆਲਕੋਟ ਤੋਂ ਪਕੜ ਲਿਆ 
ਗਿਆ। ਗੁਲਾਬ ਖ਼ਾਨ 3 ਜਨਵਰੀ 1881 ਈ. ਨੂੰ ਬਾਬਾ 
ਬੁੱਧ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਮਿਲਿਆ। ਸੂਬਾ ਗੁਰਚਰਨ ਸਿੰਘ ਦੀ 
ਸੈਂਪਿਆ ਗਿਆ। ਬਿਸ਼ਨ ਸਿੰਘ ਨੇ ਮਹਾਰਾਜਾ ਦਲੀਪ ਸਿੰਘ 
ਨੂੰ ਮਿਲ ਕੇ ਉਸ ਲਈ ਰੂਸ ਦੀ ਮਦਦ ਲੈਣੀ ਚਾਹੀ, ਪਰ 
ਕੋਈ ਗੱਲ ਸਿਰੇ ਨ ਚੜ੍ਹੀ। ਇਸ ਤੋ' ਬਾਦ ਬਾਬਾ ਬੁੱਧ ਸਿੰਘ 
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ਬੁੱਧਮਾਰ 
ਨੇ ਨਾਮਧਾਰੀ ਸੈਪ੍ਦਾਇ ਦੇ ਪ੍ਰਚਾਰ ਵਲ ਆਪਣੇ ਆਪ ਨੂੰ 
ਕੇਂਦਰਿਤ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਪੰਜਾਬ ਵਾਸੀ ਕੂਕਿਆਂ ਨੂੰ ਨਾਮ- 
ਸਿਮਰਨ ਵਿਚ ਦਿ੍‌ੜ੍ਹ ਕਰਨ ਦੇ ਉੱਦਮ ਕੀਤੇ। 17 ਮਈ 
1906 ਈ. ਨੂੰ ਆਪ ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ ਭੈਣੀ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ 
ਹੋਇਆ। ਰ੍ 


ਬੁੱਧਮਾਰ (ਪਿੰਡ) : ਪਟਿਆਲਾ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦਾ ਇਕ ਪਿੰਡ ਜੋ 
ਘੜਾਮ ਨਾਂ ਦੇ ਨਗਰ ਤੋ' 8 ਕਿ.ਮੀ. ਦੱਖਣ-ਪੂਰਬ ਦਿਸ਼ਾ 
ਵਿਚ ਵਸਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਇਸ 
ਵੀ ਪਧਾਰੇ ਸਨ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਆਮਦ ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ 
ਇਥੇ ਪਹਿਲਾਂ ਮੰਜੀ ਸਾਹਿਬ ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ। ਸੈਨ 
1980 ਈ. ਵਿਚ ਬਾਬਾ ਜੀਵਨ ਸਿੰਘ ਦੇ ਸੇਵਕਾਂ ਨੇ ਗੁਰੂ- 
ਧਾਮ ਦੀ ਨਵੀਂ ਇਮਾਰਤ ਬਣਵਾਈ ਅਤੇ ਹੁਣ ਇਹ ਗੁਰੂ- 
ਧਾਮ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਮੰਜੀ ਸਾਹਿਬ ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ ਨੌਵੀਂ” ਦੇ 
ਨਾਂ ਨਾਲ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਹੈ। ਇਹ ਸ਼ੋਂਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਬੈਧਕ 
ਕਮੇਟੀ ਨਾਲ ਸੈਬੈਧਿਤ ਹੈ, ਪਰ ਇਸ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਸਥਾਨਕ 
ਕਮੇਟੀ ਕਰਦੀ ਹੈ। 


ਬੁੱਧੀ : ਸੰਸਕ੍ਰਿਤ ਦੇ 'ਬੁਦਧਿ' ਸ਼ਬਦ ਦਾ ਸਾਧਾਰਣ ਅਰਥ 
ਹੈ ਅਕਲ, ਸਮਝ, ਵਿਵੇਕ-ਸ਼ਕਤੀ, ਠੀਕ-ਗ਼ਲਤ ਦਾ 
ਨਿਰਣਾ ਕਰ ਸਕਣ ਵਾਲੀ ਸੁਧ। ਸਿੱਧਾਂਤਿਕ ਤੌਰ ਤੇ 
ਡਾ. ਰਾਜਬਲੀ ਪਾਂਡੇਯ (“ਹਿੰਦੂ ਧਰਮ-ਕੋਸ਼') ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ 
ਹੈ ਕਿ ਪ੍ਕ੍ਰਿਤੀ ਦੇ ਵਿਕਾਸ ਦਾ ਪਹਿਲਾ ਚਰਣ (ਕਦਮ) 
ਮਹਤ ਤੱਤ੍ਰ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚ ਬੁੱਧੀ, ਅਹੈਕਾਰ ਅਤੇ ਮਨ 
ਤਿੰਨੋ ਸਮੋਏ ਹੋਏ ਹਨ। ਮਹਤ ਸਰਵਭੌਮਿਕ ਹੈ। ਇਸੇ ਦਾ 
ਮਨੋਵਿਕਾਸ ਰੂਪ ਬੁੱਧੀ ਹੈ। ਪਰ ਬੁੱਧੀ ਅਧਿਆਤਮਿਕ 
ਚੇਤਨਾ ਜਾਂ ਗਿਆਨ ਨਹੀਂ ਹੈ, ਸਗੋ' ਇਸ ਨੂੰ ਚੈਤਨ੍ਯ 
ਆਤਮਾ ਦਾ ਗੁਣ ਮੰਨਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਅਹੰਕਾਰ, ਮਨ 
ਅਤੇ ਇੰਦੀਆਂ ਬੁੱਧੀ ਲਈ ਕਾਰਜ ਕਰਦੀਆਂ ਹਨ, ਬੁੱਧੀ 
ਸਿਧੀ ਆਤਮਾ ਲਈ ਕਾਰਜ ਕਰਦੀ ਹੈ। ਬੁੱਧੀ ਦੇ ਮੁੱਖ 
ਕਾਰਜ ਨਿਸਚਿਤ ਅਤੇ ਨਿਰਧਾਰਿਤ ਹਨ। ਇਸ ਦਾ ਉਦੈ 
ਸਤੋਂ ਗੁਣ ਦੀ ਪ੍ਰਧਾਨਤਾ ਨਾਲ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਦੇ 
ਬੁਨਿਆਦੀ ਗੁਣ ਹਨ-ਧਰਮ, ਗਿਆਨ, ਵੈਰਾਗ ਅਤੇ 
ਐਸ਼ਵਰਜ। ਜਦ ਇਸ ਵਿਚ ਵਿਕਾਰ ਪੈਦਾ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਤਾਂ 
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ਇਸ ਦੇ ਗੁਣ ਉਲਟ ਕੇ ਅਧਰਮ, ਅਗਿਆਨ, ਆਸਕਤਿ 
(ਮੋਹ) ਅਤੇ ਦੀਨਤਾ ਹੋ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। ਸਮਿਤੀ ਅਤੇ ਸੈਸਕਾਰ 
ਬੁੱਧੀ ਵਿਚ ਸਥਿਤ ਹੁੰਦੇ ਹਨ। ਇਸ ਲਈ ਧਾਰਮਿਕ 
ਸਾਧਨਾਵਾਂ ਵਿਚ ਬੁੱਧੀ ਦੀ ਪਵਿੱਤਰਤਾ ਉਤ ਬਹੁਤ ਬਲ 
ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। 

ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਬੁੱਧੀ ਦੀ ਬਹੁਤ ਮਹੱਤਵ- 
ਸਥਾਪਨਾ ਹੋਈ ਹੈ। ਸੈਤ ਕਬੀਰ ਨੇ ਯੋੌਗਿਕ ਭਾਸ਼ਾ ਵਿਚ 
ਇਸ ਨੂੰ ਦਸਮ-ਦੁਆਰ (ਸ਼ਿਵਪੁਰੀ) ਵਿਚ ਸਥਿਤ ਮੰਨਿਆ 
ਹੈ-/ਸਲਵ ਕਾ ਪਗ ਬਸ ਬਹਿ ਸ਼ਾਰ / ਤਹ ਤੁਮੂ ਆਲ ਕੰ 
ਕਰਹੁ ,ਬਿਚਾਨ / (ਗੁ. .1159)। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ 
ਅਨੁਸਾਰ ਬੁੱਧੀ ਨਾਲ ਹੀ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਆਰਾਧਨਾ ਕੀਤੀ 
ਜਾ ਸਕਦੀ ਹੈ, ਬੁੱਧੀ ਨਾਲ ਹੀ ਪ੍ਤਿਸ਼ਠਾ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। 
ਬੁੱਧੀ ਨਾਲ ਹੀ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦਾ ਭੇਦ ਪਾਇਆ ਜਾ ਸਕਦਾ 
ਹੈ ਅਤੇ ਬੁੱਧੀ ਨਾਲ ਹੀ ਠੀਕ ਢੰਗ ਨਾਲ ਦਾਨ ਕੀਤਾ ਜਾ 
ਸਕਦਾ ਹੈ- ਅਕਲੀ ਸ਼ਾਹਿਝ ਸੇਵੀਐ ਅਕਲੀ ਪਾਈਆ 
ਮਾਨ / ਅਕਲਾਂ ਪੜ੍ਹ ਕੰ ਝਡੀਆ ਅਕਲ ਕਚੈ ਦਾਨ /(ਗੁ. 
ਗੰ.1245)। ਸੁਖਮਨੀ” ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਵੀ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ 
ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਕਿਹਾ ਹੈ- ਝ/ਹਿ ਗਿਆਨੁ ਸਰਬ /ਤਿਹ 77 / 
(ਗੁ ਗੰ ੭95)। ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਧਰਮ-ਸਾਧਨਾ ਵਿਚ ਬੁੱਧੀ ਦਾ 
ਬਹੁਤ ਯੋਗਦਾਨ ਹੈ, ਬਸ ਸ਼ਰਤ ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਉਹ ਨਿਰਮਲ 
ਅਤੇ ਸ਼ੁੱਧ ਸਰੂਪੀ ਹੋਏ। 


ਬੁਧੂਸ਼ਾਹ, ਪੀਰ (1647-1704 ਈ.) : ਮਾਨਵਤਾ ਨੂੰ 
ਪਿਆਰ ਕਰਨ ਵਾਲੇ ਅਤੇ ਧਰਮ ਦੀਆਂ ਤੰਗ-ਸੀਮਾਵਾਂ 
ਤੋਂ ਉਪਰ ਸੋਚਣ ਵਾਲੇ ਪੀਰ ਬੁਧੁਸ਼ਾਹ ਦਾ ਜਨਮ 13 ਜੂਨ 
1647 ਈ. ਨੂੰ ਸੱਯਦ ਗ਼ੁਲਾਮ ਸ਼ਾਹ ਦੇ ਘਰ ਅੰਬਾਲਾ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ 
ਦੇ ਸਢੌਰਾ ਕਸਬੇ ਵਿਚ ਹੋਏਆ। ਆਪ ਦਾ ਮੂਲ ਨਾਂ ਬਦਰੁੱਦੀਨ 
ਸ਼ਾਹ ਸੀ, ਪਰ ਚੂੰਕਿ ਆਪ ਬਚਪਨ ਤੋਂ ਹੀ ਚੁਪ-ਚਾਪ ਰਹਿਣ 
ਵਾਲੇ ਅਤੇ ਸਾਦੇ ਸੁਭਾ ਵਾਲੇ ਸਨ, ਇਸ ਲਈ ਲੋਕਾਂ ਨੇ 
ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ 'ਬੁਧੂ” ਕਹਿਣਾ ਸ਼ੁਰੂ ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਅਤੇ ਇਹ ਸ਼ਬਦ 
ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ ਸਥਾਈ ਤੌਰ 'ਤੇ ਜੁੜ ਗਿਆ। ਇਨ੍ਹਾਂ 
ਦੇ ਪੁਰਖੋ ਪਹਿਲਾਂ ਸਮਾਣੇ ਰਹਿੰਦੇ ਸਨ, ਉਥੋਂ ਉਹ ਸਢੋਰੇ 
ਆ ਵਸੇ। ਜਿਸ ਮਹੱਲੇ ਵਿਚ ਆ ਕੇ ਉਹ ਵਸੇ ਸਨ, ਉਹ 
ਸੱਯਦਾਂ ਵਾਲਾ ਮਹੱਲਾ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਹੋਇਆ। ਆਪ ਦਾ ਵਿਆਹ 
17618 ਸਾਲ ਦੀ ਉਮਰ ਵਿਚ ਮੁਗ਼ਲ ਸੈਨਾ ਦੇ ਇਕ 
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ਉਚ-ਅਧਿਕਾਰੀ ਸੈਦ ਖ਼ਾਨ ਦੀ ਭੈਣ ਬੀਬੀ ਨਸੀਰਾਂ ਨਾਲ 
ਹੋਇਆ। ਜਦੋ' ਬਾਲਕ (ਗੁਰੂ) ਗੋਬਿੰਦ ਰਾਏ ਜੀ ਪਟਨੇ ਤੋ 
ਆਨੰਦਪੁਰ ਨੂੰ ਜਾਂਦਿਆਂ ਲਖਨੌਰ ਰੁਕੇ, ਤਾਂ ਆਪ ਪੀਰ 
ਭੀਖਨ ਸ਼ਾਹ ਦੇ ਨਾਲ ਬਾਲਕ ਗੋਬਿੰਦ ਦੇ ਦਰਸ਼ਨਾਂ ਨੂੰ 
ਆਏ ਸਨ। ਕੁਝ ਸਮਾਂ ਦਿੱਲੀ ਗੋਸ਼ਾ-ਨਸ਼ੀਨ ਰਹਿਣ ਤੋੱ' 
ਬਾਦ ਜਦੋਂ ਆਪ ਸਢੌਰੇ ਪਰਤੇ ਤਾਂ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਪਾਉੱਟਾ 
ਸਾਹਿਬ ਆਏ ਹੋਣ ਦਾ ਪਤਾ ਲਗਿਆ। ਉਥੇ ਦਰਸ਼ਨ ਕਰਨ 
ਲਈ ਪਹੁੰਚੇ । 

ਬਹੁਤ ਸਾਰੇ ਪਠਾਣਾਂ ਨੂੰ ਨੌਕਰੀਓ' ਕਢ ਦਿੱਤਾ। ਉਹ ਪੀਰ 
ਜੀ ਦੀ ਸ਼ਰਣ ਵਿਚ ਆਏ। ਪੀਰ ਜੀ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਨੌਕਰੀ 
ਦਿਵਾਉਣ ਲਈ ਪਾਉਂਟਾ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਜੀ ਪਾਸ ਲੈ 
ਗਏ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਨੌਕਰ ਰਖ ਲਿਆ ਪਰ ਭੰਗਾਣੀ 
ਦੇ ਯੁੱਧ ਵੇਲੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ ਸਿਵਾਏ ਕਾਲਾ ਖ਼ਾਨ ਦੇ ਬਾਕੀ 
ਦੇ ਤਿੰਨ ਫ਼ੌਜੀ ਸਰਦਾਰ ਭੀਕਨ ਖ਼ਾਨ, ਨਿਜ਼ਾਬਤ ਖ਼ਾਨ 
ਅਤੇ ਹਯਾਤ ਖ਼ਾਨ ਨਮਕ-ਹਰਾਮੀ ਕਰਦੇ ਹੋਏ ਆਪਣੇ 
ਸੈਨਿਕਾਂ ਸਹਿਤ ਪਹਾੜੀ ਸੈਨਾ ਨਾਲ ਜਾ ਮਿਲੇ। ਜਦੋ' ਪੀਰ 
ਬੁੱਧੂ ਸ਼ਾਹ ਨੂੰ ਇਸ ਗੱਲ ਦਾ ਪਤਾ ਲਗਿਆ, ਤਾਂ ਆਪ 
ਆਪਣੇ ਸੱਤ ਸੌ ਮੁਰੀਦਾਂ, ਚਾਰ ਪੁੱਤਰ ਅਤੇ ਇਕ ਭਰਾ 
ਸਮੇਤ ਭੰਗਾਣੀ ਪਹੁੰਚੇ ਅਤੇ ਯੁੱਧ ਵਿਚ ਭਾਗ ਲਿਆ। ਉਸ 
ਯੁੱਧ ਵਿਚ ਆਪ ਦੇ ਅਨੌਕ ਮੁਰੀਦਾਂ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਦੋ 
ਮੁੱਤਰਾਂ-ਅਸ਼ਰਫ਼ ਸ਼ਾਹ ਅਤੇ ਮੁਹੈਮਦ ਸ਼ਾਹ- ਅਤੇ ਭਰਾ 
ਭੂਰੇ ਸ਼ਾਹ ਮਾਰੇ ਗਏ। ਯੁੱਧ ਤੋਂ ਬਾਦ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਆਪ ਨੂੰ 
ਬਹੁਤ ਕੀਮਤੀ ਵਸਤੂਆਂ ਦੇਣੀਆਂ ਚਾਹੀਆਂ, ਪਰ ਆਪ ਨੇ 
ਸਵੀਕਾਰ ਨ ਕੀਤੀਆਂ। ਉਦੋਂ ਗੁਰੁ ਜੀ ਕੇਸ ਵਾਹ ਕੇ ਦਸਤਾਰ 
ਸਜਾਉਣ ਲਗੇ ਸਨ। ਆਪ ਨੇ ਕੈਘੇ ਵਿਚ ਲਗੇ ਕੁਝ ਕੇਸਾਂ 
ਨੂੰ ਹੀ ਸਭ ਤੋਂ ਵੱਡਮੁਲੇ ਤੋਹਫ਼ੇ ਵਜੋ' ਆਪਣੀ ਝੋਲੀ ਪਵਾ 
ਲਏ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਇਕ ਛੋਟੀ ਕ੍ਰਿਪਾਣ, ਦਸਤਾਰ ਅਤੇ 
ਹੁਕਮਨਾਮਾ ਵੀ ਆਪ ਨੂੰ ਬਖ਼ਸ਼ਿਆ ਜੋ ਆਪ ਦੇ ਵਾਰਸਾਂ ਨੂੰ 
ਜਾਗੀਰ ਪ੍ਰਦਾਨ ਕਰਕੇ ਨਾਭਾ-ਪਤਿ ਮਹਾਰਾਜਾ ਭਰਪੂਰ ਸਿੰਘ 
ਨੇ ਲੈ ਲਏ, ਜੋ ਹੁਣ ਵੀ ਕਿਲ੍ਹੇ ਵਿਚ ਸੈਭਾਲੇ ਹੋਏ ਹਨ। ਪ੍ਰ. 
ਕਮਲਜੀਤ ਸਿੰਘ (ਅਅਜੀਤ” 15.3.2004) ਦੀ ਸੂਚਨਾ 
ਅਨੁਸਾਰ ਗੁਰੂ ਜੀ ਵਲੋਂ' ਬਖ਼ਸ਼ੀ ਛੋਟੀ ਕਿਰਪਾਨ ਅਜ ਵੀ 
ਪੀਰ ਜੀ ਦੀ ਚੌਦਵੀ' ਵੈਸ਼ ਕੋਲ ਅਮਰੀਕਾ ਦੇ ਸ਼ਹਿਰ “ਲਾਂਸ 
ਏਂਜਲਜ” ਵਿਚ ਪੂਰੇ ਸਤਿਕਾਰ ਨਾਲ ਸਾਂਭੀ ਹੋਈ ਹੈ। 
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ਪੀਰ ਬੁਧੂ ਸ਼ਾਹ ਦੁਆਰਾ ਗੁਰੁ ਜੀ ਦੀ ਮਦਦ ਕਰਨ 
ਦੀ ਗੱਲ ਨੂੰ ਲੈ ਕੇ ਔਰੈਗਜ਼ੇਬ ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਦੇ ਬਹੁਤ ਕੌਨ ਭਰੇ 
ਗਏ। ਸਰਹਿੰਦ ਦੇ ਫ਼ੌਜਦਾਰ ਨੇ ਸਢੌਰੇ ਦੇ ਹਾਕਮ ਉਸਮਾਨ 
ਖ਼ਾਨ ਨੂੰ ਪੀਰ ਜੀ ਨੂੰ ਕਤਲ ਕਰਨ ਦੇ ਆਦੇਸ਼ ਦਿੱਤੇ। ਪੀਰ 
ਬੁਧੂਸ਼ਾਹ ਨੂੰ ਸਰਕਾਰ ਦੀ ਸੋਚ ਦਾ ਪਹਿਲਾਂ ਹੀ ਪਤਾ ਲਗ 
ਗਿਆ। ਆਪ ਨੇ ਸਾਰਾ ਪਰਿਵਾਰ ਨਾਹਨ ਅਤੇ ਸਮਾਣੇ ਭੇਜ 
ਦਿੱਤਾ। ਉਸਮਾਨ ਖ਼ਾਨ ਨੇ 21 ਮਾਰਚ 1704 ਈ. ਵਿਚ 
ਬੜੀ ਬੇਦਰਦੀ ਨਾਲ ਪੀਰ ਜੀ ਦੇ ਸ਼ਰੀਰ ਦੇ ਟੋਟੇ ਟੋਟੇ ਕਰ 
ਦਿੱਤੇ । ਜਦੋਂ ਬਾਬਾ ਬੈਦਾ ਬਹਾਦਰ ਪੰਜਾਬ ਵਲ ਵਧਿਆ ਤਾਂ 
ਸਭ ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ ਉਸ ਨੇ ਸਢੌਰੇ ਉਤੇ ਹਮਲਾ ਕੀਤਾ ਅਤੇ 
ਉਸਮਾਨ ਖ਼ਾਨ ਨੂੰ ਫ਼ਾਂਸੀ ਲਗਾਇਆ। ਪੀਰ ਜੀ ਦਾ ਪਰਿਵਾਰ 
ਸੈਨ 1947 ਈ. ਤੋ' ਬਾਦ ਪਾਕਿਸਤਾਨ ਦੇ ਝੰਗ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਵਿਚ 
ਜਾ ਵਸਿਆ। ਸਢੌਰੇ ਵਿਚ ਪੀਰ ਬੁਧੁਸ਼ਾਹ ਦੇ ਜੱਦੀ ਘਰ ਨੂੰ 
ਹੁਣ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਵਿਚ ਬਦਲ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। 


ਬੁੱਧੂ ਦਾ ਆਵਾ (ਭੱਠਾ) : ਇਸ ਆਵੇ ਦਾ ਸੈਬੰਧ ਭਾਈ 
ਬੁੱਧੂ ਨਾਲ ਹੈ। ਭਾਈ ਬੁੱਧੂ ਜਾਤਿ ਦਾ ਘੁਮਿਆਰ ਸੀ ਅਤੇ 
ਇਟਾਂ ਪਕਾਉਣ ਦਾ ਕੌਮ ਕਰਦਾ ਸੀ। ਮੁਗ਼ਲ ਬਾਦਸ਼ਾਹ 
ਜਹਾਂਗੀਰ ਦੇ ਸਾਲੇ ਆਸਫ਼ ਜਾਹ ਨੇ ਲਾਹੌਰ ਵਿਚ ਜਦੋ 
ਆਪਣਾ ਮਹੱਲ ਬਣਵਾਇਆ ਤਾਂ ਇੱਟਾਂ ਤਿਆਰ ਕਰਨ 
ਦਾ ਕੰਮ ਭਾਈ ਬੁੱਧੂ ਨੂੰ ਸੌਂਪਿਆ। ਇਸ ਨੇ ਕਈ ਆਵੇ 
ਲਗਵਾਏ। ਆਵਿਆਂ ਨੂੰ ਸ਼ੁਰੂ ਕਰਨ ਤੋ ਪਹਿਲਾਂ ਇਸ ਨੇ 
ਉਥੋਂ ਦੇ ਸਿੱਖਾਂ ਨੂੰ ਅਰਦਾਸ ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਹੋਣ ਲਈ 
ਨਿਮੰਤ੍ਿਤ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਲੈਗਰ ਛਕਾਉਣ ਦੀ 
ਵਿਵਸਥਾ ਕੀਤੀ। ਲਖੂ ਨਾਂ ਦੇ ਇਕ ਗ਼ਰੀਬ ਸਿੱਖ ਪ੍ਰਤਿ 
ਭਾਈ ਬੁੱਧੂ ਦੇ ਬੰਦਿਆਂ ਨੇ ਮਾੜਾ ਵਿਵਹਾਰ ਕੀਤਾ। ਉਸ 
ਨੇ ਖਿਝ ਕੇ ਉੱਚੀ ਆਵਾਜ਼ ਵਿਚ ਕਹਿ ਦਿੱਤਾ ਕਿ 'ਬੁੱਧੂ 
ਦਾ ਆਵਾ ਕੱਚਾ ਨਿਕਲੇ”। ਇਹ ਸੁਣ ਕੇ ਭਾਈ ਬੁੱਧੂ ਘਬਰਾ 
ਗਿਆ। ਤੁਰਤ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਸ਼ਰਣ ਆਇਆ ਅਤੇ ਸਰਾਪ 
ਦੇ ਨਿਵਾਰਣ ਲਈ ਬੇਨਤੀ ਕੀਤੀ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਕਿਹਾ- 
“ਬੁੱਧ ਹਿਰਦੇ ਵਾਲੇ ਪ੍ਰੇਮੀ ਸਿੱਖ ਦਾ ਬਚਨ ਅਟਲ ਹੈ, ਪਰ 
ਤੇਰੀਆਂ ਕੱਚੀਆਂ ਇੱਟਾਂ ਪੱਕੀਆਂ ਦੇ ਭਾਅ ਵਿਕਣਗੀਆਂ।” 
ਕਰਨੀ ਰੱਥ ਦੀ ਅਜਿਹੀ ਹੋਈ ਕਿ ਉਸ ਸਾਲ ਬਾਰਸ਼ ਬਹੁਤ 
ਹੋਈ, ਜਿਸ ਦੇ ਫਲਸਰੂਪ ਨਵੇਂ ਆਵੇ ਚੜ੍ਹ ਨ ਸਕੇ। ਇੱਟਾਂ 
ਦੀ ਥੁੜ ਕਾਰਣ ਭਾਈ ਬੁੱਧੂ ਦੀਆਂ ਕੱਚੀਆਂ ਇੱਟਾਂ ਵੀ 
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ਲੋਕੀਂ ਪੱਕੀਆਂ ਦੇ ਭਾਅ ਲੈ ਗਏ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਗ਼ਰੀਬ ਦੇ 
ਬੋਲ ਦੀ ਰਹਿ ਆਈ ਅਤੇ ਧਰਮ-ਨਿਸ਼ਠ ਪ੍ਰੇਮੀ ਸਿੱਖ ਭਾਈ 
ਬੁੱਧੂ ਦਾ ਵੀ ਕੋਈ ਨੁਕਸਾਨ ਨ ਹੋਇਆ। ਆਵੇ ਵਾਲਾ 
ਸਥਾਨ ਹੁਣ ਸਮਾਰਕ ਦੇ ਰੂਪ ਵਿਚ ਲਾਹੌਰ ਤੋ' ਥੋੜੀ ਜਿੰਨੀ 
ਦੂਰੀ ਉਤੇ ਉਤਰ-ਪੂਰਬ ਵਾਲੇ ਪਾਸੇ ਮੌਜੂਦ ਹੈ। 


ਬੁਰਹਾਨਪੁਰ : ਮੱਧ ਪ੍ਰਦੇਸ਼ ਦੇ ਪੂਰਬੀ ਨੀਮਾ (ਨਿਮਾੜ) 
ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦਾ ਇਕ ਪੁਰਾਤਨ ਨਗਰ ਜੋ ਤਾਪਤੀ ਨਦੀ ਦੇ ਕੰਢੇ 
ਉਤੇ ਸੈਨ 1400 ਈ. ਵਿਚ ਨਾਸਿਰ ਖ਼ਾਨ ਨੇ ਵਸਾਇਆ 
ਸੀ। ਦਿੱਲੀ ਇਟਾਰਸੀ-ਬੈਬਈ ਰੇਲਵੇ ਲਾਈਨ ਉਤੇ ਲਾਲ 
ਬਾਗ਼ ਰੇਲਵੇ ਸਟੇਸ਼ਨ ਤੋਂ ਤਿੰਨ ਕਿਮੀ. ਦੀ ਵਿਥ ਉਤੇ 
ਸਥਿਤ ਇਸ ਨਗਰ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਆਪਣੀਆਂ 
ਉਦਾਸੀਆਂ ਦੌਰਾਨ ਪਧਾਰੇ ਸਨ ਅਤੇ ਤਾਪਤੀ ਨਦੀ ਦੇ 
ਕੰਢੇ ਭਾਈ ਭਗਵਾਨ ਦਾਸ ਕੋਲ ਠਹਿਰੇ ਸਨ। ਬਾਦ ਵਿਚ 
ਸ਼ਰਧਾਲੂਆਂ ਨੇ ਉਸ ਸਥਾਨ ਉਤੇ ਇਕ ਸੰਗਤ ਕਾਇਮ 
ਕੀਤੀ ਸੀ। ਭਾਈ ਭਗਵਾਨ ਦਾਸ ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਜੀ ਦੇ 
ਸਮੇਂ ਤਕ ਜੀਉਂਦਾ ਰਿਹਾ ਅਤੇ ਸਿੱਖੀ ਦਾ ਖ਼ੂਬ ਪ੍ਰਚਾਰ 
ਕੀਤਾ। ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਨੇ ਆਪਣੀ 11ਵੀਂ ਵਾਰ (ਪਉੜੀ 
30) ਵਿਚ ਲਿਖਿਆ ਹੈ--ਮੈਲ ਵਡਾ ਝੁਰਹਾਨਪ/ਨਿ ਸਨਮੁਖ 
ਸਿਧ ਸਹਜ ੪ਰਗਾਸ਼/ ਭਗਤ ਭਇਆ” ਭਗਵਾਨ ਦਾਸ਼ 
ਨਾਲੇ ਬਦਲਾ ਘਠੋ ਓਉੰਦਾਸ਼/... 

ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਨਾਂਦੇੜ ਨੂੰ ਜਾਣ ਵੇਲੇ 
13 ਮਈ 1708 ਈ. ਨੂੰ ਇਥੇ ਆਏ ਸਨ ਅਤੇ ਲਗਭਗ 
ਇਕ ਮਹੀਨਾ ਸ਼ਹਿਰ ਤੋ ਬਾਹਰ ਠਹਿਰੇ ਸਨ। ਗੁਰੂ ਜੀ 
ਪ੍ਤਿ ਸ਼ਰਧਾ ਅਰਪਿਤ ਕਰਨ ਲਈ ਉਥੇ ਸਿੱਖ ਸੰਗਤ 
ਇਕੱਠੀ ਹੁੰਦੀ ਰਹੀ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਚਲੇ ਜਾਣ ਤੋ ਬਾਦ 
ਵੀ ਸਿੱਖ ਜਿਗਿਆਸੂ ਉਥੇ ਆ ਕੇ ਨਾਮ-ਬਾਣੀ ਦਾ 
ਅਭਿਆਸ ਕਰਦੇ ਰਹੇ। ਸੈਨ 1757 ਈ. ਵਿਚ ਜਦੋ 
ਅਹਿਮਦਸ਼ਾਹ ਦੁਰਾਨੀ ਨੇ ਮਥੁਰਾ ਨੂੰ ਲੁਟਿਆ ਤਾਂ ਮਾਤਾ 
ਸੁੰਦਰੀ ਦੇ ਪਾਲਿਤ ਪੁੱਤਰ ਅਜੀਤ ਸਿੰਘ ਦਾ ਲੜਕਾ ਹਨੀ 
ਸਿੰਘ (ਵੇਖੋ) ਉਥੋਂ ਨਿਕਲ ਕੇ ਇਥੇ ਆ ਵਸਿਆ। ਇਥੇ ਹੀ 
ਉਸ ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ ਹੋਇਆ। ਉਸ ਦੀ ਸਮਾਧ ਹੁਣ ਇਥੇ ਮੌਜੂਦ 
ਹੈ। ਇਸ ਸੈਗਤ ਵਿਚ ਰੌਣਕ ਦੇ ਵਧ ਹੋਣ ਕਾਰਣ ਇਸ ਨੂੰ 
ਜੀ ਦੇ ਆਗਮਨ ਨਾਲ ਸੈਬੈਧਿਤ ਸੈਗਤ ਨੂੰ “ਛੋਟੀ ਸੈਗਤ” 
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ਨਾਂ ਦਿੱਤਾ ਜਾਣ ਲਗਿਆ। ਬੜੀ ਸੈਗਤ ਉਤੇ ਪਹਿਲਾਂ 
ਉਦਾਸੀ ਅਤੇ ਨਿਰਮਲੇ ਪੁਜਾਰੀ ਸੇਵਾ ਕਰਦੇ ਆ ਰਹੇ ਸਨ 
ਪਰ ਦੇਸ਼ ਦੀ ਵੰਡ ਤੋਂ ਬਾਦ ਉਥੇ ਆ ਵਸੇ ਪੰਜਾਬੀਆਂ ਨੇ 
ਬੜੀ ਸੈਗਤ ਦਾ ਸਰੂਪ ਸੈਵਾਰਿਆ, ਯਾੜੀਆਂ ਦੀ ਰਿਹਾਇਸ਼ 
ਲਈ ਕਮਰੇ ਬਣਵਾਏ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਕਾ ਲੈਗਰ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤਾ। 
ਇਹ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਸ਼ਹਿਰ ਦੀ ਪੁਰਾਤਨ ਫ਼ਸੀਲ ਤੋਂ ਲਗਭਗ 
400 ਮੀ. ਬਾਹਰ ਖੰਡਵਾ ਰੋਡ ਦੇ ਨੇੜੇ, ਦਰਗਾਹ ਰੋਡ ਉਤੇ 
ਹੈ। ਇਸ ਦੇ ਇਹਾਤੇ ਵਿਚ ਤਿੰਨ ਏਕੜ ਜ਼ਮੀਨ ਹੈ। ਉਸ ਤੋਂ 
ਇਲਾਵਾ 25 ਏਕੜ ਉਪਜਾਊ ਜ਼ਮੀਨ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਨੂੰ ਦਾਨ 
ਕੀਤੀ ਹੋਈ ਵੀ ਹੈ। ਇਸ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਬੈਧਕ 
ਕਮੇਟੀ ਬੁਰਹਾਨਪੁਰ ਕਰਦੀ ਹੈ। ਇਸ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਵਿਚ ਕਈ 
ਪੁਰਾਤਨ ਹੱਥ-ਲਿਖਿਤ ਗ੍ਰੰਥ ਸੁਰਖਿਅਤ ਸਨ। ਹੁਣ ਇਥੇ 
ਮੌਜੂਦ ਗੁਰੂ ਰ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਇਕ ਪੁਰਾਤਨ ਹੱਥ-ਲਿਖਿਤ 
ਬੀੜ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਤੌਰ 'ਤੇ ਖਿਚ ਦਾ ਕਾਰਣ ਹੈ ਕਿਉਂਕਿ ਉਸ 
ਹਨ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਦੇ ਨੀਸਾਣ ਵੀ ਪਏ ਹੋਏ 
ਦਸੇ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। 

ਤਾਪਤੀ ਨਦੀ ਦੇ ਕੰਢੇ ਬਣੀ ਛੋਟੀ ਸੈਗਤ 
(ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਰਾਜਘਾਟ ਸੈਗਤ ਪਾਤਸ਼ਾਹੀ ਪਹਿਲੀ) ਬੜੀ 
ਸੈਗਤ ਦੀ ਪ੍ਰਸਿੱਧੀ ਕਰਕੇ , ਕੁਝ ਉਪੇਖਿਅਤ ਹੋ ਗਈ ਸੀ, 
ਪਰ ਸੈਨ 1938 ਈ. ਵਿਚ ਇਕ ਕਸ਼ਮੀਰੀ ਗੁਰਸਿੱਖ ਭਾਈ 
ਸਾਧੂ ਸਿੰਘ ਦੇ ਉੱਦਮ ਨਾਲ ਉਥੇ ਵੀ ਰੌਣਕ ਹੋਣੀ ਸ਼ੁਰੂ ਹੋ 
ਗਈ। ਦੇਸ਼ ਨੂੰ ਆਜ਼ਾਦੀ ਮਿਲਣ ਤੋਂ ਬਾਦ ਰਾਵਲਪਿੰਡੀ 
ਵਲੋਂ” ਕੁਝ ਸਿੱਖ ਪਰਿਵਾਰ ਬੁਰਹਾਨਪੁਰ ਆ ਵਸੇ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ 
ਯਤਨਾਂ ਨਾਲ ਸੈਨ 1957 ਈ . ਵਿਚ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਦੀ 
ਇਮਾਰਤ ਬਣਵਾਈ ਗਈ ਅਤੇ ਹੁਣ ਉਸ ਇਮਾਰਤ ਦਾ 
ਹੌਰ ਵੀ ਵਿਕਾਸ ਹੋ ਗਿਆ ਹੈ। ਬੁਰਹਾਨਪੁਰ ਵਿਚ ਸੁਥਰੇ- 
ਸ਼ਾਹੀਆਂ ਦਾ ਇਕ ਅਤੇ ਉਦਾਸੀਆਂ ਦੇ ਦੋ ਡੇਰੇ ਹਨ। 

ਗੁਰੂ ਗੋਥਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਨੇ ਬੁਰਹਾਨਪੁਰ ਤੋਂ 
ਪ੍ਸਥਾਨ ਕਰਨ ਤੋ' ਬਾਦ ਤਾਪਤੀ ਨਦੀ ਦੇ ਪਰਲੇ ਪਾਸੇ ਦੋ 
ਕਿ.ਮੀ. ਦੀ ਵਿਥ ਉਤੇ ਜੈਨਾਬਾਦ ਪਿੰਡ ਦੀ ਧਰਤੀ ਉਤੇ 
ਤਿੰਨ ਚਾਰ ਦਿਨਾਂ ਦਾ ਪੜਾ ਕੀਤਾ ਤਾਂ ਜੋ ਪਿਛੇ ਰਹਿ ਗਏ 
ਸਿੱਖ ਆ ਮਿਲਣ। ਹੁਣ ਉਥੇ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸੀ ਚਰਨ ਕੰਵਲ 
ਸਾਹਿਬ ਪਾਤਸ਼ਾਹੀ ਦਸਵੀਂ” ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ ਜਿਸ ਦੀ 
ਵਿਵਸਥਾ ਬੁਰਹਾਨਪੁਰ ਦੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਕਮੇਟੀ ਕਰਦੀ ਹੈ। 
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ਬੁਰਜ ਅਕਾਲੀ ਫੂਲਾ ਸਿੰਘ ਚ 
ਬੁਰਜ ਅਕਾਲੀ ਫੂਲਾ ਸਿੰਘ : ਇਸ ਨੂੰ 'ਨਿਹੰਗਾਂ ਦੀ 


ਛਾਵਣੀ” ਵੀ ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ। ਵੇਖੋ ਅਕਾਲੀਆਂ ਦੀ ਛਾਵਣੀ'। 


ਬੁਲਾਕੀ ਦਾਸ, ਭਾਈ : ਬੈਗਲਾ ਦੇਸ਼ ਦੀ ਰਾਜਧਾਨੀ 
ਢਾਕਾ ਦਾ ਇਕ ਮਸੈਦ ਜਿਸ ਨੇ ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦੁਰ ਜੀ 
ਦੀ ਬਹੁਤ ਸੇਵਾ ਕੀਤੀ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਆਪਣੀ 
ਇਕ ਉਦਾਸੀ ਦੌਰਾਨ ਢਾਕੇ ਵਿਚ ਚਰਣ ਪਾਏ ਸਨ। ਗੁਰੂ 
ਜੀ ਦੀ ਆਮਦ ਤੌ ਬਾਦ ਉਥੇ ਇਕ ਸਿੱਖ ਸੈਗਤ ਸਥਾਪਿਤ 
ਹੋ ਗਈ । ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਸਾਹਿਬ ਨੇ ਬਾਬਾ ਅਲਮਸਤ ਨੂੰ 
ਬੰਗਾਲ ਵਲ ਸਿੱਖੀ ਦੇ ਪ੍ਰਚਾਰ ਲਈ ਭੇਜਿਆ। ਜਦੋਂ' ਗੁਰੂ 
ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਸੈਨ 1666 ਈ. ਵਿਚ ਪੂਰਬ ਦੀ ਯਾੜ੍ਾ 
ਨੂੰ ਗਏ, ਤਾਂ ਭਾਈ ਬੁਲਾਕੀ ਦਾਸ ਢਾਕੇ ਦੀ ਸੈਗਤ ਦਾ 
ਮਸੈਦ ਸੀ। ਉਸ ਦੀ ਬਿਰਧ ਮਾਤਾ ਦੇ ਮਨ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਜੀ 
ਦੇ ਦਰਸ਼ਨ ਕਰਨ ਦੀ ਪ੍ਰਬਲ ਤਮੰਨਾ ਸੀ। ਉਸ ਨੇ ਗੁਰੂ ਜੀ 
ਲਈ ਘਰ ਦੇ ਬੁਣੇ ਕਪੜੇ ਦਾ ਪੁਸ਼ਾਕਾ ਬਣਾਇਆ ਅਤੇ 
ਬਿਸਰਾਮ ਕਰਨ ਲਈ ਸੇਜਾ ਤਿਆਰ ਕੀਤੀ। ਅੰਤਰਯਾਮੀ 
ਗੁਰੂ ਜੀ ਜਦ ਢਾਕਾ ਪਹੁੰਚੇ ਤਾਂ ਭਾਈ ਬੁਲਾਕੀ ਦਾਸ ਦੀ 
ਮਾਤਾ ਨੂੰ ਮਿਲਣ ਲਈ ਉਸ ਦੇ ਘਰ ਗਏ। ਉਸ ਦੁਆਰਾ 
ਤਿਆਰ ਕੀਤਾ ਪੁਸ਼ਾਕਾ ਅੰਗੀਕਾਰ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਸੇਜਾ ਉਤੇ 
ਬਿਰਾਜਮਾਨ ਹੋਏ। ਉਸ ਮਾਈ ਨੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦਾ ਇਕ ਚਿੱਤਰ 
ਤਿਆਰ ਕਰਵਾਉਣ ਦੀ ਆਗਿਆ ਮੰਗੀ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ 
ਉਸ ਦੀ ਇੱਛਾ ਪੂਰੀ ਕਰ ਦਿੱਤੀ। ਗੁਰੁ ਜੀ ਦੇ ਆਦੇਸ਼ 'ਤੇ 
ਬੁਲਾਕੀ ਦਾਸ ਨੇ ਢਾਕੇ ਵਿਚ ਇਕ ਧਰਮਸਾਲਾ ਬਣਵਾਈ 
ਜੋ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸੈਗਤ ਟੋਲਾ” ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਹੈ। 
ਜਦੋ' ਬਾਲਕ ਗੋਬਿੰਦ ਰਾਏ ਜੀ ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਨੇ 
ਆਨੰਦਪੁਰ ਬੁਲਵਾਇਆ ਤਾਂ ਇਸ ਨੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਲਈ ਇਕ 
ਸੁੰਦਰ ਪਾਲਕੀ ਭੇਜੀ। ਉਸ ਤੋਂ ਬਾਦ ਗੁਰੁ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ 
ਦੇ ਦਰਸ਼ਨ ਕਰਨ ਲਈ ਇਹ ਆਨੰਦਪੁਰ ਵੀ ਆਇਆ। 
ਢਾਕੇ ਦੀ ਸੈਗਤ ਨੂੰ-ਸੈਬੋਧਿਤ ਹੁਕਮਨਾਮਿਆਂ ਵਿਚ ਅਕਸਰ 
ਇਸ ਦਾ ਨਾਮ-ਉਲੋਖ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। 


ਬੂਟਾ ਸਿੰਘ, ਦੀਵਾਨ (ਜ. 1826 ਈ.) : ਲਾਹੌਰ ਵਿਚ 
ਸ. ਗੁਰਦਿਆਲ ਸਿੰਘ ਦਲਾਲ ਦੇ ਘਰ ਸੈ. 1826 ਈ. 
ਵਿਚ ਪੈਦਾ ਹੋਇਆ ਦੀਵਾਨ ਬੂਟਾ ਸਿੰਘ ਸਿੱਖ ਰਾਜ ਦੀ 
ਸ਼ਾਮਾਂ ਵੇਲੇ ਦਾ ਇਕ ਅਧਿਕਾਰੀ ਸੀ। ਇਹ ਸੈਨ 1844 
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ਬੁਟਾ ਸਿੰਘ, ਦੀਵਾਨ 
ਈ . ਦੇ ਆਰੈਭ ਵਿਚ ਮਹਾਰਾਣੀ ਜਿੰਦਾਂ ਦੀ ਸੇਵਾ ਵਿਚ 
ਆਇਆ ਅਤੇ ਜਲਦੀ ਹੀ ਮਨਜ਼ੂਰੇ ਨਜ਼ਰ ਬਣ ਗਿਆ। 
ਸਿੱਖਾਂ ਅਤੇ ਅੰਗ੍ਰੱਜ਼ਾਂ ਦੀ ਪਹਿਲੀ ਲੜਾਈ ਤੋ' ਬਾਦ ਇਹ 
ਬਹੁਤ ਮਾਯੂਸ ਹੋਇਆ ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਲੋਕਾਂ ਨਾਲ ਇਸ ਨੇ 
ਸੈਪਰਕ ਬਣਾਈ ਰਖਿਆ ਜੋ ਅੰਗੇਜ਼ਾਂ ਦੀ ਅਧੀਨਗੀ 
ਸਵੀਕਾਰ ਕਰਨ ਲਈ ਮਨੋਂ ਤਿਆਰ ਨਹੀਂ ਸਨ। ਦੂਜੇ ਸਿੱਖ 
ਅੰਗ੍ਰੇਜ਼ ਯੁੱਧ ਵਿਚ ਇਸ ਦੀ ਹਮਦਰਦੀ ਸਿੱਖ ਜਰਨੈਲ ਸ. 
ਚਤਰ ਸਿੰਘ ਅਟਾਰੀਵਾਲੇ ਨਾਲ ਸੀ। ਅੰਗੇਜ਼ਾਂ ਦੀ ਜਿਤ 
ਤੋਂ ਬਾਦ ਇਸ ਦੇ ਵਿਰੁੱਧ ਬਗ਼ਾਵਤ ਅਤੇ ਸਾਜ਼ਿਸ਼ ਕਰਨ 
ਦਾ ਮੁਕੱਦਮਾ ਚਲਾਇਆ ਗਿਆ ਜਿਸ ਵਿਚ ਇਸ ਨੂੰ 
ਸੱਤ ਸਾਲ ਦੀ ਕੈਦ ਹੋਈ। ਅਲਾਹਾਬਾਦ ਦੇ ਕਿਲ੍ਹੰ ਵਿਚ 
ਸੱਤ ਸਾਲ ਬੈਦੀ ਰਹਿਣ ਉਪਰੈਤ ਸੈਨ 1860 ਈ . ਵਿਚ 
ਇਹ ਪੰਜਾਬ ਪਰਤਿਆ। ਉਦੋਂ ਪੰਜਾਬ ਵਿਚ ਬਾਬਾ 
(ਸਤਿਗੁਰੂ) ਰਾਮ ਸਿੰਘ ਦਾ ਨਾਮਧਾਰੀ ਅੰਦੋਲਨ ਚਲ ਰਿਹਾ 
ਸੀ। ਇਸ ਨੂੰ ਬਾਬਾ ਜੀ ਦੀ ਵਿਚਾਰਧਾਰਾ ਨੇ ਪ੍ਰਭਾਵਿਤ 
ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਇਹ ਨਾਮਧਾਰੀ ਬਣ ਗਿਆ। ਨਾਮਧਾਰੀ 
ਸੰਪ੍ਦਾਇ ਦੇ ਸਿੰਘ ਲਾਹੌਰ ਆਉਣ ਵੇਲੇ ਅਕਸਰ ਇਸ 
ਪਾਸ ਹੀ ਠਹਿਰਦੇ ਸਨ। 

ਸੈਨ 1866 ਈ. ਵਿਚ ਦੀਵਾਨ ਬੂਟਾ ਸਿੰਘ ਨੇ _ 
ਲਾਹੌਰ ਵਿਚ ਆਪਣਾ ਛਾਪਾਖ਼ਾਨਾ “ਅਫ਼ਤਾਬ-ਇ-ਹਿੰਦ 


ਪ੍ਰੈਸ ਸਥਾਪਿਤ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਇਥੋਂ ਹਫ਼ਤਾਵਾਰੀ ਉਰਦੂ 


ਅਖ਼ਬਾਰ “ਆਫ਼ਤਾਬ-ਇ-ਪੰਜਾਬ' ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਿਤ ਕਰਨਾ ਆਰੈਭ 
ਕੀਤਾ ਜੋ ਸਦੀ ਦੇ ਅੰਤ ਤਕ ਜਾਰੀ ਰਿਹਾ। ਲਗਭਗ! ਡੇਢ 
ਦਹਾਕੇ ਤੋਂ ਬਾਦ ਸੈਨ 1880 ਈ. ਵਿਚ ਇਹ ਅਖ਼ਬਾਰ 
ਹਫ਼ਤੇ ਵਿਚ ਦੋ ਵਾਰ ਅਤੇ 1883 ਤੋਂ ਹਫ਼ਤੇ ਵਿਚ ਤਿੰਨ 
ਵਾਰ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਿਤ ਕੀਤਾ ਜਾਣ ਲਗਿਆ। ਇਸ ਸਦੀ ਦੇ 
ਅੰਤਲੇ ਦਹਾਕੇ ਵਿਚ ਦੀਵਾਨ ਬੂਟਾ ਸਿੰਘ ਨੇ ਆਪਣੇ 
ਛਾਪਾਖ਼ਾਨੇ ਤੋਂ ਹਫ਼ਤਾਵਾਰੀ ਪੰਜਾਬੀ ਅਖ਼ਬਾਰ “ਖ਼ਾਲਸਾ 
ਪ੍ਰਕਾਸ਼" ਵੀ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਿਤ ਕਰਨਾ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤਾ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਅਖ਼ਬਾਰਾਂ 


_ ਵਿਚ ਆਮ ਤੌਰ 'ਤੇ ਸਿੱਖ ਧਰਮ, ਸਮਾਜ ਅਤੇ ਰਾਜਨੀਤੀ 


ਕਿ ਸਰਦਾਰ ਨਾਲ ਸਿਧੀ ਟਕਰ ਨ ਹੋਵੇ। ਕਿਉਂਕਿ ਜਦੋਂ 
1872 ਈ. ਵਿਚ ਬਾਬਾ ਰਾਮ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਜਲਾਵਤਨ ਕੀਤੇ 
ਜਾਣ ਅਤੇ ਸਰਕਾਰੀ ਬੈਦਸ਼ਾਂ ਦੇ ਫਲਸਰੂਪ ਨਾਮਧਾਰੀਆਂ 
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ਬੁਲਾ ਪਾਂਧਾ, ਭਾਈ 


ਪਰ ਇਸ ਤੋਂ` ਪਿਛੋਂ ਛੇਤੀ ਇਹ ਸਿੰਘ ਸਭਾ ਲਹਿਰ ਵਿਚ 
ਸਰਗਰਮ ਹੋ ਗਿਆ। ਸਿੰਘ ਸਭਾ ਲਾਹੌਰ ਸੈਗਠਿਤ ਕੀਤੇ 
ਜਾਣ ਸਮੇ ਇਹ ਇਸ ਦਾ ਮੈਂਬਰ ਬਣਿਆ ਅਤੇ 1882 
ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਨੂੰ ਇਸ ਦਾ ਮੀਤ ਪ੍ਧਾਨ ਚੁਣਿਆ ਗਿਆ। 
ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਇਸ ਦੀਆਂ ਅਖ਼ਬਾਰਾਂ ਦੀ ਪਾਲਸੀ ਸਿੰਘ ਸਭਾ 
ਦੀ ਵਿਚਾਰਧਾਰਾ ਦੇ ਅਨੁਰੂਪ ਬਣਦੀ ਗਈ। 

ਦੀਵਾਨ ਬੂਟਾ ਸਿੰਘ ਦੀ ਆਪਣੀ ਪ੍ਰੈਸ ਤੋਂ ਸਿੱਖ 
ਜਗਤ ਨੂੰ ਮਹੱਤਵਪੂਰਣ ਦੇਣ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੀਆਂ 
ਬੀੜਾਂ ਨੂੰ ਪ੍ਕਾਸ਼ਿਤ ਕਰਨਾ ਸੀ। ਇਸ ਤੋ' ਬਿਨਾ ਦਸਮ 
ਗੰਥ ਵਿਚਲੀਆਂ ਕੁਝ ਬਾਣੀਆਂ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਕਰਕੇ ਚੰਡੀ ਦੀ 
ਵਾਰ, ਚੰਡੀ ਚਰਿਤ੍ਰ , ਉਗ੍ਰਦੰਤੀ ਆਦਿ ਵੀ ਸੈਂਚੀਆਂ ਦੇ 
ਰੂਪ ਵਿਚ ਦੀਵਾਨ ਬੂਟਾ ਸਿੰਘ ਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਿਤ 
ਕੀਤੀਆਂ ਗਈਆਂ। ਦੀਵਾਨ ਬੂਟਾ ਸਿੰਘ ਨੇ ਆਪਣੀ ਚੰਗੀ 
ਮਾਇਕ ਸਥਿਤੀ ਹੋਣ ਕਾਰਣ ਲੋੜ ਪੈਣ 'ਤੇ ਸਿੱਖ 
ਸਮਸਿਆਵਾਂ ਦੇ ਸਮਾਧਾਨ ਲਈ ਖ਼ਰਚ ਕਰਨੌ ਕਦੇ ਸੈਕੋਚ 
ਨਹੀ ਕੀਤਾ। ਇਸ ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ ਲਾਹੌਰ ਵਿਚ ਉਨ੍ਹੀਵੀਂ 
ਸਦੀ ਦੇ ਅੰਤ ਵਿਚ ਹੋਇਆ ਮੰਨਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 


ਬੁਲਾ ਪਾਂਧਾ, ਭਾਈ : ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਦਾ ਇਕ ਸਿੱਖ 
ਜੋ ਕਪੂਰਥਲਾ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ ਡੱਲਾ ਪਿੰਡ ਦਾ ਨਿਵਾਸੀ ਸੀ। 
ਸਿੱਖ ਇਤਿਹਾਸ ਅਨੁਸਾਰ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਇਸ ਨੂੰ ਬਾਣੀ 
ਦੀਆਂ ਪੋਥੀਆਂ ਲਿਖ ਕੇ ਸਿੱਖਾਂ ਵਿਚ ਵੰਡਣ ਦੀ ਸੇਵਾ 
ਸੌਂਪੀ ਜੋ ਇਸ ਨੇ ਬੜੇ ਸ਼ੌਕ ਨਾਲ ਨਿਭਾਈ। ਜਦੋਂ ਅਕਬਰ 
ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਅਗੇ ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਦੇ ਵਿਰੁੱਧ ਸ਼ਿਕਾਇਤ 
ਕੀਤੀ ਗਈ ਕਿ ਇਹ ਆਪਣੇ ਉਪਦੇਸ਼ਾਂ ਰਾਹੀਂ ਹਿੰਦੂ ਰਹੁ- 
ਰੀਤਾਂ ਅਤੇ ਵਿਚਾਰਾਂ ਦਾ ਖੰਡਨ ਕਰਦੇ ਹਨ, ਤਾਂ ਗੁਰੂ 
ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਨੇ ਭਾਈ ਜੇਠਾ ਜੀ (ਗੁਰੂ ਰਾਮਦਾਸ) ਨੂੰ 
ਲਾਹੌਰ ਭੇਜ ਕੇ ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਨੂੰ ਸਥਿਤੀ ਸਪੱਸ਼ਟ ਕੀਤੀ ਕਿ 
ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੀ ਧਾਰਮਿਕ ਸਿਖਿਆ ਸਾਰੀ 
ਮਨੁੱਖਤਾ ਲਈ ਸਾਂਝੀ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚ ਹਿੰਦੂ-ਮੁਸਲਮਾਨ 
ਦਾ ਕੋਈ ਵਿਤਕਰਾ ਨਹੀਂ। ਉਦੋ ਭਾਈ ਜੇਠਾ ਨਾਲ ਹੋਰਨਾਂ 
ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਭਾਈ ਬੂਲਾ ਪਾਂਧਾ ਵੀ ਗਿਆ ਸੀ। 


ਬੁੜਮਾਜਰਾ/ਬੁਰਮਾਜਰਾ (ਪਿੰਡ) : ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਰੋਪੜ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ 
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ਖੇਤਰ ਵਿਚ ਦੀਵਾਨ ਬੂਟਾ ਸਿੰਘ ਦੀ ਰੁਚੀ ਵੀ ਘਟ ਗਈ। _ 


ਰ੍ ਬੇਣੀ, ਭਗਤ 
ਦਾ ਇਕ ਪਿੰਡ ਜੋ ਚਮਕੌਰ ਸਾਹਿਬ ਤੋ' 8 ਕਿ.ਮੀ. ਪੂਰਬ 
ਵਲ ਸਥਿਤ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਆਨੰਦਪੁਰ ਦਾ 
ਕਿਲ੍ਹਾ ਛਡਣ ਤੋਂ ਬਾਦ ਕੁਝ ਸਮੇਂ ਲਈ ਇਸ ਪਿੰਡ ਦੇ 
ਬਾਹਰ ਇਕ ਖੂਹ ਕੋਲ ਠਹਿਰੇ ਸਨ। ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਆਮਦ 
ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ ਜੋ ਸਮਾਰਕ ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ, ਉਸ ਦਾ 
ਪਹਿਲਾ ਨਾਂ “ਦੀਦਾਰਸਰ” ਰਖਿਆ ਗਿਆ। ਬਾਦ ਵਿਚ 
ਉਹ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ ਦਸ” ਵਜੋਂ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਹੋਇਆ। 
ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਵੇਲੇ ਦਾ ਖੂਹ ਅਜੇ ਵੀ ਮੌਜੂਦ ਹੈ। ਇਸ 
ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਦੀ ਸੇਵਾ ਸੈਭਾਲ ਨਿਹੰਗ ਸਿੰਘ ਕਰਦੇ ਹਨ। 


ਬੂੜੀਆ (ਨਗਰ) : ਹਰਿਆਣੇ ਦੇ ਯਮਨਾਨਗਰ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ 
ਜਗਾਧਰੀ ਨਗਰ ਤੋ ਲਗਭਗ 5 ਕਿ.ਮੀ. ਪੂਰਬ ਵਾਲੇ 
ਪਾਸੇ ਵਸਿਆ ਇਕ ਪੁਰਾਣਾ ਨਗਰ ਜਿਸ ਨੂੰ ਭੈਗੀ ਮਿਸਲ 
ਦੇ ਯੁੱਧਵੀਰ ਸਰਦਾਰ ਨਾਨੂ ਸਿੰਘ ਨੇ ਜਿਤ ਕੇ ਸੈਨ 1764 
ਈ. ਵਿਚ ਇਥੇ ਆਪਣੀ ਰਾਜਧਾਨੀ ਕਾਇਮ ਕੀਤੀ ਅਤੇ 
ਰਿਆਸਤ ਦਾ ਨਾਂ ਵੀ “ਬੂੜੀਆ” ਪ੍ਰਚਲਿਤ ਕੀਤਾ। 
ਸ. ਨਾਨੂ ਸਿੰਘ ਤੋਂ ਬਾਦ ਸ. ਭਾਗ ਸਿੰਘ,ਸ. ਸ਼ੇਰ ਸਿੰਘ,ਸ. 


__ਗੁਲਾਬ ਸਿੰਘ, ਸ. ਜੀਵਨ ਸਿੰਘ, ਸ. ਗਜੇਂਦੂ ਸਿੰਘ, ਸ. 


ਲਛਮਣ ਸਿੰਘ ਅਤੇ ਸ. ਰਤਨ ਅਮੋਲ ਸਿੰਘ ਇਸ ਰਿਆਸਤ 
ਦੇ ਰਈਸ ਬਣੇ। ਮਹਾਕਵੀ ਭਾਈ ਸੈਤੋਖ ਸਿੰਘ ਨੇ “ਨਾਨਕ 
ਪ੍ਰਕਾਸ਼” ਨਾਂ ਦੀ ਆਪਣੀ ਰਚਨਾ ਦਾ ਲੇਖਨ-ਕਾਰਜ ਇਸੇ 
ਵਿਚ ਸੈਨ 1823 ਈ. (ਸੰ. 1880 ਬਿ.) ਵਿਚ ਪੂਰਾ 
ਕੀਤਾ- /ਤਿਹ ਤੀਰ ਝੁੜੀਆ ਨਗਰ /ਇਕ, ਕਾਵਿ /ਨਕੇਤਾ 
ਲ/ਖੋਯੋਂ ਤਹਾਂ / ਕਰ ਗ੍ਰੰਥ ਸ਼ਮਾਪ/ਤਿ ਕੌ ਭਲੋਂ, ਗੁਰਜਸ ਜਿਸ 
ਮਾਹਿ ਸ਼ਠ ਮਹਾਂ/ 

ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਆਪਣੀ ਪ੍ਰਚਾਰ ਯਾਤ੍ਹਾ 
ਦੌਰਾਨ ਇਕ ਵਾਰ ਇਸ ਨਗਰ ਵਿਚ ਆਏ। ਜਿਸ ਸਥਾਨ 
ਉਤੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਬੈਠੇ ਸਨ, ਉਥੇ ਪਹਿਲਾਂ ਮੰਜੀ ਸਾਹਿਬ 
ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ। ਸੰਨ 1920 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ 
ਰਿਆਸਤ ਦੀ ਇਕ ਸਰਦਾਰਨੀ ਮਾਈ ਹੁਕਮ ਕੌਰ ਢਿਲਵਾਂ 
ਵਾਲੀ ਨੇ ਮੰਜੀ ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਥਾਂ ਨਵੀਂ ਇਮਾਰਤ ਬਣਵਾਈ। 
ਇਸ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਬੂੜੀਆ ਦੇ ਰਈਸ ਖ਼ੁਦ 
ਕਰਦੇ ਹਨ। 


ਬੇਣੀ, ਭਗਤ : ਮੱਧ ਯੁਗ ਦੇ ਇਕ ਭਗਤ ਸਾਧਕ ਜਿਨ੍ਹਾਂ 
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ਬੇਣੀ, ਭਗਤ 
ਦੇ ਤਿੰਨ ਸ਼ਬਦ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਸਿਰੀ, ਰਾਮਕਲੀ 
ਅਤੇ ਪ੍ਰਭਾਤੀ ਰਾਗਾਂ ਵਿਚ ਦਰਜ ਹਨ। ਇਹ ਕਦ ਅਤੇ 
ਕਿਥੇ ਹੋਏ ? ਇਸ ਬਾਰੇ ਇਤਿਹਾਸ ਤੋਂ ਕੋਈ ਸੈਕੇਤ ਨਹੀਂ 
ਮਿਲਦਾ, ਪਰ ਇਤਨਾ ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ ਗੁਰੂ ਗਰੰਥ ਸਾਹਿਬ 
_ਦੇ ਸੈਪਾਦਨ ਤੋਂ ਕਾਫ਼ੀ ਸਮਾਂ ਪਹਿਲਾਂ ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਆਪਣੀ 
ਬਾਣੀ ਰਚੀ ਹੋਵੇਗੀ। ਇਸ ਲਈ ਭਗਤ ਬੇਣੀ ਸੋਲ੍ਹਵੀਂ 
ਸਦੀ ਦੇ ਪੂਰਬਾਰਧ ਵਿਚ ਜਾਂ ਇਸ ਤੋ' ਪਹਿਲਾਂ ਹੋਏ ਹੋਣਗੇ। 
ਆਚਾਰਯ ਪਰਸ਼ੁਰਾਮ ਚਤੁਰਵੇਦੀ ( ਉਤਗੀ ਭਾਰਤਾ ਕਾੰ ਸੰਤਾ- 
ਪਰੰਪਰਾ) ਨੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਪਦਿਆਂ ਦੀ ਭਾਸ਼ਾ ਦੇ ਪੁਰਾਣੇਪਨ 
ਦੇ ਆਧਾਰ 'ਤੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਸੈਤ ਕਬੀਰ ਦਾ ਪੂਰਬ-ਵਰਤੀ 
ਦਸ ਦੇ ਸੰਤ-ਮਤ ਦੇ ਮੋਢੀਆਂ ਵਿਚ ਗਿਣਿਆ ਹੈ। 

ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਨੇ ਆਪਣੀ ਦਸਵੀਂ ਵਾਰ ਦੀ 
14ਵੀਂ ਪਉੜੀ ਵਿਚ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਜੀਵਨ ਬਾਰੇ ਦਸਿਆ ਹੈ 
ਕਿ ਇਹ ਏਕਾਂਤ ਵਿਚ ਬੈਠ ਕੇ ਭਗਤੀ ਕਰਦੇ ਹੁੰਦੇ ਸਨ 
ਸਨ। ਜਦੋਂ ਘਰ ਆਉਂਦੇ ਤਾਂ ਦਸਦੇ ਕਿ ਰਾਜ-ਦੁਆਰ `ਤੇ 
ਗਿਆ ਸਾਂ ਅਤੇ ਘਰ ਦੀਆਂ ਲੋੜਾਂ ਪੂਰੀਆਂ ਕਰਨ ਲਈ 
ਵਲ ਛਲ ਕਰਕੇ ਝਟ ਲੈਘਾ ਲੈਂਦੇ ਸਨ। ਪਰ ਅਜੀਬ ਗੱਲ 
ਇਹ ਹੁੰਦੀ ਕਿ ਇਹ ਭਗਤੀ ਕਰਦੇ ਰਹਿੰਦੇ ਅਤੇ ਪਰਮਾਤਮਾ 
ਰਾਜੇ ਦਾ ਰੂਪ ਧਾਰ ਕੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਘਰ ਲੋੜੀਂਦੀਆਂ ਵਸਤੂਆਂ 
ਪਹੁੰਚਾ ਦਿੰਦੇ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਭਗਤੀ ਨਿਰਵਿਘਨ 
ਅਤੇ ਨਿਸ਼ਚਿਤ ਰੂਪ ਵਿਚ ਚਲਦੀ ਰਹਿੰਦੀ। ਭੱਟ ਕਵੀ 
ਕਲ੍ਹ ਨੇ ਆਪਣੇ ਇਕ ਸਵੈਯੈ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ 
ਦੇ ਗੁਣ ਗਾਉਣ ਵਾਲਿਆਂ ਵਿਚ ਭਗਤ ਬੇਣੀ ਦਾ ਨਾਂ ਵੀ 
ਗਿਣਾਇਆ ਹੈ- ਭਗਤ ਬੋਣਿ ਗੁਣ ਭਵੈ ਸ਼ਹਨ ਆਤਮ 
ਰੰਗਾ ਆਾਣੰ / (ਗੁ .ੀ੍‌.390)। 

ਭਗਤ ਬੇਣੀ ਦੇ ਸਿਰੀ ਰਾਗ ਵਿਚ ਸੈਕਲਿਤ 
ਇਕ ਸ਼ਬਦ ਵਿਚ ਚਾਰ ਚਾਰ ਤੁਕਾਂ ਦੇ ਪੰਜ ਪਦੇ ਹਨ ਅਤੇ 
ਦੋ ਤੁਕਾਂ ਦਾ “ਰਹਾਉ” ਹੈ। ਇਸ ਦੇ ਆਰੰਭ ਵਿਚ ਪਹ/ਰਿਆ 
ਕੰ ਘਰ ਗਾਵਣਾ ਆਦੇਸ਼-ਉਕਤੀ ਲਿਖੀ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚ 
ਜਪ-ਤਪ ਆਦਿ ਨੂੰ ਤਿਆਗ ਕੇ ਚੰਗੇ ਕਰਮ ਕਰਨ ਦਾ 
ਸੁਝਾਵ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਹੈ ਕਿਉਂਕਿ ਇਸ ਢੰਗ ਨਾਲ ਹੀ 
ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਪੱਖ ਬਲਵਾਨ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। 
ਰ੍ ਰਾਮਕਲੀ ਰਾਗ ਵਿਚ ਦਰਜ ਸ਼ਬਦ ਵਿਚ ਦੋ 
ਤੁਕਾਂ ਦੇ “ਰਹਾਉ” ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਨੌ ਪਦੇ ਹਨ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ 
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ਦੋ ਕੇਵਲ ਦੋ ਤੁਕਾਂ ਦੇ ਹਨ, ਪੰਜ ਚਾਰ ਤੁਕਾਂ ਦੇ ਅਤੇ ਦੋ ਛੇ 
ਤੁਕਾਂ ਦੇ ਹਨ। ਇਸ ਵਿਚ ਆਪ ਨੇ ਸ਼ਰੀਰ ਵਿਚਲੇ ਉਸ 
ਸਥਾਨ ਨੂੰ ਤ੍ਰਿਵੇਣੀ-ਸੰਗਮ ਮੰਨਿਆ ਹੈ ਜਿਥੇ ਇੜਾ, 
ਪਿੰਗਲਾ ਅਤੇ ਸੁਖਮਨਾ ਨਾੜੀਆਂ ਦਾ ਮੇਲ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਉਥੇ 
ਹੀ ਨਿਰੰਜਨ ਦਾ ਵਾਸ ਹੈ। ਇਸ ਭੇਦ ਨੂੰ ਕੋਈ ਵਿਰਲਾ 
ਵਿਅਕਤੀ ਗੁਰੂ ਦੇ ਉਪਦੇਸ਼ ਦੁਆਰਾ ਜਾਣ ਸਕਦਾ ਹੈ। 
ਉਥੇ ਹੀ ਅੰਮ੍ਰਿਤ ਝਰਦਾ ਹੈ। ਜਦੋਂ ਮਨ ਸਥਿਰ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ 
ਤਾਂ ਅਨਹਦ ਸ਼ਬਦ ਸੁਣਾਈ ਪੈਂਦਾ ਹੈ। 

ਗਾਥਾ ਭਾਸ਼ਾ-ਸ਼ੈਲੀ ਵਿਚ ਲਿਖੇ ਪ੍ਰਭਾਤੀ ਰਾਗ 
ਵਾਲੇ ਸ਼ਬਦ ਵਿਚ ਦੋ ਤੁਕਾਂ ਦੇ “ਰਹਾਉ” ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ 
ਚਾਰ ਚਾਰ ਤੁਕਾਂ ਦੇ ਪੰਜ ਪਦੇ ਹਨ। ਇਸ ਵਿਚ ਵੈਸ਼ਣਵੀ 
ਕਰਮ-ਕਾਂਡਾਂ ਦਾ ਨਿਖੇਧ ਕਰਕੇ ਆਤਮ-ਤੱਤ੍ਰ ਨੂੰ ਹਿਰਦੇ 
ਵਿਚ ਦ੍੍‌ੜ੍ਹਿ ਕਰਨ ਦਾ ਉਪਦੇਸ਼ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਹੈ ਅਤੇ 
ਅਜਿਹੇ ਬਿਖੜੇ ਮਾਰਗ ਉਤੇ ਚਲਣ ਲਈ ਸਤਿਗੁਰੂ ਦੀ 
ਲੋੜ ਉਤੇ ਬਲ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਹੈ-- #ਨੇ ਆਤਮ ਤਤ ਨ 
ਚਨਨ੍ਹਿਆ/ ਸਤ ਫੋਕਟ ਧਰਮ ਆਥਨਨਿਆ/ ਕਹੁ ਬੋਣਾ 
ਗੁਰਮ/ਖ ਧਿਆਵ / ਬਿਨ ਸਤਿਗੁਰ ਬਾਟ ਨ ਪਾਵੈ / (ਗੁ. 
ਰ੍‌.351)। ਰ੍ 


ਬੇਦਾਵਾ : ਇਸ ਦਾ ਸ਼ਾਬਦਿਕ ਅਰਥ ਹੈ ਬਿਨਾ-ਦਾਵਾ, 
ਕਿਸੇ ਉਤੇ ਕਿਸੇ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦਾ ਅਧਿਕਾਰ ਰਖਣ ਦਾ ਅਭਾਵ। 
ਸੈਬੈਧਿਤ ਹੈ ਜੋ ਆਨੰਦਪੁਰ ਦੇ ਲੈਬੇ ਘੇਰੇ ਤੋ ਪਰੇਸ਼ਾਨ ਹੋ ਕੇ 
ਕਿਲ੍ਹਾ ਛਡਣ ਲਈ ਤਿਆਰ ਹੋ ਗਏ ਸਨ ਅਤੇ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ 
ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਜਾਣ ਤੋ ਪਹਿਲਾਂ ਸਬੈਧ ਤਿਆਗਣ ਦਾ ਪੱਤਰ 
ਲਿਖ ਕੇ ਦੇ ਜਾਣ ਲਈ ਕਿਹਾ ਸੀ। ਉਹ ਸਿੰਘ ਜੋ ਪੱਤਰ 
ਲਿਖ ਕੇ ਛਡ ਗਏ, ਉਹ ਬੇਦਾਵਾ” ਵਜੋਂ' ਪ੍ਸਿੱਧ ਹੋਇਆ। 
ਇਹ ਪੱਤਰ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਖਿਦਰਾਣੇ ਦੀ ਢਾਬ ਦੀ ਲੜਾਈ ਤੋਂ 
ਬਾਦ 40 ਮੁਕਤਿਆਂ ਦੇ ਜੱਥੇਦਾਰ ਸ. ਮਹਾਂ ਸਿੰਘ ਦੀ 
ਅਰਜ਼ੋਈ “ਤੇ ਫਾੜਿਆ ਸੀ। ਵੇਖੋ “ਚਾਲੀ ਮੁਕਤੇ”, 
“ਮੁਕਤਸਰ”। ਰ੍ 


ਬੇਦੀ (ਵੰਸ਼) : ਬੇਦੀ ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਖੜੀਆਂ ਦੀ ਇਕ ਉਪ- 
ਜਾਤਿ। “ਬਚਿਤ੍ਰ ਨਾਟਕ” ਅਨੁਸਾਰ ਇਹ ਸੂਰਜਵੈਸ਼ੀ ਖੜ੍ਹੀ 
ਜਾਤਿ ਹੈ ਅਤੇ ਭਗਵਾਨ ਰਾਮਚੰਦਰ ਦੇ ਸੁਪੁੱਤਰ ਕੁਸ਼ ਤੋੱ 
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ਬੇਰ ਸਾਹਿਬ, ਗੁਰਦੁਆਰਾ 
ਇਸ ਦਾ ਵਿਕਾਸ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਸੀ ਰਾਮਚੰਦਰ ਜੀ ਦੇ ਪੁੱਤਰਾਂ 
-ਲਵ ਅਤੇ ਕੁਸ਼-ਵਿਚ ਰਾਜ-ਅਧਿਕਾਰ ਦੇ ਮਾਮਲੇ ਕਰਕੇ 
ਵੈਰ ਪੈਦਾ ਹੋ ਗਿਆ। ਲਵ ਦੇ ਵੈਸ਼ਜਾਂ ਨੇ ਕੁਸ਼ ਦੇ ਵੈਸ਼ਜਾਂ 
ਨੂੰ ਯੁੱਧ ਵਿਚ ਪਰਾਜਿਤ ਕਰ ਦਿੱਤਾ। ਕੁਸ਼ ਪਰੈਪਰਾ ਵਾਲੇ 


ਕਾਸ਼ੀ ਚਲੇ ਗਏ ਅਤੇ ਉਥੇ ਵੇਦਾਂ ਦਾ ਅਧਿਐਨ ਕਰਨ 


ਕਰਕੇ ਵੇਦੀ ਅਖਵਾਏ-/ਜਨੰ ਬੇਦ ੫/ਨਿਲੋਂ ਸ਼ ਬੇਦੀ ਕਹਾਏ / 
ਹੈ ਕਿਉਂਕਿ ਇਸ ਵਿਚ ਸੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਜਨਮ 
ਲਿਆ ਸੀ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਵੱਡੇ ਸੁਪੁੱਤਰ ਬਾਬਾ 
ਸੀ ਚੰਦ ਨੇ ਬਾਲ ਬ੍ਰਹਮਚਾਰੀ ਰਹਿ ਕੇ ਉਦਾਸੀ ਮਤ ਦਾ 
ਪ੍ਰਚਲਨ ਕੀਤਾ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਦੂਜੇ ਸੁਪੁੱਤਰ ਬਾਬਾ ਲਖਮੀ 
ਦਾਸ ਨੇ ਵਿਆਹ ਕਰਕੇ ਇਸ ਵੇਸ਼ ਨੂੰ ਅਗੇ ਤੋਰਿਆ। ਇਸ 
ਵੌਸ਼ ਵਿਚ ਬਾਬਾ ਕਲਾਧਾਰੀ ਦੇ ਪੋਤਰੇ ਬਾਬਾ ਸਾਹਿਬ ਸਿੰਘ 
ਬੇਦੀ ਇਕ ਸ਼ੂਰਵੀਰ ਮਹਾਪੁਰਸ਼ ਹੋਏ ਸਨ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਗੱਦੀ 
ਉਨਾ ਕਸਬੇ ਵਿਚ ਸੀ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਇਕ ਪੁੱਤਰ ਬਾਬਾ ਬਿਕਰਮ 
ਸਿੰਘ ਨੇ ਊਨੇ ਵਾਲੀ ਗੱਦੀ ਸੈਭਾਲੀ ਅਤੇ ਦੂਜੇ ਪੁੱਤਰ 
ਬਾਬਾ ਬਿਸ਼ਨ ਸਿੰਘ ਨੇ ਕੱਲਰ, ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ ਰਾਵਲਪਿੰਡੀ ਵਿਚ 
ਆਪਣਾ ਡੇਰਾ ਸਥਾਪਿਤ ਕੀਤਾ। ਇਸ ਸ਼ਾਖਾ ਵਿਚ ਸਰ 
ਬਾਬਾ ਖੇਮ ਸਿੰਘ ਨੇ ਸਿੰਘ ਸਭਾ ਅੰਦੋਲਨ ਚਲਾ ਕੇ ਸਿੱਖੀ 
ਦਾ ਬਹੁਤ ਪ੍ਰਚਾਰ ਕੀਤਾ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੀ ਵੈਸ਼ 
ਵਿਚੋਂ ਹੋਣ ਕਾਰਣ ਸਿੱਖ ਸਮਾਜ ਵਿਚ ਬੇਦੀ ਵੇਸ਼ ਦਾ ਬਹੁਤ 
ਆਦਰ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ “ਬਾਬਾ” ਜਾਂ “ਸਾਹਿਬਜ਼ਾਦਾ” ਵਰਗੇ 
ਆਦਰਬੋਧਕ ਸ਼ਬਦਾਂ ਨਾਲ ਵਿਸ਼ਿਸ਼ਟ ਕੀਤਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 


ਬੇਰ ਸਾਹਿਬ, ਗੁਰਦੁਆਰਾ : ਸੁਲਤਾਨਪੁਰ ਲੋਧੀ ਸਥਿਤ 
ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨਾਲ ਸੈਬਧਿਤ ਇਕ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ। 
ਵੇਖੋ “ਸੁਲਤਾਨਪੁਰ ਲੋਂਧੀ”। 


ਬੈਹੜਵਾਲ (ਪਿੰਡ) : ਪੱਛਮੀ ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਲਾਹੌਰ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੀ 
ਚੂਣੀਆਂ ਤਹਿਸੀਲ ਦਾ ਇਕ ਪਿੰਡ ਜਿਥੇ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ 
ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਚਰਣ ਪਾਏ ਸਨ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਜੈਬਰ/ਜੰਭਰ ਪਿੰਡ 
ਤੋਂ ਇਥੇ ਆਏ ਅਤੇ ਪਿੰਡ ਤੋਂ ਬਾਹਰ ਇਹ ਖੂਹ ਪਾਸ ਬੈਠੇ । 
ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਉਸ ਖੂਹ ਦੇ ਮਾਲਕ ਚੌਧਰੀ ਹੇਮੇ ਨੂੰ ਜਲ 
ਛਕਾਉਣ ਲਈ ਕਿਹਾ। ਚੌਧਰੀ ਨੇ ਦਸਿਆ ਕਿ ਇਸ ਖੂਹ 
ਦਾ ਜਲ ਖਾਰਾ ਹੈ। ਉਹ ਪੀਣ ਲਈ ਪਿੰਡੋਂ ਮਿੱਠਾ ਜਲ 
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ਬਕੁਲ 


ਲਿਆ ਦਿੰਦਾ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਕਿਹਾ ਕਿ ਸਾਡੇ ਲਈ ਇਸੇ 
ਖੂਹ ਦਾ ਜਲ ਠੀਕ ਹੈ। ਖੂਹ ਤੋਂ ਜਲ ਕਢਿਆ ਗਿਆ ਜੋ 
ਮਿੱਠਾ ਨਿਕਲਿਆ। ਚੌਧਰੀ ਹੇਮੇ ਸਮੇਤ ਉਥੇ ਮੌਜੂਦ ਸਭ 
ਲੋਕ ਹੈਰਾਨ ਹੋ ਗਏ। ਚੌਧਰੀ ਹੇਮੇ ਨੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਚਰਣ 
ਫੜ ਲਏ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਉਸ ਨੂੰ ਸਿੱਖੀ ਪ੍ਰਦਾਨ ਕੀਤੀ ਅਤੇ 
ਸਾਧਸੈਗਤ ਦੀ ਸੇਵਾ ਕਰਨ ਲਈ ਕਿਹਾ।ਸਥਾਨਕ ਰਵਾਇਤ 
ਅਨੁਸਾਰ ਉਸ ਦੇ ਪਰਿਵਾਰ ਨੂੰ ਅਗੇ ਚਲਾਉਣ ਲਈ ਗੁਰੂ _ 
ਜੀ ਨੇ ਉਸ ਦਾ ਵਿਆਹ ਪਿੰਡ ਦੀ ਇਕ ਵਿਧਵਾ ਇਸਤਰੀ 
ਨਾਲ ਕਰਾ ਦਿੱਤਾ। 

ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਠਹਿਰ ਵਾਲੀ ਥਾਂ 'ਤੇ ਪਹਿਲਾਂ ਮੰਜੀ 
ਸਾਹਿਬ ਸੀ, ਪਰ ਸੈਨ 1930 ਈ. ਤੋਂ ਉਥੇ ਗੁਰਦੁਆਰਾ 
ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ। ਇਹ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸ਼ਰੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ 
ਪ੍ਬੈਧਕ ਕਮੇਟੀ ਨਾਲ ਸੈਬੰਧਿਤ ਸੀ। ਇਥੇ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ 
ਸਿੰਘ ਜੀ ਦੇ ਜਨਮ-ਦਿਨ ਪੋਹ ਸੁਦੀ ਸੱਤਵੀਂ ਨੂੰ ਧਾਰਮਿਕ 


_ ਮੇਲਾ ਲਗਦਾ ਸੀ। ਪਰ ਪੰਜਾਬ ਦੀ ਵੰਡ ਤੋਂ ਬਾਦ ਇਹ ਗੁਰੂ 


-ਧਾਮ ਪਾਕਿਸਤਾਨ ਵਲ ਚਲਾ ਗਿਆ ਹੈ। 


ਬੈਕੁੰਠ : ਇਹ ਸਵਰਗ ਦਾ ਹੀ ਇਕ ਭੇਦ ਮੰਨਿਆ ਜਾਂਦਾ 
ਹੈ। ਭਾਰਤੀ ਮਿਥਿਹਾਸ ਵਿਚ ਕਈ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀਆਂ ਸਵਰਗਾਂ 
ਦੀ ਕਲਪਨਾ ਕੀਤੀ ਗਈ ਹੈ। ਅਸਲ ਵਿਚ, ਪੁਰਾਣ-ਯਗ 
ਵਿਚ ਜਦੋ ਸੈਪ੍ਦਾਇਕ ਰੁਚੀਆਂ ਦਾ ਵਿਕਾਸ ਹੋਇਆ ਤਾਂ 
ਜਿਗਿਆਸੂਆਂ ਨੇ ਆਪਣੇ ਆਪਣੇ ਇਸ਼ਟਦੇਵ ਅਨੁਸਾਰ 
ਸਵਰਗ ਦੀ ਕਲਪਨਾ ਸ਼ੁਰੂ ਕਰ ਦਿੱਤੀ। ਫਲਸਰੂਪ ਵਖਰੇ 
ਵਖਰੇ ਸਵਰਗ ਵਿਚਾਰੇ ਗਏ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਸਾਰਿਆਂ ਸਵਰਗਾਂ 
ਵਿਚੋਂ' 'ਥੈਕੁੰਠ” (ਵੈਕੁੰਠ) ਸਰਵ-ਸੇਰਸ਼ਨ ਹੈ। ਇਥੇ ਵਿਸ਼ਣੂ 
ਦਾ ਨਿਵਾਸ ਦਸਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 

ਧਰਮ-ਸ਼ਾਸਤ੍ ਅਨੁਸਾਰ ਕੇਈ ਜੀਵਾਤਮਾ 
ਗਿਆਨ ਦਾ ਲਾਭ ਅਤੇ ਮਕੋਸ਼ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਈਸ਼ਵਰ ਦੀ 
ਕ੍ਰਿਪਾ ਤੋਂ ਬਿਨਾ ਨਹੀਂ ਕਰ ਸਕਦੀ। ਜਦੋਂ ਉਸ ਉਤੇ ਈਸ਼ਵਰੀ 
ਕ੍ਰਿਪਾ ਹੋ ਸਕਦੀ ਹੈ ਅਤੇ ਉਹ ਉਸ ਦੀ ਭਗਤੀ ਵਿਚ ਮਗਨ 
ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਤਾਂ ਉਸ ਨੂੰ ਈਸ਼ਵਰ ਵਿਚ ਵਿਲੀਨਤਾ ਪ੍ਰਾਪਤ 
ਨਹੀਂ ਹੁੰਦੀ ਸਗੋਂ ਬੈਕੁੰਠ ਵਿਚ ਈਸ਼ਵਰ ਦਾ “ਸਾਯੁਜ੍ਯ” 
(ਅਭੇਦਤਾ, ਇਕਮਿਕਤਾ ਦੀ ਅਵਸਥਾ) ਪਾਪਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। 

ਮੱਧ-ਯੁਗ ਦੇ ਸੈਤਾਂ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ ਨੇ 
ਬੈਕੁੰਠ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਵਿਚ ਵਿਸ਼ਵਾਸ ਨਹੀਂ ਕੀਤਾ। ਉਨ੍ਹਾਂ 
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ਬੈੱਤਾਂ ਸ਼ੇਰ ਸਿੰਘ ਕੀਆਂ 
ਅਨੁਸਾਰ ਤਾਂ ਉਹੀ ਬੈਕੁੰਠ ਹੈ ਜਿਥੇ ਹਰਿ ਦਾ ਕੀਰਤਨ ਜਾਂ 
ਨਾਮ ਸਿਮਰਨ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਅਨੁਸਾਰ- 
%ਅਠਸ਼/ਨੈ ਤੀਰਥ ਲਹ ਸ਼ਾਧ ਗਾ ਧਗ/ਹ / ਤਹ ਬੰਕੰਠ ਲਹ 
ਨ ਓਚਗਾਹਿ / (ਅ.ਰੀ .890)। 


ਬੇਂਤਾਂ ਸ਼ੇਰ ਸਿੰਘ ਕੀਆਂ (ਕਾਵਿ) : ਇਹ ਕਵੀ ਨਿਹਾਲ 
ਸਿੰਘ ਦੀ ਰਚਨਾ ਹੈ। ਨਿਹਾਲ ਸਿੰਘ ਕੌਣ ਸੀ ? ਇਸ ਬਾਰੇ 
ਕੋਈ ਖ਼ਾਸ ਜਾਣਕਾਰੀ ਨਹੀਂ ਮਿਲਦੀ। ਪਰ ਉਸ ਦੀ ਰਚਨਾ 
ਦੀ ਅੰਦਰਲੀ ਗਵਾਹੀ ਤੋ ਪਤਾ ਲਗਦਾ ਹੈ ਕਿ ਕਵੀ ਲਾਹੌਰ 
ਦਰਬਾਰ ਦੇ ਬਹੁਤ ਨੇੜੇ ਸੀ ਅਤੇ ਮਹਾਰਾਜਾ ਸ਼ੇਰ ਸਿੰਘ 
ਅਤੇ ਕਵਰ ਪ੍ਰਤਾਪ ਸਿੰਘ ਦਾ ਸਾਰਾ ਸਾਕਾ ਆਪਣੀ ਅੱਖੀੱ' 
ਦੇਖ ਚੁਕਿਆ ਸੀ। ਇਸ ਰਚਨਾ ਵਿਚ ਸੈਧਾਵਾਲੀਏ ਸਰਦਾਰ 
ਅਤੇ ਪ੍ਰਤਾਪ ਸਿੰਘ ਦੇ ਕਤਲ ਕੀਤੇ ਜਾਣ ਦੀ ਘਟਨਾ ਦਾ 
ਚਿੜ੍ਣ ਹੈ। ਇਸ ਆਧਾਰ 'ਤੇ ਇਸ ਦੀ ਰਚਨਾ ਨੂੰ ਸੈਨ 
1843 ਤੋਂ ਤੁਰਤ ਬਾਦ ਹੋਈ ਮੰਨਿਆ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ। 
ਕਵੀ ਨੇ ਇਸ ਰਚਨਾ ਨੂੰ ਸੀਹਰਫ਼ੀ ਕਾਵਿ-ਰੂਪ ਵਿਚ 
ਰਵਾਇਤੀ ਢੰਗ ਨਾਲ ਬਿਆਨ ਕੀਤਾ ਹੈ। 
ਇਸ ਦੇ ਕੁਲ 34 ਬੈਦ ਹਨ ਅਤੇ ਹਰ ਬੈਦ ਵਿਚ 
ਚਾਰ ਚਾਰ ਤੁਕਾਂ ਹਨ। ਇਸ ਵਿਚ ਨ ਵੀਰ ਰਸ ਦਾ ਨਿਰੂਪਣ 
ਹੈ, ਨ ਹੀ ਕੋਈ ਹੋਰ ਕਾਵਿਕ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ਤਾ ਹੈ। ਸਾਰਾ ਬਿਰਿੱਤਾਂਤ 
ਸਾਧਾਰਣ ਪੱਧਰ ਦਾ ਹੈ। ਬੋਲੀ ਪੰਜਾਬੀ ਹੈ, ਪਰ ਕਿਤੇ ਕਿਤੇ 
ਅਰਬੀ, ਫ਼ਾਰਸੀ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਯੋਰੁਪੀ ਭਾਸ਼ਾਵਾਂ ਦੇ ਸ਼ਬਦ 
ਵੀ ਮਿਲ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। ਕਿਤੇ ਕਿਤੇ ਲੜਾਈ ਭਿੜਾਈ ਦੀ 
ਗੱਲ ਕਰ ਦਿੱਤੀ ਗਈ ਹੈ। ਜਿਵੇਂ ਸਿੰਘਾਂ ਦੇ ਹਮਲੇ ਬਾਰੇ 
ਲਿਖਦਾ ਹੈ : ਰ੍ 
ਹਾਕਮ ਕਰਤਾਰ ਦਾ ਆਣ ਹੋਇਆ 
/ਕੈਲ੍ਹੰ ਆਣ ਤੌ੫ਾਂ /ਲਿਰ ਡਾਂਹਵਦੇ ਨ?/ 
ਰ੍ ਸਾਹਿਤ ਨਾਲੋ' ਇਤਿਹਾਸ ਦੀ ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਤੋਂ ਇਸ 
ਦਾ ਜ਼ਿਆਦਾ ਮਹੱਤਵ ਹੈ ਕਿਉਂਕਿ ਕਵੀ ਨੇ ਆਪ ਸਾਰੀਆਂ 
ਘਟਨਾਵਾਂ ਵੇਖੀਆਂ ਹਨ ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਸਹੀ ਚਿੜ੍ਣ 
ਕੀਤਾ ਹੈ। ਰ੍ 
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ਬੈਰਾੜੀ ਰਾਗ 
ਬੈਂਤਾਂ ਗੁਰੂ ਖ਼ਾਲਸੇ ਸ਼ਾਹ ਕੀਆਂ (ਕਾਵਿ) : ਇਹ 


ਘ= ਇਿ 


“ਸੀਹਰਫ਼ੀ ਗੁਰੁ ਖ਼ਾਲਸੇ ਸ਼ਾਹ ਕੀ” (ਵੇਖੋ) ਦਾ ਨਾਮਾਂਤਰ ਹੈ। 


ਬੈਰਾਗੀ (ਸਾਧੁ) : ਇਹ ਸੈਸਕ੍ਰਿਤ ਦੇ “ਵੈਰਾਗਿਨ੍” ਸ਼ਬਦ 
ਦਾ ਤਦਭਵ ਰੂਪ ਹੈ ਅਤੇ ਇਸ ਦਾ ਅਰਥ ਹੈ ਉਹ ਵਿਅਕਤੀ 
ਜਿਸ ਨੇ ਜਾਗਰਤਿਕ ਪਦਾਰਥਾਂ ਪ੍ਰਤਿ ਉਦਾਸੀਨਤਾ ਦੀ 
ਭਾਵਨਾ ਵਿਕਸਿਤ ਕਰ ਲਈ ਹੋਵੇ। ਪਰ ਕਾਲਾਂਤਰ ਵਿਚ 
ਜਾਂ ਉਸ ਦੇ ਅਨੁਯਾਈਆਂ ਲਈ ਵਰਤਿਆ ਜਾਣ ਲਗਾ। 
ਇਸ ਸੰਪ੍ਰਦਾਇ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਸੁਆਮੀ ਰਾਮਾਨੰਦ ਦੇ ਚੇਲੇ 
ਸੀ ਆਨੰਦ ਨੇ ਕੀਤੀ। ਇਹ ਲੋਕ ਘਟ ਤੋਂ ਘਟ ਬਸਤ੍ਰ 
ਸਿਰ ਉਤੇ ਜਟਾਵਾਂ ਧਾਰਣ ਕਰਦੇ ਹਨ ਅਤੇ ਸਿਰ ਤੇ ਸ਼ਰੀਰ 
ਉਤੇ ਵਿਭੂਤੀ ਮਲਦੇ ਹਨ। ਇਸ ਸੰਪ੍ਰਦਾਇ ਦੀਆਂ ਮੁੱਖ 
ਤੌਰ 'ਤੇ ਚਾਰ ਸ਼ਾਖਾਵਾਂ ਹਨ-ਰਾਮਾਨੰਦੀ, ਵਿਸ਼ਣੂਸਵਾਮੀ, 
ਨਿਮਾਨੰਦੀ ਅਤੇ ਮਾਧਵਾਚਾਰੀ। ਮਹਾਨਕੋਸ਼ਕਾਰ ਅਨੁਸਾਰ 
ਬੈਰਾਗੀਆਂ ਦੇ ਪੰਜ ਕਰਮ ਧਰਮ ਦਾ ਅੰਗ ਹਨ-ਦ੍ਰਾਰਿਕਾ 
ਦੀ ਯਾਤ੍ਰਾ, ਸ਼ੈਖ ਚਕ ਆਦਿ ਵਿਸ਼ਣੂ ਚਿੰਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਸ਼ਰੀਰ _ 
ਉਤੇ ਛਾਪਾ, ਗੋਪੀ ਚੰਦਨ ਦਾ ਤਿਲਕ, ਕ੍ਰਿਸ਼ਣ ਅਥਵਾ 
ਰਾਮ-ਮੂਰਤੀ ਦੀ ਉਪਾਸਨਾ ਅਤੇ ਤੁਲਸੀ ਮਾਲਾ ਧਾਰਣ _ 
ਕਰਨਾ। 'ਸੀਮਦ ਭਾਗਵਤ ਪੁਰਾਣ” ਨੂੰ ਇਹ ਆਪਣਾ 
ਧਾਰਮਿਕ ਗੰਥ ਮੰਨਦੇ ਹਨ। 

ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਵਿਚ ਬੈਰਾਗੀਆਂ ਦੀ ਧਰਮ-ਵਿਧੀ 
ਨੂੰ ਕਿਸੇ ਪ੍ਕਾਰ ਦੀ ਕੋਈ ਮਾਨਤਾ ਪਾਪਤ ਨਹੀਂ। ਕਿਉਂਕਿ 
ਗੁਰਬਾਣੀ ਅਨੁਸਾਰ- ਅਸੰਖ ਸ਼ੈਰਾਗਾ ਕਹ/ਹਿ ਬੈਰਾਗ ਮੋ 
ਬੈਰਾਗੀ ਜਿ ਖਸ਼ਮੈ ਭਾਵੈ / ਹਿਰਦੈ ਸਬਦਿ ਸ਼ਚਾ ਭੈ ਰਚਿਆ 
ਗੁਰ ਕਾ ਕਾਰ ਕਮਾਵੈ / ਏਕਾ ਚੌੜ ਮਨੂਆ ਨ ਡੌਲੰ ਧਾਵਤ 
ਵਗ/ਜਿ ਰਹਾਵੈ / ਸਹਜੇ ਮਾਤਾ ਸ਼ਦਾ ਰੰਗਿ ਰਾਤਾ ਸ਼ਾਚੇ ਕੇ 
ਗੁਣ ਗਾਵੰ /(ਗੁ ਗੰ.634)। ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਨੇ ਮਨ 
ਮਾਰਨ ਦੀ ਪ੍ਕ੍ਿਆ ਵਿਚ ਸਫਲ ਵਿਅਕਤੀ ਨੂੰ ਹੀ ਸਹੀ 
ਬੈਰਾਗੀ ਕਿਹਾ ਹੈ--ਲੰ ਮਨ ਆਗਹਿ ਆਪਣਾ ਸੈਂ ਪੁਰਖ 
ਬੈਰਾਗਾ/(ਗੁ.ਗੁੰ. 569)। ਵੇਖੋ “ਬੈਰਾਗ'। 


ਬੈਰਾੜੀ ਰਾਗ (ਬਾਣੀ) : ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਇਸ ਰਾਗ 
ਵਿਚ ਕੁਲ 7 ਚਉਪਦੇ ਹਨ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਰਾਮਦਾਸ 
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ਬੋਤਾ ਸਿੰਘ, ਸ਼ਹੀਦ 


ਜੀ ਦੇ ਛੇ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਦਾ ਇਕ ਹੈ। 

ਚਉਪਦੇ - ਗੁਰੂ ਰਾਮਦਾਸ ਜੀ ਨੇ ਆਪਣੇ ਛੇ 
ਦੁਪਦਿਆਂ ਵਿਚ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਗੁਣਾਂ ਦਾ ਵਰਣਨ ਕਰ 
ਸਕਣਾ ਅਸੰਭਵ ਦਸਿਆ ਹੈ, ਪਰ ਪ੍ਰਭੂ ਦੁਆਰਾ ਵਰਸਾਏ 
ਸਾਧਕ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਵਿਖਿਆਨ ਕਰ ਸਕਦੇ ਹਨ। ਗੁਰੂ 
ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਵੀ ਆਪਣੇ ਲਿਖੇ ਇਕ ਦੁਪਦੇ ਵਿਚ 
ਦਸਿਆ ਹੈ ਕਿ ਸੈਤਾਂ ਦੀ ਸੈਗਤ ਨਾਲ ਹਰਿ-ਜਸ ਗਾਉਣ 
ਦੀ ਬਿਰਤੀ ਵਿਕਸਿਤ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। 


ਬੋਤਾ ਸਿੰਘ, ਸ਼ਹੀਦ (ਮ. 1739 ਈ.) :ਅਠਾਰ੍ਹਵੀਂ ਸਦੀ 
ਦੇ ਪੂਰਬਾਰਧ ਵਿਚ ਹੋਇਆ ਇਕ ਸਿੱਖ ਸ਼ਹੀਦ ਜੋ ਜਾਤਿ 
ਦਾ ਸੋਧੂ ਜੱਟ ਸੀ ਅਤੇ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ ਭਰਾਣਾ ਪਿੰਡ 
ਦਾ ਨਿਵਾਸੀ ਸੀ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਿਨਾਂ ਵਿਚ ਲਾਹੌਰ ਦੇ ਸੂਬੇ 
ਜ਼ਕਰੀਆ ਖ਼ਾਨ ਨੇ ਸਿੰਘਾਂ ਉਤੇ ਬਹੁਤ ਜ਼ੁਲਮ ਢਾਉਣੇ 
ਸ਼ੁਰੂ ਕਰ ਦਿੱਤੇ ਜੋ ਆਪਣੀਆਂ ਜਾਨਾਂ ਬਚਾਉਣ ਲਈ ਨੇੜੇ 
ਤੇੜੇ ਦੇ ਜੈਗਲਾਂ ਵਿਚ ਲੁਕਦੇ ਰਹਿੰਦੇ ਸਨ। ਕਦੇ ਕਦਾਈ' 
ਜਦੋਂ ਮੌਕਾ ਮਿਲਦਾ ਤਾਂ ਰਾਤ ਵੇਲੇ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਆ ਕੇ 
ਸਰੋਵਰ ਵਿਚ ਇਸ਼ਨਾਨ ਕਰ ਲੈਂਦੇ। ਇਕ ਵਾਰ ਬੋਤਾ ਸਿੰਘ 
“ਤਰਨਤਾਰਨ ਦੇ ਨੇੜਲੇ ਜੈਗਲ ਵਿਚੋ' ਨਿਕਲਿਆ ਤਾਂ ਕਿਸੇ 
ਨੇ ਵਿਅੰਗ ਕਸਿਆ ਕਿ ਸਿੰਘ ਲੁਕ-ਛਿਪ ਕੇ ਸਮਾਂ ਨਹੀਂ 
ਕਟਦੇ । ਇਸ ਨੂੰ ਇਹ ਗੱਲ ਚੁਭ ਗਈ। ਆਪਣੇ ਨਾਲ ਇਕ 
ਰੈਘਰੇਟਾ ਸਿੱਖ ਭਾਈ ਗਰਜਾ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਲੈ ਕੇ ਲਾਹੌਰ ਤੋਂ 
ਦਿੱਲੀ ਜਾਣ ਵਾਲੀ ਸੜਕ ਉਤੇ ਨੂਰਦੀਨ ਦੀ ਸਰਾਂ ਕੋਲ 
ਸੋਟੇ ਲੈ ਕੇ ਖੜੇ ਹੋ ਗਏ ਅਤੇ ਖ਼ਾਲਸੇ ਦੀ ਹਕੂਮਤ ਦੀ 
ਘੋਸ਼ਣਾ ਕਰਦੇ ਹੋਇਆਂ ਆਂਦੇ ਜਾਂਦੇ ਤੋਂ ਜ਼ਕਾਤ (ਮਹਿਸੂਲ) 
ਲੈਣੀ ਸ਼ੁਰੂ ਕਰ ਦਿੱਤੀ। ਸਭ ਜ਼ਕਾਤ ਦੇਣ ਲਗ ਗਏ । ਬੋਤਾ 
ਸਿੰਘ ਨੇ ਖ਼ਾਲਸੇ ਦੀ ਪ੍ਰਭੁਤਾ ਦਾ ਸਮਾਚਾਰ ਲਾਹੌਰ ਦੇ ਸੂਬੇ 
ਨੂੰ ਭੇਜ ਦਿੱਤਾ। ਸੂਬੇ ਨੇ ਆਪਣੇ ਫ਼ੌਜਦਾਰ ਜਲਾਲੁੱਦੀਨ ਨੂੰ 
ਇਕ ਸੌ ਘੋੜਸਵਾਰਾਂ ਸਹਿਤ ਇਸ ਨੂੰ ਪਕੜਨ ਲਈ 
ਭੇਜਿਆ। ਮੁਗ਼ਲ ਸੈਨਿਕਾਂ ਨੂੰ ਆਪਣੀ ਹੋਂਦ ਦਾ ਅਹਿਸਾਸ 
ਕਰਾ ਕੇ ਸੂਰਮਿਆਂ ਵਾਂਗ ਲੜਦੇ ਹੋਏ ਦੋਵੇਂ ਸ਼ਹੀਦ ਹੋ ਗਏ। 
ਲਾਹੌਰ ਦੇ ਸੂਬੇ ਵਲ ਭੇਜਿਆ ਇਸ ਦਾ ਸੁਨੇਹਾ ਲੋਕ-ਮੁਖ 
ਦੀ ਟਕਸਾਲ ਵਿਚ ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਢਲ ਕੇ ਸਿਰੇ ਚੜ੍ਹਿਆ- 
/ਓੱਠ? /ਲਿਥਾਂ /ਸੰਘ ਬੋਤਾ, ਹੱਥ ਹੈ ਸ਼ੋਟਾ, /ਵਚ ਰਾਹ ਖਲੌਤਾ; 
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ਟੇ ਨੂ, ਯੋੱ ਹੈ ਸੰ << 


ਬੋਦਲ (ਪਿੰਡ) : ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਹੁਸ਼ਿਆਰਪੁਰ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ ਦਸੂਹਾ 
ਨਗਰ ਤੋਂ 4 ਕਿ.ਮੀ. ਦੱਖਣ ਵਲ ਇਕ ਪਿੰਡ, ਜਿਥੇ ਗੁਰੂ 
ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਸਾਹਿਬ ਨੇ ਚਰਣ ਪਾਏ ਸਨ। ਸਥਾਨਕ 
ਰਵਾਇਤ ਅਨੁਸਾਰ ਗੁਰੂ ਜੀ ਸ਼ਿਕਾਰ ਖੇਡਦਿਆਂ ਇਸ ਪਿੰਡ 
ਵਲ ਆ ਨਿਕਲੇ ਅਤੇ ਪਿੰਡ ਤੋਂ ਬਾਹਰ ਇਕ ਗਰਨਾ ਬਿ੍‌ਛ 
ਹੇਠਾਂ ਕੁਝ ਦੇਰ ਲਈ ਬਿਸਰਾਮ ਕੀਤਾ। ਉਥੇ ਚੂਹੜ ਨਾਂ ਦੀ 
ਇਕ ਮਿਰਾਸੀ ਨੇ ਰਬਾਬ ਵਜਾ ਕੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦਾ ਮਨ ਪ੍ਰਸੈਨ 
ਕੀਤਾ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਉਸ ਨੂੰ ਬਾਣੀ ਦਾ ਕੀਰਤਨ ਕਰਨ 
ਲਈ ਕਿਹਾ ਅਤੇ ਇਕ ਰਬਾਬ ਵੀ ਪ੍ਰਦਾਨ ਦਿੱਤੀ। ਗੁਰੂ 
ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਆਮਦ ਵਿਚ ਉਥੇ ਥੜਾ ਸਾਹਿਬ ਬਣਵਾਇਆ 
ਗਿਆ। ਬਾਦ ਵਿਚ ਰਾਮਗੜ੍ਹੀਆ ਮਿਸਲ ਦੇ ਸਰਦਾਰ ਜੋਧ 
ਸਿੰਘ ਨੇ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਦੀ ਇਮਾਰਤ ਬਣਵਾਈ, ਜਿਸ ਦਾ 
ਨਾਂ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਗਰਨਾ ਸਾਹਿਬ” ਪ੍ਚਲਿਤ ਹੋਇਆ। ਇਸ 
ਦੀ ਵਰਤਮਾਨ ਇਮਾਰਤ ਭਾਈ ਈਸ਼ਰ ਸਿੰਘ ਰਾਮਗੜ੍ਹੀਆ 
ਨੇ ਬਣਵਾਈ। ਬਾਦ ਵਿਚ ਇਮਾਰਤ ਵਿਚ ਵਾਧਾ ਹੁੰਦਾ 
ਰਿਹਾ। ਸੈਨ 1980 ਈ . ਵਿਚ ਦੀਵਾਨ ਹਾਲ ਅਤੇ ਸੈਨ 
1984 ਈ. ਵਿਚ 'ਗੁਰੂ ਕਾ ਲੈਗਰ” ਨਾਲ ਲੈਗਰ ਛਕਣ 
ਲਈ ਵੀ ਵੱਡਾ ਹਾਲ ਬਣਵਾਇਆ ਗਿਆ। ਇਹ ਗੁਰੂ- 
ਧਾਮ ਸ਼ਰੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਬੈਧਕ ਕਮੇਟੀ ਨਾਲ ਸੈਬੈਧਿਤ 
ਹੈ, ਪਰ ਇਸ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਸਥਾਨਕ ਕਮੇਟੀ ਕਰਦੀ ਹੈ। 
ਵਿਸਾਖੀ ਵਾਲੇ ਦਿਨ ਇਥੇ ਸਾਲਾਨਾ ਧਾਰਮਿਕ ਮੇਲਾ 
ਲਗਦਾ ਹੈ। 


ਬੋਲੇ ਸੋ ਨਿਹਾਲ ... : ਵੇਖੋ “ਸਤਿ ਸੀ ਅਕਾਲ”। 


ਬੌੜਾ ਕਲਾਂ (ਪਿੰਡ) : ਇਸ ਪਿੰਡ ਦਾ ਇਕ ਨਾਮਾਂਤਰ 
“ਰਾਮਗੜ੍ਹ ਬੌੜਾਂ” ਵੀ ਹੈ। ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਪਟਿਆਲਾ ਜ਼ਿਲੂੰ ਵਿਚ 
ਨਾਭਾ ਨਗਰ ਤੋ 5 ਕਿ.ਮੀ. ਦੱਖਣ-ਪੱਛਮ ਵਲ ਵਸੇ ਇਸ 
ਪਿੰਡ ਦੀ ਹੱਦ ਰਾਮਗੜ੍ਹ ਪਿੰਡ ਨਾਲ ਜਾ ਲਗਦੀ ਹੈ। ਇਸੇ 
ਕਰਕੇ ਇਸ ਨਾਲ ਰਾਮਗੜ੍ਹ ਦਾ ਨਾਂ ਜੋੜ ਦਿੱਤਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 
ਇਥੇ ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਨੇ ਚਰਣ ਪਾਏ ਸਨ। ਗੁਰੂ ਜੀ 
ਦੀ ਰਹਿਣ ਵਾਲੀ ਥਾਂ ਉਤੇ ਪਹਿਲਾਂ ਥੜਾ ਸਾਹਿਬ ਸੀ। 
ਪਰ ਸੈਨ 1869 ਈ. ਵਿਚ ਨਾਭਾਪਤਿ ਰਾਜਾ ਭਰਪੂਰ ਸਿੰਘ 
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ਬੈਸਾਵਲੀਨਾਮਾ ਦਸਾਂ ਪਾਤਸ਼ਾਹੀਆਂ ਕਾ 
ਦੀ ਵਿਧਵਾ ਨੇ ਇਥੇ ਬਾਉਲੀ ਬਣਵਾਈ ਸੀ। ਬਾਦ ਵਿਚ 
ਮਹਾਰਾਜਾ ਹੀਰਾ ਸਿੰਘ ਨੇ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਦੀ ਇਮਾਰਤ 
ਉਸਰਵਾਈ। ਬਾਉਲੀ ਕਰਕੇ ਇਸ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਦਾ ਨਾਂ 
“ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਬਾਉਲੀ ਸਾਹਿਬ” ਪ੍ਰਚਲਿਤ ਹੋਇਆ। ਇਸ 
ਦੀ ਨਵੀਂ ਇਮਾਰਤ ਸੈਨ 1972 ਈ. ਵਿਚ ਬਣਵਾਈ 
ਗਈ। ਇਹ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸ਼ਰੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਬੰਧਕ 
ਕਮੇਟੀ ਨਾਲ ਸੈਬੈਧਿਤ ਹੈ, ਪਰ ਇਸ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਸਥਾਨਕ 
ਕਮੇਟੀ ਕਰਦੀ ਹੈ। 


ਬੈਸਾਵਲੀਨਾਮਾ ਦਸਾਂ ਪਾਤਸ਼ਾਹੀਆਂ ਕਾ (ਕਾਵਿ) : ਕੇਸਰ 
ਸਿੰਘ ਛਿੱਥਰ ਦੀ ਲਿਖੀ ਇਹ ਰਚਨਾ ਸਿੱਖ ਇਤਿਹਾਸ ਦਾ 
ਇਕ ਬਹੁ-ਚਰਚਿਤ ਗੰਥ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚ ਕੁਲ ਚੌਦਾਂ ਚਰਣ 
ਹਨ ਅਤੇ ਕਵਿਤਾ ਦਾ ਪੱਧਰ ਅਤਿ ਸਾਧਾਰਣ ਹੈ। ਪਹਿਲੇ 
ਦਸਾਂ ਵਿਚ ਦਸ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ ਦਾ ਬਿੱਤਾਂਤ ਹੈ। 
ਗਿਆਰ੍ਹਵੇਂ' ਵਿਚ ਬੈਦਾ ਬਹਾਦਰ ਦੇ ਕਾਰਨਾਮਿਆਂ ਉਤੇ 
ਝਾਤ ਪਾਈ ਗਈ ਹੈ। ਬਾਰ੍ਹਵੇਂ ਵਿਚ ਬਾਬਾ ਜੀਤ ਸਿੰਘ ਦਾ 
ਅਤੇ ਤੇਰ੍ਵੇ' ਵਿਚ ਮਾਤਾ ਸਾਹਿਬ ਦੇਵੀ ਦਾ ਵਿਵਰਣ ਦਿੱਤਾ 
ਗਿਆ ਹੈ। ਚੌਦਵੇ' ਚਰਣ ਵਿਚ ਸਮਕਾਲੀ ਸਿੱਖਾਂ ਦੀ 
ਸਥਿਤੀ ਉਤੇ ਝਾਤ ਪਾਈ ਗਈ ਹੈ। ਇਸ ਦਾ ਦਸਵਾਂ ਚਰਣ 
ਸਭ ਤੋਂ ਵੱਡਾ (737 ਪਦ) ਅਤੇ ਸੱਤਵਾਂ ਸਭ ਤੋ ਛੋਟਾ 
(18 ਪਦ) ਹੈ। ਕੁਲ ਪਦ-ਸੈਖਿਆ 2563 ਹੈ। ਇਸ ਦੀ 
ਮੁੱਢਲੀ ਉਕਤੀ ਵਿਚ ਇਸ ਦਾ ਨਾਂ 'ਥੈਸਾਵਲੀਨਾਮਾ ਦਸਾਂ 
ਪਾਤਸ਼ਾਹੀਆਂ ਕਾ” ਲਿਖਿਆ ਹੈ, ਪਰ 14ਵੇ' ਚਰਣ (ਛੰਦਾਂਕ 
399) ਵਿਚ ਇਸ ਨੂੰ 'ਕੁਰਸੀਨਾਮਾ” ਵੀ ਕਿਹਾ ਗਿਆ ਹੈ। 
ਇਸ ਦੀ ਰਚਨਾ ਅੰਦਰਲੀ ਗਵਾਹੀ ਅਨੁਸਾਰ ਸੈ. 1826 
ਬਿ. (1769 ਈ.) ਵਿਚ ਹੋਈ ਸੀ। 

ਉੱਜ ਤਾਂ ਭਾਵੇਂ ਇਸ ਵਿਚ ਕਈ ਮਹੱਤਵਪੂਰਣ 
ਗੱਲਾਂ ਕਹੀਆਂ ਗਈਆਂ ਹਨ, ਪਰ ਦੋ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਉੱਲੇਖਯੋਗ 
ਹਨ। ਇਕ ਇਹ ਕਿ ਇਸ ਵਿਚ ਘਟਨਾਵਾਂ ਨਾਲ ਸੈਬਧਿਤ 
ਸੈਨ/ਸੈਮਤ ਬਹੁਤ ਅਧਿਕ ਦਿੱਤੇ ਗਏ ਹਨ। ਕਵੀ ਅਨੁਸਾਰ 
ਉਸ ਪਾਸ ਗੁਰੁ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਦੇ ਖ਼ਜ਼ਾਨੇ ਦੀ ਇਕ 
ਪ੍ਰਾਪਤ ਕੀਤਾ ਸੀ-ਸ਼ੋਂ ਤਿਸ਼ ਦਸ਼ਵੈ ਪਾਤਸ਼ਾਹ ਦੇ ਖ਼ਰਚ 
ਖਜਾਨੇ ਦੀ ਵਹੀ ਆਹਾ ਮੌਠੇ ਪਾਸ਼ /ਸੰਮਤ /ਦਨ ਕਛੁ ਓੰਪਰੱ 
ਦੌਖ /ਲਖੋਂ ਤਾਸ਼/ (14/189-90)। ਇਨ੍ਹਾਂ ਸੈਮਤਾਂ ਬਾਰੇ 
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ਸਿੱਖ ਸਮਾਜ ਵਿਚ ਦੋ ਮਤ ਪ੍ਚਲਿਤ ਹਨ। ਇਕ ਮਤ 
ਅਨੁਸਾਰ ਇਸ ਵਿਚ ਦਿੱਤੀ ਸਾਮਗੀ ਅਤੇ ਸੰਮਤ 
ਅਪ੍ਰਮਾਣਿਕ ਹਨ। ਇਸ ਮਤ ਦਾ ਪ੍ਰਮੁਖ ਪ੍ਵਕਤਾ ਗਿਆਨੀ 
ਮਹਾਂ ਸਿੰਘ (ਸੈਪਾਦਕ--'ਖ਼ਾਲਸਾ ਸਮਾਚਾਰ?) ਹੈ ਜਿਸ ਨੇ 
ਆਪਣੀ ਪੁਸਤਕ “ਪਰਮ ਪਵਿੜ੍੍‌ ਆਦਿ ਬੀੜ ਦਾ ਸੈਕਲਨ 
-ਕਾਲ” ਵਿਚ ਇਸ ਦੇ ਸੰਮਤਾਂ ਨੂੰ ਸੈਦਿਗਧ ਦਸਿਆ ਹੈ। _ 
ਦੂਜੇ ਮਤ ਵਾਲੇ ਇਸ ਦੇ ਸੈਮਤਾਂ ਨੂੰ ਪ੍ਰਮਾਣਿਕ ਮੰਨਦੇ 
ਹੋਇਆਂ ਆਪਣੇ ਵਿਚਾਰਾਂ ਦੀ ਪੁਸ਼ਟੀ ਲਈ ਪੇਸ਼ ਕਰਦੇ 
ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਭਾਈ ਰਣਧੀਰ ਸਿੰਘ (ਗੁਰਦੁਆਰਾ 
ਇਨਸਪੈਕਟਰ) ਪ੍ਰਮੁਖ ਹੈ। ਉੱਜ ਇਸ ਦੇ ਸੈਮਤਾਂ ਬਾਰੇ ਘੋਖ 
ਕਰਕੇ ਵਸਤੂ-ਸਥਿਤੀ ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੋਣੀ ਚਾਹੀਦੀ ਹੈ, ਪਰ ਅਜੇ 
ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਦਾ ਧਿਆਨ ਇਸ ਪਾਸੇ ਵਲ ਨਹੀਂ ਗਿਆ। 

ਇਸ ਰੀ੍‌ਥ ਦੀ ਦੂਜੀ ਮਹੱਤਵਪੂਰਣ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ਤਾ 
ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਇਹ ਅਜਿਹੀ ਪਹਿਲੀ ਇਤਿਹਾਸ-ਨਮਾ ਰਚਨਾ 
ਹੈ ਜਿਸ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਗੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਸੈਪਾਦਨ ਦੀ ਲੌੜ 
ਅਤੇ ਇਸ ਸੰਬੰਧ ਵਿਚ ਕੀਤੀ ਗਈ ਕਾਰਵਾਈ ਬਾਰੇ 
ਚਾਨਣਾ ਪਾਇਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚਲਾ ਆਵੱਸ਼ਕ 
ਸੈਦਰਭ ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਹੈ-- 

ਤਿਸ 
ਕਢ ਹੋਏ ਸੌ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਮਲਦੇ ਭਏ /£੬ / ਮਿਹਰਬਾਨ ਪਤਾ 
ਪ੍ਰਿਲੀਏ ਦਾ ਕਾਲੀਸ਼ਨੀ ਕਠੇ/ ਪਾਲੀ /ਹੈਂਦਵੀ ਸ਼ਹਸ਼ਨਿਤਾ 
ਨਾਲ ਗੁਗਖਾਂ ਪੜ੍ਹੇ / ਤਿਨ ਭਾ ਬਾਣਾ ਬਹੁਤਾ ਬਣਾਈ / 
ਡੌਂਗੂ ਗੁਰ ਨਾਨਕਾ ਜਾ ਦਾ ਗੰ ਪਾਈ/੮੭ /ਡੂਮ ਲਗੀ ਸ਼ਬਦਾ 
ਮੰਹੈਣਿਆ ਦੇ ਗਾਵ/ਨੇ / ਦੂਯਾ ਦਰਬਾਰ ਵਡਾ ਗੁਰਿਆਈ 
ਦਾ ਲਗੇ ਝਣਾਵਨਿ/ ਮਨੈਂਣਿਆ ਭੀ ਪਸ਼ਤਕਾ /ਇਕ ਗ੍ਰੰਥ 
ਬਣਗਇਆ। ਚਹੁੰ ਪਾਤਿਸ਼ਾਗੀਆ ਦਾ ਸ਼ਝਦ ਬਾਣ? /ਲਿ/ਮ 
/ਵਿ/ਚਿ ਪ/ਇਆ /££/... 

ਇਥੇ ਸ਼ਬਦ ਕੀਰਤਨ ਕਰਨ /ਸੈਖ / ਡੂਮ ਰਬਾਬਾੰ 
ਅਤੇ ਕਢ ਹੋਏ ਓਨਾਂ ਲਏ ਰ੪/ /ਇਥੇ /ਕਿਸ਼ੇ ਲਿਖ ਸ਼ਬਦਾ 
ਮਿਹਰਬਾਨ ਦਾ ਕੀਰਤਨ /ਵ/ਜਓ ਪੜਿਆ / ਸੰ ਸ਼ਰਵਣਾ 
ਗੁਰ ਅਰਜਨ ਜੀ ਕੀ ਪਰਿਆ/੬੨/ ਬਚਨ ਗੀਤਾ ਭਾਈੰ 
ਗੁਰਦਾਸ਼ ਗੁਰੂ ਦ ਬਾਣਾ ਜੁਦਾ ਕਗੰਏ / ਆਣੇ ਪਾਂਦੇ ਨੰ 
ਰਲਾ ਸੌ ਵਿਚਿ ਰਲਾ ਨ ਧਗੀਏ / ਸੋ ਸ਼ਾਹਿਝ ਬਾਣਾ ਉਚਾਰ 
ਅਗੇ ਹੀ ਕਰਤ ਸੇ ਭਏ / ਸੌ ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਸਭ /ਇਕਤਾਰ 
ਕਾਰ ਲਏ /੬੩ / (ਚਰਣ ਪੰਜਾਵਾ) 
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ਗੁੰਥ ਸਾਹਿਲ ਜਾਂ ਨੇ ਸੰਮਤ ਸ਼ਲਾ ਸੌਂ ਅਠਵੰਜਵੇ 
ਜਨਮ ਹੈ ਧਾਰਾ/ ਗ੍ਰ ਅਰਜਨ ਜਾ ਕੇ ਧਾਮ /ਖਡਾਵਾ ਭਾਈ 
ਗਾਰਦਾਸ਼ ਭਲਾ /ਲਖਾਰਾ /$੩੫/ 
ਸੰਮਤ ਸ਼ੌਲਾ ਸੈ ਅਠਵੰਜਾ ਸੈ ਗਏ / ਤਬ %ਮੰਦਿ 


ਗਰੰਥ ਜੀ ਜਨਮ ਲਏ / ਗੁਰ ਅਰਜਨ ਲਾ ਕੇ ਧਾਮ ਗ੍ਰੰਥ . 


#ਾਹੰਹਲ ਜਨਮ ਹੈ ਧਾਰਾ/ ਦਇਆ ਸੰ ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ 
_ ਲੈਖਾਗੀ /ਮਡਾਵਣਹਾਰਾ/੨੬੬/ ਛੋਟਾ ਗ੍ਰੰਥ ਜੀ ਜਨਮੇ 
ਦਸ਼ਵੈ ਪਾਤਸ਼ਾਹ ਕੇ ਧਾਮ/ ਸੰਮਤ ਸ਼ਤਾਰਾ ਸੈ ਪਜਵੰਝਾ 
ਸਹਾੜ /ਉਡਾਵੇ /ਲਿਖਾਰੇ ਨਾਮ/ ਸ਼ਹੰਹੇਸ਼ ਨੂੰ 7 ਪਿਆਰਾ 
ਆਪਨਾ ਹਥ /ਲਿ/ਖਿਆ /ਖਡਾ/ਇਆ / ਲਿਖਾ ਕੀਤਾ 
ਅਰਦਾਸ ਜੀ ਅਗਲੰ ਨਗੱਲ ਚਾਹੀਏ ਰਲ/ਇਆ/₹੬੭/ 
ਬਚਨ ਕਨੰਤਾ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਲ ਹੈ ਓਹੁ ਏਹ ਅਸਾਡਾ ਹੈ ਧੋੜ / 
ਨਾਲ ਨ #ਲਾਇਆ ਆਹਾ /0ਆਰਾ ਕਉਨ ਜਾਣ 
-_ਡੰਦਾ />੬£ / (ਚਰਣ ਚੱਦਵਾਂ?/ 

ਉਪਰੋਕਤ ਟੂਕਾਂ ਤੋ ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਕਿ ਗੁਰੂ 

ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਮੀਣਿਆਂ ਵਲੋਂ ਰਚੀ ਜਾ ਰਹੀ ਬਾਣੀ 
ਤੋਂ ਗੁਰਬਾਣੀ ਨੂੰ ਸ਼ੁੱਧ ਰਖਣ ਲਈ ਗੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਸੈਕਲਨ 
ਦੀ ਯੋਜਨਾ ਬਣਾਈ ਸੀ। ਇਥੇ ਬਾਬੇ ਮੋਹਨ ਵਾਲੀਆਂ 
ਪੰਥੀਆਂ ਦਾ ਜ਼ਿਕਰ ਨਹੀਂ' ਹੈ, ਹਾਂ ਬਾਬਾ ਮੋਹਨ ਅਤੇ ਗੁਰੂ 
ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਅਤਿਅਧਿਕ ਪ੍ਰੇਮ ਦੀ ਗੱਲ ਜ਼ਰੂਰ 
ਕਹੀ ਗਈ ਹੈ। ਉਸੇ ਪ੍ਰੇਮ ਨਾਤੇ ਮਂਹਨ ਤੌਠੇ ਊਚੇ #ਦਰ 
ਮਹਲ ਅਪਾਰਾ/... ਵਾਲਾ ਸ਼ਬਦ ਉਚਾਰਿਆ ਦਸਿਆ 
ਗਿਆ ਹੈ, ਨ ਕਿ ਪੋਥੀਆਂ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰਨ ਲਈ। ਚੌਦਵੇ' 
ਚਰਣ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਦੇ ਸੈਕਲਨ ਦਾ ਸੈਨ 1601 ਈ. 
(ਸੈਮਤ 1658 ਬਿ.) ਦਿੱਤਾ ਹੈ। ਇਸ ਗ੍ਰੰਥ ਨੂੰ ਪਹਿਲੀ 
ਵਾਰ ਛਿੱਥਰ ਨੇ 'ਆਦਿ-ਗ੍ਰੰਥ” ਅਥਵਾ “ਵੱਡਾ ਗ੍ਰੰਥ ਕਿਹਾ 
ਹੈ ਅਤੇ “ਦਸਮ-ਗ੍ਰੰਥ” ਨੂੰ “ਛੋਟਾ ਗੁੰਥ' ਦਸਿਆ ਹੈ। 
ਰ ਚੰਦਵੇ' ਚਰਣ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਗੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੇ 
ਮਹੱਤਵ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਵਲੋਂ ਗੁਰਿਆਈ 
ਪ੍ਰਦਾਨ ਕਰਨ ਬਾਰੇ ਕਈ ਸੰਕੇਤ ਮਿਲਦੇ ਹਨ ਜੋ ਮਹੱਤਵ- 
ਪੂਰਣ ਇਤਿਹਾਸਿਕ ਦਸਤਾਵੇਜ਼ ਹਨ, ਜਿਵੇਂ- 

ਨ ਅਸਾਡਾ ਗੁਰ ਗੁੱਥ ਸ਼ਾ/ਹਿਬ ਜੀ ਆਹੇ / ਸਿਖ 
ਸੋਈ ਜੌ ਚਲੇ ਗ੍ਰੰਥ ਸ਼ਾਹਹਿਲ ਦੇ ਕਹੇ /..੬=/... ਭਾਈ /ਸੇਧੋਂ 
ਗੰਥ ਸਾਹਿਲ ਜੀ ਕੇ ਝਚਨ ਪਛਾਨ / ਅਤੇ ਬਚਨ ਗੁਰ ਕੇ 
ਤਾ ਕਰ ਮਨੋਂ /..੧੪੨4... ਗਰ ਕਾ ਨਖ ਨ ਅਪਨਾ 
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ਧਰਮ /ਤਆਗੇਗਾ/ ਗੁਰੂ ਕਾ ਭਲ ਗੁੰਥ ਜੀ ਦੇ ਕਹੇ 
ਲਾਗੇਗਾ/...੧.੩ /. ਅਜੇ ਕਾਲਿਜ਼ਗ ਹੈ ਨਿਦਾਨ ਅਪਨਾ 
ਧਰਮ ਨਹੀ /ਤਿਆਗਨਾ/ ਗੁਝ ਗੁੰਥ ਸ਼ਹਿ ਦੇ ਕਹੇ 
ਲਾਗਨਾ/578/... ਸੁਣੇ ਭਾਈ ਨਿਧ ਔਸ਼ਾ ਸੰਤ ਥਾਥਾ 
ਨਾਨਕ ਸ਼ਚ ਜਾਨੇ / ਦਸੇ “ਹਲ ਇਕ ਬਾਬਾ ਨਾਨਕ ਜੀ 
ਪਛਾਨੇਂ/ ਦਸ਼ਵਾ ਪਾਤਸ਼ਾਹ ਗਦਾ ਗੁਰਿਆਈ ਦਾ ਗ੍ਰਥ 
ਸਾਹਿਲ ਨੂੰ ਦੇ ਹੈ ਗਇਆ / ਅਜ ਪ੍ਰਤਥ ਗੁਰ ਅਸ਼ਾਡਾ ਗ੍ਰੰਥ 
ਸ਼ੱਹਥ' ਹੈ ਸੋਈ ਗਇਆ ਲੇ ਗੁੰਛੋ ਗਇਆ।/ ੨੬50 
/ਜਤਨਾ ਹੋਇ ਆਵੈ /ਤਤਨਾ ਗੰਥ ਸ਼ਹਹਿਲ਼ ਦੇ ਬਚਨ 
ਕਮਾਣ / /ਝਨਾ ਗੰਥ ਕੋਈ ਹੋਰ ਨ ਜਾਣੇ / ਗ੍ਰੰਥ ਸ਼ਹਹਿਲ 
ਹੰ/ਨਿ ਦੁ/ਇ ਸ਼ਕੇ ਭਾਈ/ /ਇਕ ਹੈ ਵਡਾ /ਇਕ ਛੋਟਾ 
ਕਾਹਾਣਾ/5੬੫/ 


ਬੰਗਲਾ ਸਾਹਿਬ, ਗੁਰਦੁਆਰਾ : ਦਿੱਲੀ ਸਥਿਤ ਗੁਰੂ 
ਹਰਿਕ੍ਰਿਸ਼ਨ ਜੀ ਨਾਲ ਸੈਬੰਧਿਤ ਇਕ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ। ਵੇਖੋ 
“ਦਿੱਲੀ ਦੇ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ”। 


ਬਗਲਾਦੇਸ਼ ਦੇ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ : ਭਾਰਤ ਦੇਸ਼ ਨੂੰ ਆਜ਼ਾਦੀ 
ਮਿਲਣ ਵੇਲੇ ਪਹਿਲਾਂ ਬੈਗਾਲ ਪ੍ਰਾਂਤ ਨੂੰ ਦੋ ਭਾਗਾਂ ਵਿਚ 
ਵੰਡ ਕੇ ਇਸ ਨੂੰ ਪੂਰਬੀ ਪਾਕਿਸਤਾਨ ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ 
ਅਤੇ ਸੈਨ 1971 ਈ. ਦੇ ਸਾਕੇ ਤੋਂ ਬਾਦ ਇਹ “ਬੰਗਲਾ 
ਦੇਸ਼” ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ ਸੁਤੰਤਰ ਰਾਸ਼ਟਰ ਬਣ ਗਿਆ। ਇਸ 
ਖੇਤਰ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ 
ਜੀ ਨੇ ਚਰਣ ਪਾਏ ਸਨ। ਇਥੋਂ ਦੇ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਪੰਥ ਤੋਂ ਵਿਛੜ 
ਜਾਣ ਕਾਰਣ ਅਣਗੌਲੇ ਹੋ ਗਏ ਅਤੇ ਇਮਾਰਤਾਂ ਦੀ ਸਥਿਤੀ 
ਵੀ ਚਿੰਤਾ-ਜਨਕ ਹੋਣ ਲਗ ਗਈ। ਇਸ ਸਥਿਤੀ ਦਾ 
ਜਾਇਜ਼ਾ ਲੈਣ ਲਈ ਸੈਨ 2002 ਵਿਚ ਸ਼ਰੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ 
ਪ੍ਰਬਧਕ ਕਮੇਟੀ ਨੇ ਟੀਮ ਭੇਜੀ ਜਿਸ ਨੇ ਆਪਣੀ ਰਿਪੋਰਟ 
ਵਿਚ ਦਸਿਆ ਕਿ ਇਥੋਂ ਦੇ ਕਈ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸਾਹਿਬਾਨ 
ਦੀਆਂ ਇਮਾਰਤਾਂ 'ਤੇ ਉਥੋਂ ਦੇ ਸਥਾਨਕ ਲੋਕਾਂ ਨੇ ਕਬਜ਼ਾ 
ਕਰ ਰਖਿਆ ਹੈ, ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸਾਹਿਬਾਨ ਦੀ ਲੱਖਾਂ ਕਰੋੜਾਂ 
ਰੁਪਿਆਂ ਦੀ ਜਾਇਦਾਦ ਦੀ ਸਾਂਭ ਸੈਭਾਲ ਕਰਨ ਵਾਲਾ 
ਕੋਈ ਨ ਹੋਣ ਕਾਰਣ ਇਹ ਜਾਇਦਾਦ ਲਾਵਾਰਿਸ ਪਈ 
ਹੈ। ਗੁਰਦੁਅਰਾ ਸਾਹਿਬਾਨ ਦੀਆਂ ਇਮਾਰਤਾਂ ਬੰਦ ਹੋਣ ਕਾਰਣ 
ਇਥੇ ਬਹੁਤੇ ਗੁਰਦੁਆਰਿਆਂ ਵਿਚ ਨ ਤਾਂ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਕੀਤਾ ਜਾਂਦਾ 
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ਹੈ ਅਤੇ ਨ ਹੀ ਕੋਈ ਮਰਿਆਦਾ ਹੈ। ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸਾਹਿਬਾਨ 
ਸਮੇਂ ਸਿਰ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਸਾਰ ਨ ਲਈ ਗਈ ਤਾਂ ਇਹ 
ਇਤਿਹਾਸ ਦੇ ਪੰਨਿਆਂ ਦਾ ਹਿੱਸਾ ਬਣ ਕੇ ਰਹਿ ਜਾਣਗੇ। 
ਇਥੋਂ ਦੇ ਕੁਝ ਇਤਿਹਾਸਿਕ ਗੁਰੂ-ਧਾਮਾਂ ਦੀ 
ਸਥਿਤੀ ਉਤੇ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਪਾਉਂਦੇ ਹੋਇਆਂ ਟੀਮ ਨੇ ਲਿਖਿਆ 
ਜੈ ਕਿ ਨਰਦਾਆਰਾ ਨਾਨਕਸ਼ਾਹੀ ਢਾਕਾ ਜੋ ਕਿ ਢਾਕਾ 
ਯੂਨੀਵਰਸਿਟੀ ਦੇ ਨੇੜੇ ਹੈ, ਪਹਿਲੀ ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ ਗੁਰੂ 
ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨਾਲ ਸੈਬਧਿਤ ਹੈ, ਇਤਿਹਾਸ ਮੁਤਾਬਕ 
ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਉਦਾਸੀ ਸਮੇ ਇਸ ਖੇਤਰ ਵਿਚ ਗਏ ਸਨ। 
ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਇਮਾਰਤ ਬਣੀ ਹੋਈ ਹੈ। ਇਸ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਨੂੰ 
ਗ੍ਰੰਥੀ ਸਿੰਘ ਤੇ ਮੈਨੇਜਰ ਸੈਭਾਲ ਰਹੇ ਹਨ। ਇਥੇ ਹਫ਼ਤਾਵਾਰੀ 
ਦੀਵਾਨ ਸਜਾਏ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। ਸਮੁੱਚੇ ਬੈਗਲਾ ਦੇਸ਼ ਵਿਚ ਕੋਈ 
ਵੀ ਸਿੱਖ ਨਹੀਂ ਹੈ ਪਰ ਕੁਝ ਸਿੱਖ ਜੋ ਵਖ ਵਖ ਮਹਿਕਮਿਆਂ 
ਰਾਹੀਂ ਇਥੇ ਨੌਕਰੀ `ਤੇ ਤਾਇਨਾਤ ਹਨ ਇਨ੍ਹਾਂ ਧਾਰਿਮਕ 
ਗਤਿਵਿਧੀਆਂ ਵਿਚ ਹਿੱਸਾ ਲੈਂਦੇ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ 
ਕੁਝ ਹਿੰਦੂ ਬੈਗਾਲੀ ਪਰਿਵਾਰ ਤੇ ਕੁਝ ਪੰਜਾਬੀ ਪਰਿਵਾਰ ਜੋ 
ਬਿਜ਼ਨਸ ਦੇ ਮਾਮਲੇ ਵਿਚ ਉਥੇ ਹਨ, ਇਸ ਵਿਚ ਸ਼ਮੂਲੀਅਤ 
ਕਰਦੇ ਹਨ। ਇਸ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਦੀ ਇਮਾਰਤ ਠੀਕ ਹੈ, ਲੰਗਰ 
ਤੇ ਰਿਹਾਇਸ਼ ਦਾ ਪਬੈਧ ਵੀ ਹੈ। ਜਦ ਕਦੇ ਬਾਹਰਲੇ ਦੇਸ਼ਾਂ 
ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਦੇ ਦਰਸ਼ਨ ਲਈ ਆ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। 
ਗੁਾਰਦਾਆਰਾ ਸੰਗਤ ਟੋਲਾ ਢਾਕਾ ਸ਼ਹਿਰ ਦੇ 
ਅੰਦਲੂਨੀ ਹਿੱਸੇ ਵਿਚ ਹੈ ਅਤੇ ਇਹ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਨੌਵੀਂ 
ਪਾਤਸ਼ਾਹੀ ਸੀ ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਦੇ ਨਾਲ ਸਬੰਧਿਤ 
ਹੈ। ਆਸਾਮ ਜਾਣ ਤੋ ਪਹਿਲਾਂ, ਗੁਰੂ ਜੀ ਇਥੇ ਹੀ ਠਹਿਰੇ 
ਕੀਤੀਆਂ ਸਨ। ਸਿੱਖ ਇਤਿਹਾਸ ਮੁਤਾਬਕ ਦਸਵੀ' 
ਪਾਤਸ਼ਾਹੀ ਸੀ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਦੇ ਜਨਮ ਦੀ ਖ਼ਬਰ 
ਇਥੇ ਹੀ ਸੀ ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਸਾਹਿਬ ਨੂੰ ਮਿਲੀ ਸੀ। 
ਇਹ ਜਗ੍ਹਾ ਗੁਰੂਘਰ ਦੇ ਸ਼ਰਧਾਲੂ ਬਲਾਕੀ ਰਾਮ ਦਾ ਘਰ 
ਸੀ। ਇਸ ਜਗ੍ਹਾ 'ਤੇ ਸੁਸ਼ੋਭਿਤ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ 
ਸਾਹਿਬ ਦਾ ਇਕ ਪੁਰਾਤਨ ਹੱਥ-ਲਿਖਿਤ ਸਰੂਪ ਅਤੇ ਇਕ 
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ਖੜਾਵਾਂ ਦਾ ਜੋੜਾ ਮੌਜੂਦ ਹਨ, ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਹੁਣ ਗੁਰਦੁਆਰਾ 
ਦੀ ਖਸਤਾ ਹਾਲਤ ਇਮਾਰਤ ਹੋਣ ਕਾਰਣ ਗੁਰਦੁਆਰਾ 
ਨਾਨਕਸ਼ਾਹੀ ਵਿਖੇ ਤਬਦੀਲ ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਇਥੇ 
ਗੁਰੁ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦਾ ਸਰੂਪ ਤਾਂ ਹੈ ਪਰ ਗੰਥੀ ਨਹੀਂ ਹੈ। 
ਇਕ ਗੰੰਥੀ ਦਿਨ ਵਿਚ ਇਕ ਵਾਰ ਜਾ ਕੇ ਸੁਖਮਨੀ ਸਾਹਿਬ 
ਦਾ ਪਾਠ ਕਰਕੇ ਵਾਪਸ ਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 
ਵਿਚ ਹੈ, ਜੋ 1939 ਨੂੰ ਉਸਾਰਿਆ ਗਿਆ। ਇਹ 
ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਭਾਈ ਬਾਲੇ ਦੀ ਸਾਖੀ ਮੁਤਾਬਕ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ 
ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਉਦਾਸੀ ਦੇ ਇਤਿਹਾਸ ਨਾਲ ਜੁੜਿਆ ਹੈ। 
ਪਹਿਲਾਂ ਇਥੇ ਗ੍ਰੰਥੀ ਸਿੰਘ ਸੇਵਾ ਕਰਦੇ ਰਹੇ ਹਨ ਪਰ ਹੁਣ 
ਬੋਰਡ ਕੌਲ ਗਰੰਥੀ ਸਿੰਘਾਂ ਦੀ ਘਾਟ ਹੋਣ ਕਾਰਣ ਇਥੇ 
ਜਿੰਦਰਾ ਵਜਾ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਕੁਝ ਲੋਕਾਂ ਨੇ ਝੌਂਪੜੀਆਂ ਬਣਾ 
ਲਈਆਂ ਹਨ। ਇਸ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਜਾਇਦਾਦ 
ਨੂੰ ਵੀ ਹੜੱਪਣ ਦੇ ਯਤਨ ਕੀਤੇ ਜਾ ਰਹੇ ਹਨ। 

ਇਨ੍ਹਾਂ ਗੁਰੂ-ਧਾਮਾਂ ਵਿਚ ਸੁਰਖਿਅਤ ਬਹੁਤ ਸਾਰੀਆਂ 
ਹੁਣ ਕੁਝ ਵੀ ਖ਼ੋਜ-ਖ਼ਬਰ ਨਹੀਂ ਹੈ। 


ਬਤਾ ਸਿੰਘ, ਗਦਰ-ਇਨਕਲਾਬੀ (1890-1915 ਈ.): 
ਜਲੈਧਰ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ ਸੈਗਵਾਲ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਭਾਈ ਬੂਟਾ ਸਿੰਘ 
ਦੇ ਘਰ ਸੈਨ 1890 ਈ. ਵਿਚ ਪੈਦਾ ਹੋਇਆ ਇਕ ਗਦਰ- 
ਇਨਕਲਾਬੀ, ਜਿਸ ਨੇ ਜਲੈਧਰ ਦੇ ਡੀ.ਏ.ਵੀ. ਹਾਈ ਸਕੂਲ 
ਗਿਆ। ਸੈਨ 1914 ਈ . ਵਿਚ ਇਹ ਪੰਜਾਬ ਪਰਤਿਆ। 
ਅਮਰੀਕਾ ਵਿਚਲੀ ਠਹਿਰ ਦੌਰਾਨ ਇਹ ਗਦਰ ਪਾਰਟੀ ਦੇ 
ਨੂੰ ਕਢਣ ਦੀ ਭਾਵਨਾ ਨੂੰ ਮਨ ਵਿਚ ਚੰਗੀ ਤਰ੍ਹਾਂ ਵਿਕਸਿਤ 
ਕਰ ਲਿਆ। ਇਸ ਨੇ ਅਮਰੀਕਾ ਤੋਂ ਕਮਾਏ ਧਨ ਨਾਲ ਆਪਣੇ 
ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਇਕ ਸਕੂਲ ਬਣਾਇਆ ਅਤੇ ਪੰਚਾਇਤ ਦੀ 
ਸਥਾਪਨਾ ਵੀ ਕੀਤੀ। ਇਸ ਨੇ ਆਪਣੇ ਇਲਾਕੇ ਦੇ ਪਿੰਡਾਂ 
ਦਾ ਦੌਰਾ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਗਦਰ ਪਾਰਟੀ ਦਾ ਲਿਟਰੇਚਰ ਵੰਡਦੇ 
ਹੋਇਆਂ ਲੋਕਾਂ ਨੂੰ ਕਾਂਤੀ ਮਚਾਉਣ ਲਈ ਪ੍ਰੇਰਿਆ। ਇਕ 
ਵਾਰ ਇਹ ਲਾਹੌਰ ਤੋਂ ਤਮਾਚੇ ਲੈਣ ਗਿਆ, ਪਰ ਪੁਲਿਸ 


ਭ/0/0/.5110006100.501) 


ਬੈਦਈ ਖ਼ਾਲਸਾ 
ਵਾਲਿਆਂ ਦੀ ਨਜ਼ਰੀ ਚੜ੍ਹ ਜਾਣ ਕਾਰਣ ਉਥੋਂ ਖਿਸਕ 
ਗਿਆ। ਇਸ ਨੇ 2 ਮਈ 1915 ਈ. ਵਿਚ ਗਦਰ ਪਾਰਟੀ 
ਦੀ ਇਕ ਬੈਠਕ ਵਿਚ ਹਿੱਸਾ ਲਿਆ। 11-12 ਜੂਨ੍ਹ 1935 
ਦੀ. ਦੀ ਰਾਤ ਨੂੰ ਮਾਨਾਵਾਲਾ ਰੇਲਵੇ ਸਟੇਸ਼ਨ ਦੇ ਨੌੜੇ 
ਵੱਲਾ ਪੁਲ ਉਤੇ ਤਾਇਨਾਤ ਪੁਲਿਸ ਪਾਰਟੀ ਉਤੇ ਹਮਲਾ 
ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਦੋ ਸੌ ਕਾਰਤੂਸਾਂ ਸਮੇਤ ਛੇ ਬੰਦੂਕਾਂ ਲੁਟ 
ਲਿਆਉਂਦੀਆਂ। ਸਰਕਾਰ ਨੇ ਇਸ ਨੂੰ ਪਕੜਨ ਲਈ ਦੋ 
ਮੁਰਬੇ ਜ਼ਮੀਨ ਅਤੇ ਦੋ ਹਜ਼ਾਰ ਰੁਪਏ ਨਕਦ ਇਨਾਮ ਘੋਸ਼ਿਤ 
ਕੀਤਾ। ਇਨਾਮ ਦੇ ਲਾਲਚਵਸ ਇਸ ਦੇ ਇਕ ਨਿਕਟ 
ਸੈਬੈਧੀ ਪ੍ਰਤਾਪ ਸਿੰਘ ਨੇ ਇਸ ਨੂੰ 25 ਜੂਨ 1915 ਈ, ਨੂੰ 
ਪਕੜਵਾ ਦਿੱਤਾ। ਸੈਂਟਲ ਜੇਲ੍ਹ ਲਾਹੌਰ ਵਿਚ ਇਸ ਉਤੇ 
ਮੁਕੱਦਮਾ ਚਲਿਆ। ਇਸ ਦੇ ਨਾਲ ਚਾਰ ਹੋਰ ਵੀ ਪਕੜੇ 
ਗਏ ਸਨ। ਇਸ ਨੇ ਬੜੀ ਦਲੇਰੀ ਨਾਲ ਪੁਲਿਸ ਦੇ ਤਸੀਹੇ 
ਸਹੇ, ਪਰ ਮੂੰਹੋਂ ਕੁਝ ਨ ਬੋਲਿਆ। ਇਸ ਨੂੰ ਮੌਤ ਦੀ ਸਜ਼ਾ 
ਹੋਈ ਅਤੇ 12 ਅਗਸਤ 1915 ਈ. ਨੂੰ ਫ਼ਾਂਸੀ ਦੇ ਦਿੱਤੀ 
ਗਈ। 


ਬੈਦਈ ਖ਼ਾਲਸਾ : ਬੈਦਾ ਬਹਾਦਰ ਦੀ ਸ਼ਹਾਦਤ ਤੋ ਬਾਦ 
ਸਿੱਖਾਂ ਵਿਚ “ਗੁਰੂ-ਪਦ” ਨੂੰ ਲੈ ਕੇ ਚਲੇ ਪਰਸਪਰ ਵਿਰੋਧ ਦੇ 
ਫਲਸਰੂਪ ਸਿੱਖ ਸਮਾਜ ਦੋ ਧੜਿਆਂ ਵਿਚ ਵੰਡਿਆ ਗਿਆ। 
ਇਕ “ਤੱਤ-ਖ਼ਾਲਸਾ” ਜੋ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਦੁਆਰਾ 
_ਸਥਾਪਿਤ ਮਰਯਾਦਾ ਦਾ ਅਨੁਸਰਣ ਕਰਦੇ ਸਨ। ਦੂਜਾ 
ਬੈਦਈ ਖ਼ਾਲਸਾ, ਜੋ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਤੋਂ ਬਾਦ ਬੇਦਾ 
ਤੋਂ ਵੀ ਤੱਤ-ਖ਼ਾਲਸਾ ਦੇ ਉਲਟ ਮਰਯਾਦਾ ਦਾ ਪਾਲਨ 
ਕਰਦੇ ਸਨ। ਸੈਨ 1721 ਈ. ਵਿਚ ਤੱਤ-ਖ਼ਾਲਸਾ ਅਤੇ 
ਬੈਦਈ ਖ਼ਾਲਸਾ ਦੇ ਆਪਸੀ ਵਿਰੋਧ ਨੂੰ ਖ਼ਤਮ ਕਰਨ ਦਾ 
ਯਤਨ ਭਾਈ ਮਨੀ ਸਿੰਘ ਵਲੋ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਜਿਸ ਦੇ 
ਫਲਸਰੂਪ ਅਧਿਕਾਂਸ਼ ਬਦਈ ਸਿੰਘ, ਸਿੱਖਾਂ ਦੀ ਮੁੱਖ ਧਾਰਾ 
ਤੱਤ-ਖ਼ਾਲਸਾ ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਹੋ ਗਏ। ਪਰ ਕਈਆਂ ਨੇ 
ਆਪਣੀ ਸੁਤੌਤਰ ਪਛਾਣ ਬਣਾਈ ਰਖਣ ਲਈ ਜ਼ਿਦ ਫੜੀ 
ਰਖੀ। ਅਜਿਹੇ ਸਿੰਘਾਂ ਨੂੰ ਹੁਣ “'ਬੈਦਈ” ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ। ਇਹ 
ਗੁਰੂ ਗੰਥ ਸਾਹਿਬ ਨੂੰ ਧਰਮ-ਰੀ੍‌ਥ ਮੰਨਦੇ ਹੋਏ ਬਾਣੀ ਦਾ 
ਨਿੱਤ ਪਾਠ ਕਰਦੇ ਹਨ ਅਤੇ ਖੰਡੇ ਦਾ ਅੰਮਿ੍‌ਤ ਪਾਨ ਕਰਦੇ 
ਹਨ। 
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ਬੇਦਗੀ : ਫ਼ਾਰਸੀ ਭਾਸ਼ਾ ਦੇ ਇਸ ਸ਼ਬਦ ਦਾ ਅਰਥ ਹੈ 
ਪ੍ਰਣਾਮ, ਨਮਸਕਾਰ। ਪਰ ਚੂੰਕਿ ਇਹ ਪ੍ਰਣਾਮ ਪਰਮ-ਸੱਤਾ 
ਪ੍ਰਤਿ ਹੈ, ਇਸ ਲਈ ਇਸ ਤੋਂ ਭਾਵ ਸੇਵਾ ਜਾਂ ਭਗਤੀ ਵੀ 
ਲਿਆ ਜਾਣ ਲਗ ਪਿਆ। ਬਾਬਾ ਫ਼ਰੀਦ ਨੇ ਪਰਮਾਤਮਾ 
ਤੋਂ' “ਬੰਦਗੀ” (ਭਗਤੀ) ਦੀ ਸ਼ੈਰ ਮੰਗੀ ਸੀ- ਸ਼ੇਖ ਛਗੰਦੈ 
ਖੈਰ ਦਜੰ ਝੰਦਰਨ /ਸਿੱਖਾਂ ਦੀ ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਸ਼ਬਦਾਵਲੀ 
ਵਿਚ ਇਸ ਨੂੰ ਗ੍ਹਿਣ ਕਰ ਲਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। 


ਬਦਾ ਸਿੰਘ ਬਹਾਦਰ (1670-1716 ਈ.) : ਸਿੱਖ 
ਇਤਿਹਾਸ ਦਾ ਇਕ ਧਰਮ-ਵੀਰ ਯੋਧਾ ਜਿਸ ਦਾ ਜਨਮ 
ਪੁਣਛ ਖੇਤਰ (ਪੱਛਮੀ ਕਸ਼ਮੀਰ) ਦੇ ਰਾਜੌਰੀ ਕਸਬੇ ਦੇ ਨੇੜਲੇ 
ਪਿੰਡ ਤੱਛਲ ਵਿਚ ਰਘੂਦੇਵ (ਨਾਮਾਂਤਰ ਰਾਮਦੇਵ) ਨਾਂ ਦੇ 
ਕਿਸਾਨ ਰਾਜਪੂਤ ਦੇ ਘਰ 27 ਅਕਤੂਬਰ 1670 ਈ. 
(ਕਤਕ ਸੁਦੀ 13, 1727 ਬਿ.) ਨੂੰ ਹੋਇਆ। ਇਸ ਦਾ ਨਾਂ 
ਲੱਛਮਣ ਦੇਵ ਰਖਿਆ ਗਿਆ। ਇਸ ਨੂੰ ਸ਼ਸਤ੍-ਵਿਦਿਆ 
ਅਤੇ ਸ਼ਿਕਾਰ ਖੇਡਣ ਦਾ ਬਹੁਤ ਸ਼ੌਕ ਸੀ। ਇਕ ਵਾਰ ਇਸ 
ਨੇ ਜਦੋਂ ਇਕ ਹਿਰਨੀ ਦਾ ਸ਼ਿਕਾਰ ਕੀਤਾ ਤਾਂ ਗਰਭਵਤੀ 
ਹਣ ਕਾਰਣ ਉਸ ਦੇ ਪੇਟ ਵਿਚੋਂ' ਦੋਵੇਂ ਬੱਚੇ ਡਿਗ ਪਏ ਅਤੇ 
ਲੱਛਮਣ ਦੇਵ ਦੀਆਂ ਅੱਖਾਂ ਸਾਹਮਣੇ ਤੜਪ ਤੜਪ ਕੇ ਮਰ 
ਗਏ। ਉਸ ਦਿਨ ਤੋ ਇਹ ਵੈਰਾਗੀ ਹੋ ਗਿਆ ਅਤੇ ਇਕ 
ਵੈਸ਼ਣਵ ਸਾਧ ਜਾਨਕੀ ਪ੍ਰਸਾਦ ਦਾ ਚੇਲਾ ਬਣ ਗਿਆ, 
ਇਸ ਦਾ ਨਾਂ ਮਾਧੋ ਦਾਸ ਰਖਿਆ ਗਿਆ। ਘੁੰਮਦਿਆਂ 
ਨਾਥ ਪਾਸ ਜੈਤ੍-ਮੰਤੁ ਅਤੇ ਸਿੱਧੀਆਂ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰਨ ਦਾ 
ਅਭਿਆਸ ਕੀਤਾ। ਉਥੋਂ ਨਾਂਦੇੜ ਜਾ ਕੇ ਗੋਦਾਵਰੀ ਨਦੀ 
ਦੇ ਖੱਬੇ ਕੋਢੇ ਉਤੇ ਆਪਣਾ ਮਠ ਕਾਇਮ ਕੀਤਾ। 

ਜਦੋਂ ਸੈਨ 1708 ਈ. (1765 ਬਿ.) ਵਿਚ ਗੁਰੂ 
ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਨਾਂਦੇੜ ਪਹੁੰਚੇ ਅਤੇ 3 ਸਤੰਬਰ ਨੂੰ ਇਸ 
ਦੇ ਮਠ ਵਿਚ ਗਏ ਤਾਂ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਸ਼ਖ਼ਸੀਅਤ ਤੋਂ` ਮਾਧੋ 
ਗੁਰੂ ਜੀ ਦਾ 'ਬੈਦਾ” ਦਸਿਆ। ਆਪਣੀ ਸੂਰਤਾਈ ਕਰਕੇ 
ਇਤਿਹਾਸ ਵਿਚ ਇਹ 'ਬੈਦਾ ਸਿੰਘ ਬਹਾਦਰ” ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ 
ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਹੋਇਆ। ਪਰ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਨੇ ਇਸ ਨੂੰ ਅੰਮਿ੍‌ਤ 
ਛਕਾ ਕੇ ਸਿੰਘ ਸਜਾਇਆ ਅਤੇ ਗੁਰਬਖ਼ਸ਼ ਸਿੰਘ ਨਾਂ 
ਰਖਿਆ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਇਸ ਨੂੰ ਥਾਪੀ ਦੇ ਕੇ ਪੰਜਾਬ ਵਲ 
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ਬੋਦਾ ਸਿੰਘ ਬਹਾਦਰ 
ਤੋਰਿਆ ਤਾਂ ਜੋ ਪਾਪੀ ਜ਼ਾਲਮਾਂ ਨੂੰ ਸਜ਼ਾ ਦਿੱਤੀ ਜਾ ਸਕੇ। 
ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਇਕ ਨਗਾਰਾ, ਇਕ ਨਿਸ਼ਾਨ ਅਤੇ ਆਪਣੇ 
ਭੱਥੇ ਵਿਚੋਂ ਪੰਜ ਤੀਰ ਦਿੱਤੇ ਅਤੇ ਪੰਜ ਪਿਆਰਿਆਂ ਵਜੋਂ 
ਬਾਜ ਸਿੰਘ, ਭਾਈ ਦਯਾ ਸਿੰਘ ਅਤੇ ਭਾਈ ਰਣ ਸਿੰਘ- 
ਕਿਤੇ ਕਿਤੇ ਆਖੀਰਲੇ ਦੋ ਨਾ ਬਿਜੈ ਸਿੰਘ ਅਤੇ ਰਾਮ ਸਿੰਘ 
ਲਿਖੇ ਹਨ) ਸਮੇਤ 20 ਸਿੰਘ ਸਹਾਇਤਾ ਲਈ ਵੀ ਨਾਲ 
ਤੋਰੇ। ਕੁਝ ਉਪਦੇਸ਼ ਦੇਣ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਇਹ 
ਵੀ ਤਾਕੀਦ ਕੀਤੀ ਕਿ ਆਪਣੇ ਆਪ ਨੂੰ ਕਦੇ ਵੀ ਗੁਰੂ ਨ 
ਮੰਨਣਾ। 

ਪੰਜਾਬ ਪਹੁੰਚਦਿਆਂ ਹੀ ਸਿੱਖ ਅਨੁਯਾਈ ਬੈਦਾ 
ਸਿੰਘ ਬਹਾਦਰ ਦੇ ਝੰਡੇ ਹੇਠਾਂ ਇਕੱਠੇ ਹੋਣੇ ਸ਼ੁਰੂ ਹੋ ਗਏ। 
ਪਹਿਲਾਂ ਸੋਨੀਪਤ ਅਤੇ ਫਿਰ ਕੈਥਲ ਉਤੇ ਹਮਲਾ ਕੀਤਾ। 
ਫਿਰ 26 ਨਵੰਬਰ 1709 ਈ. ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ 
ਨੂੰ ਸ਼ਹੀਦ ਕਰਨ ਵਾਲੇ ਜਲਾਦ ਜਲਾਲੁੱਦੀਨ ਦੇ ਪਿੰਡ 
ਸਮਾਣੇ ਉਤੇ ਆਕਮਣ ਕਰਕੇ ਉਸ ਨੂੰ ਬਰਬਾਦ ਕੀਤਾ। 
ਪ੍ਰਸ਼ਾਸਕ ਉਸਮਾਨ ਖ਼ਾਨ ਨੇ ਪੀਰ ਬੁੱਧੂਸ਼ਾਹ ਨੂੰ ਤਸੀਹੇ ਦੇ 
ਕੇ ਮਾਰਿਆ ਸੀ। ਫਿਰ ਤਕੜਾ ਦਲ ਇਕੱਠਾ ਕਰਕੇ ਸਰਹਿੰਦ 
ਉਤੇ ਫ਼ੌਜ-ਕਸ਼ੀ ਕੀਤੀ। 12 ਮਈ 1730 ਈ. ਨੂੰ ਛੋਟੇ 
ਸਾਹਿਬਜ਼ਾਦਿਆਂ ਦੇ ਕਾਤਲ ਨਵਾਬ ਵਜ਼ੀਰ ਖ਼ਾਨ ਨੂੰ ਮਾਰ 


ਕੇ ਸਰਹਿੰਦ ਨਗਰ ਨੂੰ ਤੋਪਾਂ ਨਾਲ ਉਡਾਇਆ। ਇਸ ਨੇ 


ਬਾਜ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਸਰਹਿੰਦ ਦਾ ਸੂਬੇਦਾਰ ਬਣਾਇਆ। ਇਸ 
ਤਰ੍ਹਾਂ ਸਤਲੁਜ ਤੋਂ ਜਮਨਾ ਤਕ ਇਸ ਦਾ ਸਾਮ੍ਹਾਜ ਸਥਾਪਿਤ 
ਹੋ ਗਿਆ। ਇਸ ਨੇ ਹਿਮਾਚਲ ਵਿਚ ਮੁਖ਼ਲਿਸਗੜ੍ਹ ਨੂੰ 
ਲੌਹਗੜ ਨਾਂ ਦੇ ਕੇ ਆਪਣੀ ਰਾਜਧਾਨੀ ਬਣਾਇਆ ਅਤੇ 
ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ-ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਦੇ ਨਾਂ 'ਤੇ ਆਪਣਾ ਸਿੱਕਾ 
ਚਲਾਇਆ। ਇਸ ਨੇ ਜ਼ਿੰਮੀਨਦਾਰੀ ਪ੍ਥਾ ਨੂੰ ਖ਼ਤਮ ਕਰਕੇ 
ਕਿਸਾਨ ਨੂੰ ਜ਼ਮੀਨਾਂ ਦਾ ਮਾਲਕ ਬਣਾਇਆ। ਇਸ ਨੇਂ 
ਹਿੰਦੂਆਂ ਅਤੇ ਮੁਸਲਮਾਨਾਂ ਨਾਲ ਕੋਈ ਵਿਤਕਰਾ ਨ 
ਰਖਿਆ। ਦਿੱਲੀ ਤੋਂ' ਸ਼ਾਹੀ ਫ਼ੌਜਾਂ ਦੇ ਪਹੁੰਚਣ ਨਾਲ ਬਾਬਾ 
ਬੰਦਾ ਬਹਾਦਰ ਪਹਾੜ ਵਲ ਨਿਕਲ ਗਿਆ। ਫਿਰ ਜੰਮੂ `ਤੇ 
ਚੜ੍ਹਾਈ ਕੀਤੀ ਅਤੇ ਬਟਾਲੇ ਤਕ ਆਪਣਾ ਅਧਿਕਾਰ ਜਮਾ 
ਨੂੰ ਸਖ਼ਤੀ ਨਾਲ ਦਬਾਉਣ ਲਈ ਇਕ ਵੱਡੇ ਦਲ ਸਹਿਤ 
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ਬੈਨੋ, ਭਾਈ 
ਖ਼ੁਦ ਬਹਾਦਰ ਸ਼ਾਹ ਪੰਜਾਬ ਵਿਚ ਆਇਆ। 28 ਫਰਵਰੀ 
1712 ਈ. ਨੂੰ ਬਹਾਦਰ ਸ਼ਾਹ ਮਰ ਗਿਆ। ਬਾਦ ਵਿਚ 
ਉਸ ਤੋ ਜ਼ਿਆਦਾ ਕਠੋਰ ਫ਼ਰੁੱਖਸੀਅਰ ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਬਣਿਆ। 
ਉਸ ਨੇ ਸਿੱਖਾਂ ਵਿਰੁੱਧ ਬਹੁਤ ਸਖ਼ਤ ਕਾਰਵਾਈ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤੀ। 
ਆਖ਼ਿਰ ਗੁਰਦਾਸਪੁਰ ਤੋ 6 ਕਿ ਮੀ. ਦੂਰ ਗੁਰਦਾਸ-ਨੌੰਗਲ 
ਦੇ ਮੁਕਾਮ `ਤੇ ਮੁਗ਼ਲ ਸੈਨਾ ਦੁਆਰਾ ਘਿਰ ਗਿਆ ਅਤੇ 
ਦੋਹਾਂ ਫ਼ੌਜਾਂ ਵਿਚ ਲੈਬੇ ਸਮੇਂ ਤਕ ਲੜਾਈ ਹੁੰਦੀ ਰਹੀ। 
ਫਲਸਰੂਪ ਬੰਦਾ ਬਹਾਦਰ ਕਿਲ੍ਹੇ ਤੋਂ ਬਾਹਰ ਨ ਨਿਕਲ 
ਸਕਿਆ। 7 ਦਸੈਬਰ 1715 ਈ. ਨੂੰ ਲਗਭਗ ਅੱਠ ਹਜ਼ਾਰ 
ਸਿੱਖਾਂ ਦੇ ਮਾਰੇ ਜਾਣ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ 794 ਸਿੱਖ ਕੈਦ ਕਰ 
ਲਏ ਗਏ ਅਤੇ ਬੰਦਾ ਬਹਾਦਰ ਨੂੰ ਲੋਹੇ ਦੇ ਪਿੰਜਰੇ ਵਿਚ 
ਕੈਦ ਕਰਕੇ 29 ਫਰਵਰੀ 1716 ਈ ਨੂੰ ਦਿੱਲੀ ਵਿਚ ਲੈ 
ਜਾਂਦਾ ਗਿਆ। ਉਦੋ' 700 ਗੱਡੇ ਸਿੱਖਾਂ ਦੇ ਸਿਰਾਂ ਦੇ ਭਰੇ 
ਹੋਏ ਅਤੇ 2000 ਸਿੱਖਾਂ ਦੇ ਸਿਰ ਬਰਛਿਆਂ ਉਪਰ ਟੰਗੇ 
ਇਸ ਕਾਫ਼ਲੇ ਨਾਲ ਚਲ ਰਹੇ ਸਨ। ਥੋੜੇ ਥੋੜੇ ਕਰਕੇ ਸਭ 
ਕੈਦੀ ਸਿੱਖਾਂ ਨੂੰ ਖ਼ੁਾਜਾ ਕੁਤੁਬੁੱਦੀਨ ਬਖ਼ਤਿਆਰ ਕਾਕੀ ਦੇ 
ਮਜ਼ਾਰ ਕੋਲ ਬੜੀ ਬੇਦਰਦੀ ਨਾਲ ਮਾਰਿਆ ਗਿਆ। ਇਸ 
ਦੇ ਚਾਰ ਸਾਲ ਦੇ ਪੁੱਤਰ ਨੂੰ ਕਤਲ ਕਰਕੇ ਪਹਿਲਾਂ ਦਿਲ 
ਬਾਬਾ ਜੀ ਦੇ ਮੂੰਹ ਵਿਚ ਤੁੰਨਿਆ ਗਿਆ ਅਤੇ ਫਿਰ 9 
ਜੂਨ 1716 ਈ. ਨੂੰ ਬੈਦਾ ਬਹਾਦਰ ਨੂੰ ਨਿਰਦਇਤਾ ਨਾਲ 


_ ਕਤਲ ਕੀਤਾ ਗਿਆ। ਭਾਵੇ' ਬੋਦਾ ਬਹਾਦਰ ਲੈਬੇ ਸਮੇਂ ਲਈ 


ਰਾਜ ਸਥਾਪਿਤ ਨ ਕਰ ਸਕਿਆ ਪਰ ਇਸ ਦੀ ਸੈਨਿਕ 
ਸ਼ਕਤੀ ਨੇ ਮੁਗ਼ਲ ਸਾਮਾਜ ਦੀਆਂ ਪੰਜਾਬ ਵਿਚ ਜੜ੍ਹਾਂ 
ਹਿਲਾ ਦਿੱਤੀਆਂ ਅਤੇ ਹੌਲੀ ਹੌਲੀ ਪੰਜਾਬ ਵਿਚ ਮੁਗ਼ਲ 
ਸ਼ਕਤੀ ਨਿਘਰ ਗਈ। 


ਬੈਦੀਛੋੜ : ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਸਾਹਿਬ ਦਾ ਇਕ ਗੁਣਵਾਚਕ 
ਨਾਂ, ਜੋ ਗਵਾਲੀਅਰ ਦੇ ਕਿਲ੍ਹੇ ਵਿਚ ਬੋਦ 52 ਹਿੰਦੂ ਰਾਜਿਆਂ 
ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਨਾਲ ਮੁਕਤ ਕਰਾਉਣ ਕਰਕੇ ਪ੍ਰਚਲਿਤ ਹੋਇਆ। 
ਵੇਖੋ “ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ, ਗੁਰੂ”। 


ਬੈਨੋ, ਭਾਈ (1558-1645 ਈ.) : ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ 
ਜੀ ਦਾ ਇਕ ਸਿਦਕੀ ਸਿੱਖ ਜਿਸ ਦਾ ਜਨਮ ਸੈਨ 1558 
ਦਈ. (13 ਵਿਸਾਖ, 1615 ਬਿ.) ਵਿਚ ਪਿੰਡ “ਮਾਂਗਟ” 
(ਪੁਰਾਣਾ ਨਾਂ ਖਾਰਾ”) ਦੇ ਭਾਈ ਬਿਸ਼ਨ ਦੇਵ ਦੇ ਘਰ ਮਾਈ 
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ਭਾਗੋ ਦੀ ਕੁੱਖੋਂ ਹੋਇਆ। ਬਚਪਨ ਤੋ ਹੀ ਇਹ ਧਾਰਮਿਕ 
ਰੁਚੀਆਂ ਵਾਲਾ ਇਕ ਗੰਭੀਰ ਬਾਲਕ ਸੀ। ਵੱਡਾ ਹੋ ਕੇ 
ਇਸ ਨੇ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਤੋਂ ਸਿੱਖੀ ਗ੍ਰਹਿਣ ਕੀਤੀ 
ਅਤੇ ਗੁਗਮਖ ਰੋਮ ਠੋਮ ਹਨ /ਹਿਆਵੇ ਦੀ ਕਸੌਟੀ ਉਪਰ 
ਆਪਣਾ ਜੀਵਨ ਢਾਲਣਾ ਸ਼ੁਰੂ ਕਰ ਦਿੱਤਾ। ਇਸ ਨੇ 
ਹਰਿਮੰਦਿਰ ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਉਸਾਰੀ ਅਤੇ ਸਰੋਵਰ ਦੀ ਖੁਦਾਈ 
ਵਿਚ ਬੜੀ ਅਹਿਮ ਭੂਮਿਕਾ ਨਿਭਾਈ। ਜਦੋਂ ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ 
ਦੁਆਰਾ ਗੁਰੂ ਗੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਪ੍ਰਥਮ ਬੀੜ ਮੁਕੰਮਲ ਹੋ 
ਗਈ ਤਾਂ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਲਾਹੌਰ ਤੋਂ ਉਸ ਦੀ ਜਿਲਦ ਬੈਨ੍ਹਵਾ 
ਲਿਆਉਣ ਦੀ ਡਿਊਟੀ ਇਸ ਨੂੰ ਸੈਂਪੀ। ਇਸ ਨੇ ਗੁਰੂ ਜੀ 
ਤੋਂ ਬੇਨਤੀ ਕਰਕੇ ਇਹ ਆਗਿਆ ਲੈ ਲਈ ਕਿ ਇਕ ਦਿਨ 
ਲਈ ਬੀੜ ਦੇ ਦਰਸ਼ਨ ਮਾਂਗਟ ਨਿਵਾਸੀਆਂ ਨੂੰ ਕਰਵਾ 
ਲਿਆਏ। ਰ 
ਰ ਸਿੱਖ ਇਤਿਹਾਸ ਅਨੁਸਾਰ ਇਸ ਨੇ ਅੰਮਿਤ੍ਸਰ 
ਤੌਂ ਮਾਂਗਟ ਜਾਣ ਅਤੇ ਮਾਂਗਟ ਤੋਂ ਲਾਹੌਰ ਆਉਣ ਤਕ ਦੇ 
ਸਮੇਂ ਦੌਰਾਨ ਕਈ ਤੇਜ਼ ਲਿਖਾਰੀ ਲਗਾ ਕੇ ਬੀੜ ਦਾ ਇਕ 
ਹੋਰ ਉਤਾਰਾ ਤਿਆਰ ਕਰਵਾ ਲਿਆ। ਜਦੋਂ ਦੋਹਾਂ ਬੀੜਾਂ 
ਦੀ ਜਿਲਦ ਬੈਨ੍ਹਵਾ ਕੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਹਜ਼ੂਰੀ ਵਿਚ ਆਇਆ 
ਤਾਂ ਦੂਜੀ ਬੀੜ ਦੀ ਵਿਥਿਆ ਸੁਣਾਈ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਮੂਲ 
ਅਤੇ ਦੂਜੀ ਬੀੜ ਭਾਈ ਬੈਨੋ ਦੇ ਹਵਾਲੇ ਕਰ ਦਿੱਤੀ। ਭਾਈ 
ਬਨੌ, ਉਸ ਬੀੜ ਨੂੰ ਲੈ ਕੇ ਆਪਣੇ ਪਿੰਡ ਚਲਾ ਗਿਆ। 
ਬੀੜ” ਕਿਹਾ ਜਾਣ ਲਗਾ। ਕਈ ਲੋਕਾਂ ਨੇ ਭਾਂਤੀ ਵਸ ਇਸ 
ਨੂੰ 'ਖਾਰੀ ਬੀੜ” ਕਹਿਣਾ ਸ਼ੁਰੂ ਕਰ ਦਿੱਤਾ, ਕਿਉਂਕਿ ਇਸ 
ਵਿਚ ਕੁਝ ਵਾਧੂ ਬਾਣੀ ਦਰਜ ਹੈ। ਪਰ ਅਸਲ ਵਿਚ “ਖਾਰੇ 
ਵਾਲੀ' ਸ਼ਬਦਾਂ ਦਾ ਹੀ 'ਖਾਰੀ” ਸ਼ਬਦ ਸਰਲੀਕ੍ਰਿਤ ਰੂਪ ਹੈ। 
ਸੌਖ ਨਾਲ ਉਪਲਬਧ ਹੋਣ ਕਾਰਣ ਅਕਸਰ ਇਸੇ ਬੀੜ ਦੇ 
ਉਤਾਰੇ ਹੁੰਦੇ ਰਹੇ ਹਨ। ਵਿਸਤਾਰ ਲਈ ਵੇਖੋ “ਭਾਈ ਬੰਨੋ 
ਵਾਲੀ ਬੀੜ”। 

ਭਾਈ ਬੰਨੋ ਬੜੀ ਨਿਸ਼ਠਾ ਨਾਲ ਆਪਣੇ ਇਲਾਕੇ 
ਵਿਚ ਸਿੱਖੀ ਦਾ ਪ੍ਚਾਰ ਕਰਦਾ ਰਿਹਾ। ਇਸ ਦੀ ਪਤਨੀ 
ਮਾਈ ਰਜੀ (ਨਾਮਾਂਤਰ ਮਾਈ ਸੁਰੰਗੀ) ਅਤੇ ਪੁੱਤਰਾਂ ਨੇ ਵੀ 
ਆਪ ਨਾਲ ਰਲ ਕੇ ਸਿੱਖੀ ਦਾ ਪ੍ਰਚਾਰ ਕੀਤਾ। ਭਾਈ ਜੀ 
ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ ਜਨਵਰੀ 1645 ਈ . ਵਿਚ ਹੋਇਆ। 
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ਬ੍ਹਮ ਗਿਆਨ 
ਬੋਬੀਹਾ (ਪਿੰਡ) : ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਬਠਿੰਡਾ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦਾ ਇਕ 
ਪਿੰਡ ਜੋ ਬਠਿੰਡਾ ਨਗਰ ਤੋਂ 36 ਕਿ.ਮੀ. ਦੱਖਣ-ਪੱਛਮ ਦੀ 
ਦਿਸ਼ਾ ਵਿਚ ਹੈ ਅਤੇ ਕਾਲ ਝਰਾਣੀ ਪਿੰਡ ਤੋਂ ਲਗਭਗ ਤਿੰਨ 
ਕਿ.ਮੀ. ਉੱਤਰ-ਪੱਛਮ ਵਲ ਵਸਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਗੁਰੂ 
ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਖਿਦਰਾਣੇ ਦੀ ਢਾਬ ਤੋਂ ਤਲਵੰਡੀ ਜਾਂਦੇ 
ਹੋਇਆਂ ਇਥੇ ਨੌਂ ਦਿਨ ਪਿੰਡ ਦੀ ਪੂਰਬੀ ਬਾਹੀ ਵਲ ਇਕ 
ਟੋਭੇ ਦੇ ਕੰਢੇ ਠਹਿਰੇ ਸਨ। ਉਸ ਸਥਾਨ ਉਤੇ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ 
ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ ਦਸਵੀਂ” ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ ਅਤੇ ਟੋਭੇ ਨੂੰ 
ਸਰੋਵਰ ਵਿਚ ਬਦਲ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਇਸ ਗੁਰਦੁਆਰੇ 
ਦੀ ਸੇਵਾ-ਸੈਭਾਲ ਬੁੱਢਾ ਦਲ ਦੇ ਨਿਹੰਗ ਸਿੰਘ ਕਰਦੇ ਹਨ। 


ਬਬੇਲੀ (ਪਿੰਡ) : ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਕਪੂਰਥਲਾ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ ਫਗਵਾੜਾ 
ਨਗਰ ਤੋ 12 ਕਿ.ਮੀ. ਉਤਰ ਵਲ ਸਥਿਤ ਇਕ ਪਿੰਡ 
ਜਿਥੇ ਕਰਤਾਰਪੁਰ ਤੋ' ਕੀਰਤਪੁਰ ਆਉਂਦੇ ਜਾਂਦੇ ਇਕ ਵਾਰ 
ਗੁਰੂ ਹਰਿਰਾਇ ਸਾਹਿਬ ਪਧਾਰੇ ਸਨ। ਪਿੰਡ ਤੋਂ ਬਾਹਰ ਜਿਸ 
ਸਥਾਨ ਉਤੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਬੈਠੇ ਸਨ, ਉਥੇ ਮਿੱਟੀ ਦਾ ਇਕ 
ਚੌੱਤਾ (ਥੜਾ) ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਸੀ। ਉਸ ਚੌਂਤੇ ਕਰਕੇ ਇਸ 
ਸਮਾਰਕ ਦਾ ਨਾਂ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਚੌਂਤਾ ਸਾਹਿਬ ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ 
ਸੱਤਵੀਂ” ਪ੍ਚਲਿਤ ਹੋਇਆ। ਇਸ ਦੀ ਨਵੀ' ਇਮਾਰਤ 
ਡੁਮੇਲੀ ਵਾਲੇ ਸੈਤ ਹਰਬੰਸ ਸਿੰਘ ਨੇ ਬਣਵਾਈ ਹੈ ਅਤੇ 
ਉਸ ਦੇ ਸੇਵਕ ਹੀ ਇਸ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਕਰਦੇ ਹਨ। ਉੱਜ 
ਇਹ ਗੁਰੂ- 1 
ਸੋਬੈਧਿਤ ਹੈ। 


ਬ੍ਰਹਮ ਗਿਆਨ (ਰਚਨਾ) : ਸੇਵਾ ਪੰਥੀ ਸੈਤ ਗੁਪਾਲ ਦਾਸ 
ਦੀ ਲਿਖੀ ਇਕ ਅਪ੍ਰਕਾਸ਼ਿਤ ਰਚਨਾ ਜਿਸ ਵਿਚ ਕੁਲ 219 
ਪਤਰੇ ਹਨ ਅਤੇ ਜਿਸ ਦੀ ਇਕੋ ਇਕ ਪ੍ਰਤਿ ਡਾ. ਤਰਲੌਚਨ 
ਸਿੰਘ ਬੇਦੀ, 15 ਮਾਡਰਨ ਹਾਊਸਿੰਗ ਕਾਰਪੋਰੇਸ਼ਨ, ਮਨੀ 
ਮਾਜਰਾ, ਚੰਡੀਗੜ੍ਹ ਪਾਸ ਸੁਰਖਿਅਤ ਹੈ। ਇਸ ਦੀ ਭਾਸ਼ਾ 
ਸ਼ੈਲੀ ਤੋਂ ਇਹ ਅਠਾਰ੍ਹਵੀਂ ਸਦੀ ਦੀ ਰਚਨਾ ਪ੍ਰਤੀਤ ਹੁੰਦੀ 
ਹੈ। ਮੁੱਖ ਤੌਰ 'ਤੇ ਇਸ ਰਚਨਾ ਦੇ ਦੋ ਹਿੱਸੇ ਜਾਂ ਖੰਡ ਹਨ। 
ਪਹਿਲੋਂ ਵਿਚ ਬ੍ਰਹਮ ਗਿਆਨ ਦੇ ਸਰੂਪ ਅਤੇ ਸਿੱਧਾਂਤ ਦਾ 
ਵਿਸ਼ਲੇਸ਼ਣ ਕਰਦਿਆਂ ਇਸ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਦੇ ਸਾਧਨਾਂ ਉਤੇ 
ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਪਾਇਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਦੂਜੇ ਹਿੱਸੇ ਵਿਚ ਬ੍ਹਮ ਫਿਆਨ 
ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰ ਚੁਕੇ ਵਿਅਕਤੀ, ਅਰਥਾਤ ਬ੍ਹਮ ਗਿਆਨੀ 
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ਬ੍ਹਮ-ਗਿਆਨੀ 
ਦੀ ਮਨੌਂਦਸ਼ਾ ਨੂੰ ਚਿਤਰਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। 
ਇਸ ਰਚਨਾ ਦੇ ਅਧਿਐਨ ਤੋ' ਇੰਜ ਪ੍ਤੀਤ ਹੁੰਦਾ 
ਹੈ ਕਿ ਸੈਤ ਗੁਪਾਲ ਦਾਸ ਨੇ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਦੀ 
ਰਚੀ “ਸੁਖਮਨੀ” ਨਾਂ ਦੀ ਬਾਣੀ ਦੀ ਅੱਠਵੀਂ ਅਸ਼ਟਪਦੀ 
ਵਿਚ ਵਰਣਿਤ ਬ੍ਹਮ ਗਿਆਨੀ ਦੇ ਸਰੂਪ ਦਾ ਵਿਸ਼ਲੇਸ਼ਣ 
ਕਰਨ ਲਈ ਹੀ ਇਸ ਰਚਨਾ ਦੀ ਸਿਰਜਨਾ ਕੀਤੀ ਸੀ। ਉਸ 
ਅਨੇਕ ਤੱਥ ਅਤੇ ਟੂਕਾਂ ਦਿੱਤੀਆਂ ਹਨ। ਬ੍ਰਜ ਭਾਸ਼ਾ ਅਤੇ 
ਲਹਿੰਦੀ ਪੰਜਾਬੀ ਤੋਂ ਪ੍ਰਭਾਵਿਤ ਸਧੁੱਕੜੀ ਵਿਚ ਲਿਖੀ ਇਹ 
ਰਚਨਾ ਸੇਵਾਪੰਥੀ ਸੈਪ੍ਦਾਇ ਦੀ ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਪਹੁੰਚ 
ਵਿਧੀ ਨੂੰ ਰੂਪਮਾਨ ਕਰਦੀ ਹੈ। 


ਬ੍ਹਮ-ਗਿਆਨੀ : ਸੁਖਮਨੀ ਸਾਹਿਬ” ਨਾਂ ਦੀ ਬਾਣੀ 
ਵਿਚ ਸੀ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ “ਬ੍ਹਮ-ਗਿਆਨੀ” ਨੂੰ 
ਸਭ ਦਾ, ਸਮੁੱਚੇ ਜਗਤ ਦਾ ਸੁਆਮੀ ਦਸਿਆ ਹੈ। ਉਸ ਦਾ 
ਸਰਬਤ ਅਧਿਕਾਰ ਹੈ। ਅਜਿਹੀ ਮਹਾਨ ਸ਼ਖਸੀਅਤ ਦੀ 
ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਇਸ ਬਾਣੀ ਦੀ ਅੱਠਵੀਂ ਅਸ਼ਟਪਦੀ ਵਿਚ 
ਵਿਸਤਾਰ ਸਹਿਤ ਵਿਆਖਿਆ ਕੀਤੀ ਹੈ। ਆਰੈਭ ਵਿਚ 
ਹੀ ਬ੍ਹਮ-ਗਿਆਨੀ ਦਾ ਲੱਛਣ ਸਪੱਸ਼ਟ ਕਰਦਿਆਂ ਗੁਰੂ 
ਜੀ ਨੇ ਦਸਿਆ ਹੈ ਕਿ ਜਿਸ ਮਨੁੱਖ ਦੇ ਮਨ ਵਿਚ ਸਦਾ 
ਸੱਚਾ ਪਰਮਾਤਮਾ ਵਸਦਾ ਹੈ, ਜਿਸ ਦੇ ਮੁਖ ਤੋਂ ਹਮੇਸ਼ਾਂ ਸੱਚੇ 
ਨਾਮ ਦੀ ਆਰਾਧਨਾ ਹੁੰਦੀ ਹੈ ਅਤੇ ਜੋਂ ਸੱਚੇ ਪਰਮਾਤਮਾ ਤੋੱ 
ਬਿਨਾ ਕਿਸੇ ਹੋਰ ਦੇ ਧਿਆਨ ਵਿਚ ਮਗਨ ਨਹੀਂ' ਹੁੰਦਾ, 
ਉਹ ਮਨੁੱਖ 'ਬ੍ਰਹਮ-ਗਿਆਨੀ” ਹੋਣ ਦਾ ਗੌਰਵ ਪ੍ਰਾਪਤ 
ਕਰਦਾ ਹੈ--ਮਨੈ ਸਾਚਾ ੭/ਖ ਸ਼ਾਚਾ ਸੋਇ/ ਅਵਰ ਨ ਪੰਥ 
ਏਕਸ਼ /ਥਨ ਕੀਇ/ ਨਾਨਕ /ਇਹ ਲਛਣ ਬ੍ਰਹਮ [ਗਿਆਨ 
ਹੈ/ਇ / (ਗੁਰੀ .272)। 

ਬ੍ਹਮ-ਗਿਆਨੀ, ਅਸਲ ਵਿਚ, ਇਕ 
ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਪਦਵੀ ਹੈ ਜੋਂ ਉਸ ਸਾਧਕ ਨੂੰ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੁੰਦੀ 
ਹੈ ਜੋ ਬ੍ਹਮ ਅਥਵਾ ਪਰਮਾਤਮਾ ਸੈਬੈਧੀ ਆਵੱਸ਼ਕ ਗਿਆਨ 
ਪਾਪਤ ਕਰ ਲੈਂਦਾ ਹੈ। ਉਹ ਆਪਣੇ ਮਨ ਤੋਂ ਮਾਇਆ ਦੀ 
ਮੈਲ ਉਤਾਰ ਕੇ ਵਾਸਤਵਿਕਤਾ ਦਾ ਸਹੀ ਬੋਧ ਹਾਸਲ ਕਰ 
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ਬ੍ਹਮ-ਗਿਆਨੀ 
ਲੈਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਉਸ ਇਕੋ ਇਕ ਸਰਬ-ਸ਼ਕਤੀਮਾਨ 
ਪਰਮਾਤਮਾ ਨਾਲ ਪ੍ਰੇਮ ਸੈਬੈਧ ਸਥਾਪਿਤ ਕਰ ਲੈਂਦਾ ਹੈ- 
ਬ੍ਰਹਮ ਗਿਆਨ ਬ੍ਰਹਮ ਕਾ ਬੋਤਾ/ ਬ੍ਰਹਮ ਗਿਆਨ ਏਕਾ 
ਸ਼ੀੰਗਿ ਹੌੜਾ/ (ਗੁ ਗੰੰ.73)। 
ਬ੍ਹਮ-ਗਿਆਨ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਤੋਂ ਬਾਦ ਸਾਧਕ 
ਦੇ ਅੰਦਰਲੇ ਨੋਤਰ ਖੁਲ੍ਹ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। ਫਿਰ ਉਸ ਨੂੰ ਨਾਮ- 
ਰੂਪਾਤਮਕ ਜਗਤ ਦੀਆਂ ਵਿਥਾਂ ਵਿਅਰਥ ਦਿਸਦੀਆਂ ਹਨ। 
ਉਸ ਦੇ ਮਨ ਵਿਚ ਸਮਦਰਸ਼ੀ ਬਿਰਤੀ ਦਾ ਵਿਕਾਸ ਹੋ ਜਾਂਦਾ 
ਹੈ- ਬੁਹਮ ਗਿਆਨੀ ਕੰ /ਦਰਿਸ਼ਟੇ ਸ਼ਮਨਨੇ / ਜੈਸ਼ੈ ਰਾਜ ਰੰਕ 
ਕਾਉ ਲਾਗੈ ਤਲ ਪਵਾਨ /(ਗੁ.ਰੰ.272)। ਅਜਿਹੇ ਸਾਧਕ 
ਦੀ ਸਭ ਉਪਰ ਸਮਾਨ ਕ੍ਰਿਪਾ-ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਹੁੰਦੀ ਹੈ, ਉਹ ਕਿਸੇ 
ਦਾ ਬੁਰਾ ਨਹੀਂ ਸੋਚਦਾ। ਸਚ ਤਾਂ ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਉਸ ਦੀ 
ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਸਭ ਨੂੰ ਅੰਮਿ੍‌ਤ ਪ੍ਰਦਾਨ ਕਰਦੀ ਹੈ- ਲ੍ਰਹਮ ਗਿਆਨ 
ਕਾ ਸਭ ਉਪਰ ਆਇਆ / ਬ੍ਹਮ /ਗਿਆਨੀ ਤੇ ਕੁਛ ਝਰਾ ਨ 
ਭਾਇਆ /ਝ੍ਰਹਮ /ਗਿਆਨਸ਼ਦਾ ਸ਼#ਦਰਨਾ /ਲ੍ਰਹਮ /ਗਿਆਨਾੰ 
ਕਾਂ /ਦਸ਼ਿਟ ਆੰਮਿ੍‌ਤ ਝਨਸੀ/ (ਗੁ ਰੀ .272-73)। 
ਬ੍ਹਮ-ਗਿਆਨੀ ਦੇ ਮਨ ਵਿਚ ਸਮਦਰਸ਼ੀ ਬਿਰਤੀ 
ਦੇ ਵਿਕਸਿਤ ਹੋ ਜਾਣ ਨਾਲ ਫਿਰ ਵੈਰੀ ਅਤੇ ਮਿਤਰ ਦੀਆਂ 
ਵਿਥਾਂ ਵੀ ਮਿਟ ਜਾਂਦੀਆਂ ਹਨ। ਨ ਉਸ ਵਿਚ ਕੋਈ 
ਅਭਿਮਾਨ ਰਹਿੰਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਨ ਹੀ ਉੱਚੇ-ਪਨ ਦੀ ਭਾਵਨਾ। 
ਉਹ ਉੱਚੇ ਤੋਂ ਉੱਚਾ ਹੁੰਦਾ ਹੋਇਆ ਵੀ ਸਭ ਤੋ ਆਪਣੇ 
ਆਪ ਨੂੰ ਨੀਵਾਂ ਸਮਝਦਾ ਹੈ- ਬ੍ਰਹਮ /ਗਿਆਨਾੰਂ ਕੰ #ੜ੍ 
ਸਤੂਹ ਸ਼ਮਾਨਨੇ / ਬ੍ਰਹਮ /ਗਿਆਨਾ ਕੈ ਨਾਹੀਂ ਅਭਿਮਾਨ / ਬੂਹਮਾ 
/ਗਿਆਨਾ? ਉਚ ਤੇ ਊਚਾ / ਮਨ ਅਪਨੀ ਹੈ ਸ਼ਭਾ ਤੋਂ ਨਨੰਚਾ/ 
(ਗੁ.ਰੀ.272)। ਅਜਿਹਾ ਸਾਧਕ ਨ ਕਿਸੇ ਨੂੰ ਡਰਾਉਂਦਾ ਹੈ 
ਅਤੇ ਨ ਹੀ ਕਿਸੇ ਤੋਂ ਡਰਦਾ ਹੈ। ਉਹ ਨਿਰਭਉ ਹੋ ਕੇ 
ਵਿਚਰਦਾ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਹੈ- ਡੰ 
ਕਾਹ ਕਉ ਦੇਤ ਨ/ਹ ਨਹਿ ਭੈ ਆਨਤ ਆਨ / ਕਹ ਨਾਨਕ 
ਮਨਿ ਰੇ ਮਨਾ ਗਿਆਨੀ ਤਾਹਿ ਸ਼ਖ/ਨੈ / (ਗੁਰ 1427)। 
ਬ੍ਹਮ-ਗਿਆਨੀ ਸੈਸਾਰ ਦੇ ਮੋਹ-ਜਾਲ ਤੋਂ, 
ਚਿਕੜ ਵਿਚ ਪੈਦਾ ਹੋਏ ਕੰਵਲ ਵਾਂਗ ਸਦਾ ਨਿਰਲੇਪ 
ਰਹਿੰਦਾ ਹੈ। ਉਸ ਵਿਚ ਧਰਤੀ ਜਿੰਨਾ ਧੀਰਜ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। 


ਉਹ ਸਦਾ ਨਿਰਮਲ, ਉਜਲੇ ਮਨ ਵਾਲਾ, ਨਿੱਤ ਬ੍ਰਹਮ ਦੇ 


ਨਾਮ ਦਾ ਭੋਜਨ ਕਰਨ ਵਾਲਾ ਅਤੇ ਉਸੇ ਦੇ ਧਿਆਨ ਵਿਚ 
ਮਗਨ ਰਹਿਣ ਵਾਲਾ ਹੈ। ਬ੍ਰਹਮ-ਗਿਆਨੀ ਦੀ ਸਦਾ ਇਕ 
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ਪਰਮਾਤਮਾ ਉਪਰ ਹੀ ਆਸ ਦੀ ਡੋਰੀ ਟਿਕੀ ਰਹਿੰਦੀ ਹੈ, 
ਇਸ ਲਈ ਉਹ ਕਦੇ ਵੀ ਵਿਨਾਸ਼ ਨੂੰ ਪ੍ਰਾਪਤ ਨਹੀਂ ਹੁੰਦਾ। 
ਉਸ ਦੇ ਹਿਰਦੇ ਵਿਚ ਸਦਾ ਗ਼ਰੀਬੀ ਸਮਾਈ ਰਹਿੰਦੀ ਹੈ। 
ਉਸ ਦਾ ਸੁਭਾ ਦਰਵੇਸ਼ਾਂ ਵਾਲਾ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਪਰਉਪਕਾਰ ਦੀ 
ਭਾਵਨਾ ਉਸ ਦੇ ਮਨ ਵਿਚ ਸਦਾ ਉਮੰਗਾਂ ਭਰਦੀ ਹੈ। ਉਹ 
ਮਨ ਨੂੰ ਸਥਿਰ ਕਰਕੇ ਸੈਸਾਰਿਕ ਜੰਜਾਲਾਂ ਤੋਂ ਮੁਕਤ ਰਹਿੰਦਾ 
ਹੈ। ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਭਾਣੇ ਨੂੰ ਭਲਾ ਕਰਕੇ ਮੰਨਦਾ ਹੋਇਆ 
ਉਹ ਆਪਣੇ ਜੀਵਨ ਨੂੰ ਸਫਲ ਕਰਦਾ ਹੈ। 

ਬ੍ਹਮ-ਗਿਆਨੀ ਦੀ ਪਰਮਾਤਮਾ ਨਾਲ ਇਕ- 
ਮਿਕਤਾ ਦਾ ਚਿਤ੍ਣ ਕਰਦਿਆਂ ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਨੇ 
ਕਿਹਾ ਹੈ ਜੋ ਮਨੁੱਖ ਦੁਖਾਂ ਵਿਚ ਘਬਰਾਉਂਦਾ ਨਹੀਂ, ਜਿਸ ਦੇ 
ਹਿਰਦੇ ਵਿਚ ਸੁਖਾਂ ਪ੍ਰਤਿ ਮੋਹ ਨਹੀਂ, ਜਿਸ ਨੂੰ ਕਿਸੇ ਦਾ ਡਰ 
ਨਹੀਂ, ਜਿਸ ਲਈ ਸੋਨੇ ਅਤੇ ਮਿੱਟੀ ਵਿਚ ਕੋਈ ਅੰਤਰ 
ਨਹੀਂ, ਜਿਸ ਦੇ ਮਨ ਵਿਚ ਕਿਸੇ ਲਈ ਨਿੰਦਿਆ ਜਾਂ 
ਉਸਤਤ ਦੀ ਭਾਵਨਾ ਨਹੀਂ, ਜਿਸ ਦੇ ਦਿਲ ਵਿਚ ਲੋਭ, 
ਮੋਹ ਅਤੇ ਹੈਕਾਰ ਨਹੀਂ, ਜਿਹੜਾ ਮਨੁੱਖ ਖ਼ੁਸ਼ੀ ਅਤੇ ਗ਼ਮੀ 
ਤੋਂ ਨਿਰਲੇਪ ਹੈ ਅਤੇ ਜਿਸ ਨੂੰ ਮਾਨ ਅਤੇ ਅਪਮਾਨ ਛੋਹ 
ਨਹੀਂ ਸਕਦਾ, ਜੋ ਮਾਨਸਿਕ ਵਿਕਾਰਾਂ ਤੋਂ ਮੁਕਤ ਰਹਿੰਦਾ 
` ਹੈ, ਉਸ ਮਨੁੱਖ ਦੇ ਹਿਰਦੇ ਵਿਚ ਬ੍ਰਹਮ ਦਾ ਨਿਵਾਸ ਹੁੰਦਾ 
ਹੈ। ਜੋ ਮਨੁੱਖ ਗੁਰੂ ਦੀ ਸਿਖਿਆ ਰਾਹੀਂ ਇਸ ਜੁਗਤ ਨੂੰ 
ਪਛਾਣ ਲੈਂਦਾ ਹੈ, ਉਹ ਬ੍ਹਮ ਵਿਚ ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਲੀਨ ਹੋ 
ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਜਿਵੇਂ ਜਲ ਜਲ ਵਿਚ ਮਿਲ ਕੇ ਅਭੇਦਤਾ ਦੀ 
ਅਵਸਥਾ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰ ਲੈਦਾ ਹੈ-- ਲੋ ਨਰ ਦੁਖ ਸੈ ਦਲ 
ਨਗੀ ਮਾਨ / ਸੁਖ ਸਨੇਹ ਅਰ ਭੈ ਨੰ ਜਾ ਕੰ ਕੰਚਨ ਆਟਾ 
`ਮਆਾਨੰ/ ਨਹ /ਨੈਂਦਆ ਨਹ ਉਸਤਤਿ ਜਾ ਕੰ ਲੱਭ ਮੰਹ 
ਅਆ/ਭਿਮਾਨਾ/ ਹਰਖ ਸੌੰਗ ਤਣੇ ਨਹ ਨਿਆਰਉਂ ਨਹ ਮਾਨ 
ਅਪਮਾਨਾ/ ਆਸ਼ਾ ਮਨਸ਼ਾ ਸ਼ਗਲ 'ਤਿਆਨੈ ਜਗ ਤੇ ਰਹੀ 
/ਨੈਰਾਸ਼ਾ/ਕਾ% ਕੰਧ /ਲਿਹ ਪਰਸੈ ਨਾਗ/ਨੇ /ਤਿਹ ਘਟੇ ਹਮ 
/ਨਿਵਾਸ਼ਾ / ਗੁਰ /ਕੇਰਘਾ /ਜਿਹ ਨਰ ਕਉ ਕੰਨ? ਤਿਹ /ਇਹ 
ਜੁਗਤਿ ਪਛਾਨ?/ ਨਾਨਕ ਲਨ ਭਇਓ ਗੀਝੰਟ ਸਿਓਂ ਜਿਓਂ 
ਪਾਨ ਸੰਗਿ ਪਾਨ? / (ਗੁ .ਗੰ.633-34)। 

ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਨੇ ਸਿਰੀ ਰਾਗ ਵਿਚ ਖ਼ੁਦ 
ਇਹ ਪ੍ਰਸ਼ਨ ਉਠਾਇਆ ਹੈ ਕਿ ਗਿਆਨੀ ਕਿਹੋ ਜਿਹਾ ਹੁੰਦਾ 
ਹੈ? ਜਵਾਬ ਵਿਚ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਖ਼ੁਦ ਹੀ ਕਿਹਾ ਹੈ ਕਿ ਜੋ 
ਵਿਅਕਤੀ ਆਪਣੇ ਵਾਸਤਵਿਕ ਰੂਪ ਨੂੰ ਪਛਾਣਦਾ ਹੈ ਅਤੇ 
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ਬ੍ਹਮ-ਗਿਆਨੀ 


ਗੁਰੂ ਦੀ ਕ੍ਰਿਪਾ ਦੁਆਰਾ ਬ੍ਰਹਮ-ਵਿਚਾਰ ਵਿਚ ਲੀਨ ਹੁੰਦਾ 
ਹੈ, ਉਹ ਗਿਆਨੀ ਹੈ। ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ ਜੋ ਪਰਮ-ਤੱਤ੍ਰ ਦਾ 
ਗਿਆਨ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰ ਲੈਦਾ ਹੈ, ਉਹ “ਗਿਆਨੀ” ਹੈ। ਇਥੇ 
ਗਿਆਨੀ ਅਤੇ ਬ੍ਹਮ-ਗਿਆਨੀ ਇਕੋ ਭਾਵ ਦੇ ਵਾਚਕ 
ਹਨ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਅਨੁਸਾਰ-ਪ੍ਣਵਾ/ਤਿ ਨਾਨਕ /ਗਿਆਨਾ 
ਕੰਸ਼ਾ ਹੋਇ/ ਆਪੁ ਪਛਾਣੀ ਲੂਝੈ ਸੋਇ / ਗੁਰ ਪਰਸ਼ਾਨੰਦ ਕਰੇਂ 
ਬਾਚਾਰ / ਸੋ ਗਿਆਨੀ ਦਰਗਹ ਪਰਵਾਣ / (ਗੁ ਗੰ .25)। 

ਭਲੀ-ਭਾਂਤ ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ ਗਿਆਨੀ ਅਤੇ ਬ੍ਰਹਮ 
-ਗਿਆਨੀ ਸਮਾਨਾਰਥਕ ਸ਼ਬਦ ਹਨ। ਗਿਆਨੀ ਹੀ ਮੁਕਤ 
ਸ਼ਖ਼ਸੀਅਤ ਹੈ। ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਮੁਕਤ ਅਵਸਥਾ ਮਰਨ 
ਉਪਰੇਤ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੋਣ ਵਾਲੀ ਕੋਈ ਵਸਤੂ ਨਹੀਂ, ਸਗੋਂ ਜੀਵਨ 
ਦੌਰਾਨ ਹੀ ਇਹ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੋ ਸਕਦੀ ਹੈ। ਇਸ ਨੂੰ ਜੀਵਨ- 
ਮੁਕਤ ਅਵਸਥਾ ਕਿਹਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਮਨੁੱਖ ਦੇ ਹਿਰਦੇ ਵਿਚ 
ਸਦਾ ਰੱਬ ਵਸਦਾ ਹੈ। ਮਾਇਆ ਦੇ ਪ੍ਰਭਾਵ ਕਾਰਣ ਇਸ 
ਵਾਸਤਵਿਕਤਾ ਨੂੰ ਅਸੀਂ ਸਮਝ ਨਹੀਂ ਸਕਦੇ। ਜਦੋਂ ਗੁਰੂ 
ਦੀ ਕ੍ਰਿਪਾ ਨਾਲ ਮਨੁੱਖ ਮਾਇਆ ਦੇ ਪ੍ਰਭਾਵ ਨੂੰ ਕਟ ਦਿੰਦਾ 
ਹੈ, ਤਾਂ ਅੰਦਰ ਵਸਦੀ ਵਸਤੂ ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੋ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਅੰਦਰ 
ਵਸਦੀ ਪਰਮ-ਸੱਤਾ ਦਾ ਬੋਧ ਹੋ ਜਾਣ ਤੇ ਮਨੁੱਖ ਸੈਸਾਰਿਕ 
ਪ੍ਪੰਚ ਤੋਂ ਬੇਲਾਗ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਹੀ ਜੀਵਨ-ਮੁਕਤ 
ਅਵਸਥਾ ਹੈ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਮੁਕਤ ਅਵਸਥਾ ਅਸਲੋਂ' ਪਾਪਤੀ 
ਦੀ ਹੀ ਪੁਨਰ-ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਹੈ। ਸੁਖਮਨੀ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਗੁਰੂ 
ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਨੇ ਜੀਵਨ-ਮੁਕਤ ਵਿਅਕਤੀ ਦੇ ਜੋ ਲੱਛਣ 
ਦਸੇ ਹਨ, ਉਹ ਬ੍ਰਹਮ-ਗਿਆਨੀ ਦੇ ਲੱਛਣਾਂ ਨਾਲ ਸਮਾਨਤਾ 
ਰਖਦੇ ਹਨ। ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਰਜ਼ਾ ਵਿਚ ਯਕੀਨ ਰਖਣ 
ਵਾਲਾ, ਖ਼ੁਸ਼ੀ ਅਤੇ ਗ਼ਮੀ ਨੂੰ ਇਕ ਸਮਾਨ ਸਮਝਣ ਵਾਲਾ, 
ਸੋਨੇ ਅਤੇ ਮਿੱਟੀ, ਅੰਮਿ੍‌ਤ ਅਤੇ ਵਿਸ਼, ਮਾਨ ਅਤੇ ਅਪਮਾਨ, 
ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਅਤੇ ਕੰਗਾਲ ਵਿਚ ਅੰਤਰ ਨ ਕਰਨ ਵਾਲਾ 
ਵਿਅਕਤੀ ਹੀ ਜੀਵਨ-ਮੁਕਤ ਹੈ। 

ਮਲਾਰ ਰਾਗ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਨੇ ਗੁਰਮੁਖ 
ਦੇ ਜੋ ਲੱਛਣ ਦਸੇ ਹਨ, ਉਨ੍ਹਾਂ ਨਾਲ ਵੀ ਬ੍ਹਮ-ਗਿਆਨੀ 
ਦੇ ਲੱਛਣਾਂ ਦੀ ਸਮਾਨਤਾ ਹੈ। ਉਸ ਦਾ ਸਰੂਪ ਵੀ ਜੀਵਨ- 
ਮੁਕਤ ਵਾ.ਝਾ ਹੈ-- ਗਗਮ/ਖ ਨਾ ਰਤੇ ਸ ਉਧਨੇ ਗੁਰ ਕਾ 
ਸ਼ਬਦ ਵਚਾ/ਨੇ / ਜੰਵਨ ਮਕਾਤਿ ਗਨ ਨਾਮ ਧਿਆਇਆ” 
ਹਾਰ ਰ7ਖਆ ਓਹ ਧਾ/ਨ/ ਮਨੁ ਤਨੁ ਨਿਰਮਲ /ਨਨੋਰਮਲ 
ਆੱਤਾ ਉਤਮ ਊਤਮ ਬਾਣਨੰ ਹੋਈ/ ਏਕੇ ਘਰਕ' ਏਕਾ ਪ੍ਰਭਾ 
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ਬ੍ਹਮਾ ਅਵਤਾਰ 
ਜਾਤਾ ਦੂਜਾ ਆਵਰ ਨ ਕੌਈ / (ਗੁ .ਰੰ .259)। 
ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਨੇ “ਸੁਖਮਨੀ” ਬਾਣੀ ਵਿਚ 
ਸਾਧ ਅਤੇ ਸੌਤ ਦੇ ਵੀ ਜੋ ਲੱਛਣ ਦਸੇ ਹਨ, ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਵੀ 
ਬ੍ਹਮ-ਗਿਆਨੀ ਦੇ ਲੱਛਣਾਂ ਨਾਲ ਸਮਾਨਤਾ ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੁੰਦੀ 
ਹੈ ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਪਰਮਾਤਮਾ ਨਾਲ ਵੀ ਇਕਮਿਕਤਾ 
ਹੈ-ਸ਼ਾਧ ਕਾਂ ਸ਼ੋਡਾ ਸ਼ਾਹ ਛਨਿ ਆਈ/ ਨਾਨਕ ਸ਼ਾਹ ਪਭ 
ਭੰਦੁ ਨ ਭਾਈ/ (ਗੁ ਗੁੰ.272)। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਸਿੱਧ ਹੈ ਕਿ 
ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਬ੍ਹਮ-ਗਿਆਨੀ, ਗਿਆਨੀ, ਸਾਧ-ਸੈਤ, 
ਜੀਵਨ-ਮੁਕਤ, ਗੁਰਮੁਖ ਆਦਿ ਪ੍ਰਯਾਯਵਾਚੀ ਸ਼ਬਦ ਹਨ 
ਅਤੇ ਇਹ ਸਾਰੇ ਉਸ ਸਾਧਕ ਦੇ ਲਖਾਇਕ ਹਨ ਜੋ ਸੈਸਾਰ 
ਵਿਚ ਵਿਚਰਦਾ ਹੋਇਆ ਸੰਸਾਰਿਕਤਾ ਦੇ ਪ੍ਰਭਾਵ ਤੋ 
ਬਿਲਕੁਲ ਬੇਲਾਗ ਹੋ ਕੇ ਹਰਿ ਦੇ ਧਿਆਨ ਵਿਚ ਮਗਨ 
ਰਹਿੰਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਇਹੀ ਗੁਰਬਾਣੀ ਦਾ ਆਦਰਸ਼ ਮਨੁੱਖ ਹੈ। 
ਸੈਖੇਪ ਵਿਚ ਕਿਹਾ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ ਕਿ ਬ੍ਹਮ- 
ਗਿਆਨੀ ਬ੍ਰਹਮ ਦਾ ਵਾਸਤਵਿਕ ਬੋਧ ਪਾਪਤ ਕਰਨ ਵਾਲਾ 
ਇਕ ਅਜਿਹਾ ਵਿਅਕਤਿਤ੍ਹ ਹੈ ਜਿਸ ਵਿਚ ਸਾਰੀਆਂ ਬ੍ਹਮੀ 
ਸ਼ਕਤੀਆਂ ਮੌਜੂਦ ਹਨ। ਉਹ ਬ੍ਹਮ-ਰੂਪ ਹੈ ਅਤੇ ਅਜਿਹਾ 
ਹੋਣ ਕਾਰਣ ਉਹ ਬ੍ਹਮ ਜਿਤਨਾ ਹੀ ਸਮਰਥ ਹੈ- ਲੂਹਮ 
/ਗਆਨ? ਕਾ ਸ਼ਗਲ ਅਕਾਰ / ਬ੍ਹਮ ਗਿਆਨੀ ਅਗਪ 
/ਨੈਰੰਕਾਰ / ਬੁਹਮ' ਗਿਆਨੀ ਕੀ ਸੋਭਾ ਲੁਹਮ /ਆਆਨ? 
ਬਨ/ ਨਾਨਕ ਥੁਹਮ ਗਿਆਨੀ ਸ਼ਰਬ ਕਾ ਧਨ?/ (ਗੁ.ਗੁੰ . 
273-74)। 


ਬ੍ਰਹਮਾ ਅਵਤਾਰ : “ਦਸਮ ਗ੍ਰੰਥ” ਵਿਚ “ਚੌਬੀਸਾਵਤਾਰ” 
ਤੋਂ ਬਾਦ ਬ੍ਹਮਾ ਦੇ ਸੱਤ ਅਵਤਾਰਾਂ ਦਾ ਵਰਣਨ ਹੋਇਆ 
ਹੈ। ਇਹ ਅਵਤਾਰ-ਪ੍ਰਸੈਗ ਵੀ “ਬਚਿਤੁ ਨਾਟਕ” ਦਾ ਇਕ 
ਹਿੱਸਾ ਹੈ ਕਿਉਂਕਿ ਇਸ ਦੀਆਂ ਪੁਸ਼ਪਿਕਾਵਾਂ ਵਿਚ ਅਜਿਹਾ 
ਸੈਕੇਤ ਮਿਲਦਾ ਹੈ। ਸ਼ੁਰੂ ਵਿਚ ਲਿਖੀ ਪ੍ਸਤਾਵਨਾ ਵਿਚ 
ਵੀ ਰਚੈਤਾ ਨੇ ਇਹੀ ਮੰਨਿਆ ਹੈ (20,21)। ਬ੍ਰਹਮਾ ਦੇ 
ਅਵਤਾਰ ਧਾਰਣ ਕਰਨ ਦੇ ਪਿਛੇ ਵੀ ਹੰਕਾਰ ਹੀ ਹੈ।“ਕਾਲ 
ਪੁਰਖ” ਦੀ ਆਗਿਆ ਨਾਲ ਬ੍ਹਮਾ ਨੇ ਵੇਦਾਂ ਦੀ ਜੋ ਰਚਨਾ 
ਕੀਤੀ, ਉਸ ਕਰਕੇ ਉਹ ਹੈਕਾਰੀ ਹੋ ਗਿਆ। “ਕਾਲ ਪੁਰਖ” 
ਨੇ ਉਸ ਨੂੰ ਧਰਤੀ ਉਤੇ ਭੇਜ ਦਿੱਤਾ। ਉਸ ਨੇ ਲੱਖਾਂ ਵਰ੍ਹੇ 
ਸੇਵਾ ਕਰਕੇ ਮੁੜ “ਕਾਲ ਪੁਰਖ” ਨੂੰ ਪ੍ਸੈਨ ਕੀਤਾ। ਉਸ ਨੂੰ 


'ਕਾਲ ਪੁਰਖ”,ਨੋ ਆਗਿਆ ਦਿੱਤੀ ਕਿ ਤੂੰ ਸਿ੍‌ਸ਼ਟੀ ਉਤੇ 
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ਬ੍ਹਮੰਡ 
ਸੱਤ ਅਵਤਾਰ ਧਾਰਣ ਕਰ, ਤਦ ਹੀ ਤੇਰੀ ਗਤੀ ਹੋਵੇਗੀ। 

“ਕਾਲ ਪੁਰਖ” ਨੇ ਬ੍ਰਹਮਾ ਨੂੰ ਇਹ ਵੀ ਕਿਹਾ ਕਿ 
ਉਸ ਦੀ ਵਿਸ਼ਣੂ ਨਾਲ ਅਭੇਦਤਾ ਹੈ। ਇਸ ਲਈ ਜਦੋਂ ਵਿਸ਼ਣੂ 
ਅਵਤਾਰ ਧਾਰਣ ਕਰੇ ਤਾਂ ਉਸ ਦੇ ਕੌਤਕਾਂ ਦਾ ਵਿਸਤਾਰ 
ਨਾਲ ਵਰਣਨ ਕਰੋ। ਇਹ ਪ੍ਰਸਤਾਵਨਾ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ 
ਸ੍ਰੇਸ਼ਨਤਾ ਅਤੇ ਮਹਾਨਤਾ ਉਤੇ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਪਾਂਦੀ ਹੈ।ਉਹ ਪਰਮ 


_ ਸ਼ਕਤੀ ਸਰਬ ਵਿਆਪਕ, ਸਰਬ ਸ਼ਕਤੀਮਾਨ ਅਤੇ ਸਭ ਤੋ 


ਬਲਵਾਨ ਹੈ। ਉਸੇ ਨਿਰਾਕਾਰ, ਨਿਰਵਿਕਾਰ ਦੇ ਚਲਾਏ 
ਸਾਰੀ ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਚਲ ਰਹੀ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚ ਅਧਿਕਤਰ ਤੋਮਰ 
ਛੰਦ ਦੀ ਵਰਤੋ ਹੋਈ ਹੈ। ਆਖੀਰ 'ਤੇ ਨਰਾਜ ਛੰਦ 
ਵਰਤਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। 

ਬ੍ਹਮਾ ਦੇ ਕੁਲ ਅਵਤਾਰ ਸੱਤ ਹਨ--ਬਾਲਮੀਕ, 
ਕਸਪ, ਸੁਕ, ਬਾਚੇਸ, ਬਿਆਸ, ਸ਼ਾਸਤੋਂ ਧਾਰਕ ਅਤੇ 
ਕਾਲੀਦਾਸ। ਇਹ ਅਵਤਾਰ ਪ੍ਰਸੈਗ ਅਸਲ ਵਿਚ ਨਿੱਕੀਆਂ 
ਨਿੱਕੀਆਂ ਕਾਵਿ ਟੁਕੜੀਆਂ ਦਾ ਸਮੂਹ ਹੈ। ਬ੍ਹਮਾ ਨਾਲ 
ਸੈਬਧਿਤ ਪੁਰਾਣਾਂ ਵਿਚ ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ ਉਪ-ਅਵਤਾਰਾਂ 
ਦੀ ਗਿਣਤੀ ਨਹੀਂ ਹੋਈ। ਅਸਲ ਵਿਚ, ਇਹ ਕਵੀ ਦੀ 
ਨਿਜੀ ਕਲਪਨਾ ਹੈ ਅਤੇ ਬ੍ਹਮਾ ਦੇ ਉਹੀ ਅਵਤਾਰ 
ਨਿਸਚਿਤ ਕੀਤੇ ਹਨ ਜੋ ਵਿਦਿਆ-ਗੁਰੁੂ, ਆਚਾਰਯ ਜਾਂ 
ਵਿਦਵਾਨ ਰਿਸ਼ੀ ਹੋਏ ਹਨ। 

ਇਸ ਵਿਚ ਲਗਭਗ 20 ਕਿਸਮਾਂ ਦੇ ਛੰਦਾਂ ਦੀ 
ਵਰਤੋ' ਹੋਈ ਹੈ। ਸਾਰੇ ਪ੍ਰਸੰਗਾਂ ਦੀ ਭਾਸ਼ਾ ਬ੍ਜ ਹੈ। ਕਿਤੇ 
ਕਿਤੇ ਫ਼ਾਰਸੀ ਅਤੇ ਅਰਬੀ ਦੀ ਸ਼ਬਦਾਵਲੀ ਵਰਤੀ ਵੀ 
ਮਿਲਦੀ ਹੈ। ਪੰਜਾਬੀ ਦਾ ਵੀ ਕਿਤੇ ਕਿਤੇ ਪ੍ਰਭਾਵ ਹੈ। 


ਬ੍ਰਹਮੰਡ : ਇਸ ਦਾ ਸ਼ਾਬਦਿਕ ਅਰਥ ਹੈ 'ਸੈਪੂਰਣ ਸਿ੍‌ਸ਼ਟੀ"। 
ਸਿ੍‌ਿਸ਼ਟੀ ਦੀ ਰਚਨਾ ਸੋਬੋਧੀ ਜਾਣਨ ਲਈ ਮਨੁੱਖ ਸ਼ੁਰੂ ਤੋਂ 
ਹੀ ਜਿਗਿਆਸੂ ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਵਖ ਵਖ ਦੇਸ਼ਾਂ ਵਿਚ 
ਅਨੋਕ ਮਿਥਿਕ ਕਥਾਵਾਂ ਇਸ ਦੀ ਉਤਪੱਤੀ ਬਾਰੇ ਪ੍ਰਚਲਿਤ 
ਹਨ। ਹੌਲੀ ਹੌਲੀ ਇਸ ਜਿਗਿਆਸਾ ਨੂੰ ਧਾਰਮਿਕ ਅਤੇ 
ਦਾਰਸ਼ਨਿਕ ਰੂਪ ਦੇਣ ਦਾ ਵੀ ਯਤਨ ਕੀਤਾ ਜਾਣ ਲਗਿਆ। 
ਗਿਆ-ਪ੍ਿਥਵੀ, ਵਾਯੂ ਅਤੇ ਆਕਾਸ਼। ਕਈਆਂ ਨੇ 
ਆਕਾਸ਼ ਦੀ ਥਾਂ ਸਵਰਗ ਨੂੰ ਦਿੱਤੀ ਹੈ। 

“ਰਿਗ-ਵੇਦ” (ਪੁਰਸ਼-ਸੂਕ੍ਤ) ਅਨੁਸਾਰ ਇੰਦ , 
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ਬ੍ਹਮੰਡ 
ਅਗਨੀ, ਰੁਦ, ਸੋਮ ਆਦਿ ਦੇਵਤਿਆਂ ਨੇ ਦਕ੍ਸ਼ ਅਤੇ 
ਅਦਿਤੀ ਨੂੰ ਪੈਦਾ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਫਿਰ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਸੈਯੋਗ ਨਾਲ 
ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਦਾ ਵਿਕਾਸ ਹੋਇਆ। ਬ੍ਰਾਹਮਣ ਤੇ ਆਰਣ੍ਯਕ 
ਗ੍ੰਥਾਂ ਅਤੇ ਉਪਨਿਸ਼ਦਾਂ ਵਿਚ ਵੀ ਮੁੱਖ ਤੌਰ 'ਤੇ ਇਹੀ 
ਤਿੰਨ ਕਾਲਾਂ ਦਾ ਨਾਂ ਦਿੱਤਾ ਜਾਣ ਲਗਿਆ। ਫਿਰ ਤਿੰਨ 
ਲੋਕਾਂ ਦੀ ਥਾਂ ਸੱਤ ਲੋਕਾਂ ਦੀ ਕਲਪਨਾ ਕੀਤੀ ਜਾਣ ਲਗੀ 
ਅਤੇ ਮਹ, ਜਨ, ਤਪਸ, ਸਤ੍ਯ ਨਾਂ ਦੇ ਚਾਰ ਲੋਕ ਜੋੜ 
ਦਿੱਤੇ ਗਏ । ਪ੍੍‌ਥਵੀ ਦੇ ਹੇਠਾਂ ਵੀ ਸੱਤ ਲੋਕਾਂ ਦੀ ਕਲਪਨਾ 
ਸ਼ੁਰੂ ਹੋ ਗਈ, ਜਿਵੇਂ -ਅਤਲ, ਪਾਤਾਲ, ਵਿਤਲ, ਸੁਤਲ, 
ਰਸਾਤਲ, ਮਹਾਤਲ ਅਤੇ ਤਲਾਤਲ । 

ਪਿ੍‌ਥਵੀ ਨੂੰ ਸ਼ੇਸ਼ਨਾਗ ਦੇ ਸਿਰ ਉਤੇ ਜਾਂ ਕਛੂ ਦੇ 
ਪਿਠ ਉਤੇ ਸਥਿਤ ਵੀ ਮੰਨਿਆ ਜਾਣ ਲਗਿਆ ਜਿਸ ਨੂੰ 
ਦਸਾਂ ਦਿਸ਼ਾਵਾਂ ਤੋਂ ਦਿਕਪਾਲਾਂ ਨੇ ਸੈਭਾਲਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। 
ਪੁਰਾਣ-ਸਾਹਿਤ ਵਿਚ ਸਿ੍‌ਸ਼ਟੀ ਦਾ ਸਿਰਜਨਹਾਰ ਬ੍ਰਹਮ, 
ਲਗਿਆ। ਬ੍ਰਹਮ ਤੋਂ ਹੀ ਇਕ ਸੁਨਹਿਰੀ ਰੈਗ ਦਾ ਅੰਡ 
(ਅੰਡਾ) ਪੈਦਾ ਹੋਇਆ ਜੋ ਹਜ਼ਾਰ ਵਰ੍ਹਿਆਂ ਪਿਛੋਂ ਫਟਿਆ 
ਅਤੇ ਦੋ ਹਿੱਸੇ (ਖੰਡ) ਹੋ ਗਿਆ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੋ ਹਿੱਸਿਆਂ ਤੋਂ 
ਅਗੋਂ ਸੱਤ ਉਪਰਲੇ ਅਤੇ ਸੱਤ ਹੇਠਲੇ ਲੋਕ ਹੋਂਦ ਵਿਚ ਆਏ। 
ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਸਿਸ਼ਟੀ ਦੇ 14 ਲੋਕਾਂ ਦੀ ਉਤਪੱਤੀ ਬ੍ਹਮ ਦੇ 
ਅੰਡੇ ਤੋ ਹੋਣ ਕਾਰਣ ਇਸ ਨੂੰ ਬ੍ਹਮਾਂਡ/ਬ੍ਹਮੰਡ ਵੀ ਕਿਹਾ 
ਜਾਣ ਲਗਿਆ। ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ ਕਥਨ 'ਮਨੂ-ਸਮਿ੍‌੍‌ਤੀ” 
ਅਤੇ “ਛਾਂਦੋਗ੍ਯੋਪਨਿਸ਼ਦ” (ਉਨ੍ਹੀਵਾਂ ਖੰਡ) ਵਿਚ ਵੀ ਮਿਲ 
ਜਾਂਦੇ ਹਨ। 

ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਕਰੋੜਾਂ ਬ੍ਹਮੰਡਾਂ ਦਾ 
ਉੱਲੇਖ ਕਰਕੇ ਪਰਮ-ਸੱਤਾ ਨੂੰ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਸੁਆਮੀ ਮੰਨਿਆ 
ਗਿਆ ਹੈ- ਕੋਟਿ ਬ੍ਰਹਮੰਡ ਕੇ ਠਾਕਰ ਸ਼ਆਆੰ/ (ਗ.ਗੁੰ. 
612)। ਇਹ ਸਾਰੇ ਬ੍ਹਮੰਡ ਉਸ ਦੀ ਧਰਮਸਾਲਾ ਹਨ- 
ਕਟਿ ਬ੍ਰਹਮੰਡ ਜਾ ਕੌ ਧ੍ਰਮਸ਼ਾਲ / (ਗੁ .ਗੌ੍‌.1256)। ਭਗਤ 
ਪੀਪਾ ਨੇ ਬ੍ਰਹਮੰਡ ਦੀ ਸਥਿਤੀ ਸ਼ਰੀਰ ਵਿਚ ਮੰਨਦੇ ਹੋਇਆਂ 
ਕਿਹਾ ਹੈ- ਲੋ ਬ੍ੁਹਮੰਡੇ ਸੋਈ /ਉੰਡੇ / ਜੌ ਖੰਜੰ ਸੋ ਪਾਵੀ/ 
(ਗੁ.ਗ੍ਰੰ.695)। ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਵਿਚ ਬਹਮੰਡ 
ਸਬੰਧੀ ਸਿੱਧਾਂਤ ਪ੍ਵਾਨ ਨਹੀਂ' ਹੈ। 
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ਬਰਾ ਮਣ 


ਬ੍ਰਾਹਮਣ : ਸੈਸਕ੍ਿਤ ਪਿਛੋਕਣ ਦੇ ਇਸ ਸ਼ਬਦ ਦਾ ਮੁਲ 
ਅਰਥ ਹੈ ਵੇਦ ਪੜ੍ਹਨ ਵਾਲਾ ਜਾਂ ਬ੍ਹਮ ਦਾ ਗਿਆਨ ਰਖਣ 
ਵਾਲਾ। ਪਰ “ਰਿਗ-ਵੇਦ” ਤੋਂ ਬਾਦ ਹੋਰਨਾਂ ਵੇਦਾਂ ਵਿਚ 
ਇਸ ਨੂੰ 'ਪੁਰੋਹਿਤ” ਲਈ ਵਰਤਿਆ ਜਾਣ ਲਗਾ। 

“ਰਿਗ-ਵੇਦ” ਦੇ ਪੁਰਸ਼-ਸੂਕ੍ਤ (10/10) ਵਿਚ 
ਗਿਆ ਹੈ ਇਸ ਨੂੰ ਪ੍ਰਿਥਵੀ ਦਾ ਦੇਵਤਾ (ਭੂਸੁਰ) ਵੀ ਕਿਹਾ 
ਗਿਆ ਹੈ। ਪੁਰੋਹਿਤ ਹੋਣ ਕਰਕੇ ਬ੍ਰਾਹਮਣ ਹੀ ਯੱਗਾਂ ਨੂੰ 
ਸੈਪੰਨ ਕਰਵਾਉਂਦਾ ਸੀ। ਇਹ ਰਾਜਿਆਂ ਦੇ ਨਿਜੀ ਕਾਰਜਾਂ 
ਵਿਚ ਉਸ ਦਾ ਸਹਾਇਕ , ਪਥ-ਪ੍ਰਦਰਸਕ ਅਥਵਾ ਪ੍ਰਤਿਨਿਧ 
ਹੁੰਦਾ ਸੀ। 

ਮੱਧ ਯੁਗ ਵਿਚ ਬਾਹਮਣ ਆਪਣੇ ਕਰਤੱਵ ਤੋੱ 
ਡਿਗ ਗਿਆ ਅਤੇ ਕੇਵਲ ਦਿਖਾਵੇ ਦਾ ਬਾਹਮਣ ਰਹਿ 
ਗਿਆ। ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਆਸਾ ਰਾਗ ਵਿਚ ਇਸ 
ਦੇ ਸਰੂਪ ਨੂੰ ਚਿਤਰਦਿਆਂ ਕਿਹਾ ਹੈ-- ਅੰਤਾਰ ਲੌਭੁ /ਫ਼ਗਹਿ 
ਹਲਕਾਏ / /ਨੈਂਦਾ ਕਗਹ ਸਿਰਿ ਭਾਰ ਉਠਾਏ / ਆਇਆ 
ਮੁਠਾ ਚੌੜੇ ਨਾਹ?ੰ/ ਭਰਮੇ ਡੂਲਾ ਬਹੁਤਾ ਰਾਹ?/ ਬਾਹਰ . 
ਭੋਖ ਕਰ/ਹ ਘਨੰਰੇਂ / ਅੰਤਰ /ਬਿ/ਖਿਆ ਉਤਗਾੀ ਘੇਠੇਂ / ਅਵਰ 
ਉਪਦੋਸੈ ਆਪ ਨ ਲੂਝੈ / ਐਸਾ ਬਾਹਮਣੁ ਕਹੀ ਨ ਨੂਝੈ/ 
(ਗੁ.ਗੰ.372)। ਅਜਿਹੇ ਬ੍ਰਾਹਮਣ ਨੂੰ ਜਗਤ ਵਾਲੇ ਬੇਸ਼ਕ 
ਗੁਰੂ ਮੰਨਣ, ਪਰ ਕਬੀਰ ਜੀ ਅਨੁਸਾਰ ਉਹ ਭਗਤਾਂ ਦਾ 
ਗੁਰੂ ਨਹੀਂ ਹੋ ਸਕਦਾ-- ਕਬੀਰ ਝਾਮਨ ਗੁਰ ਹੈ ਜਗਤਾ ਕਾ 
ਡਗਤਾਨ ਕਾ ਗੁਰੂ ਨਾ/ਹਿ/ ਅਗਝੈ ਉਗ/ਭ' ਕੰ ਪੰਚ ਮੂਆ 
ਚਾਰਉਂ ਬੇਦਹੁ ਆਹ / (ਗੁ ਗੰ .1377)। 

ਬ੍ਰਾਹਮਣ ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਕਰਤੱਵ ਦਾ ਬੋਧ ਕਰਾਉਂਦਿਆਂ 
ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਕਿਹਾ ਹੈ- ਸੋ ਬ੍ਰਹਮਣੁ ਜੋ /ਬੰਦੇ 
ਬੂਹਮ / ਜਪ ਤਪੁ ਸੰਜਮੁ ਠਮਾਵੈ ਕਰਮ / ਸੀਲ ਸੰਤੋਖ ਕਾ 
ਰੈ ਧਰਮੁ / ਬੰਨ ਤੱੜੈ ਹੋਵੈ #ਕਤੁ / ਸੋਈ ਬ੍ਰਹਮਣ ਪੁਜ਼ਣ 
ਜੁਗਤ / (ਗੁ.ਰੀ.1411)। ਅਸਲ ਵਿਚ, ਸੱਚਾ ਬਾਹਮਣ 
ਉਹ ਹੈ ਜੋ ਬ੍ਰਹਮ ਸੈਬੈਧੀ ਵਿਚਾਰ ਕਰੇ ਅਤੇ ਆਪ ਹੀ ਨਹੀਂ 
ਆਪਣੇ ਸੰਪਰਕ ਵਿਚ ਆਉਣ ਵਾਲਿਆਂ ਦਾ ਵੀ 
ਪਾਰ-ਉਤਾਰਾ ਕਰੇ-- ਸੋਂ ਬ੍ਰਾਹਮਣੁ ਲੇ ਬ੍ਰਹਮ ਬੀੰਚਾਰੈ / ਆਪਿ 
ਤਫੈ ਸ਼ਗਲੰ ਕੁਲ ਤਾਰ / (ਗੁ .ਰੰ.662)। ਸੈਤ ਨਾਬੀਰ ਨੇ 
ਵੀ ਇਹੀ ਵਿਚਾਰ ਪ੍ਰਗਟ ਕੀਤਾ ਹੈ ਕਿ ਅਸਾਣੇ ਤਾਂ ਉਹੱ 
ਬ੍ਰਾਹਮਣ ਅਖਵਾਉਣ ਦਾ ਅਧਿਕਾਰੀ ਬਣਦਾ ਹੈ ਜੋ ਬ੍ਰਹਮ 
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ਬਾਹਮਣ ਮਾਜਰਾ 


ਸੈਬੋਧੀ ਵਿਚਾਰ ਕਰਦਾ ਹੈ-- ਕਹ ਕਲੀਨ ਜੋ ਬੁਹਮ ਸੰਚਾਰ / 
ਸ਼ੋ ਬਾਹਮਣੁ ਕਹੀਅਤੁ ਹੈ ਹਮਾਣੈ /(ਗੁ ਗੰ .324)। ਸਪੱਸ਼ਟ 
ਹੈ ਕਿ ਸਿੱਖ ਮਤ ਵਿਚ ਬ੍ਾਹਮਣਾਂ ਜਾਂ ਉਸ ਦੇ ਕਰਮਾਚਾਰ 
ਨੂੰ ਕੋਈ ਅਹਿਮੀਅਤ ਨਹੀਂ ਦਿੱਤੀ ਗਈ। 


ਬ੍ਰਾਹਮਣ ਮਾਜਰਾ (ਪਿੰਡ) : ਪੰਜਾਬ ਪ੍ਰਾਂਤ ਦੇ ਰੋਪੜ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ 
ਦਾ ਇਕ ਪਿੰਡ ਜੋ ਰੋਪੜ ਨਗਰ ਤੋ 11 ਕਿ.ਮੀ. ਦੱਖਣ 
-ਪੂਰਬ ਵਲ ਸਥਿਤ ਹੈ। ਇਸ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ 
ਸਾਹਿਬ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਨੇ ਚਰਣ ਪਾਏ ਸਨ। 
ਸਿੱਖ ਇਤਿਹਾਸ ਅਤੇ ਸਥਾਨਕ ਰਵਾਇਤ ਅਨੁਸਾਰ ਛੇਵੇਂ 
ਗੁਰੂ ਜੀ ਕੁਰਕ੍ਸ਼ੇਤ੍‌ ਤੋਂ ਕੀਰਤਪੁਰ ਨੂੰ ਪਰਤ ਰਹੇ ਸਨ ਤਾਂ 
ਰੋਪੜ ਦੇ ਪਠਾਣਾਂ ਨੇ ਰੈਘੜਾਂ ਅਤੇ ਗੁਜਰਾਂ ਦੀ ਸਹਾਇਤਾ 
ਨਾਲ ਕੋਈ ਪੁਰਾਣੀ ਕਿੜ ਕਢਣ ਲਈ ਗੁਰੂ ਜੀ ਅਤੇ 
ਉਨ੍ਹਾਂ ਨਾਲ ਆ ਰਹੀ ਸੈਗਤ ਉਤੇ ਸੈਨ 1638 ਈ. ਵਿਚ 
ਹਮਲਾ ਕਰ ਦਿੱਤਾ, ਪਰ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਇਸ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਓਟ 
ਲੈ ਕੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਬੜੀ ਦੂਰੀ ਉਤੇ ਉਦੋਂ ਤਕ ਰੋਕੀ ਰਖਿਆ 
ਜਦੋਂ ਤਕ ਕੀਰਤਪੁਰ ਤੋਂ ਸਿੱਖ ਸੈਨਿਕ ਪਹੁੰਚ ਨ ਗਏ। 
ਪਠਾਣ ਬੁਰੀ ਤਰ੍ਹਾਂ ਹਾਰ ਖਾ ਕੇ ਆਪਣੇ ਸਾਥੀਆਂ ਸਮੇਤ 
ਭਜ ਗਏ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਠਹਿਰ ਵਾਲੀ ਥਾਂ ਉਤੇ ਜੋ ਸਮਾਰਕ 
ਬਣਵਾਇਆ ਗਿਆ, ਉਸ ਦਾ ਨਾਂ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ 
ਛੇਵੀਂ” ਪ੍ਚਲਿਤ ਹੋਇਆ। ਇਸ ਦੀ ਵਰਤਮਾਨ ਇਮਾਰਤ 
ਸੈਨ 1975 ਈ. ਵਿਚ ਸੈਤ ਕਰਤਾਰ ਸਿੰਘ ਭਿੰਡਰਾਂਵਾਲੇ 
ਦੇ ਉੱਦਮ ਨਾਲ ਉਸਾਰੀ ਗਈ। 

ਦੂਜੇ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਗੁਰੂ ਗੜ੍ਹ ਸਾਹਿਬ' 
ਦਾ ਸੈਬੈਧ ਗੁਰੂ ਗੋਥਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਨਾਲ ਹੈ। ਜਦੋਂ ਆਨੰਦਪੁਰ 
ਦਾ ਕਿਲ੍ਹਾ ਛਡਣ ਉਪਰੈਤ ਗੁਰੂ ਜੀ ਚਮਕੌਰ ਵਲ ਜਾ ਰਹੇ 
ਸਨ, ਤਾਂ ਕੁਝ ਸਮੇ' ਲਈ ਪਿੰਡ ਤੋ ਬਾਹਰ ਰੁਕੇ । ਬਾਦ ਵਿਚ 
ਉਥੇ ਥੜਾ ਸਾਹਿਬ ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ। ਇਸ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ 
ਦੀ ਨਵੀਂ ਇਮਾਰਤ ਵੀਹਵੀਂ ਸਦੀ ਦੇ ਅੱਠਵੇਂ ਦਹਾਕੇ ਵਿਚ 
ਮੁਕੰਮਲ ਹੋਈ। . 
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ਯਾੜ੍ਾ ਕਰਨ ਵੇਲੇ ਪਰਮਾਤਮਾ ਤੋਂ ਡਰਨ ਦੀ ਗੱਲ ਬਹੁਤ 
ਸਾਰੇ ਧਰਮ-ਗ੍ੰਥਾਂ ਵਿਚ ਲਿਖੀ ਮਿਲਦੀ ਹੈ। ਗੁਰਬਾਣੀ 
ਵਿਚ ਵੀ ਪਰਮਾਤਮਾ ਤੋਂ ਡਰਨ ਦੀ ਥਾਂ ਥਾਂ ਤਾਕੀਦ ਕੀਤੀ 
ਗਈ ਹੈ। ਇਸ ਤੋ ਬਿਨਾ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਭਗਤੀ, ਜਾਂ 
ਉਸ ਨਾਲ ਪ੍ਰੇਮ ਸਥਾਪਿਤ ਹੋਣ ਦੀ ਗੱਲ ਸੈਭਵ ਹੀ ਨਹੀਂ 
ਹੋ ਸਕਦੀ, ਕਿਉਂਕਿ -- ਨਾਨਕ /ਜਨ੍ਹ ਅਨ ਭਓਂ /ਤਿਨ੍ਹਾ 
ਮਾਨੈ ਭਾਉ /(ਗੁ.ਗੰ.465)। ਅਸਲ ਵਿਚ, ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ 
ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਦਾ ਮੁੱਖ ਸਾਧਨ ਹੈ ਹੀ ਉਸ ਦੇ ਭੈ ਵਿਚ ਰਹਿਣਾ- 
ਡੰ ਤੰ ਨਿਰਭਉ ਪਾਈਆ /ਮਲਿ ਲਤਾ ਜੰ/ਤਿ ਅਪਾਰ / 
(ਗੁ ਗ੍ੰ.516)। 

ਈਸ਼ਵਰੀ ਸ਼ਕਤੀ ਜਾਂ ਇਸ਼ਟ-ਦੇਵ ਤੋਂ ਡਰਨ 
ਦੀ ਗੱਲ ਦਾ ਪਿਛੋਕੜ ਲਭਣ ਵੇਲੇ ਪ੍ਰਤੀਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਕਿ 
ਸ਼ੈਵ-ਮਤ ਵਿਚ ਭੈ ਦੇ ਭਾਵ ਦੀ ਚਰਚਾ ਹੋਈ ਹੈ। ਉਥੇ 
ਮਿ੍‌ਤੂ ਅਤੇ ਤਿੰਨ ਪ੍ਕਾਰ ਦੇ ਕਸ਼ਟਾਂ ਨੂੰ ਨਸ਼ਟ ਕਰਨ ਵਾਲੇ 
ਸ਼ਿਵ ਦੀ ਕਲਪਨਾ ਕੀਤੀ ਗਈ ਹੈ। ਉਸ ਨੂੰ ਪ੍ਰਸੈਨ ਰਖਣ 
ਲਈ, ਉਸ ਦੀ ਉਪਾਸਨਾ ਵਿਚ ਭੈ ਦੇ ਭਾਵ ਨੂੰ ਵੀ ਸ਼ਾਮਲ 
ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਸਾਮੀ ਧਰਮਾਂ ਵਿਚੋਂ ਇਸਲਾਮ ਰੱਬ ਦੇ 
ਡਰ ਦੀ ਗੱਲ ਵਧੇਰੀ ਸਪੱਸ਼ਟਤਾ ਨਾਲ ਕਰਦਾ ਹੈ। “ਕੁਰਾਨ 
ਸ਼ਰੀਫ਼” ਵਿਚ ਖ਼ੁਦਾ ਤੋ ਡਰਦੇ ਰਹਿਣ ਲਈ ਚੇਤਾਵਨੀ 
ਦਿੱਤੀ ਗਈ ਹੈ, ਕਿਉਂਕਿ ਮਾੜੇ ਕਰਮ ਕਰਨ ਵਾਲਿਆ ਨੂੰ 
ਸਖ਼ਤ ਸਜ਼ਾਵਾਂ ਦਿੱਤੀਆਂ ਜਾਂਦੀਆਂ ਹਨ। ਇਸਲਾਮ ਵਿਚ 
ਰੱਬ ਦਾ ਸੈਕਲਪ “ਜਬਾਰ” (ਜਬਰ ਵਾਲਾ) ਅਤੇ “ਕਹਾਰ” 
(ਕਹਿਰ ਵਾਲਾ) ਵਾਲਾ ਵੀ ਹੈ, ਜਿਸ ਤੋਂ ਭੈ ਦੀ ਉਤਪੱਤੀ 
ਹੋਣੀ ਸੁਭਾਵਿਕ ਹੈ। 

ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਰੱਬ ਦੇ ਭੈ ਦਾ ਸੈਕਲਪ ਨ ਸ਼ੈਵ- 
ਮਤ ਵਾਲਾ ਹੈ ਅਤੇ ਨ ਹੀ ਇਸਲਾਮ ਦੇ ਅੱਲ੍ਹਾ ਦੇ ਭੈ 
ਵਰਗਾ ਹੈ। ਇਸ ਦਾ ਰੂਪ ਪਰੈਪਰਾਗਤ ਭੈ-ਭਾਵ ਤੋਂ ਵਖਰਾ 
ਅਤੇ ਸੁਤੌਤਰ ਚਿੰਤਨ ਉਤੇ ਆਧਾਰਿਤ ਹੈ। ਇਸ ਤੋਂ ਭਾਵ 
ਹੈ ਸੈਸਾਰਿਕ ਕਾਰਜ-ਵਿਧਾਨ ਦੇ ਅਨੁਸ਼ਾਸਨ ਜਾਂ ਮਰਯਾਦਾ 
ਵਿਚ ਰਹਿਣਾ ਅਤੇ ਉਸ ਨੂੰ ਸਿਰ ਮੱਥੇ ਮੰਨ ਕੇ ਸੈਸਾਰਿਕ 
ਯਾਤਰਾ ਕਰਨਾ। ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ ਡਰ ਵਿਚ ਅਸਲੋਂ ਸਾਰੀ 
ਸਾਰੀ ਮਖ਼ਲੂਕ ਅਦਬ ਵਿਚ ਖੜੋਤੀ ਪਾਲਨਾ ਕਰਨ ਲਈ 
ਤਤਪਰ ਹੈ--ਡੰ /ਵਾਚਓਿ ੪ਫਣੁ` ਵਹੈ ਸ਼ਦ ਵਾਉ / ਭੰ /ਵਾਚਾ 
ਚਲ/ਹਿ ਲਖ ਟਰਨੰਆਊਂ... / (ਗੁ ਗੰ .464)1 


ਭ/0/0/.51100061002.2011) 


ਭਉ/ਤੈ 

ਭੈ ਦੇ ਸਰੂਪ ਨੂੰ ਸਪੱਸ਼ਟ ਕਰਦੇ ਹੋਇਆਂ ਗੁਰੂ 
ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਨੇ ਭੈ ਦੋ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦਾ ਦਸਿਆ ਹੈ-- ਇਕ 
ਸੈਸਾਰਿਕ ਭੈ ਅਤੇ ਦੂਜਾ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦਾ ਵਾਸਤਵਿਕ ਭੈ। 
ਪੈਦਾ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਇਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ ਪਰਾ-ਸ਼ਰੀਰਿਕ ਸ਼ਕਤੀਆਂ, 
ਜਿਵੇਂ ਜਮ, ਰਾਖਸ਼, ਜਿੰਨ, ਭੂਤ ਆਦਿ ਦਾ ਭੈ ਭੀ ਸੈਸਾਰਿਕ 
ਭੈ ਦੀ ਸੀਮਾ ਵਿਚ ਆਉਂਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਨੂੰ ਦੁਨਿਆਵੀ ਭੈ 
ਜਾਂ ਸਾਧਾਰਣ ਭੈ ਵੀ ਕਿਹਾ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ। 

ਦੂਜੇ ਭੈ ਦਾ ਸੈਬੈਧ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਹੁਕਮ, ਰਜ਼ਾ, 
ਜਾਂ ਭਾਣੇ ਵਿਚ ਚਲਣ ਨਾਲ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚ ਆਪਣੀ 
ਤੁਛਤਾ ਅਤੇ ਆਪਣੇ ਵਿਚ ਦੋਸ਼ ਵੇਖਣ ਦੀ ਰੁਚੀ ਦਾ 
ਸਥਾਨ ਵੀ ਹੈ। ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ ਭੈ ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਰਾਮਦਾਸ ਨੇ 
“ਨਿਰਮਲ ਭਉ? ਨਾਂ ਦਿੱਤਾ ਹੈ-/ਨੈਰਮਲ ਭਉ ਪਇਆ 
ਗਾਰ ਗੁਣ ਗਾਇਆ ਹਰ ਵੈਧੰ ਰਾਮ ਹਦੂਨੇ / (ਗੁ .ਗ੍ੰ. 
773-74)। 

ਡਾ. ਜਸਵੰਤ ਸਿੰਘ ਨੌਕੀ (ਸੀਸ ਗੰਜ”) ਦਾ 
ਵਿਚਾਰ ਹੈ ਕਿ ਇਸ ਭਉ ਦੀ ਅਵਸਥਾ ਵਿਚ ਕਿਸੇ ਖ਼ਤਰੇ 
ਦਾ ਅਨੁਭਵ ਨਹੀਂ ਹੁੰਦਾ, ਸਗੋਂ ਸਾਡੀ ਹੋਂਦ ਆਪਣੇ ਆਪ 
ਨੂੰ ਕਿਸੇ ਅਲੌਕਿਕ ਜਾਦੂ ਦੀ ਬਲਵਾਨ ਪਕੜ ਵਿਚ 
ਮਹਿਸੂਸ ਕਰਦੀ ਹੈ, ਪਰ ਉਸ ਤੋ ਮੁਕਤ ਹੋਣ ਦਾ ਕੋਈ 
ਯਤਨ ਨਹੀਂ ਕਰਦੀ। ਸਾਧਾਰਣ ਡਰ ਵੇਲੇ ਮਨੁੱਖ ਭਉ ਦੇ 
ਸੋਮੇ ਤੋਂ ਭਜਣ ਦੀ ਕੋਸ਼ਿਸ਼ ਕਰਦਾ ਹੈ, ਪਰ “ਨਿਰਮਲ ਭਉ” 
ਵਿਚ ਉਹ ਭਉ ਦੇ ਸੋਮੇ ਵਲ ਖਿਚੀਂਦਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਉਸ 
ਧੂ ਨੂੰ, ਜੋ ਉਸ ਨੂੰ ਤਨੋਂ ਮਨੋਂ ਸੁਖਾਵੀਂ ਲਗਦੀ ਹੈ, ਹਸ ਕੇ 
ਸਵੀਕਾਰ ਕਰਦਾ ਹੈ। ਸਾਧਾਰਣ ਭਉ ਵਿਚ ਬੰਦਾ ਆਪਣੇ 
ਆਪ ਨੂੰ ਅਸੁਰਖਿਅਤ ਮਹਿਸੂਸ ਕਰਦਾ ਹੈ, ਪਰ ਰੱਬੀ ਭਉ 
ਵਿਚ ਉਸ ਨੂੰ ਨ ਕੇਵਲ ਪੂਰੀ ਸੁਰਖਿਆ ਦਾ ਵਿਸ਼ਵਾਸ 
ਹੁੰਦਾ ਹੈ, ਸਗੋਂ ਇਕ ਭਰਪੂਰ ਭਰੋਸੇ ਦੀ ਸ਼ਾਂਤੀ ਉਸ ਦੀ 
ਹੋਂਦ ਵਿਚ ਸਿੰਜਰਦੀ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। 

ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਨੇ ਦਸਿਆ ਹੈ ਕਿ ਜੋ 
ਵਾਸਤਵਿਕ ਭੈ ਰਾਹੀਂ ਮਨੁੱਖ ਨੂੰ ਆਤਮ-ਸਰੂਪੀ ਘਰ ਦੀ 
ਪ੍ਾਪਤੀ ਹੋ ਜਾਏ ਤਾਂ ਉਸ ਦੇ ਹਿਰਦੇ-ਰੂਪੀ ਘਰ ਵਿਚ 
ਅਜਿਹਾ ਭੈ ਵਸ ਜਾਂਦਾ ਹੈ, ਜਿਸ ਕਰਕੇ ਸੈਸਾਰਿਕ ਭੈ ਨਸ਼ਟ 
ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ- ਡਰੇ ਘਰ ਘਨ ਡਰ ਡਾਨ ਡਰ ਜਲਾਇ/ ਸੋਂ 
ਡਾਰ ਕੰਹਾ /ਜਤ ਡਾਰ ਡਰ ੫7ਇ... / (ਗੁ ਗੰ .151)। 
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ਅਸਲ ਵਿਚ, ਵਾਸਤਵਿਕ ਭੈ ਤੋ ਬਿਨਾ ਪਾਣੀ 
ਨਿਰਭੈਤਾ ਦੀ ਅਵਸਥਾ ਨੂੰ ਪਾਪਤ ਹੀ ਨਹੀਂ ਕਰ ਸਕਦਾ। 
ਸੈਸਾਰਿਕ ਭੈ ਤਾਂ ਮਨ ਦੇ ਸੈਕਲਪ ਅਤੇ ਵਿਕਲਪ ਦੇ ਦੁਅੰਦ 
ਦਾ ਫਲ ਹੈ। ਇਸ ਨਾਲ ਸੈਸਾਰਿਕ ਪ੍ਰਪੰਚ ਵਿਚ ਜਿਗਿਆਸੂ 
ਹੋਰ ਉਲਝਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਲਈ “ਨਿਰਮਲ ਭਉ” ਨੂੰ ਮਨ ਵਿਚ 
ਧਾਰਣ ਕਰਨਾ ਹੀ ਉਚਿਤ ਹੈ। ਇਸ ਤੋਂ ਬਿਨਾ ਭਗਤੀ ਕਰ 
ਸਕਣਾ ਸੈਭਵ ਹੀ ਨਹੀਂ-/ਵਣੁ ਭੰ ਪਇਆ ਭਰਤ ਨ 
ਹੋਈ /(ਗੁ ਗੰ .831)। ਇਸ ਭੈ ਤੋਂ ਬਿਨਾ ਭਰਮ ਕਟ ਨਹੀਂ 
ਸਕਦੇ ਅਤੇ ਨਾਮ ਨਾਲ ਪ੍ਰੋਮ-ਭਾਵ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਨਹੀਂ ਹੋ 
ਸਕਦੀ। ਮਨਮੁਖ ਵਿਅਕਤੀ ਭੈ ਦੀ ਵਾਸਤਵਿਕਤਾ ਨੂੰ ਨਹੀ' 
ਸਮਝਦੇ ਅਤੇ ਤ੍ਰਿਸ਼ਨਾ ਦੀ ਅੱਗ ਵਿਚ ਸੜਦੇ ਹੋਇਆਂ 
ਚੀਕਦੇ ਹਨ--ਭੰ /ਲਨ ਭਰ ਨ ਕਟੀਐ ਨਾ ਨ ਲਗ 
/ਪਿਆਰ /... (ਗੁ .ਗੁੰ.1288)। 

ਪਰਮਾਤਮਾ ਪ੍ਰਤਿ ਭੈ ਦੀ ਭਾਵਨਾ ਦੇ ਜਾਗ੍ਤ 
ਹੋਣ ਨਾਲ ਹੀ ਸੈਸਾਰਿਕ ਭੈ ਨਸ਼ਟ ਹੁੰਦੇ ਹਨ, ਭਗਤੀ ਸਫਲ 
ਹੁੰਦੀ ਹੈ, ਭਰਮ ਖ਼ਤਮ ਹੋਂ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। ਪਰਮਾਤਮਾ ਨੂੰ ਪਾਪਤ 
ਕਰਨ ਦਾ ਇਹੀ ਸਹੀ ਸਾਧਨ ਹੈ, ਮੰਜ਼ਿਲ ਵਲ ਵਧਣ ਦਾ 
ਗਾਡੀ-ਰਾਹ ਹੈ। ਇਸ ਭੈ ਦੀ ਪਾਪਤੀ ਲਈ ਗੁਰਬਾਣੀ 
ਵਿਚ ਸਤਿਗੁਰੂ/ਗੁਰੂ ਦਾ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਮਹੱਤਵ ਦਸਿਆ ਗਿਆ 
ਹੈ, ਕਿਉਕਿ ਸਤਿਗੁਰੂ ਦੇ ਮਿਲਣ ਉਪਰੈਤ ਹੀ ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ 
ਦਾ ਸੱਚਾ ਭੈ ਉਤਪੰਨ ਹੋ ਸਕਦਾ ਹੈ, ਫਿਰ ਇਸ ਭੈ ਦੇ ਨਾਲ 
ਪਰਮ ਦਾ ਸਰੂਪ ਸੈਵਾਰਿਆ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ-ਸ਼ਤਿਗ/ਰ 
ਮਿਲਿਆ ਭਾਉ ਊਪਜੀ ਭੰ ਭਾਇ ਰੰਗੁ ਸ਼ਵਾ/ਰ / (ਗੁ .ਰ . 
788)। ਸਤਿਗੁਰੂ ਰਾਹੀਂ ਭੈ ਦੀ ਉਤਪੱਤੀ ਨਾਲ ਮੋਖ- 
ਦੁਆਰ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਹੁੰਦੀ ਹੈ-ਅ਼ਤਿਗੁਰ ਤੇ ਭਉ ਉਪਜੈ 
ਪਾਈਐ ਮਖ ਦੁਆਰ / (ਗੁਰੀ .1288)। 

ਭੈ ਅਤੇ ਭਾਵ (ਪੇਮ) ਦੇ ਪਰਸਪਰ ਸੰਬੰਧ ਦੀ 
ਸਥਾਪਨਾ ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਕਈ ਢੰਗਾਂ ਨਾਲ ਕੀਤੀ ਗਈ 
ਹੈ। ਇਸ ਦਾ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਸਰੂਪ ਉਥੇ ਵੇਖਿਆ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ 
ਜਿਥੇ ਪਰਮ ਦੇ ਭਾਵ ਦਾ ਪਗਟਾਵਾ ਕਰਨ ਵੇਲੇ ਪਰਮਾਤਮਾ 
ਰੂਪੀ ਪਤੀ ਨੂੰ ਪ੍ਰਸੈਨ ਕਰਨ ਲਈ ਸਾਧਕ ਰੂਪ ਪਤਨੀ 
ਅਨੁਕੂਲ ਕਾਰਜ ਕਰਦੀ ਹੈ; ਇਥੇ ਪ੍ਰੇਮ ਦੀ ਅਵਸਥਾ ਨ 
ਮਿੱਤਰ ਮਿੱਤਰ ਵਾਲੀ ਹੈ, ਨ ਸੁਆਮੀ-ਸੇਵਕ ਵਾਲੀ, ਨ 
ਪਿਤਾ-ਪੁੱਤਰ ਵਾਲੀ, ਸਗੋ ਦੈਪਤਿਕ ਪ੍ਰੇਮ ਦੇ ਗੂੜ੍ਹੇ ਰੈਗ 
ਵਾਲੀ ਹੈ। ਇਸ ਪੇਮ ਲਈ ਭੈ ਦਾ ਸੈਕਲਪ ਮਨ ਵਿਚ 
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ਭਸੌੜ ਸਿੰਘ ਸਭਾ 
ਅਵੱਸ਼ ਵਿਦਮਾਂਨ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਨੇ ਕਿਹਾ ਹੈ-ਡੈ 
ਕਾਨ ਦੇਹਿ ਸ਼ਲਾਈਆ ਨੰਣਾ ਭਾਵ ਕਾ ਕਾਠ ਸੰਗਾਨੋਂ / 
(ਗੁ.ਗ੍ੰ.72੭)। ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ ਜੇ ਪ੍ਰੇਮ (ਭਾਵ) ਸੁਰਮਾ ਹੈ 
ਤਾਂ ਭੈ ਸੁਰਮੇ ਨੂੰ ਅੱਖ ਵਿਚ ਪਾਉਣ ਵਾਲੀ ਸਿਲਾਈ ਹੈ। 
ਪਰਮਾਤਮਾ ਰੂਪੀ ਪਤੀ ਨੂੰ ਪ੍ਸੈਨ ਕਰਨ ਲਈ ਭੈ ਅਤੇ 
ਭਾਵ ਦਾ ਮਿਲਵਾਂ ਸ਼ਿੰਗਾਰ ਹੀ ਲਾਭਦਾਇਕ ਅਤੇ ਸਫਲ- 
ਮਨੋਰਥ ਹੈ-- ਕਹਤੁ ਨਾਨਕ ਭੈ ਭਾਵ ਕਾ ਕਠੇ ਸੰਗਾਨ / 
ਸ਼ਦਾ ਹੀ ਸੋਜ ਰਵੈ ਭਤਾਰੁ / (ਗੁ .ਗੰ.357)। 

ਇਸ ਵਿਸ਼ਲੇਸ਼ਣ ਤੋ' ਭਲੀ-ਭਾਂਤ ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ 
ਗੁਰਮਤਿ ਵਿਚਲੀ ਭਗਤੀ-ਸਾਧਨਾ ਜਾਂ ਪ੍ਰਮ-ਭਗਤੀ ਵਿਚ 
ਭੈ ਦਾ ਬਹੁਤ ਅਧਿਕ ਮਹੱਤਵ ਹੈ। ਇਹ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ 
ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਦੇ ਮਾਰਗ ਉਤੇ ਰਖਿਆ ਪਹਿਲਾ ਕਦਮ ਹੈ। ਇਸ 
ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਸਮਾਜਿਕ ਜੀਵਨ ਵਿਚ ਵੀ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ 
ਭੈ ਦਾ ਕੋਈ ਘਟ ਮਹੱਤਵ ਨਹੀਂ। ਜੋ ਵਿਅਕਤੀ ਪਰਮਾਤਮਾ 
ਦੇ ਡਰ ਨੂੰ ਮਨ ਵਿਚ ਧਾਰਣ ਕਰ ਲੈਦਾ ਹੈ, ਉਹ ਭਰਮਾਂ ਤੱ 
ਮੁਕਤ ਹੋ ਕੇ ਸਹਿਜ ਅਵਸਥਾ ਵਿਚ ਸੈਸਾਰ ਵਿਚ ਵਿਚਰਦਾ 
ਹੈ ਅਤੇ ਇਕ ਚੰਗਾ ਸਮਾਜਿਕ ਪ੍ਰਾਣੀ ਬਣਦਾ ਹੈ, ਕਿਉਂਕਿ 
ਉਸ ਨੂੰ ਫਿਰ ਕਿਸੇ ਦਾ ਡਰ ਨਹੀਂ ਰਹਿੰਦਾ- ਕਿਆ ਡਗੀਅੰ 
ਡਾਰ ਡਗਹਿ ਸਮਾਨਾ/ (ਗੁ ਗ੍ੰ.154) ਅਤੇ ਇਕ ਨਿਡਰ 
ਵਿਅਕਤੀ ਹੀ ਸਮਾਜ ਦਾ ਕਲਿਆਣ ਕਰਨ ਵਿਚ ਸਫਲ 
ਹੋ ਸਕਦਾ ਹੈ। 


ਭਸੌੜ ਸਿੰਘ ਸਭਾ : ਇਸ ਨੂੰ 'ਸਿੰਘ ਸਭਾ ਭਸੌੜ” ਵੀ 
ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ। ਇਸ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਸੈਨ 1893 ਈ. ਵਿਚ 
ਭਸੌੜ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਹੋਈ ਜੋ ਪਟਿਆਲਾ ਰਿਆਸਤ ਵਿਚ 
ਪੈਂਦਾ ਸੀ। ਭਾਈ ਬਸਾਵਾ ਸਿੰਘ ਵਿਰਕਤ ਨੂੰ ਇਸ ਦਾ 
ਸਕੱਤਰ ਥਾਪਿਆ ਗਿਆ। ਬਾਬੂ ਤੇਜਾ ਸਿੰਘ ਹਦ ਦਰਜੇ 
ਦਾ ਸੁਧਾਰਵਾਦੀ ਸਿੱਖ ਚਿੰਤਕ ਸੀ ਅਤੇ ਪਰੈਪਰਾਵਾਦ ਦਾ 


ਵਿਰੋਧ ਕਰਦਾ ਸੀ। ਸ਼ੁਰੂ ਤੋਂ ਇਹ ਸਿੰਘ ਸਭਾ ਦੇ ਜਾਤਿਵਾਦ 


ਅਤੇ ਬ੍ਰਾਹਮਣਵਾਦੀ ਰਸਮਾਂ ਦਾ ਕੱਟੜ ਵਿਰੋਧੀ ਸੀ। ਸਿੱਖ 
ਧਰਮ ਤੋਂ ਪਤਿਤ ਹੋਇਆਂ ਦੀ ਸ਼ੁੱਧੀ ਕਰਨ ਅਤੇ ਮੁਸਲਮਾਨਾਂ 
ਤੇ ਪਦ-ਦਲਿਤਾਂ ਨੂੰ ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਦੇ ਕਲਾਵੇ ਵਿਚ 
ਲਿਆਉਣ ਲਈ ਇਹ ਸਿੰਘ ਸਭਾ ਬਹੁਤ ਉਤਸੁਕ ਸੀ। 
ਸੈਨ 1894 ਈ. ਵਿਚ ਹੋਏ ਇਸ ਸਭਾ ਦੇ ਪਹਿਲੇ ਸਾਲਾਨਾ 


"੧0੬ 488 


1309 


ਭਗਤ 


ਦੀਵਾਨ ਵਿਚ 13 ਜੱਟਾਂ, ਛੇ ਝੀਉਰਾ, ਦੋ ਨਾਈਆਂ, ਇਕ 
ਖਤ੍ੀ ਅਤੇ ਇਕ ਮੁਸਲਮਾਨ (ਮੀਰਾਂ ਬਖ਼ਸ਼) ਨੂੰ ਅੰਮ੍ਰਿਤ 
ਪਾਨ ਕਰਵਾਇਆ ਗਿਆ। ਉਸ ਤੋ ਬਾਦ ਵੀ ਦੀਵਾਨ 
ਵਲੋ' ਅੰਮਿ੍‌ਤ ਛਕਾਉਣ ਦੀ ਕਾਰਵਾਈ ਬਾਰੇ ਹਰ ਸਾਲ 
ਬਾਬੂ ਤੇਜਾ ਸਿੰਘ ਵਿਵਰਣ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਿਤ ਕਰਦੇ ਰਹੇ। 13-14 
ਜੂਨ 1903 ਈ. ਨੂੰ ਫਿਲੌਰ ਨੇੜੇ ਬਕਾਪੁਰ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਹੋਏ 
ਭਸੌੜ ਸਿੰਘ ਸਭਾ ਦੇ ਦੀਵਾਨ ਦੀ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਅਹਿਮੀਅਤ ਹੈ 
ਜਿਸ ਵਿਚ 35 ਵਿਅਕਤੀਆਂ ਨੇ ਅੰਮ੍ਰਿਤ ਛਕਿਆ, ਜਿਨਾਂ 
ਵਿਚ ਮੌਲਵੀ ਕਰੀਮ ਬਖ਼ਸ਼ ਉਸ ਦੇ ਚਾਰ ਪੁੱਤਰ ਅਤੇ ਇਕ 
ਪੁੱਤਰੀ ਵੀ ਸ਼ਾਮਲ ਸੀ। ਇਸ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਇਸ ਸਭਾ ਨੇ 
ਇਸਤਰੀਆ ਦੇ ਸੁਧਾਰ ਅਤੇ ਪਰੈਪਰਾਵਾਦੀ ਮਾਨਤਾਵਾਂ 
ਦੇ ਤਿਰਸਕਾਰ ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਪ੍ਚਾਰ-ਯਾਨ ਵਿਚ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ 
ਮਹੱਤਵ ਦਿੱਤਾ। 

13 ਅਪ੍ਰੈਲ 1907 ਈ. ਨੂੰ ਇਸ ਸਿੰਘ ਸਭਾ ਨੇ 
ਦਮਦਮਾ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਸਿੱਖ ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਅਤੇ ਧਰਮ- 
ਸਾਧਕਾਂ ਦੇ ਇਕ ਵੱਡੇ ਇਕੱਠ ਵਿਚ “ਪੰਚ ਖ਼ਾਲਸਾ ਦੀਵਾਨ” 
ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਕੀਤੀ, ਜਿਸ ਰਾਹੀ ਇਸ ਸਭਾ ਦੀ 
ਗਤਿਵਿਧੀ ਨੂੰ ਤੇਜ਼ ਕੀਤਾ ਗਿਆ। 


ਭਗਤ : ਇਸ਼ਟ-ਦੇਵ ਦਾ ਭਜਨ ਜਾਂ ਉਪਾਸਨਾ ਕਰਨ 
ਵਾਲੇ ਸਾਧਕ ਨੂੰ “ਭਗਤ” ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। “ਭਗਵਦ- 
ਗੀਤਾ” (3/16) ਵਿਚ ਚਾਰ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ ਭਗਤਾਂ ਦਾ ਉੱਲੇਖ 
ਹੈ-ਆਰਤ, ਜਿਗਿਆਸੂ, ਅਰਥਾਰਥੀ ਅਤੇ ਗਿਆਨੀ। 
ਇਨ੍ਹਾਂ ਚੌਹਾਂ ਵਿਚੋਂ “ਗਿਆਨੀ” ਨੂੰ ਸ੍ਰੇਸ਼ਠ ਮੰਨਿਆ ਗਿਆ 
ਹੈ। ਉਹ ਸਦਾ ਨਿਸ਼ਕਾਮ ਭਗਤੀ ਕਰਦਾ ਹੈ। “ਆਰਤ” 
ਭਗਤ ਭਗਵਾਨ ਦਾ ਭਰੋਸਾ ਕਰਦਾ ਹੋਇਆ ਭਜਨ ਕਰਦਾ 
ਹੈ। “ਜਿਗਿਆਸੂ” ਭਗਤ ਸੈਸਾਰਿਕ ਪਰਪੰਚ ਤੋਂ ਮੁਕਤੀ 
ਪਾਪਤ ਕਰਨ ਲਈ ਭਗਵਾਨ ਦੀ ਭਗਤੀ ਕਰਦਾ ਹੈ। 
“ਅਰਥਾਰਥੀ” ਧਨ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਲਈ ਭਗਤੀ ਵਿਚ ਲੀਨ 
ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ ਪਹਿਲੇ ਤਿੰਨ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ ਭਗਤ 
ਦਾ ਭਗਤ ਨਿਸ਼ਕਾਮ ਅਵਸਥਾ ਵਿਚ ਬਾਕੀਆਂ ਨਾਲੋਂ 
ਆਪਣੇ ਆਪ ਨੂੰ ਅਗੇ ਲੈ ਜਾਂਦਾ ਹੋਇਆ ਸ੍ਰੇਸ਼ਠ ਸਾਧਕਾਂ 
ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। 

ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਭਗਤ ਦੇ ਜੋ ਲੱਛਣ ਦਸੇ ਗਏ 
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ਭਗਤ ਸਿੰਘ, ਸ਼ਹੀਦ 
ਹਨ, ਉਹ ਭਗਤ ਦੇ ਪੌਰਾਣਿਕ ਜਾਂ ਗੀਤਾ ਵਾਲੇ ਅਰਥਾਂ 
ਅਤੇ ਲੱਛਣਾਂ ਨਾਲ ਮੋਲ ਨਹੀਂ ਖਾਂਦੇ। ਇਸ ਲਈ ਕੁਝ 
ਅਧਿਕ ਵਿਚਾਰ ਕਰਨਾ ਉਚਿਤ ਹੋਵੇਗਾ। 

ਗੁਰੂ ਗੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਕਿਹਾ ਗਿਆ ਹੈ-(1) 
ਸ਼ੰਈਂ ਭਗਤ ਦੁਖ ਸ਼ਖ਼ ਸ਼ਮਤ ਕਾਨ ਜਾਣੰ ਗਨ ਗੰਨੇ ਨਾਮ 
ਹ/ਰ' ਰਾਤਾ / (ਗੁ ਗੰ.74); (2) ਸੋਈ ਭਗਤਾ /ਜ ਸਾਚੇ 
ਭਾਣੈ /(ਗੁ ਗੰ .677); (3) ਸੇਈ ਭਗਤ ਜਿਨ ਸਚਿ ਚਿਤੁ 
ਲਾਇਆ। (ਗੁ .ਗੰ .1342); (4) ਭਗਤਾ ਕਾ ਚਾਲ 
/ਨੈਰਾਲਾੀ / ਚਾਲਾ ਨਿਰਾਲਾ ਭਗਤਾਹ ਕੰਗੀ /ਝਖਮ ਆਗੰਗਿ 
ਚਲਣਾ / ਲੜ ਲੌਡੁ ਅਹੰਕਾਨ ਤਾਜਿ ਤ੍ਰਿਸ਼ਨਾ ਬਹੜ ਨਾਗਾ 
ਬੋਲਣਾ / (ਗੁ.ਗੰ .918)। 

ਇਨ੍ਹਾਂ ਕਥਨਾਂ ਦੇ ਆਧਾਰ 'ਤੇ ਭਗਤ ਉਹ ਮਹਾਨ 
ਵਿਅਕਤੀ ਸਿੱਧ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਜੋ ਸਮਦਰਸੀ ਹੋਵੇ, ਹਰਿ-ਨਾਮ 
ਵਿਚ ਲੀਨ ਹੋਵੇ , ਵਿਸ਼ੇ-ਵਾਸਨਾਵਾਂ ਦੇ ਪ੍ਭਾਵ ਤੋਂ ਮੁਕਤ 
ਹੋਵੇ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਲੱਛਣਾਂ ਦਾ ਜੇ ਮੁਕਾਬਲਾ ਸਾਧ, ਸੈਤ, ਬ੍ਹਮ- 
ਗਿਆਨੀ ਆਦਿ ਨਾਲ ਕਰੀਏ ਤਾਂ ਦੂਰ ਤਕ ਸਮਾਨਤਾ 
ਨਜ਼ਰ ਆਉਂਦੀ ਹੈ। ਬਾਬਾ ਫ਼ਰੀਦ ਨੇ ਭਗਤ ਦੀ ਪਰਿਭਾਸ਼ਾ 
ਦਿੰਦਿਆਂ ਕਿਹਾ ਹੈ-ਆਤ ਹੌਦਾੀ ਹੋਇ /ਇਆਣਾ/ ਤਾਣ 
ਹੋਦੇ ਹੋਇ /ਨਤਾਣਾ/ ਅਣਹੌਦੇ ਆਪ ਵੰਡਾਏ / ਕੇ ਔਸ਼ਾ 
ਭਾਗਤ ਸ਼ਦਾਏ /(ਗੁ ਗੰ .1384)। 

ਗੁਰਮਤਿ ਭਗਤੀ ਵਿਚ ਭਗਤ ਹੀ ਕੇ'ਦਰੀ 
ਨੁਕਤਾ ਹੈ ਜਿਸ ਦੇ ਦੁਆਲੇ ਭਗਤੀ ਦੀ ਪ੍ਰਕ੍ਰਿਆ ਸੈਪੰਨ 
ਹੁੰਦੀ ਹੈ। 


ਭਗਤ ਸਿੰਘ, ਸ਼ਹੀਦ (1907-1931 ਈ.) : ਭਾਰਤੀ 
ਸੁਤੌਤਰਤਾ ਸੈਗ੍ਰਾਮ ਦੇ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਸਿੱਖ ਕੁਂਤੀਕਾਰੀ ਭਗਤ 
ਸਿੰਘ ਦਾ ਜਨਮ 27 ਸਤੰਬਰ 1907 ਈ. ਵਿਚ ਦੇਸ਼- 
ਭਗਤ ਸ. ਕਿਸ਼ਨ ਸਿੰਘ ਦੇ ਘਰ ਵਿਦਿਆਵੱਤੀ (ਪੰਜਾਬ 
ਕੌਰ) ਦੀ ਕੁੱਖੋਂ ਹੋਇਆ। ਇਹ ਪਰਿਵਾਰ ਖਟਕੜ ਕਲਾਂ 
(ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ ਜਲੰਧਰ) ਤੋਂ ਲਾਇਲਪੁਰ ਦੇ ਬਾਰ ਦੇ ਇਲਾਕੇ ਵਿਚ 
ਜਾ ਵਸਿਆ ਸੀ। 

ਭਗਤ ਸਿੰਘ ਦਾ ਦਾਦਾ ਸ. ਅਰਜਨ ਸਿੰਘ ਅਤੇ 
ਦਾਦੀ ਜੈ ਕੌਰ ਬੜੀ ਤਿਆਗੀ ਭਾਵਨਾ ਵਾਲੇ ਦੇਸ਼ ਭਗਤ 
ਸਨ। ਇਸ ਲਈ ਸ਼ੁਰੂ ਤੋਂ ਹੀ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੋਹਾਂ ਨੇ ਆਪਣੇ ਪੁੱਤਰਾਂ 
_ ਅਤੇ ਪੋਤਰਿਆਂ ਨੂੰ ਰਾਸ਼ਟਰੀ ਭਾਵਨਾ ਨਾਲ ਭਰਪੂਰ ਕੀਤਾ। 
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ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਦੇਸ਼ ਭਗਤ ਸ. ਅਜੀਤ ਸਿੰਘ (ਵੇਖੋ) ਭਗਤ ਸਿੰਘ 
ਦਾ ਚਾਚਾ ਸੀ। ਪਰਿਵਾਰਿਕ ਸੈਸਕਾਰਾਂ ਅਤੇ ਪੰਜਾਬ ਵਿਚ 
ਵਾਪਰੀਆਂ ਕਈ ਘਟਨਾਵਾਂ ਕਰਕੇ ਚੌਦਾਂ ਵਰ੍ਹਿਆਂ ਦੀ 
ਉਮਰ ਵਿਚ ਹੀ ਭਗਤ ਸਿੰਘ ਕ੍ਰਾਂਤੀਕਾਰੀ ਸੈਸਥਾਵਾਂ ਅਤੇ 
ਬਾਗ਼ੀ ਰੁਚੀ ਵਾਲੇ ਜੁਝਾਰੂਆਂ ਦੇ ਸੈਪਰਕ ਵਿਚ ਆਉਣ 
ਲਗ ਗਿਆ। ਸੈਨ 1923 ਈ. ਵਿਚ ਇੰਟਰਮਿਡੀਏਟ 
ਪਰੀਖਿਆ ਪਾਸ ਕਰਨ 'ਤੇ ਜਦੋਂ ਪਰਿਵਾਰ ਨੇ ਇਸ ਦੇ 
ਵਿਆਹ ਦੀ ਯੋਜਨਾ ਬਣਾਈ, ਤਾਂ ਇਸ ਨੇ ਵਿਆਹ ਕਰਨੋ' 
ਇਨਕਾਰ ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਅਤੇ ਆਪਣੇ ਮਿੱਤਰ ਭਗਵਤੀ ਚਰਨ 
ਦੀ ਰਾਏ ਅਤੇ ਸਹਿਯੋਗ ਨਾਲ ਲਾਹੌਰ ਤੋਂ` ਖਿਸਕ ਕੇ 
ਕਾਨਪੁਰ ਪਹੁੰਚਿਆ ਅਤੇ ਉਥੇ ਭਗਵਤੀ ਚਰਨ ਦੇ ਹੀ 
ਮਿੱਤਰ ਗਣੇਸ਼ ਸ਼ੈਕਰ ਕੋਲ ਠਹਿਰਿਆ, ਜੋ ਪੋਰਸ ਦਾ ਕੌਮ 
ਕਰਦਾ ਸੀ। ਇਸ ਨੇ ਵੀ ਉਸ ਦੀ ਪੈਸ ਵਿਚ ਕੌਮ ਕਰਨਾ 
ਸ਼ੁਰੂ ਕਰ ਦਿੱਤਾ। 

ਕਾਨਪੁਰ ਵਿਚ ਇਸ ਨੇ ਭਾਰਤ ਭਰ ਵਿਚ 
ਕਾਂਤੀਕਾਰੀ ਬਿਰਤੀ ਦਾ ਵਿਕਾਸ ਕਰਨ ਲਈ “ਰੀਪਬਲਿਕ 
ਦਲ” (/ਹੰਦੁਸ਼ਤਾਨ ਗੀੰਪਬਾਲਿਕਨ ਐਸੋਸੀਏਸ਼ਨ) ਦੀ 
ਸਥਾਪਨਾ ਕੀਤੀ। ਚੰਦਰ ਸ਼ੇਖਰ ਆਜ਼ਾਦ ਨੂੰ ਇਸ ਦਾ ਪ੍ਧਾਨ 
ਥਾਪਿਆ ਅਤੇ ਸਕੱਤਰ ਦੀ ਜ਼ਿੰਮੇਵਾਰੀ ਆਪ ਸੈਭਾਲੀ। 
ਇਸ ਪਾਰਟੀ ਦਾ ਕੇਂਦਰੀ ਦਫ਼ਤਰ ਝਾਂਸੀ ਵਿਚ ਰਖਿਆ। 
ਇਸ ਪਾਰਟੀ ਦਾ ਆਦਰਸ਼ ਸੀ--ਸ਼ਰ ਫਠੋਸ਼ੀ ਕੀ ਤਮੰਨਾ 
#ਬ ਹਮਾਰੇ /ਦਲ #ੱ ਹੈ, ਦੋਖਨਾ ਹੈ ਜ਼ੌਰ ਕਿਤਨਾ ਝਾਲੂਏ 
ਕਾਤਲ ੭ ਹੈ /ਕਾਂਤੀਕਾਰੀ ਰੁਚੀਆਂ ਦੇ ਵਿਕਾਸ ਦੇ ਨਾਲ 
ਨਾਲ ਭਗਤ ਸਿੰਘ ਪੱਤਰਕਾਰੀ ਵਿਚ ਵੀ ਆਪਣਾ ਯੋਗਦਾਨ 
ਤੋਂ ਲੋਕਾਂ ਨੂੰ ਜਾਣੂ ਕਰਵਾਉਂਦਾ ਰਿਹਾ। ਇਸ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ 
ਇਹ ਦੁਖੀਆਂ ਦੀ ਸਹਾਇਤਾ ਅਤੇ ਲੋੜਵੰਦਾਂ ਦੀ ਸੇਵਾ 
ਵਿਚ ਵੀ ਵੱਧ ਚੜ੍ਹ ਕੇ ਹਿੱਸਾ ਲੈਂਦਾ ਰਿਹਾ। ਮਾਤਾ-ਪਿਤਾ 
ਵਲੋਂ ਇਸ ਦੇ ਵਿਆਹ ਦੇ ਤਕਾਜ਼ੇ ਦੇ ਖ਼ਤਮ ਹੋਣ ਤੋਂ ਬਾਦ 
ਇਹ 1925 ਈ. ਵਿਚ ਲਾਹੌਰ ਪਰਤ ਆਇਆ । ਜੈਤੋ ਦੇ 
ਮੋਰਚੇ ਵਿਚ ਕੁਝ ਰੁਚੀ ਲਈ। ਮਾਰਚ 1926 ਈ. ਵਿਚ 
ਇਸ ਨੇ “ਨੌਜਵਾਨ ਭਾਰਤ ਸਭਾ” ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਕੀਤੀ 
ਅਤੇ ਉਸ ਦਾ ਸਕੱਤਰ ਬਣਿਆ। ਇਸ ਨੂੰ ਸੈਨ 1926 ਈ. 
ਵਿਚ ਲਾਹੌਰ ਅੰਦਰ ਰਾਮਲੀਲਾ ਦੇ ਮੇਲੇ ਵਿਚ ਬੈਬ ਸੁਟਣ 
ਦੇ ਜੁਰਮ ਵਿਚ ਪਕੜਿਆ ਗਿਆ। ਪਰ ਇਹ ਜੁਰਮ ਝੁਠਾ 
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. ਸਿੱਧ ਹੋਇਆ। ਤਦਉਪਰੈਤ ਇਸ ਨੇ ਕਾਕੋਰੀ ਸਾਜਿਸ਼ ਦੇ 
ਸ਼ਹੀਦਾਂ ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ ਕਾਕੋਰੀ ਦਿਵਸ ਦਾ ਆਯੋਜਨ 
ਕੀਤਾ। 

ਸੰਨ 1928 ਈ. ਵਿਚ ਸਾਈਮਨ ਕਮਿਸ਼ਨ 
ਹਿੰਦੁਸਤਾਨ ਆਇਆ।ਕਾਂਗੁਸ ਨੇ ਇਸ ਦਾ ਬਾਈਕਾਟ ਕੀਤਾ 
ਦਿੱਤੀ ਗਈ ਸੀ। ਹਰ ਪਾਸੇ “ਸਾਈਮਨ ਕਮਿਸ਼ਨ ਗੇ ਬੈਕ” ਦੇ 
ਨਾਅਰੇ ਲਗਣ ਲਗੇ। 30 ਅਕਤੂਬਰ 1928 ਈ. ਵਿਚ 
ਰਾਏ ਦੀ ਅਗਵਾਈ ਵਿਚ ਇਕ ਭਾਰੀ ਜਲੂਸ ਕਢਿਆ 
ਗਿਆ। ਜਲੂਸ ਨੂੰ ਤਿੱਤਰ-ਬਿੱਤਰ ਕਰਨ ਲਈ ਪੁਲਿਸ ਵਲੋ 
ਲਾਠੀ ਚਲਾਈ ਗਈ। ਇਸ ਪੁਲਿਸ ਕਾਰਵਾਈ ਦੌਰਾਨ 
ਲਾਲਾ ਜੀ ਵੀ ਘਾਇਲ ਹੋ ਗਏ ਅਤੇ 17 ਨਵੰਬਰ ਨੂੰ 
ਚਲਾਣਾ ਕਰ ਗਏ। ਲਾਲਾ ਜੀ ਦੇ ਕਤਲ ਦਾ ਬਦਲਾ ਲੈਣ 
ਲਈ 15 ਦਸੈਬਰ 1928 ਈ. ਨੂੰ ਭਗਤ ਸਿੰਘ ਆਪਣੇ ਦੋ 
ਸਾਥੀਆਂ ਰਾਜਗੁਰੂ ਅਤੇ ਸੁਖਦੇਵ ਨਾਲ ਮਿਲ ਕੇ ਪੁਲਿਸ 
ਕਪਤਾਨ ਮਿ. ਸਕਾਟ ਨੂੰ ਮਾਰਨ ਲਈ ਉਸ ਦੇ ਦਫ਼ਤਰ ਦੇ 
ਬਾਹਰ ਘਾਤ ਲਗਾ ਕੇ ਬੈਠ ਗਿਆ। ਇਤਨੇ ਤਕ ਸਕਾਟ 
ਦੀ ਥਾਂ ਸਹਾਇਕ ਪੁਲਿਸ ਕਪਤਾਨ ਮਿ. ਸਾਂਡਰਸ ਬਾਹਰ 
ਨਿਕਲ ਕੇ ਮੋਟਰਸਾਈਕਲ ਉਤੇ ਸਵਾਰ ਹੋਣ ਹੀ ਵਾਲਾ 
ਸੀ ਕਿ ਭਗਤ ਸਿੰਘ ਤੇ ਇਸ ਦੇ ਸਾਥੀਆਂ ਨੇ ਉਸ ਨੂੰ 
ਗੋਲੀਆਂ ਨਾਲ ਭੁੰਨ ਦਿੱਤਾ। ਉਥੋਂ ਇਹ ਤਿੰਨੋ' ਡੀ.ਏ.ਵੀ. 
ਕਾਲਜ ਵਲ ਭਜ ਗਏ। ਲਾਹੌਰ ਵਿਚ ਸਰਕਾਰ ਵਲੋ ਕੀਤੀ 
ਪੂਰੀ ਚੌਕਸੀ ਦੇ ਬਾਵਜੂਦ ਇਹ ਭੇਸ ਬਦਲ ਕੇ ਕਲਕੱਤੇ 
ਵਲ ਨਿਕਲ ਗਏ। 

ਸੈਨ 1929 ਈ. ਵਿਚ 8 ਅਪੈਲ ਨੂੰ ਸੈਂਟਲ 
ਪਬਲਿਕ ਸੇਫਟੀ ਐਕਟ ਦਾ ਬਿਲ ਪੇਸ਼ ਹੋਣਾ ਸੀ। ਭਗਤ 
ਸਿੰਘ ਨੇ ਇਸ ਬਿਲ ਦਾ ਵਿਰੋਧ ਕਰਨ ਲਈ ਬਟੁਕੇਸ਼ਵਰ 
ਦੱਤ ਨੂੰ ਨਾਲ ਲੈ ਕੇ ਵਿਜ਼ਟਰ ਗੈਲਰੀ ਵਿਚ ਪਹੁੰਚਿਆ 
ਅਤੇ ਬੰਬ ਸੁਟਣ ਵਿਚ ਕਾਮਯਾਬ ਹੋ ਗਆ। ਪਰ ਉਥੇ ਦੋਵੇਂ 
ਮੌਕੇ 'ਤੇ ਪਕੜ ਲਏ ਗਏ ਅਤੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਰੁੱਧ ਚਲੇ ਅਸੈਂਬਲੀ 
ਬੈਬ ਕੇਸ ਵਿਚ ਵੀਹ ਵੀਹ ਸਾਲ ਦੀ ਸਜ਼ਾ ਹੋਈ। 

ਇਸ ਕੇਸ ਦੇ ਨਾਲ ਹੀ ਭਗਤ ਸਿੰਘ ਅਤੇ ਇਸ 
ਦੇ ਦੋ ਸਾਥੀਆਂ-ਰਾਜਗੁਰੂ ਅਤੇ ਸੁਖਦੇਵ- ਵਿਰੁੱਧ ਲਾਹੌਰ 
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ਭਗਤ-ਪੰਥੀ 
ਸਾਜ਼ਿਸ਼ ਕੇਸ ਚਲਿਆ। ਭਗਤ ਸਿੰਘ ਨੇ ਆਪਣਾ ਕੇਸ ਬੜੇ 
ਸੁਚੱਜੇ ਢੰਗ ਨਾਲ ਆਪ ਲੜਿਆ। 7 ਅਕਤੂਬਰ 1930 
ਈ. ਨੂੰ ਇਨ੍ਹਾਂ ਤਿੰਨਾਂ ਨੂੰ ਫਾਂਸੀ ਦੀ ਸਜ਼ਾ ਦਿੱਤੀ ਗਈ। ਇਹ 
ਸੁਣ ਕੇ ਸਾਰਾ ਦੇਸ਼ ਸੋਗ ਵਿਚ ਡੁਬ ਗਿਆ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀ 
ਜਾਨ-ਬਖ਼ਸ਼ੀ ਲਈ ਕਈ ਉੱਦਮ ਕੀਤੇ ਗਏ, ਪਰ ਸਰਕਾਰ 
ਨੇ ਸਾਰੀਆਂ ਪਾਰਥਨਾਵਾਂ ਨੂੰ ਠੁਕਰਾ ਕੇ 23 ਮਾਰਚ 1931 
ਈ.ਨੂੰ ਤਿੰਨਾਂ ਨੂੰ ਲਾਹੌਰ ਜੇਲ੍ਹ ਵਿਚ ਫਾਂਸੀ ਦੇ ਕੇ ਚੁਪ-ਚੁਪਾਤੇ 
ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀਆਂ ਦੇਹਾਂ ਦਾ ਸਸਕਾਰ ਫ਼ਿਰੋਜ਼ਪੁਰ ਨੇੜੇ ਹੁਸੈਨੀ- 
ਵਾਲਾ ਵਿਚ ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ ਕਿ ਭਗਤ 
ਸਿੰਘ ਨੇ ਮੈਨੂੰ ਰੰਗ ਦੇ ਮਜੀਠਾੰ ਚੋਲਾ ਆਦਿ ਗੀਤ ਗਾਉਂਦੇ 
ਹੋਇਆਂ ਅਤੇ /ਇਨਕਲਾੜ /ਜੰਦਾਬਾਦ ਦੇ ਨਾਅਰੇ ਮਾਰਦੇ 
ਹੋਇਆਂ ਫਾਂਸੀ ਦੇ ਤਖ਼ਤੇ ਨੂੰ ਖਿੜੇ ਮੱਥੇ ਚੁੰਮਿਆ ਅਤੇ ਮੌਤ 
ਲਾੜ੍ਹੀ ਨੂੰ ਪਰਨਾ ਕੇ ਸਥਾਈ ਸੁਖ ਨੂੰ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕੀਤਾ। 
ਪੰਜਾਬੀ, ਹਿੰਦੀ ਅਤੇ ਹੋਰ ਅਨੇਕ ਭਾਸ਼ਾਵਾਂ ਦੀ ਕ੍ਰਾਂਤੀਕਾਰੀ 
ਕਵਿਤਾ ਵਿਚ ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਬੜੇ ਮਾਣ ਨਾਲ ਯਾਦ ਕੀਤਾ 
ਗਿਆ ਹੈ। ਅਨੇਕ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀਆਂ ਸਾਹਿਤਿਕ ਕਿਰਤਾਂ ਦਾ 
ਵਿਸ਼ਾ ਇਸ ਦੀ ਸ਼ਹਾਦਤ ਦੇ ਸਾਕੇ ਨਾਲ ਸੈਬੈਧਿਤ ਹੁੰਦਾ 
ਚਲਾ ਆ ਰਿਹਾ ਹੈ। 

ਇਸ ਦੀ ਸ਼ਹਾਦਤ ਵੇਲੇ ਦੇਸ਼ ਭਰ ਵਿਚ ਸੋਗ 
ਮੰਨਾਇਆ ਗਿਆ। ਇਸ ਨੂੰ ਬਹਾਦਰ ਅਤੇ ਦੇਸ਼ ਭਗਤ 
ਸਿੱਖ ਕਹਿ ਕੇ ਸਾਰੀ ਕੌਮ ਨੂੰ ਸਲਾਹਿਆ ਗਿਆ।ਸੈਨ 1950 
ਈ. ਵਿਚ ਹੁਸੈਨੀਵਾਲਾ ਵਿਚ ਇਸ ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ ਸਮਾਰਕ 
ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ। ਸੈਨ 1961 ਈ. ਤੋਂ ਉਥੇ ਹਰ ਸਾਲ 
ਮੇਲਾ ਲਗਾਉਣ ਦਾ ਵੀ ਆਯੋਜਨ ਕੀਤਾ ਗਿਆ। 


ਭਗਤ-ਪੰਥੀ (ਉਪ ਸੈਪ੍ਦਾਇ) : ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਦੇ ਸਹਿਮ- 
ਧਾਰੀਆਂ ਦਾ ਇਕ ਉਪ-ਸੈਪ੍ਰਦਾਇ ਜਿਸ ਦੇ ਅਨੁਯਾਈ 
ਹਿੰਦੁਸਤਾਨ ਦੇ ਉਤਰ-ਪੱਛਮੀ ਸਰਹਦੀ ਸੂਬੇ ਵਿਚ ਰਹਿੰਦੇ 
ਸਨ। ਆਜ਼ਾਦੀ ਤੋਂ ਬਾਦ ਇਹ ਲੋਕ ਭਾਰਤ ਦੇ ਭਿੰਨ ਭਿੰਨ 
ਇਲਾਕਿਆਂ ਵਿਚ ਖਿੰਡ ਗਏ। ਇਹ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਨੂੰ 
ਆਪਣਾ ਧਰਮ-ਰੀ੍‌ਥ ਮੰਨਦੇ ਹਨ ਅਤੇ ਅੱਠ ਵਾਰ ਝੁਕ ਕੇ 
ਮੱਥਾ ਟੇਕਦੇ ਹਨ। ਗੁਰਬਾਣੀ ਦਾ ਪਾਠ ਵੀ ਦਿਨ ਵਿਚ ਕਈ 
ਵਾਰ ਕਰਦੇ ਹਨ। ਕੜਾਹ ਦਾ ਪ੍ਰਸਾਦ ਵੈਡਦੇ ਹਨ। ਸਰਾਧ 
ਆਦਿ ਨਹੀਂ ਕਰਦੇ ਅਤੇ ਨ ਹੀ ਬ੍ਰਾਹਮਣੀ ਰੀਤਾਂ ਅਨੁਸਾਰ 
ਦਾਹ-ਸਸਕਾਰ ਕਰਦੇ ਹਨ। ਮੁਰਦੇ ਨੂੰ ਸਾੜਨ ਦੀ ਥਾਂ ਦਬਦੇ 


ਭ/0/0/.5110006100.201)) 


ਭਗਤ ਰਤਨਾਵਲੀ 


ਹਨ। ਇਹ ਲੌਗ ਚੂੰਕਿ ਅਧਿਕਤਰ ਬਾਣੀ ਪੜ੍ਹਦੇ ਰਹਿੰਦੇ 
ਸਨ ਅਤੇ ਭਗਤੀ ਕਰਦੇ ਸਨ, ਇਸ ਲਈ ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ “ਭਗਤ- 
ਪੰਥੀ” ਕਿਹਾ ਜਾਣ ਲਗਾ। 


ਭਗਤ ਰਤਨਾਵਲੀ (ਰਚਨਾ) : ਇਸ ਦਾ ਇਕ ਨਾਮਾਂਤਰ 
“ਸਿੱਖਾਂ ਦੀ ਭਗਤਮਾਲਾ” ਵੀ ਹੈ। ਭਾਈ ਮਨੀ ਸਿੰਘ ਦੇ ਨਾਂ 
ਨਾਲ ਸਬੰਧਿਤ ਇਹ ਅਠਾਰ੍ਹਵੀ' ਸਦੀ ਵਿਚ ਰਚੇ ਗਏ ਸਾਖੀ 
ਸਾਹਿਤ ਦੀ ਪ੍ਰਮੁਖ ਰਚਨਾ ਹੈ। ਹੱਥ-ਲਿਖਿਤ ਪੋਥੀਆਂ ਤੋ' 
ਇਲਾਵਾ ਇਸ ਦੇ ਭਾਈ ਵੀਰ ਸਿੰਘ, ਡਾ. ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ 
ਲਾਂਬਾ, ਪੰ. ਧਰਮਚੰਦ ਆਦਿ ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਦੁਆਰਾ 
ਸੈਪਾਦਿਤ ਸੈਸਕਰਣ ਵੀ ਉਪਲਬਧ ਹਨ। ਕਰਤ੍ਰਿਤਵ ਅਤੇ 
ਰਚਨਾ-ਕਾਲ ਬਾਰੇ ਤੱਥ-ਆਧਾਰਿਤ ਸਾਮਗੀ ਦੇ ਅਭਾਵ 
ਕਾਰਣ ਇਹ ਇਕ ਸੈਦਿਗਧ ਰਚਨਾ ਹੈ। ਫਲਸਰੂਪ ਇਸ ਦੇ 
ਕਰਤ੍ਰਿਤਵ ਅਤੇ ਰਚਨਾ-ਕਾਲ ਬਾਰੇ ਅਨੇਕ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ 
ਮਤ ਅਤੇ ਵਿਵਾਦ ਪ੍ਚਲਿਤ ਰਹੇ ਹਨ। 

(1) ਜਿਗਿਆਸੂਆਂ ਦੁਆਰਾ ਪੁਛੇ ਜਾਣ `ਤੇ ਭਾਈ ਮਨੀ 
ਵਿਚ ਅੰਕਿਤ ਸਿੱਖਾਂ ਦੀਆਂ “ਰਹਿਤਾਂ ਤੇ ਕਰਤੂਤਾਂ” 
ਦਾ ਵਿਖਿਆਨ ਕਰਦੇ ਹਨ, ਤਾਂ ਜੋ ਸਮਕਾਲੀ ਸਿੱਖ 
ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਅਨੁਕਰਣ ਕਰ ਸਕਣ। 

(2) ਭਾਈ ਮਨੀ ਸਿੰਘ ਉਹੀ ਕੁਝ ਦਸਦੇ ਹਨ ਜੋ ਉਨ੍ਹਾਂ 
ਨੇ ਦਸਮ ਗੁਰੂ ਤੋਂ ਸੁਣਿਆ ਸੀ, ਤਾਂ ਜੋ ਪੁੱਛਾਂ ਕਰਨ 
ਵਾਲੇ ਜਿਗਿਆਸੂਆਂ ਨੂੰ ਸਿੱਖੀ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੋ ਸਕੇ। 

(3) ਭਾਈ ਮਨੀ ਸਿੰਘ ਇਸ ਵਿਚ ਅਨ੍ਯ ਪੁਰਸ਼ ਦੇ ਰੂਪ 
ਵਿਚ ਦਰਸਾਏ ਗਏ ਹਨ। 

ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਦੀ ਯਾਰ੍ਹਵੀਂ ਵਾਰ 
ਦੇ ਵਿਵਰਣਾਂ ਦੇ ਆਧਾਰ 'ਤੇ ਦਸਵੇਂ ਗੁਰੂ ਤੋਂ ਸੁਣੀਆਂ 
ਸੁਣ ਕੇ ਕਿਸੇ ਸਿਰਜਨਾਤਮਕ ਰੁਚੀਆਂ ਵਾਲੇ ਸ਼ਰਧਾਲੂ 
ਸਿੱਖ ਨੇ ਪ੍ਸਤੁਤ ਰੂਪ ਵਿਚ ਅੰਕਿਤ ਕੀਤਾ। ਇਥੇ ਭਾਈ 
ਮਨੀ ਸਿੰਘ ਅਨ੍ਯ ਪੁਰਸ਼ ਵਿਚ ਦਰਸਾਏ ਹੋਣ ਕਾਰਣ ਇਸ 
ਰਚਨਾ ਦੇ ਲੇਖਕ ਨਹੀਂ ਕਥਾ-ਵਾਚਕ ਜਾਂ ਵਿਆਖਿਆਤਾ 
ਹਨ ਅਤੇ ਇਸ ਨੂੰ ਲਿਖਿਤ ਰੂਪ ਦੇਣ ਵਾਲਾ ਕੋਈ ਹੋਰ ਹੈ, 
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ਜਿਸ ਨੂੰ ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਨੇ ਭਾਈ ਸੂਰਤ ਸਿੰਘ ਕਿਹਾ ਹੈ। 

ਕਰਤ੍ਰਿਤਵ ਵਾਂਗ ਇਸ ਦਾ ਰਚਨਾ-ਕਾਲ ਵੀ 
ਸੈਦਿਗਧ ਹੈ ਕਿਉਂਕਿ ਇਸ ਵਿਚ ਕਿਤੇ ਵੀ ਕੋਈ ਅਜਿਹੀ 
ਅੰਦਰਲੀ ਗਵਾਹੀ ਉਪਲਬਧ ਨਹੀਂ, ਜਿਸ ਦੇ ਆਧਾਰ 'ਤੇ 
ਇਸ ਦੇ ਰਚਨਾ-ਕਾਲ ਬਾਰੇ ਨਿਸਚਿਤ ਰੂਪ ਵਿਚ ਕੁਝ 
ਕਿਹਾ ਜਾ ਸਕੇ। ਫਿਰ ਵੀ ਆਮ ਤੌਰ 'ਤੇ ਕਿਹਾ ਜਾ ਸਕਦਾ 
ਹੈ ਕਿ ਇਸ ਵਿਚਲੀਆਂ ਸਾਖੀਆਂ ਦਾ ਭਾਈ ਮਨੀ ਸਿੰਘ 
ਦੁਆਰਾ ਮੌਖਿਕ ਉੱਚਾਰਣ 1707/1708 ਈ. ਵਿਚਾਲੇ 
ਹੋਇਆ ਹੋਵੇਗਾ ਅਤੇ ਭਾਈ ਸੂਰਤ ਸਿੰਘ ਦੁਆਰਾ ਇਨ੍ਹਾਂ 
ਨੂੰ ਲਿਖਿਤੀ ਰੂਪ ਕੁਝ ਵਰ੍ਹਿਆਂ ਮਗਰੋਂ ਅਤੇ 1737 ਈ. ਤੋਂ 
ਹਰ ਹਾਲਤ ਵਿਚ ਪਹਿਲਾਂ ਦਿੱਤਾ ਜਾ ਚੁਕਿਆ ਸੀ, ਕਿਉਂਕਿ 
ਸਿੱਖ ਰੈਫ਼ਰੈਂਸ ਲਾਇਬੇ੍‌ਰੀ, ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ (ਅੰਕ 7398) ਵਿਚ 
ਬਾਬਾ ਕਲਾਧਾਰੀ ਦੀ ਸੇਵਾ ਵਿਚ ਰਹਿ ਕੇ ਲਿਖੀ ਗਈ ਇਸ 
ਰਚਨਾ ਦੀ ਇਕ ਪੋਥੀ ਉਪਲਬਧ ਸੀ ਅਤੇ ਬਾਬਾ ਕਲਾਧਾਰੀ 
ਦੀ ਮ੍ਰਿਤੂ 1737 ਈ. ਵਿਚ ਹੋਈ ਸੀ। 

“ਭਗਤ ਰਤਨਾਵਲੀ” ਇਕ ਪ੍ਰ ਚਾਰਤਮਕ ਕ੍ਿਤੀ 
ਹੈ ਜਿਸ ਵਿਚ “ਸਿੱਖੀ” ਦੇ ਸਰੂਪ ਦਾ ਵਿਸ਼ਲੇਸ਼ਣ ਭਾਈ 
ਗੁਰਦਾਸ ਦੀ ਯਾਰ੍ਹਵੀਂ ਵਾਰ ਦੇ ਸੈਦਰਭ ਵਿਚ ਕੀਤਾ ਗਿਆ 
ਹੈ। ਇਹ ਸਰੂਪ-ਵਿਸ਼ਲੇਸ਼ਣ ਕਿਸੇ ਸ਼ਾਸਤਰੀ ਢੰਗ ਨਾਲ 
ਨਹੀਂ, ਸਗੋਂ ਸਿੱਖਾਂ ਦੇ ਜੀਵਨ, ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀਆਂ ਜਿਗਿਆਸਾਵਾਂ, 
ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਖੇਤਰ ਵਿਚ ਵਾਪਰਨ ਵਾਲੀਆਂ 
ਸਮਸਿਆਵਾ ਸੈਬੰਧੀ ਪੁੱਛਾਂ ਦੇ ਪ੍ਰਸੰਗ ਵਿਚ ਕੀਤਾ ਗਿਆ 
ਹੈ। ਇਹ ਗੱਲ ਇਸ ਰਚਨਾ ਦੇ ਮੁੱਖ ਮੰਤਵ ਤੋਂ' ਹੀ ਸਪੱਸ਼ਟ 
ਹੋ ਜਾਂਦੀ ਹੈ, ਜਿਸ ਦਾ ਉੱਲੋਖ ਇਸ ਦੀ ਉਥਾਨਿਕਾ ਵਿਚ 
ਹੋਇਆ ਹੈ। 
ਵਾਲੇ ਭਾਗ ਵਿਚ ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਦੁਆਰਾ ਦਿੱਤੇ ਸਿੱਖ 
ਸਿੱਧਾਂਤਾਂ ਦਾ ਵਿਸ਼ਲੇਸ਼ਣ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਇਸ ਲਈ ਉਸ 
ਵਿਚ ਲੇਖਕ ਦੀ ਮੌਲਿਕ ਪ੍ਤਿਭਾ ਨਿਖਰ ਨਹੀਂ ਸਕੀ, ਪਰ 
ਜਦੋਂ ਉਸ ਨੇ ਸਿੱਖਾਂ ਦੀ ਨਾਮਾਵਲੀ ਵਿਚ ਸਿੱਖਾਂ ਦੀਆਂ 
ਵਖ ਵਖ ਸਾਖੀਆਂ ਰਾਹੀਂ' ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੁਆਰਾ ਅਪਣਾਏ ਜਾਣ 
ਵਾਲੇ ਨਿਯਮਾਂ ਅਤੇ ਰਹਿਤਾਂ ਦਾ ਕਥਾ-ਪ੍ਸੰਗਾਂ ਜਾਂ ਗੋਸਟਾਂ 
ਦੁਆਰਾ ਚਿਤ੍ਣ ਕੀਤਾ ਹੈ, ਉਥੇ ਉਸ ਦੀ ਮੌਲਿਕਤਾ 
ਉਘੜੀ ਹੈ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਸਾਖੀਆਂ ਤੋਂ' ਸਿੱਖਾਂ ਦੀ ਰਹਿਣੀ ਦੇ 
ਅਨੇਕ ਤੱਥ ਸਾਹਮਣੇ ਆਉਂਦੇ ਹਨ, ਜਿਵੇਂ--ਧਰਮ ਦੀ 
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ਕਿਰਤ ਕਰਨਾ, ਵੰਡ ਖਾਵਣਾ, ਨਾਮ ਜਪਣਾ, ਮਨ ਨੂੰ ਗ਼ਮ 
ਦਵੈਸ਼ ਤੋਂ ਸ਼ੁੱਧ ਕਰਨਾ, ਆਏ ਸਿੱਖ ਦੀ ਸੇਵਾ ਕਰਨਾ, 
ਭਾਉਭਗਤੀ ਅਤੇ ਪ੍ਮਭਗਤੀ ਕਰਨਾ, ਸ਼ਬਦ ਅਤੇ ਗੁਰੂ 


ਨੂੰ ਇਕ ਰੂਪ ਜਾਣਨਾ, ਸ਼ਵਣ, ਮਨਨ ਤੇ ਨਿਧਿਆਸਨ _ 
ਕਰਨਾ, ਸਾਧਾਂ ਦੀ ਟਹਿਲ ਸੇਵਾ ਕਰਨਾ, ਸੈਤਾਂ ਸਤਿਗੁਰਾਂ . 


ਤੇ ਪਰਮੇਸ਼ਰ ਵਿਚ ਭੇਦ ਨ ਜਾਣਨਾ, ਧਰਮਸਾਲਾ ਦੋਵੇਂ 
ਵੇਲੇ ਤੁਰ ਕੇ ਜਾਣਾ, ਵਾਹਿਗੁਰੂ ਦਾ ਭਜਨ ਕਰਨਾ, ਸਾਧ- 
ਸੰਗਤ ਵਿਚ ਜਾਣਾ, ਸ਼ਬਦ-ਅਭਿਆਸ ਕਰਨਾ, ਗੁਰਬਾਣੀ 
ਦੀ ਕਥਾ ਕਰਨਾ ਅਤੇ ਸੁਣਨਾ, ਕੀਰਤਨ ਕਰਨਾ ਅਤੇ 
ਸੁਣਨਾ, ਸਿੱਖਾਂ ਦੀ ਸੇਵਾ ਕਰਨਾ ਤੇ ਗੁਰੂ ਦੁਆਰਾ ਸਿੱਖ 
ਦੀ ਪੈਜ ਰਖਣਾ, ਭਗਤੀ-ਯੋਗ ਕਰਨਾ, ਮਨ ਨੀਵਾਂ ਰਖਣਾ, 
ਪ੍ਰਭਾਤ ਵੇਲੇ ਉਠ ਕੇ ਇਸ਼ਨਾਨ ਕਰਕੇ ਸਾਧ-ਸੈਗਤਿ ਵਿਚ 
ਜਾਣਾ ਅਤੇ ਪ੍ਰੀਤ ਕਰਨੀ, ਗੁਰੂ ਦੀ ਰਜ਼ਾ ਵਿਚ ਰਾਜ਼ੀ 
ਰਹਿਣਾ, ਦੁਖਿਆਰਿਆਂ ਦੀ ਸਹਾਇਤਾ ਕਰਨੀ, ਜਗਤ ਨੂੰ 
ਸੁਪਨੇ ਸਮਾਨ ਸਮਝਣਾ, ਦੇਹ ਦੇ ਦੁਖਾਂ ਸੁਖਾਂ ਦਾ ਹਰਖ ਸੋਗ 
ਨਹੀਂ ਕਰਨਾ, ਬਾਣੀ ਨਾਲ ਹਿਤ ਕਰਨਾ, ਪਰਉਪਕਾਰ 
ਕਰਨਾ, ਗਿ੍‌ਹਸਥ ਵਿਚ ਰਹਿ ਕੇ ਭਗਤੀ ਕਰਨਾ, ਆਲਸ 
ਨ ਕਰਨਾ, ਉਦਮ ਕਰਨਾ, ਹਉਮੈ ਨੂੰ ਮਾਰਨਾ, ਮਨ ਦਾ 
ਹੈਕਾਰ ਤਿਆਗਣਾ, ਪ੍ਸਾਦ ਵਰਤਾ ਕੇ ਛਕਣਾ, ਮਠ ਮੜੀ 
ਕਬਰ ਟੋਭਰੀ ਨੂੰ ਨਹੀਂ ਸੇਵਣਾ, ਲੋੜਵੰਦੇ ਸਿੱਖ ਦੀ ਮਦਦ 
ਕਰਨਾ, ਪੁਰਬ ਮੰਨਾਉਣੇ , ਬਾਣੀ ਦੀਆਂ ਪੋਥੀਆਂ ਗੁਰੂ ਦੇ 
ਵਿਚ ਧਰਮਸਾਲਾ ਬਣਾਉਣੀ, ਨਿੱਤਨੇਮ ਦੀਆਂ ਬਾਣੀਆਂ 
ਦਾ ਪਾਠ ਕਰਨਾ, ਸਵੇਰੇ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦਾ ਦਰਸ਼ਨ ਕਰਨਾ, 
ਆਪਣੇ ਪਾਪਾਂ ਦਾ ਧਿਆਨ ਰਖਣਾ ਅਤੇ ਵਿਚਾਰਨਾ, ਪੁੰਨ 
ਦਾਨ ਕਰਨਾ, ਰੁਤ ਅਨੁਸਾਰ ਸਿੱਖਾਂ ਨੂੰ ਬਸਤ ਦੇਣਾ, ਕਾਮ 
ਆਦਿਕ ਵਿਸ਼ਿਆਂ ਵਿਚ ਲੀਨ ਨ ਹੋਣਾ, ਗੁਰਮੁਖਾਂ ਦਾ 
ਕਰਮ ਕਰਨਾ ਅਤੇ ਮਨਮੁਖਾਂ ਨੂੰ ਤਿਆਗਣਾ, ਮਿਠਾ 
ਬੋਲਣਾ, ਗੁਰੂ ਵਿਚ ਨਿਸਚਾ ਰਖਣਾ, ਗੁਰੂ ਨਾਲ ਪੀਤ 
ਕਰਨਾ, ਪਰਾਈ ਨਿੰਦਿਆ ਨ ਕਰਨਾ, ਨਿਰਵੈਰ ਹੋਣਾ, 
ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ ਦਾ ਦਰਸ਼ਨ ਅਤੇ ਇਸ਼ਨਾਨ ਕਰਨਾ, ਸੈਤੌਖਸਰ, 
ਤਰਨਤਾਰਨ ਤੀਰਥ ਵਿਚ ਇਸ਼ਨਾਨ ਕਰਨਾ, ਲੂਣ ਖਾ ਕੇ 
ਬੁਰਾ ਨ ਚਿਤਵਣਾ, ਤਿ੍‌ਸਨਾ ਦਾ ਤਿਆਗ ਕਰਨਾ, ਸ਼ਗਨ 
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ਤਿਥ ਵਾਰ ਗ੍ਹ ਨਛਤ੍੍‌ ਵਿਚ ਵਿਸ਼ਵਾਸ ਨ ਕਰਨਾ, ਆਪਣੇ 
ਆਪ ਨੂੰ ਗਿਆਨੀ ਨ ਮੰਨਣਾ, ਮਾਇਆ ਵਿਚ ਲੀਨ ਨ 
ਹੋਣਾ, ਨਿੰਦਕਾਂ ਦੇ ਕਹਿਣ 'ਤੇ ਨਾਮ ਦਾ ਤਿਆਗ ਨਹੀਂ 
ਕਰਨਾ, ਸਦਾ ਗ਼ਰੀਬੀ ਦਾ ਭਾਵ ਰਖਣਾ ਆਦਿ। 

ਇਸ ਪੁਸਤਕ ਵਿਚ ਗੁਰਮੁਖਾਂ/ਗੁਰਸਿੱਖਾਂ ਨੇ ਜਿਸ 
ਸਾਧਨਾ-ਪੱਧਤੀ “ਭਗਤੀ” ਨੂੰ ਅਪਨਾਉਣਾ ਹੈ, ਉਸ ਦੇ 
ਸਰੂਪ ਉਤੇ ਸਵਿਸਤਾਰ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਪਾਇਆ ਗਿਆ ਹੈ ਅਤੇ 
ਨਾਲ ਨਾਲ ਦੂਜੀਆਂ ਸਾਧਨਾ-ਪੱਧਤੀਆਂ ਦਾ ਉੱਲੇਖ ਕਰਕੇ 
ਤੁਲਨਾਤਮਕ ਸੈਦਰਭ ਵਿਚ ਭਗਤੀ ਦਾ ਮਹੱਤਵ-ਸਥਾਪਨ 
ਹੋਇਆ ਹੈ। ਸਿੱਖ ਸਾਧਨਾ ਪੱਧਤੀ “ਭਗਤੀ” ਦੇ ਸਰੂਪ 
ਵਿਸ਼ਲੇਸ਼ਣ ਦੇ ਨਾਲ ਨਾਲ ਇਸ ਰਚਨਾ ਵਿਚ ਇਸ਼ਟ ਦੇਵ 
ਦਾ ਰੂਪ ਵੀ ਸਪੱਸ਼ਟ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। 19ਵੀਂ ਪਉੜੀ ਦੇ 
ਪ੍ਸੈਗ ਵਿਚ ਸਿੱਖਾਂ ਵਲੋਂ' ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਇਸ਼ਟ 
ਦੇ ਨਿਰਗੁਣ/ਸਗੁਣ ਸਰੂਪ ਸੈਬੰਧੀ ਪੁਛੇ ਜਾਣ 'ਤੇ ਗੁਰੂ 
ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਵਲੋਂ ਉਤਰ ਦਿਵਾਇਆ ਗਿਆ ਹੈ ਕਿ 
ਨਿਰਗੁਣ ਅਤੇ ਸਗੁਣ ਵਿਚ ਕੋਈ ਭੇਦ ਨਹੀਂ ਹੈ। ਇਹ 
ਦੋਵੇ' ਅਸਲੋਂ ਇਕ ਹੀ ਹਨ, ਪਰ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ 
ਨਾਮ ਦੇ ਉਪਾਸਕ ਸਨ। 

ਇਸ ਰਚਨਾ ਵਿਚ ਸਿੱਖ ਸਾਧਨਾ ਦਾ ਪ੍ਮੁਖ 
ਤੀਰਥ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਦਸਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਕਈਆਂ ਸਾਖੀਆਂ 
ਵਿਚ ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ ਦੇ ਪੌਰਾਣਿਕ ਪਿਛੋਕੜ, ਮਹੱਤਵ ਅਤੇ 
ਉਸ ਦੇ ਦਰਸ਼ਨ ਇਸ਼ਨਾਨ ਤੋਂ ਹੋਣ ਵਾਲੀਆਂ ਅਦੁੱਤੀ 
ਪ੍ਰਾਪਤੀਆਂ ਦਾ ਉੱਲੇਖ ਵੀ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ 
ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਤਰਨਤਾਰਨ , ਸੈਤੋਖਸਰ, ਬਿਬੇਕਸਰ, ਰਾਮਸਰ 
ਦੀ ਮਹਾਨਤਾ ਉਤੇ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਪਾਇਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ 
ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਮਹੱਤਵ ਨੂੰ ਵੀ ਥਾਂ ਥਾਂ ਦਰਸਾਇਆ ਗਿਆ ਹੈ 
ਅਤੇ ਸਿੱਖਾਂ ਲਈ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦਾ ਦਰਸ਼ਨ ਕਰਨਾ 
ਲਾਜ਼ਮੀ ਕਿਹਾ ਗਿਆ ਹੈ। 

ਵਿਸ਼ੇ-ਵਸਤੂ ਦੇ ਵਿਸ਼ਲੇਸ਼ਣ ਤੋ ਭਲੀ-ਭਾਂਤ 
ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ ਲੇਖਕ ਦਾ ਉਦੇਸ਼ ਸਿੱਖੀ ਦੀ ਰਹਿਤ ਮਰਯਾਦਾ 
ਨੂੰ ਸਪੱਸ਼ਟ ਕਰਨਾ ਸੀ। ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਵਿਚ ਦੇਹ-ਧਾਰੀ 
ਗੁਰੂਆਂ ਤੋਂ ਬਾਦ ਜਿਗਿਆਸੂਆਂ ਦੇ ਮਨ ਵਿਚ ਪੈਦਾ ਹੋਣ 
ਵਾਲੇ ਸ਼ੰਕਿਆਂ ਜਾਂ ਨਿੱਤ ਦੀਆਂ ਅਧਿਆਤਮਿਕ 
ਸਮਸਿਆਵਾਂ ਦਾ ਹਲ ਲਭਣਾ ਬੜਾ ਜ਼ਰੂਰੀ ਸੀ। ਇਸੇ ਉਦੇਸ਼ 
ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ ਸ਼ੈਕੇ/ਸਮਸਿਆਵਾਂ ਪੇਸ਼ ਕਰਕੇ ਦੇਹਧਾਰੀ 
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ਗੁਰੂਆਂ ਤੋਂ ਹੀ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਉਤਰ ਦਿਵਾਏ ਗਏ ਹਨ ਤਾਂ ਜੋ 
ਉਹ ਪ੍ਮਾਣ-ਪੁਸ਼ਟ ਹੋ ਸਕਣ। ਇਸ ਦੇ ਨਾਲ ਹੀ ਦਸਵੇਂ 
ਗੁਰੂ ਤੋਂ ਬਾਦ ਗੁਰੂ-ਪਰੈਪਰਾ ਦੀ ਕੀ ਅਵਸਥਾ ਹੋਵੇਗੀ 
ਅਤੇ ਕਿਹੜਾ ਕੇਂਦਰੀ ਧਰਮ-ਧਾਮ ਹੋਵੇਗਾ, ਇਸ ਲਈ 
ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ ਦੇ ਮਹੱਤਵ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੀ 
ਵਡਿਆਈ ਨੂੰ ਬੜੀ ਰੁਚੀ ਨਾਲ ਚਿਤਰਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। 
ਇਨ੍ਹਾਂ ਸਾਖੀਆਂ ਦੇ ਅਧਿਐਨ ਅਤੇ ਪਠਨ-ਪਾਠਨ ਨਾਲ 
ਉਸ ਕਾਲ ਦੇ ਸਿੱਖਾਂ ਉਤੇ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਪ੍ਭਾਵ ਪਿਆ ਹੋਵੇਗਾ, 
ਇਸ ਵਿਚ ਸੰਦੇਹ ਨਹੀਂ। ਸਮੁੱਚੇ ਤੌਰ 'ਤੇ ਇਹ ਮਨੋਰਥ-ਸਿੱਧ 
ਰਚਨਾ ਕਹੀ ਜਾ ਸਕਦੀ ਹੈ। 

ਇਸ ਰਚਨਾ ਦੀ ਮੂਲਾਧਾਰ ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਦੀ 
ਯਾਰ੍ਹਵੀਂ ਵਾਰ ਵਿਚ ਕੁਲ 31 ਪਉੜੀਆਂ ਹਨ, ਜਿਨ੍ਹਾਂ 
ਵਿਚੋਂ ਪਹਿਲੀਆਂ 12 ਪਉੜੀਆਂ ਵਿਚ ਗੁਰੂ, ਸਤਿਗੁਰ, 
ਗੁਰਮੁਖ, ਗੁਰਸਿਖ, ਗੁਰਸਿਖੀ ਪ੍ਰੇਮ, ਏਕਤਾ, ਗੁਰੂ-ਸਿੱਖ 
ਸੈਧੀ ਆਦਿ ਪੱਖਾਂ 'ਤੇ ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਨੇ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਪਾਇਆ 
ਹੈ ਅਤੇ ਟੀਕਾਕਾਰ ਨੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਹੀ ਪੱਖਾਂ ਦਾ ਵਾਰਤਕ ਵਿਚ 
ਵਿਵਰਣ ਦੇ ਦਿੱਤਾ ਹੈ। ਇਸ ਪਿਛੋਂ 13ਵੀਂ ਤੋਂ 31ਵੀਂ 
ਪਉੜੀ ਤਕ ਪਹਿਲੇ ਤੋਂ ਛੇਵੇਂ ਗੁਰੂ ਤਕ ਦੇ ਸਿੱਖਾਂ ਦੀ 
ਨਾਮਾਵਲੀ ਪੇਸ਼ ਕੀਤੀ ਗਈ ਹੈ। ਪ੍ਰਸਤੁਤ ਰਚਨਾ ਦੇ ਲੇਖਕ 
ਨੇ ਨਾਮਾਵਲੀ ਵਿਚਲੇ ਹਰ ਇਕ ਸਿੱਖ ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ ਸਾਖੀ 
ਦੀ ਯੋਜਨਾ ਕੀਤੀ ਹੈ, ਕਈ ਇਕ ਸਾਖੀਆਂ ਵਿਚ ਇਕ ਤੋ 
ਵਧ ਸਿੱਖ ਵੀ ਸ਼ਾਮਲ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਸਾਖੀਆਂ ਵਿਚ ਚਿਤਰੇ 
ਸਿੱਖਾਂ ਦੇ ਜੀਵਨ ਦੇ ਕਿਸੇ ਪੱਖ ਜਾਂ ਮੁੱਖ ਘਟਨਾ ਨੂੰ ਕਿਤੇ 
ਵੀ ਚਿਤਰਿਆ ਨਹੀਂ ਗਿਆ, ਸਗੋਂ' ਉਨ੍ਹਾਂ ਵਲੋਂ' ਕਿਸੇ ਸ਼ੈਕੇ 
ਨੂੰ ਪ੍ਰਗਟਾ ਕੇ ਉਸ ਦਾ ਸਮਾਧਾਨ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਤੋ 
ਕਰਵਾਇਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਇਹ ਪੁੱਛਾਂ ਲੇਖਕ ਦੀ ਆਪਣੀ 
ਰੁਚੀ ਅਨੁਸਾਰ ਹਨ। ਅਜਿਹਾ ਸਚਮੁਚ ਸਿੱਖਾਂ ਦੇ ਜੀਵਨ 
ਵਿਚ ਘਟਿਤ ਹੋਇਆ ਹੋਵੇਗਾ, ਇਸ ਦਾ ਪ੍ਰਮਾਣ ਹੁਣ 
ਉਪਲਬਧ ਨਹੀਂ, ਪਰ ਇਤਨਾ ਜ਼ਰੂਰ ਹੈ ਕਿ ਉਸ ਵੇਲੇ 
ਤਕ ਪ੍ਰਚਲਿਤ ਸਾਖੀਆਂ/ਵਾਰਤਾਵਾਂ ਨੂੰ ਇਸ ਰਚਨਾ ਵਿਚ 
ਸੈਭਾਲ ਲਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਸਾਖੀਆਂ ਤੋਂ ਸਿਵਾ 
ਯਾਰ੍ਹਵੀਂ ਵਾਰ ਵਿਚ ਸੂਚਿਤ ਸਿੱਖਾਂ ਬਾਰੇ ਜਾਣਨ ਦਾ ਹੋਰ 
ਕੋਈ ਸਰੋਤ ਨਹੀਂ ਹੈ। 

ਨਾਮਾਵਲੀ ਵਾਲੀਆਂ ਪਉੜੀਆਂ ਦਾ ਵਿਸ਼ਲੇਸ਼ਣ 
ਕਰਦਿਆਂ ਪਹਿਲੀ ਪਾਤਸ਼ਾਹੀ ਦੇ 14 ਸਿੱਖਾਂ ਦੀਆਂ 
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ਸਾਖੀਆਂ, ਦੂਜੀ ਦੇ 11, ਤੀਜੀ ਦੇ 1, ਚੌਥੀ ਦੇ 6, ਪੰਜਵੀਂ 
ਦੇ 67 ਅਤੇ ਛੇਵੀ' ਦੇ 23 ਸਿੱਖਾਂ ਦੀਆਂ ਸਾਖੀਆਂ ਦਰਜ 
ਹੋਈਆਂ ਹਨ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਇਹ ਸਾਰੀਆਂ ਸਾਖੀਆਂ ਛੇ 
ਹਿੱਸਿਆਂ ਵਿਚ ਵੈਡੀਜ ਕੇ ਇਸ ਪੁਸਤਕ ਦਾ ਉਦੇਸ਼ ਪੂਰਾ 
ਕਰਦੀਆਂ ਹਨ। ਪਰ ਕੁਝ ਹੱਥ-ਲਿਖਿਤਾਂ ਵਿਚ ਭਾਈ 
ਗੁਰਦਾਸ ਦੀ ਵਾਰ ਤੋਂ ਹਟ ਕੇ ਅੰਤ ਤੇ ਦਸ ਸਾਖੀਆਂ ਹੋਰ 
ਵੀ ਦਿੱਤੀਆਂ ਗਈਆਂ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਸਾਖੀਆਂ ਵਿਚੋਂ ਇਕ 
ਦਾ ਸੈਬੈਧ ਸੱਤਵੀਂ ਪਾਤਸ਼ਾਹੀ ਨਾਲ, ਇਕ ਦਾ ਨੌਵੀਂ 
ਪਾਤਸ਼ਾਹੀ ਨਾਲ ਅਤੇ ਅੱਠ ਦਾ ਦਸਵੀਂ ਪਾਤਸ਼ਾਹੀ ਨਾਲ 
ਹੈ। ਅਸਲੋਂ ਇਹ ਵਾਧੂ ਅੰਸ਼ ਪ੍ਰਤੀਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ, ਜੋ ਯਾਰ੍ਹਵੀਂ 
ਵਾਰ ਦੇ ਟੀਕਾ ਕਰਨ ਦੇ ਮੂਲ ਉਦੇਸ਼ ਤੋ' ਬਾਹਰ ਦੀ ਗੱਲ ਹੈ। 

ਇਨ੍ਹਾਂ ਸਾਖੀਆਂ ਦਾ ਪੈਟਰਨ ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦਾ ਹੈ 
ਕਿ ਪਹਿਲਾਂ ਸਿੱਖ ਗੁਰੂ ਜੀ ਪਾਸ ਆਉਂਦੇ ਹਨ, ਅਰਦਾਸ/ 
ਬੇਨਤੀ ਦੇ ਰੂਪ ਵਿਚ ਆਪਣੀ ਜਿਗਿਆਸਾ ਰਖਦੇ ਹਨ 
ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਵਲੋਂ ਉਤਰ ਦਿੱਤਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਕਈ ਵਾਰ 
ਜ਼ਿਆਦਾ ਸਪੱਸ਼ਟਤਾ ਲਈ ਉਤਰ-ਪ੍ਤਿ-ਉਤਰ ਵੀ ਚਲਦੇ 
ਹਨ। ਜਿਥੇ ਜਿਗਿਆਸਾ ਸਾਧਾਰਣ ਹੈ ਅਤੇ ਕਿਸੇ ਤਰਕ, 
ਕਥਾ ਵਾਰਤਾ ਦੇ ਪ੍ਰਮਾਣ ਜਾਂ ਵਿਸ਼ਲੇਸ਼ਣ ਦੀ ਲੋੜ ਨਹੀਂ, 
ਉਥੇ ਸਾਖੀ ਸੈਖਿਪਤ' ਅਤੇ ਸਿਧੀ ਹੈ, ਪਰ ਜਿਥੇ ਵਿਸਤਾਰ 
ਦੀ ਲੋੜ ਹੈ, ਉਥੇ ਕਥਾ-ਪ੍ਰਸੰਗ ਵਧਾਇਆ ਗਿਆ ਹੈ ਅਤੇ 
ਇਸੇ ਵਿਸਤਾਰ ਵਿਚ ਕਈ ਸਿੱਧਾਂਤਿਕ ਅਤੇ ਸਾਧਨਾਤਮਕ 
ਤੱਥਾਂ ਦਾ ਵਿਸ਼ਲੇਸ਼ਣ ਵੀ ਹੋ ਗਿਆ ਹੈ। ਕਿਤੇ ਕਿਤੇ ਟੂਕਾਂ 
ਦੇ ਕੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਵਿਆਖਿਆ ਵੀ ਕੀਤੀ ਗਈ ਹੈ। ਇਸ 
ਤਰ੍ਹਾਂ ਇਸ ਰਚਨਾ ਵਿਚ ਸਿੱਖ ਦੀ ਸ਼ੋਕਾ-ਨਿਵਿਤੀ ਲਈ 
ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ ਪਾਸ ਸਾਖੀ ਅਤੇ ਬਾਣੀ ਦੋ ਮਹੱਤਵਪੂਰਣ 
ਜੁਗਤਾਂ ਹਨ। ਸ੍ਰੇਸ਼ਠ ਸਿੱਖਾਂ ਨਾਲ ਸੈਬੈਧਿਤ ਹੋਣ ਕਰਕੇ 
ਇਹ ਸਾਖੀਆਂ ਲੋਕ-ਬੁੱਧੀ ਨੂੰ ਅਪੀਲ ਕਰਦੀਆਂ ਹਨ ਅਤੇ 
ਸ਼ਰਧਾ ਦੀਆਂ ਅਧਿਕਾਰੀ ਹਨ। ਹਰ ਸਾਖੀ ਦਾ ਆਰੋਭ 
ਸਿੱਖ ਦੇ ਨਾਂ ਉਪਰੈਤ ਜਿਗਿਆਸਾ ਸੂਚਕ ਹੈ ਅਤੇ ਅੰਤ 
ਗੁਰੂ-ਉਪਦੇਸ਼ (ਸਿੱਖੀ ਮਰਯਾਦਾ) ਦੀ ਪਾਲਣਾ ਕਾਰਣ 
ਕਲਿਆਣਕਾਰੀ ਹੈ। 

ਇਸ ਰਚਨਾ ਦਾ ਸਮੁੱਚਾ ਪ੍ਰਭਾਵ ਸ਼ਰਧਾਮਈ ਹੈ। 
ਇਸ ਕਰਕੇ ਇਸ ਨੂੰ ਆਦਰਸ਼ਾਤਮਕ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀ ਅਥਵਾ 
ਆਸ਼ੇ ਵਾਲੀ ਰਚਨਾ ਕਿਹਾ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ, ਕਿਉਂਕਿ ਸਾਰੇ 
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ਕਥਾ-ਪ੍ਰਸੰਗ ਨਿਸ਼ਠਾ ਦੀ ਭਾਵ-ਭੂਮੀ ਉਤੇ ਉਸਰੇ ਹਨ, 
ਯਥਾਰਥਤਾ ਦੀ ਸਪੱਸ਼ਟ ਘਾਟ ਹੈ। ਲੇਖਕ ਦਾ ਮੰਤਵ ਸਿੱਖਾਂ 
ਦੇ ਜੀਵਨ ਦੇ ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਪੱਖ ਨੂੰ ਚਿਤਰਨਾ ਹੈ। ਸਿੱਖੀ 
ਵਿਚ ਲੇਖਕ ਦੀ ਪੂਰੀ ਸ਼ਰਧਾ ਹੈ ਅਤੇ ਸਿੱਖਾਂ ਦੇ ਕਰਮ ਨੂੰ 
ਚਿਤ੍ਣ ਵੇਲੇ ਉਹ ਜਜ਼ਬਾਤੀ ਵੀ ਹੋ ਗਿਆ ਹੈ। ਗੱਲ ਨੂੰ 
ਸਪੱਸ਼ਟ ਕਰਨ ਲਈ ਤਰਕ ਦੀ ਭਾਵੇਂ ਵਰਤੋ ਕੀਤੀ ਗਈ 
ਹੈ, ਪਰ ਗੱਲ ਵਿਚਲੇ ਤੱਥ ਨੂੰ ਤਰਕ ਦੇ ਆਧਾਰ 'ਤੇ ਪੇਸ਼ 
ਨਹੀਂ ਕੀਤਾ ਗਿਆ। ਇਹ ਅਸਲੋਂ' ਸਿੱਖੀ ਨੂੰ ਦਿੜ੍ਹ ਕਰਾਉਣ 
ਲਈ ਲਿਖੀ ਗਈ ਪ੍ਚਾਰਾਤਮਕ ਰਚਨਾ ਹੈ। 

ਭਾਸ਼ਾ ਦੇ ਪੱਖ ਤੋਂ ਪ੍ਰਸਤੁਤ ਰਚਨਾ ਪੰਜਾਬੀ 
ਵਾਰਤਕ ਦੀ ਇਕ ਮਹੱਤਵਪੂਰਣ ਕ੍ਰਿਤੀ ਹੈ। ਇਸ ਤੋ' ਪਹਿਲਾਂ 
ਵਿਚੋ' ਇਹ ਰਚਨਾ ਨ ਕੇਵਲ ਭਾਸ਼ਾ ਦੀ ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਤੋਂ ਅਧਿਕ 
ਵਿਵਸਥਿਤ ਹੈ, ਸਗੋਂ ਇਸ ਦੀ ਭਾਸ਼ਾ ਬੜੀ ਪ੍ਰਭਾਵਸ਼ਾਲੀ 
ਅਤੇ ਪੰਜਾਬੀ ਅਨੁਰੂਪ ਹੈ। ਹਿੰਦਵੀ ਰੈਗ ਇਸ ਵਿਚ ਕਾਫ਼ੀ 
ਹਦ ਤਕ ਘਟਿਆ ਹੋਇਆ ਪ੍ਤੀਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਦੀ 
ਰਚਨਾ ਚੂੰਕਿ ਸਿੱਖ ਮਰਯਾਦਾ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਲਈ ਹੋਈ 
ਹੈ। ਇਸ ਲਈ ਇਸ ਦਾ ਸਰੂਪ ਅਧਿਆਤਮੀ ਹੈ ਅਤੇ 
ਵਿਆਕਰਣ ਦੇ ਪੱਖ ਤੋਂ ਇਸ ਵਿਚ ਜਨਮਸਾਖੀ ਪਰੈਪਰਾ 
ਭਾਸ਼ਾਈ ਪ੍ਵਿੱਤੀਆਂ ਦੇ ਦਰਸ਼ਨ ਹੋ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। 

ਇਸ ਰਚਨਾ ਦਾ ਇਤਿਹਾਸਿਕ ਮਹੱਤਵ ਵੀ 


ਬਹੁਤ ਅਧਿਕ ਹੈ, ਕਿਉਂਕਿ ਇਸ ਰਾਹੀਂ ਸਾਨੂੰ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਂ 


ਦੇ ਨਿਕਟਵਰਤੀ ਸਿੱਖਾਂ ਬਾਰੇ ਜਾਣਕਾਰੀ ਮਿਲਦੀ ਹੈ। 
ਇਤਿਹਾਸ ਇਨ੍ਹਾਂ ਸਿੱਖਾਂ ਬਾਰੇ ਲਗਭਗ ਚੁਪ ਹੈ। ਭਾਈ 
ਗੁਰਦਾਸ ਦੀ 11ਵੀਂ ਵਾਰ ਵਿਚ ਕੇਵਲ ਨਾਂ ਦਿੱਤੇ ਹੋਏ 
ਹਨ, ਬਿਸ ਲਈ ਪੁਰਾਣੇ ਸੇ੍‌ਸ਼ਠ ਸਿੱਖਾਂ ਦੇ ਅਧਿਆਤਮਿਕ 
ਜੀਵਨ ਦੀਆਂ ਕੁਝ ਕੁ ਝਾਕੀਆਂ ਜਾਂ ਹੋਰ ਵਿਵਰਣ ਜੇ 
ਕਿਤੋ' ਮਿਲ ਸਕਦਾ ਹੈ ਤਾਂ ਉਹ ਕੇਵਲ ਇਸੇ ਪੁਸਤਕ ਤੋਂ । 
ਇਸ ਦਾ ਦੂਜਾ ਮਹੱਤਵ ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਇਸ ਵਿਚ ਉਸ ਕਾਲ 
ਦੀਆਂ ਰਾਜਨੈਤਿਕ, ਸਮਾਜਿਕ, ਆਰਥਿਕ ਅਤੇ ਧਾਰਮਿਕ 
ਪਰਿਸਥਿਤੀਆਂ ਦਾ ਬੜਾ ਗੰਭੀਰ ਚਿਤ੍ਣ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਇਸ 
(ਅੰਕ 113 ਵਿਚ) ਜਾਣਕਾਰੀ ਉਪਲਬਧ ਕਰਦੀ ਹੈ--ਡਾਈੰ 
ਗੰਪੰ #ਹਤਾ ਭਾਈ ਤਨਰਥਾ ਭਾਲੀ ਨਥਾ ਤੇ ਭਾਈ ਭਾਊ 
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ਭਗਤਾਂ ਕੀ ਬਾਣੀ 
ਮੌਕਲ ਤੇ ਭਾਈ /ਢਲਾ ਮੰਡਲ ਗਰਾਂ ਦੀ ਸ਼ਰਨ ਆਏ / ਓਨਾ 
ਅਰਦਾਸ ਕੀਤਾ ਜੀ ਸ਼ਚੇ ਪਾਤਸ਼ਾਹ ਗੁਰ ਕਾ ਸ਼ਾਣਾੀ ਨੂੰ ਸ਼ਾਟਿ 
ਕੰ ਤੇ ਮਨ /ਵਿਚ ਭੈ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ/ ਤੇ /ਪ੍ਰਿਧ#ਲ ਤੇ 
ਮਹਾਂਦੇਉ ਤੇ ਹੌਰ ਸੌਢੀਆਂ ਬਾਣਾ ਕਰਕੰ ਤੇ /ਵਿਚ ਗਰ ਨਾਨਕ 
ਜਾ ਦਾ ਭੌਗ ਪਇਆ ਹੈ/ ਓਨਾ ਦੀ ਬਾਣੀ ਨੰ ਸ਼ਣ ਕੰ ਤੋ 
ਮਨ ਵਿਚ ਅਭਿਮਾਨ ਤੇ ਚਤਰਾਈ ਵਧਦਾ ਹੈ/ ਤਾ ਝਚਨ 


_ਨੋਇਆ ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ਼ ਹੁਣ ਐਖ ਬਾਣੀਆਂ ਨੂੰ ਜਾਣਦੇ 


ਹੈਨ /ਤੇ ਆਗੇ ਲੋ ਹੋਵਨਗੇ ਸ ਤੋਂ ਪਛਾਣਦੇ ਨਹਗੀੱ/ਲ ਗਰ 
ਦਾ ਬਾਣਾ ਕਾਉਂਣ ਹੈ/ ਤੇ ਬਾਹਰ ਦਾ ਝਾਣਾ ਕਉਣ ਹੈ/ ਤਾ 
ਤੇ ਸਭਾ ਬਾਣੀਆਂ /ਇਕਠਨਆਂ ਕਰਕੇ ਗ੍ਰੰਥ ਜਾ ਦ ੰੜ 
ਕੀਚੈ / ਤੇ ਅਖਰ ਭਾ ਗੁਰਮੁਖਾ ਸ਼ਗਮ ਕਾੰਚਨ / ਸਭ /ਕੈਸੋ ਦੇ 
ਵਾਚਣ ,ਵਿਚ ਸ਼ਗਮ ਆਵ/ਨੇ / ਤਾਂ ਕੌਠੇ /ਵਚ ਸਭੇ ਬਾਣੀਆਂ 
ਇਕੱਠੀਆਂ ਕੀਤੀਆਂ/ ਤੇ ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਜਾ ਨੂੰ ਝਚਨ 
ਹੋਇਆ ਤੂੰ ਮੋਹਣ ਪਾਸ਼ ਪੱਲੀਆਂ ਲਿਆਏ / ਤਾਂ ਡਾਈੰ 
ਗੁਰਦਾਸ਼ ਕਹਿਆ ਮਹਾਰਾਜ ਓਹ ਮੈਨੂੰ ਨਗੀੱ' ਦੇਵਦੇ / ਤਗ਼ੀੰ 
ਆਪ ਜਾਹੌਗੇ ਤਾਂ ਦੇਵਨਗੇ / ਤਾ ਸ਼ਰਹਿਲ ਆਪ ਗਏ / ਜੋਂ 
ਮੌਹਣ ਸ਼ਣਿਆ ਤਾਂ ਚੌਥ਼ਾਨਾ ਬੰਦ ਕਰ ਕੇ ਅੰਦਰ ਬੰਠ ਰ/ਹਆ”/ 
ਤਾਂ ਸ਼ਾਹਿਝ ਚੱਥਾਰੇ ਦੇ ਹੈਠ ਬੈਠ ਰਾਗ ੫ਪਇ ਕਰ ਸ਼ਬਦਾ 
ਅਲਪਆ-ਮੋਹਨ ਤੋਰੇ ਉਚੇ ਮੰਦਰ ਮਹਲ ਅਪਾਰਾ /... 
ਜਾਂ ਚੱਲੀ ਪਉੜੀ ਗਾਵਾਂ ਤਾਂ ਪੌਲੀਆਂ ਲੰ ਕੇ ਸ਼ਡੇ ਆਇ 
ਚਰਨ? ਲਾਗਾ/ ਤਾਂ ਸ਼ਾਹਿਝ ਪੋਥੀਆਂ ਸ਼ਭ /ਇਕਠੀਆਂ ਕਰ 
ਕੈ ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਦੇ ਹਵਾਲੰ ਕੀਤੀਆਂ / ਗੁਰਮੁਖੀ ਅਧਰਾੰ 
/ਵਿਚ /ਗਰੰਥ ਜਾ ਲਿਖਿਆ / 

ਇਸ ਤੋਂ ਬਾਦ ਭਗਤ ਬਾਣੀ ਦੇ ਸੈਕਲਨ ਵੇਲੇ 
ਭਗਤਾਂ ਦੇ ਖ਼ੁਦ ਆਉਣ ਦੀ ਗੱਲ ਕਹੀ ਗਈ ਹੈ। ਉਸ ਤੋੱ 
ਬਾਦ ਫਤੇਪੁਰ ਤੋਂ ਦਰਸ਼ਨ ਨੂੰ ਆਏ ਜਗਸੀ ਤੇ ਸੇਠਾ 
ਤਿਲੌਕਾ ਦੇ ਬੇਨਤੀ ਕਰਨ ਤੇ ਭਗਤ ਕਾਨਾ, ਭਗਤ ਛਜੂ , 
ਪਰਖਣ ਨਿਰਖਣ ਉਪਰੰਤ ਅਪ੍ਵਾਨ ਕਰ ਦੇਣ ਦਾ ਪ੍ਰਸੰਗ 
ਹੈ। ਫਿਰ ਸਿੰਗਲਾਦੀਪ ਤੋਂ' ਪ੍ਾਣਸੈਗਲੀ ਮੰਗਵਾਣ ਅਤੇ 
ਅਪ੍ਵਾਨ ਕਰਨ ਦਾ ਉੱਲੋਖ ਹੈ। 
ਭਗਤਾਂ ਕੀ ਬਾਣੀ : ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਦਰਜ 
ਬਾਣੀ ਮੁੱਖ ਤੌਰ 'ਤੇ ਦੋ ਵਰਗਾਂ ਵਿਚ ਵੰਡੀ ਹੋਈ ਹੈ- 
“ਗੁਰਬਾਣੀ”, ਜੋ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ (ਪਹਿਲੇ ਪੰਜ ਅਤੇ ਨੌਵੇਂ 


ਭ/0/0/.511000601002.2011) 


ਭਗਤ ਰਤਨਾਵਲੀ 


ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ) ਦੀ ਰਚੀ ਹੋਈ ਹੈ ਅਤੇ “ਭਗਤ-ਬਾਣੀ”, ਜੋ 
ਭਗਤਾਂ ਦੀ ਰਚੀ ਹੋਈ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਗੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਰਾਗਾਂ 
ਵਿਚ ਗੁਰਬਾਣੀ ਨੂੰ ਪਹਿਲਾਂ ਸੈਕਲਿਤ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ 
ਅਤੇ ਭਗਤਾਂ ਦੀ ਬਾਣੀ ਨੂੰ ਬਾਦ ਵਿਚ। 

ਗੁਰੁ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਕੇਵਲ ਇਕ ਥਾਂ ਉਤੇ 
ਇਸ ਬਾਣੀ ਸੰਬੰਧੀ ਸਿਰਲੇਖ ਹੈ-- “ਰਾਗ ਗਉੜੀ ਭਗਤਾਂ 
ਕੀ ਬਾਣੀ”। (ਗੁ.ਗੰੰ.323)। ਹੋਰਨਾਂ ਥਾਂਵਾਂ ਉਤੇ ਭਗਤ 
ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਦਾ ਨਾਂ ਲਿਖ ਕੇ ਫਿਰ ਉਸ ਦੀ “ਬਾਣੀ” (ਪਦਾਂ) ਨੂੰ 
ਅੰਕਿਤ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਭਗਤ-ਬਾਣੀ ਵਿਚ 16 ਭਗਤਾਂ 
(ਸਧਨਾ, ਸੁੰਦਰ, ਸੂਰਦਾਸ, ਸੈਣ , ਕਬੀਰ, ਜੈਦੇਵ, ਤ੍ਰਿਲੋਚਨ, 
ਧੰਨਾ, ਨਾਮਦੇਵ, ਪਰਮਾਨੰਦ, ਪੀਪਾ, ਫ਼ਰੀਦ, ਬੇਣੀ, 
ਭੀਖਨ, ਰਵਿਦਾਸ ਅਤੇ ਰਾਮਾਨੰਦ) ਦੀਆਂ ਬਾਣੀਆਂ ਨੂੰ 
ਸ਼ਾਮਲ ਕੀਤਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਭੱਟਾਂ ਦੇ 
ਸਵੈਯੇ, ਰਾਮਕਲੀ ਸਦ ਬਾਬੇ ਸੁੰਦਰ ਦਾ, ਮਰਦਾਨੇ ਦੇ ਸ਼ਲੋਕ 
ਅਤੇ ਸਤੇ ਬਲਵੰਡ ਕੀ ਵਾਰ ਵੀ ਗੁਰਬਾਣੀ ਤੋਂ` ਵਖਰੀ 
ਅਤੇ ਗੁਰੂ-ਉਸਤਤ ਵਿਚ ਰਚੀ ਗਈ ਬਾਣੀ ਹੈ। ਇਸ ਨੂੰ 
ਭਗਤਾਂ ਦੀ ਬਾਣੀ ਜਿਤਨਾ ਹੀ ਆਦਰ ਦਿੱਤਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 

ਸਿੱਖ ਇਤਿਹਾਸ/ਸਾਹਿਤ ਵਿਚ ਭਗਤ-ਬਾਣੀ 
ਦੇ ਕਰਤ੍ਰਿਤਵ ਬਾਰੇ ਜੋ ਸੈਕੇਤ ਮਿਲਦੇ ਹਨ, ਉਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ 
ਇਕ ਹੈ ਪੰ. ਤਾਰਾ ਸਿੰਘ ਨਰੋਤਮ ਦਾ। ਉਸ ਨੇ 'ਗ੍ਰੰਥ ਸੀ 
ਗੁਰਮਤਿ ਨਿਰਣੇ ਸਾਗਰ” ਵਿਚ ਦਸਿਆ ਹੈ ਕਿ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ 
ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਭਗਤਾਂ ਦੀਆਂ ਭਾਵਨਾਵਾਂ ਨੂੰ ਸਾਹਮਣੇ ਰਖ ਕੇ 
ਸਾਰੀ ਭਗਤ-ਬਾਣੀ ਰਚੀ ਹੈ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਕਹਿ ਕੇ ਨਰੋਤਮ 
ਹੋਰਾਂ ਨੇ ਗੁਰਬਾਣੀ ਅਤੇ ਭਗਤ-ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਅਭੇਦਤਾ 
ਸਥਾਪਿਤ ਕਰਨ ਦਾ ਯਤਨ ਕੀਤਾ ਹੈ। ਦੂਜਾ ਸੈਕੇਤ ਹੈ 
“ਗੁਰਬਿਲਾਸ ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ ੬” ਅਤੇ “ਗੁਰ ਪ੍ਰਤਾਪ ਸੂਰਜ” 
ਦਾ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਲਿਖਿਆ ਹੈ ਕਿ ਭਗਤਾਂ (ਜਾਂ ਉਨ੍ਹਾਂ 
ਦੀਆਂ ਰੂਹਾਂ) ਨੇ ਖ਼ੁਦ ਆ ਕੇ ਆਪਣੀ ਬਾਣੀ ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ 
ਤੋਂ ਲਿਖਵਾਈ ਸੀ। ਉੱਜ ਜਿਵੇ'` ਗੌਗਾ ਵਿਚ ਮਿਲਣ 
ਵਾਲੀਆਂ ਸਾਰੀਆਂ ਨਦੀਆਂ ਅਤੇ ਨਾਲੇ ਰੰਗਾ ਰੂਪ ਹੋ 
ਸਭ ਗੈਗਾ ਹੀ ਅਖਵਾਉਂਦੇ ਹਨ, ਤਿਵੇਂ' ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ 
ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਸਾਰੀ ਬਾਣੀ “ਗੁਰਬਾਣੀ” ਅਖਵਾਉਂਦੀ ਹੈ 
ਅਤੇ ਸਾਰੀ ਉਤਨੀ ਹੀ ਸਤਿਕਾਰਿਤ ਹੈ ਜਿਤਨੀ ਗੁਰੂ 
ਸਾਹਿਬਾਨ ਦੀ ਬਾਣੀ। 
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ਭਗਤਾ ਭਾਈ ਕਾ 
“ਭਗਤ-ਬਾਣੀ' ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਜਾਂ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ 
ਦੇਵ ਜੀ ਤਕ ਕਿਵੇਂ ਪਹੁੰਚੀ ? ਇਸ ਬਾਰੇ ਚਾਰ ਸੈਕੇਤ ਮਿਲਦੇ 
ਹਨ- (1) ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਦੀ ਪਹਿਲੀ ਵਾਰ (32) ਜਿਸ 
ਵਿਚ ਲਿਖਿਆ ਹੈ ਕਿ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਉਦਾਸੀਆਂ ਦੌਰਾਨ 
ਆਪਣੇ ਕੋਲ ਇਕ ਕਿਤਾਬ/ਪੋਥੀ ਰਖਦੇ ਸਨ-- ਆਸ਼ਾ ਗੰਥ 
/ਕਾਤਾਬ ਕਾ ਕੁਜਾ ਬਾਂਗ #ਸ਼ਲਾ ਧਾਗੀ/ਸੈਭਵ ਹੈ ਇਸ 
ਵਿਚ ਉਨ੍ਹਾਂ ਭਗਤਾਂ ਦੀ ਬਾਣੀ ਵੀ ਸੈਕਲਿਤ ਹੋਵੇ ਜੋ 
ਉਦਾਸੀਆਂ ਦੌਰਾਨ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੂੰ ਮਿਲਦੇ ਰਹੇ ਸਨ। ਉਹ ` 
ਪੋਥੀ ਉਤਰੋਤਰ ਗੁਰ-ਗੱਦੀ ਪਾਸ ਚਲਦੀ ਆਈ ਹੋਵੇ। 
(2) “ਪੁਰਾਤਨ ਜਨਮਸਾਖੀ” (ਸਾਖੀ 57) ਅਨੁਸਾਰ ਗੁਰੂ 
ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਗੁਰੂ ਅੰਗਦ ਦੇਵ ਜੀ ਨੂੰ ਗੁਰ-ਗੱਦੀ 
ਦੇਣ ਸਮੇ' ਜੋ ਬਾਣੀ ਦੀ ਪੋਥੀ (ਨ ਪਲਾਂ ਜੁਝਾਨਨ ਗੁਰ ਅੰਗਦਾ 
ਲੰਗ ਲਨ?) ਦਿੱਤੀ ਸੀ, ਉਸ ਵਿਚ ਭਗਤਾਂ ਕੀ ਬਾਣੀ ਦੇ 
ਸੈਕਲਿਤ ਹੋਣ ਦੀ ਸੈਭਾਵਨਾ ਹੋ ਸਕਦੀ ਹੈ। ਇਸ ਤੱਥ ਦੀ 
ਸਥਿਤੀ ਵੀ ਪਹਿਲੇ ਤੱਥ ਅਨੁਸਾਰ ਹੈ। (3) ਗੋਇਦਵਾਲ 
ਵਾਲੀਆਂ ਪੋਥੀਆਂ ਵਿਚ ਭਗਤ- ਬਾਣੀ ਸੈਕਲਿਤ ਹੈ। ਮੁੱਖ 
ਤੌਰ 'ਤੇ ਜੈਦੇਵ, ਰਵਿਦਾਸ, ਕਬੀਰ, ਨਾਮਦੇਵ, ਤ੍ਰਿਲੋਚਨ, 
ਸੈਣ, ਭੀਖਨ ਆਦਿ ਦੀ ਬਾਣੀ। (4) ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ 
ਨੇ ਆਪਣੇ ਸਾਧਨਾਂ ਰਾਹੀਂ ਵੀ ਭਗਤ-ਬਾਣੀ ਇਕੱਠੀ 
ਕਰਵਾਈ ਸੀ। 
ਇਹ ਗੱਲ ਵਿਵਾਦਪੂਰਣ ਹੈ ਕਿ ਕੀ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ 
ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਭਗਤ-ਬਾਣੀ ਨੂੰ ਇਨ-ਬਿੰਨ ਸ਼ਾਮਲ ਕੀਤਾ 
ਜਾਂ ਉਸ ਦਾ ਵਿਧੀਵਤ ਸੈਪਾਦਨ ਕੀਤਾ। ਇਸ ਸੰਬੰਧੀ 
ਇਕ ਗੱਲ ਬਿਲਕੁਲ ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ 
ਨੇ ਕੇਵਲ ਉਸੇ ਭਗਤ ਦੀ ਬਾਣੀ ਨੂੰ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ 
ਸ਼ਾਮਲ ਕੀਤਾ ਜੋ ਸਰੂਪ, ਭਾਵਨਾ ਅਤੇ ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਵਜੋ 
ਗੁਰਬਾਣੀ ਨਾਲ ਮੇਲ ਖਾਂਦੀ ਸੀ। ਜਿਥੇ ਕਿਥੇ ਕੁਝ ਅੰਤਰ 
ਨਜ਼ਰ ਆਇਆ, ਉਥੇ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਨੇ ਗੁਰਮਤਿ ਆਸ਼ਾ 
ਸਪੱਸ਼ਟ ਕਰਦਿਆਂ ਆਪਣਾ ਜਾਂ ਕਿਸੇ ਹੋਰ ਗੁਰੂ ਦਾ ਸ਼ਲੋਕ 
ਜਾਂ ਸ਼ਬਦ ਟਿੱਪਣੀ ਵਜੋਂ ਅੰਕਿਤ ਕਰ ਦਿੱਤਾ। ਅਜਿਹਾ 
ਕਰਨ ਨਾਲ ਭਾਵਨਾ ਸੋਬੈਧੀ ਮਾਨਤਾ ਕਾਇਮ ਰਹਿ ਸਕੀ। 


ਭਗਤਾ ਭਾਈ ਕਾਂ (ਪਿੰਡ) : ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਫ਼ਰੀਦਕੋਟ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ 
ਦਾ ਇਕ ਪਿੰਡ ਜੋ ਜੈਤੋ ਨਗਰ ਤੋ 20 ਕਿ.ਮੀ. ਪੂਰਬ 
ਵਾਲੇ ਪਾਸੇ ਸਥਿਤ ਹੈ। ਇਹ ਪਿੰਡ ਭਾਈ ਬਹਿਲੋ (ਵੇਖੋ) ਦੇ 
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ਪੋਤਰੇ ਭਾਈ ਭਗਤਾ ਨੇ ਸਤਾਰ੍ਹਵੀਂ ਸਦੀ ਦੇ ਉਤਰਾਰਧ 
ਵਿਚ ਵਸਾਇਆ ਸੀ। ਜਦੋਂ ਦਸੈਬਰ 1706 ਈ. ਵਿਚ 
ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਇਸ ਪਿੰਡ ਪਧਾਰੇ ਅਤੇ ਇਕ ਖੂਹ 
ਦੇ ਪਾਸ ਪਿੱਪਲ ਦੇ ਬਿ੍‌ਛ ਹੇਠਾਂ ਬੈਠੇ। ਉਸ ਵੇਲੇ ਭਾਈ 
ਭਗਤੇ ਦੇ ਪੰਜ ਪੁੱਤਰਾਂ-ਗੁਰਦਾਸ, ਤਾਰਾ, ਭਾਰਾ, ਮੋਹਰਾ 
ਅਤੇ ਬਖ਼ਤਾ-ਨੇ ਬੜੇ ਪ੍ਰੰਮ-ਭਾਵ ਅਤੇ ਸਿਦਕ ਨਾਲ ਗੁਰੂ 
ਜੀ ਦੀ ਸੇਵਾ ਕੀਤੀ। ਸਿੱਖ ਇਤਿਹਾਸ ਅਨੁਸਾਰ ਗੁਰੂ ਜੀ 
ਨੇ ਭਾਈ ਭਗਤੇ ਦੇ ਪੁੱਤਰਾਂ ਨੂੰ ਅਮਾਨਵੀ ਸ਼ਕਤੀਆਂ ਨੂੰ 
ਵਰਤਣ ਤੋਂ ਸੈਕੋਚ ਕਰਨ ਲਈ ਕਿਹਾ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਸ਼ਕਤੀਆਂ 
ਨੂੰ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਆਪਣੇ ਪਿਤਾ ਦੁਆਰਾ ਪੁਟਵਾਏ ਖੂਹ ਵਿਚ 
ਠਹਿਰਾਇਆ ਹੋਇਆ ਸੀ। ਗੁਰੁ ਜੀ ਦੀ ਆਮਦ ਦੀ ਯਾਦ 
ਵਿਚ ਉਥੇ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ ਦਸ” ਬਣਵਾਇਆ 
ਗਿਆ। ਭਾਈ ਭਗਤੇ ਵਾਲਾ ਖੂਹ ਵੀ ਮੌਜੂਦ ਹੈ ਜਿਸ ਨੂੰ 
“ਕੂਤਾਂ ਵਾਲਾ ਖੂਹ” ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਦੀ ਨਵੀਂ 
ਇਮਾਰਤ ਅਤੇ ਯਾੜੀਆਂ ਦੇ ਰਹਿਣ ਲਈ ਕਮਰੇ ਵੀ 
ਬਣਵਾਏ ਗਏ ਹਨ। ਸਥਾਨਕ ਰਵਾਇਤ ਅਨੁਸਾਰ ਇਥੇ 
ਸੈਨ 1631 ਈ. ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਜੀ ਵੀ ਆਏ 
ਸਨ। 

ਇਹ ਗੁਰੁ-ਧਾਮ ਸ਼ੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਬੰਧਕ 
ਕਮੇਟੀ ਨਾਲ ਸੈਬੈਧਿਤ ਹੈ, ਪਰ ਇਸ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਸਥਾਨਕ 
ਕਮੇਟੀ ਕਰਦੀ ਹੈ। ਹਰ ਸੰਗਾਂਦ ਵਾਲੇ ਦਿਨ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਦੀਵਾਨ 
ਸਜਦੇ ਹਨ। ਮਾਘੀ ਵਾਲੇ ਦਿਨ ਸਾਲਾਨਾ ਧਾਰਮਿਕ ਮੇਲਾ 
ਲਗਦਾ ਹੈ । ਗੁਰੁ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਦੀ ਸ਼ਹਾਦਤ ਦਾ ਦਿਨ 
ਵੀ ਮੰਨਾਇਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 


ਭਗਤੀ ਦਾ ਸਰੂਪ : ਭਗਤੀ (ਭਕ੍ਤਿ) ਸ਼ਬਦ ਸੈਸਕ੍ਰਿਤ 
ਦੀ “ਭਜ” ਧਾਤੂ ਤੋਂ ਬਣਿਆ ਹੈ ਅਤੇ ਇਸ ਦਾ ਅਰਥ ਹੈ 
ਭਜਣਾ ਜਾਂ ਭਜਨ ਕਰਨਾ। ਆਰਾਧਨਾ, ਸੇਵਾ, ਉਪਾਸਨਾ, 
ਇਸ਼ਟ-ਦੇਵ ਪ੍ਰਤਿ ਅਤਿ ਅਨੁਰਾਗ (ਪ੍ਰੇਮ), ਸ਼ਰਧਾ ਆਦਿ 
ਇਸ ਦੇ ਕਈ ਨਾਮਾਂਤਰ ਵੀ ਪ੍ਰਚਲਿਤ ਹਨ, ਪਰ ਇਨ੍ਹਾਂ 
ਸ਼ਬਦਾਂ ਨਾਲ ਭਗਤੀ ਦੀ ਵਾਸਤਵਿਕ ਆਤਮਾ ਦਾ ਗਿਆਨ 
ਨਹੀਂ ਹੁੰਦਾ। ਭਾਰਤ ਦੀਆਂ ਆਸਤਿਕ ਸਾਧਨਾ-ਪੱਧਤੀਆਂ 
ਵਿਚ ਇਸ ਦੀ ਮਾਨਤਾ ਹੈ ਹੀ, ਪਰ ਅਨੀਸ਼੍ਰਵਾਦੀ ਮੱਤਾਂ 
ਦੀਆਂ ਕਈਆਂ ਸ਼ਾਖਾਵਾਂ ਵਿਚ ਵੀ ਇਸ ਦੇ ਮਹੱਤਵ ਨੂੰ 
ਸਵੀਕਾਰ ਕਰ ਲਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। 
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ਭਗਤੀ ਦਾ ਸਰੂਪ 
ਨੇ “ਭਗਤੀ” ਦੀਆਂ ਭਿੰਨ ਭਿੰਨ ਪਰਿਭਾਸ਼ਾਵਾਂ ਪੇਸ਼ 
ਕੀਤੀਆਂ ਹਨ। “ਨਾਰਦ ਭਕ੍ਤਿ ਸੂਤ੍” ਵਿਚ ਹੀ ਕੁਮਾਰ, 
ਆਦਿ ਸਾਧਕਾਂ ਦੇ ਭਗਤੀ-ਸਿੱਧਾਂਤਾਂ ਦਾ ਸਾਰ ਸੈਕਲਿਤ 
ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚ ਦਰਜ ਵੇਦ-ਵਿਆਸ ਦੀ 
ਪਰਿਭਾਸ਼ਾ ਅਨੁਸਾਰ ਪੂਜਾ ਆਦਿ ਵਿਚ ਡੂੰਘਾ ਪੰਮ 
(ਅਨੁਰਾਗ) ਹੋਣਾ “ਭਗਤੀ? ਹੈ (ਸੂਤੁ 16)। ਗਰਗ ਨਾਂ ਦੇ 
ਆਚਾਰਯ ਦੇ ਮਤ ਵਿਚ ਭਗਵਾਨ ਦੀ ਕਥਾ ਵਿਚ ਪ੍ਰੀਤੀ 
(ਅਨੁਰਕ੍ਤੀ) ਹੀ “ਭਗਤੀ? ਹੈ (ਸੂੜ੍ 17)। ਆਚਾਰਯ 
ਸ਼ਾਂਡਿਲ੍ਯ ਦਾ ਵਿਚਾਰ ਹੈ ਕਿ ਆਤਮ-ਰਤਿ ਦੇ ਅਨੁਕੂਲ 
ਵਿਸ਼ਿਆਂ ਵਿਚ ਅਨੁਰਾਗ ਹੀ “ਭਗਤੀ” ਹੈ (ਸੂਤੁ 18)। 
ਉਪਲਬਧ 'ਸ਼ਾਂਡਿਲ੍ਯ ਭਕ੍ਤਿ ਸੂਤ੍” (1/1/2) ਵਿਚ 
ਈਸ਼ਵਰ ਪ੍ਰਤਿ ਕੀਤੀ ਗਈ ਪਰਮ ਅਨੁਰਕ੍ਤੀ ਨੂੰ “ਭਗਤੀ” 
ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਨਾਰਦ ਦੇ ਮਤ ਅਨੁਸਾਰ ਇਸ਼ਟ-ਦੇਵ 
ਵਿਚ ਸਾਧਕ ਦਾ ਅਦੁੱਤੀ ਅਤੇ ਨਿਘਾ ਪ੍ਰੰਮ ਹੀ “ਭਗਤੀ” 
ਹੈ, ਜੋ ਅੰਮਿ੍‌ਤ-ਰੂਪਾ ਹੈ ਅਤੇ ਜਿਸ ਨੂੰ ਪਾਪਤ ਕਰਕੇ ਮਨੁੱਖ 
ਸਿੱਧ, ਅਮਰ, ਤ੍ਰਿਪਤ ਅਤੇ ਸੰਤੁਸ਼ਟ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ (“ਨਾਰਦ 
ਭਕ੍ਤਿ ਸੂੜ੍”2/4)। 

“ਭਾਗਵਤ-ਪੁਰਾਣ” (3/25/32-33) ਅਨੁਸਾਰ 
ਭਗਵਾਨ ਵਿਚ ਨਿਸ਼ਕਾਮ ਭਾਵ ਨਾਲ ਨਿਘ ਸਹਿਤ 
ਸਾਤਵਿਕ ਪ੍ਰੇਮ ਦੀ ਪ੍ਰਵਿੱਤੀ “ਭਗਤੀ' ਹੈ।“ਵਿਸ਼ਣੂ-ਪੁਰਾਣ” 
(1/20/19) ਵਿਚ ਲਿਖਿਆ ਹੈ ਕਿ ਅਵਿਵੇਕੀ ਪੁਰਸ਼ਾਂ ਦੀ 
ਵਿਸ਼ਿਆਂ ਵਿਚ ਸਥਿਰ ਪੀਤ ਵਾਂਗ ਭਗਵਾਨ ਪ੍ਰਤਿ ਪ੍੍‌ਮ 
ਹੀ “ਭਗਤੀ” ਹੈ। “ਪਾਂਚਰਾਤ੍ਹ ਆਗਮ” ਵਿਚ ਵਿਸ਼ਣੂ ਪ੍ਰਤਿ 
ਸਥਾਈ ਪੇਮ ਨੂੰ “ਭਗਤੀ” ਕਿਹਾ ਗਿਆ ਹੈ। “ਨਾਰਦ 
ਪਾਂਚਰਾੜ੍” ਵਿਚ ਸਾਰੀਆਂ ਉਪਾਧੀਆਂ (ਛਲ , ਕਪਟ, ਪਰਪੰਚ) 
ਤੋਂ ਮੁਕਤ ਹੋ ਕੇ ਭਗਵਾਨ ਰਿਸ਼ੀਕੇਸ਼ ਦੀ ਸੇਵਾ ਨੂੰ “ਭਗਤੀ” 
ਦਾ ਨਾਂ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। 

ਸ਼ੋਕਰਾਚਾਰਯ ਦੀ ਗਿਆਨ-ਸਾਧਨਾ ਦੇ ਵਿਰੋਧ 
ਸਾਧਕਾਂ ਨੇ ਵੀ ਭਗਤੀ ਸੈਬੋਧੀ ਕੁਝ ਵਿਚਾਰ ਪ੍ਰਗਟਾਏ 
ਹਨ। ਸੀ ਸੈਪ੍ਰਦਾਇ ਦੇ ਮੋਢੀ ਰਾਮਾਨੁਜਾਚਾਰਯ ਨੇ “ਭਗਵਦ 
-ਗੀਤਾ” ਉਪਰ ਕੀਤੇ ਆਪਣੇ ਭਾਸ਼੍ਯ ਵਿਚ ਦਸਿਆ ਹੈ 
ਕਿ ਭਗਵਾਨ ਪ੍ਰਤਿ ਕੀਤਾ ਸਨੇਹ-ਪੂਰਵਕ ਲਗਾਤਾਰ 
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ਭਗੜੀ ਦਾ ਸਰੂਪ 
ਧਿਆਨ ਹੀ “ਭਗਤੀ” ਹੈ। ਇਹ ਧਿਆਨ ਤੇਲ ਦੀ ਧਾਰ 
ਵਾਂਗ ਨਿਰੈਤਰ ਹੋਣਾ ਚਾਹੀਦਾ ਹੈ। ਮਧਵਾਚਾਰਯ ਨੇ 
ਭਗਵਾਨ ਦੇ ਮਹਾਤਮ-ਗਿਆਨ ਤੋ ਪੈਦਾ ਹੋਈ ਪਰਮ- 
ਪੀਤ ਨੂੰ “ਭਗਤੀ” ਦਾ ਨਾਂ ਦਿੱਤਾ ਹੈ। ਵਲਭਾਚਾਰਯ, ਰੂਪ- 
ਗੋਸੂਮੀ, ਮਧੁਸੂਦਨ ਸਰਸਵਤੀ ਆਦਿ ਕਈ ਹੋਰ ਸਾਧਕਾਂ 
ਨੇ ਵੀ ਆਪਣੇ ਆਪਣੇ ਢੰਗ ਨਾਲ ਵਿਚਾਰ ਪੁਗਟਾਏ ਹਨ। 

ਇਨ੍ਹਾਂ ਸਾਰੀਆਂ ਪਰਿਭਾਸ਼ਿਕ ਸਥਾਪਨਾਵਾਂ ਤੋੱ 
ਇਕ ਗੱਲ ਸਪੱਸ਼ਟ ਰੂਪ ਵਿਚ ਉਘੜਦੀ ਹੈ ਕਿ ਪ੍ਰੌਮ 
“ਭਗਤੀ” ਦਾ ਬੁਨਿਆਦੀ ਤੱਤ੍ਰ ਹੈ। ਇਸ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਇਹ 
ਵੀ ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਕਿ ਭਗਤ ਸਾਧਕ ਲਈ ਸਰਬ- 
ਸ਼ਕਤੀਮਾਨ ਪਰਮ-ਸੱਤਾ ਵਿਚ ਵਿਸ਼ਵਾਸ ਰਖਣਾ ਅਤੇ ਉਸ 
ਪ੍ਤਿ ਅਪਾਰ ਸ਼ਰਧਾ ਦਾ ਹੋਣਾ ਅਤਿ ਆਵੱਸ਼ਕ ਹੈ। ਵੈਸ਼ਣਵ 
-ਭਗਤੀ ਚੂੰਕਿ ਅਵਤਾਰਵਾਦ ਉਤੇ ਟਿਕੀ ਹੈ, ਇਸ ਲਈ 
ਇਸ ਨੂੰ 'ਸਗੁਣ-ਭਗਤੀ” (ਵੇਖੋ) ਕਿਹਾ ਜਾਵੇਗਾ ਅਤੇ 
ਨਿਰਾਕਾਰ ਪ੍ਰਤਿ ਭਗਤੀ ਨੂੰ “ਨਿਰਗੁਣ-ਭਗਤੀ” (ਵੇਖੋ) 
ਮੰਨਿਆ ਜਾਵੇਗਾ। 

ਭਗਤੀ ਦੇ ਸਗੁਣ ਅਤੇ ਨਿਰਗੁਣ ਪ੍ਰਕਾਰਾਂ ਤੋਂ 
ਇਲਾਵਾ ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਨੋ ਇਸ ਦੇ ਕਈ ਹੋਰ ਭੇਦਾਂ ਦੀ 
ਸਥਾਪਨਾ ਵੀ ਕੀਤੀ ਹੈ, ਜਿਵੇਂ ਗੁਣਾਂ ਦੇ ਆਧਾਰ 'ਤੇ 
ਤਿੰਨ ਭੇਦ ਹਨ--ਸਾਤਵਿਕੀ, ਰਾਜਸੀ ਅਤੇ ਤਾਮਸੀ। ਹੋਰ 
ਪ੍ਕਾਰ ਹਨ-- ਪਰਾ ਅਤੇ ਗੌਣੀ, ਸੂਖਮਾ ਅਤੇ ਸਥੂਲਾ, 
ਰਾਗਾਤਮਿਕਾ ਅਤੇ ਗੌਣੀ, ਮਾਨਸੀ ਅਤੇ ਸ਼ਰੀਰੀ, ਨਿਸ਼ਕਾਮ 
ਅਤੇ ਸਕਾਮ, ਸਾਧ੍ਯ-ਰੂਪਾ ਅਤੇ ਸਾਧਨ-ਰੂਪਾ। ਨਵਧਾ 
ਭਗਤੀ ਵੀ ਬਹੁਤ ਚਰਚਿਤ ਹੈ। ਇਸ ਭਗਤੀ ਦੇ “ਭਾਗਵਤ 
ਪੁਰਾਣ” (76/54/23) ਅਨੁਸਾਰ ਨੌਂ ਸਾਧਨ ਹਨ- ਸ਼ਵਣ, 
ਕੀਰਤਨ, ਸਮਰਣ, ਪਾਦ-ਸੇਵਨ, ਪੂਜਾ-ਅਰਚਾ, ਵੈਦਨ, 
ਦਾਸ੍ਯ, ਸਖ੍ਯ ਅਤੇ ਆਤਮ-ਨਿਵੇਦਨ। “ਨਾਰਦ ਭਕਤਿ 
ਸੂਤ੍' (82) ਵਿਚ ਭਗਤੀ ਦੀਆਂ 11 ਆਸਕ੍ਤੀਆਂ ਦਾ 
ਜ਼ਿਕਰ ਹੋਇਆ ਹੈ- ਗੁਣ ਮਹਾਤਮ, ਰੂਪ, ਪੂਜਾ, ਸ੍ਮਰਣ, 
ਦਾਸ੍ਯ, ਸਖ੍ਯ, ਕਾਂਤਾ, ਵਾਤਸਲ੍ਯ, ਆਤਮ-ਨਿਵੇਦਨ, 
ਤਨਮਯਤਾ ਅਤੇ ਪਰਮ-ਵਿਰਹ। ਇਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦੇ ਹੋਰ ਵੀ 
ਕਈ ਭੇਦ ਆਚਰਯਾਂ ਨੇ ਕੀਤੇ ਹਨ। ਪਰ ਮੁੱਖ ਭੇਦ ਦੋਂ ਹੀ 
ਹਨ-ਸਗੁਣ ਅਤੇ ਨਿਰਗੁਣ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੋਹਾਂ ਦਾ ਮੂਲਾਧਾਰ 
ਝਿਸ਼ਟ ਦਾ ਸਰੂਪ ਹੈ। 
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ਭਗਤੀ ( ਗੁਰਮਤਿ) ਦਾ ਸਰੂਪ : ਸਿੱਖ ਭਗਤੀ ਦਾ ਸਰੂਪ 
ਗੁਰਮਤਿ ਅਨੁਪ੍ਰਾਣਿਤ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਗੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੇ 
ਬਾਣੀਕਾਰਾਂ ਨੇ ਭਗਤੀ ਦੇ ਜਿਸ ਸਰੂਪ ਨੂੰ ਅਪਣਾਇਆ ਹੈ 
ਜਾਂ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਭਗਤੀ ਦੇ ਸਰੂਪ ਸੈਬੈਧੀ ਜੋ ਸੈਕੇਤ ਮਿਲਦੇ 
ਹਨ, ਉਹੀ ਸਿੱਖ ਭਗਤੀ ਦੀ ਨੁਹਾਰ ਨੂੰ ਨਿਸਚਿਤ ਕਰਦੇ 
ਹਨ। ਇਸ ਭਗਤੀ ਦਾ ਤਾਤਵਿਕ ਵਿਸ਼ਲੇਸ਼ਣ ਕਰੀਏ ਤਾਂ 
ਪਤਾ ਚਲਦਾ ਹੈ ਕਿ ਮੱਧ-ਯੁਗ ਵਿਚ ਧਰਮ-ਸਾਧਨਾ ਦੇ 
ਮੁੱਖ ਰੂਪ ਵਿਚ ਚਾਰ ਮਾਰਗ ਮੰਨੇ ਗਏ ਹਨ--ਕਰਮ, 
ਗਿਆਨ, ਯੋਗ ਅਤੇ ਭਗਤੀ। ਗੁਰਮਤਿ ਵਿਚ ਕਰਮ- 
ਕਾਂਡਾਂ ਨੂੰ ਸਵੀਕਾਰ ਨਹੀਂ ਕੀਤਾ ਗਿਆ। ਪਰ ਗੁਰਮਤਿ 
ਸ਼ੁਭ ਕਰਮਾਂ ਅਥਵਾ ਅਧਿਆਤਮ ਕਰਮਾਂ ਪ੍ਰਤਿ ਉਦਾਸੀਨ 
ਨਹੀਂ ਹੈ। ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਾਚਿਕ ਜਾਂ ਸ਼ਾਸੜੀ ਗਿਆਨ ਨੂੰ 
ਸਵੀਕਾਰ ਨਹੀਂ ਕਰਦੀ। ਹਾਂ, “ਸਹਿਜ-ਗਿਆਨ” ਪ੍ਰਤਿ 
ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਘੌਲ ਨਹੀਂ ਹੈ। 'ਸਹਿਜ-ਗਿਆਨ” ਦਾ 
ਪ੍ਰਮੁਖ ਕਰਤੱਵ ਮਨ ਅਤੇ ਬੁੱਧੀ ਨੂੰ ਵਾਸਨਾਤਮਕ ਸੈਸਕਾਰਾਂ 
ਦੀ ਮੈਲ ਤੋਂ ਮੁਕਤ ਕਰਨਾ ਹੈ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਸਹਿਜ-ਗਿਆਨ 
ਬ੍ਹਮ-ਸਾਖਿਆਤਕਾਰ ਜਾਂ ਅਦੂੰਤਤਾ ਦਾ ਸੂਚਕ ਹੈ। 
ਗੁਰਮਤਿ ਯੋਗ-ਮਾਰਗ ਨੂੰ ਵੀ ਇਸ ਦੇ ਪਰੈਪਰਾਗਤ ਰੂਪ 
ਵਿਚ ਸਵੀਕਾਰ ਨਹੀਂ ਕਰਦੀ। ਯੋਗ ਦੇ ਸਾਰਿਆਂ ਅੰਗਾਂ ਨੂੰ 
ਪਾਖੰਡ ਕਰਮ ਦਸਿਆ ਗਿਆ ਹੈ ਅਤੇ ਇਸ ਦੇ ਮੁਕਾਬਲੇ 
“ਸਹਿਜ-ਯੋਗ” (ਵੇਖੋ) ਜਾਂ 'ਸ਼ਬਦ-ਸੁਰਤਿ-ਯੋਗ? (ਵੇਖੋ) 
ਉਤੇ ਬਲ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਇਹ “ਸਹਿਜ-ਯੋਗ” ਪਰੇਪਰਿਕ 
ਸਹਿਜ-ਯੋਗ ਤੋ ਮੁਕਤ ਅਤੇ ਯੁਗ ਦੀਆਂ ਪਰਿਸਥਿਤੀਆਂ 
ਅਨੁਸਾਰ ਇਕ ਅਜਿਹਾ ਯੋਗ ਹੈ ਜੋ ਕਾਲ ਅਤੇ ਦੇਸ਼ ਦੀਆਂ 


_ਸੀਮਾਵਾਂ ਤੋਂ ਮੁਕਤ, ਚਿਰ-ਨਵੀਨ ਅਤੇ ਸਭ ਦੁਆਰਾ 


ਗ੍ਰਹਿਣ ਕੀਤੇ ਜਾਣ-ਯੋਗ ਹੈ ਅਤੇ ਸਭ ਦੀ ਇਕ-ਸਮਾਨ 
ਮੁਕਤੀ ਵਿਚ ਵਿਸ਼ਵਾਸ ਰਖਦਾ ਹੈ। 

ਉਪਰੋਕਤ ਤਿੰਨਾਂ ਨਾਲੋਂ ਭਗਤੀ-ਮਾਰਗ ਦੀ 
ਗੱਲ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਵਿਸਤਾਰ ਸਹਿਤ ਕੀਤੀ 
ਗਈ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਸਦਾ ਉਨ੍ਹਾਂ ਮਹਾਪੁਰਸ਼ਾਂ 
ਦੇ ਚਰਣ ਛੋਹਣ ਦੀ ਇੱਛਾ ਪ੍ਰਗਟ ਕੀਤੀ ਹੈ, ਜੋ ਦਿਨ 
ਰਾਤ ਭਗਤੀ ਵਿਚ ਲੀਨ ਰਹਿੰਦੇ ਹਨ- ਆਹ/ਨਿਨਿ ਭਗ/ਤਿ 
ਕਾਰੇ ਲਵ ਲਾਇ/ ਨਾਨਕ /ਤਿਨ ਕੰ ਲਾਗੰ ਪਇ/(ਗੁ.ਗੰ. 
352)। ਪਰ ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਪਰੰਪਰਾਗਤ ਭਗਤੀ ਜਾਂ 
ਨਵਧਾ-ਭਗਤੀ ਦੇ ਸ਼ਾਸਤ੍ੀ ਵਿਧਾਨ ਨੂੰ ਸਵੀਕਾਰ ਨਹੀਂ 
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ਕੀਤਾ ਗਿਆ। ਸਗੋ ਇਥੇ ਤਾਂ ਕੇਵਲ “ਭਾਉ-ਭਗਤੀ” 
ਪ੍ਰਵਾਨ ਹੈ-- ਭਾਉ ਭਗਤਾ ਕਾਰੈ ਨੋਚ ਸ਼ਦਾਏ / ਤਉ ਨਾਨਕਾ 
ਮੰਥਾਂਤਰ  ੫ਾਏ / 

ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਸਾਧਨਾ ਵਿਚ “ਭਗਤੀ-ਮਾਰਗ” 
ਪ੍ਰਤਿ ਇਤਨੀ ਨਿਸ਼ਠਾ ਕਿਉ ਪ੍ਗਟਾਈ ਗਈ, ਇਸ ਦੇ 
ਵੀ ਕੁਝ ਕਾਰਣ ਹਨ, ਜਿਵੇਂ ਇਸ ਵਿਚ ਪਰਮਾਤਮਾ ਨੂੰ 
ਜਲਦੀ ਤੋਂ ਜਲਦੀ ਦੁ ਵਿਤ ਕਰਨ ਦੀ ਸ਼ਕਤੀ ਹੁੰਦੀ ਹੈ; 
ਇਸ ਵਿਚ ਉੱਚੇ ਨੀਵੇ' ਦਾ ਫ਼ਰਕ ਨਹੀਂ' ਹੁੰਦਾ, ਸਭ 
ਜਿਗਿਆਸੂ ਭਗਤੀ ਦਾ ਸਮਾਨ ਰੂਪ ਵਿਚ ਫਲ ਪ੍ਰਾਪਤ 
ਕਰ ਸਕਦੇ ਹਨ; ਇਸ ਵਿਚ ਗਿ੍‌ਹਸਥ ਧਰਮ ਵਿਚ ਰਹਿੰਦੇ 
ਹੋਇਆਂ ਅਧਿਆਤਮਿਕਤਾ ਕਮਾਈ ਜਾ ਸਕਦੀ ਹੈ; ਅਤੇ 
ਯੁਗੀਨ ਪਰਿਸਥਿਤੀਆਂ ਵੀ ਇਸ ਦੇ ਅਨੁਕੂਲ ਸਨ। 

ਵੈਧੀ-ਭਗਤੀ ਨੂੰ ਅਸਵੀਕਾਰਨ ਦੇ ਨਾਲ ਨਾਲ 
ਉਸ ਦੇ ਕਈ ਪਰਿਭਾਸ਼ਿਕ ਸ਼ਬਦਾਂ ਅਥਵਾ ਤਾੱਤ੍ਰਾਂ ਨੂੰ 
ਭਾਵੀਕ੍ਰਿਤ ਰੂਪ ਵਿਚ ਸਵੀਕਾਰ ਵੀ ਕਰ ਲਿਆ ਗਿਆ ਹੈ, 
ਜਿਵੇਂ ਸਤਿ ਬ੍ਤ ਹੈ, ਸੈਤੋਖ ਤੀਰਥ ਹੈ, ਗਿਆਨ-ਧਿਆਨ 
ਇਸ਼ਨਾਨ ਹੈ, ਦਇਆ ਦੇਵਤਾ ਹੈ, ਖਿਮਾ ਜਪਮਾਲਾ ਹੈ, 
ਯੁਕਤੀ ਧੋਤੀ ਹੈ, ਸੁਰਤਿ ਚੌਕਾ ਹੈ, ਸ਼ੁਭ ਕਰਨੀ ਤਿਲਕ ਹੈ 
ਅਤੇ ਭਾਉ ਭੋਜਨ ਹੈ। ਅਜਿਹੀ ਭਗਤੀ ਸਰਲ ਨਹੀਂ, ਇਸ 
ਨੂੰ ਕੋਈ ਵਿਰਲਾ ਸਾਧਕ ਹੀ ਕਰ ਸਕਦਾ ਹੈ-ਸ਼ਚ ਵਰਤ 
ਸੰਤੰਖ ਤੀਰਥੁ /ਗਿਆਨੁ /ਧਿਆਨੁ /ਇਸ਼ਨਾਨ / ਦਇਆ 
ਦੌਵਤਾ /ਖਮਾ ਜਪਮਆਾਲਾ ਤੇ ਮਾਣਸ਼ ਪਰਧਾਨ / ਸੁਗਾਤ 
ਧੌਤਾੀੰਂ ਸ਼ੁਗੰਤ ਚਓਂਕਾ / /ਤਿਲਕਾ ਕਰਣਾ ਹੋਇ / ਭਾਉ ਭੰਜਨ 
ਨਾਨਕਾ /ਵਰਲਾ =ਤ ਕੋਈ ਕੀਇ/ (ਗੁ .ਗੰ.1245)। ਇਸ 
ਤਰ੍ਹਾਂ ਗੁਰਮਤਿ ਵਿਚ ਦੂਰ ਤਕ ਸਵੀਕ੍ਰਿਤ ਭਗਤੀ-ਮਾਰਗ 
ਦੀ ਸਾਧਨਾ-ਪਕ੍ਰਿਆ ਪਰੈਪਰਾ ਤੋਂ ਹਟੀ ਹੋਈ ਹੈ, ਲਕੀਰ 
ਦੀ ਫ਼ਕੀਰੀ `ਤੇ ਆਧਾਰਿਤ ਨਹੀ' ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚ ਪਰੈਪਰਾ 
ਪ੍ਰਤਿ ਸਵੀਕਾਰ ਅਤੇ ਅਸਵੀਕਾਰ ਦੋਵੇਂ ਮੌਜੂਦ ਹਨ। ਇਸ 
ਲਈ ਗੁਰੂ ਗੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਪ੍ਰਤਿਪਾਦਿਤ ਭਗਤੀ 
ਪਰੈਪਰਾਗਤ ਭਗਤੀ ਤੋ ਤਿੰਨ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚ ਪਰੈਪਰਾਗਤ 
ਭਗਤੀ ਦੀਆਂ ਕੁਝ ਜੁਗਤਾਂ ਦਾ ਜੇ ਉੱਲੋਖ ਹੋ ਗਿਆ 
ਹੋਵੇ, ਤਾਂ ਇਹ ਭਾਸ਼ਾਈ ਲੋੜ ਹੈ, ਪਰ ਗੁਰਮਤਿ-ਭਗਤੀ 
ਸੁਤੰਤਰ ਅਨੁਭਵ ਦਾ ਰਹੱਸਮਈ ਪ੍ਰਗਟਾਵਾ ਹੈ ਅਤੇ ਇਸ 
ਦੀਆਂ ਆਪਣੀਆਂ ਹੀ ਮਾਨਤਾਵਾਂ ਹਨ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਮਾਨਤਾਵਾਂ 
ਦੇ ਆਧਾਰ 'ਤੇ ਇਸ ਨੂੰ 'ਭਾਉ- ਭਗਤੀ” ਜਾਂ 'ਪ੍ਰੇਮ-ਭਗਤੀ” 
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ਨਾਂ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਇਸ ਦੇ ਪ੍ਰਮੁਖ ਤੱਤ੍ਰ ਹੇਠਾਂ ਲਿਖੇ 
ਅਨੁਸਾਰ ਹਨ : 

ਮਾਨਵ ਜਨਮ : ਗੁਰਮਤਿ ਪ੍ਤਿਪਾਦਿਤ 'ਭਾਉ- 
ਭਗਤੀ” ਦੀ ਪਹਿਲੀ ਆਧਾਰਭੂਤ ਮਾਨਤਾ ਹੈ ਮਾਨਵ ਜਨਮ _ 
ਅਥਵਾ ਸ਼ਰੀਰ। ਕਿਉਂਕਿ ਇਸ ਤੋਂ ਬਿਨਾ “ਭਗਤੀ” ਦੀ 
ਗੱਲ ਤੁਰਦੀ ਹੀ ਨਹੀਂ, ਸਭ ਕੁਝ ਨਿਰਾਧਾਰ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 
ਇਸ ਲਈ ਗੁਰੁ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਤਾਕੀਦ ਕੀਤੀ ਹੈ 
ਕਿ ਇਸ ਦੁਰਲਭ ਜਨਮ ਵਿਚ ਅਧਿਆਤਮਿਕਤਾ ਦਾ ਪੂਰਾ 
ਲਾਭ ਉਠਾਣੋ ਕਦੇ ਘੌਲ ਨਹੀਂ ਕਰਨੀ ਚਾਹੀਦੀ-- ਭਈ 
ਪਰਾਪਤਿ ਮਾਨੁਖ ਦੌਹਨੰਆ/ ਗੀਬੈੰਦ ਲਣ ਕਾ /ਇਹ 
ਤੰਗੀ ਬਨੀਆ / (ਗੁ .ਰ੍‌.378)। ਨ 


_ ਬਾਦ ਸਾਧਕ ਦੇ ਮਨ ਵਿਚ ਆਸਤਿਕਤਾ ਦਾ ਹੋਣਾ ਬੜਾ 


ਜ਼ਰੂਰੀ ਹੈ। ਪਰਮਾਤਮਾ ਵਿਚ ਆਸਥਾ ਨ ਰਖਣ ਵਾਲਾ 
ਸਾਧਕ ਭਗਤੀ ਵਲ ਰੁਚਿਤ ਹੀ ਕਿਵੇਂ ਹੋ ਸਕਦਾ ਹੈ ? 
ਕਿਉਂਕਿ ਉਹ ਤਾਂ ਭਗਤੀ ਦੇ ਆਸ਼੍ਯ-ਆਲੈਬਨ ਵਿਚ 
ਵਿਸ਼ਵਾਸ ਹੀ ਨਹੀਂ ਰਖਦਾ। ਇਸ ਲਈ ਮਨੁੱਖ ਦੇ ਮਨ 
ਬਾਦ ਉਸ ਨਾਲ ਅਦੈਤ ਸੈਬੈਧ ਸਥਾਪਿਤ ਕਰਨ ਦੀ ਲਾਲਸਾ 
ਦਾ ਹੋਣਾ ਬੜਾ ਜ਼ਰੂਰੀ ਹੈ, ਇਸ ਤੋ' ਬਿਨਾ ਭਗਤੀ ਦਾ ਫੁਲ 
ਖਿੜ ਸਕਣਾਂ ਸੈਭਵ ਨਹੀਂ ਹੋ ਸਕਦਾ। 

ਪ੍ਰੰਮ-ਭਾਵਨਾ : ਮਨੁੱਖ ਜਨਮ ਅਤੇ ਆਸਤਿਕਤਾ 
ਤੋਂ ਬਾਦ ਭਗਤੀ ਦੀ ਪ੍ਰਕ੍ਰਿਆ ਦਾ ਆਰੈਭ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਗੁਰੁ 
ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚਲੀ ਭਗਤੀ ਦੀ ਪ੍ਰਮੁਖ ਜਾਂ ਪ੍ਰਧਾਨ 
ਭਾਵਨਾ 'ਪ੍ਰੇਮ” ਹੈ। ਕਿਸੇ ਰਹੱਸਵਾਦੀ ਲਈ 'ਪ੍ਰੋਮ” ਪਹਿਲੀ 
ਆਵੱਸ਼ਕਤਾ ਹੈ। ਇਸ ਦੀ ਸਵੱਛ ਧਾਰਾ ਸਾਰੀ ਸਾਧਨਾ ਦੇ 
ਆਦਿ ਤੋਂ ਅੰਤ ਤਕ ਅਰੁਕ ਰੂਪ ਵਿਚ ਵਗਣੀ ਚਾਹੀਦੀ 
ਹੈ। ਗੁਰਮਤਿ ਅਨੁਸਾਰ ਪੌਮ ਦਾ ਮਤਲਬ ਹਿਰਦੇ ਦੀ 
ਸਾਧਾਰਣ ਜਿਹੀ ਭਾਵੁਕ ਸਥਿਤੀ ਨਹੀਂ, ਇਹ ਤਾਂ ਅੰਦਰਲੀ 
ਇਕ ਅਜਿਹੀ ਪ੍ਵਿ੍‌ੱਤੀ ਹੈ ਜੋ ਸਾਧਕ ਦੀ ਭਾਵਨਾ ਨੂੰ ਤਰਕ 
-ਵਿਤਰਕ ਤੋਂ ਮੁਕਤ ਕਰਕੇ ਅਦੈਤਾਵਸਥਾ ਵਿਚ ਪਹੁੰਚਾ 
ਦਿੰਦੀ ਹੈ। ਨ ਸਮਝੇ ਜਾ ਸਕਣ ਵਾਲੇ ਗੁਝੇ ਭੇਦਾਂ ਨੂੰ ਇਕਦਮ 
ਸਮਝਣ-ਯੋਗ ਕਰ ਦਿੰਦੀ ਹੈ। ਪਰਮ ਦਾ ਅਨੁਭਵ ਕਿਸੇ ਕਿਸੇ 
ਨੂੰ ਹੀ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਪ੍ਰੇਮ ਨੂੰ ਸੈਸਾਰਿਕਤਾ 
ਤੋਂ ਮੁਕਤ ਸਮਝਣਾ ਚਾਹੀਦਾ ਹੈ। 
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ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਇਸ ਪ੍ਰੇਮ ਦੇ ਸਰੂਪ ਨੂੰ ਸਮਝਾਉਂਦੇ 
ਹੋਇਆਂ ਸਪੱਸ਼ਟ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ ਕਿ ਇਸ ਵਿਚ ਆਪਣੇ 
ਆਪ ਨੂੰ, ਆਪਣੀ ਹੋਂਦ ਨੂੰ ਖ਼ਤਮ ਕਰਨਾ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਆਪਣੀ 
ਹੋਂਦ ਤੋ ਭਾਵ ਸ਼ਰੀਰਿਕ ਅਭਾਵ ਨਹੀਂ, ਹਉਮੈ ਦਾ ਤਿਆਗ 
ਹੈ। ਪ੍ਰੋਮ ਦੀ ਚਾਹ ਨੂੰ ਪੂਰਾ ਕਰਨ ਦੇ ਇਛੁਕ ਵਿਅਕਤੀ 
ਲਈ ਪਹਿਲੀ ਸ਼ਰਤ ਆਪਣੇ ਸਿਰ ਨੂੰ ਕਟ ਕੇ ਤਲੀ ਉਪਰ 
ਧਰਨਾ ਹੁੰਦਾ ਹੈ, ਤਦ ਹੀ ਉਹ ਪੇਮ ਦੇ ਮਾਰਗ ਉਤੇ ਚਲਣ 
ਦਾ ਸਹੀ ਅਰਥਾਂ ਵਿਚ ਅਧਿਕਾਰੀ ਹੋ ਸਕਦਾ ਹੈ। ਇਸ 
ਮਾਰਗ ਉਪਰ ਇਕ ਵਾਰ ਪੈਰ ਟਿਕਾ ਦੇਣ ਤੋਂ ਬਾਦ ਸਿਰ 
ਦੀ ਭੇਂਟ ਚੜ੍ਹਾਉਣ ਤੋ' ਵੀ ਸੈਕੋਚ ਕਰਨਾ ਸੰਭਵ ਨਹੀਂ- 
ਜਉ ਤਉ ਪ੍ਰੰਮ ਖੈਲਣ ਕਾ ਚਾਏ / ਸ੍ਰ ਗੰ ਤਲੀ ਗਲਾ 
ਮੌਗੀਂ ਆਂ //ਏਤੁ ਆਗ/ਗ ਪੈਰ ਧਗੀਜੈ //ਨ੍੍‌ਰ ਦੀਜੰ ਕਣ 
ਨ ਕੀਜੰ/(ਗੁ.ਗੁੰ.1412)। ਸੈਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਨੇ ਵੀ ਇਸੇ 
ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀ ਭਾਵਨਾ “ਕਬੀਰ-ਰੀ੍‌ਥਾਵਲੀ” ਵਿਚ ਪ੍ਰਗਟ 
ਕੀਤੀ ਹੈ-- ਲਹ ਤੋਂ ਘਰ ਹੈ ਪ੍ਰੰਮ ਕਾ ਖਾਲਾ ਕਾ ਘਰ ਨਹੰਹਿ / 
ਸੀਸ ਉਤਾਰੈ ਡੁਈ ਧਰੈ ਤਥ ਪੰਠੋ ਘਰ ਮਨਹਿ / 

ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਪਰਮਾਤਮਾ ਨਾਲੋਂ” ਤੌੜ- 


ਵਿਛੋੜ ਕਰਵਾਉਣ ਵਾਲੀ ਸੈਸਾਰਿਕ ਪੀਤ ਨੂੰ ਨਿਖਿਧ 


ਪੀਤ ਕਿਹਾ ਗਿਆ ਹੈ ਅਤੇ ਉਸ ਨੂੰ ਜਲਦੀ ਤੋਂ ਜਲਦੀ 
ਛਡ ਦੇਣ ਲਈ ਤਾਕੀਦ ਵੀ ਕੀਤੀ ਗਈ ਹੈ-- ਜਾਲਓ 
ਐਸਾ ਗੀਤਿ ਜਿਤ # /0ਆਰਾ ਵੰਸਿਰੈ/ ਨਾਨਕ ਸ਼ਾਲ 
ਭਲ ਪਰੀਤ ਜਿਤੁ ਸਾਹਿਲ ਸ਼ੋਤਾੀ ਪਤਿ ਰਹੀ / (ਗੁ , 
ਰ੍ਰੰ.੭90)। 

ਜ਼ਗਤ ਅਤੇ ਜੀਵਨ ਦੀ ਨਸ਼ਵਰਤਾ : ਪ੍ਰੇਮ ਦੇ 
ਅੰਕੁਰ ਪ੍ਸਫੁਟਿਤ ਹੋ ਜਾਣ ਤੋ' ਬਾਦ ਹਰਿ-ਭਗਤੀ ਵਲ 
ਪ੍ਰਣ ਲਈ ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਜਗਤ ਅਤੇ ਜੀਵਨ ਨੂੰ 
ਨਸ਼ਵਰ ਦਸਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਜਿਗਿਆਸੂ ਨੂੰ ਸਪੱਸ਼ਟ ਕੀਤਾ 
ਗਿਆ ਹੈ ਕਿ ਸਾਰਾ ਸੈਸਾਰ ਨਾਸ਼ਮਾਨ ਹੈ। ਇਹ ਸੈਸਾਰ 
ਉਤਪੱਤੀ-ਵਿਨਾਸ਼-ਪੁਨਰ ਉਤਪੱਤੀ ਦੀ ਸੈਗਲੀ ਨੂੰ 
ਦਰਸਾਉਣ ਵਾਲਾ ਹੈ। ਆਕਾਸ਼ ਅਤੇ ਧਰਤੀ, ਦਿਨ ਅਤੇ 
ਰਾਤ, ਚੰਦ੍ਮਾ ਅਤੇ ਤਾਰੇ ਸਭ ਨਸ਼ਟ ਹੋ ਜਾਣ ਵਾਲੇ ਹਨ। 
ਸਦਾ ਕਾਇਮ ਰਹਿਣ ਵਾਲਾ ਇਕ ਪਰਮਾਤਮਾ ਹੀ ਹੈ-- 
ਰਾਜੇ ਰਯਤਿ /ਨੈਕਦਾਰ ਕੋਇ ਨ ਰਹਲੰਇ/ ਹਟ ਪਟਣ 
ਬਾਜਾਰ ਹਕਆੰ ਢਹਨਸਓ /... (ਗੁ ਗੰ .141)। 

ਅਸਲ ਵਿਚ ਇਹ “ਦੁਨੀਆ ਮੁਕਾਮੇ ਫਾਨੀ”, 
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“ਦੁਨੀਆ ਚਾਰਿ ਦਿਹਾੜੇ”, “ਸਭ ਜਗੁ ਚਲਣਹਾਰੁ” ਹੈ। 
ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ ਪਰਮਾਰਥਿਕ ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਤੋਂ ਸੈਸਾਰ ਨਾਸ਼ਵਾਨ 
ਅਤੇ ਥੋੜ-ਚਿਰਾ ਹੈ। ਪਰ ਮਨੁੱਖ ਨੇ ਜੀਉਣਾ ਵੀ ਹੈ। ਇਹ 
ਜੀਉਣਾ ਵੈਰਾਗੀਆਂ ਜਾਂ ਸੈਨਿਆਸੀਆਂ ਵਰਗਾ ਨਹੀਂ, 
ਗਿ੍‌ਹਸਥ ਵਿਚ ਰਹਿ ਕੇ ਜੀਉਣਾ ਹੈ। ਇਸ ਲਈ ਸੈਸਾਰ 
ਮਨੁੱਖ ਦੀ ਕ੍ ਰੀੜਾ-ਸਥਲੀ ਹੈ। ਸੰਸਾਰ ਦਾ ਮਨੁੱਖ ਦੇ ਜੀਵਨ 
ਵਿਚ ਵਿਵਹਾਰਿਕ ਮਹੱਤਵ ਹੈ। ਇਹੀ ਕਾਰਣ ਹੈ ਕਿ 


_ ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਸੰਸਾਰ ਨੂੰ “ਸਚ” ਵੀ ਕਿਹਾ ਗਿਆ ਹੈ। 


ਪਰ ਇਹ ਸਚ ਪਰਮਾਰਥਿਕ ਸਚ ਵਰਗਾ ਨਹੀਂ ਹੈ। ਜੇ ਸੈਸਾਰ 
ਸਚਮੁਚ ਸੱਚਾ ਹੁੰਦਾ ਤਾਂ ਫਿਰ ਗੁਰੂ ਜੀ ਇਤਨੇ ਵਿਸਤਾਰ 
ਨਾਲ ਇਸ ਦੀ ਨਾਸ਼ਮਾਨਤਾ ਉਤੇ ਕਿਉਂ ਬਲ ਦਿੰਦੇ। ਇਸ 
ਲਈ ਪਰਮਾਰਥਿਕ ਦ੍ਿਸ਼ਟੀ ਜਾਂ ਅਧਿਆਤਮਿਕਤਾ ਵਿਚ 
ਸਫਲ-ਮਨੌਰਥ ਹੋਣ ਲਈ ਸੈਸਾਰ ਦੀ ਅਥਵਾ ਜੀਵਨ ਦੀ 
ਨਸ਼ਵਰਤਾ ਨੂੰ ਮੰਨ ਕੇ ਚਲਣਾ ਪਵੇਗਾ। 

ਸੰਖੋਪ ਵਿਚ ਗੁਰਮਤਿ-ਭਗਤੀ ਸੰਸਾਰ ਨੂੰ 
ਵਿਵਹਾਰਿਕ ਤੌਰ 'ਤੇ ਸਚ ਮੰਨ ਕੇ ਅਤੇ ਅੰਤਿਮ ਸਚ 
ਪਰਮਾਤਮਾ ਨੂੰ ਮੰਨ ਕੇ ਸੈਸਾਰ ਵਿਚ ਕਮਲ ਦੇ ਜਲ ਵਿਚ 
ਸਥਿਤ ਹੋਣ ਵਾਂਗ ਨਿਰਲਿਪਤ ਰਹਿਣ ਦੀ ਮਾਨਤਾ 
ਸਥਾਪਿਤ ਕਰਦੀ ਹੈ। 

ਗਰ : ਪੇਮ ਦੁਆਰਾ ਉਤਸਾਹਿਤ ਅਤੇ ਸੈਸਾਰ 
ਪ੍ਰਤਿ ਨਾਸ਼ਮਾਨਤਾ ਦੀ ਰੁਚੀ ਨੂੰ ਵਿਕਸਿਤ ਕਰਨ ਵਾਲੇ 
ਸਾਧਕ ਨੂੰ ਪਥ-ਪ੍ਰਦਰਸ਼ਨ ਦੀ ਲੋੜ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ 


_ਵਿਚ ਪ੍ਰਤਿਪਾਦਿਤ ਭਗਤੀ ਅਸਲ ਵਿਚ ਪਥ-ਪ੍ਰਦਰਸ਼ਕ 


(ਗੁਰੂ) ਦੀ ਬੜੀ ਅਹਿਮ ਦੇਣ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਤੋਂ ਬਿਨਾ ਗੁਰਮਤਿ- 
ਭਗਤੀ ਦੀ ਕਲਪਨਾ ਹੀ ਨਹੀਂ ਕੀਤੀ ਜਾ ਸਕਦੀ। ਸਚ 
ਤਾਂ ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਭਗਤੀ ਹੈ ਹੀ ਗੁਰੂ ਦੀ ਦੇਣ, ਉਸ ਦੀ 
ਕ੍ਰਿਪਾ ਦਾ ਫਲ ਕਿਉਂਕਿ ਗੁਰੂ ਦੇ ਉਪਦੇਸ਼ ਤੋਂ ਬਿਨਾ ਹੋਰ 
ਕਿਸੇ ਵੀ ਸਾਧਨ ਦੁਆਰਾ ਭਗਤੀ ਸੈਪੰਨ ਹੋ ਹੀ ਨਹੀਂ 
ਸਕਦੀ--ਹੌਡ /ਕੈਤੰ ਭਗ/ਤਿ ਨ ਹੋਵਈ /#੍‌ਨ ਸੰਤਿਗਿਰ ਕੰ 
ਉਪਦੇਸ਼ /(ਗੁ ਰੀ .22)। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਗੁਰੂ ਦੀ 
ਕ੍ਰਿਪਾ ਬਾਰੇ 'ਮੂਲ-ਮੰੜ੍” ਵਿਚ ਹੀ ਸਪੱਸ਼ਟ ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਹੈ 
ਕਿ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਗੁਰੂ ਦੀ ਕ੍ਰਿਪਾ ਦੁਆਰਾ ਸੈਭਵ 
ਹੈ। 'ਮੂਲ-ਮੰਤ੍' ਦੀ ਇਹ ਮਾਨਤਾ ਸਾਰੀ ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ 
ਵਿਆਪਤ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਦੀ ਕ੍ਰਿਪਾ ਨਾਲ ਹੀ ਪ੍ਰੌਮ ਰੂਪੀ ਸੱਚਾ 
ਭੋਜਨ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ -ਸ਼ਚਾ ਭੋਜਨੁ ਭਾਉ ਸੰਤਿਗਾ/ਰ 
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ਦਾਨਆ/ 
___ ਸਤਿਗੁਰੂ ਅਥਵਾ ਗੁਰੂ ਦੇ ਸਰੂਪ ਦਾ ਚਿੜ੍ਣ 

ਕਰਦਿਆਂ “ਸੁਖਮਨੀ” ਨਾਂ ਦੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ 
ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਦਸਿਆ ਹੈ ਕਿ ਜਿਸ ਨੇ ਸਤਿ ਸਰੂਪ ਪਰਮਾਤਮਾ 
ਨੂੰ ਜਾਣ ਲਿਆ ਹੈ, ਉਹੀ “ਸਤਿਗੁਰੂ” ਹੈ। ਸਤਿ ਸਰੂਪ 
ਪਰਮਾਤਮਾ ਨੂੰ ਜਾਣੇ ਬਿਨਾ ਸਤਿਗੁਰੂ ਦਾ ਪਦ ਪ੍ਰਾਪਤ 
ਕਰਨਾ ਸਰਲ ਨਹੀ। ਅਜਿਹੇ ਗੁਰੂ ਦੇ ਸੈਪਰਕ ਵਿਚ ਆ 
ਜਾਣ ਨਾਲ ਹੀ ਸਿੱਖ ਅਥਵਾ ਸੇਵਕ ਦਾ ਉੱਧਾਰ ਹੁੰਦਾ 
ਹੈ-ਸੱਤਿ ਪਰਲ #ਨੇ ਜਾਨਿਆ ਸਤਿਗੁਰ /ਤਿਸ਼ ਕਾ ਲਾ / 
ਤਿਸ਼ ਕੰ ਸੰਗਿ /ਨੋਆ ਓਧਰੈ ਨਾਨਕ ਗਨ ਗੁਨ ਗਾਉ / 
_ (ਗਗੁ.ਗੰੰ.286)। 

ਗੁਰੂ ਦੀ ਦੇਣ ਅਤੇ ਸਮਰਥਤਾ ਨੂੰ ਸਾਹਮਣੇ ਰਖਦੇ 
ਹੈ। ਪ੍ਰਿਥਵੀ ਤਲ ਉਤੇ ਉਤਰਿਆ ਪਰਮਾਤਮਾ ਹੀ ਗੁਰੂ ਹੈ। 
ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੋਹਾਂ ਵਿਚ ਸੂਖਮ ਅਤੇ ਸਥੂਲ ਵਾਲਾ ਅੰਤਰ ਹੈ। 
ਗੁਰੂ ਰਾਮਦਾਸ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਹੈ-ਗਰੂ ਗਾਵਿੰਦੁ ਗਵਿੰਦੁ 
ਗੁਰ ਹੈ ਨਾਨਕ' ਡੰਦੁ ਨ ਭਾਈ/ (ਗੁ.ਗ੍ੰ.44੫2੭)। ਅਸਲ 
ਵਿਚ ਪਰਮਾਤਮਾ ਗੁਰੂ ਰੂਪ ਵਿਚ ਇਕ ਨਿਮਿਤ ਸਾਧਨ 
ਬਣਦਾ ਹੋਇਆ ਜਿਗਿਆਸੂ ਨੂੰ ਭਗਤੀ ਕਰਨ ਦੀ ਪ੍ਰੇਰਣਾ 
ਪ੍ਰਦਾਨ ਕਰਦਾ ਹੈ ਕਿਉਕਿ ਭਗਤੀ ਦਾ ਭੰਡਾਰ ਅਥਵਾ 
ਸਾਗਰ ਗੁਰੂ ਪਾਸ ਹੀ ਹੈ। ਜੇ ਗੁਰੂ ਪ੍ਰਸੈਨ ਹੋਵੇ ਤਾਂ ਭਗਤੀ 
ਦਾ ਭੰਡਾਰ ਖੋਲ੍ਹ ਦਿੰਦਾ ਹੈ--ਸ਼ਾਗਰ ਭਗਤਿ ਭੰਡਾਰ ਗਰ 
ਪਰੇ ਸਤਿਗੁਰ ਪਨ / ਸਤਿਗੁਰ ਤੁਠਾ ਖੱਲ ਦੀਇ ਮਮ 
ਗਾਰਨ/ਖ' ਹ/ਨੇ ਪਰਗਾਨਲ / (ਗੁ ਰੀ .੭96)। 

#਼ਾਤਾ-ਸੰਗਾਤਾ . ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੌਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਭਗਤੀ 
ਦੀ ਸਫਲਤਾ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਤੋਂ ਬਾਦ ਸਤਿ-ਸੈਗਤਿ, ਸਾਧ- 
ਸੈਗਤਿ ਨੂੰ ਬਹੁਤ ਮਹੱਤਵ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਸਾਧਨਾ ਦੇ 
ਖੇਤਰ ਵਿਚ ਉਚਿਤ ਪਥ-ਪ੍ਰ ਦਰਸ਼ਨ ਦੀ ਲੋੜ ਸਦਾ ਬਣੀ 
ਰਹਿੰਦੀ ਹੈ। ਇਸ ਦੀ ਲੋੜ ਸਿੱਧੀ ਕਾਲ ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ ਦੀ 
ਅਵਸਥਾ ਵਿਚ ਅਧਿਕ ਰਹਿੰਦੀ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਅਥਵਾ ਸਤਿਗੁਰੂ 
ਦੁਆਰਾ ਮੁਢਲੇ ਬੋਧ ਕਰਾਏ ਜਾਣ ਤੋ ਬਾਦ ਵੀ ਸਾਧਨਾ 
ਦੀਆਂ ਵਖ ਵਖ ਪਧਰਾਂ 'ਤੇ ਕਠਿਨਾਈਆਂ ਪੈਦਾ ਹੋ 
ਸਕਦੀਆਂ ਹਨ, ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਦੂਰ ਕਰਨ ਅਤੇ ਅਨੁਕੂਲ ਤੇਂ 
ਪਵਿੱਤਰ ਵਾਤਾਵਰਣ ਸਿਰਜ ਕੇ ਨਿਰੰਤਰ ਪੇਰਣਾ ਦੇਣ 
ਦੀ ਲੋੜ ਬਣੀ ਰਹਿੰਦੀ ਹੈ ਜਿਸ ਦੀ ਪੂਰਤੀ “ਸਤਿਸੈਗਤਿ” 
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ਦੁਆਰਾ ਸੈਭਵ ਹੈ। 

ਸਤਿਸੈਗਤਿ ਤੋਂ ਭਾਵ ਹੈ ਭਗਤੀ ਦੇ ਸਾਧਨਾ- 
ਮਾਰਗ ਉਤੇ ਚਲਦਿਆਂ ਸੇਸ਼ਠ ਜਾਂ ਆਦਰਸ਼ ਵਿਅਕਤੀਆਂ 
ਦਾ ਸਾਥ ਅਤੇ ਸੇਧ। ਮੱਧ-ਯੁਗ ਦੇ ਸੰਤਾਂ, ਭਗਤਾਂ ਦੀਆਂ 
ਬਾਣੀਆਂ ਵਿਚ ਨਿਰਸੈਦੇਹ ਸਤਿ-ਸੈਗਤਿ ਉਪਰ ਬਲ ਦਿੱਤਾ 
ਗਿਆ ਹੈ। ਪਰ ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਸਤਿਸੈਗਤਿ ਨੂੰ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ 
ਸਥਾਨ ਅਤੇ ਮਹੱਤਵ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੈ। ਸਤਿਸੈਗਤਿ ਉਹ ਹੈ ਜਿਥੇ 
ਕੇਵਲ “ਇਕ ਨਾਮ” ਦੀ ਵਿਆਖਿਆ ਹੁੰਦੀ ਹੈ।“ਇਕ ਨਾਮ” 
ਪਰਮਾਤਮਾ ਦਾ ਵਾਸਤਵਿਕ ਹੁਕਮ ਹੈ ਜੋ ਸਤਿਗੁਰ ਨੇ ਸਮਝਾ 
ਦਿੱਤਾ ਹੈ--ਸਤਿਸੰਗੰਤਿ ਕੰਗ ਜਾਣਐ/ /ਜਿਥ ਏਕੇ ਨਾ 
ਵਖਾਣੀਐ / ਏਕੇ ਨ ਹਕਮ ਹੈ ਨਾਨਕ ਅੰਤਿਗਾ/ਰ ਦੀਆ 
ਝੜਾ/ਇ ਜਉ / (ਗੁ ਗੁੰ.72)। ਇਹ ਪਾਰਸ ਪੱਥਰ ਵਰਗੀ 
ਹੈ ਜਿਸ ਦੀ ਛੋਹ ਨਾਲ ਮਨਮੁਖ ਰੂਪੀ ਲੋਹਾ ਗੁਰਮੁਖ ਰੂਪੀ 
ਸੋਨਾ ਬਣ ਜਾਂਦਾ ਹੈ-੫ਾਗਸ਼ ਭਟ ਕੰਚਨ ਧਾਤ ਹੋਈ 
#਼ਤਸੰਗ/ਤਾ ਕਾ ਵਡਿਆਈ /(ਗੁ ਰੀ .505)। ਸਤਿਸੈਗਤਿ 
ਰਾਹੀਂ ਸਮਾਜਿਕ ਸਦਭਾਵਨਾ ਦੀ ਰੁਚੀ ਪੈਦਾ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। 
ਹਰ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ ਵੈਰ-ਵਿਰੋਧ ਅਤੇ ਦੁਅੰਦ ਖ਼ਤਮ ਹੋ ਜਾਂਦੇ 
ਹਨ। ਫਿਰ ਨ ਕੋਈ ਵੈਰੀ ਅਤੇ ਨ ਹੀ ਬੇਗਾਨਾ ਰਹਿ ਜਾਂਦਾ 
ਹੈ। ਸਾਰਿਆਂ ਨਾਲ ਸੁਖਾਤਮਕ ਸੈਪਰਕ ਕਾਇਮ ਹੋ ਜਾਂਦਾ 
ਹੈ-/ਲਿਸ਼ਾਨ ਗਈ ਸਭਾ ਤਾ/ਤਾ ਪਰਾਈ? / ਜਥ ਤੇ ਸ਼ਾਹ ਸੰਗ/ਤਿ 
ਮਹਿ ਪਾਈ/ ਨਾ ਕੋ ਬੈਠੀ ਨਹੀਂ /ਝਿਗਾਨਾ ਸ਼ਗਲ ਸੰਗਿ ਹਮ 
ਨਾਉ ਬਨੇ ਆਈ/ (ਗੁ.ਗੰ. 1299)। ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ 
ਗੁਰਮਤਿ ਵਿਚ ਭਗਤੀ ਦੇ ਜਿਸ ਪ੍ਰੇਮ ਦਾ ਸਰੂਪ ਚਿਤਰਿਆ 
ਗਿਆ ਹੈ। ਸਤਿਸੈਗਤਿ ਉਸ ਵਿਚ ਸਮਾਜਿਕ ਸਮ-ਚੇਤਨਾ 
ਦੀ ਭਾਵਨਾ ਦਾ ਵਿਕਾਸ ਕਰਦੀ ਹੈ। 

ਭਾਉ - ਪ੍ਰੇਮ ਨਾਲ ਵਿਗਸੇ , ਗੁਰੂ ਦੁਆਰਾ ਪਥ- 
ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਭਉ (ਭੈ) ਨੂੰ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ 
ਮਹੱਤਵ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਇਸ ਦਾ ਕਾਰਣ ਇਹ ਹੈ ਕਿ 
ਗੁਰਮਤਿ-ਭਗਤੀ ਵਿਚ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਜਿਸ ਭਾਉ (ਪੇਮ) 
ਨੂੰ ਭਗਤੀ ਦਾ ਕੇਂਦਰ-ਬਿੰਦੂ ਮੰਨਿਆ ਗਿਆ ਹੈ, ਉਸ ਨਾਲ 
“ਭਉ” ਦਾ ਡੂੰਘਾ ਸੈਬੈਧ ਹੈ। ਇਹ ਦੋਵੇ ਪਰਸਪਰ ਸੈਬੈਧਿਤ 
ਅਤੇ ਇਕ ਦੂਜੇ ਦੇ ਪੂਰਕ ਹਨ। ਈਸ਼ਵਰੀ “ਭਉ” ਤੋ' ਬਿਨਾ 
“ਭਾਉ” ਦੀ ਕਲਪਨਾ ਤਕ ਨਹੀਂ ਕੀਤੀ ਜਾ ਸਕਦੀ। ਜਿਸ 
ਦੇ ਮਨ ਵਿਚ ਭਉ ਹੋਵੇਗਾ, ਉਹੀ ਭਾਉ (ਪ੍ਰੇਮ) ਨੂੰ ਆਪਣੇ 
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ਅੰਦਰ ਵਸਾ ਸਕਦਾ ਹੈ- ਨਾਨਕ ਜਿਨ ਆਨੇ ਭਉ /ਤਿੰਨਹਾ 
ਮਨ ਭਾਉਂ / ਪਰਮਾਤਮਾ ਰੂਪੀ ਪਤੀ ਨੂੰ ਪ੍ਸੈਨ ਜਾਂ ਆਪਣੇ 
ਅਨੁਕੂਲ ਕਰਨ ਲਈ ਜਿਥੇ ਭਾਵ (ਪ੍ਰੇਮ) ਦੀ ਲੋੜ ਹੈ, ਉਥੇ 
ਉਤਨੀ ਹੀ ਭੈ (ਭਉ) ਦੀ ਵੀ ਲੋੜ ਹੈ--ਡੰ ਕੰਆ ਦੇਹ 


ਸ਼ਲਾਈਆ ਨੰਣ ਭਾਵ ਕਾ ਕਹੈ ਸੀਗਾਰੋਂ / ਤਾ ਸੰਹਾਗੰਣਿ 


ਜਾਣਨ ਲਾਗਾ ਜਾ ਸ੍ਹ` ਧਰੇ ਪਆਠੋਂ / (ਗੁ ਗੰੰ.722)। 
ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ “ਭਉ” ਦੋ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦਾ ਮੰਨਿਆ 
ਗਿਆ ਹੈ। ਇਹ ਦੁਨਿਆਵੀ ਭਉ ਹੈ ਅਤੇ ਦੂਜਾ 
ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਭਉ।ਦੁਨੀਆਵੀ ਭਉ ਸੈਸਾਰਿਕ ਖ਼ਤਰਿਆਂ, 
ਦੁਖਾਂ ਤੋਂ ਉਤਪੰਨ ਹੁੰਦਾ ਹੈ, ਪਰਾਸ਼ਰੀਰਿਕ ਸ਼ਕਤੀਆਂ ਜਿਵੇਂ 
ਕਾਲ, ਜਮ ਆਦਿ ਦਾ ਭਉ ਵੀ ਦੁਨਿਆਵੀ ਭਉ ਦੇ 
ਅੰਤਰਗਤ ਹੈ। ਇਸ ਨੂੰ “ਸਾਧਾਰਣ ਭਉ” ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 
“ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਭਉ” ਦਾ ਸੈਬੈਧ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਹੁਕਮ 
ਨਾਲ ਹੈ, ਰਜ਼ਾ ਜਾਂ ਭਾਣੇ ਨੂੰ ਮੰਨਣ ਨਾਲ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚ 
ਆਤਮਿਕ ਤੁੱਛਤਾ ਅਤੇ ਦੋਸ਼ਾਂ ਕਰਕੇ ਹੀਨਤਾ ਦੀ ਭਾਵਨਾ 
ਦਾ ਸਥਾਨ ਵੀ ਹੈ। ਇਸ ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਰਾਮਦਾਸ ਨੇ “ਨਿਰਮਲ 
ਭਉ” ਦਾ ਨਾਂ ਦਿੱਤਾ ਹੈ- ਨਿਗਲ ਭਉ ਪਇਆ ਗਰ 
ਗੁਣ ਗਾਇਆ ਹਰੈ ਵੇਧੈ ਰਾਮ ਹਦੂਰੇ /(ਗੁਰੀ੍‌.773- 74)। 
ਇਸ ਭਉ ਦੀ ਅਵਸਥਾ ਵਿਚ ਕਿਸੇ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ ਖ਼ਤਰੇ ਦਾ 
ਅਨੁਭਵ ਨਹੀਂ ਹੁੰਦਾ, ਸਗੋਂ ਦੁਨਿਆਵੀ ਖ਼ਤਰਿਆਂ ਤੋਂ 
ਮੁਕਤ ਅਜਿਹੀ ਬਲਵਾਨ ਸਰਪ੍ਰਸਤੀ ਮਹਿਸੂਸ ਹੁੰਦੀ ਹੈ ਕਿ 
ਉਸ ਨਾਲ ਹੋਰ ਕੋਈ ਭਉ ਬਾਕੀ ਨਹੀ ਰਹਿੰਦਾ ਅਤੇ ਇਸ 
ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਭਉ ਦੀ ਪਕੜ ਤੋਂ ਨਿਕਲਣ ਦੀ ਇੱਛਾ 
ਵੀ ਖ਼ਤਮ ਹੋ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। 
ਹੁਕਮ-ਰਜ਼ਾਈੰ ਚਲਣਾ - ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਭਉ 
ਨੂੰ ਅਪਣਾਉਣ ਵਾਲੀ ਗੁਰਮਤਿ ਭਗਤੀ-ਸਾਧਨਾ ਵਿਚ 
ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਹੁਕਮ ਅਤੇ ਰਜ਼ਾ ਜਾਂ ਭਾਣੇ ਨੂੰ ਮੰਨਣ ਉਤੇ 
ਉਚੇਚਾ ਬਲ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ 
ਮਾਇਆ ਜਾਂ ਅਵਿਦਿਆ ਦੁਆਰਾ ਸਿਰਜੀ “ਕੂੜ ਦੀ 
ਦੀਵਾਰ” ਨੂੰ ਤੋੜਨ ਲਈ “ਹੁਕਮ ਰਜਾਈ ਚਲਣਾ” ਦੀ 
ਗੱਲ ਕਹਿ ਕੇ ਸਿੱਧਾਂਤਿਕ ਮਾਨਤਾ ਸਥਾਪਿਤ ਕੀਤੀ ਹੈ 
ਕਿਉਂਕਿ ਹੁਕਮ ਰਜਾਈ ਜੌ ਚਲ ਸ਼ੋ ਪਵੈ ਖਜਾਨੰ। ਹੁਕਮ 
ਤੋਂ ਭਾਵ ਹੈ ਈਸ਼ਵਰੀ ਆਗਿਆ। ਇਸ ਦੇ ਵਿਆਖਿਆ- 
ਕਾਰਾਂ ਨੇ ਵਖਰੇ ਵਖਰੇ ਢੰਗ ਨਾਲ ਅਰਥ ਕੀਤੇ ਹਨ, ਪਰ 
ਸਭ ਹੀ ਇਸ ਨਿਰਣੇ ਉਤੋ ਪਹੁੰਚੇ ਹਨ ਕਿ “ਹੁਕਮ” 
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ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਉਹ ਸ਼ਕਤੀ ਹੈ ਜਿਸ ਨਾਲ ਉਹ ਸੈਸਾਰ 
ਦੀ ਉਤਪੱਤੀ, ਸਥਿਤੀ ਅਤੇ ਨਾਸ਼ ਕਰਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ 
ਦੇ ਹੁਕਮ ਦੀ ਪਾਲਨਾ ਨਾਲ ਮਨੁੱਖ ਸਚਿਆਰ ਬਣਦਾ ਹੈ। 
ਇਸ ਹੁਕਮ ਦਾ ਵਰਣਨ ਨਹੀਂ ਕੀਤਾ ਜਾ ਸਕਦਾ-- ਹੁਕਮ 
ਨ ਕਹਿਆ ਜਾਈਂ ਅਤੇ ਸਭ ਕੁਝ, ਸਾਰੀ ਸਿ੍‌ਸ਼ਟੀ, ਸਭ 
ਜੜ-ਚੇਤਨ ਇਸ ਹੁਕਮ ਦੀ ਪ੍ਰਭਾਵ-ਸੀਮਾ ਦੇ ਅੰਤਰਗਤ 
ਹਨ-- ਹੁਕਮੈ ਅੰਦਾਨੈ ਸਭੁ ਕੌ ਸ਼ਾਹਨਿ ਹਕਮ ਨ ਕੀਇ / ਹੁਕਮ 
ਅਤੇ ਹੁਕਮਆੰ (ਹੁਕਮ ਕਰਨ ਵਾਲਾ) ਵਿਚ ਕੋਈ ਤਾਤਵਿਕ 
ਅੰਤਰ ਨਹੀਂ ਹੈ। ਇਸ ਨੂੰ ਨਾਮ ਦਾ ਪ੍ਯਾਯ ਵੀ ਕਿਹਾ ਜਾ 
ਸਕਦਾ ਹੈ- ਏਕੋ ਨਾਮ ਹਕਮ ਹੈ ਨਾਨਕ ਸਤਿਗੁਰ ਦੀਆ 
ਬਝਾ/ਇ ਜਉ / ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ “ਨਾਮ-ਸਾਧਨਾ” ਅਤੇ “ਹੁਕਮ 
ਰਜਾਈ ਚਲਣਾ” ਸਮਾਨਾਂਤਰ ਪ੍ਰਕਾਰਜ ਹਨ। 

ਅਰਬੀ ਦੇ ਸ਼ਬਦ “ਰਜ਼ਾ” ਦਾ ਗੁਰਮਤਿ ਸਾਹਿਤ 
ਵਿਚ ਬੜਾ ਉੱਚਾ ਸਥਾਨ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ 
ਖ਼ੁਸ਼ੀ ਨੂੰ ਸਮੇਟਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਇਸ ਨਾਲ ਮਿਲਦਾ ਜੁਲਦਾ 
ਇਕ ਪੰਜਾਬੀ ਰੁਪਾਂਤਰ ਹੈ “ਭਾਣਾ”। ਇਸ ਦਾ ਵੀ ਅਰਥ 
ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਖ਼ੁਸ਼ੀ ਅਤੇ ਇੱਛਾ ਨਾਲ ਸੈਬੈਧ ਰਖਣਾ ਹੈ। 
ਇਹ ਦੋਵੇ' ਸ਼ਬਦ ਸਮਾਨਾਰਥਕ ਪ੍ਰਤੀਤ ਹੁੰਦੇ ਹਨ। ਹੁਕਮ, 
ਰਜ਼ਾ ਅਤੇ ਭਾਣਾ ਦਾ ਵੀ ਪਰਸਪਰ ਸੰਬੰਧ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਤਿੰਨਾਂ 
ਦਾ ਮੂਲ ਆਧਾਰ ਜਾਂ ਉਤਪੱਤੀ ਸਥਲ ਵਿਸ਼ੇ-ਆਲੈਬਨ 
(ਅਰਥਾਤ ਪਰਮਾਤਮਾ) ਨਾਲ ਹੈ ਅਤੇ ਮਨੁੱਖ ਇਨ੍ਹਾਂ ਲਈ 
“ਆਸ਼੍ਯ-ਆਲੈਬਨ” ਦੀ ਭੂਮਿਕਾ ਨਿਭਾਉਂਦਾ ਹੈ। ਜੋ ਵੀ 
ਹੈ, ਉਸ ਦੀ ਕ੍ਰਿਆ ਜਾਂ ਲਾਗੂ ਹੋਣ ਦੀ ਕਾਰਜ-ਸ਼ੀਲਤਾ 
ਮਨੁੱਖ ਵਿਚ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਹੁਕਮ ਦਾ ਰਜ਼ਾ ਅਤੇ ਭਾਣੇ ਨਾਲ 
ਕਾਰਣ-ਕਾਰਜ ਸੈਬਧ ਹੈ। ਕਾਰਣ ਕਾਰਜ ਦਾ ਰੂਪ ਧਾਰਦਾ 
ਹੋਇਆ ਅਨੁਸ਼ਾਸਨਿਕ ਵਿਧਾਨ ਨੂੰ ਸੈਪੰਨ ਕਰਦਾ ਹੈ- 
ਘਟਿ ਘਟਿ ਬੰਸਲਿ /ਨੈਰੰਤਨੇ ਰਹੀਆ ਚਾਲਨਹ ਸਤਿਗੁਰ 
ਭਾਏ / ਸ਼ਹਜੇ ਆਏ ਹੁਕਮ ਸਿਧਾਏ ਨਾਨਕ ਸ਼ਦਾ ਰਜਾਏ / 
(ਗੁ.ਰ੍‌.੭38)। 

ਵਾਨਿਤਾ ਅਤੰ ਆਤਮ-ਸ਼ਮਰਪਣ : ਹੁਕਮ- 
ਰਜਾਈ ਚਲ ਕੇ ਗੁਰਮਤਿ ਵਿਚਲੀ ਭਗਤੀ ਵਿਚ ਜਦੋ 
ਸਾਧਕ ਨੂੰ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਸਰਬ-ਵਿਆਪਕਤਾ, ਸਰਬ- 
ਸ਼ਕਤੀਮਾਨਤਾ, ਉਦਾਰਤਾ, ਦਿਆਲਤਾ ਜਾਂ ਮਹਾਨਤਾ ਦਾ 
ਅਨੁਭਵ ਅਥਵਾ ਗਿਆਨ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਤਾਂ ਇਕ ਪਾਸੇ 
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ਉਸ ਨੂੰ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਮਹਾਨਤਾ ਅਤੇ ਦੂਜੇ ਪਾਸੇ ਆਪਣੀ 
ਤੁੱਛਤਾ ਦਾ ਸਹੀ ਬੋਧ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਆਪਣੀ ਅਸਮਰਥਤਾ ਦਾ 
ਅਹਿਸਾਸ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਉਸ ਨੂੰ ਸਭ ਕੁਝ ਤੁੱਛ ਜਿਹਾ ਮਹਿਸੂਸ 
ਹੋਣ ਲਗਦਾ ਹੈ। ਉਸ ਦੇ ਅੰਦਰੋ' ਇਹ ਗੱਲ ਫੁਟ ਕੇ 
ਨਿਕਲਦੀ ਹੈ--ਬਾਲਾ # ਕਾਚੀਲ ਕਾਚਓਂ ਮਆੰਤਹੀਨ /... 
ਆਵਗ/ਣ ਸ਼ਭਰ ਗੁਣ ਨਹ /ਝਨ ਗੁਣ /ਕੇਓਂ ਘਨ ਜਾਉ / 
(ਗੁ.ਰੰ.1010); ਬਾਬਾ ਮੈ ਕਰਮਗੀਣ ਕੂੜਿਆਰ/ ਨਾਮੁ 
ਨ ਪਇਆ ਤੌਰਾ ਅੰਹਾ ਭਗ/# ਭੂਲਾ ਮਨ ਮਰਾ/ (ਗੁ .ਗੀ੍‌. 
989)। ਇਸ ਦੇ ਉਲਟ ਹਠ ਦੀ ਭਾਵਨਾ ਹੈ। ਹਠ ਹਉਮੈ 
ਨੂੰ ਜਨਮ ਦਿੰਦਾ ਹੈ। ਹਉਮੈ ਦੇ ਖ਼ਤਮ ਹੋਣ ਤੋਂ ਬਾਦ 
ਨਿਮਰਤਾ ਆਉਂਦੀ ਹੈ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ ਗੁਰੂ 
ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚਲੀ ਭਗਤੀ ਵਿਚ ਹਉਮੈ ਦਾ ਕੋਈ ਸਥਾਨ 
ਨਹੀਂ, ਕਿਉਂਕਿ ਹਉਮੈ ਦੇ ਵਿਨਾਸ਼ ਤੋਂ ਬਾਦ ਹੀ ਸਦ-ਬੁੱਧੀ 
ਉਪਜਦੀ ਹੈ। ਦੋਹਾਂ ਦਾ ਪਰਸਪਰ ਵਿਰੋਧ ਹੈ। ਹਉਮੈ ਘਿਰਣਾ 
ਦੀ ਉਤਪਾਦਕ ਹੈ। ਇਸ ਦੇ ਖ਼ਤਮ ਹੋਣ 'ਤੇ ਦੀਨਤਾ ਦਾ 
ਭਾਵ ਪ੍ਰਸਫੁਟਿਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। 

ਦੀਨਤਾ ਦੀ ਭਾਵਨਾ ਤੌ ਬਾਦ ਆਤਮ- 
ਸਮਰਪਣ ਦੀ ਦਸ਼ਾ ਪੈਦਾ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਸਾਧਕ ਸੈਸਾਰ ਦੇ ਸਾਰੇ 
ਸੈਬੰਧਾਂ, ਲੋਭਾਂ, ਸਮਰਥਤਾਵਾਂ ਨੂੰ ਛਡ-ਛਡਾ ਕੇ ਪਰਮਾਤਮਾ 
ਦੇ ਦੁਆਰ ਉਤੇ ਡਿਗ ਪੈਂਦਾ ਹੈ। ਉਸ ਨੂੰ ਪਰਮ-ਸੱਤਾ ਤੋਂ 
ਬਿਨਾ ਹੋਰ ਸਹਾਰਾ ਨਹੀਂ ਲਭਦਾ, ਕਿਉਂਕਿ ਅਜਿਹੀ ਕੋਈ 


ਹੋਰ ਸੱਤਾ ਹੈ ਹੀ ਨਹੀਂ, ਜਿਸ ਦੇ ਦੁਆਰ ਉਤੇ ਜਾ ਕੇ 


ਡਿਗਿਆ ਜਾਏ-ਚਾਣੇ ਕੰਡਾ ਢੂਢੀਆ ਕੌ ਨੰਘੰ ਮਡਾ/ 
ਜੇ ਤੁਧ ਭਾਵੈ ਸਾਹਿਬਾ ਤੂੰ # ਹਉਂ ਤੰਡਾ/ ਦਰ ਬਡਾ ਮੈ 
ਨਨਿਪ ਕੋ ਕੰ ਕਲੀ ਸ਼ਲਾਮ / /ਹਕੋ ਐਡਾ ਤੂ ਧਣੀ ਸ਼ਾਚਾ 
ਮਾਖੈ' ਨਾਮ / (ਗੁ ਗੰ .418)। 

ਆਤਮ-ਸਮਰਪਣ ਨੂੰ ਹੀ 'ਸ਼ਰਣਾਗਤਿ” ਦੀ 
ਸਥਿਤੀ ਕਿਹਾ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਸੈਸਾਰ ਤੋਂ ਉਹੀ ਉਬਰ 
ਸਕਦਾ ਹੈ ਜੋ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਸ਼ਰਣ ਵਿਚ ਜਾਂਦਾ ਹੈ-- 
ਡੁਮੂਨੰ ਸ਼ਗਣਿ ਪਠੇ ੫/ਤਿ ਰਾਹ ਸ਼ਾਦ /ਮਲੰ ਲੇਂਪਾਲਾ/ 
(ਗੁ.ਗ੍ੰ.1274) । ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ ਗੁਰਮਤਿ-ਭਗਤੀ ਦੀ 
ਸੰਪੰਨਤਾ ਲਈ ਸਾਧਕ ਦੀ ਦੀਨਤਾ ਅਤੇ ਆਤਮ- 
ਸਮਰਪਣ ਆਵੱਸ਼ਕ ਤੱਤ੍ਰ ਹਨ। 

ਮੰਨ ਆਰਨਾ : ਆਤਮ ਸਮਰਪਣ ਤੋਂ ਬਾਦ ਮਨ 
ਨੂੰ ਇਕਾਗਰ ਕਰਨਾ ਜ਼ਰੂਰੀ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਸੇ ਲਈ 
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ਸਥਾਨ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਨੈ ਜੀਤ ਜਡ ਜੀਤ ਕਹਿ ਕੇ 
ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਇਸ ਸੈਬੋਧ ਵਿਚ ਆਪਣੀ 
ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਮਾਨਤਾ ਸਪੱਸ਼ਟ ਕੀਤੀ ਹੈ। ਮਨ ਦੇ ਸਰੂਪ 
ਨੂੰ ਵਿਚਾਰਦਿਆਂ ਸਥਾਪਨਾ ਕੀਤੀ ਗਈ ਹੈ ਕਿ ਸ਼ਰੀਰ 
ਰੂਪੀ ਬ੍ਿਛ ਉਤੇ ਮਨ ਰੂਪੀ ਪੰਛੀ ਬੈਠਾ ਹੈ ਅਤੇ ਗਿਆਨ 
ਇੰਦੀਆਂ ਰੂਪੀ ਪੰਜ ਹੋਰ ਪੰਛੀ ਵੀ ਬੈਠੇ ਹਨ। ਜਦ ਉਹ 
ਪੰਜ ਪੰਛੀ ਮਨ ਰੂਪੀ ਪੰਛੀ ਦੇ ਪ੍ਰਭਾਵ ਅਧੀਨ ਕਰਮ-ਤੱਤ੍ਰ 
ਨੂੰ ਚੁਗਦੇ ਹਨ, ਅਰਥਾਤ ਗਿਆਨ ਇੰਦੀਆਂ ਮਨ ਦੇ ਵਸ 
ਵਿਚ ਰਹਿ ਕੇ ਹਰਿ-ਭਗਤੀ ਵਿਚ ਲੀਨ ਰਹਿੰਦੀਆਂ ਹਨ, 
ਤਾਂ ਸੈਸਾਰਿਕ ਬੈਧਨਾਂ ਤੋਂ ਮੁਕਤ ਰਹਿੰਦੀਆਂ ਹਨ। ਪਰ ਜਦੋ 
ਇੰਦੀਆਂ ਰੁਪੀ ਪੰਛੀ ਵਿਕੇਂਦ੍ਰਿਤ ਹੋ ਕੇ ਵਿਸ਼ੇ-ਵਾਸਨਾ ਦੇ 
ਆਕਰਸ਼ਕ ਅਤੇ ਸੁੰਦਰ ਚੋਗੇ ਨੂੰ ਚੁਗਦੇ ਹਨ, ਤਾਂ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ 
ਖੰਭ ਟੁਟ ਜਾਂਦੇ ਹਨ ਅਤੇ ਉਹ ਬੈਧਨਾਂ ਵਿਚ ਫਸ ਜਾਂਦੇ 
ਹਨ- ਤਰਵਰ ਕਾਇਆ ਪੀ੪ ਅਨੂ ਤਰਵਾ/ਨ ਪੰਖੀ ਪੰਚ/ 
ਤਤ ਚਗ/ਨ /ਮ/ਲਿ ਏਕਸ਼ੇ ਤਿਨ ਕਓਂ ਫਾਸ਼ ਨ ਠੰਚ/ ਓੰਡਾਹਿ 
ਡ ਬੋਗਹਾਲ ਬੋਗੁਾਲੇ ਤਾਕ/ਹਿ ਚੋਗ ਘਟ?/ ੫੪' ਤੁਟੋ ਫਾਗਾੰ 
ਪੜੀ %ਵਗੁ/ਟਿ ਭੀੜ ਝਣ?/ (ਗੁ ਗ੍ਰੰ.934)। ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ 
ਕਿ ਬੰਧਨ ਦਾ ਕਾਰਣ ਮਨੋਵਿੱਤੀਆਂ ਦਾ ਵਿਕੇਂਦ੍ਤਿ ਹੋਣਾ 
ਹੈ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਸਾਧਨਾ ਦੀ ਸਫਲਤਾ ਬਹੁਤ 
ਕੁਝ ਮਨ ਦੀ ਸਥਿਰਤਾ ਉਤੇ ਨਿਰਭਰ ਕਰਦੀ ਹੈ। 

ਮਨ ਦੇ ਆਮ ਤੌਰ `ਤੇ ਦੋ ਰੂਪ ਮੰਨੇ ਗਏ ਹਨ। 
ਇਕ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਮਈ ਮਨ ਅਤੇ ਦੂਜਾ ਅੰਧਕਾਰਮਈ ਮਨ। 
ਗੁਰਮੁਖ ਵਿਅਕਤੀ ਦਾ ਮਨ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਮਈ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਕਿਉਂਕਿ 
ਉਹ ਜੋਤਿ ਸਰੂਪ ਪਰਮਾਤਾਮ ਦੀ ਜੋਤਿ ਨਾਲ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਿਤ 
ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਮਨ ਦਾ ਇਹ ਵਾਸਨਾ-ਮੁਕਤ ਰੂਪ ਹੈ। ਮਨ ਦਾ 
ਦੂਜਾ ਰੂਪ ਹੈ ਅੰਧਕਾਰਮਈ। ਇਹ ਮਨ ਦਾ ਹੀਨ ਪੱਖ ਹੈ। 
ਅਵਿਦਿਆ (ਮਾਇਆ) ਦੇ ਅਧੀਨ ਇਹ ਮਨ ਵਾਸਨਾਮਈ 
ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਸੈਸਾਰਿਕਤਾ ਵਿਚ ਖਚਿਤ ਹੋ ਕੇ ਆਪਣੇ 
ਮੂਲ ਸਰੋਤ ਨੂੰ ਭੁਲ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ ਮਨ ਵਾਲਾ 
ਮਨੁੱਖ “ਮਨਮੁਖ” ਹੈ। ਅੰਧਕਾਰਮਈ ਮਨ ਨੂੰ ਸਮਝਾਉਣ ਲਈ 
ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੇ ਉਪਦੇਸ਼ ਬੜੇ ਪ੍ਰਭਾਵਸ਼ਾਲੀ ਹਨ। ਅੰਧਕਾਰ 
ਨੂੰ ਖ਼ਤਮ ਕਰਕੇ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਿਤ ਮਾਰਗ ਉਤੇ ਚਲਣ ਨਾਲ ਹੀ 
ਭਗਤੀ ਵਿਚ ਸਫਲਤਾ ਮਿਲਦੀ ਹੈ। 


ਕੇ. 
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ਬਾਦ ਭਗਤੀ ਦੀ ਕਾਰਵਾਈ ਸ਼ੁਰੂ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਸਭ ਤੋ ਪਹਿਲਾਂ 
ਕੀਰਤਨ ਦੀ ਸਥਿਤੀ ਹੈ।“ਕੀਰਤਨ” ਤੋਂ ਭਾਵ ਹੈ ਭਗਵਾਨ 
ਦੇ ਗੁਣਾਂ ਦੇ ਮਹਾਤਮ ਜਾਂ ਯਸ਼ ਦਾ ਗਾਇਨ ਕਰਨਾ। 
ਗੁਰਮਤਿ-ਭਗਤੀ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਤੋ' ਹੀ ਇਸ 
ਦੀ ਹਰਿ-ਭਗਤੀ ਵਿਚ ਲੋੜ ਦੀ ਘੋਸ਼ਣਾ ਕੀਤੀ ਗਈ ਹੈ, 
ਕਿਉਂਕਿ ਹ/ਨ /ਦਿਨ ਠੈਨੇ ਕੀਰਤਨ ਗਾਈਆ/ ਬਹਿ ਨ 
ਜੌਨ ਪਾਈ# / (ਗੁ ਗੰ .624)। “ਜਪੁਜੀ” ਵਿਚ ਕੀਰਤਨ 
ਗਿਆ ਹੈ। ਸਚ ਤਾਂ ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ 
ਅਤੇ ਹੋਰ ਗੁਰੁ ਸਾਹਿਬਾਨ ਨੇ ਕੀਰਤਨ ਦੇ ਮਹੱਤਵ ਨੂੰ ਕੇਵਲ 
ਸਵੀਕਾਰ ਹੀ ਨਹੀਂ ਕੀਤਾ, ਸਗੋ ਅਮਲੀ ਤੌਰ 'ਤੇ ਕੀਰਤਨ 
ਨੂੰ ਜੀਵਿਆ ਹੈ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਸਾਰੀ ਬਾਣੀ ਰਾਗ-ਬੱਧ ਹੈ। 
ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਗੁਰਮਤਿ-ਭਗਤੀ ਵਿਚ ਕੀਰਤਨ ਦਾ ਸਥਾਨ 
ਬੁਨਿਆਦੀ ਹੈ। ਇਹ ਕੀਰਤਨ /ਨਰਮੰਲਕ ਹੀਰਾ ਅਤੇ 
ਆਨੰਦ ਗੁਣਾ ਗਗੀਰਾ ਹੈ। 

“ਕੀਰਤਨ? ਤੋ ਬਾਦ 'ਸ਼ਵਣ” ਦੀ ਸਥਿਤੀ ਹੈ। 
'ਸ਼ਵਣ” ਦਾ ਅਰਥ ਹੈ ਸੁਣਨਾ। ਇਸ ਪ੍ਕਰਣ ਵਿਚ 'ਸ਼ਰਵਣ” 
ਤੋਂ ਅਭਿਪ੍ਰਾਯ ਹੈ “ਹਰਿ ਜਸ ਸੁਣਨਾ”। “ਜਪੁਜੀ” ਵਿਚ ਇਸ 
ਦੇ ਮਹੱਤਵ ਨੂੰ ਸਪੱਸ਼ਟ ਕਰਨ ਲਈ ਚਾਰ ਪਉੜੀਆਂ ਦੀ 
ਰਚਨਾ ਹੋਈ ਹੈ। ਸ਼ਣਿਆ ਅਨਿਆਂ ਮਨ ਕੀਤਾ ਭਾਉਂ ਕਥਨ 
ਦੁਆਰਾ ਗੁਰਮਤਿ ਪ੍ਰਮ-ਭਗਤੀ ਵਿਚ ਸ਼੍ਵਣ ਅਤੇ ਮਨਨ 
ਦੀ ਬਹੁਤ ਲੋੜ ਦਰਸਾਈ ਗਈ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ 
ਉਨ੍ਹਾਂ ਸਾਧਕਾਂ ਤੋ ਬਲਿਹਾਰੇ ਜਾਂਦੇ ਹਨ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਪ੍ਰਭੂ ਦਾ 
ਯਸ਼ ਆਪਣੇ ਕੰਨਾਂ ਨਾਲ ਸ਼੍ਵਣ ਕੀਤਾ ਹੈ-/ਤਨ ਘੰੱਲਿ 
ਘਸਾਈੰ /ਜਿਨ ਪਭ ਸੁਵਣਾ ਸ਼ਣਿਆ ਰਾਮ /(ਗੁ ਰੀ .577)। 

'ਸ਼੍ਵਣ” ਤੋ ਬਾਦ “ਮਨਨ” ਉਤੇ ਬਲ ਦਿੱਤਾ 
ਗਿਆ ਹੈ। “ਮਨਨ” ਤੋਂ ਭਾਵ ਹੈ ਚਿੰਤਨ। ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ 
ਯਸ਼ ਨੂੰ ਨਿਰਾ ਸੁਣਨਾ ਹੀ ਨਹੀਂ, ਉਸ ਨੂੰ ਵਿਚਾਰਨਾ ਵੀ 
ਹੈ। ਵਿਚਾਰਨ ਜਾਂ ਚਿੰਤਨ ਕਰਨ ਤੋ ਭਾਵ “ਮਨਨ” ਹੀ ਹੈ। 
ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਮਨਨ ਦੀ ਮਹੱਤਵ-ਸਥਾਪਨਾ 
ਲਈ “ਜਪੁਜੀ” ਵਿਚ ਚਾਰ ਪਉੜੀਆਂ ਰਚੀਆਂ ਹਨ। ਮਨਨ 
ਕਰਨ ਵਾਲੇ ਦੀ ਅਵਸਥਾ ਵਰਣਨ ਤੋਂ ਪਰੇ ਹੈ ਅਤੇ ਜੋ 
ਕੋਈ ਹਠ-ਪੂਰਵਕ ਉਸ ਅਵਸਥਾ ਦਾ ਵਰਣਨ ਕਰਦਾ ਹੈ, 
ਉਹ ਆਪਣੀ ਅਸਮਰਥਾ ਕਾਰਣ ਬਾਦ ਵਿਚ ਪਛਤਾਉਂਦਾ 
ਹੈ।ਸ਼੍ਵਣ ਅਤੇ ਮਨਨ ਦਾ ਪਰਸਪਰ ਸੈਬੈਧ ਕਰਮਕ ਹੈ। ਗੁਰੂ 
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ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਨੇ ਸ਼੍ਵਣ ਤੋਂ ਬਾਦ ਮਨਨ ਕਰਨ ਵਾਲੇ 
ਸਾਧਕ ਦਾ ਨਿਵਾਸ ਸੱਚੀ ਦਰਗਾਹ ਵਿਚ ਹੋਣਾ ਦਸਿਆ 
ਹੈ-ਜਿਨਾੀ ਸੱਟ ਕੈ #ਨਿਆ ਤਿਨਾ ਨਿਜ ਘਨ ਵਾਸ / 
(ਗੁਰੀ .27)। ਰਚ 
ਨਾਮ-ਸੈਮਰਨ - ਕੀਰਤਨ, ਸ਼੍ਵਣ ਅਤੇ ਮਨਨ 
ਦੀ ਤੌ ਵੇਣੀ ਪਾਰ ਕਰਨ ਉਪਰੈਤ ਨਾਮ-ਸਿਮਰਨ ਦੇ 
ਅਭਿਆਸ ਦਾ ਸਥਾਨ ਹੈ।“ਨਾਮ” ਤੋਂ ਭਾਵ ਹੈ ਕਿਸੇ ਵਸਤੂ , 
ਸਥਾਨ ਜਾਂ ਵਿਅਕਤੀ ਦੀ ਜਾਣਕਾਰੀ ਲਈ ਵਰਤਿਆ 
ਗਿਆ ਸ਼ਬਦ-ਚਿੰਨ੍ਹ । ਇਸ ਸ਼ਾਬਦਿਕ ਚਿੰਨ੍ਹ-ਪਰੋਪਰਾ ਵਿਚ 
ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਵੀ ਕਈ ਨਾਮ ਕਲਪੇ ਗਏ ਹਨ। ਮੱਧ-ਯੁਰ. 
ਦੇ ਸੈਤਾਂ, ਭਗਤਾਂ ਨੇ “ਨਾਮ” ਨੂੰ “ਨਾਮੀ” ਦਾ ਵਾਚਕ ਮੰਨ 
ਗਿਆ ਹੈ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਨਾਮ ਨਾਮੀ ਦਾ ਸ਼ਬਦ-ਪ੍ਰਤੀਕ ਬਣ 
ਗਿਆ ਹੈ। ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਨਾਮੀ (ਪਰਮਾਤਮਾ) ਦੀਆਂ 
ਸਾਰੀਆਂ ਸ਼ਕਤੀਆਂ, ਸਮਰਥਤਾਵਾਂ ਅਤੇ ਗੁਣਾਂ ਦਾ 
ਆਰੋਪਣ ਨਾਮ ਉਪਰ ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਅਸਲ ਵਿਚ, 
ਨਾਮ ਪਰਮ-ਤੱਤ੍ਰ ਦੀਆਂ ਸੈਪੂਰਣ ਸਮਰਥਤਾਵਾਂ ਦਾ 
ਘਣੀਭੂਤ ਰੂਪ ਹੈ। ਨਾਮ ਦੀ ਉਤਪੱਤੀ ਵੀ ਨਾਮੀ ਦੁਆਰਾ 
ਮੰਨੀ ਗਈ ਹੈ- ਆਪਨੀ ਆਪ ਸ਼ਜਿਉ ਆਪੀਨੂੰ ਗੱਚਓ 
ਨਾਓਉਂ/ਇਹ ਨਾਮ ਅਦ੍ਿਸ਼ਟ, ਅਗੋਚਰ, ਅਪਾਰ ਅਤੇ ਅਤਿ 
ਮਧੁਰ ਹੈ-ਆੰਦਿਸ਼ਟ ਅਗੋਚਰ ਨਾਨ ਅਪਾਰਾ/ ਆਤੇ' ਲੂ 
ਮੀਠਾ ਨਾਮ /0ਆਰਾ/ (ਗੁਰੀ .1041-42)। 

ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਨਾਮ-ਸਾਧਨਾ ਦੀ ਪ੍ਰਕ੍ਰਿਆ ਨੂੰ 
“ਸਿਮਰਨ” ਕਿਹਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਨਾਮ-ਸਾਧਨਾ ਰਾਹੀਂ 
ਮਨੋਵਿੱਤੀਆਂ ਨੂੰ ਈਸ਼ਵਰ ਵਲ ਮੋੜਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਸ 
ਨਾਲ ਅੰਦਰ ਦੀ ਮੈਲ ਕਟਦੀ ਹੈ , ਹੈਕਾਰ ਦਾ ਵਿਨਾਸ਼ ਹੁੰਦਾ 
ਹੈ। ਇਸ ਦੀ ਮਹਿਮਾ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਸਾਰੀ ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ 
ਹੋਈ ਹੈ ਕਿਉਂਕਿ ਇਸ ਸਾਧਨਾ ਦਾ ਇਕ ਕਿਣਕਾ ਵੀ 
ਅਸੈਖ ਪਾਪਾਂ ਨੂੰ ਨਸ਼ਟ ਕਰ ਦਿੰਦਾ ਹੈ--ਕਟੇ ਪਾ੫ ਅਸੰਥ 
ਨਾਵੈ ਇਕਾ ਕਣ/ਜੇ ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਚਿਤਰਿਤ ਨਾਮ ਦੇ 
ਜਾਏ ਤਾਂ ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੰਦਾ ਹੈ ਕਿ ਅਕਥਨੀਯ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦਾ 
ਵਾਚਕ ਹੋਣ ਕਾਰਣ ਨਾਮ ਵੀ ਅਕਥਨੀਯ, ਅਵਰਣਨੀਯ 
ਅਤੇ ਅਮੋਲਕ ਹੈ। ਇਸ ਦਾ ਭੇਦ ਨਹੀਂ ਪਾਇਆ ਜਾ 
ਸਕਦਾ। ਕਲਿਯੁਗ ਵਿਚ ਇਹ ਸਰਬ ਸ੍ਰੇਸ਼ਠ ਸਾਧਨਾ-ਵਿਧੀ 
ਹੈ। ਇਸ ਰਾਹੀਂ ਹੀ ਭਵਸਾਗਰ ਤਰਿਆ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ 
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ਅਤੇ ਆਵਾਗਵਣ ਦਾ ਚੱਕਰ ਸਮਾਪਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਇਹ 
ਸੱਚੀ ਦਰਗਾਹ ਵਿਚ ਪ੍ਰਤਿਸ਼ਠਾ ਅਤੇ ਪ੍ਰਮਾਣਿਕਤਾ ਪ੍ਰਾਪਤ 
ਕਰਾਉਣ ਵਾਲਾ ਅਮਰ ਪਦਾਰਥ ਹੈ। ਗੁਰਮਤਿ-ਭਗਤੀ 
ਵਿਚ ਨਾਮ-ਸਿਮਰਨ ਰੀੜ੍ਹ ਦੀ ਹੱਡੀ ਦੀ ਭੂ ਮਿਕਾ 
ਨਿਭਾਉਂਦਾ ਹੈ। 
ਲਾ/ਤ-੫ਗੰਤ ਦਾ /ਨੈਖੋਂਧ . ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ 
ਦੀ ਭਗਤੀ-ਸਾਧਨਾ ਵਿਚ ਜਾਤਿ ਭੇਦ-ਭਾਵ ਨੂੰ ਕੋਈ 
ਸਥਾਨ ਨਹੀਂ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ, ਕਿਉਂਕਿ ਇਹ ਭਾਵ/ਪ੍ਰੇਮ 
ਦੀ ਬੁਨਿਆਦ ਨੂੰ ਹੀ ਹਿਲਾ ਦਿੰਦਾ ਹੈ। ਜਾਤਿ ਸੈਬੈਧੀ 
ਹੰਕਾਰ ਵਿਅਰਥ ਹੈ। ਸਾਰੇ ਜੀਵ (ਮਨੁੱਖ) ਇਕੋ ਪਰਮਾਤਮਾ 
ਦੀ ਛੱਤਰ-ਛਾਇਆ ਵਿਚ ਪਲਦੇ ਹਨ। ਜੇ ਜਾਤਿ ਦੀ 
ਤਾਂ ਬੜਾ ਅਨੁਚਿਤ ਹੈ। ਕਿਉਕਿ ਵੱਡਾ ਜਾਤਿ ਕਰਕੇ ਨਹੀਂ, 


ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਦੁਆਰ ਉਤੇ ਪ੍ਰਤਿਸ਼ਠਾ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰਨ ਨਾਲ 


ਬਣਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ-ਫਕੜ ਜਾਤਾ ਫਕੜ ਨਾਓਂ / ਸ਼ਭਨਾ 
ਜੀਆ /ਇਕਾ ਛਾਓਉ/ ਆਪਹ ਲੰ ਕੇ ਭਲਾ ਕਹਾਏ / ਨਾਨਕਾ 
ਤਾ ਪਰ ਜਾਧੰ ਜਾ ਪਤ ਲੰਥੰ ਆਏ / (ਗੁ ਗੰ .੪3)। 

ਜਾਤਿ ਭੇਦ-ਭਾਵ ਦੇ ਖੰਡਨ ਪ੍ਰਤਿ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ 
ਦੀ ਮੱਧ-ਯੁਗ ਦੇ ਸੰਤਾਂ, ਭਗਤਾਂ ਤੋਂ ਵਿਸ਼ਿਸ਼ਟਤਾ ਇਹ ਹੈ 
ਕਿ ਤਥਾ-ਕਥਿਤ ਉੱਚੀ ਕੁਲ ਨਾਲ ਸੰਬੰਧ ਰਖਣ ਦੇ 
ਬਾਵਜੂਦ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਜਾਤਿ-ਭੇਦ ਭਾਵ ਦਾ ਦ੍ਰਿੜ੍ਹਤਾ ਨਾਲ 
ਵਿਰੋਧ ਕੀਤਾ ਸੀ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਅਜਿਹਾ ਚਿੜ੍ਣ 
ਕੇਵਲ ਲੋਕ-ਕਲਿਆਣਕਾਰੀ ਭਾਵਨਾ ਅਧੀਨ ਮਜ਼ਲੂਮਾਂ 
ਅਤੇ ਮਿਧੇ ਹੋਏ ਦਲਿਤਾਂ ਨੂੰ ਉਠਾ ਕੇ ਸਮਾਜ ਵਿਚ ਸਮਾਨ 
ਮਾਨ-ਪ੍ਤਿਸ਼ਠਾ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰਾਉਣੀ ਸੀ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਆਪਣੀ 
ਕੁਲੀਨਤਾ ਦੀ ਉਪੇਖਿਆ ਕਰਕੇ ਨੀਵੀਆਂ ਤੋ ਨੀਵੀਆਂ 
ਜਾਤੀਆਂ ਦੇ ਸੰਪਰਕ ਵਿਚ ਰਹਿਣਾ ਅਧਿਕ ਉਚਿਤ 
ਸਮਝਿਆ ਹੈ ਅਤੇ ਵੱਡੀਆਂ ਜਾਤਾਂ ਵਾਲੇ ਅਖਵਾਉਣ ਵਾਲੇ 
ਮਨੁੱਖਾਂ ਨਾਲ ਤਾਲ-ਮੇਲ ਰਖਣਾ ਪਸੰਦ ਨਹੀਂ ਕੀਤਾ ਹੈ-- 
ਨਚਾ ਅੰਦ/ਨੈ ਨੱਚ ਜੰਤ ਨਚਾੰ ਹੂ ਆਤਿ ਨਾਚ / ਨਾਨਕਾ 
ਤਿਨ ਕੰ ਸੰਗਿ ਸ਼ਾਲ ਵੱਡਿਆ /ਲਿਓ /ਕਨੇਆ ਕੀਸ਼/ (ਗੁ. 
ਰੀ੍‌.15)। 

/ਗਹਹਸ਼ਥ-ਧਰਮ ਦੀ ਪਾਲ਼ਨਾ : ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ 
ਵਿਚ ਪ੍ਤਿਪਾਦਿਤ ਭਗਤੀ ਵਿਚ ਗਿ੍‌ਹਸਥ ਧਰਮ ਦੀ 
ਪਾਲਨਾ ਉਤੇ ਬਹੁਤ ਬਲ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਸਾਰੇ ਗੁਰੂ 
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ਸਾਹਿਬਾਨ ਖ਼ੁਦ ਗਿ੍‌ਹਸਥੀ ਸਨ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਗਿ੍‌ਹਸਥ ਵਿਚ 
ਪੂਰੀ ਆਸਥਾ ਸੀ। ਉਹ ਇਹ ਅਨੁਭਵ ਕਰ ਚੁਕੇ ਸਨ ਕਿ 
ਮਨਮੁਖ ਵੈਰਾਗ ਦੀ ਮਾਮੂਲੀ ਜਿਹੀ ਲਹਿਰ ਦੇ ਵਸ ਹੋ ਕੇ 
ਆਪਣਾ ਘਰਬਾਰੀ ਜੀਵਨ ਤਿਆਗ ਦਿੰਦਾ ਹੈ, ਪਰ ਢਿਡ 
ਭਰਨ ਲਈ ਹੋਰਨਾਂ ਦੇ ਘਰਾਂ ਵਲ ਝਾਕਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ 
ਕਰਕੇ ਦੇਸ਼-ਦੇਸ਼ਾਂਤਰਾਂ ਵਿਚ ਘੁੰਮਦੇ ਫਿਰਦੇ ਹਨ, ਪਰ ਉਨ੍ਹਾਂ 
ਦੀ ਤ੍ਸ਼ਣਾ ਖ਼ਤਮ ਨਹੀਂ' ਹੁੰਦੀ, ਸਗੋਂ ਹੋਰ ਵਧਦੀ ਜਾਂਦੀ 
ਹੈ। ਉਹ ਢੌਰਾਂ ਵਾਂਗ ਢਿਡ ਭਰਦੇ ਹੋਏ 'ਸ਼ਬਦ” ਦੀ ਪਛਾਣ 
ਨਹੀਂ ਕਰ ਸਕਦੇ- ਮਨਮੁਖ ਲਹਿਰ ਘਰ ਤਾਜ /ਵਗੂਚੀ 
ਅਵਰਾ ਕੰ ਘਰ ਹੇਠ / /ਨਹੂਹ ਧਰਮ ਗਵਾਏ #/ਤਗੁਨੂ ਨ 
ਭੇਟੈ ਕਾਰਮਾਤਿ ਘਮਨ ਘਰੋ //ਦਸੰਤ੍ਰ ਭਵੈ ਪਾਠ ਪੜਿ ਥਾਕਾ 
ਤ੍ਰਿਸ਼ਨਾ ਹੋਇ ਵਧੇਰੇ / ਕਾਚਾਂ /ਪੰਡਾੰ ਸ਼ਬਦੁ ਨ ਚੀਨ ਉਦਰ 
ਡਾਰ ਜੌਸ਼ੇ ਢੌਰੈ /(ਗੁ .ਰੌੰ.1012)। 

ਗਿ੍‌ਹਸਥੀ ਹੋ ਕੇ, ਗੁਰਬਾਣੀ ਅਨੁਸਾਰ, ਮਨੁੱਖ 
ਨੂੰ ਸੈਸਾਰਿਕਤਾ ਵਿਚ ਉਲਝਣਾ ਨਹੀਂ ਚਾਹੀਦਾ। ਸਗੋੱ 
ਸੈਸਾਰਿਕਤਾ ਪਤਿ ਉਦਾਸੀਨਤਾ ਦਾ ਰੁਖ ਅਪਣਾਉਣਾ 
ਚਾਹੀਦਾ ਹੈ--/ਵਿਚੇ ਨਿਹ ਸ਼ਦਾ ਰਹੈ ਉਦਾਸ /ਜਿਉ ਕਮਲ 
ਰਹੈ /ਵਿ/ਚ ਪਾਣ? 2 /(ਗੁ ਗੰ .1070)। 

ਗਿਹਸਥ-ਧਰਮ ਵਿਚ ਯਕੀਨ ਨ ਰਖਣ ਵਾਲੇ 
ਧਰਮ ਸਾਧਕਾਂ ਅਤੇ ਸਾਧਾਂ-ਨਾਥਾਂ ਨੇ ਇਸ ਧਰਮ ਦੀ 
ਪਾਲਨਾ ਲਈ ਆਧਾਰ ਭੂਤ ਅਰਧ-ਅੰਗ ਨਾਰੀ ਨੂੰ ਰਜ ਕੇ 
ਨਿੰਦਿਆ ਹੈ। ਇਸ ਨੂੰ ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਸਾਧਨਾ ਵਿਚ 
ਵਿਘਨਕਾਰੀ ਸ਼ਕਤੀ ਘੋਸ਼ਿਤ ਕੀਤਾ ਹੈ ! ਪਰ ਗੁਰਮਤਿ ਦਾ 
ਨਾਰੀ ਸੰਬੰਧੀ ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀਕੋਣ ਯੁਗ ਦੀਆਂ ਪ੍ਰਵਿੱਤੀਆਂ ਤੋਂ 
ਨਿਆਰਾ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਹੈ ਕਿ ਮਨੁੱਖ 
ਦੀ ਸਾਰੀ ਗਤਿਵਿਧੀ ਨਾਰੀ ਦੁਆਰਾ ਹੀ ਚਲਦੀ ਹੈ। ਇਸ _ 
ਤੋਂ ਬਿਨਾ ਸੈਸਾਰ ਦਾ ਵਿਕਾਸ ਹੀ ਖ਼ਤਮ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਸ 
ਲਈ ਗਿਹਸਥ-ਧਰਮ ਦੇ ਵਿਵਸਥਿਤ ਪਰਿਚਾਲਨ ਲਈ 
ਨਾਰੀ ਦਾ ਸਤਿਕਾਰ ਪਰਮ-ਆਵੱਸ਼ਕ ਹੈ। 

/ਕਾਰਤ-ਕਮਾਈ - ਗੁਰਬਾਣੀ ਨੇ ਗਿਹਸਥ- 
ਧਰਮ ਦੀ ਪਾਲਣਾ ਲਈ ਉਦਮ ਕਰਨ ਉਤੇ ਬਹੁਤ ਬਲ 
ਦਿੱਤਾ ਹੈ। ਅਸਲ ਵਿਚ, ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ ਨੇ ਆਪਣੀ 
ਸਾਧਨਾ-ਪੱਧਤੀ ਰਾਹੀਂ ਕਰਮਹੀਨ ਅਨੁਯਾਈਆਂ ਦਾ ਕੋਈ 
ਨਵਾਂ ਦਲ ਖੜਾ ਕਰਨਾ ਨਹੀਂ ਸੋਚਿਆ ਸੀ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ 
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ਭਗਤੀ ਸੈਸਾਰਿਕ ਧੈਧਿਆਂ ਤੋ ਮੁਖ ਮੋੜ ਕੇ ਸੈਨਿਆਸ 
ਲੈਣ ਵਾਲੀ ਨਹੀਂ ਸੀ, ਨ ਹੀ ਸਮਾਜ ਉਤੇ ਬੋਝ ਬਣਨ 
ਵਾਲੇ ਸਾਧਕ ਪੈਦਾ ਕਰਨੇ ਸਨ। ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ ਸਮਾਜ 
ਪ੍ਰਤਿ ਆਪਣੀ ਜ਼ਿੰਮੇਵਾਰੀ ਸਮਝਦੇ ਸਨ, ਇਸ ਲਈ ਉਨ੍ਹਾਂ 
ਨੋ ਆਪਣੀ ਸਾਧਨਾ ਵਿਚ ਪਲਾਇਣਵਾਦੀ ਬਿਰਤੀ ਨੂੰ 
“ਕਿਰਤ-ਕਮਾਈ” ਰਾਹੀਂ ਸਮੂਲ ਖ਼ਤਮ ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਹੈ ਅਤੇ 
ਇਸ ਨੂੰ ਗੁਰਮਤਿ-ਜੀਵਨ- ਦਰਸ਼ਨ ਦਾ ਇਕ ਪ੍ਰਧਾਨ ਤੱਤ੍ਰ 
ਬਣਾ ਦਿੱਤਾ। ਉਹੀ ਸਾਧਕ ਸਹੀ ਰਸਤੇ ਉਤੇ ਚਲਦਾ 
ਦਸਿਆ ਹੈ ਜੋ -੫7ੱਲੈ ਖਾਇ /ਕੇਛੁ ਹਥਹ ਦੀਇ/ ਨਾਨਕਾ 
ਰਾਹ ੫ਛਾਣਹਹ ਸਇ / (ਗੁ ਗੰ .1245)। 

#਼ੋਵਾ : ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਭਗਤੀ ਵਿਚ 
ਸੇਵਾ ਦੀ ਉਚੇਚੀ ਮਹੱਤਵ-ਸਥਾਪਨਾ ਹੋਈ ਹੈ। ਉੱਜ ਤਾਂ 
ਭਗਤੀ ਦਾ ਇਕ ਪ੍ਯਾਯ 'ਸੇਵਾ” ਹੀ ਹੈ, ਪਰ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ 
ਗਿਆ ਹੈ। ਸੇਵਾ ਅਸਲੋ' ਬੜੀ ਉੱਚੀ ਸਾਧਨਾ ਹੈ। ਮਨੁੱਖ 
ਦਾ ਹਰ ਕਾਰਜ ਹੈਕਾਰ-ਯੁਕਤ ਹੈ। ਸੇਵਾ ਦੀ ਭਾਵਨਾ 
ਹੈਕਾਰ ਨੂੰ ਨਸ਼ਟ ਕਰਦੀ ਹੈ। ਹੈਕਾਰ ਧੁੰਧ-ਗੁਬਾਰ ਵਰਗਾ 
ਹੈ, ਸੇਵਾ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਰੂਪ ਹੈ। ਹੈਕਾਰ ਆਪਣੇ ਆਪ ਵਿਚ 
ਜੀਉਣਾ ਹੈ, ਸੇਵਾ ਦੂਜਿਆਂ ਲਈ ਜੀਵਿਤ ਰਿਹਾ ਜਾਂਦਾ 
ਹੈ। ਜਦ ਤਕ ਜਿਗਿਆਸੂ ਹੰਕਾਰ ਜਾਂ ਆਪਣੇਪਨ ਦੀ 
ਕਰਨ ਦਾ ਗੌਰਵ ਹਾਸਲ ਨਹੀਂ ਕਰ ਸਕਦਾ। ਸੇਵਾ ਕਰਨ 
ਦੀ ਰੁਚੀ ਹਰ ਇਕ ਵਿਅਕਤੀ ਦੇ ਮਨ ਵਿਚ ਪੈਦਾ ਨਹੀਂ ਹੋ 
ਸਕਦੀ। ਇਸ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਲਈ ਬੜੇ ਉੱਚੇ ਆਚਰਣ ਦੀ 
ਲੋੜ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚ ਕੋਈ ਸੈਤੋਸ਼ੀ ਸਾਧਕ ਹੀ ਲਗ 
ਸਕਦਾ ਹੈ, ਜਿਸ ਨੇ ਸਤਿ ਸਰੂਪ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਆਰਾਧਨਾ 
ਕੀਤੀ ਹੋਵੇ। 

ਸੇਵਾ ਤੋਂ ਬਿਨਾ ਸਾਧਕ ਪਰਮ-ਪਦ ਜਾਂ ਮੁਕਤੀ 
ਪਾਪਤ ਹੀ ਨਹੀਂ ਕਰ ਸਕਦਾ ਕਿਉਂਕਿ ਭਗਤੀ-ਸਾਧਨਾ 
ਵਿਚ ਸੇਵਾ ਹੀ ਸ੍ਰੇਸ਼ਠ ਕਰਨੀ ਹੈ-/ਥਨੁ ਸ਼ੈਵਾ ਫਲ ਕਹੁ 
ਨੇ ਪਾਵ/ਸੈ ਸਵਾ ਕਰਣਾ ਸ਼ਾਨੰ/ ਇਹ ਸੇਵਾ ਹਰ ਕੋਈ 
ਨਹੀਂ ਕਰ ਸਕਦਾ। ਉਹੀ ਕਰਦਾ ਹੈ ਜਿਸ ਤੋਂ ਪਰਮਾਤਮਾ 
ਖ਼ੁਦ ਕਰਵਾਉਂਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਤੋ' ਬਿਨਾ ਜਿਗਿਆਸੂ ਵਿਅਰਥ 
ਦੇ ਦੁਅੰਦਾਂ ਵਿਚ ਉਲਝਿਆ ਰਹਿੰਦਾ ਹੈ--ਤੇਗੰ ਸਵਾ ਸੋ 
ਕਰੇ /ਜੋਸ਼ ਨੰ ਲੀਹਿ ਤੂ ਲਾਈ //ਝ੍‌ਨ ਸੈਵਾ /ਕੈਨੰ ਨ ਪਇਆ 
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ਭਗਤੀ (ਗੁਰਮਤਿ) ਦਾ ਸਰੂਪ 


ਦੂਜੇ ਭਰਮ ਪੁਆਈ / (ਗੁ ਗੰ.1011)। ਇਹੀ ਕਾਰਣ ਹੈ 
ਕਿ ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਸੇਵਾ ਦੀ ਕਮਾਈ ਉਤੇ ਅਧਿਕ ਬਲ 
ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਹੈ ਕਿਉਂਕਿ ਇਸ ਤੋਂ ਬਿਨਾ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ 
ਦਰਗਾਹ ਵਿਚ ਨਿਵਾਸ ਪ੍ਰਾਪਤ ਨਹੀਂ' ਹੁੰ ਦਾ-/ਵਾਚ 
ਦੁਨੀਆ ਸੇਵ ਕਮਾਈਐ / ਤਾ ਦਰਗਹ` ਬੈਸ਼ਣੁ ੫ਾਇ0% / 
ਕਹ ਨਾਨਕ ਬਾਹ ਲੁਡਾਈਆ/ (ਗੁ .ਰੰ .26)। 

ਤਾਤਵਿਕ ਤੌਰ 'ਤੇ ਇਹ ਸੇਵਾ ਪਰਮਾਤਮਾ ਅਤੇ 
ਗੁਰੂ ਦੀ ਕਰਨੀ ਦਸੀ ਗਈ ਹੈ। ਪਰ ਇਸ ਦੀ ਅੰਤਰ-ਧਾਰਾ 
ਬਹੁਤ ਵਿਆਪਕ ਹੈ। ਇਸ ਦੇ ਅੰਤਰਗਤ ਜੀਵਾਂ ਦਾ 
ਕਲਿਆਣ, ਕਰਤੱਵ ਪ੍ਤਿ ਨਿਸ਼ਠਾ, ਪਰਉਪਕਾਰ ਆਦਿ 
ਸਾਰੇ ਸਦਾਚਾਰਿਕ ਪ੍ਰਕਾਰਜ ਆ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। ਸੇਵਾ ਦੀ 
ਇਸੇ ਵਿਆਪਕ ਭਾਵਨਾ ਕਰਕੇ ਗੁਮਰਤਿ ਅਨੁਯਾਈਆਂ 
ਵਿਚ ਸੇਵਾਪੰਥੀ ਸੈਪ੍ਦਾਇ ਦਾ ਵਿਕਾਸ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਸੇਵਾ 
ਗੁਰਮਤਿ-ਭਗਤੀ ਦਾ ਮਹੱਤਵਪੂਰਣ ਅੰਗ ਕਿਹਾ ਜਾ 
ਸਕਦਾ ਹੈ। 

ਦਾਗਾਵ੍ਰਿੱਤੀਆਂ ਦਾ ਤਿਆਗ : ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ 
ਦੀ ਭਗਤੀ-ਸਾਧਨਾ ਵਿਚ ਦੁਰਵਿੱਤੀਆਂ ਦੇ ਤਿਆਗ ਅਤੇ 
ਹੈ। ਹਰਿ-ਭਗਤੀ ਵਿਚ ਸਭ ਤੋਂ ਜ਼ਿਆਦਾ ਰੁਕਾਵਟ 
ਦੁਰਵਿੱਤੀਆਂ ਦੁਆਰਾ ਮੰਨੀ ਗਈ ਹੈ। ਦੁਰਵਿ੍‌ੱਤੀਆਂ ਜਾਂ 
ਵਾਸਨਾਵਾਂ ਮਾਇਆ-ਪਰਿਵਾਰ ਦੇ ਮੈਂਬਰ ਜਾਂ ਸੇਤਾਨ ਹਨ। 
ਇਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਪ੍ਰਭਾਵ ਖੇਤਰ ਬਹੁਤ ਵਿਆਪਕ ਹੈ। ਸਾਰਾ ਸੈਸਾਰ 
ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਵਸ ਵਿਚ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ ਕਾਮ, ਕੋੋਧ, ਲੋਭ 
ਮੋਹ, ਹੈਕਾਰ, ਕਪਟ, ਆਸਾ, ਤ੍ਰਿਸ਼ਣਾ, ਝੂਠ, ਨਿੰਦਿਆ, 
ਦੁਬਿਧਾ, ਦੁਰਮਤਿ ਆਦਿ ਪ੍ਰਮੁਖ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਤਿਆਗਣ 
ਉਤੇ ਗੁਰੂ ਗੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਥਾਂ ਥਾਂ 'ਤੇ ਬਲ ਦਿੱਤਾ 
ਗਿਆ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਤੋਂ ਛੁਟਕਾਰਾ ਪਾਉਣ 'ਤੇ ਹੀ ਭਵਸਾਗਰ 
ਤਰਨਾ ਸੰਭਵ ਹੋ ਸਕਦਾ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੀ 
ਸਥਾਪਨਾ ਹੈ-ਛੌਡਹ ਪ੍ਰਾਣੀ ਕੁੜ ਕਝਾੜਾ/ ਕੁੜ ਆਨੇ 
ਕਾਲ਼ ਉਂਛਾਹਾੜਾ / ਸ਼ਾਕਤਾ ਕੁ/ੜਿ ਪਚ/ਹ ਆਨੇ ਹਉਮੈ ਦਹ 
ਮਾਗਗਿ ੫ਚੰ ਪਚਾਈ ਹੈ / ਛੀ/ਡ੍‌ਹ /ਨੌੰਦਾ ਤਾ/ਤ ਪਰਾਈ / 
ਪੜਿ ਪੜਿ ਦਝ/ਹ ਸ਼ਾਤਿ ਨ ਆਈ/... ਛੰਡਹ ਕਾਮ ਲਹ 
ਝਾਨਿਆਈ) / ਹਉਮੈ ਧੰਧਾ ਛੌੜਹ ਲੰਪਟਾਈੰ /ਸ਼ਤਿਗਰ ਸ਼ਗੱਣ 
ਪਰਹ` ਤਾ ਓਉੱਝਰਹ /ਇਓਂ ਤਰ ਭਾਵਜਲ਼ ਭਾਏ ਹੌ / 
(ਗੁ ਗੁੰ.1025-26)। 
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ਭਗਤੀ (ਗੁਰਮਤਿ) ਦਾ ਸਰੂਪ 

ਸ਼ਦਾਵਿੱਤੀਆਂ ਦਾ ਪਾਲਨਾ . ਦੁਰਫ੍ਰਿੱਤੀਆਂ ਦੇ 
ਤਿਆਗ ਦੇ ਨਾਲ ਨਾਲ ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਸਦ-ਵਿੱਤੀਆਂ 
ਦੀ ਪਾਲਨਾ ਉਤੇ ਵੀ ਬਹੁਤ ਬਲ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਅਸਲ 
ਵਿਚ, ਮਨੁੱਖ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੋਹਾਂ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦੀਆਂ ਵਿੱਤੀਆਂ ਦਾ 
ਖਿਡੌਣਾ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਵਸ ਪਿਆ ਮਨੁੱਖ ਸ਼ੁਭ ਅਤੇ ਅਸ਼ੁਭ 
ਕਰਮ ਕਰਦਾ ਹੈ। ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਸਦਵ੍ਰਿੱਤੀਆਂ ਗ੍ਰਹਿਣ 
ਕਰਨ ਲਈ ਥਾਂ ਥਾਂ ਉਤੇ ਉਪਦੇਸ਼ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਹੈ, 
ਕਿਉਂਕਿ ਸਦਾਚਰਣ ਤੋਂ ਬਿਨਾ ਮਨੁੱਖ ਸਹੀ ਅਤੇ ਸੱਚੀ 
ਅਨੁਭੂਤੀ ਵਾਲਾ ਸਾਧਕ ਨਹੀਂ ਬਣ ਸਕਦਾ। ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ 
ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਪ੍ਤਿਪਾਦਿਤ ਧਰਮ-ਵਿਧੀ ਸਦਾਚਰਣ ਉਤੇ 
ਨਿਰਭਰ ਕਰਦੀ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਸੱਤ ਨੂੰ 


ਸਰਬੁਚ ਮੰਨਦੇ ਹੋਇਆਂ ਵੀ ਸਦਾਚਰਣ ਨੂੰ ਇਸ ਤੋਂ ਵੀ . 


ਅਧਿਕ ਜਾਂ ਉਚੇਰਾ ਸਥਾਨ ਦਿੱਤਾ ਹੈ--ਸ਼ਚਹੁ ਓਰੈ ਸਭਾ ਕੌ 
ਉਪਰਿ ਸ਼ਚ ਆਚਾਰੁ / ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਪਰਮ-ਸਤਿ ਅਤੇ 
ਸਦਾਚਰਣ ਪਰਸਪਰ ਸੈਬੰਧਿਤ ਅਤੇ ਇਕ ਦੂਜੇ ਦੇ ਪੂਰਕ 
ਦੀ ਭੂਮਿਕਾ ਨਿਭਾਉਂਦੇ ਹਨ। 

ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਜਿਸ ਭਗਤੀ ਦਾ ਪ੍ਤਿਪਾਦਨ 
ਹੋਇਆ ਹੈ, ਉਹ ਅਸਲ ਵਿਚ “ਸਹਿਜ-ਸਾਧਨਾ' ਹੈ।ਸਹਿਜ 
_ ਤੋਂ ਬਿਨਾ ਕਰਮ-ਕਾਂਡ ਪਾਖੰਡ ਹਨ, ਗਿਆਨ ਕੇਵਲ ਤਰਕ 
-ਵਿਤਰਕ ਹੈ, ਯੋਗ ਮਾਤ ਸ਼ਰੀਰਿਕ ਕਸਰਤ ਹੈ ਅਤੇ 
ਭਗਤੀ ਹਉਮੈ ਦਾ ਆਡੰਬਰ ਹੈ। ਪ੍ਰਾਣਹੀਨ ਸਿੱਧਾਂਤਾਂ, ਵਿਧੀ 
-ਵਿਧਾਨਾਂ, ਅਨੁਸ਼ਠਾਨਾਂ ਜਾਂ ਕਰਮ-ਕਾਂਡਾਂ ਦੁਆਰਾ 
ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਸੰਭਵ ਨਹੀਂ ਹੈ, ਜਦ ਤਕ ਕਿ 
ਹਿਰਦੇ ਵਿਚ ਸੱਚਾ, ਨਿਸ਼ਕਾਮ ਪ੍ਰੇਮ ਪੈਦਾ ਨਹੀਂ ਹੋ ਜਾਂਦਾ। 
ਸਹਿਜ ਦੇ ਸ਼ਿੰਗਾਰ ਨਾਲ ਹੀ ਜੀਵਾਤਮਾ ਰੂਪੀ ਕਾਮਨੀ 
ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੁਆਰਾ ਸਵੀਕਾਰੀ ਜਾਂਦੀ ਹੈ--ਸ਼ਹਜਿ ਸਗਾਰ 
ਕਾਮਾਟਿ ਕਨੈ ਆਵੰ/ ਤਾ ਸੌਹਾਗ/ਣਿ ਜਾ ਕੰਤ ਭਾਵੈ / 
(ਗੁ.ਗ੍ੰ750)। 

ਇਸ ਵਿਸ਼ਲੇਸ਼ਣ ਤੋਂ ਬਾਦ ਵੀ ਇਹ ਦਸ ਸਕਣਾ 
ਸਰਲ ਨਹੀਂ ਕਿ ਗੁਰਮਤਿ ਭਗਤੀ ਅਥਵਾ ਸਿੱਖ ਭਗਤੀ 
ਦਾ ਸਰੂਪ ਕਿਹੋ ਜਿਹਾ ਹੈ ? ਅਸਲ ਵਿਚ ਇਹ ਅੰਤਰ ਦੀ 
ਸਾਧਨਾ ਹੈ। ਇਸ ਨੂੰ ਅਨੁਭੂਤੀ ਦੁਆਰਾ ਮਾਣਿਆ ਜਾ 
ਸਕਦਾ ਹੈ, ਅਭਿਵਿਅਕਤੀ ਦਾ ਵਿਸ਼ਾ ਨਹੀਂ ਬਣਾਇਆ 
ਜਾ ਸਕਦਾ। ਇਹ ਰਹੱਸ-ਸਾਧਨਾ ਹੈ ਜਿਸ ਦਾ ਨਾਂ ਭਾਵੇਂ 
“ਭਗਤੀ” ਅਥਵਾ “ਭਾਉ-ਭਗਤੀ” ਹੋਵੇ, ਪਰ ਇਸ ਵਿਚ 
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ਭਗਤੀ-ਰਸ 
ਸਾਰੀਆਂ ਸਾਧਨਾ-ਪੱਧਤੀਆਂ ਦੇ ਲੋਕ-ਕਲਿਆਣਕਾਰੀ 
ਤੱਤ੍ਰ ਸਮੋਏ ਹੋਏ ਹਨ। ਇਸ ਵਿਚ ਮਾਨਵਤਾ ਨੂੰ ਕੁਮਾਰਗ 
ਉਤੇ ਪਾਉਣ ਜਾਂ ਪਰਮਾਤਮਾ ਨਾਲ ਅਦ੍ੈਤ ਸਥਿਤੀ ਪ੍ਰਾਪਤ 
ਨਿਖੇਧਿਆ ਗਿਆ ਹੈ, ਭਾਵੇਂ ਉਹ ਆਪਣੇ ਸਾਧਨਾ-ਮਾਰਗ 
ਵਿਚ ਕਿਤਨਾ ਹੀ ਮਹੱਤਵ ਕਿਉ ਨ ਰਖਦੇ ਹੋਣ। ਇਸ 
ਤਰ੍ਹਾਂ ਗੁਰਮਤਿ ਦੀ ਭਗਤੀ (ਸਹਿਜ ਅਥਵਾ ਭਾਉ-ਭਗਤੀ) 
ਕਿਸੇ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਵਿਅਕਤੀ, ਸਮਾਜ, ਸੈਪ੍ਦਾਇ, ਧਰਮ, ਦੇਸ਼ 
ਜਾਂ ਸਿੱਧਾਂਤ ਤਕ ਸੀਮਿਤ ਨਹੀਂ। ਇਸ ਦਾ ਸਰੂਪ ਸਰਵ- 
ਭੌਮਿਕ ਸਵੀਕ੍ਰਿਤੀ ਰਖਣ ਵਾਲੇ ਤੱਤ੍ਰਾਂ ਨਾਲ ਭਰਪੂਰ ਹੈ 
ਅਤੇ ਇਹ ਸਦਾ ਮਨੁੱਖਤਾ ਦੀ ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਉਨਤੀ 
ਲਈ ਰਾਹ ਮੋਕਲਾ ਕਰਦੀ ਰਹੇਗੀ। 


ਭਗਤੀ-ਰਸ : ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੀ ਖੋਜ ਅਤੇ ਵਿਸ਼ਲੇਸ਼ਣ ਕਰਨ 
ਵਾਲੇ ਕਈ ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਨੇ ਟੂਕਾਂ ਦੇ ਕੇ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਨੇਂ 
ਰਸਾਂ ਦੀ ਹੋਂਦ ਨੂੰ ਦਰਸਾਇਆ ਹੈ, ਪਰ ਅਸਲੋ' ਕੋਈ ਰਸ 
ਵੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਆਪਣੀ ਪੂਰਣਤਾ ਨੂੰ ਪ੍ਰਾਪਤ ਨਹੀਂ ਹੁੰਦਾ, 
ਕੇਵਲ ਕੁਝ ਰਸਾਤਮਕ ਭਾਵਾਂ ਦਾ ਚਿਤ੍ਣ ਹੋਇਆ ਮਿਲਦਾ 
ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਨਾਲ ਰਸ ਦੀ ਨਿਸ਼ਪੱਤੀ ਨਹੀਂ ਹੁੰਦੀ, ਰਸ ਦਾ 
ਕੇਵਲ ਆਭਾਸ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਸਿਰਫ਼ ਦੋ ਰਸ ਕੁਝ 
ਅਧਿਕ ਉਘੜੇ ਹਨ, ਇਕ ਸ਼ਿੰਗਾਰ ਅਤੇ ਦੂਜਾ ਸ਼ਾਂਤ । ਪਰ 
ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੋਹਾਂ ਰਸਾਂ ਦੀ ਵੀ ਅੰਤਿਮ ਸਮਾਈ “ਭਗਤੀ ਰਸ” 
ਵਿਚ ਹੁੰਦੀ ਹੈ, ਇਸ ਲਈ ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਵੀ ਬਾਣੀ ਦਾ ਅੰਗੀ 
ਰਸ ਜਾਂ ਪ੍ਰਧਾਨ ਰਸ ਨਹੀਂ ਕਿਹਾ ਜਾ ਸਕਦਾ । 

ਬਾਣੀ ਦਾ ਪ੍ਰਧਾਨ ਜਾਂ ਅੰਗੀ ਰਸ ਭਗਤੀ-ਰਸ 
ਹੈ, ਬਾਕੀ ਸਾਰੇ ਇਸ ਦੇ ਸਹਾਇਕ ਰਸ ਹਨ। ਭਗਤੀ-ਰਸ 
ਨੂੰ ਭਰਤ ਮੁਨੀ ਤੋਂ ਲੈ ਕੇ ਪੰਡਿਤ-ਰਾਜ ਜਗਨ-ਨਾਥ ਤਕ 
ਸੈਸਕ੍ਰਿਤ ਦੇ ਕਿਸੇ ਵੀ ਪ੍ਰਮੁਖ ਆਚਾਰਯ ਨੇ ਸ਼ਾਸਤ੍ ਦੇ 
ਅੰਤਰਗਤ ਨਹੀਂ ਮੰਨਿਆ। ਕਿਉਂਕਿ ਉਨ੍ਹਾਂ ਅਨੁਸਾਰ 
ਭਗਤੀ-ਰਸ ਦਾ ਸਥਾਈ ਭਾਵ 'ਬ੍ਰਹਮ-ਰਤਿ" ਸ਼ਿੰਗਾਰ-ਰਸ 
ਦੇ ਅੰਤਰਗਤ ਆਉਂਦਾ ਹੈ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਇਹ ਵੀ ਸਥਾਪਨਾ 
ਹੈ ਕਿ ਸ਼ਿੰਗਾਰ-ਰਸ ਵਿਚ ਤਾਂ ਆਸ਼੍ਯ ਅਤੇ ਆਲਬਨ 
ਦੌਹਾਂ ਦੀ ਸਪੱਸ਼ਟ ਸਥਿਤੀ ਹੈ, ਪਰ ਭਗਤੀ-ਰਸ ਵਿਚ 
ਕੇਵਲ ਭਗਤ ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ, ਇਸ਼ਟ-ਦੇਵ ਤਾਂ ਭਾਵ ਜਾਂ 
ਕਲਪਨਾ ਵਿਚ ਹੀ ਸਮੋਹਿਤ ਹੈ। ਇਸ ਲਈ ਪ੍ਰੇਮ ਦੀ ਪੂਰੀ 
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ਭਗਤੀ-ਰਸ 


ਅਨੁਭੂਤੀ ਸੈਭਵ ਨਹੀਂ ਹੈ। ਨਿਰਾਕਾਰ ਬ੍ਹਮ ਜਾਂ ਮੂਰਤੀ 
ਨਿਰਾਧਾਰ ਹੈ, ਦੂਜੀ ਸਥੂਲ ਅਤੇ ਅਚੇਤਨ ਹੈ। ਇਸ ਲਈ 
ਰਸ ਦੀ ਪੂਰਣ ਸਾਮਗੀ ਭਗਤੀ-ਰਸ ਵਿਚ ਮੌਜੂਦ ਨਹੀਂ 
ਹੈ। ਇਹ “ਭਾਵ” ਤਾਂ ਹੋ ਸਕਦਾ ਹੈ, ਪੂਰਣ ਰਸ ਨਹੀਂ। 

ਉਪਰੋਕਤ ਦੇ ਉਲਟ ਕੁਝ ਵਿਦਵਾਨ ਦ੍ਰਿੜ੍ਹਤਾ- 
ਪੂਰਵਕ ਭਗਤੀ ਨੂੰ ਰਸ ਮੰਨਦੇ ਹਨ ਅਤੇ ਹੋਰਨਾਂ 
ਪਰੈਪਰਾਗਤ ਰਸਾਂ ਦੀ ਤੁਲਨਾ ਵਿਚ ਇਸ ਨੂੰ ਸ੍ਰਸ਼ਠ ਦਸਦੇ 
_ਹਨ। ਸ਼ਾਂਤ-ਰਸ ਨੂੰ ਵੀ ਭਗਤੀ-ਰਸ ਦਾ ਪ੍ਰਕਾਰ ਸਮਝਦੇ 
ਹਨ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਅਨੁਸਾਰ ਭਗਤੀ ਹੀ ਵਾਸਤਵਿਕ ਰਸ ਹੈ, 
ਬਾਕੀ ਦੇ ਰਸ ਉਸ ਦੇ ਅੰਗ ਜਾਂ ਕੇਵਲ ਰਸ-ਆਭਾਸ ਹਨ। 
ਧਿਆਨ ਪੂਰਵਕ ਵਿਚਾਰੀਏ ਤਾਂ ਈਸ਼ਵਰੀ “ਰਤਿ” (ਪ੍ਰੇਮ) 
ਨਾਲ ਸੈਬਧਿਤ ਕਾਵਿ ਭਗਤ-ਪਾਠਕਾਂ ਦੇ ਹਿਰਦੇ ਵਿਚ 
ਇਕ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀ ਮਗਨਤਾ, ਲੀਨਤਾ ਜਾਂ ਸੁਰਤਿ 
ਦਾ ਵਾਤਾਵਰਣ ਸਿਰਜਦਾ ਹੈ। ਇਹ ਸਥਿਤੀ ਭਗਤੀ-ਰਸ 
ਦੀ ਨਿਸ਼ਪੱਤੀ ਕਾਰਣ ਪੈਦਾ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਇਸ ਲਈ ਭਗਤੀ- 
ਰਸ ਦਾ ਮਾਨਵ-ਜੀਵਨ ਵਿਚ ਆਪਣਾ ਨਵੇਕਲਾ ਮਹੱਤਵ 
ਅਤੇ ਸਥਾਨ ਹੈ। ਰ੍ 

ਅਸਲ ਵਿਚ, ਭਗਤੀ-ਰਸ ਕਾਵਿ-ਸ਼ਾਸਤ੍੍‌ ਦਾ 
ਵਿਸ਼ਾ ਨ ਹੋ ਕੇ ਧਰਮ-ਸਾਧਨਾ ਜਾਂ ਵੈਸ਼ਣਵ-ਸਾਧਨਾ ਦਾ 
ਸਰੋਕਾਰ ਹੈ। ਇਸ ਨੂੰ ਉਜਵਲ-ਰਸ, ਮਧੁਰ-ਰਸ ਆਦਿ 
ਕਈ ਹੋਰਾਂ ਨਾਂਵਾਂ ਨਾਲ ਵੀ ਯਾਦ ਕੀਤਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਕਾਵਿ- 
ਸ਼ਾਸਤਰ ਦੇ ਆਚਾਰਯਾਂ ਨੇ ਇਸ ਨੂੰ ਸੰਪਰਦਾਇਕ ਰਸ ਮੰਨਿਆ 
ਹੈ, ਸਾਹਿਤਿਕ ਰਸ ਵਜੋਂ ਸਵੀਕਾਰ ਨਹੀਂ ਕੀਤਾ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ 
ਸਥਾਪਨਾ ਹੈ ਕਾਵਿ-ਰਸ ਵਿਚ ਸਾਰੀ ਮਾਨਵ ਜਾਤਿ ਦੇ 
ਹਿਰਦੇ ਵਿਚ ਵਿਆਪਤ ਹੋਣ ਦੀ ਯੋਗਤਾ ਹੈ, ਪਰ ਭਗਤੀ-ਰਸ 
ਕਾਰਣ ਸੈਪਰਦਾਇਕ ਰਸ ਹੀ ਕਿਹਾ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਪੱਖੋਂ 
,ਵੈਸ਼ਣਵ ਆਚਾਰਯ ਕਾਵਿ-ਸ਼ਾਸੜ੍ੀ ਆਚਾਰਯਾਂ ਨਾਲ 
ਸਹਿਮਤ ਨਹੀਂ ਹਨ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀਆਂ ਸਥਾਪਨਾਵਾਂ ਦਾ ਆਪਣਾ 
ਇਤਿਹਾਸ ਹੈ। 

ਭਗਤੀ-ਰਸ ਸੰਬੰਧੀ ਸ਼ਾਸਤੀ ਦਿ੍‌ਸ਼ਟੀ ਤੋ 
ਵਿਆਖਿਆ ਸਭ ਤੋ ਪਹਿਲਾ ਗੌੜੀਯ ਸੰਪ੍ਦਾਇ ਦੇ 
ਸੈਸਥਾਪਕ ਆਚਾਰਯ ਰੂਪ ਗੋਸੁਆਮੀ ਨੇ ਆਪਣੇ ਰਚੇ ਗੰਥ 
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ਭਗਤੀ-ਰਸ 
ਬਾਦ ਮਧੁਸੂਦਨ ਸਰਸਵਤੀ ਨੇ ਭਗਤੀ ਦੇ ਅਲੌਕਿਕ ਮਹੱਤਵ 
ਅਤੇ ਰਸਤ੍ਹ ਦਾ ਵਿਸਤਾਰ ਸਹਿਤ ਵਿਸ਼ਲੇਸ਼ਣ “ਭਕ੍ਤਿ 
ਦਸਵਾਂ ਰਸ ਮੰਨਿਆ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ 
ਭਗਤੀ ਦਾ ਰਸਤ੍ਰ ਸਵੀਕਾਰ ਕੀਤਾ ਹੈ ਅਤੇ ਇਸ ਦੇ ਅੰਗਾਂ- 
ਉਪਾਂਗਾਂ ਦੀ ਵਿਸਤਾਰ ਸਹਿਤ ਵਿਆਖਿਆ ਕੀਤੀ ਹੈ। 
ਇਸ ਨੂੰ ਸ਼ਿੰਗਾਰ-ਰਸ ਤੋਂ ਇਸ ਤਰਕ ਦੇ ਆਧਾਰ `ਤੇ 
ਨਿਖੇੜਿਆ ਹੈ ਕਿ ਸ਼ਿੰਗਾਰ-ਰਸ ਕਾਮ ਆਧਾਰਿਤ ਹੈ, ਜਦ 
ਕਿ ਭਗਤੀ-ਰਸ ਸ਼ੁੱਧ ਪੇਮ ਉਤੇ ਨਿਰਭਰ ਕਰਦਾ ਹੈ। ਕੁਝ 
ਵੀ ਹੋਵੇ, ਭਗਤੀ-ਰਸ ਨੂੰ ਰਸ-ਪਰਿਵੇਸ਼ ਤੋਂ ਬਾਹਰ ਨਹੀਂ 
ਰਖਿਆ ਜਾ ਸਕਦਾ। 

ਭਗਤੀ-ਰਸ ਦਾ ਆਲੈਬਨ ਹੈ ਨਿਰਾਕਾਰ ਨਿਰਗੁਣ 
ਬ੍ਹਮ ਦੀ ਸੂਖਮ ਭਾਵਨਾ (ਵਿਸ਼ੇ ਆਲੈਬਨ) ਅਤੇ ਭਗਤ- 
ਜਨ (ਆਸ਼੍ਯ ਆਲੈਬਨ)। ਚੂੰਕਿ ਭਗਤੀ-ਰਸ ਦੇ ਕਾਵਿ- 
ਸ਼ਾਸਤਰ ਦੀ ਰਚਨਾ ਮੁੱਖ ਰੂਪ ਵਿਚ ਕ੍ਰਿਸ਼ਣ- ਉਪਾਸਕਾਂ ਨੇ 
ਕੀਤੀ ਸੀ, ਇਸ ਲਈ ਸ਼੍ਰੀ ਕ੍ਰਿਸ਼ਣ ਅਤੇ ਰਾਧਾ ਨੂੰ ਇਸ ਦਾ 
ਆਲੈਬਨ ਮੰਨਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਇਥੇ ਕ੍ਰਿਸ਼ਣ ਵਿਸ਼ੇ 
ਆਲੈਬਨ ਅਤੇ ਰਾਧਾ ਆਸ਼੍ਯ ਆਲੰਬਨ ਹਨ। ਇਸ ਰਸ 
ਦਾ ਉੱਦੀਪਨ-ਵਿਭਾਵ ਹੈ ਬ੍ਹਮ ਦਾ ਰੂਪ, ਗੁਣ, ਸਿ੍‌ਸ਼ਟੀ 
ਸੈਚਾਲਨ ਦੀਆਂ ਕ੍ਰਿਆਵਾਂ ਦੀ ਅਨੁਭੂਤੀ, ਪ੍ਕ੍ਰਿਤੀ, 
ਸਤਿਸੰਗ, ਕੀਰਤਨ, ਮਨਨ, ਸ਼ਵਣ ਆਦਿ। ਇਸ ਦੇ 
ਬੋਲਾਂ ਦਾ ਰੁਕ ਰੁਕ ਕੇ ਮੂੰਹ ਵਿਚੋਂ ਨਿਕਲਣਾ, ਗਦ ਗਦ 
ਹੋਣਾ। ਨਿਰਵੇਦ , ਗਿਲਾਨੀ, ਦੀਨਤਾ, ਹਰਸ਼, ਉਤਸੁਕਤਾ, 
ਗਰਵ, ਧੀਰਜ ਆਦਿ ਇਸ ਦੇ ਸੰਚਾਰੀ-ਭਾਵ ਹਨ। 
ਪਰਮਾਤਮਾ ਪ੍ਰਤਿ ਗੂੜ੍ਹ-ਰਤਿ ਇਸ ਦਾ ਸਥਾਈ-ਭਾਵ ਹੈ। 

ਸਥਾਈ-ਭਾਵ ਰਤਿ (ਪ੍ਰੰਮ) ਦੇ ਵੀ ਵਿਦਵਾਨਾਂ 
ਭਗਤੀ, ਦਾਸ੍ਯ ਭਾਵ ਕਰਕੇ ਦਾਸ੍ਯ-ਭਗਤੀ, ਸਖ੍ਯ ਭਾਵ 
ਕਰਕੇ ਸਖ੍ਯ-ਭਗਤੀ, ਪੁੱਤਰ ਪਤਿ ਸਨੇਹ ਕਾਰਣ 
ਵਾਤਸਲ੍ਯ-ਭਗਤੀ ਅਤੇ ਪ੍ਰੌਮ ਭਾਵ ਕਰਕੇ ਮਧੁਰ-ਭਗਤੀ 
ਜਾਂ ਕਾਂਤਾ-ਭਗਤੀ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਪੰਜਾਂ ਵਿਚੋਂ ਕਾਂਤਾ-ਭਗਤੀ 
ਵਿਚ ਪ੍ਰੇਮ ਦੀ ਪ੍ਰਗਾੜ੍ਹਤਾ ਕਰਕੇ ਬਾਕੀ ਦੇ ਸਾਰੇ ਭਾਵ ਇਸ 
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ਭਗਤੀ-ਰਸ ਰ੍ 
ਵਿਚ ਸਮਾ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। ਇਸੇ ਕਰਕੇ ਇਸ ਭਗਤੀ ਨੂੰ ਸਰਬ 
ਸ੍ਰੇਸ਼ਨ ਮੰਨਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। 
ਗੁਰਬਾਣੀ ਦਾ ਰੀਭੀਰ ਅਧਿਐਨ ਇਸ ਸਿੱਟੇ ਉਤੇ 
ਪਹੁੰਚਾਉਂਦਾ ਹੈ ਕਿ ਇਸ ਵਿਚ ਸਭ ਥਾਂ ਭਗਤੀ-ਰਸ ਦੀ 
ਸਥਾਪਨਾ ਹੋਈ ਹੈ ਅਤੇ ਇਸ ਵਿਚ ਕਾਂਤਾ ਜਾਂ ਦੈਪਤਿਕ 
ਸੈਬੈਧ ਦੀ ਪ੍ਰਧਾਨਤਾ ਹੈ। ਵੇਖਣ ਵਿਚ ਆਇਆ ਹੈ ਕਿ 
ਕਈ ਸ਼ਬਦਾਂ ਵਿਚ ਸ਼ਾਂਤ-ਭਾਵ ਦੀ ਭੂਮਿਕਾ ਤਿਆਰ ਕੀਤੀ 
ਜਾਂਦੀ ਹੈ, ਪਰ ਜਿਉਂ ਜਿਉਂ 'ਸ਼ਬਦ” (ਪਦ) ਅੰਤ ਵਲ ਵਿਕਾਸ 
ਕਰਦਾ ਹੈ ਤਾਂ ਸ਼ਾਂਤ-ਭਾਵ ਦੀ ਥਾਂ ਮਧੁਰ-ਭਾਵ ਲੈਂਦਾ ਜਾਂਦਾ 
ਹੈ।ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਸ਼ਾਂਤ-ਭਾਵ ਦੀ ਅਭਿਵਿਅਕਤੀ ਭਗਤੀ-ਰਸ 
ਦੀ ਭੂਮਿਕਾ ਵਜੋਂ ਹੋਈ ਹੈ। ਇਹੀ ਸਥਿਤੀ ਦਾਸ੍ਯ, ਸਖ੍ਯ 
ਅਤੇ ਵਾਤਸਲ੍ਯ ਭਾਵਾਂ ਦੀ ਹੈ। ਪਰ ਕਈ ਸ਼ਬਦਾਂ ਵਿਚ 
` ਇਨ੍ਹਾਂ ਭਾਵਾਂ ਨਾਲ ਸੈਬੰਧਿਤ ਭਗਤੀ-ਰਸ ਵੀ ਪਰਿਪਕਤਾ 
ਦੀ ਅਵਸਥਾ ਵਿਚ ਪਹੁੰਚਿਆ ਹੈ। ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ'ਪ੍ਰਧਾਨ 
ਅਥਵਾ ਅੰਗੀ ਰਸ ਭਗਤੀ-ਰਸ ਹੈ ਅਤੇ ਭਗਤੀ-ਰਸ ਦੇ 
ਪੰਜਾਂ ਭੇਦਾਂ ਵਿਚੋਂ ਪ੍ਧਾਨਤਾ ਕਾਂਤਾ-ਭਾਵ ਵਾਲੇ ਭਗਤੀ- 
ਰਸ ਦੀ ਹੈ। ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ ਭਗਤੀ-ਰਸ ਦੀ ਸਾਧਨਾ 
ਅਵਸਥਾ ਤੋਂ ਲੈ ਕੇ ਸਿੱਧ ਅਵਸਥਾ ਤਕ ਬੜਾ ਵਿਸਤਾਰ 
ਸਹਿਤ ਚਿਤ੍ਣ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚ ਸੈਯੋਗ ਅਤੇ 
ਵਿਯੋਗ ਦੋਹਾਂ ਅਵਸਥਾਵਾਂ ਦੇ ਅਨੇਕਾਂ ਸ਼ਬਦ ਮਿਲ ਜਾਂਦੇ 
ਹਨ। ਸੈਯੋਗ ਅਵਸਥਾ ਦਾ ਇਕ ਸ਼ਬਦ ਵੇਖੋ--ਮੇਨੀ ਇਛ 
ਪੁਨਾੰ ਜਉ ਹਮ ਘਨ ਸ਼ਾਲਨ ਆਇਆ //ੱਲੇ ਵਰ ਨਾਗ 
ਮੰਗਲ ਗਇਆ/ ਗੁਣ ਗਾਇ ਮੰਗਲੁ ਪ੍ਰ ਰਹਸ਼ੀ ਮੁੰਧਾ 
ਮਨਿ ਓਮਾਹਓ/ ਸ਼ਾਜਨ ਰਹੱਸ ਦੁਸਟ /ਵਿਆਪੇ ਸ਼ਾਦ ਜਾਪ 
ਸ਼ਚੁ ਲਾਹਓ / ਕਰ ਜੀੜਿ ਸ਼ਾਧਨ ਕਰੈ /ਬਨਤਾੰ ਗੈਂਣ /ਦ੍ਨਿ 
ਗਸ ,ਭਿੰਨਆ/ ਨਾਨਕ ,ਪਰ ਧਨ ਕਗਹਿ ਰਲਆ /ਇਛਾ 
ਮੋਗਾ ਪੁੰਨੀਆ/ (ਗੁ .ਗੰ.242)। 

ਇਥੇ ਪਰਮਾਤਮਾ ਨੂੰ ਮਿਲਣ ਲਈ ਵਿਆਕੁਲ 


ਜੀਵਾਤਮਾ ਆਸ਼੍ਯ-ਆਲੈਬਨ ਹੈ ਅਤੇ ਪਿਰ, ਵਰ ਜਾਂ 


ਸਾਜਨ ਵਿਸ਼ੇ-ਆਲੈਬਨ ਹੈ। ਸਾਜਨ ਦਾ ਪ੍ਰਸੈਨ ਹੋਣਾ, 
ਦੁਸ਼ਟਾਂ ਦਾ ਖ਼ਤਮ ਹੋਣਾ, ਮੰਗਲ ਗਾਉਣਾ ਉੱਦੀਪਨ- 
ਵਿਭਾਵ ਹਨ। ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਗੁਣ ਗਾਉਣਾ, ਬੇਨਤੀ 
ਮਾਣਨਾ ਅਨੁਭਾਵ ਹਨ। ਰਸ-ਭਿੰਨਣਾ, ਇੱਛਾ ਦਾ ਪੂਰਾ 
ਹੋਣਾ ਸਾਤਵਿਕ ਭਾਵ ਹਨ। ਮੋਹ, ਧੀਰਜ, ਰਰਸ਼, ਉਗਤਾ 
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ਭਗਤੀ-ਰਸ 
ਆਦਿ ਸੰਚਾਰੀ ਭਾਵ ਹਨ। ਇਥੇ ਭਗਤੀ-ਰਸ ਦੇ ਕਾਂਤਾ- 
ਭਾਵ ਵਾਲੇ ਸੈਯੋਗ-ਪੱਖ ਦੀ ਨਿਸ਼ਪੱਤੀ ਹੋਈ ਹੈ। 

ਹੁਣ ਇਕ ਨਮੂਨਾ ਵਿਯੋਗ ਪੱਖ ਦਾ ਵੇਖੋ-ਸ਼ਾੱਣ 
ਨਾਹ ਪ੍ਰਭੂ ਜੀਉ ਏਕਲੜਾੀ ਬਨ ਆਹੇ //ਨਓ ਯੀਰੈਗੀ ਨਾਹ 
ਬਨਾ ਪਭ ਵੇਪਰਵਾਹੇ / ਧਨ ਨਾਅ' ਬਾਝ੍ਹ ਗਹਿ ਨ ਸ਼ਾਕੰ 
ਭਿਖਮ ਰੈਣਿ ਘਣੰਗੀਆ / ਨਹ ਨ7ਦ ਆਵੀਂ ਪ੍ਰੰਮ ਭਾਵੈ ਸ਼ਾਂਣ 
ਬੇਨੰਤੀ ਔਗੀਆ / ਬਾਝਹੁ /ਪਆਰੇ ਕੀਇ ਨ ਸ਼ਾਠੇ ਏਕਲੜਾੰ 
ਕੁਰਲਾਏ/ ਨਾਨਕ ਸ਼ਾਧਨ ਲੰ ਲਾਈ /ਬਨ ਪ੍ਰੀਤਮ 
ਦੁਖ ਪਾਏ /(ਗੁ ਗ੍ੰ243)। ਇਸ ਸ਼ਬਦ ਵਿਚ ਪਰਮਾਤਮਾ 
ਨੂੰ ਮਿਲਣ ਲਈ ਵਿਆਕੁਲ ਜੀਵਾਤਮਾ ਆਸ਼੍ਯ-ਆਲੈਬਨ 
ਹੈ। ਪਿਆਰਾ, ਨਾਹ, ਪ੍ਰਭੂ ਵਿਸ਼ੇ-ਆਲੈਬਨ ਹੈ। ਬਨ ਵਿਚ 
ਇਕਲਿਆਂ ਹੋਣਾ, ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਬੇਪਰਵਾਹੀ, ਵਿਖਮ 
ਰੈਣਿ ਘਨੇਰੀਆ, ਆਦਿ ਉੱਦੀਪਨ-ਵਿਭਾਗ ਹਨ। ਬੇਨਤੀ 
ਕਰਨਾ, ਨੀਂਦ ਨ ਆਉਣਾ ਆਦਿ ਅਨੁਭਾਵ ਹਨ। ਦੁਖੀ 
ਸਾਤਵਿਕ ਭਾਵ ਹਨ। ਦੀਨਤਾ, ਤਾਸ, ਚਿੰਤਾ, ਵਿਸ਼ਾਦ 
ਆਦਿ ਸੈਚਾਰੀ ਭਾਵ ਹਨ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਭਗਤੀ-ਰਸ ਦੇ 
ਕਾਂਤਾ-ਭਾਵ ਦੇ ਵਿਯੋਗ-ਪੱਖ ਦੀ ਨਿਸ਼ਪੱਤੀ ਹੋਈ ਹੈ। 

ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚਲੇ ਭਗਤੀ-ਰਸ ਦੇ ਸਰੂਪ ਨੂੰ 
ਸਪੱਜ਼ਟ ਕਰਨ ਵਾਲਾ ਅਗੇ ਲਿਖਿਆ ਸ਼ਬਦ ਵਿਚਾਰਨਯੋਗ 
ਹੈ--ਸ਼ਾਖੀ ਕਾਜਲ ਹਾਰ ਤੰਥੌਲ ਸ਼ਭੰ /ਕੇਛੁ ਸਾਜਿਆ /ਸ਼ੈਲਹ 
ਕੀਏ ਸੀਗਾਰ /ਕ ਅੰਜਨ ਪਹਜਿਆ/ ਜੇ ਘੰਿ ਆਵੈ ਕੰਤਾ 
ਨ ਸ਼੍ਭ ਕਿਛ ਪਾਈਐ / ਗਠੇਹਾਂ ਕੰਤੈ ਝਾਝੁ ਆੰਗਾਨ ਸਭੇ 
ਬਿਰਥਾ ਜਾਈਐ //ਜਿਸ਼ ਘਰਿ ਵਨਿਆ ਕੰਤ ਸ਼ਾ ਵਡਭਾਗਣੇ / 
ਤਿਸ਼ ਗਟਿਆ ਹਭੁ ਸੀਗਾਰ ਸ਼ਾਈ ਸੋਹਾਗਣੇ / ਹਉਂ ਸਤ 
ਹਾਇ ਅਜਚਿੰਤ ਮਨਿ ਆਸ ਪਰਾਈਆ/ ਗੰਰੇਹਾਂ ਜਾ ਘਰ 
ਆਇਆ ਕੰਤ ਤ ਸਭ /ਨੈਛੁ ਪਾਈੀ% / ਆਸਾ /ਇਤਾੀ ਆਸ਼ 
ਕਿ ਆਸ਼ ਪੁਰਾਈਐੰ / ਸਤਿਗੁਰ ਭਏ ਦਇਆਲ ਤ ਪੂਰਾ 
ਪਾਈਐ /ਮੈ ਤਨੈ ਅਵਗਣ ਬਹੁਤੁ /ਕੈ ਅਵਗਣ ਛਾਇਆ / 
ਹਰਿਹਾਂ ਸਤਿਗੁਰ ਭਏ ਦਇਆਲ ਤਾ ਮਨ ਨਹਰਾ/ਇਆ/ 
ਕਹੁ ਨਾਨਕ ਬੇਅੰਤ ਬੇਅੰਤ ਧਿਆਇਆ / ਦੁਤਰ /ਇਹਾਂ 
ਸੰਸਾਰ ਸਤਿਗੁਰੂ ਤਰਾਇਆ/ ਨ/ਟਆ ਆਵਾਗਉਣ ਜਾਂ 
ਪੁਰਾ ਪਇਆ / ਹ/ਰਹਾਂ ਅੰਮਿ੍‌ਤ ਹਰ ਕਾ ਨਘ' ਆੱਤਗੁਰ 
ਤੰ ਪਇਆ / (ਗੁ ਰੰ .1361-62) 
ਪਹਿਲੀ ਨਜ਼ਰੇ ਅਹਿਸਾਸ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਕਿ ਇਸ 
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ਭਗਤੂ , ਭਾਈ 
ਸ਼ਬਦ ਵਿਚ ਸ਼ਿੰਗਾਰ-ਰਸ ਹੈ। ਪਰ ਇਥੇ ਸ਼ਿੰਗਾਰ-ਰਸ ਨਹੀਂ 
ਹੈ, ਕਿਉਂਕਿ ਇਥੇ ਨਾਇਕ ਅਤੇ ਨਾਇਕਾ (ਪਰਮਾਤਮਾ 
ਅਤੋ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ) ਸ਼ਿੰਗਾਰ-ਰਸ ਵਾਲੇ ਸਾਧਾਰਣ 
ਮਨੁੱਖ ਨਹੀ ਅਤੇ ਨ ਹੀ ਇਥੇ ਰਤਿ-ਭਾਵ ਵੀ ਲੌਕਿਕ ਹੈ। 
ਇਥੇ ਨਾਇਕ ਨਿਰਗੁਣ ਬ੍ਹਮ ਕਲਪਨਾ ਆਧਾਰਿਤ ਹੈ, 
ਨਾਇਕਾ-ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਸਾਧਕ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ 
ਹਨ। ਇਸ ਲਈ ਇਥੇ ਸਾਧਾਰਣ ਸਿੰਗਾਰ-ਰਸ ਦੀ 
ਨਿਸ਼ਪੱਤੀ ਨਹੀਂ ਹੋਈ; ਨ ਹੀ ਇਥੇ ਸ਼ਾਂਤ-ਰਸ ਹੈ। ਇਹ 
ਸਹੀ ਹੈ ਕਿ ਇਸ ਸ਼ਬਦ ਦਾ ਭਾਵਾਤਮਕ ਵਿਕਾਸ ਸ਼ਾਂਤ-ਰਸ 
ਵਲ ਹੋਇਆ ਹੈ ਪਰ ਇਥੇ ਸ਼ਾਂਤ-ਰਸ ਭਗਤੀ-ਰਸ ਦੇ 
ਕਾਂਤਾ-ਭਾਵ ਦੀ ਨਿਸ਼ਪੰਨਤਾ ਲਈ ਸਹਾਇਕ ਜਾਂ ਅੰਗ- 
ਰਸ ਵਜੋਂ ਭੂਮਿਕਾ ਨਿਭਾ ਰਿਹਾ ਹੈ। ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ ਗੁਰਬਾਣੀ 
ਵਿਚ ਭਗਤੀ-ਰਸ ਤੋ ਬਿਨਾ ਕਿਸੇ ਹੋਰ ਰਸ ਦੀ ਸਹੀ ਅਤੇ 
ਕਾਵਿ-ਸ਼ਾਸਤੀ ਨਿਸ਼ਪੱਤੀ ਨਹੀਂ ਹੋਈ। ਕੁਲ ਮਿਲਾ ਕੇ 
ਬਾਕੀ ਸਭ ਰਸ-ਆਭਾਸ ਹਨ। 


ਭਗੜੂ , ਭਾਈ (ਮ. 1652 ਈ.) : ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ 
ਦਾ ਇਕ ਬੈਰਾੜ ਜੱਟ ਸਿਦਕੀ ਸਿੱਖ ਜੋ ਪੰਜਵੇ' ਗੁਰੂ ਤੋਂ 
ਇਲਾਵਾ ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਜੀ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਹਰਿਰਾਇ ਜੀ 
ਦੀ ਸੇਵਾ ਵਿਚ ਵੀ ਰਿਹਾ। ਮਾਲਵਾ ਖੇਤਰ ਦੇ ਨਿਵਾਸੀ 
ਇਸ ਦੇ ਪਿਤਾ ਆਦਮ ਅਥਵਾ ਉੱਦਮ ਨੇ ਗੁਰੂ ਰਾਮਦਾਸ 
ਜੀ ਦੀ ਨਿਸ਼ਕਾਮ ਸੇਵਾ ਕਰਕੇ ਪੁੱਤਰ-ਰਤਨ ਦੀ ਪਾਪਤੀ 
ਲਈ ਆਸ਼ੀਰਵਾਦ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕੀਤਾ, ਜਿਸ ਦੇ ਫਲਸਰੂਪ ਭਾਈ 
ਭਗਤੂ ਦਾ ਜਨਮ ਹੋਇਆ। ਇਸ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਚੂੰਕਿ ਗੁਰੂ 
ਜੀ ਦੀ ਭਗਤੀ ਕਰਕੇ ਹੋਈ ਸੀ, ਇਸ ਲਈ ਇਸ ਦਾ ਨਾਂ 
“ਭਗਤੂ' ਰਖਿਆ ਗਿਆ। ਇਸ ਦਾ ਜੀਵਨ ਆਪਣੇ ਨਾਂ ਦੇ 
ਅਨੁਸਾਰੀ ਬਣ ਗਿਆ। ਇਸ ਨੇ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ 
ਦੀ ਸੇਵਾ ਵਿਚ ਬਹੁਤ ਸਮਾਂ ਬਿਤਾਇਆ ਅਤੇ ਹਰਿਮੰਦਿਰ 
ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਉਸਾਰੀ ਵੇਲੇ ਨਿਠ ਕੇ ਸੇਵਾ ਕੀਤੀ। 

ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਦੀ ਸ਼ਹਾਦਤ ਤੋ ਬਾਦ 
ਇਹ ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਸੇਵਾ ਵਿਚ ਰਿਹਾ। 
ਛੇਵੇਂ ਗੁਰੂ ਦੇ ਮਹਾਪ੍ਰਸਥਾਨ ਵੇਲੇ ਇਹ ਕੀਰਤਪੁਰ ਹੀ ਸੀ। 
ਸੈਨ 1644 ਈ. ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਹਰਿਰਾਇ ਸਾਹਿਬ ਦੀ 
ਗੱਦੀਨਸ਼ੀਨੀ ਤੋਂ ਬਾਦ ਇਹ ਕੁਝ ਸਮਾਂ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਸੇਵਾ 
ਵਿਚ ਰਿਹਾ। ਬਿਰਧ ਹੋਣ ਕਰਕੇ ਆਪਣੇ ਪਿੰਡ ਪਰਤ 
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_ ਆਇਆ, ਪਰ ਹਰ ਦੀਵਾਲੀ ਅਤੇ ਵਿਸਾਖੀ ਦੇ ਮੌਕਿਆਂ 


`ਤੇ ਗੁਰੂ-ਦਰਬਾਰ ਵਿਚ ਹਾਜ਼ਰੀ ਭਰਦਾ ਰਿਹਾ। ਕਹਿੰਦੇ 
ਹਨ ਇਸ ਦੇ ਬਿਰਧ ਹੋ ਜਾਣ ਕਾਰਣ ਇਕ ਵਾਰ ਗੁਰੂ 
ਹਰਿਰਾਇ ਸਾਹਿਬ ਜੀ ਨੇ ਇਸ ਨੂੰ ਦਿਲਲਗੀ ਨਾਲ ਕਿਹਾ 
ਕਿ ਤੂੰ ਕਾਫ਼ੀ ਬਿਰਧ ਹੋ ਗਿਆ ਹੈ, ਹੁਣ ਤੇਰੇ ਵਿਆਹ ਦਾ 
ਸਮਾਂ ਹੋ ਗਿਆ ਹੈ। ਇਸ ਨੇ ਗੁਰੂ-ਵਾਕ ਨੂੰ ਆਦੇਸ਼ ਸਮਝ 
ਲਿਆ ਅਤੇ ਬਿਰਧ ਅਵਸਥਾ ਵਿਚ ਅਜਿਹੇ ਅਸੈਭਵ ਕੌਮ 
ਨੂੰ ਸੈਭਵ ਬਣਾਉਣ ਦੀ ਚਿੰਤਾ ਵਿਚ ਗ੍ਰਸਤ ਹੋ ਕੇ ਚੁਪ- 
ਚੁਪਾਤਾ ਪਿੰਡ ਪਰਤ ਗਿਆ। ਅਗਲੀ ਵਾਰ ਜਦੋਂ ਜਲੰਧਰ 
ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ ਕਰਤਾਰਪੁਰ ਨਗਰ ਵਿਚ ਇਹ ਗੁਰੂ ਹਰਿਰਾਇ 
ਜੀ ਦੀ ਸੇਵਾ ਵਿਚ ਹਾਜ਼ਰ ਹੋਇਆ ਤਾਂ ਇਸ ਨੂੰ ਗਵਾਚੀ 
ਹੋਈ ਸਥਿਤੀ ਵਿਚ ਵੇਖ ਕੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਕਾਰਣ ਪੁਛਿਆ। 
ਭਾਈ ਭਗਤੂ ਨੇ ਸਾਰੀ ਗੱਲ ਦਸ ਦਿੱਤੀ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਹੱਸ 
ਕੇ ਇਸ ਦੀ ਤਸੱਲੀ ਕਰਾਈ ਕਿ ਇਹ ਤਾਂ ਕੇਵਲ ਤੇਰੀ 
ਵਡੇਰੀ ਉਮਰ ਵਲ ਸੈਕੇਤ ਸੀ। 

ਉਸ ਤੋ' ਬਾਦ ਇਹ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਸੇਵਾ ਵਿਚ ਹੀ 
ਰਿਹਾ ਅਤੇ ਜਲਦੀ ਹੀ ਅਗਲੀ ਵਿਸਾਖੀ (ਅਪ੍ਰੈਲ 1652 
ਈ.) ਤੋਂ ਬਾਦ ਇਸ ਨੇ ਪ੍ਰਾਣ ਤਿਆਗ ਦਿੱਤੇ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ 
ਆਪਣੇ ਹੱਥੀਂ ਇਸ ਦਾ ਸਸਕਾਰ ਕੀਤਾ। ਇਸ ਦੇ ਪੁੱਤਰ 
ਗੌਰੇ ਨੇ ਬਠਿੰਡੇਦੇ ਨੇੜੇ 'ਵਿੰਝੁ' ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਆਪਣੀ ਜਾਗੀਰ 
ਕਾਇਮ ਕੀਤੀ। ਉਸੇ ਦੇ ਖ਼ਾਨਦਾਨ ਵਿਚ ਹੋਏ ਭਾਈ ਦੇਸੂ 
ਸਿੰਘ ਨੇ ਅਠਾਰ੍ਹਵੀਂ ਸਦੀ ਵਿਚ ਕੈਥਲ ਦੀ ਰਿਆਸਤ 
ਸਥਾਪਿਤ ਕੀਤੀ। ਇਸ ਦੇ ਵੈਸ਼ਜਾਂ ਨੇ ਇਸ ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ 
ਬਠਿੰਡੇ ਨੇੜੇ ਗੋਬਿੰਦਪੁਰਾ ਪਿੰਡ ਵਿਚ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ 
ਭਾਈਆਣਾ ਭਗਤੂ” ਦੀ ਉਸਾਰੀ ਕੀਤੀ। ਉਥੇ ਹਰ ਵਿਸਾਖੀ 
ਉਤੇ ਸਾਲਾਨਾ ਮੇਲਾ ਲਗਦਾ ਹੈ। 


ਭਗਵਾਨ : “ਭਗ” ਦਾ ਅਰਥ ਹੈ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਅਤੇ ਗਿਆਨ। 
ਸਭ ਦੇ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਨ ਅਤੇ ਗਿਆਨ ਸਰੂਪ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਇਸ 
ਗੁਣ-ਵਾਚਕ ਨਾਂ ਤੋਂ ਭਾਵ ਹੈ ਛੇ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ਤਾਵਾਂ ਜਾਂ ਗੁਣਾਂ 
ਨੂੰ ਧਾਰਣ ਕਰਨ ਵਾਲਾ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਗੁਣਾਂ ਦਾ ਵਿਵਰਣ ਇਸ . 
ਪ੍ਰਕਾਰ ਹੈ-ਜਗਤ ਦਾ ਸਮਸਤ ਐਸ਼ਵਰਜ, ਸਮਸਤ ਧਰਮ, 
ਸਮਸਤ ਯਸ਼, ਸਮਸਤ ਸ਼ੋਭਾ, ਸਮਸਤ ਗਿਆਨ ਅਤੇ 
ਸਮਸਤ ਵੈਰਾਗ। “ਗੁਰਪ੍ਰਤਾਪ ਸੂਰਜ” ਵਿਚ ਇਨ੍ਹਾਂ ਛੇ ਗੁਣਾਂ 
ਦਾ ਵਿਉਰਾ ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਹੈ-- ਛਹਰ ਕੇ ਖਟ ਗਣ ਕੋ ਜਾਨ/ 
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ਭਗਵਾਨ ਸਿੰਘ ਪੀਤਮ, ਗਿਆਨੀ 
ਜਾਂ ਤੇ ਕਾਹਿਲਤ ਹੈ ਭਗਵਾਨ / ਜਸ ਅੰਸ਼ਵਰਜ' /ਵਿਰਾਗਾ 
ਉਂਦਾਰ/ ਲਛਆੰ ਗਯਾਨ ਸ਼ ਮਰਨ ਧਾਰ / 

ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ ਸੈਸਾਰ ਦੀਆਂ ਸਮਸਤ ਸਮਰਥਤਾਵਾਂ 
ਦੇ ਸੁਆਮੀ ਨੂੰ 'ਭਗਵਾਨ' ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਹ ਵੈਸ਼ਣਵ- 
ਭਗਤੀ ਦਾ ਸ਼ਬਦ ਹੈ ਜਿਸ ਨੂੰ ਮੱਧ-ਯੁਗ ਦੇ ਸੈਤਾਂ , ਭਗਤਾਂ 
ਨੇ ਨਿਰਾਕਾਰ ਲਈ ਵਰਤਿਆ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ 
ਨੇ 'ਸਹਸਕ੍ਰਿਤੀ ਸ਼ਲੋਕ” ਪ੍ਰਸੈਗ ਵਿਚ ਕਿਹਾ ਹੈ- ਭਗਵਾਨ 
ਰਮਣੰ` ਸਰਥਤ੍ਹ ਥਨਨ੍ਹੰ / (ਗੁਰ. 1354)। ਜੋ ਭਗਵਾਨ ਨੂੰ 
ਆਪਣੇ ਹਿਰਦੇ ਵਿਚ ਵਸਾ ਲੈਂਦਾ ਹੈ, ਫਿਰ ਉਹ ਸਦਾ ਸਹਿਜ 
ਸੁਖ ਦਾ ਆਨੰਦ ਮਾਣਦਾ ਹੈ--ਸ਼ਰਝ ਕਲਿਆਣ ਸ਼ਖ ਸ਼ਹਜ 
ਨਿਧਾਨ /ਜਾ ਕੰ/ਨਦੈ ਫਗ਼ਹਿ ਭਗਵਾਨ /(ਗੁ.ਰੀ੍‌.1੭5-96)। 


ਭਗਵਾਨ ਸਿੰਘ ਪੀਤਮ, ਗਿਆਨੀ (1882-1962 
ਈ.) : ਗ਼ਦਰ ਪਾਰਟੀ ਦੇ ਦੂਜੇ ਪ੍ਰਧਾਨ ਭਗਵਾਨ ਸਿੰਘ 
ਪੀਤਮ ਦਾ ਜਨਮ ਸੈਨ 1882 ਈ. ਵਿਚ ਸ. ਸਰਮੁਖ ਸਿੰਘ 
ਦੇ ਘਰ ਪਿੰਡ ਵੜਿੰਗ, ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਵਿਚ ਹੋਇਆ। 
ਇਸ ਦੇ ਪੁਰਖੇ ਕਸ਼ਮੀਰੀ ਬ੍ਰਾਹਮਣ ਸਨ ਅਤੇ 17ਵੀ' ਸਦੀ 
ਵਿਚ ਪੰਜਾਬ ਆ ਕੇ ਵਸੇ ਸਨ। ਇਸ ਨੇ ਉਰਦੂ ਭਾਸ਼ਾ 
ਪਿੰਡ ਦੇ ਸਕੂਲ ਵਿਚ ਪੜ੍ਹੀ ਅਤੇ ਫਿਰ ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ ਗੁਜਰਾਂਵਾਲਾ 
ਦੇ ਘਰਜਾਖ ਕਸਬੇ ਵਿਚ ਚਲ ਰਹੇ ਗੁਰਮਤ ਵਿਦਿਆਲਾ 
ਵਿਚ ਦਾਖ਼ਲ ਹੋ ਗਿਆ। ਉਥੋਂ ਗਿਆਨੀ ਪਾਸ ਕਰਕੇ ਉਸੇ 
ਵਿਦਿਆਲੇ ਵਿਚ ਅਧਿਆਪਕ ਲਗ ਗਿਆ। ਕੁਝ ਸਮੇਂ 
ਬਾਦ ਸਿਆਲਕੋਟ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ ਡਸਕਾ ਨਗਰ ਦੇ ਖ਼ਾਲਸਾ 
ਸਕੂਲ ਵਿਚ ਪੜ੍ਹਾਉਣ ਲਗ ਗਿਆ। ਉਥੇ ਰਹਿ ਕੇ ਇਸ 
ਨੇ ਵੇਦਾਂਤ ਦਰਸ਼ਨ ਦਾ ਅਧਿਐਨ ਕੀਤਾ। 

ਲਾਲਾ ਲਾਜਪਤ ਰਾਇ, ਸ. ਅਜੀਤ ਸਿੰਘ ਅਤੇ 
ਸੂਫ਼ੀ ਅੰਬਾ ਪ੍ਰਸਾਦ ਦੇ ਸੈਪਰਕ ਵਿਚ ਆਉਣ ਨਾਲ ਇਸ 
ਨੇ ਦੇਸ਼ ਭਗਤੀ ਸੰਬੰਧੀ ਜੋਸ਼ੀਲੇ ਭਾਸ਼ਣ ਦੇਣੇ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤੇ । 
ਜਦੋਂ ਇਸ ਨੂੰ ਪਕੜਨ ਤਕ ਨੌਬਤ ਆ ਗਈ ਤਾਂ ਇਹ 
ਉਥੋਂ ਖਿਸਕ ਕੇ ਹਾਂਗਕਾਂਗ ਪਹੁੰਚ ਗਿਆ ਅਤੇ ਇਕ 
ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਵਿਚ ਗ੍ਰੰਥੀ ਦਾ ਕੰਮ ਸੈਭਾਲ ਲਿਆ। ਹਰ 
ਐਤਵਾਰ ਇਹ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਲੈਕਚਰ ਕਰਦਾ। ਉਹ ਲੈਕਚਰ 
ਭਾਵੇ' ਧਾਰਮਿਕ ਹੁੰਦੇ, ਪਰ ਇਹ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਦੇਸ਼- ਭਗਤੀ 
ਦੀ ਚੰਗੀ ਪਾਣ ਚੜ੍ਹਾ ਦਿਦਾ। ਫਲਸਰੂਪ ਇਸ ਨੂੰ ਹਾਂਗਕਾਂਗ 
ਛਡਣਾ ਪਿਆ। ਅਪ੍ਰੈਲ 1913 ਈ. ਵਿਚ ਇਹ ਫ਼ਰਜ਼ੀ ਨਾਂ 
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ਭਗਵਾਨ ਸਿੰਘ ਪੀਤਮ, ਗਿਆਨੀ 


(ਨੱਥਾ ਸਿੰਘ) ਨਾਲ ਕੈਨੇਡਾ ਪਹੁੰਚਿਆ, ਪਰ ਤੁਰਤ 
ਹਾਂਗਕਾਂਗ ਵਾਪਸ ਭੇਜ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। ਉਥੋਂ ਇਹ ਜਿਵੇਂ 
ਕਿਵੇਂ ਜਾਪਾਨ ਪਹੁੰਚਿਆ। ਉਥੋਂ ਇਹ ਕਾਮਾਗਾਟਾ ਮਾਰੂ 
ਜਹਾਜ਼ ਰਾਹੀਂ 23 ਮਈ 1914 ਈ. ਨੂੰ ਸਾਂਫਰਾਂਸਿਸਕੋ ਵਿਚ 
ਗ਼ਦਰ ਪਾਰਟੀ ਦੇ ਮੁੱਖ ਦਫਤਰ “ਯੁਗਾਂਤਰ ਆਸ਼੍ਮ' 
ਪਹੰਚਿਆ। ਉਥੇ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਵਿਚ ਇਸ ਨੇ ਫਿਰ ਜੋਸ਼ੀਲੀਆਂ 
ਤਕਰੀਰਾਂ ਸ਼ੁਰੂ ਕਰ ਦਿੱਤੀਆਂ। ਰ 

ਉਥੋਂ ਬਾਬਾ ਸੋਹਨ ਸਿੰਘ ਭਕਨਾ 21 ਜੁਲਾਈ 
1914 ਈ. ਨੂੰ ਹਿੰਦੁਸਤਾਨ ਪਰਤ ਆਇਆ ਅਤੇ ਉਸ ਦੀ 
ਥਾਂ 'ਤੇ ਇਹ ਗ਼ਦਰ ਪਾਰਟੀ ਦਾ ਪ੍ਰਧਾਨ ਬਣਿਆ। ਇਸ 
ਦੌਰਾਨ ਇਸ ਨੇ ਚੰਦਾ ਇਕੱਠਾ ਕਰਨ ਲਈ ਜਾਪਾਨ, 
ਸਿੰਘਾਈ, ਪਨਾਮਾ ਆਦਿ ਦੀ ਯਾੜ੍ਾ ਕੀਤੀ। ਪਹਿਲੇ 
ਵਿਸ਼ਵ ਯੁੱਧ ਦੇ ਛਿੜਨ ਤੋ' ਬਾਦ ਇਸ ਨੂੰ 7 ਅਪੈੈਲ 1917 
ਈ. ਨੂੰ ਪਕੜ ਲਿਆ ਗਿਆ ਅਤੇ 18 ਮਹੀਨਿਆਂ ਦੀ 
ਕੈਦ ਭੁਗਤਣੀ ਪਈ। ਰਿਹਾਈ ਤੋ ਬਾਦ ਇਸ ਨੂੰ ਹੋਰ 
ਸਾਥੀਆਂ ਸਮੇਤ ਹਿੰਦੁਸਤਾਨ ਭੇਜਿਆ ਜਾਣਾ ਸੀ, ਪਰ 
ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਅਮਰੀਕਾ ਵਿਚ ਸਿਆਸੀ ਪਨਾਹ ਲੈ ਲਈ। ਉਥੋਂ 
ਦੀ ਠਹਿਰ ਦੌਰਾਨ ਇਸ ਨੇ “ਨਵਾਂ ਜੁਗ” ਨਾਂ ਦੀ ਮਾਸਿਕ 
ਪਤ੍ਕਾ ਸੈਪਾਦਨ ਕਰਨੀ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤੀ, ਜਿਸ ਵਿਚ ਗ਼ਦਰ 
ਪਾਰਟੀ ਦੀ ਨੀਤੀ ਅਨੁਸਾਰ ਦੇਸ਼ ਭਗਤੀ ਦੀਆਂ ਲਿਖਤਾਂ 
ਨੂੰ ਸ਼ਾਮਲ ਕੀਤਾ ਜਾਂਦਾ। ਇਸ ਨੇ ਰਾਸ਼ਟਰੀ ਏਕਤਾ ਦੀਆਂ 
ਅਨੇਕ ਕਵਿਤਾਵਾਂ ਵੀ ਰਚੀਆਂ ਅਤੇ ਛਾਪੀਆਂ। 

ਸੈਨ 1958 ਈ. ਵਿਚ ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਮੁੱਖ ਮੰਤਰੀ 
ਸ. ਪ੍ਰਤਾਪ ਸਿੰਘ ਕੈਰੋਂ ਦੇ ਸੁਝਾਵ 'ਤੇ ਇਹ ਹਿੰਦੁਸਤਾਨ 
ਪਰਤ ਆਇਆ। ਇਥੇ ਆ ਕੇ ਹਿਮਾਚਲ ਦੇ ਸਪਰੂਨ ਨਗਰ 
ਵਿਚ ਆਪਣਾ ਕੇਂਦਰ ਬਣਾਇਆ ਅਤੇ 'ਸੈਲਫ਼ ਕਲਚਰ 
ਐਸੋਸੀਏਸ਼ਨ ਆਫ਼ ਇਡੀਆ” ਨਾਂ ਦੀ ਸੈਸਥਾ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ 
ਕੀਤੀ ਅਤੇ ਆਪਣੇ ਆਸ਼ੇ ਦੇ ਪ੍ਚਾਰ ਲਈ ਯੂਨੀਵਰਸਿਟੀਆਂ, 
ਕਾਲਜਾਂ ਅਤੇ ਸਕੂਲਾਂ ਵਿਚ ਭਾਸ਼ਣ ਦਿੱਤੇ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ 
ਇਸ ਨੇ ਵਿਦਿਆਰਥੀਆਂ ਦੇ ਮਨ ਵਿਚ ਰਾਸ਼ਟਰੀ ਏਕਤਾ 
ਦੀ ਸੱਚੀ ਸੁੱਚੀ ਭਾਵਨਾ ਪੈਦਾ ਕੀਤੀ। ਇਸ ਦਾ 8 ਅਕਤੂਬਰ 
1962 ਈ. ਵਿਚ ਦੇਹਾਂਤ ਹੋਇਆ। 

ਇਸ ਨੇ ਦੇਸ਼ ਦੀ ਆਜ਼ਾਦੀ ਲਈ ਬਹੁਤ 
ਕੁਰਬਾਨੀ ਕੀਤੀ, ਪਰ ਇਸ ਦੀ ਕੀਰਤੀ ਸੀਮਿਤ ਹੀ ਰਹੀ 
ਹੈ। 


ਭ/0/0/.51100001002.2011) 


ਭਗਵਾਨ ਸਿੰਘ ਲੌਂਗੇਵਾਲੀਆ 
ਭਗਵਾਨ ਸਿੰਘ ਲੰਗੋਵਾਲੀਆ (ਮ. 1944 ਈ.) : 
ਰਿਆਸਤੀ ਪ੍ਰਜਾ-ਮੰਡਲ ਦੇ ਸੈਸਥਾਪਕਾਂ ਵਿਚ ਮਹੱਤਵਪੂਰਣ 
ਸਥਾਨ ਰਖਣ ਵਾਲੇ ਭਗਵਾਨ ਸਿੰਘ ਦਾ ਜਨਮ ਬਰਮਾ 
ਵਿਚ ਸ. ਰੂੜ ਸਿੰਘ ਦੇ ਘਰ ਹੋਇਆ, ਜੋ ਉਥੋਂ ਦੀ ਫ਼ੌਜ 
ਵਿਚ ਸਿਪਾਹੀ ਸੀ। ਇਸ ਦਾ ਪਹਿਲਾ ਨਾਂ ਇੰਦਰ ਸਿੰਘ ਸੀ 
ਅਤੇ ਇਸ ਨੇ ਵੀ ਆਪਣਾ ਜੀਵਨ ਇਕ ਸਿਪਾਹੀ ਵਜੋਂ 
ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤਾ। ਪਰ ਗ਼ਦਰ ਲਹਿਰ ਤੋਂ' ਪ੍ਰਭਾਵਿਤ ਹੋ ਕੇ ਇਸ 
ਨੇ ਫ਼ੌਜੀ ਦੀ ਨੌਕਰੀ ਛਡ ਦਿੱਤੀ ਅਤੇ ਸਾਧੂ ਦੇ ਭੇਸ ਵਿਚ 
ਨੋਪਾਲ ਚਲਾ ਗਿਆ। ਉਥੇ ਜਾ ਕੇ ਇਸ ਨੇ ਆਪਣਾ ਨਾਂ 
ਭਗਵਾਨ ਸਿੰਘ ਰਖ ਲਿਆ। ਚਾਰ ਪੰਜ ਸਾਲ ਬਾਦ ਇਹ 
ਪੰਜਾਬ ਵਲ ਪਰਤਿਆ ਅਤੇ ਆਉਂਦਿਆਂ ਹੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ 
ਸੁਧਾਰ ਲਹਿਰ ਵਿਚ ਹਿੱਸਾ ਲੈਣਾ ਸ਼ੁਰੂ ਕਰ ਦਿੱਤਾ। ਸ਼ੇਰਪੁਰ 
ਵਿਚ ਵਿਦਰੋਹੀ ਨੁਹਾਰ ਵਾਲਾ ਭਾਸ਼ਣ ਦੇਣ ਕਾਰਣ ਇਸ 
ਨੂੰ 24 ਮਈ 1922 ਈ. ਨੂੰ ਦੋ ਸਾਲ ਦੀ ਕੈਦ ਅਤੇ ਇਕ 
ਹਜ਼ਾਰ ਰੁਪਏ ਦਾ ਜੁਰਮਾਨਾ ਹੋਇਆ। ਫਿਰ ਆਪਣੇ ਜੱਦੀ 
ਦੇਣ ਕਾਰਣ ਇਸ ਨੂੰ ਤਿੰਨ ਸਾਲ ਕੈਦ ਦੀ ਸਜ਼ਾ ਮਿਲੀ। 
ਸੈਨ 1925 ਈ. ਵਿਚ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਐਕਟ ਦੇ ਪਾਸ ਹੋਣ 
ਨਾਲ ਇਸ ਨੂੰ ਹੋਰਨਾਂ ਕੈਦੀਆਂ ਦੇ ਨਾਲ ਛਡ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। 
ਜੇਲ੍ਹੋਂ ਛੁਟ ਕੇ ਇਹ ਸ. ਸੇਵਾ ਸਿੰਘ ਠੀਕਰੀਵਾਲਾ ਨੂੰ ਕੈਦੋਂ 
ਮੁਕਤ ਕਰਾਉਣ ਦੇ ਅੰਦੋਲਨ ਵਿਚ ਰੁਝ ਗਿਆ। ਇਸ ਸੈਬੈਧ 
ਵਿਚ ਠੀਕਰੀਵਾਲਾ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਹੋਏ ਇਕ ਦੀਵਾਨ ਵਿਚ 
ਇਸ ਨੇ ਪਟਿਆਲਾ ਸਰਕਾਰ ਵਿਰੋਧੀ ਤਕਰੀਰ ਕੀਤੀ, 
ਪਰ ਉਥੋਂ ਬ੍ਰਿਟਿਸ਼ ਪੰਜਾਬ ਵਲ ਖਿਸਕ ਗਿਆ। ਦਸੈਬਰ 
1929 ਈ. ਵਿਚ ਰਿਆਸਤੀ ਪਰਜਾ ਮੰਡਲ ਦਾ ਲਾਹੌਰ 
ਵਿਚ ਇਕ ਉਦਘਾਟਨੀ ਸੇਸ਼ਨ ਹੋਇਆ, ਜਿਸ ਵਿਚ ਇਸ 
ਨੂੰ ਜਨਰਲ ਸਕੱਤਰ ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ। ਇਸ ਤੋ ਬਾਦ 
ਇਸ ਨੂੰ ਫਿਰ ਪਕੜ ਲਿਆ ਗਿਆ। ਸ. ਸੇਵਾ ਸਿੰਘ ਦੀ 
ਜੇਲ੍ਹ ਵਿਚ ਹੋਈ ਮਿ੍‌ਤੂ ਤੋਂ ਬਾਦ ਸੈਨ 1935 ਈ. ਵਿਚ ਹੋਏ 
ਤਾਰਾ ਸਿੰਘ-ਭੂਪਿੰਦਰ ਸਿੰਘ ਪੈਕਟ ਅਧੀਨ ਇਹ ਮੁਕਤ 
ਹੋਇਆ। ਤਦਉਪਰੈਤ ਇਸ ਨੇ ਪਰਜਾ ਮੰਡਲ ਦੇ ਚਾਰ 
ਸਾਥੀਆਂ ਸਮੇਤ 20 ਜਨਵਰੀ 1936 ਈ. ਨੂੰ ਅਕਾਲ ਤਖ਼ਤ 
ਦੇ ਸਾਹਮਣੇ ਮਰਨ-ਬਰਤ ਰਖਿਆ, ਪੜ ਕਮਿਊਨਿਸਟ 
ਪਾਰਟੀ ਨਾਲ ਹੋਈ ਨੋੜਤਾ ਕਾਰਣ ਇਸ ਨੂੰ ਅਕਾਲੀ ਦਲ 
ਵਿਚੋਂ ਕਢ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। 16 ਸਤੌਬਰ 1944 ਈ. ਨੂੰ 
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ਇਸ ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ ਹੋ ਗਿਆ। 


ਭਗਵੰਤ ਸਿੰਘ ਹਰੀ (1892-1968 ਈ.) : ਵੀਹਵੀਂ 
ਸਦੀ ਦੇ ਪ੍ਰਮੁਖ ਸਿੱਖ ਵਿਦਵਾਨ ਭਾਈ ਕਾਨ੍ਹ ਸਿੰਘ ਨਾਭਾ ਦੇ 
ਘਰ ਬੀਬੀ ਬਸੈਤ ਕੌਰ ਦੀ ਕੁੱਖੋਂ 15 ਫਰਵਰੀ 1892 ਈ. 
ਵਿਚ ਪੈਦਾ ਹੋਏ ਭਾਈ ਭਗਵੈਤ ਸਿੰਘ ਹਰੀ ਦੀ ਮੁਢਲੀ 
ਪੜ੍ਹਾਈ ਘਰ ਵਿਚ ਹੀ ਹੋਈ। ਬਾਦ ਵਿਚ ਇਸ ਨੂੰ ਖ਼ਾਲਸਾ 
ਕਾਲਜ, ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਵਿਚ ਵੀ ਪੜ੍ਹਨ ਦਾ ਅਵਸਰ ਮਿਲਿਆ। 
ਪਰ ਇਸ ਦੀ ਅਸਲੀ ਪੜ੍ਹਾਈ ਉਸ ਚੌਗਿਰਦੇ ਵਿਚ ਹੋਈ 
ਜਿਥੇ ਭਾਈ ਕਾਨ੍ਹ ਸਿੰਘ “ਮਹਾਨ ਕੋਸ਼” ਦੀ ਰਚਨਾ ਕਰ ਰਹੇ 
ਸਨ ਅਤੇ ਜਿਥੇ ਹਰ ਰੋਜ਼ ਕੋਈ ਨ ਕੋਈ ਵਿਦਵਾਨ ਵਿਚਾਰ- 
ਵਟਾਂਦਰੇ ਲਈ ਆਉਂਦਾ ਰਹਿੰਦਾ ਸੀ। ਇਸ ਦੇ ਨਿਵਾਸ- 
ਸਥਾਨ ਬ੍ਰਜੇਸ਼ ਭਵਨ ਦਾ ਸਾਰਾ ਵਾਤਾਵਰਣ ਹੀ ਵਿਦਿਆ- 
ਮਈ ਸੀ। ਇਸ ਦਾ ਵਿਆਹ ਵੀ 'ਖ਼ਾਲਸਾ ਸੇਵਕ” ਦੇ ਸੈਪਾਦਕ 
ਸ. ਜੀਵਨ ਸਿੰਘ ਦੀ ਪੁੱਤਰੀ ਬੀਬੀ ਹਰਨਾਮ ਕੌਰ ਨਾਲ 
ਹੋਇਆ, ਜੋ ਖ਼ੁਦ ਇਕ ਸਥਾਪਿਤ ਕਵਿਤਰੀ ਸੀ। 

ਹਰੀ ਹੋਰਾਂ ਨੇ ਆਪਣਾ ਰੁਖ “ਦਸਮ ਗੰਥ” ਦੇ 
ਰੀਭੀਰ ਅਧਿਐਨ ਵਲ ਮੋੜਿਆ। ਇਸ ਦੀ ਮਹੱਤਵਪੂਰਣ 
ਦੇਣ “ਤੁਕ ਤਤਕਰਾ ਦਸਮ ਗ੍ਰੰਥ” ਹੈ, ਜੋ ਪੰਜਾਬੀ 
ਯੂਨੀਵਰਸਿਟੀ ਵਲੋਂ' ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਦੇਹਾਂਤ ਤੋਂ ਬਾਦ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਿਤ 
ਹੋਇਆ। ਇਸ ਦੀ ਦੂਜੀ ਅਹਿਮ ਰਚਨਾ “ਦਸਮ ਰਥ ਬਾਣੀ 
ਬਿਉਰਾ” ਹੈ, ਜਿਸ ਨੂੰ ਪ੍ਸਤੁਤ ਲੇਖਕ ਨੇ ਸੈਪਾਦਿਤ ਕੀਤਾ 
ਅਤੇ ਪੰਜਾਬੀ ਯੂਨੀਵਰਸਿਟੀ ਨੇ ਸੈਨ 1991 ਈ. ਵਿਚ 
ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਿਤ ਕੀਤਾ। 9 ਅਕਤੂਬਰ 1968 ਈ. ਨੂੰ ਇਸ ਦਾ 
ਨਾਭੇ ਵਿਚ ਦੇਹਾਂਤ ਹੋਇਆ। 


ਭਗੜਾਣਾ (ਪਿੰਡ) : ਪਟਿਆਂਲਾ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ ਰਾਜਪੁਰਾ ਨਗਰ 
ਤੋਂ 20 ਕਿ.ਮੀ. ਦੀ ਵਿਥ ਉਤੇ ਵਸਿਆ ਇਕ ਪਿੰਡ ਜਿਥੇ 
ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਆਪਣੀ ਪ੍ਚਾਰ-ਯਾੜਾ ਵੇਲੇ ਕੁਝ 
ਸਮੇਂ ਲਈ ਠਹਿਰੇ ਸਨ। ਇਥੋਂ ਦੇ ਦੋ ਸਿੱਖਾਂ--ਭਾਈ ਅਮਰੂ 
ਅਤੇ ਭਾਈ ਦਿਆਲਾ--ਨੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਬਹੁਤ ਸੇਵਾ ਕੀਤੀ। 
ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਆਮਦ ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ ਇਥੇ ਪਹਿਲਾਂ ਥੜਾ 
ਸਾਹਿਬ ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ ਅਤੇ ਫਿਰ ਪਟਿਆਲਾ-ਪਤਿ 
ਮਹਾਰਾਜਾ ਕਰਮ ਸਿੰਘ ਨੇ ਮੰਜੀ ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਉਸਾਰੀ 
ਕਰਵਾਈ ਜੋ ਹੁਣ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਨੌਵੀਂ ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ” ਦੇ ਨਾਂ 
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ਭਗੀਰਥ, ਭਾਈ 


ਨਾਲ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਹੈ। ਇਹ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਸ਼੍ਰੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ 
ਪ੍ਰਬੰਧਕ ਕਮੇਟੀ ਨਾਲ ਸੰਬੰਧਿਤ ਹੈ, ਪਰ ਇਸ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ 
ਸਥਾਨਕ ਕਮੇਟੀ ਕਰਦੀ ਹੈ। 


ਭਗੀਰਥ, ਭਾਈ : ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਜਲੈਧਰ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ ਮਲਸੀਹਾਂ 
ਪਿੰਡ ਦਾ ਚੌਧਰੀ ਜੋ ਜਨਮਸਾਖੀ ਸਾਹਿਤ ਅਨੁਸਾਰ 
ਆਤਮਿਕ ਸ਼ਾਂਤੀ ਲਈ ਦੁਰਗਾ ਦੇਵੀ ਦੀ ਉਪਾਸਨਾ ਕਰਦਾ 
ਸੀ ਅਤੇ ਆਏ ਗਏ ਸਾਧੂ, ਫ਼ਕੀਰ ਦੀ ਸੇਵਾ ਕਰਦਾ ਸੀ 
ਪਰ ਇਸ ਦੇ ਮਨ ਦੀ ਭਟਕਣਾ ਮਿਟਣ ਵਿਚ ਨਹੀਂ ਆ 
ਰਹੀ ਸੀ। ਇਕ ਰਾਤ ਇਸ ਨੂੰ ਸੁਪਨੇ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ 
ਦੇਵ ਜੀ ਦੀ ਸੇਵਾ ਵਿਚ ਹਾਜ਼ਰੀ ਭਰਨ ਦਾ ਸੈਕੇਤ 
ਮਿਲਿਆ। ਇਹ ਤੁਰਤ ਸੁਲਤਾਨਪੁਰ ਲੋਧੀ ਗਿਆ ਅਤੇ 
ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਸੇਵਾ ਵਿਚ ਹਾਜ਼ਰ ਹੋ ਕੇ ਸਿੱਖੀ ਧਾਰਣ ਕੀਤੀ। 
ਇਕ ਵਾਰ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਭਾਈ ਮਰਦਾਨੇ ਦੀ ਪੁੱਤਰੀ ਦੇ 
ਵਿਆਹ ਵੇਲੇ ਕੁਝ ਸੌਦਾ ਲੈਣੇ ਲਈ ਇਸ ਨੂੰ ਲਾਹੌਰ ਵੀ 
ਭੇਜਿਆ। ਜਦੋਂ ਗੁਰੂ ਜੀ ਉਦਾਸੀਆਂ ਤੋਂ ਬਾਦ ਕਰਤਾਰਪੁਰ 
ਵਿਚ ਟਿਕ ਕੇ ਸਿੱਖੀ ਦਾ ਪ੍ਚਾਰ ਕਰਨ ਲਗੇ , ਤਾਂ ਇਹ ਵੀ 
ਕਰਤਾਰਪੁਰ ਪਹੁੰਚ ਗਿਆ। 


ਭਗੌਤੀ/ਭਗਉਤੀ : ਇਹ ਸ਼ਬਦ ਮੂਲ ਰੂਪ ਵਿਚ ਦੇਵੀ- 
ਵਾਚਕ ਹੈ। ਭਗਵਾਨ ਦੀ ਸ਼ਕਤੀ ਨੂੰ ਭਗਵਤੀ ਜਾਂ ਭਗੌਤੀ 
(ਭਗਉਤੀ) ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਸਿੱਖ ਧਰਮ-ਗ੍ੰਥਾਂ ਵਿਚ ਇਸ 
ਦੀ ਵਰਤ ਕਈ ਬਦਲਵੇ' ਅਰਥਾਂ ਵਿਚ ਹੋਈ ਹੈ। ਸਭ ਤੋਂ 
ਪਹਿਲਾਂ ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਨੇ ਭਗਵਾਨ ਦੇ ਉਪਾਸਕ 
ਲਈ ਇਹ ਸ਼ਬਦ ਵਰਤਦੇ ਹੋਇਆਂ ਲਿਖਿਆ ਹੈ-- ਸੇ 
ਭਗਉਤੀ ਜੇ ਭਗਾਵੰਤੀ ਜਾਣੈ / ਗੁਰਪਰਸ਼ਾਦ ਆਪ ਪਛਾਣ / 
ਧਾਵਤ ਰਾਥੈ ਇਕਤੁ ਘ/ਨ ਆਣ / ਜੀਵਤੁ ਮਰੈ ਹਰਨਾਮ 
ਵਖਾਣੰ/ ਔਸ਼ਾ ਭਗਉਤੀ ਉਤਮ ਹਇ/ ਨਾਨਕ ਸੱਚ 
ਸਮਾਵੈ ਸ਼ਇ / (ਗੁ ਗੰ .੪8)। ਰ 

ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਨੇ ਇਸ ਸ਼ਬਦ ਦੀ ਵਰਤੋਂ ਲੋਹੇ 
ਤੋਂ ਤਿਆਰ ਹੋਏ ਸ਼ਸਤ੍‌ (ਤਲਵਾਰ ਜਾਂ ਬਰਛੀ) ਲਈ ਕੀਤੀ 
ਹੈ-ਜਾਣੁ ਕਥੂਗੰ ਰਗ ਤ/ਨੈ ਨਾਉਂ ਭਗਉਤੀ ਲੋਹਾ 
ਘੜਾ/ਇਆ/ (25/6)। “ਚੈਡੀ ਦੀ ਵਾਰ” ਵਿਚ ਵੀ ਇਸ 
ਦੀ ਵਰਤੋ ਇਸੇ ਅਰਥ ਵਿਚ ਹੋਈ ਹੈ-- ਦੁਹਾ ਕੰਧਾਰਾ 9/ਹ 
ਜੁੜੇ ਨਾਲ ਧਉਸ਼ਾ ਭਾਠੀ / ਲਈ ਭਗਉਤੀ ਦੁਰਗਸ/ਹਿ ਵਰ 
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ਭਗੌਤੀ/ਭਗਉਤੀ 
ਜਾਗ/ਣਿ ਭਾਗਾ / ਲਾਈ ਰਾਜੇ ਸ਼ੰਭ' ਨੇਂ ਰਤ ਅੰ /ਪਿਆਗੀ/ 
ਸੰਭਾ ਪਾਲਣ /ਡ/ਗਿਆ ਓਪਮਾ ਬੰਚਾਗਾ / ਡ/ਝ ਰਤੁ ਨਾਲ੍ਹ 
ਨਿਕਲੀ ਬਰਛੀ ਦੇ ਧਾਗ/ ਜ਼ਾਣੁ ਜਾਦੀ ਓਤਗੀ ਪੈਨ 
ਨੁਗੀੰ ਸ਼ਾਨੀ/53/ 

“ਚੰਡੀ ਦੀ ਵਾਰ” ਦੇ ਸ਼ੁਰੂ ਵਿਚ ਅਤੇ ਦਸਮ ਗੰਥ 
ਵਿਚ ਸੈਕਲਿਤ ਕਈ ਹੋਰ ਰਚਨਾਵਾਂ ਦੇ ਆਰੈਭ ਵਿਚ 'ਸੀ 
ਭਗਉਤੀ ਜੀ ਸਹਾਇ” ਉਕਤੀ ਲਿਖੀ ਹੈ। ਇਸ ਤੋ” 
ਇਲਾਵਾ “ਚੰਡੀ ਦੀ ਵਾਰ” ਦੀ ਪਹਿਲੀ ਪਉੜੀ ਦਾ ਆਰੋਭ 
ਵੀ ਇਸ ਦੀ ਆਰਾਧਨਾ ਨਾਲ ਹੁੰਦਾ ਹੈ--ਪ੍ਰਥਨ ਭਗਓਂਤਾ 
ਮਰ ਕੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਲਈਂ ਹਿਆ/ਇ/ ਇਥੇ “ਭਗਉਤੀ” 
ਦਾ ਅਰਥ ਦੇਵੀ ਨਹੀਂ ਹੋ ਸਕਦਾ, ਕਿਉਕਿ ਦੂਜੀ ਪਉੜੀ 
ਵਿਚ ਸਾਰੇ ਦੇਵੀ ਦੇਵਤੇ ਇਸ ਭਗਉਤੀ ਤੋਂ ਬਲ ਅਰਜਿਤ 
ਕਰਕੇ ਆਪਣਾ ਪਰਾਕ੍ਰਮ ਕਰਦੇ ਹਨ। ਇਥੋਂ ਤਕ ਕਿ ਦੇਵੀ 
ਦੁਰਗਾ ਦੀ ਸਿਰਜਨਾ ਵੀ ਇਸੇ ਦੁਆਰਾ ਹੋਈ ਦਸੀ ਗਈ 


ਹੈ--ਤੰਗੀ ਦੁਰਗਾ ਸ਼ਾਲ ਕੰ ਦੰਤਾ ਦਾ ਨਾਸ਼ ਕਰਾਇਆ / 


ਇਸ ਲਈ ਇਥੇ ਭਗਤੀ ਦਾ ਅਰਥ “ਦੇਵੀ” ਨਹੀਂ ਹੈ। ਇਸ 
ਲਈ ਸਾਨੂੰ ਦੂਜੇ ਅਰਥ 'ਸ਼ਸਤ੍ਰ” ਨੂੰ ਵਿਚਾਰਨਾ ਹੋਵੇਗਾ। 
ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਦੇ ਸਮੇਂ ਹਾਲਾਤ ਬਦਲ ਚੁਕੇ ਸਨ। 


_ਆਤਮ-ਰਖਿਆ ਦਾ ਸੁਆਲ ਸਾਹਮਣੇ ਸੀ। ਭੈ-ਭੀਤ ਅਤੇ 


ਘਬਰਾਏ ਹੋਏ ਲੋਕਾਂ ਦੇ ਮਨ ਵਿਚ ਵੀਰਤਾ ਦੀ ਭਾਵਨਾ 
ਦਾ ਸੈਚਾਰ ਕਰਨਾ ਅਤੇ ਧਰਮ-ਯੁੱਧ ਲਈ ਪ੍ਰਰਣਾ ਦੇਣਾ 
ਉਸ ਵਕਤ ਦੇ ਲੋਕ-ਨਾਇਕ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਤੋ 
ਜਨ-ਮਾਨਸ ਦੀ ਜ਼ਬਰਦਸਤ ਮੰਗ ਸੀ। ਲੋਕਾਂ ਦੀ ਨਬਜ਼ 
ਨੂੰ ਪਛਾਣਦੇ ਹੋਇਆਂ ਗੁਰੂ ਜੀ ਵਲੋਂ ਪਰਮਾਤਮਾ ਤੋਂ ਜਨਤਾ 
ਦੇ ਸੈਕਟ ਹਰਨ ਦੀ ਆਸ ਕਰਨੀ ਸੁਭਾਵਿਕ ਸੀ। ਪਰਮਾਤਮਾ 
ਦੇ ਕੋਮਲ ਰੂਪ ਦੇ ਨਾਲ ਨਾਲ ਜੁਝਾਰੂ ਰੂਪ ਦੀ ਕਲਪਨਾ 
ਜੁੜਨ ਲਗੀ ਅਤੇ ਭਗਤੀ ਦੇ ਨਾਲ ਸ਼ਕਤੀ ਦਾ ਮੇਲ ਹੋਣ 
ਲਗਾ। ਸੈਸਾਰਿਕ ਸੈਤੁਲਨ ਕਾਇਮ ਰਖਣ ਲਈ ਗੁਰੂ ਜੀ 
ਨੇ ਪਰਮਾਤਮਾ ਵਿਚ ਦੁਸਟ-ਸੈਘਾਰਕ ਦੀ ਕਲਪਨਾ ਕੀਤੀ 
-/ਰੈਪ' ਤਾਪਨ ਹੈ, ਸ਼ਤੰ ਪੁਣਾ, ਆਰ ਘਾਲਯ ਹੈ, ਖਲ 
ਘ/ਇਕ' ਹੈੱ'/ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਉਸ ਪਰਮਾਤਮਾ ਨੂੰ ਪ੍ਰਣਾਮ ਕੀਤਾ 
ਜੋ ਯੁੱਧਾਂ ਦਾ ਯੁੱਧ, ਯੁੱਧਾਂ ਦਾ ਕਰਤਾ ਅਤੇ ਫਿਰ ਸ਼ਾਂਤ ਰੂਪ 
ਵਾਲਾ ਹੈ-ਨਮੋਂ ਸੁਧ ਸੁਧੇ ਨਮ ਗਿਆਨ /ਗਿਆਨੰ/... ਨਲ 
ਕਾਲਹ ਕਰਤਾ ਨਮੇਂ ਸਾੱਤਿ ਡ੫/757/ 

ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ ਪਰਮਾਤਮਾ ਲਈ ਕਿਸੇ ਸ਼ਸੜ੍- 
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ਭਜਨ 


ਚਿੰਨ੍ਹ ਦੇ ਪ੍ਰਯੋਗ ਦੀ ਬਹੁਤ ਲੋੜ ਸੀ। ਇਸ ਲਈ ਭਗਉਤੀ 
(ਸ਼ਸਤ੍) ਨੂੰ ਪ੍ਣਾਮ ਹੈ, ਉਸ ਦਾ ਸਿਮਰਨ ਕਰਨਾ ਹੈ ਅਤੇ 
ਉਸੇ ਦੁਆਰਾ ਸੈਸਾਰ ਦੀ ਸਿਰਜਨਾ ਹੋਈ ਹੈ- ਖੰਡਾ ਪ੍ਰਥਮ 
ਸ਼ਾਨ ਕੰ ਜਿਨ ਸਭ ਸ਼ੈਸ਼ਾਰ ਓਪਾ/ਇਆ / ਅਜਿਹੇ ਸ਼ਬਦ- 
ਚਿੰਨਾਂ ਦੇ ਪ੍ਰਯੋਗ ਨਾਲ ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਵਿਚ ਇਕ ਅਹਿਮ 
ਤਬਦੀਲੀ ਵਾਪਰੀ ਜਿਸ ਕਰਕੇ ਸੈਤ ਨੂੰ ਸਿਪਾਹੀ ਵੀ ਬਣਾ 
ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। 


ਭਜਨ : ਇਸ ਦਾ ਸ਼ਾਬਦਿਕ ਅਰਥ ਹੈ “ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ 
ਭਗਤੀ ਜਾਂ ਉਪਾਸਨਾ ਕਰਨਾ”। ਆਮ ਤੌਰ 'ਤੇ ਉਸ ਗੀਤ 
ਜਾਂ ਬਿਸ਼ਨਪਦੇ ਨੂੰ “ਭਜਨ” ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ, ਜਿਸ ਵਿਚ 
ਪਰਮਾਤਮਾ ਦਾ ਗੁਣ-ਗਾਨ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੋਵੇ। ਇਸ ਵਿਚ 
ਸਾਧਕ ਆਪਣੇ ਆਪ ਨੂੰ ਤੁੱਛ, ਨਿਮਾਣਾ ਅਤੇ ਨਿਰੀਹ 
ਦਰਸਾਉਂਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਇਸ਼ਟਦੇਵ ਨੂੰ ਮਹਾਨ, ਗੌਰਵਸ਼ਾਲੀ 
ਅਤੇ ਸਰਬ-ਸਮਰਥ ਘੋਸ਼ਿਤ ਕਰਦਾ ਹੈ। ਇਹ ਭਜਨ ਭਗਤੀ 
-ਭਾਵਨਾ ਵਾਲੇ ਕਿਸੇ ਵੀ ਵਿਸ਼ੇ ਨਾਲ ਸੈਬੈਧਿਤ ਹੋ ਸਕਦੇ 
ਹਨ। ਪਰ ਉੱਜ ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਦਾਸ ਭਗਤੀ ਦੀ ਪ੍ਰਧਾਨਤਾ 
ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਕਈ ਵਾਰ ਮਾਤਾ-ਪਿਤਾ-ਪੁੱਤਰ ਦੇ ਸੈਬੰਧ- 
ਆਧਾਰ 'ਤੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਵਾਤਸਲ੍ਯ ਭਗਤੀ ਦੇ ਤਤ੍ਹ ਵੀ 
ਮਿਲ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਵਿਚ “ਭਜਨ” ਨੂੰ 'ਸ਼ਬਦ” 
ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਸਾਰੀ ਬਾਣੀ ਦਾ 
ਸਰੂਪ “ਭਜਨ” ਵਰਗਾ ਹੈ, ਪਰ ਇਸ ਨੂੰ ਭਜਨ ਦੀ ਥਾਂ 
“ਸ਼ਬਦ” ਕਹਿਣ ਦੀ ਪਰੈਪਰਾ ਹੈ। 

ਭਗਤੀ ਦੇ ਪ੍ਰਕਾਰਜ ਨੂੰ ਵੀ ਭਜਨ ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ 
ਹੈ-- ਨੋਂਝਿੰਦ ਭਜਨ /ਥੈਨ /ਲ੍੍‌ਥੇਂ ਸਭ ਕਾਮ /(ਗੁ .ਗੰੰ .269)। 
ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਨੇ ਆਪਣੇ ਸ਼ਲੋਕਾਂ ਵਿਚ 'ਭਜੁ ਹਰਿ 
ਮਨਾ” ਉਕਤੀ ਨੂੰ ਵਾਰ ਵਾਰ ਵਰਤਿਆ ਹੈ। ਇਥੇ “ਭਜਨ” 
ਨਾਮ-ਸਿਮਰਨ ਜਾਂ ਨਾਮ-ਸਾਧਨਾ ਦਾ ਹੀ ਸਮਾਨਾਰਥਕ 
ਹੈ। ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਅਨੁਸਾਰ ਉਹ ਕਿਹੜਾ ਪ੍ਰਾਣੀ ਹੈ 
ਜੋ ਭਜਨ ਕਰਨ ਨਾਲ ਨ ਤਰਿਆ ਹੋਵੇ। ਅਰਥਾਤ ਭਜਨ 
ਕਰਨ ਨਾਲ ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਸਾਧਨਾ ਸੈਪੰਨ ਹੁੰਦੀ ਹੈ ਅਤੇ 
ਸਾਧਕ ਪਰਮ-ਗਤਿ ਨੂੰ ਪਾਪਤ ਕਰਦਾ ਹੈ-- ਗੰਠ ਕੰ ਭਜਨ 
ਕਾਉਨ ਕਾਉਨ ਨ ਤਾਠੋ/(ਗੁ. ਗੰ .12੦੭)। 


ਭੱਟ-ਬਾਣੀ : ਵੇਖੋ 'ਭੱਟਾਂ ਕੇ ਸਵਈਏ'। 
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ਭੱਟ- ਵਹੀਆਂ 
ਭੱਟ-ਵਹੀਆਂ : ਭੱਟਾਂ ਦੁਆਰਾ ਆਪਣੇ ਆਸਰਾਦਾਤਿਆਂ 
ਜਾਂ ਜਜਮਾਨਾਂ ਦੇ ਖ਼ਾਨਦਾਨੀ ਬਿਉਰਿਆਂ ਲਈ ਤਿਆਰ 
ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਸਿੱਖ ਇਤਿਹਾਸ ਲਈ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਖ਼ਾਸ 
ਮਹੱਤਵ ਹੈ, ਕਿਉਂਕਿ ਇਹ ਲੋਗ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ ਅਤੇ 
ਮੁੱਖ ਕੇਂਦਰੀ ਗੁਰੂ-ਧਾਮਾਂ ਦੇ ਬਹੁਤ ਨੋੜੇ ਵਿਚਰੇ ਸਨ। 

“ਭੱਟ” ਸੈਸਕ੍ਰਿਤ ਭਾਸ਼ਾ ਦਾ ਸ਼ਬਦ ਹੈ। ਇਹ ਉਸ 
ਵਿਅਕਤੀ ਲਈ ਵਰਤਿਆ ਜਾਂਦਾ ਸੀ ਜੋ ਆਪਣੇ ਆਸਰਾ 
-ਦਾਤੇ ਜਾਂ ਜਜਮਾਨ ਦੀ ਸੇਵਾ ਵਿਚ ਰਹਿੰਦਾ ਸੀ ਅਤੇ 
ਉਸ ਦੀ ਸਿਫ਼ਤ ਵਿਚ ਬਿਰਦਾਵਲੀ ਲਿਖਦਾ ਅਤੇ ਪੜ੍ਹਦਾ 
ਸੀ। ਭੱਟਾਂ ਦੀ ਉਤਪੱਤੀ ਬਾਰੇ ਚਾਰਣਾਂ ਵਾਂਗ ਸਹੀ ਜਾਣਕਾਰੀ 
ਨਹੀਂ ਮਿਲਦੀ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਕਈ ਪੱਛਮੀ ਵਿਦਵਾਨ ਪਤਿਤ 
ਬ੍ਰਾਹਮਣ ਮੰਨਦੇ ਹਨ ਅਤੇ ਕਈਆਂ ਦੀ ਇਹ ਧਾਰਣਾ ਹੈ 
ਕਿ ਇਹ ਸਾਰਸੁਤ (ਸਰਸੂਤੀ ਨਦੀ ਦੇ ਕੰਢੇ ਉਤੇ ਵਸੇ ਹੋਣ 
ਕਾਰਣ ਸਾਰਸੂਤ) ਬ੍ਰਾਹਮਣ ਅਖਵਾਉਂਦੇ ਹਨ। ਇਹ ਅਕਸਰ 
ਅਤੇ ਪੁਰਜਾ ਨੂੰ ਸੁਣਾਉਂਦੇ ਸਨ। ਇਸ ਨੂੰ ਇਕ ਯਾਚਕ ਜਾਤਿ 
ਵੀ ਮੰਨਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਇਹ ਲੋਗ ਕਵਿਤਾ ਦੀ ਰਚਨਾ 
ਆਪ ਬਹੁਤ ਘਟ ਕਰਦੇ ਸਨ। ਅਕਸਰ ਦੂਜਿਆਂ ਦੀ ਸਿਰਜੀ ' 
ਕਵਿਤਾ ਨੂੰ ਗਾ ਕੇ ਸੁਣਾਉਂਦੇ ਸਨ ਅਤੇ ਜਜਮਾਨਾਂ ਤੋ 
ਦਖਿਣਾ ਲੈੱਦੇ ਸਨ। 

ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਦੇ ਵੇਲੇ ਭੀਖਾ ਨਾਂ ਦੇ ਭੱਟ 
ਨੇ ਸਿੱਖੀ ਧਾਰਣ ਕੀਤੀ। ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਦਰਬਾਰ 
ਵਿਚ ਉਹ ਆਪਣੇ ਨਾਲ ਕਈ ਭੱਟਾਂ ਨੂੰ ਲੈ ਕੇ ਆਇਆ। 
ਉਨ੍ਹਾਂ ਭੱਟਾਂ ਨੇ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ ਦੀ ਉਸਤਤ ਵਿਚ ਜੋ ਛੰਦ 
ਉਚਾਰੇ , ਉਹ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ “ਭੱਟਾਂ ਕੇ ਸਵਈਏ” 
(ਵੇਖੋ) ਵਜੋ' ਅੰਕਿਤ ਹਨ। ਆਪਣੀ ਕੁਲ ਪਰੈਪਰਾ ਦੀ 
ਬਿਰਤੀ ਅਨੁਸਾਰ ਇਹ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ, ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ 
ਵਿਚ ਲੋੜੀਂਦੀ ਜਾਣਕਾਰੀ ਅੰਕਿਤ ਕਰਦੇ ਰਹਿੰਦੇ ਸਨ। 
ਉਸ ਜਾਣਕਾਰੀ ਵਿਚੋਂ ਕੁਝ ਦੇ ਭੱਟ ਖ਼ੁਦ ਸਾਖੀ ਹੁੰਦੇ ਸਨ 
ਅਤੇ ਕੁਝ ਸੁਣੀ ਸੁਣਾਈ ਹੁੰਦੀ ਸੀ, ਕਿਉਂਕਿ ਉਹ ਜਦ 
ਕਦੇ ਗੁਰੂ-ਦਰਬਾਰ ਵਿਚ ਆਉਂਦੇ ਤਾਂ ਬੀਤੇ ਦੀਆਂ 
ਘਟਨਾਵਾਂ ਜਾਂ ਗੱਲਾਂ ਬਾਰੇ ਸੁਣੀ ਸੁਣਾਈ ਜਾਣਕਾਰੀ ਲਿਖ 
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ਭੱਟਾਂ ਕੋ ਸਵਈਏ 
ਲੈਂਦੇ। ਇਸ ਲਈ ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਹੀਆਂ ਵਿਚਲੀ ਜਾਣਕਾਰੀ ਨੂੰ 
ਸੌ ਫ਼ੀਸਦੀ ਸਹੀ ਕਹਿ ਸਕਣਾ ਸਰਲ ਨਹੀਂ। ਪਰ ਜੋ 
ਜਾਣਕਾਰੀ ਇਨ੍ਹਾਂ ਖ਼ੁਦ ਵੇਖ ਕੇ ਲਿਖੀ ਹੈ, ਉਹ ਪ੍ਰਮਾਣਿਕ 
ਸਰੋਤ ਸਾਮਗੀ ਉਪਲਬਧ ਕਰਦੀ ਹੈ। 

ਇਹ ਭੱਟ-ਵਹੀਆਂ “ਭਟ-ਅੱਛਰੀ” ਵਿਚ ਲਿਖੀਆਂ 
ਜਾਂਦੀਆਂ ਸਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਲੱਭਣ ਦਾ ਉਦਮ ਗਿਆਨੀ 
ਗਰਜਾ ਸਿੰਘ ਨੇ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਗੁਰਮੁਖੀ ਉਤਾਰੇ 
ਤਿਆਰ ਕੀਤੇ ਜੋ ਹੁਣ ਪੰਜਾਬ ਹਿਸਟੋਰੀਕਲ ਸਟਡੀਜ਼ 
ਵਿਭਾਗ, ਪੰਜਾਬੀ ਯੂਨੀਵਰਸਿਟੀ ਵਿਚ ਸੁਰਖਿਅਤ ਹਨ। 
ਘਟਨਾਵਾਂ ਬਾਰੇ ਕਾਫ਼ੀ ਉਪਯੋਗੀ ਸਾਮਗ੍ਰੀ ਮਿਲ ਸਕਦੀ ਹੈ। 


ਭੱਟਾਂ ਕੇ ਸਵਈਏ : ਭੱਟਾਂ ਦੇ ਪਦਾਂ ਨੂੰ ਇਹ ਸਿਰਲੇਖ ਗੁਰੂ 
ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਨਹੀਂ ਦਿੱਤਾ ਹੋਇਆ। ਉੱਜ ਇਸ 
ਪ੍ਰਕਰਣ (ਪੰਨੇ 1389-1409) ਵਿਚ “ਸਵਈਏ ਮਹਲੇ 
ਪਹਿਲੇ ਕੇ', ਸਵਈਏ ਮਹਲੇ ਦੂਜੇ ਕੇ', ਸਵਈਏ ਮਹਲੇ 
ਤੀਜੇ ਕੇ, ਸਵਈਏ ਮਹਲੇ ਚਉਥੇ ਕੇ” ਅਤੇ “ਸਵਈਏ 
ਮਹਲੇ ਪੰਜਵੇ' ਕੇ” ਸਿਰਲੇਖਾਂ ਅਧੀਨ 123 ਸਵੈਯੇ ਦਰਜ 
ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਸਭ ਨੂੰ ਸਵਈਏ” ਮੰਨਿਆ ਗਿਆ ਹੈ, ਸ਼ਾਇਦ 
ਇਸ ਲਈ ਕਿ ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਬਹੁਤੀ ਗਿਣਤੀ ਸਵੈਇਆਂ 
ਦੀ ਹੈ, ਉੱਜ ਚੌਪਈ, ਸੋਰਠਾ, ਦੋਹਰਾ, ਰਡ, ਝੋਲਨਾ, ਛਪੈ 
ਆਦਿ ਛੋਦ ਵੀ ਲੱਛਣਾਂ ਦੀ ਕੁਝ ਵਾਧ-ਘਾਟ ਸਹਿਤ ਵਰਤੇ 
ਮਿਲ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਪਹਿਲੇ ਪੰਜ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ 
ਦੀ ਦੇਵ-ਤੁਲ ਉਸਤਤ ਅਤੇ ਯਸ਼ਗਾਨ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। 

ਇਹ ਸਵੈਯੇ ਭੱਟਾਂ ਦੀ ਰਚਨਾ ਮੰਨੋ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। 
ਇਹ ਭੱਟ ਕੌਣ ਸਨ ? ਹਰ ਇਕ ਨੇ ਕਿਤਨੇ ਕਿਤਨੇ ਸਵੈਯੇ 
ਉਚਾਰੇ ਸਨ ? ਅਤੇ ਇਹ ਗੁਰੂ-ਦਰਬਾਰ ਵਿਚ ਕਦੋਂ ਆਏ 
ਸਨ ? ਇਨ੍ਹਾਂ ਪ੍ਰਸ਼ਨਾਂ ਦਾ ਭਾਵੇ ਸੈਤੋਸ਼ਜਨਕ ਉੱਤਰ 
ਇਤਿਹਾਸ ਅਤੇ ਪਰੈਪਰਾ ਤੱ ਨਹੀਂ ਮਿਲਦਾ, ਪਰ ਫਿਰ ਵੀ 
ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਨੇ ਇਸ ਸੈਬੈਧ ਵਿਚ ਜੋ ਯਤਨ ਕੀਤੇ ਹਨ, 
ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਆਧਾਰ 'ਤੇ ਕਿਹਾ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ ਕਿ ਇਹ ਭੱਟ, 
ਸਵੈਇਆਂ'ਦੀ ਭਾਸ਼ਾ ਦੇ ਆਧਾਰ 'ਤੇ, ਬ੍ਜ ਅਤੇ ਪੰਜਾਬ ਦੇ 
ਮੱਧਵਰਤੀ ਖੇਤਰ ਦੇ ਪ੍ਰਤੀਤ ਹੁੰਦੇ ਹਨ। ਇਹ ਆਪਣੇ ਆਪ 
ਨੂੰ ਕੋਸ਼ਿਸ਼ ਰਿਸ਼ੀ ਦੀ ਸੈਤਾਨ ਮੰਨਦੇ ਹਨ ਅਤੇ ਸਰਸੁਤ 
(ਸਰਸ੍ਰਤੀ) ਨਦੀ ਦੇ ਕੰਢੇ ਵਸੇ ਹੋਣ ਕਾਰਣ ਸਾਰਸੁਤ 
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ਭੱਟਾਂ ਕੇ ਸਵਈਏ _ 
(ਸਾਰਸ਼ੂਤ) ਬ੍ਰਾਹਮਣ ਅਖਵਾਉਂਦੇ ਹਨ। ਇਹ ਲੌਕ ਕੁਲ- 
ਪਰੋਪਰਾ ਤੋਂ ਰਾਜਿਆਂ ਅਥਵਾ ਕੁਲੀਨ ਪੁਰਸ਼ਾਂ ਦੀ ਉਸਤਤ 
ਕਰਦੇ ਸਨ ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਖ਼ਾਨਦਾਨਾਂ ਦੀਆਂ ਇਤਿਹਾਸਿਕ 
ਘਟਨਾਵਾਂ ਨੂੰ “ਭੱਟਾਛਰੀ” ਲਿਪੀ ਵਿਚ ਲਿਖੀਆਂ ਵਹੀਆਂ 
ਵਿਚ ਸੈਭਾਲੀ ਰਖਦੇ ਸਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਕਿਤਨੇ ਹੀ ਖ਼ਾਨਦਾਨ 
ਹੁਣ ਵੀ ਜੀਂਦ ਅਤੇ ਪਹੇਵੇ ਦੇ ਵਿਚਲੇ ਇਲਾਕੇ ਵਿਚ ਵਸਦੇ 
ਹਨ ਅਤੇ ਕੁਝ ਖ਼ਾਨਦਾਨ ਨਿਖੜ ਕੇ ਜਮਨਾ ਪਾਰ ਉਤਰ- 
ਪ੍ਰਦੇਸ਼ ਦੀ ਪੱਛਮੀ ਸੀਮਾ ਦੇ ਨੇੜੇ ਜਾ ਵਸੇ ਹਨ। ਭੱਟ-ਵਹੀਆਂ 
ਦੇ ਆਧਾਰ 'ਤੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਬੈਸਾਵਲੀ ਭਗੀਰਥ ਨਾਂ ਦੇ ਭਟ 
ਤੋਂ ਸ਼ੁਰੂ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਇਸੇ ਭਗੀਰਥ ਦੀ ਨੌਂਵੀ' ਪੀੜ੍ਹੀ ਵਿਚ 
ਰਈਆ ਨਾਂ ਦਾ ਭੱਟ ਹੋਇਆ ਜਿਸ ਦੇ ਛੇ ਪੁੱਤਰ ਸਨ- 
ਭਿੱਖਾ, ਸੇਖਾ, ਤੋਖਾ, ਗੋਖਾ, ਚੋਖਾ ਅਤੇ ਟੋਡਾ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ 
ਭਿੱਖੇ ਦੇ ਤਿੰਨ ਪੁੱਤਰਾਂ-ਮਥੁਰਾ, ਜਾਲਪ ਅਤੇ ਕੀਰਤ-ਦੇ 
ਸਵੈਯੇ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਦਰਜ ਹਨ। ਭੱਟ-ਕਵੀਆਂ 
ਵਿਚੋਂ ਬਲ, ਹਰਬੋਸ, ਕਲ੍ਹਸਹਾਰ ਅਤੇ ਗਯੋਦ (ਅਥਵਾ 
ਪਰਮਾਨੰਦ) ਭਿਖੇ ਦੇ ਭਤੀਜੇ ਸਨ ਅਤੇ ਸਲ੍ਹ, ਭਲ੍ਹ ਅਤੇ 
ਨਲੂੂ ਵੀ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਭਰਾ ਭਾਈ ਹਨ। ਇਹ ਸਾਰੇ ਘੁੰਮੱਕੜ 
ਰੁਚੀ ਵਾਲੇ ਆਤਮ-ਆਨੰਦ ਦੇ ਜਿਗਿਆਸੂ ਸਨ। ਅਨੇਕ 
ਸਥਾਨਾਂ ਅਤੇ ਸਾਧਾਂ-ਸੈਤਾਂ ਪਾਸ ਜਾਣ 'ਤੇ ਵੀ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀ 
ਜਿਗਿਆਸਾ ਸ਼ਾਂਤ ਨਹੀਂ ਹੋਈ ਸੀ- ਗੱਹਓ ਸੰਤ ਹਉ ਟਲ 
ਸ਼ਾਹ ਲਹਤੇਨੇ /ਡਠ / ਸੰਨਿਆਸੀ ਤਪਸੀਅਹ ਮੁਖਹ ਏ 
ਪੰਡਿਤ /6ਠੇ / ਝਰਸ਼ ਏਕ ਹਉਂ /ਫ/ਨਿਓ /ਕੇਨੰ ਨਹ ਪਰਚਓਂ 
ਲਾਲਇਂ / (ਗੁ ਰੀ .]395)। (ਮਹਲੇ ਤੀਜੇ ਕੇ)। 

ਹਾਰ ਹੁਟ ਕੇ ਉਹ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਦੀ 
ਸ਼ਰਣ ਵਿਚ ਪਹੁੰਚੇ। ਉਥੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਅਧਿਆਤਮਿਕ 
ਜਿਗਿਆਸਾ ਸਮਾਪਤ ਹੋਈ। ਇਹ ਤਦ ਹੀ ਸੈਭਵ ਹੋਇਆ 
ਜਦੋਂ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਮਸਤਕ ਉਤੇ ਭਾਗ-ਰੇਖਾ ਦਾ ਉਦਭਵ 
ਹੋਇਆ-- ਜਥ ਲਉ ਨਹੀਂ ਭਾਗ /ਲ਼ਿਲਾਰ ਉਦੈ ਤਲ ਲਓ 
ਭਰਾਮਤੇ #ਫ਼ਰਤੇ ਲਹ ਧਾਯਓ / ਕਾਲਿ ਘੰਰ ਮਦ ਮੈ ਝੂਡਾਤਾ ਲੇ 
ਕਬਹੁ ਨਨਟਿਹੰ ਨਹੀ ਠੇ ਪਛਤਾਯਉਂ / ਤਤ /ੜੈਚਾਨ ਯਹ 
ਮਥਰਾ ਜਗਾ ਤਾਰਨ ਕਉਂ ਆਵਤਾ਼ ਬਨਾਯਉ / ਜਪੂਓ /ਜਿਨਹ 
ਅਰਜੁਨ ਦੇਵਾ ਗੁਰ /ਫ/ਨ ਸੰਕਟ ਜਨਿ ਗਰਭ ਨ ਆਯਉਂ / 
(ਗੁ.ਗੰ.1409)। 

ਇਹ ਭੱਟ, ਅਨੁਮਾਨ ਹੈ, ਸੈਨ 1581 ਈ. ਵਿਚ 
ਭੱਟ ਕਲ੍ਹਸਹਾਰ ਦੀ ਅਗਵਾਈ ਵਿਚ ਇਕੱਠੇ ਹੋ ਕੇ ਗੁਰੂ 
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ਭੱਟਾਂ ਕੇ ਸਵਈਏ 
ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਗੁਰੂ-ਗੱਦੀ ਉਤੇ ਬੈਠਣ ਵੇਲੇ 
ਗੋਇਦਵਾਲ ਆਏ ਸਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਭੱਟਾਂ ਦੀ ਗਿਣਤੀ ਯਾਰ੍ਹਾਂ 
ਮੰਨੀ ਜਾਂਦੀ ਹੈ-ਕਲ੍ਹਸਹਾਰ (54), ਜਾਲਪ (5), ਕੀਰਤ 
(8), ਭਿੱਖਾ (2), ਸਲੂ (3), ਭਲੂ (1), ਨਲ (16), ਗਯੋਦ 
(ਅਥਵਾ ਪਰਮਾਨੰਦ) (13), ਮਥੁਰਾ (14), ਬਲ੍ਹ (5) ਅਤੇ 
ਹਰਿਬੈਸ (2)। ਕੁਝ ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਨੇ ਕਲ੍ਯ, ਜਲ੍ਯ, ਦਾਸ, 
ਸੇਵਕ, ਗੁੰਗ, ਟਲ੍ਯ ਆਦਿ ਨਾਂਵਾਂ ਦੇ ਵੀ ਅਨੁਮਾਨ 
ਲਗਾਏ ਹਨ, ਪਰ ਇਹ ਅਨੁਮਾਨ ਤੱਥਕ ਤੌਰ 'ਤੇ ਨਿਰਾਧਾਰ 
ਹਨ। ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਇਨ੍ਹਾਂ ਭੱਟਾਂ ਦੀ ਬਾਣੀ ਦੇ 
ਦਰਜ ਹੋਣ ਨਾਲ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਸਿੱਖ ਸਮਾਜ ਵਿਚ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ 
ਆਦਰ ਹੋਣ ਲਗ ਗਿਆ। ਇਥੋਂ ਤਕ ਕਿ ਭਾਈ ਸੈਤੋਖ 
ਸਿੰਘ ਨੇ “ਗੁਰਪ੍ਰਤਾਪ ਸੂਰਜ” (ਰਾਸਿ 3/ਅ.48) ਵਿਚ ਇਨ੍ਹਾਂ 
ਨੂੰ ਵੇਦਾਂ ਦਾ ਅਵਤਾਰ ਕਿਹਾ ਹੈ। 

ਇਨ੍ਹਾਂ ਭੱਟਾਂ ਨੇ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ ਦੇ ਇਤਿਹਾਸਿਕ 
ਸਰੂਪ ਵਿਚ ਪਹਿਲੀ ਵਾਰ ਪੁਰਾਣ-ਪੁਰਸ਼ਾਂ ਜਾਂ ਅਵਤਾਰਾਂ 
ਦੀ ਕਲਪਨਾ ਕੀਤੀ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਅਨੁਸਾਰ ਗੁਰੂ ਵਿਸ਼ਣੂ ਦੇ 
ਅਵਤਾਰ ਹਨ, ਪਰ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ਤਾ ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਇਕ ਪਾਸੇ ਜੇ 
ਇਹ ਵਿਸ਼ਣੂ ਦੇ ਅਵਤਾਰ ਹਨ ਤਾਂ ਦੂਜੇ ਪਾਸੇ ਹਰ ਇਕ 
ਪਰਵਰਤੀ ਗੁਰੂ , ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਦਾ ਉਤਰੋਤਰ ਅਵਤਾਰ 
ਹੈ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਸਭ ਵਿਚ ਇਕ ਜੋਤਿ ਦਾ ਸੈਚਾਰ ਹੋ ਰਿਹਾ ਹੈ-- 
ਜਾਤਿ ਰਾਮ ਗੰਨੇ ਆ ਗਰ ਨਾਨਕ ਕਹਾਯਉਂ / ਤਾ ਤੇ 
ਅੰਗਦ ਭਾਯਉਂ ਤਤਾ /ਸਉਂ ਤਤੁ /ਮਲਾਯੂਉ / ਅਗਾਦੇ /ਕਿਰਪਾ 
ਗਾਹੰਠੇ ਅਮਰ ਤਿਗਰੁ /ਥ੍‌ਰ ਕੀਆਉ / ਅਮਰਦਾ/ਨ ਅਮਰਤ 
ਛੜ੍ਹ ਗੁਰ ਰ7/ਹ ਦੀਆਉ / ਗੁਰ ਰਾ#਼ਦਾਸ਼ ਦਰਸ਼ਨ ਪਗੰਸ 
ਅਰਜ਼ਨ /ਪਖਹ ਨਯਣ / (ਗੁ .ਰੰ .1408)। 

ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਸੈਬੈਧੀ ਕੁਲ ਦਸ ਸਵੈਯੇ 
ਲਿਖੇ ਗਏ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਅਨੇਕ ਪੁਰਾਣ-ਪਾਤਰ ਗੁਰੂ 
ਜੀ ਦੀ ਉਸਤਤ ਕਰਦੇ ਹਨ। ਭੱਟ-ਕਵੀ ਕਲ੍ਹ ਸਪੱਸ਼ਟ ਰੂਪ 
ਵਿਚ ਸਵੀਕਾਰ ਕਰਦਾ ਹੈ ਕਿ ਯੁਗ ਯੁਗ ਵਿਚ ਅਵਤਾਰ 
ਧਾਰਣ ਕਰਨ ਵਾਲੇ ਵਿਸ਼ਣੂ ਨੇ ਕਲਿਯੁਗ ਵਿਚ ਗੁਰੂ 
ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਰੂਪ ਵਿਚ ਅਵਤਾਰ ਧਾਰਣ ਕੀਤਾ 
ਹੈ-ਸ਼ਾਤਿਜ਼ਾਗਾ ਤੰਂ ਮੰਣਓ ਛ/ਲਿਓਂ ਸ਼ਲਿ ਸ਼ਾਵਨ ਭਾ/ਇਓ / 
ਤੰਤੰ ਤੰ ਆ/ਣਓ ਰਾਮ ਵੰਸ਼ ਕਹਾਇਆ / ਟੁਆਹ/ਨ 
/ਕ੍ਰਸ਼ਨ ਮਰਾ/ਨ ਕੰਸ /ਿਰਤਾਰਥ ਕ?ਓ/ ਓਲ੍ਰਸੰਣ ਕਾਓਂ 
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ਭੱਟਾਂ ਕੇ ਸਵਈਏ 
ਰਾਜੁ ਅਭੈ ਭਗਾਤਹ ਜਨ ਦੀ€ / ਕਨਿਲਾਗਿ ਪ੍ਰਮਾਣ ਨਾਨਕ 
ਗੁਰ ਆੰਗਦੁ ਅਮਰ ਕਹਾ/ਇਓ। ਸ਼੍ਰ ਗੁਰ ਰਾਜੁ ਆਬਚਲ਼ 
%#ਟਲ਼ ਆੰਦ ਮਗਾਖ ਛੁਰਮਾਇਓ / (ਗੁ ਗੰ .390)। 
ਤੁਕਾਂ ਦੇ ਹਨ ਅਤੇ ਪੰਜ ਛੇ ਛੇ ਤੁਕਾਂ ਦੇ। ਸਵੈਯੇ ਦੇ ਲੱਛਣ 
ਇਨ੍ਹਾਂ ਉਤੇ ਲਾਗੂ ਕਰ ਸਕਣਾ ਸਰਲ ਨਹੀਂ। 

ਗੁਰੂ ਅੰਗਦ ਦੇਵ ਜੀ ਦੀ ਉਸਤਤ ਵਿਚ ਲਿਖੇ 
ਦਸ ਸਵੈਇਆਂ ਵਿਚੋਂ ਚਾਰ ਚਾਰ ਤੁਕਾਂ ਦੇ, ਪੰਜ ਛੇ ਛੇ 
ਤਕਾਂ ਦੇ ਅਤੇ ਇਕ ਸੱਤ ਤੁਕਾਂ ਦਾ ਹੈ। ਸਵੈਯਾ ਛੰਦ ਦੇ 
ਲੱਛਣਾਂ ਤੋ ਇਹ ਸੁਤੰਤਰ ਹਨ। ਕਵੀ ਕਲ੍ਹ ਨੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੂੰ 
ਜਨਕ ਰਾਜਾ ਦਾ ਅਵਤਾਰ ਮੰਨਦੇ ਹੋਇਆਂ ਦਸਿਆ ਹੈ 
ਕਿ ਇਸ ਮਹਾਨ ਗੁਰੂ ਦੀ ਚਰਣ-ਛੋਹ ਨਾਲ ਹੀ ਜਨਮ- 
ਮਰਣ ਦਾ ਦੁਖ ਦੂਰ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ--ਸ਼ ਕਹੁ ਟਲ ਗਰ ਸਵੀਆਂ 
ਆ/ਹ/ਨ/ਨਿ ਸਹਜਿ ਸੁਤਾਇ/ ਦਰਸ/ਨਿ ਪਗਸਐ ਗੁਰੂ ਕੰ 
ਜਨਮ ਮਰਣ ਦੁਖ ਜਾਇ/ (ਗੁ. .1392)। ਰ੍ 

ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਦੀ ਉਸਤਤ ਵਿਚ ਕੁਲ 
22 ਸਵੈਯੇ ਲਿਖੇ ਮਿਲਦੇ ਹਨ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ' ਨੰ ਭੱਟ-ਕਵੀ 
ਕਲੂੂ ਦੇ , ਪੰਜ ਭੱਟ ਜਾਲਪ ਦੇ, ਚਾਰ ਭੱਟ ਕੀਰਤ ਦੇ, ਦੋ 
ਭੱਟ ਭਿੱਖਾ ਦੇ, ਇਕ ਭੱਟ ਸਲ੍ਹ ਦਾ ਅਤੇ ਇਕ ਭੱਟ ਭਲੂ ਦਾ 
ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ ਸੱਤ ਸਵੈਯੇ ਚਾਰ ਚਾਰ ਤੁਕਾਂ ਦੇ, 13 ਛੇ 
ਛੇ ਤੁਕਾਂ ਦੇ ਅਤੇ ਸੱਤ ਅਤੇ ਅੱਠ ਤੁਕਾਂ ਦਾ ਕੇਵਲ ਇਕ 
ਇਕ ਸਵੈਯਾ ਹੈ। ਇਹ ਵੀ ਸਵੈਯੇ ਦੇ ਲੱਛਣਾਂ ਦੀ ਪਾਲਣਾ 
ਨਹੀਂ ਕਰਦੇ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਭੱਟ ਕਵੀਆਂ ਨੇ ਸਥਾਪਨਾ ਕੀਤੀ 
ਹੈ ਕਿ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਜਿਸ ਨਾਂ ਦਾ ਸਿਮਰਨ ਸਾਰੇ ਪੁਰਾਣ- 
ਪਾਤਰ ਕਰ ਰਹੇ ਹਨ, ਉਹ ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਦੇ ਹਿਰਦੇ 
ਵਿਚ ਵਸਦਾ ਹੈ। ਵਾਸਤਵ ਵਿਚ, ਨਾਰਾਇਣ ਖ਼ੁਦ ਉਨ੍ਹਾਂ 
ਦੇ ਰੂਪ ਵਿਚ ਇਸ ਸੈਸਾਰ ਵਿਚ ਪ੍ਰਗਟ ਹੋਇਆ ਹੈ- ਆਪ 
ਨਰਾ/ਇਣੁ ਕਲਾ ਧਰ ਲਗ “ਆਹ ੫ਰਵ/ਰਯਓਂ //ਨਰੰਕ7ੰਰ 
ਆਕਾਰ ਜੀਤਿ ਲਗ ਮੰਡਲ ਕਾੱਨਿਲਉਂ /(ਗੁ . ਗੰ. 395)। 

ਗੁਰੂ ਰਾਮਦਾਸ ਜੀ ਬਾਰੇ ਸਭ ਤੋਂ ਅਧਿਕ 60 
ਸਵੈਯੇ ਲਿਖੇ ਗਏ ਹਨ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ 13 ਕਲੂੂ ਦੇ, ਚਾਰ 
ਕੀਰਤ ਦੇ , ਦੋ ਸਲ੍ਹ ਦੇ, 16 ਨਲੂ ਦੇ, 13 ਗਧੀਦ (ਅਥਵਾ 
ਪਰਮਾਨੰਦ) ਦੇ, ਸੱਤ ਮਥੁਰਾ ਦੇ ਅਤੇ 5 ਬਲੂ ਦੇ ਹਨ। 
ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ 22 ਚਾਰ ਚਾਰ ਤੁਕਾਂ ਦੇ, 19 ਪੰਜ ਪੰਜ ਤੁਕਾਂ 
ਦੇ, 16 ਛੇ ਛੇ ਤੁਕਾਂ ਦੇ, ਇਕ ਅੱਠ ਤੁਕਾਂ ਦਾ, ਇਕ 13 
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ਤੁਕਾਂ ਦਾ ਅਤੇ ਇਕ 18 ਤੁਕਾਂ ਦਾ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਇਕ 
ਥਾਂ 'ਰਡ” ਅਤੇ ਇਕ ਥਾਂ 'ਝੋਲਨਾ” ਛੰਦ-ਨਾਂ ਲਿਖੇ ਮਿਲਦੇ 
ਹਨ। ਪਰ ਇਨ੍ਹਾਂ ਛੰਦਾਂ ਦੇ ਲੱਛਣਾਂ ਨੂੰ ਕਾਫ਼ੀ ਖਿਚ-ਧੂਹ ਕੇ 
ਹੀ ਲਾਗੂ ਕੀਤਾ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ। ਸਵੈਯੇ ਦਾ ਤਕਨੀਕੀ ਰੂਪ 
ਵਿਚ ਇਥੇ ਪ੍ਰਯੋਗ ਨਹੀਂ ਹੋਇਆ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਸਵੈਇਆਂ ਵਿਚ 
ਗੁਰੂ-ਉਸਤਤ ਕਰਨ ਵੇਲੇ ਭੱਟ-ਕਵੀਆਂ ਦੀ ਅਵਤਾਰ- 
ਵਾਦੀ ਭਾਵਨਾ ਅਧਿਕ ਉਘੜ ਕੇ ਸਾਹਮਣੇ ਆਈ ਹੈ। 
ਇਥੋਂ ਤਕ ਕਿ ਵਿਸ਼ਣੂ ਦੇ ਚਾਰ ਚਿੰਨ੍ਹਾਂ-ਸ਼ੋਖ, ਚਕ , ਗਦਾ 
ਅਤੇ ਪਦਮ-ਨੂੰ ਸਾਫ਼ ਤੌਰ 'ਤੇ ਗੁਰੂ ਰਾਮਦਾਸ ਜੀ ਦੇ ਚਿੰਨ੍ਹ 
ਮੰਨ ਲਿਆ ਗਿਆ ਹੈ-ਸ਼ਥਰ /ਚਤ ਭਗਤ /ਹੋਤ' ਭੱਖ 
ਧਰਿਆ ਹਰਨਾਸ਼ੁਸ਼ ਹਰਿਆ ਨਥ /ਝਿਦਾ/ਨ ਜਉ / ਸੰਖ ਚੜ 
ਗਾਦਾ ਪਦਮ ਆਮ ਆ' ਕੀਓ ਛਦਮ ਅਪਰੰਪਰ ਪਾਰਲ੍ਹਹਮ 
ਲਖ ਕਉਨ ਤਹਿ ਜੀਉ / 

ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਸੈਬੈਧੀ ਕੁਲ 21 ਸਵੈਯੇ 
ਲਿਖੇ ਮਿਲਦੇ ਹਨ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ 12 ਭੱਟ ਕਵੀ ਕਲ੍ਹ ਦੇ, 
ਸੱਤ ਮਥੁਰਾ ਦੇ ਅਤੇ ਦੋ ਹਰਿਬੈਸ ਦੇ ਰਚੇ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ 
ਨੌਵੇਂ ਤੋਂ ਬਾਦ “ਸੋਰਠੇ” ਛੰਦ-ਨਾਂ ਲਿਖਿਆ ਹੈ ਅਤੇ ਅਜਿਹੇ 
ਤਿੰਨ ਪਦ ਹਨ। ਬਾਕੀਆਂ ਵਿਚੋਂ ਚਾਰ ਤੁਕਾਂ ਦੇ ਨੇਂ, ਛੇ 
ਤੁਕਾਂ ਦੇ ਅੱਠ ਅਤੇ 12 ਤੁਕਾਂ ਦਾ ਇਕ ਸਵੈਯਾ ਹੈ। ਸੋਰਠਾ 
` ਨੂੰ ਸਵੈਯਾ ਨਹੀਂ ਕਿਹਾ ਜਾ ਸਕਦਾ ਅਤੇ ਬਾਕੀ ਦੇ ਵੀ 
ਸਵੈਯੇ ਦੇ ਲੱਛਣਾਂ ਦੀ ਪੂਰੀ ਤਰ੍ਹਾਂ ਪਾਲਨਾ ਨਹੀਂ ਕਰਦੇ । 
ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਵੀ ਭੱਟ ਕਵੀਆਂ ਦੀ ਅਵਤਾਰਵਾਦੀ ਭਾਵਨਾ 
ਪ੍ਰਗਟ ਹੋਈ ਹੈ। ਇਥੋਂ ਤਕ ਕਿ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ 
ਹਿਰਦੇ ਵਿਚ ਹਰਿ ਨੂੰ ਪ੍ਰਤੱਖ ਤੌਰ 'ਤੇ ਵਿਦਮਾਨ ਮੰਨਿਆ 
ਗਿਆ ਹੈ- ਜਗ ਅਉਰ ਨ ਸ਼ਹਿ “ਹਾਤਮ ਆ ਆਵਤਾਨ 
ਉਜਾਗਰ ਆਨ ਕੀਆਂ / /ਤਿਨ ਕੇ ਦੁਖ ਕੈਂਟਿਕ ਦੁ/ਨ 
ਗਾਏ ਮਥੁਰਾ ਜਿਨ੍ਹ ਮਿਤ ਨਾਮ ,%ਇ / /ਇਹ ਪਧਤਿ ਤੇ 
#ਤ ਚੁਕਾ/ਹ ਰੇ ਮਨ ਭੰਦੁ 'ਝਿਭੰਦੁ ਨ ਜਾਨ ਝੀਆਓਂ / ਪਰਤਾ/ਛਾ 
/ਰਦੈ ਗੁਰ ਅਰਜੁਨ ਕੰ ਹਨ ਰਨ ਬ੍ਰਹਮ /ਨਿਵਾਨ਼ ਲੀਆ / 
(ਗੁ.ਗ੍ੰ.1409)। 

ਸਮੁੱਚੇ ਤੌਰ 'ਤੇ ਕਿਹਾ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ ਕਿ ਇਨ੍ਹਾਂ 
ਸਵੈਇਆਂ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ ਦਾ ਯਸ਼, ਅਵਤਾਰਵਾਦੀ 
ਬਿਰਤੀ ਅਧੀਨ ਗਾਇਆ ਗਿਆ ਹੈ ਕਿਉਂਕਿ ਭੱਟ ਕਵੀਆਂ 


ਦੇ ਸੈਸਕਾਰ ਇਸੇ ਪਰੈਪਰਾ ਦੇ ਸਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਪੁਰਾਤਨ 


ਇਤਿਹਾਸ, ਪੌਰਾਣਿਕ ਸੈਦਰਭਾਂ, ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਪਰੈਪਰਾਵਾਂ 
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ਭਦੌੜ 


ਅਤੇ ਭਾਸ਼ਾਈ ਸਰੂਪਾਂ ਦਾ ਡੂੰਘਾ ਗਿਆਨ ਸੀ ਅਤੇ ਕਾਵਿ 
-ਰਸ ਦੀਆਂ ਸੂਖਮਤਾਵਾਂ ਨੂੰ ਵੀ ਜਾਣਦੇ ਸਨ।ਉਸਤਤਮਈ 
ਕਾਵਿ ਰਚਣ ਦੀ ਕੁਲ-ਪਰੰਪਰਾ ਤੋਂ ਵਿਕਸਿਤ ਹੋਈ ਸ਼ੈਲੀ 
ਵਿਚ ਹੀ ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਗੁਰੂ-ਯਸ਼ ਗਾਇਆ ਹੈ ਅਤੇ ਕਾਵਿ- 
ਕਰਮ ਵਿਚ ਸ਼ਬਦਾਲੰਕਾਰਾਂ ਦੀ ਵਰਤੋ', ਕੱਥ ਅਨੁਰੂਪ ਸ਼ਬਦ 
-ਚੋਣ, ਤੁਕਾਂਤ-ਮੇਲ, ਅਤਿ-ਕਥਨੀ ਪੂਰਣ ਅਲੈਕਾਰ- 
ਵਿਧਾਨ, ਸ਼ਬਦਾਂ-ਵਾਕਾਂਸ਼ਾਂ ਦੀ ਪੁਨਰਾਵਿਰੱਤੀ ਆਦਿ 
ਜੁਗਤਾਂ ਦਾ ਸਹਾਰਾ ਲਿਆ ਹੈ। ਇਸ ਪ੍ਰਸ਼ੋਸਾ ਤੋਂ' ਗੁਰੂ 
ਸਾਹਿਬਾਨ ਬਾਰੇ ਉਸ ਵਕਤ ਦੇ ਸਮਾਜ ਵਿਚ ਬਣ ਚੁਕੇ 
ਬਿੰਬ ਦਾ ਅਨੁਮਾਨ ਜ਼ਰੂਰ ਲਗਾਇਆ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ 
ਉਤੇ ਚਰਣਾਂ ਤੋਂ ਲੈ ਕੇ ਵਰਣਾਂ ਤਕ ਸਵੈਯੇ ਦੇ ਲੱਛਣ 
ਲਾਗੁ ਕਰ ਸਕਣਾ ਸਰਲ ਨਹੀਂ। 


ਨਾਮਕ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਸਥਿਤ ਇਕ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ। ਵੇਖੋ 'ਕੌਟਲਾ 
ਨਿਹੰਗ ਖ਼ਾਨ”। 


ਭਦੌੜ (ਕਸਬਾ) : ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਸੈਗਰੂਰ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦਾ ਇਕ 
ਕਸਬਾ ਜੋ ਬਰਨਾਲਾ ਨਗਰ ਤੋ 25 ਕਿ.ਮੀ. ਉੱਤਰ-ਪੱਛਮ 
ਵਲ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਦਸੈਬਰ 1706 ਈ. ਵਿਚ 
ਇਥੇ ਸ਼ਿਕਾਰ ਖੇਡਦਿਆਂ ਆਏ ਸਨ। ਉਦੋ' ਇਹ ਇਲਾਕਾ 
ਸੁੰਨਸਾਨ ਜੰਗਲ ਸੀ। ਪਟਿਆਲਾ-ਪਤਿ ਬਾਬਾ ਆਲਾ ਸਿੰਘ 
ਨੇ ਭਦੌੜ ਕਸਬੇ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਕੀਤੀ। ਇਸ ਵਿਚ ਭਾਈ 
ਰਾਮ ਸਿੰਘ ਦੇ ਵੱਡੇ ਪੁੱਤਰ ਦੁਨੇ ਦੀ ਔਲਾਦ ਰਹਿੰਦੀ ਹੈ। 
ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਆਮਦ ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ ਇਥੇ ਬਾਬਾ ਆਲਾ 
ਨੇ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਬਣਵਾਇਆ। ਇਹ ਸਮਾਰਕ ਉਦੋਂ ਕਿਲ੍ਹੇ 
ਦੇ ਅੰਦਰ ਬਣਵਾਇਆ ਗਿਆ ਸੀ, ਹੁਣ ਭਾਵੇਂ ਕਿਲ੍ਹੇ ਦੇ 
ਕੁਝ ਖੰਡਰ ਹੀ ਬਚੇ ਹਨ। ਇਸ ਨੂੰ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸਾਹਿਬ 
ਅੰਦਰੂਨੀ ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ ਦਸ” ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚ 
ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਦੀ ਇਕ ਤਲਵਾਰ ਅਤੇ ਇਕ 
ਖੰਜਰ (ਕਟਾਰ) ਸੈਭਾਲੀਆਂ ਹੋਈਆਂ ਹਨ। 
“ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸਾਹਿਬ ਬੇਰੂਨੀ ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ ਛੇ” 
ਕਸਬੇ ਤੋਂ ਪੱਛਮ ਵਾਲੇ ਪਾਸੇ ਥੋੜਾ ਬਾਹਰ ਨੂੰ ਬਣਿਆ 
ਹੋਇਆ ਹੈ। ਪਹਿਲਾਂ ਇਹ ਜਗੂਾ “ਸਮਾਧ ਭਾਈ ਚਰਨ 
ਦਾਸਾ ਵਜੋਂ ਜਾਣੀ ਜਾਂਦੀ ਸੀ, ਪਰ ਸ਼੍ਰਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ 
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ਭਰਤਗੜ੍ਹ 
ਪ੍ਰਬੰਧਕ ਕਮੇਟੀ ਨੇ ਤਿੰਨ ਦਹਾਕੇ ਪਹਿਲਾਂ ਇਸ ਨੂੰ ਖ਼ਰੀਦ 
ਕੇ ਛੇਵੇਂ ਗੁਰੂ ਦੀ ਆਮਦ ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ ਗੁਰਦੁਆਰੇ 
ਵਿਚ ਬਦਲ ਦਿੱਤਾ ਹੈ। ਕਿਉਂਕਿ ਇਕ ਰਵਾਇਤ ਅਨੁਸਾਰ 
ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਸਾਹਿਬ ਵੀ ਮਾਲਵਾ ਖੇਤਰ ਦੀ ਯਾੜ੍ਹਾ 
ਦੌਰਾਨ ਇਥੋਂ ਲੰਘੇ ਸਨ। ਇਸ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਸਥਾਨਕ 
ਕਮੇਟੀ ਕਰਦੀ ਹੈ। ਇਥੇ ਵਿਸਾਖੀ ਨੂੰ ਸਾਲਾਨਾ ਧਾਰਮਿਕ 
ਮੋਲਾ ਲਗਦਾ ਹੈ। 


ਭਰਤਗੜ੍ਹ (ਪਿੰਡ) : ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਰੋਪੜ ਜ਼ਿਲ੍ਹੋ ਦਾ ਇਕ 
ਪਿੰਡ ਜੋ ਕੀਰਤਪੁਰ ਤੋ 10 ਕਿ.ਮੀ. ਦੱਖਣ ਵਾਲੇ ਪਾਸੇ 
ਹੈ। ਸਿੱਖ ਇਤਿਹਾਸ ਅਨੁਸਾਰ ਗੁਰੁ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਦਿੱਲੀ 
ਵਿਚ ਸ਼ਹਾਦਤ ਦੇਣ ਲਈ ਜਾਣ ਵੇਲੇ ਜੁਲਾਈ, 1675 
ਈ. ਵਿਚ ਕੀਰਤਪੁਰ ਤੋ' ਚਲ ਕੇ ਇਥੇ ਠਹਿਰੇ ਸਨ। ਗੁਰੂ 
ਜੀ ਦੀ ਆਮਦ ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ ਇਥੇ ਥੜਾ ਸਾਹਿਬ 
ਬਣਵਾਇਆ ਗਿਆ। ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਦੀ ਵਰਤਮਾਨ ਇਮਾਰਤ 
ਸੈਨ 1932 ਈ. ਵਿਚ ਬਣਾਈ ਗਈ। ਇਸ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ 
ਸਥਾਨਕ ਕਮੇਟੀ ਕਰਦੀ ਹੈ। 


ਭਰਥਰੀ, ਜੋਗੀ : ਇਕ ਪ੍ਤਿਸ਼ਠਿਤ ਯੋਗ-ਸਾਧਕ ਜਿਸ 
ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਆਪਣੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਮੁਖ਼ਾਤਬ 
ਕੀਤਾ ਹੈ। ਇਸ ਯੋਗੀ ਦਾ ਮੂਲ ਨਾਂ ਭਰਤ੍ਰਿਹਰਿ ਸੀ ਜੋ 
ਵਿਗੜ ਕੇ “ਭਰਥਰੀ” ਬਣ ਗਿਆ। ਇਸ ਦੇ ਸੈਸਕ੍ਰਿਤ ਵਿਚ 
ਰਚੇ ਤਿੰਨ ਸ਼ਤਕ (ਲ੍ਰਿੰਗਾਰ, ਨੀਤਿ ਅਤੇ ਵੈਰਾਗ) ਮਿਲਦੇ 
ਹਨ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਇਸ ਨੇ ਕੁਮਵਾਰ ਪੋ ਮ-ਵਿਲਾਸ, 
ਰਾਜਨੀਤੀ-ਸਦਾਚਾਰ ਅਤੇ ਧਰਮ-ਸਾਧਨਾ ਸੈਬੈਧੀ ਰੈਭੀਰ 
ਵਿਚਾਰਾਂ ਦਾ ਸੁੰਦਰ ਢੰਗ ਨਾਲ ਪ੍ਰਗਟਾਵਾ ਕੀਤਾ ਹੈ। 
“ਵੈਰਾਗ-ਸ਼ਤਕ” ਵਿਚਲੇ ਕੁਝ ਅੰਸ਼ਾਂ ਦੀ ਵਿਗੜੀ ਹੋਈ ਭਾਸ਼ਾ 
ਨੂੰ ਵੇਖ ਕੇ ਅਨੁਮਾਨ ਲਗਾਇਆ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ ਕਿ ਇਸ 
ਯੋਗੀ ਦੇ ਰਚੇ ਸ਼ਤਕ ਸਾਡੇ ਤਕ ਰਲਿਆਂ ਨਾਲ ਭਰੇ ਹੋਏ 
ਪਹੁੰਚੇ ਹਨ। ਇਸ ਦੇ ਸਮੇਂ ਅਤੇ ਸਥਾਨ ਬਾਰੇ ਜਾਣਕਾਰੀ ਦਾ 
ਅਭਾਵ ਹੈ। ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ ਕਿ ਇਹ ਮਹਾਰਾਜ ਵਿਕਰਮਾਦਿਤ੍ਯ 
ਦਾ ਵੱਡਾ ਭਰਾ ਸੀ ਅਤੇ ਸਾਹਿਤ ਵਿਚ ਇਸ ਦੀ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ 
ਰੁਚੀ ਸੀ। ਇਸ ਦੀਆਂ ਰਚਨਾਵਾਂ ਸੈਸਕ੍ਿਤ ਭਾਸ਼ਾ ਦੇ ਗੌਰਵ 
ਰ੍੍‌ਥ ਹਨ। ਇਸ ਨੂੰ ਵਿਆਕਰਣ ਦਾ ਆਚਾਰਯ ਵੀ ਮੰਨਿਆ 
ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 
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ਭਰੋਵਾਲ 


ਕੁਝ ਵਿਦਵਾਨ ਨਾਥ-ਸੈਪ੍ਦਾਇ ਵਾਲੇ ਭਰਥਰੀ 
ਹਰਿ ਨੂੰ ਉਪਰੋਕਤ ਭਰਥਰੀ ਨਾਲੋਂ ਵਖਰਾ ਮੰਨਦੇ ਹਨ। 
ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਧਾਰਣਾ ਅਨੁਸਾਰ ਉਹ ਉਜੈਨ ਦਾ ਰਾਜਾ ਸੀ 
ਅਤੇ ਰਾਣੀ ਮਯਨਾਵਤੀ ਦਾ ਭਰਾ ਸੀ ਜਿਸ ਦਾ ਵਿਆਹ 
ਬੰਗਾਲ ਦੇ ਰਾਜਾ ਮਾਨਿਕ ਚੰਦਰ (ਸੈਨ 1095 ਈ.) ਨਾਲ 
ਹੋਇਆ ਸੀ। ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ ਕਿ ਇਹ ਆਪਣੀ ਰਾਣੀ ਦੀ 
ਭੋਗ-ਵਿਲਾਸੀ ਰੁਚੀ ਕਾਰਣ ਉਪਰਾਮ ਹੋ ਗਿਆ ਅਤੇ 
ਘਰ-ਬਾਰ ਜਾਂ ਰਾਜਸੀ ਠਾਠ ਛਡ ਕੇ ਯੋਗੀ ਹੋ ਗਿਆ। 
ਰਾਜ-ਭਾਗ ਛਡਣ ਸੈਬੈਧੀ ਕਈ ਹੋਰ ਦੌਦ-ਕਥਾਵਾਂ ਵੀ 
ਪ੍ਚਲਿਤ ਹਨ। ਕੁਝ ਕਰਾਮਾਤਾਂ ਵੀ ਇਸ ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ 
ਜੁੜੀਆਂ ਹੋਈਆਂ ਹਨ। 

ਉਪਲਬਧ ਸਾਮਗੀ ਦੇ ਆਧਾਰ ਤੇ ਇਹ 11ਵੀ' 
ਸਦੀ ਜਾਂ ਉਸ ਤੋ' ਪਹਿਲਾਂ ਦਾ ਹੋਇਆ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਯੋਗੀ ਸੀ 
ਅਤੇ ਯੋਗਮਤ ਦਾ ਪ੍ਰਤਿਨਿਧ ਆਚਾਰਯ ਸੀ। ਇਸ ਦੇ ਨਾਂ 
ਨਾਲ ਸੋਬਧਿਤ 49 ਪਦਿਆਂ ਦੀ ਜੋ “ਸਬਦੀ” ਮਿਲਦੀ ਹੈ, 
ਉਸ ਦੀ ਨ ਭਾਸ਼ਾ ਅਤੇ ਨ ਅਭਿਵਿਅਕਤੀ ਦਾ ਸਰੂਪ 
ਭਰਥਰੀ ਦੇ ਸਮੇ ਨਾਲ ਮੇਲ ਖਾਂਦਾ ਹੈ-- ਦਖਆ ਠੋਵਤਾ 
ਡਧੀਆ ਹੰਸ਼ਤਾ ਕੋਲ ਕਰੰਤਾ ਕਾਮਣਾ/ ਸੂਰਾ ਨੂਝੰਤ ਡੂੰਦੂ 
ਭਾਂਜਤਾ ਸੰਤ ਗਤਿ ਭਾਖੰਤ ਰਾਜਾ ਭਰਥਗੀੰ/ ਇਸ ਲਈ 
ਉਹ ਅਪ੍ਰਮਾਣਿਕ ਹੈ। 

ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਯੋਗਮਤ ਦੇ ਸਿੱਧਾਂਤਾਂ 
ਬਾਰੇ ਜਿਥੇ ਵੀ ਚਰਚਾ ਕੀਤੀ ਹੈ ਉਥੇ ਉਸ ਦੇ ਪ੍ਮੁਖ 
ਯੋਗੀਆਂ ਵਲੋਂ ਗੱਲ ਤੋਰੀ ਹੈ ਜਾਂ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਸੈਬੋਧਨ ਕੀਤਾ 
ਹੈ, ਜਿਵੇਂ-ਕਹੁ ਨਾਨਕ ਸ਼ਣਿ ਭਰਲ/ਰੈ ਜੌਨ ਖੀਵਾ ਆੰਮਿਤਾ 
ਧਾਰੈ /(ਗੁ ਰੀ .360)। ਭਰਥਰੀ ਦੇ ਇਸ ਨਾਮ-ਉੱਲੇਖ ਤੋਂ 
ਪ੍ਰਤੀਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਕਿ ਇਹ ਕੋਈ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦਾ 
ਸਮਕਾਲੀ ਹੋਵੇਗਾ। ਪਰ ਅਜਿਹੇ ਕਿਸੇ ਸਮਕਾਲੀ ਦੀ 
ਇਤਿਹਾਸ ਗਵਾਹੀ ਨਹੀਂ ਭਰਦਾ। ਅਸਲ ਵਿਚ, ਗੁਰੂ ਜੀ 
ਨੇ ਯੋਗ ਸੈਬੈਧੀ ਆਪਣੀ ਧਾਰਣਾ ਨੂੰ ਪ੍ਤਿਸ਼ਠਿਤ ਯੋਗੀ 
ਭਰਥਰੀ ਨੂੰ ਸੈਬੋਧਨ ਕਰਕੇ ਪ੍ਰਗਟ ਕੀਤਾ ਹੈ। 


ਭਰੋਵਾਲ (ਪਿੰਡ) : ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਜ਼ਿਲ੍ਹੋ ਦਾ ਇਕ ਪਿੰਡ ਜੋ 
ਤਰਨਤਾਰਨ ਤੋਂ 15 ਕਿ.ਮੀ. ਦੀ ਦੂਰੀ ਉਤੇ ਤਰਨਤਾਰਨ- 
ਗੋਇਦਵਾਲ ਸੜਕ ਉਤੇ ਵਸਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਇਕ ਵਾਰ 
ਗੁਰੂ ਅੰਗਦ ਦੇਵ ਜੀ 'ਖ਼ਾਨ ਛਾਪਰੀ” ਪਿੰਡ ਤੋਂ ਖਡੂਰ 
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ਕੰਢੇ ਉਤੇ ਕੁਝ ਦੇਰ ਲਈ ਰੁਕੇ ਸਨ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਆਮਦ 
ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ ਜੋ ਸਮਾਰਕ ਪਹਿਲਾਂ ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ, 
ਉਸ ਦਾ ਨਾਂ 'ਗੁਰੂਆਣਾ” ਪ੍ਚਲਿਤ ਹੋਇਆ। ਇਸ ਦੀ 
ਵਰਤਮਾਨ ਇਮਾਰਤ ਲਗਭਗ ਵੀਹ ਸਾਲ ਪਹਿਲਾਂ ਪਿੰਡ- 
ਵਾਸੀਆਂ ਦੇ ਉਦਮ ਨਾਲ ਤਿਆਰ ਹੋਈ। ਹੁਣ ਇਸ ਦਾ 
ਨਾਂ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਗੁਰੂ ਅੰਗਦ ਸਾਹਿਬ” ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚ 
ਗੁਰੂ ਕਾ ਲੰਗਰ ਅਤੇ ਸਰੋਵਰ ਵੀ ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ ਹੈ। 
ਇਸ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਸਥਾਨਕ ਸੈਗਤ ਕਰਦੀ ਹੈ। 


ਭੱਲਾ (ਉਪ-ਜਾਤਿ) : ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਖਤੀਆਂ ਦੀ ਇਕ ਉਪ- 
ਜਾਤਿ ਜਿਸ ਦਾ ਸੈਬੈਧ ਉੱਚੇ ਵਰਗ ਦੀ ਸ਼ਰੀਣ ਜਾਤਿ ਨਾਲ 
ਹੈ। ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਇਸੇ ਉਪ-ਜਾਤਿ ਵਿਚੋਂ' ਸਨ। 


ਇਸ ਉੱਪ-ਜਾਤਿ ਵਾਲੇ ਅਧਿਕਤਰ ਬਾਰੀ ਦੁਆਬ ਵਿਚ 


ਮਿਲਦੇ ਹਨ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਨਾਲ ਸੈਬੰਧਿਤ ਹੋਣ ਕਾਰਣ ਇਸ 
ਜਾਤਿ ਦੇ ਲੋਕਾਂ ਨੂੰ ਆਦਰ ਨਾਲ “ਬਾਵਾ” ਵੀ ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ 
ਹੈ। ਭੱਲਾ ਜਾਤਿ ਦੇ ਪਿਛੋਕੜ ਬਾਰੇ ਹੁਣ ਕੋਈ ਤੱਥ 
ਉਪਲਬਧ ਨਹੀਂ' ਹੈ। ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ ਕਿ ਇਸ ਉਪਜਾਤਿ ਦਾ 
ਪੂਰਵਜ ਬਹੁਤ ਹੀ ਉਤਮ ਵਿਚਾਰਾਂ ਵਾਲਾ ਨੇਕ ਦਿਲ ਪੁਰਸ਼ 
ਸੀ, ਜਿਸ ਕਰਕੇ ਆਮ ਲੋਕ ਉਸ ਨੂੰ “ਭੱਲਾ ਪੁਰਸ਼” ਕਹਿੰਦੇ 
ਸਨ। ਕਾਲਾਂਤਰ ਵਿਚ ਉਸ ਦੇ ਬੈਸ ਨਾਲ “ਭੱਲਾ” ਅੱਲ 
ਪ੍ਚਲਿਤ ਹੋ ਗਈ। ਵੇਖੇ 'ਖਤ੍ਰੀ”। 


ਭਲਾਨ (ਪਿੰਡ): ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਰੋਪੜ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਵਿਚ ਨੰਗਲ 
ਨਗਰ ਤੋ 14 ਕਿ.ਮੀ. ਦੱਖਣ ਵਾਲੇ ਪਾਸੇ ਉਸ ਸਥਾਨ 
ਉਤੇ ਵਸਿਆ ਇਕ ਪਿੰਡ ਜਿਥੇ ਸੁਆਂ ਨਦੀ ਸਤਲੁਜ 
ਦਰਿਆ ਨਾਲ ਮਿਲਦੀ ਹੈ। “ਬਚਿਤ੍ ਨਾਟਕ” ਅਨੁਸਾਰ 
ਦਿਲਾਵਰ ਖ਼ਾਨ ਅਤੇ ਉਸ ਦੇ ਪੁੱਤਰ ਨੂੰ ਪਰਾਜਿਤ ਕਰਨ 
ਲਈ ਗੁਰੂ ਜੀ ਇਥੇ ਆਏ ਸਨ। ਦਿਲਾਵਰ ਖ਼ਾਨ ਦੇ ਪੁੱਤਰ 
ਨੇ ਗਰੂ ਜੀ ਦੇ ਦਲ ਉਤੇ ਰਾਤ ਨੂੰ ਅਚਾਨਕ ਹਮਲਾ ਕਰ 
ਦਿੱਤਾ, ਪਰ ਸਾਵਧਾਨੀ ਕਾਰਣ ਉਸ ਦੇ ਹਮਲੇ ਨੂੰ ਪਛਾੜ 
ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ -ਬਝਰਵਾ ਗਾਉ ਉਜ਼ਾਰ ਕੰ ਕਗੇ ਮੁਕਾਮ 
ਭਾਲਾਨ / ਪ੍ਰਭ ਥਲ ਹਸੈ ਨ ਛਾਏ ਸ਼ਕ ਭਾਲਤਾ ਭਏ /ਨਿਦਾਨ/ 
(ਅਧਿ. 10)। ਇਸ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਜਿਥੇ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਠਹਿਰੇ 
ਸਨ, ਉਕੇ ਪਹਿਲਾਂ ਮੰਜੀ ਸਾਹਿਬ ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਸੀ। 
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ਭਵਾਨੀਗੜ੍ਹ 
ਸੋਨ 1960 ਈ. ਵਿਚ ਸਥਾਨਕ ਸੈਗਤ ਨੇ ਉਦਮ ਕਰਕੇ 
ਨਵੀ' ਇਮਾਰਤ ਬਣਵਾਈ ਹੈ। ਇਸ ਦੀ ਦੇਖ-ਭਾਲ ਵੀ 
ਸਥਾਨਕ ਕਮੇਟੀ ਕਰਦੀ ਹੈ। 


ਭਲ੍ਹ (ਭੱਟ) : ਇਕ ਭੱਟ ਕਵੀ, ਜਿਸ ਨੇ ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ 
ਜੀ ਦੀ ਉਸਤਤਿ ਵਿਚ ਇਕ ਸ੍ਰੋਯਾ ਰਚਿਆ ਹੈ। ਇਸ 
ਸਵੈਯੇ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਵਡਿਆਈ ਨੂੰ ਅਕਥਨੀਅਤਾ 
ਨਾਲ ਦਰਸਾਇਆ ਗਿਆ ਹੈ। 


ਭਵਜਲ : ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਇਸ ਸ਼ਬਦ ਦੀ ਵਰਤੋ” 
ਸੈਸਾਰ-ਸਾਗਰ ਲਈ ਹੋਈ ਹੈ। ਸੈਸਾਰ ਦੇ ਪਰਪੰਚ ਤੋਂ ਉਬਰ 
ਕੇ ਪਰਮਾਤਮਾ ਤਕ ਪਹੁੰਚਣਾ ਇਤਨਾ ਹੀ ਕਠਿਨ ਹੈ 
ਜਿਤਨਾ ਸਮੁੰਦਰ ਨੂੰ ਪਾਰ ਕਰਨਾ ਔਖਾ ਹੈ। ਸਮੁੰਦਰ ਨੂੰ 
ਪਾਰ ਕਰਨ ਦਾ ਸਾਧਨ ਜਹਾਜ਼ ਹੈ। ਸੈਸਾਰ-ਸਾਗਰ ਨੂੰ ਤਰਨ 
ਲਈ ਗੁਰੂ ਬੋਹਿਥ ਦੀ ਭੂਮਿਕਾ ਨਿਭਾਉਂਦਾ ਹੈ। ਜੈਤਸਰੀ 
ਰਾਗ ਦੀ ਵਾਰ ਵਿਚ ਅੰਕਿਤ ਹੈ- ਭਉਂਜਲ /ਇਿਖਮ 
ਅਸਗਾਹ' ਗਨ ਬੋਹਿਥੈ ਤਾ/ਨਿਅਮ /(ਗੁ ਗੰ 710)। ਸ਼ਬਦ 
ਜਾਂ ਹਰਿ-ਨਾਮ ਦੀ ਆਰਾਧਨਾ ਦੁਆਰਾ ਵੀ ਇਹ ਤਰਿਆ 
ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ-- ਭਵਜਲ /ਲੇਨੁ ਸ਼ਬਦੈ /ਕੇਓ ਤਰਨ / ਨਾਮ 
/ਝਨਾ ਜਗ ਨੇਂਗਿ /ਚਿਆ0ਪਆ ਦ/ਝਧਾ ਡ/ਥ ਡ/ਝ ਮਰੰ/ 
(ਗੁ.ਗੁੰ.1125)। 


ਭਵਾਨੀਗੜ੍ਹ (ਨਗਰ) : ਪਟਿਆਲਾ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦਾ ਇਕ ਨਗਰ 
ਜੋ ਪਟਿਆਲੇ ਤੋਂ ਸੁਨਾਮ ਜਾਣ ਵਾਲੀ ਸੜਕ ਉਤੇ 36 
ਕਿ.ਮੀ. ਦੀ ਦੂਰੀ ਉਤੇ ਸਥਿਤ ਹੈ। ਇਸ ਨਗਰ ਦਾ ਇਕ 
ਸਥਾਨਕ ਨਾਂ “ਢੋਂਡੇ” ਵੀ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਮਾਲਵੇ 
ਦੀ ਪ੍ਰਚਾਰ-ਯਾੜ੍ਾ ਵੇਲੇ ਆਲੋਂ ਹਰਖ ਪਿੰਡ ਤੋਂ ਇਥੇ ਆਏ 
ਸਨ ਅਤੇ ਨਗਰ ਤੋ' ਬਾਹਰ ਪੂਰਬ ਦਿਸ਼ਾ ਵਲ ਦੋ ਪਿਪਲਾਂ 
ਦੇ ਹੇਠਾਂ ਬੈਠੇ ਸਨ। ਬਾਦ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਆਮਦ ਦੀ 


_ਯਾਦ ਵਿਚ ਉਥੇ ਥੜਾ ਸਾਹਿਬ ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ। ਸੈਨ 


1916 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਦੀ ਨਵੀਂ ਇਮਾਰਤ 
ਬਣਵਾਈ ਗਈ, ਜੋ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸੀ ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ 
ਸਾਹਿਬ ਜੀ” ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਹੈ। ਇਸ ਦੀ ਇਮਾਰਤ 
ਵਿਚ ਬਾਦ ਵਿਚ ਵਿਸਤਾਰ ਵੀ ਕੀਤਾ ਜਾਂਦਾ ਰਿਹਾ ਹੈ। 
ਇਹ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਸ਼ਰੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪੁਬੈਧਕ ਕਮੇਟੀ ਨਾਲ 


ਭ/0/0/.5110006100.2011) 


ਭਾਉ-ਭਗਤੀ' 


ਸੰਬੋਧਿਤ ਹੈ, ਪਰ ਇਸ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਸਥਾਨਕ ਕਮੇਟੀ 
ਕਰਦੀ ਹੈ। ਇਥੇ ਪਹਿਲੇ ਅਤੇ ਨੌਵੇਂ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ ਦੇ 
ਜਨਮ-ਦਿਨ ਬੜੇ ਉਤਸਾਹ ਨਾਲ ਮੰਨਾਏ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। 


ਭਾਉ-ਭਗਤੀ : ਪੇਮ-ਭਗਤੀ ਦਾ ਇਕ ਨਾਮਾਂਤਰ। ਵੇਖੋ 
“ਪੋਮ-ਭਗਤੀ”। 


ਭਾਈ : ਸੈਸਕ੍ਰਿਤ ਦੇ 'ਭ੍ਾਤਿ” ਸ਼ਬਦ ਤੋਂ ਵਿਕਸਿਤ ਹੋਏ 
ਇਸ ਸ਼ਬਦ ਦਾ ਅਰਥ ਹੈ ਭਰਾ ਜਿਸ ਨਾਲ ਸੈਬੈਧ ਸਮਾਨਤਾ 
ਦੇ ਧਰਾਤਲ ਉਤੇ ਹੋਵੇ। ਸਿੱਖ ਸਮਾਜ ਵਿਚ ਸਨਮਾਨ- 
ਵਾਚਕ ਇਹ ਸ਼ਬਦ ਪ੍ਰਤਿਸ਼ਠਿਤ ਸਿੱਖਾਂ ਜਾਂ ਧਰਮ-ਸਾਧਕਾਂ 
ਲਈ ਵਰਤਿਆ ਜਾਣ ਲਗਿਆ। ਸਭ ਤੋ ਪਹਿਲਾਂ ਮਰਦਾਨੇ 
ਅਤੇ ਬਾਲੇ ਨੂੰ ਇਸ ਸ਼ਬਦ ਨਾਲ ਸ਼ਿੰਗਾਰਿਆ ਗਿਆ। ਗੁਰੂ 
ਅੰਗਦ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਗੁਰੂ ਬਣਨ ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ ਉਹ “ਭਾਈ 
ਲਹਿਣਾ? ਕਹੇ ਜਾਂਦੇ ਸਨ। ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਦੇ ਮੁੱਖ ਪ੍ਰਚਾਰਕ 
ਗੁਰਦਾਸ ਭੱਲਾ ਨੂੰ “ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ” ਕਿਹਾ ਜਾਣ ਲਗਿਆ। 
ਦੀ ਅਣਘੋੇਸ਼ਿਤ ਪਦਵੀ ਬਣ ਗਈ, ਜਿਵੇਂ ਭਾਈ ਬਹਿਲੋ , 
ਭਾਈ ਭਗਤੂ, ਭਾਈ ਬਿਧੀ ਚੰਦ ਆਦਿ। ਸੰਗਤਾਂ ਦੇ 
ਮੁਖੀਆਂ, ਮਸੰਦਾਂ, ਖੇਤਰੀ ਅਧਿਕਾਰੀਆਂ, ਸੈਪ੍ਦਾਈਆਂ 
ਲਈ ਵੀ ਇਹ ਸ਼ਬਦ ਵਰਤਿਆ ਜਾਣ ਲਗਾ, ਜਿਵੇਂ ਭਾਈ 
ਫੇਰੂ, ਭਾਈ ਘਨਈਆ, ਭਾਈ ਅੱਡਣਸ਼ਾਹ, ਭਾਈ ਰਾਮਾ, 
ਭਾਈ ਤਿਲੌਕਾ, ਭਾਈ ਭਾਨਾ ਆਦਿ। ਪੰਜ ਪਿਆਰਿਆਂ 
ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਪ੍ਰਮੁਖ ਸ਼ਹੀਦਾਂ ਲਈ ਵੀ ਇਸ ਸ਼ਬਦ ਦੀ 
ਤਾਰੂ ਸਿੰਘ, ਭਾਈ ਸੁਖਾ ਸਿੰਘ, ਭਾਈ ਮਹਿਤਾਬ ਸਿੰਘ 
ਆਦਿ। ਮਿਸਲਾਂ ਦੌਰਾਨ ਇਸ ਸ਼ਬਦ ਦਾ ਪ੍ਰਯੋਗ ਘਟ ਗਿਆ 
ਅਤੇ ਇਸ ਦਾ ਸਥਾਨ “ਸਰਦਾਰ” ਸ਼ਬਦ ਨੇ ਲੈ ਲਿਆ। 
ਸਿੱਖ-ਰਾਜ ਵੇਲੇ ਸਤਿਕਾਰਿਤ ਸ਼ਬਦ ਸ਼ਾਹੀ ਠਾਠ ਦੇ 
ਪਿਛੋਕੜ ਵਾਲੇ ਵਰਤੇ ਜਾਣ ਲਗੇ। ਸਿੰਘ ਸਭਾ ਲਹਿਰ ਦੇ 
ਆਰੈਭ ਹੋਣ ਨਾਲ ਇਸ ਸ਼ਬਦ ਦੀ ਵਰਤੋ ਫਿਰ ਉਭਰ ਕੇ 
ਸਾਹਮਣੇ ਆਈ, ਜਿਵੇਂ ਭਾਈ ਵੀਰ ਸਿੰਘ, ਭਾਈ ਗੁਰਮੁਖ 
ਸਿੰਘ, ਭਾਈ ਜਵਾਹਿਰ ਸਿੰਘ, ਭਾਈ ਕਾਨ੍ਹ ਸਿੰਘ, ਭਾਈ 
ਜੋਧ ਸਿੰਘ ਆਦਿ। ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸੁਧਾਰ ਲਹਿਰ ਅਤੇ 
ਅਕਾਲੀ ਦਲ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਨਾਲ ਇਸ ਸ਼ਬਦ ਦਾ ਸਥਾਨ 
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ਭਾਈ ਫੇਰੂ , ਗੁਰਦੁਆਰਾ 


“ਜੱਥੇਦਾਰ” ਸ਼ਬਦ ਨੇ ਲੈ ਲਿਆ। ਆਧੁਨਿਕ ਯੁਗ ਵਿਚ 
ਇਸ ਸ਼ਬਦ ਦੀ ਵਰਤੋਂ ਸਿੱਖ ਸਟੂਡੈਂਟ ਫੈਡਰੇਸ਼ਨ ਦੇ ਮੁੱਖ 
ਕਾਰਕੁੰਨ ਬੜੇ ਉਤਸਾਹ ਲਾਲ ਕਰਦੇ ਹਨ, ਜਿਵੇਂ ਭਾਈ 
ਅਮਰੀਕ ਸਿੰਘ, ਭਾਈ ਮਨਜੀਤ ਸਿੰਘ ਆਦਿ। ਪਰ ਇਸ 
ਦਾ ਅਰਥ-ਅਪਕਰਸ਼ ਵੀ ਹੋ ਗਿਆ ਹੈ। ਇਸ ਦੀ ਵਰਤੋ 
ਗ੍ਰੰਥੀਆਂ, ਪੁਜਾਰੀਆਂ, ਰਾਗੀਆਂ ਤਕ ਸੀਮਿਤ ਹੋ ਗਈ 
ਹੈ। ਉਹ ਵੀ “ਭਾਈ” ਪਦ ਨਾਲ ਵਿਸ਼ਿਸ਼ਟ ਹੋਂ ਕੇ ਬਹੁਤੇ 
ਸਤਿਕਾਰਿਤ ਮਹਿਸੂਸ ਨਹੀਂ ਕਰਦੇ । ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਪ੍ਰ ਫ਼ੈਸਰ, 
ਸਿੰਘ ਸਾਹਿਬ, ਆਦਿ ਅਖਵਾ ਕੇ ਜ਼ਿਆਦਾ ਸੈਤੁਸ਼ਟੀ 
ਪਾਪਤ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਸਹਿਜਧਾਰੀ ਸਿੱਖ ਇਸ ਸ਼ਬਦ ਨੂੰ ਵਰਤਣ 
ਵਿਚ ਖ਼ੁਸੀ ਮਹਿਸੂਸ ਕਰਦੇ ਹਨ, ਜਿਵੇਂ ਭਾਈ ਚੇਲਾ ਰਾਮ, 
ਭਾਈ ਹਰਬੰਸ ਲਾਲ ਆਦਿ। 


ਭਾਈ ਫੇਰੂ , ਗੁਰਦੁਆਰਾ : ਉਦਾਸੀ ਮਤ ਦੇ ਫੇਰੂ ਭਾਈ 
(ਵੇਖੋ) ਦੁਆਰਾ ਲਾਹੌਰ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ “ਮੀਏ' ਕੇ ਮੌੜ” ਪਿੰਡ 
ਵਿਚ ਸਥਾਪਿਤ ਇਕ ਡੇਰਾ ਜਿਸ ਨੂੰ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸੈਗਤ 
ਸਾਹਿਬ” ਵੀ ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਸਿੱਖ ਰਾਜ-ਕਾਲ ਵਿਚ 
ਇਸ ਡੇਰੇ ਨਾਲ 2750 ਏਕੜ ਜ਼ਮੀਨ ਲਗਾਈ ਗਈ ਸੀ। 
ਇਸ ਦੀ ਸੇਵਾ-ਸੈਭਾਲ ਸ਼ੁਰੂ ਤੋਂ ਹੀ ਉਦਾਸੀ ਸੈਤ ਕਰਦੇ 
ਆਏ ਸਨ। ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸੁਧਾਰ ਲਹਿਰ ਵੇਲੇ ਇਸ ਗੁਰੂ- 
ਧਾਮ ਨੂੰ ਉਦਾਸੀਆਂ ਤੋਂ ਲੈਣ ਦਾ ਯਤਨ ਕੀਤਾ ਗਿਆ। 
ਉਦੋ' ਬਾਬਾ ਕਿਸ਼ਨ ਦਾਸ ਇਸ ਡੇਰੇ ਦਾ ਮਹੈਤ ਸੀ। ਉਸ ਨੇ 
28 ਦਸੈਬਰ 1922 ਈ. ਨੂੰ ਇਕ ਇਕਰਾਰਨਾਮੇ ਦੁਆਰਾ 
ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਭਾਂਈ ਫੇਰੂ ਦਾ ਅਧਿਕਾਰ ਸ਼੍ਰੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ 
ਪ੍ਰਬੰਧਕ ਕਮੇਟੀ ਨੂੰ ਸੌਂਪ ਦਿੱਤਾ ਪਰ ਕੁਝ ਸਮੇਂ ਬਾਦ ਉਸ ਨੇ 
ਇਕਰਾਰਨਾਮਾ ਤੋੜ ਦਿੱਤਾ ਅਤੇ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਦਾ ਕਬਜ਼ਾ 
ਲੈਣ ਲਈ ਕਚਹਿਰੀ ਚੜ੍ਹ ਪਿਆ। 7 ਦਸੈਬਰ 1923 ਈ' 
ਨੂੰ ਪੁਲਿਸ ਨੇ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਦੇ ਮੈਨੇਜਰ ਭਾਈ ਜਗਤ ਸਿੰਘ 
ਨੂੰ ਪਕੜ ਲਿਆ ਅਤੇ ਸ਼੍ਰੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਬੰਧਕ ਕਮੇਟੀ 
ਦੇ 10 ਪ੍ਰਤਿਨਿਧੀ ਵੀ ਗਿ੍‌ਫ਼ਤਾਰ ਕਰ ਲਏ ਗਏ। ਬਾਦ 
ਵਿਚ ਲਾਹੌਰ ਦੇ ਡਿਪਟੀ ਕਮਿਸ਼ਨਰ ਨੇ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਦੀ 
ਜ਼ਮੀਨ ਸ਼ੋਮਣਾੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਬੰਧਕ ਕਮੇਟੀ ਦੀ 
ਮਾਲਕੀਅਤ ਘੋਸ਼ਿਤ ਕਰ ਦਿੱਤੀ । ਜਦੋਂ ਸ਼੍ਰੋਮਣੀ ਕਮੇਟੀ ਦੇ 
ਕਾਰਕੁੰਨ ਕਬਜ਼ਾ ਲੈਣ ਗਏ ਤਾਂ ਮਹੰਤ ਨੇ ਪੁਲਿਸ ਪਾਸ 
ਸ਼ਿਕਾਇਤ ਦਰਜ ਕਰਾਈ ਕਿ ਅਕਾਲੀ ਉਸ ਦੀ ਜ਼ਮੀਨ 


ਭ/ਭ/0/.5110005100.2011) 


ਭਾਈ ਫੇਰੂ ਮੋਰਚਾ 


ਦਾ ਜ਼ਬਰਦਸਤੀ ਕਬਜ਼ਾ ਲੈ ਰਹੇ ਹਨ। ਪੁਲਿਸ ਨੇ 2 
ਜਨਵਰੀ 1924 ਈ. ਨੂੰ 34 ਅਕਾਲੀ ਕਾਰਕੁੰਨ ਪਕੜ 
ਲਏ ਅਤੇ ਮਹੰਤ ਦੇ ਮੁਜ਼ਾਰੇ ਪਾਲਾ ਰਾਮ ਨੂੰ ਜ਼ਮੀਨ ਦਾ 
ਆਰਜ਼ੀ ਕਬਜ਼ਾ ਦੇ ਦਿੱਤਾ। ਅਕਾਲੀਆਂ ਨੇ ਰੋਸ ਵਜੋ' ਮੋਰਚਾ 
ਲਗਾ ਦਿੰਤਾ। 5 ਜਨਵਰੀ 1924 ਈ. ਨੂੰ ਸ਼੍ਰੋਮਣੀ ਕਮੇਟੀ 
ਨੇ ਮੋਰਚੇ ਦੀ ਵਾਗਡੋਰ ਆਪ ਸੈਭਾਲ ਲਈ। 10 ਸਤੰਬਰ 
1925 ਈ. ਤਕ ਗਿਫ਼ਤਾਰੀਆਂ ਦੀ ਗਿਣਤੀ 6372 ਤਕ 
ਹੋ ਗਈ। ਪਰ ਇਕ ਅਣਸੁਖਾਵੀਂ ਹਿੰਸਕ ਘਟਨਾ ਕਾਰਣ 
20 ਸਤੰਬਰ 1925 ਈ. ਨੂੰ ਮੋਰਚਾ ਬੈਦ ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। 
ਸੈਨ 1925 ਈ. ਵਿਚ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਐਕਟ ਦੇ ਪਾਸ ਹੋਣ 
ਤੋਂ ਬਾਦ ਅਤੇ ਕਚਹਿਰੀ ਵਿਚ ਚਲ ਰਹੇ ਮੁਕੱਦਮੇ ਦੇ ਫ਼ੈਸਲੇ 
ਦੇ ਆਧਾਰ 'ਤੇ ਜੂਨ 1931 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਧਰਮ-ਧਾਮ 
ਦਾ ਅਧਿਕਾਰ ਸ੍ਰੋਮਣੀ ਕਮੇਟੀ ਨੇ ਹਾਸਲ ਕਰ ਲਿਆ। ਸੈਨ 
1947 ਈ. ਵਿਚ ਹੋਈ ਦੇਸ਼-ਵੰਡ ਵੇਲੇ ਇਹ ਧਰਮ-ਧਾਮ 
ਪਾਕਿਸਤਾਨ ਵਿਚ ਰਹਿ ਗਿਆ ਹੈ। 


ਭਾਈ ਫੇਰੂ ਮੋਰਚਾ : ਵੇਖੋ “ਭਾਈ ਫੇਰੂ, ਗੁਰਦੁਆਰਾ'। 


ਭਾਈ ਬਾਲੇ ਵਾਲੀ ਜਨਮਸਾਖੀ : ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਦੇ 
ਚਰਿਤ੍੍‌ ਨੂੰ ਚਿਤਰਿਤ ਕਰਨ ਵਾਲੀ ਸੁਪ੍ਰਸਿੱਧ ਪਰ ਸੈਦਿਗਧ 
ਇਸ ਜਨਮਸਾਖੀ ਦਾ ਸਹੀ ਰੂਪ ਕੀ ਹੈ ? ਇਸ ਬਾਰੇ ਅਜੇ 
ਤਕ ਕੋਈ ਤੱਥ ਆਧਾਰਿਤ ਖੋਜ ਸਾਹਮਣੇ ਨਹੀਂ ਆਈ। 
ਹੱਥ-ਲਿਖਿਤਾਂ ਅਧਿਕ ਮਿਲਦੀਆਂ ਹਨ ਅਤੇ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਿਤ 
ਰੂਪ ਵਿਚ ਵੀ ਸਭ ਨਾਲੋਂ ਵਧ ਇਹੀ ਮਿਲਦੀ ਹੈ। ਇਸ ਦੇ 
ਛਪੇ ਸੈਸਕਰਣਾਂ ਵਿਚ ਅਨੇਕਾਂ ਸਰੋਤਾਂ ਤੋ ਸਾਖੀਆਂ ਲੈ ਕੇ 
ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਵੱਡੇ ਤੋਂ ਵੱਡਾ ਬਣਾਉਣ ਦਾ ਯਤਨ ਕੀਤਾ ਜਾਂਦਾ 
ਰਿਹਾ ਹੈ। ਇਸ ਦੀਆਂ ਤਿੰਨ ਮਹੱਤਵਪੂਰਣ ਹੱਥ-ਲਿਖਿਤਾਂ 
ਉਪਲਬਧ ਹਨ-(1) ਸੈਨ 1658 ਈ. (1715 ਬਿ.) ਵਿਚ 
ਲਿਖੀ ਇਕ ਪੋਥੀ ਜੋ ਸਵ.ਸੀ ਪਿਆਰੇ ਲਾਲ ਕਪੂਰ, ਮਕਾਨ 
ਨੰੱ:2768/1, ਗਲੀ ਪਿਪਲ ਮਹਾਦੇਵ, ਹੌਜ਼ ਕਾਜ਼ੀ, ਦਿੱਲੀ 
ਦੀ ਸੈਤਾਨ ਪਾਸ ਸੁਰਖਿਅਤ ਹੈ। (2) ਸੈਨ 3724 ਈ. 
(1781 ਬਿ.) ਵਿਚ ਲਿਖੀ ਇਕ ਪੋਥੀ ਜੋ ਭਾਈ ਅਰਿਦਮਨ 
ਸਿੰਘ ਬਾਗੜੀਆਂ ਦੀ ਸੈਤਾਨ ਪਾਸ ਸੈਭਾਲੀ ਹੋਈ ਹੈ। (3) 
ਸੈਨ 1768 ਈ. (1825 ਬਿ.) ਵਿਚ ਲਿਖੀ ਇਕ ਪੋਥੀ ਜੋ 
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ਭਾਈ ਬਾਲੇ ਵਾਲੀ ਜਨਮਸਾਖੀ 


ਪਹਿਲਾਂ ਮਹੈਤ ਰਾਮ ਕਿਸ਼ਨ ਦਾਸ, ਉਦਾਸੀਨ ਆਸ਼੍ਮ, 
ਪੱਛਮੀ ਦਰਵਾਜ਼ਾ, ਪਟਨਾ ਪਾਸ ਸੁਰਖਿਅਤ ਸੀ, ਪਰ ਹੁਣ 
ਉਨ੍ਹਾਂ ਤੋਂ ਮਨੋਹਰ ਸਿੰਘ ਮਾਰਕੋਂ , ਦਿੱਲੀ ਲੈ ਆਇਆ ਹੈ। 

ਇਸ ਜਨਮਸਾਖੀ ਦੇ ਵਿਸ਼ੇ-ਵਸਤੂ ਸੈਬੈਧੀ ਸੰਦੇਹ 
ਦੀ ਭਾਵਨਾ ਦਾ ਆਰੈਭ ਮਨੀ ਸਿੰਘ ਜਨਮ-ਸਾਖੀ ਦੀ 
ਪ੍ਸਤਾਵਨਾ ਤੋਂ' ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਜਨਮ-ਸਾਖੀਆਂ ਵਿਚ ਅਤਿ 
ਅਧਿਕ ਰਲਿਆਂ ਦੇ ਫਲਸਰੂਪ ਇਕ ਵਾਰ ਸਿੱਖਾਂ ਨੇ ਭਾਈ 
ਮਨੀ ਸਿੰਘ ਅਗੇ ਅਰਦਾਸ ਕੀਤੀ ਕਿ ਗੋਸ਼ਟਿ (ਜਨਮਸਾਖੀ) 
ਵਿਚ ਛੋਟੇ ਮੇਲ ਵਾਲਿਆਂ ਨੇ ਕੁਝ ਅਨੁਚਿਤ ਗੱਲਾਂ ਸ਼ਾਮਲ 
ਕਰ ਦਿੱਤੀਆਂ ਹਨ, ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਪੜ੍ਹ ਕੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਪ੍ਰਤਿ ਸਿੱਖਾਂ 
ਦਾ ਵਿਸ਼ਵਾਸ ਘਟ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਚੂੰਕਿ ਤੁਸੀਂ ਪ੍ਰਮਾਣਿਕ 
ਵਿਦਵਾਨ ਹੋ, ਇਸ ਲਈ ਵਸਤੂ-ਸਥਿਤੀ ਦਾ ਸਹੀ ਗਿਆਨ 
ਕਰਾਓ। ਰ 

ਉਤਰ ਵਿਚ ਭਾਈ ਮਨੀ ਸਿੰਘ ਨੇ ਦਸਿਆ ਕਿ 
ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਸੈਪਾਦਨ ਵੇਲੇ ਪੰਜਵੇ' ਗੁਰੂ ਦੇ 
ਸਾਹਮਣੇ ਸਿੱਖਾਂ ਅਰਦਾਸ ਕੀਤੀ ਜੋ ਗੋਸ਼ਟਾਂ ਦੀ ਨਜਾਦਾ 
ਅਜੁਗਤਾਂ ੫0ਇ ਕੇ /ਲੱਖਾਂ ਨੂੰ ਭਰਆਾ/ਏ /ਦੰਂਦੇ ਹੌਵਨ ਤਾਂ 
ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ਼ ਨੂੰ ਝਚਨ ਹੋਇਆ /ਕੈ ਤਸ਼ਾਂ ਜਨਮਸਾਖੀ 
ਦਾ /ਏਕ' ਵਾਠ ਕਰਨਾ ਜੌ ਗੁਣ ਦੇ /ਸੱਖ ਓਸ ਵਾਰ ਦੇ 
ਅਨਸ਼ਾਰ ਸ਼ਾਖ ਨੂੰ ਸ਼ਣਨ ਪੜ੍ਹਨਗੇ / ਤਾਂ ਗੰ ਤੋਂ ਭਾਈ 
ਗੁਰਦਾਸ਼ ਜੀ ਦਾ ਜੇ ਵਾਰ ਹੈ ਗਿਆਨ ਰਤਨਾਵਲਾ ਸ਼ੋਈਂ 
ਜਨਮਸ਼ਾਬ? ਹੰ/ 

ਇਸ ਤੋ ਭਲੀ-ਭਾਂਤ ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ ਜਨਮਸਾਖੀ 
ਦੀਆਂ ਗੋਸ਼ਟਾਂ ਵਿਚ ਹੇਰ-ਫੇਰ ਕਰਨ ਅਤੇ ਰਲੇ ਪਾਉਣ 
ਦੀ ਸੰਭਾਵਨਾ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਵੇਲੇ ਹੀ ਪੈਦਾ ਹੋ 
ਗਈ ਸੀ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਦੇ ਵੇਲੇ ਤਕ 
ਜਨਮਸਾਖੀਆਂ ਦੇ ਕੁਝ ਕੁ ਅਜਿਹੇ ਸੈਸਕਰਣ ਲਿਖੇ ਜਾ 
ਚੁਕੇ ਹਨ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਪ੍ਰਮਾਣਿਕਤਾ ਬਾਰੇ ਸਿੱਖ ਸ਼ਰਧਾਲੂਆਂ 
ਦੇ ਮਨ ਸ਼ੈਕਿਤ ਹੋ ਗਏ ਸਨ। 

ਭਾਵੇ' ਭਾਈ ਬਾਲੇ ਵਾਲੀ ਜਨਮਸਾਖੀ ਦੀ 
ਵਿਚ ਕੋਈ ਸਿਧਾ ਉਲੇਖ ਨਹੀਂ ਹੈ, ਫਿਰ ਵੀ ਵਿਚਾਰਾਧੀਨ 
ਜਨਮਸਾਖੀ ਵਿਚ ਸੈਕਲਿਤ ਸਾਖੀਆਂ ਹੀ ਦੂਜੀਆਂ ਦੇ 
ਮੁਕਾਬਲੇ ਜ਼ਿਆਦਾ ਆਪੱਤੀਜਨਕ ਅਤੇ ਗੁਰੂ-ਚਰਿਤ੍੍‌ ਨੂੰ 
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ਭਾਈ ਬਾਲੇ ਵਾਲੀ ਜਨਮਸਾਖੀ 


ਦੂਸ਼ਿਤ ਕਰਨ ਵਾਲੀਆਂ ਹਨ। ਇਸ ਲਈ ਪ੍ਕਾਰਾਂਤਰ ਨਾਲ 
ਇਹ ਉਹੀ ਜਨਮਸਾਖੀ ਸਿੱਧ ਹੁੰਦੀ ਹੈ ਜਿਸ ਪ੍ਰਤਿ ਭਾਈ 
ਮਨੀ ਸਿੰਘ ਨੇ ਆਪੱਤੀ ਪੁਗਟ ਕੀਤੀ ਸੀ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਇਸ 
ਜਨਮਸਾਖੀ ਦੀ ਸੈਦਿਗਧਤਾ ਦੇ ਇਤਿਹਾਸ ਦਾ ਆਰੰਭ 
ਭਾਈ ਮਨੀ ਸਿੰਘ ਜਨਮਸਾਖੀ ਤੋਂ ਹੰਦਾ ਹੈ। 
ਭਾਈ ਮਨੀ ਸਿੰਘ ਤੋਂ ਬਾਦ ਸਿੱਖ ਜਗਤ ਆਪਣੀ 
ਰਿਹਾ ਕਿ ਉਸ ਤੋਂ ਆਪਣੇ ਧਰਮ-ਇਤਿਹਾਸ ਨੂੰ ਲਿਖਣ 
ਸੈਬੈਧੀ ਕੋਈ ਉਚਿਤ ਵਿਵਸਥਾ ਹੀ ਨ ਹੋ ਸਕੀ। ਮਹਾਰਾਜਾ 
ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ ਦੇ ਰਾਜ-ਗੱਦੀ ਉਤੇ ਬੈਠਣ ਤਕ ਇਸ 
ਸੰਬੰਧੀ ਲਗਭਗ ਉਪੇਖਿਆ ਦੀ ਰੁਚੀ ਹੀ ਅਪਣਾਈ ਜਾਂਦੀ 
ਰਹੀ। ਪਰ ਮਹਾਰਾਜੇ ਦੇ ਰਾਜ-ਕਾਲ ਵੇਲੇ ਜਦ ਭਾਈ ਸੈਤੋਖ 
ਸਿੰਘ ਨੇ ਆਪਣੇ ਸੁਪ੍ਰਸਿੱਧ ਗੰਥ 'ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਪ੍ਰਕਾਸ਼” ਦੀ 
ਸਿਰਜਨਾ (1823 ਈ.) ਲਈ ਸਰੋਤ ਸਾਮਗੀ ਦੀ 
ਪਰੀਖਿਆ ਕੀਤੀ ਤਾਂ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਬਾਲਾ ਜਨਮਸਾਖੀ ਵਿਚ 
ਹੈਦਾਲੀਆਂ ਅਤੇ ਕਬੀਰ ਪੰਥੀਆਂ ਦੁਆਰਾ ਜਾਣ-ਬੁਝ ਕੇ 
ਰਲੇ ਪਾਉਣ ਵਲ ਉਚੇਚੇ ਤੌਰ ਤੇ ਸੈਕੇਤ ਕੀਤਾ, ਜਿਵੇਂ : 
ਪੰਨੇ ਛੰਦੇ ਦਏ ਬਹਾਈ7/ 
ਨੰ ਸੰ ਗੁਰ ਅੰਗਦ /ਲਿਖਵਾਈ/ 
/ਤਿਹ ਕੇ ਤਾਤਪਰਜ ਡੇ ਚੈਨ / 
ਅ/ਧਿਕਾ ਝਦਨ ਅਪਨੇ /ਲਿ/ਖ਼ਦਾੀਨੇ />£/ 
(ਅਧਿ. 37) 
ਇਸ ਪਿਛੋ ਭਾਈ ਰਤਨ ਸਿੰਘ ਭੰਗੂ ਨੇ 'ਪ੍ਰਾਚੀਨ 
ਵਿਚ, ਡਾ. ਟਰੰਪ ਨੇ “ਆਦਿ ਗ੍ਰੰਥ” ਵਿਚ, ਇਸ ਜਨਮਸਾਖੀ 
ਵਿਚ ਪਾਏ ਗਏ ਰਲਿਆਂ ਬਾਰੇ ਸੈਕੇਤ ਕੀਤਾ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਤੋਂ 
ਬਾਦ ਪ੍ਰੈ. ਗੁਰਮੁਖ ਸਿੰਘ ਨੇ 'ਸੁਧਾਰਾਰਕ” ਨਾਂ ਦੀ ਮਾਸਿਕ 
ਪਤ੍ਰਿਕਾ (1886 ਈ. ਨੰਬਰ 2 ਜਿਲਦ 1) ਵਿਚ ਇਸ 
ਪੇਸ਼ ਕੀਤਾ ਹੈ। ਆਪਣੇ ਲੇਖ ਦੇ ਪੂਰਬਾਰਧ ਵਿਚ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ 
ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਜਨਮ-ਦਿਵਸ ਸੈਬੈਧੀ ਜੋਤਿਸ਼ 
ਵਿਦਿਆ ਅਤੇ ਜਨਮ-ਕੁੰਡਲੀ ਦੇ ਆਧਾਰ 'ਤੇ ਵਿਸ਼ਲੇਸ਼ਣ 
ਕੀਤਾ ਹੈ ਅਤੇ ਵਿਸਾਖ ਮਹੀਨੇ ਦੀ ਤਿਥੀ ਨੂੰ ਸਹੀ ਸਿੱਧ 
ਕੀਤਾ ਹੈ ਅਤੇ ਉਤਰਾਰਧ ਵਿਚ ਇਸ ਜਨਮ-ਸਾਖੀ ਦੀ 
ਸੈਦਿਗਧਤਾ ਦੇ ਕਾਰਣਾਂ ਉਤੇ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਪਾਇਆ ਹੈ। 
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ਇਸ ਜਨਮਸਾਖੀ ਦੀ ਸੈਦਿਗਧਤਾ ਦੇ ਇਤਿਹਾਸ 
ਦਾ ਵਿਵਸਥਿਤ ਅਤੇ ਲਗਭਗ ਅੰਤਿਮ ਰੂਪ “ਕਤਕ ਕਿ 
ਵਿਸਾਖ” ਪੁਸਤਕ ਰਾਹੀਂ 1912 ਈ. ਵਿਚ ਪੇਸ਼ ਕੀਤਾ 
ਗਿਆ ਹੈ। ਇਸ ਦੇ ਲੇਖਕ ਭਾਈ ਕਰਮ ਸਿੰਘ ਹਿਸਟੋਰੀਅਨ 
ਨੇ ਇਸ ਦੀ ਸੈਦਿਗਧਤਾ ਦੇ ਕਾਰਣਾਂ ਨੂੰ ਅਗੇ ਲਿਖੇ ਅੱਠ 
ਭਾਗਾਂ ਵਿਚ ਵੰਡਿਆ ਹੈ : (ਉ) ਅਸੈਭਵ ਘਟਨਾਵਾਂ , (ਅ) 
ਭੂਗੋਲ ਸੰਬੰਧੀ ਭੁੱਲਾਂ ,(ਏ) ਖਗੋਲ ਸੈਬੈਧੀ ਭੁੱਲਾਂ, (ਸ) ਅਯੋਗ 
ਗੱਲਾਂ , (ਹ) ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਵਿਰੁੱਧ ਗੱਲਾਂ, (ਕ) ਹਿਸਾਬ ਸੰਬੈਧੀ 
ਭੁੱਲਾਂ, (ਖ) ਜੋਤਿਸ਼ ਸੈਬੈਧੀ ਭੁੱਲਾਂ ਅਤੇ (ਗ) ਇਤਿਹਾਸ 
ਸੰਬੋਧੀ ਭੁੱਲਾਂ। 

ਇਸ ਜਨਮਸਾਖੀ ਦੇ ਆਰੰਭ ਵਿਚ ਲਿਖੀ 
ਉਥਾਨਿਕਾ ਇਸ ਦੇ ਕਰਤ੍ਰਿਤਵ ਅਤੇ ਰਚਨਾ-ਕਾਲ ਵਲ 
ਸੈਕੇਤ ਕਰਦੀ ਹੈ, ਜਿਵੇਂ : 

ਜਨਮਸ਼ਾਧੀ ਸੰ ਗਰ ਲਾਲੇ ਨਾਨਕ ਜੀ ਕ7/ 
ਸੰਮਤ 1582 / ਪੰਦਰਹ ਸੈ ਝੈਆਸੀਆ /0ੱਤ ਬੰਸ਼ਾਥ ਸ਼ਦਾੰ 
ਪੰਚਨੰ/ ਪੰਛੀ /ਲਿਠ/ ਧੌੜੇ ਮੌਲੇ ਸ਼ਲਤਾਨਪੁਰ ਕੇ ਖੜ੍ਨੰ/ 
ਗੁਰੂ ਅੰਗਾਂਦ /ਲਖਵਾਈੰ / ਪੈੜਾ ਮੌਥਾ ਸ਼ਾਲ ਸੰਗ ਜਟੇ ਨਲ 
ਰਾ/ਇ ਭੌਏ ਦੀ ਤਲਵੰਡੀ ਆਇਆ ਆਹਾ/ ਗੁਰੂ ਆਗਦਾ 
ਜਾ ਨੰ ਢੂ/ਢ ਕੰ ਲਧਾ ਆਹਾ/ ਦੁਇ ਮਗੀਨੇ ਸ਼ਤਾਰਹ /ਦਨ 
/ਲਖਾ/ਦਿਆ ਲਗੇ ਆਹੇ / ਜੇ ਹਕੀਕਤ ਆਹਾ /ਜਥੇ /ਜਿਥੇ 
/ਫਠੇ ਆਹੇ /ਤਿਲੋਂ /ਤਥੋਂ ਦਾ ਹਕਕਾਤ ਸਹਿਜ ਨਲ ਭਾਈ 
ਬਾਲੇ /ਲਿਖਾਈ / (ਪਤਰਾ 72/ 

ਇਸ ਜਨਮਸਾਖੀ ਵਿਚ ਬਾਲੇ ਦੁਆਰਾ ਦਿੱਤਾ 
ਸਾਰਾ ਵਿਵਰਣ ਅਨ੍ਯ ਪੁਰਸ਼ ਵਿਚ ਅੰਕਿਤ ਕੀਤਾ ਗਿਆ 
ਹੈ। ਜੇ ਇਹ ਸਾਖੀ ਬਾਲੇ ਦੀ ਆਪਣੀ ਲਿਖਵਾਈ ਹੁੰਦੀ ਤਾਂ 
ਵਿਵਰਣ ਪ੍ਰਥਮ ਪੁਰਸ਼ ਵਿਚ ਦਿੱਤਾ ਹੁੰਦਾ। ਇਸ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ, 
ਇਸ ਵਿਚ ਸਾਖੀਆਂ ਦਾ ਕਮ ਬਹੁਤ ਅਵਿਵਸਥਿਤ ਹੈ, 
ਕਈ ਮਹੱਤਵਪੂਰਣ ਸਾਖੀਆਂ ਸੈਕਲਿਤ ਹੀ ਨਹੀਂ ਹੋਈਆਂ। 
ਕਰਤਾਰਪੁਰ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਦਾ ਉੱਲੇਖ ਵੀ ਨਹੀਂ ਹੈ, ਇਸ ਦੀ 
ਥਾਂ 'ਤੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦਾ ਪਖੋਕੇ ਰੈਧਾਵੇ ਵਿਚ ਨਿਵਾਸ ਕਰਵਾਇਆ 
ਗਿਆ ਹੈ। ਇਹ ਸਾਰੇ ਤੱਥ ਇਸ ਦੀ ਅਪ੍ਰਮਾਣਿਕਤਾ ਵਲ 
ਸੈਕੇਤ ਕਰਦੇ ਹਨ। 

ਇਸ ਵਿਸ਼ਲੋਸ਼ਣ ਤੋਂ ਸਿੱਧ ਹੈ ਕਿ ਨ ਤਾਂ ਬਾਲਾ 
ਸੈਧੂ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦਾ ਸਮਕਾਲੀ ਸੀ ਅਤੇ ਨ ਹੀ 
ਉਸ ਦਾ ਜੁਟਾਇਆ ਵਿਵਰਣ ਦੀ ਯਥਾਰਥਤਾ ਦੀ ਕਸੌਟੀ 
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`ਤੇ ਪੂਰਾ ਉਤਰਦਾ ਹੈ। ਥਾਂ ਥਾ ਉਤੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਸਾਖੀਆਂ ਦੇ 
ਮਹੱਤਵ ਦਾ ਪ੍ਰਤਿਪਾਦਨ ਕਰਕੇ ਇਸ ਨੂੰ ਹੋਰ ਵੀ ਅਧਿਕ 
ਸ਼ੱਕੀ ਬਣਾ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। 

ਪੈੜਾ ਮੋਖਾ ਕੌਣ ਸੀ ? ਇਸ ਜਨਮਸਾਖੀ ਦੀ 
ਪ੍ਸਤਾਵਨਾ ਅਨੁਸਾਰ ਗੁਰੂ ਅੰਗਦ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਭਾਈ ਬਾਲੇ 
ਰਾਹੀਂ ਜੋ ਜਨਮਪਤਰੀ ਤਲਵੰਡੀਓ' ਮੰਗਵਾਈ, ਉਹ 
ਸ਼ਾਸੜ੍ੀ ਅੱਖਰਾਂ (ਦੇਵਨਾਗਰੀ ਲਿਪੀ) ਵਿਚ ਲਿਖੀ ਹੋਈ 
ਸੀ ਅਤੇ ਉਸ ਨੂੰ ਵਾਚਣ ਅਤੇ ਗੁਰਮੁਖੀ ਵਿਚ ਉਤਾਰਾ 
ਕਰਵਾਉਣ ਲਈ ਮਹਿਮੇ ਨਾਂ ਦੇ ਵਿਅਕਤੀ ਰਾਹੀਂ ਪੈੜੇ 
ਮੋਖੇ ਖਤ੍ਰੇਟੇ ਨੂੰ ਸੁਲਤਾਨਪੁਰੋਂ ਬੁਲਵਾਇਆ ਗਿਆ। 

ਇਸ ਜਨਮਸਾਖੀ ਨੂੰ ਅੰਤਿਮ ਰੂਪ ਬਾਲਚੰਦ ਅਤੇ 
ਬਿਧੀਚੰਦ ਨੇ ਦਿੱਤਾ। ਬਿਧੀਚੈਦ ਦੀ ਮ੍ਰਿਤੂ 2654 ਈ. 
(1711 ਬਿ.) ਵਿਚ ਹੋਈ। ਇਸ ਲਈ ਇਹ ਜਨਮਸਾਖੀ 
ਦਾ ਅੰਤਿਮ ਰੂਪ 1654 ਈ. ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ ਆਪਣਾ 
ਅਸਤਿਤਵ ਧਾਰਣ ਕਰ ਚੁਕਿਆ ਸੀ। ਮੈਕਾਲਿਫ਼ ਨੇ ਇਸ 
ਜਨਮਸਾਖੀ ਦੀ ਰਚਨਾ 1640 ਈ. (1697 ਬਿ.) ਦੇ 
ਆਸ-ਪਾਸ ਮੰਨੀ ਹੈ। ਇਸ ਦੀ 1658 ਈ. (1715 ਬਿ.) 
ਦੀ ਇਕ ਨਕਲ ਉਪਲਬਧ ਹੈ। ਇਸ ਲਈ ਇਸ ਦੀ ਰਚਨਾ 
1640 ਈ. ਦੇ ਨੇੜੇ-ਤੇੜੇ ਮੰਨੀ ਜਾ ਸਕਦੀ ਹੈ। ਡਾ. 
ਗੁਰਬਚਨ ਕੌਰ ਨੇ ਆਪਣੇ ਸ਼ੋਧ-ਪ੍ਰਬੈਧ ਵਿਚ ਰੈਘੜੀ ਨਾਲ 
ਸੰਬੰਧਿਤ “ਹਰਿਜੀ ਪੋਥੀ” (ਰਚਨਾ ਸੈਮਤ 1707) ਦੀ 
177ਵੀਂ ਸਾਖੀ ਅਤੇ ਇਸ ਜਨਮਸਾਖੀ (ਸੈਮਤ 1715 
ਵਾਲੀ ਪੋਥੀ) ਦੀ 57ਵੀਂ ਸਾਖੀ ਅਤੇ ਇਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ “ਚਤੁਰਭੁਜ 
ਪੋਥੀ” (ਰਚਨਾ ਸੈਮਤ 1708) ਅਤੇ ਇਸ ਜਨਮਸਾਖੀ 
ਦੀਆਂ ਮਲਕ ਭਾਗੋ ਨਾਲ ਸੈਬੰਧਿਤ ਸਾਖੀਆਂ ਦੀ ਤੱਥਕ 
ਅਤੇ ਸੈਰਚਨਾਤਮਕ ਤੁਲਨਾ ਰਾਹੀ ਸਥਾਪਿਤ ਕੀਤਾ ਹੈ 
ਕਿ ਇਹ ਜਨਮਸਾਖੀ ਸੈਮਤ 1708 ਬਿ. ਤੋਂ ਸੈਮਤ 1715 
ਬਿ. ਦੇ ਵਿਚਕਾਰ ਕਿਸੇ ਵੇਲੇ ਹੋਂਦ ਵਿਚ ਆਈ ਹੋਵੇਗੀ। 

ਇਸ ਜਨਮਸਾਖੀ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ 
ਉਡਾਰੀਆਂ, ਪਰਬਤਾਂ ਅਤੇ ਖੰਡਾਂ ਉਤੇ ਆਰੋਹਣ, ਬੇਦਰਾਂ 
(ਬੈਦਰਗਾਹਾਂ) ਉਤੇ ਅਵਰੋਹਣ ਬਾਰੇ ਬਹੁਤ ਕੁਝ ਲਿਖਿਆ 
ਗਿਆ ਹੈ, ਜੋ ਬਿਲਕੁਲ ਕਾਲਪਨਿਕ ਹੈ ਅਤੇ ਇਸ ਜਨਮਸਾਖੀ 
ਦੇ ਇਤਿਹਾਸਿਕ ਆਧਾਰ ਨੂੰ ਨੁਕਸਾਨ ਪਹੁੰਚਾਉਂਦਾ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ 
ਤਰੁਟੀਆਂ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ, ਇਸ ਜਨਮਸਾਖੀ ਦੇ ਪੁਰਾਤਨ 
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ਕੁਝ ਹੋਰ ਵੀ ਪ੍ਰਮੁਖ ਅੰਤਰ ਹਨ। 

ਜਨਮਸਾਖੀਕਾਰ ਨੇ ਸਾਰੀ ਸਾਮਗੀ ਨੂੰ ਨ ਕੇਵਲ 
ਪੌਰਾਣਿਕ ਢੰਗ ਵਿਚ ਹੀ ਬੰਨ੍ਹਿਆ ਹੈ, ਸਗੋਂ ਪੁਰਾਣਾਂ ਵਰਗੇ 
ਵਿਵਰਣਾਂ ਨਾਲ ਵੀ ਇਸ ਨੂੰ ਭਰਪੂਰ ਕੀਤਾ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ 
ਵਿਚ ਬਹੁਤੇ ਤੱਥ ਤਾਂ ਮਿਥਿਕ ਹਨ ਅਤੇ ਜੋ ਇਤਿਹਾਸਿਕ 
ਜਾਂ ਵਾਸਤਵਿਕ ਪ੍ਤੀਤ ਹੁੰਦੇ ਹਨ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਪੁਸ਼ਟੀ ਲਈ 
ਕੋਈ ਹੋਰ ਸਰੋਤ ਉਪਲਬਧ ਨਹੀਂ ਹੈ। ਇਸ ਲਈ ਇਹ 
ਇਤਿਹਾਸ-ਨੁਮਾ-ਸਾਮਗੀ ਪ੍ਮਾਣ-ਪੁਸ਼ਟੀ ਦੇ ਅਭਾਵ 
ਵਿਚ ਅਣਇਤਿਹਾਸਿਕ ਪ੍ਰਤੀਤ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਇਹੀ ਕਾਰਣ 
ਹੈ ਕਿ ਮੈਕਲਿਉਡ ਵਰਗੇ ਆਧੁਨਿਕ ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਨੌ . 
ਜਨਮਸਾਖੀਆਂ ਦੇ ਤੱਥਾਂ ਨੂੰ ਭਾਂਤ ਸਿਧ ਕਰਨ ਦੀ ਜੋ ਪਹੁੰਚ 
ਵਿਧੀ ਦਰਸਾਈ ਹੈ, ਉਸ ਵਿਚ ਬਹੁਤਾ ਹਿੱਸਾ ਇਸੇ 
ਜਨਮਸਾਖੀ ਦਾ ਹੈ। 

ਤੱਥਕ ਤੌਰ 'ਤੇ ਇਤਨੀ ਅਵਿਸ਼ਵਸਤ ਜਨਮ- 
ਸਾਖੀ ਅਧਿਕ ਲੋਕ-ਪਿਯਿ ਕਿਉਂ ਹੋਈ? ਇਸ ਬਾਰੇ ਕੋਈ 
ਵਿਗਿਆਨਿਕ ਸਮਾਧਾਨ ਪੇਸ਼ ਨਹੀਂ ਕੀਤਾ ਗਿਆ। ਮੇਰੀ 
ਜਾਚੇ “ਪੁਰਾਤਨ ਜਨਮਸਾਖੀ” ਵਿਚਲੇ ਕਥਾ-ਰਸ ਦੇ ਅਭਾਵ 
ਨੇ ਉਸ ਨੂੰ ਲੋਕ-ਪਿਯ ਨ ਹੋਣ ਦਿੱਤਾ। ਮਿਹਰਬਾਨ ਵਾਲੀ 
ਜਨਮਸਾਖੀ ਨੂੰ ਸੈਪਦਾਇਕ ਮਤ-ਵਿਰੋਧ ਅਤੇ ਮੀਣਾ 
ਸੈਪ੍ਦਾਇ ਪ੍ਰਤਿ ਸਿੱਖ ਜਗਤ ਦੀ ਅਣਚਾਹਤ ਨੇ ਮਕਬੂਲ 
ਨ ਹੋਣ ਦਿੱਤਾ। 

ਇਸ ਜਨਮਸਾਖੀ ਦੀ ਅਧਿਕ ਪਸਿੱਧੀ ਦੇ ਤਿੰਨ 
ਕਾਰਣ ਪ੍ਰਤੀਤ ਹੁੰਦੇ ਹਨ। ਇਕ ਇਹ ਕਿ ਇਸ ਵਿਚ 
ਬਾਕੀਆਂ ਨਾਲੋਂ ਕਥਾ-ਅੰਸ਼ ਕਿਤੇ ਅਧਿਕ ਹੈ। ਦੂਜੇ, ਇਸ 
ਦੀ ਪੌਰਾਣਿਕ ਭਾਵਨਾ ਯੁਗ ਦੀ ਸ਼ਰਧਾ ਬਿਰਤੀ ਦੇ ਬਹੁਤ 
ਅਨੁਰੂਪ ਰਹੀ ਹੈ, ਕਿਉਂਕਿ ਇਸ ਨਾਲ ਆਵੱਸ਼ਕ ਵਿਸਮਾਦੀ 
ਵਾਯੂਮੰਡਲ ਸਿਰਜਿਆ ਜਾ ਸਕਿਆ ਸੀ। ਤੀਜੇ, ਇਸ ਨੂੰ 
ਗੁਰੂ ਅੰਗਦ ਦੇਵ ਜੀ ਦੁਆਰਾ ਲਿਖਵਾਏ ਜਾਣ ਦਾ ਕਥਨ 
ਲੋਕ ਸਵੀਕ੍ਰਿਤੀ ਲਈ ਪ੍ਰੇਰਣਾ ਦਿੰਦਾ ਹੈ। 

ਇਸ ਜਨਮਸਾਖੀਕਾਰ ਨੇ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ 
ਦੇ ਸਰੂਪ ਨੂੰ ਚਿਤਰਦਿਆਂ ਉਹੀ “ਨਰ ਤੋ ਨਰਾਇਣ” ਵਾਲੀ 
ਪੂਰਵ- ਵਰਤੀ ਪ੍ਰਵ੍ਰਿੱਤੀ ਅਪਣਾਈ ਹੈ। ਫ਼ਰਕ ਇਹ ਹੈ ਕਿ 
ਇਸ ਦੇ ਲੇਖਕ ਨੇ ਨਾਰਾਇਣਤਵ ਲਈ ਨ ਇਤਨਾ ਹੋਰਨਾਂ 
ਪਾਤਰਾਂ ਜਾਂ ਘਟਨਾਵਾਂ ਨੂੰ ਵਰਤਿਆ ਹੈ ਅਤੇ ਨ ਹੀ 
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ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਪਰਿਚਰਚਾ ਜਾਂ ਬਾਣੀ-ਮਹਾਤਮ ਦੇ ਪ੍ਸੰਗਾਂ 
ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਚਰਿਤ੍ਰ ਵਿਚ ਅਲੌਕਿਕਤਾ 
ਨੂੰ ਚਿਤਰਿਆ ਹੈ, ਜਿਤਨਾ ਆਪਣੇ ਮੰਤਵ ਲਈ, ਉਸ ਨੇ 
ਪੌਰਾਣਿਕ ਜੁਗਤ ਨੂੰ ਵਰਤਿਆ ਹੈ। ਚਰਿਤ੍-ਗਤ ਵਿਚਿੜ੍ਤਾ 
ਅਤੇ ਅਦਭੁਤ ਘਟਨਾ-ਸੈਯੋਜਨ ਇਸ ਪੌਰਾਣਿਕ ਜੁਗਤ 
ਦੀਆਂ ਆਧਾਰ ਵਿਧੀਆਂ ਹਨ। ਫਲਸਰੂਪ ਇਤਿਹਾਸਿਕ 
ਸਤਿਅਤਾ ਦੇ ਦਰਸ਼ਨ ਇਸ ਜਨਮਸਾਖੀ ਵਿਚ ਬਹੁਤ ਘਟ 
ਹੁੰਦੇ ਹਨ। ਇਸ ਵਿਚ ਦਿੱਤੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਸੰਬਧੀਆਂ ਦੇ ਨਾਂ 
ਅਤੇ ਘਟਨਾਵਾਂ ਦੀਆਂ ਤਿਥੀਆਂ ਜ਼ਰੂਰ ਇਸ ਦੇ ਮਹੱਤਵ 
ਨੂੰ ਵਧਾਉਂਦੀਆਂ ਹਨ, ਪਰ ਇਹ ਤਦ ਹੀ ਮੰਨਣ-ਯੋਗ 
ਹਨ ਜੇ ਕਿਸੇ ਹੋਰ ਪ੍ਰਮਾਣਿਕ ਸਰੋਤ ਤੋਂ' ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਪੁਸ਼ਟੀ 
ਹੋਵੇ। ਜ਼ੈਰ-ਸਮਕਾਲੀਆਂ ਨਾਲ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਭੇਂਟ ਕਰਾਉਣ 
ਅਤੇ ਹੋਰ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ ਜਾਂ ਸਾਧਕਾਂ ਦੀ ਬਾਣੀ ਨੂੰ ਗੁਰੂ 
ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਮੁਖ ਤੋਂ ਉਚਰਵਾਉਣ ਦੀ ਪੂਰਵ- 
ਵਰਤੀ ਜਨਮਸਾਖੀਆਂ ਵਾਲੀ ਪ੍ਵ੍ਰਿੱਤੀ ਇਸ ਵਿਚ ਵੀ 
ਮੌਜੂਦ ਹੈ। ਇਸ ਨਾਲ ਵੀ ਇਤਿਹਾਸਿਕਤਾ ਦਾ ਅੰਸ਼ ਜ਼ਰੂਰ 
ਘਟਿਆ ਹੈ। 

ਮਹੱਤਵਪੂਰਣ ਕੜੀ ਹੈ ਪਰ ਇਸ ਵਿਚ ਉਹ ਸਾਹਿਤਿਕ 
ਸੋਹਜ ਅਤੇ ਅਭਿਵਿਅਤੀਗਤ ਜਲਾਲ ਨਹੀਂ ਮਿਲਦਾ, 


ਜਿਸ ਦੇ ਦਰਸ਼ਨ ਸਾਨੂੰ “ਪੁਰਾਤਨ ਜਨਮਸਾਖੀ” ਵਿਚ ਹੁੰਦੇ 


ਹਨ। ਇਸ ਵਿਚ ਸਾਖੀਆਂ ਦੇ ਸੈਦਰਭ ਵਿਚ ਕਈ ਗੋਸ਼ਟਾਂ 
ਲਿਖੀਆਂ ਵੀ ਮਿਲ ਜਾਂਦੀਆਂ ਹਨ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ ਕੁਝ ਕੁ 
ਪ੍ਰਮੁਖ ਹਨ-ਸ਼ੇਖ ਬ੍ਰਹਮ ਨਾਲ ਗੋਸ਼ਟਿ, ਕਲਜੁਗ ਨਾਲ 
ਗੋਸ਼ਟਿ, ਰਾਜੇ ਸ਼ਿਵਨਾਭ ਨਾਲ ਗੋਸ਼ਟਿ, ਮਕੇ ਦੀ ਗੋਸ਼ਟਿ, 
ਮਦੀਨੇ ਦੀ ਗੋਸ਼ਟਿ ਆਦਿ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋ ਕਈ ਗੋਸ਼ਟਾਂ 
ਸੁਤੋਤਰ ਰੂਪ ਵਿਚ ਲਿਖੀਆਂ ਹੋਈਆਂ ਮਿਲਦੀਆਂ ਹਨ। 

ਪਰਮਾਰਥ ਲਿਖਣ ਦੀ ਪਰੰਪਰਾ ਇਸ ਵਿਚ 
ਮਿਹਰਬਾਨ ਵਾਲੀ ਜਨਮਸਾਖੀ ਤੋਂ ਬਹੁਤ ਘਟ ਹੈ। ਅਸਲ 
ਵਿਚ “ਪੁਰਾਤਨ ਜਨਮਸਾਖੀ” ਚਮਤਕਾਰਯੁਕਤ ਘਟਨਾ 
ਵਰਣਨ 'ਤੇ ਬਲ ਦਿੰਦੀ ਹੈ, ਮਿਹਰਬਾਨ ਵਾਲੀ ਜਨਮਸਾਖੀ 
ਪਰਮਾਰਥ ਲਿਖਣ ਨੂੰ ਆਪਣਾ ਰਚਨਾ-ਉਦੇਸ਼ ਮਿਥਦੀ ਹੈ 
ਅਤੇ ਬਾਲੇ ਵਾਲੀ ਜਨਮਸਾਖੀ ਪੌਰਾਣਿਕ ਵਾਯੂਮੰਡਲ 
ਸਿਰਜਨ ਵਿਚ ਸਫਲ-ਮਨੌਰਥ ਹੋਈ ਹੈ। ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੀਆਂ 
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ਭਾਈ ਬਾਲੇ ਵਾਲੀ ਜਨਮਸਾਖੀ 
ਟੂਕਾਂ ਦੇ ਕੇ ਮਤ-ਪ੍ਤਿਪਾਦਨ ਕਰਨ ਅਤੇ ਬਾਣੀ-ਟੂਕਾਂ 
ਦੀ ਪ੍ਰਸਤਾਵਨਾ ਵਜੋਂ ਸਾਖੀ ਘੜਨ ਦੀ ਪ੍ਰਵਿੱਤੀ ਪੂਰਵ- 
ਵਰਤੀ ਜਨਮਸਾਖੀਆਂ ਵਾਲੀ ਹੀ ਹੈ। 
ਅਤੇ ਮਿਹਰਬਾਨ ਵਾਲੀ ਜਨਮਸਾਖੀ ਨਮੂਨੇ ਵਜੋਂ' ਮੌਜੂਦ 
ਸਨ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਇਸ ਸਾਖੀਕਾਰ ਦੁਆਰਾ ਅਨੁਕਰਣ ਹੋ 
ਜਾਣਾ ਸੁਭਾਵਿਕ ਹੈ। ਮਿਹਰਬਾਨ ਵਾਲੀ ਜਨਮਸਾਖੀ ਤੋੱ 
ਇਸ ਨੇ ਬਾਣੀ-ਟੂਕਾਂ ਤੋਂ ਉਪਰੈੇਤ ਕਿਤੇ ਕਿਤੇ ਪਰਮਾਰਥ 
ਦੇਣ ਦੀ ਪ੍ਰਵ੍ਰਿੱਤੀ ਸਾਧਾਰਣ ਰੂਪ ਵਿਚ ਗ੍ਰਹਿਣ ਕੀਤੀ ਹੈ 
ਅਤੇ “ਪੁਰਾਤਨ ਜਨਮਸਾਖੀ” ਤੋਂ ਵਰਣਨ-ਵਿਧੀ, ਕਥਾ- 
ਸਿਰਜਨਾ ਅਤੇ ਵਾਕ-ਵਿਧਾਨ ਦੇ ਢੰਗ ਨੂੰ ਅਪਣਾਇਆ 
ਹੈ। ਪਰ ਦੋਹਾਂ ਦੇ ਪਾਠਾਂ ਦਾ ਰੈਭੀਰ ਅਧਿਐਨ ਕਰੀਏ ਤਾਂ 
ਇਸ ਨਿਰਣੇ 'ਤੇ ਸਹਿਜ ਪਹੁੰਚਿਆ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ ਕਿ ਜੋ 
ਸ਼ੈਲੀਗਤ ਗੌਰਵ ਅਤੇ ਵਾਕ-ਵਿਧਾਨ ਦੀ ਚੁਸਤੀ ਅਤੇ 
ਸਰਸਤਾ “ਪੁਰਾਤਨ ਜਨਮਸਾਖੀ” ਵਿਚ ਹੈ, ਉਸ ਦੇ ਦਰਸ਼ਨ 
ਇਸ ਵਿਚ ਨਹੀਂ ਹੁੰਦੇ। ਇਸ ਵਿਚਲਾ ਵਿਵਰਣ ਸਾਧਾਰਣ 
ਕਥਨ ਮਾੜ੍ਰ ਰਹਿ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਨ ਇਸ ਵਿਚ ਉਕਤੀ ਵਿਚਿਤ੍ਤਾ 
ਹੈ, ਨ ਨਾਟਕੀਅਤਾ ਅਤੇ ਨ ਹੀ ਵਿਚਾਰ ਗੈਭੀਰਤਾ। 
ਇਸ ਜਨਮਸਾਖੀ ਦੀ ਸ਼ੈਲੀਗਤ ਮਹੱਤਵਪੂਰਣ 
ਵਿਸ਼ੇਸ਼ਤਾ ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਇਸ ਵਿਚ ਲੇਖਕ ਨੇ ਪਰਿਵਾਰਿਕ 
ਦੁਅੰਦ, ਗਿਲੇ ਗੁਲਾਮੇ, ਪਤੀ-ਪਤਨੀ ਦੀ ਕਸਾਵਟ, ਸ਼ਰੀਕੇ 
ਵਾਲਿਆਂ ਦੇ ਵਿਅੰਗ, ਤੀਵੀਂ ਦੀਆਂ ਸਮਸਿਆਵਾਂ ਆਦਿ 
ਦਾ ਬੜੀ ਨੀਝ ਨਾਲ ਚਿਤ੍ਣ ਕੀਤਾ ਹੈ। ਅਜਿਹੇ ਚਿਤ੍ਣ 
ਵਿਚ ਬੜਾ ਯਥਾਰਥ ਵਾਤਾਵਰਣ ਸਿਰਜਿਆ ਜਾ ਸਕਿਆ 
ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਪ੍ਰਸੰਗਾਂ ਵਿਚ ਭਾਸ਼ਾ ਵੀ ਪਾਤਰ ਅਤੇ ਪ੍ਰਸੰਗ 
ਅਨੁਕੂਲ ਹੈ। ਅਜਿਹੇ ਭਾਵਨਾਪੂਰਣ ਸਥਲ ਭਾਵੇਂ “ਪੁਰਾਤਨ 
ਜਨਮਸਾਖੀ” ਵਿਚ ਵੀ ਮਿਲ ਜਾਂਦੇ ਹਨ, ਜਿਵੇਂ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ 
ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਸੁਲਤਾਨਪੁਰ ਜਾਣ ਵੇਲੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਪਤਨੀ 
ਦੀ ਭਾਵ-ਅਭਿਵਿਅਕਤੀ, ਮਾਤਾ-ਪਿਤਾ ਨਾਲ ਗੁਰੂ 
ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੀ ਮੁਲਾਕਾਤ, ਆਦਿ। ਪਰ “ਪੁਰਾਤਨ 
ਜਨਮਸਾਖੀ” ਦਾ ਵਿਵਰਣ ਬੜਾ ਸੰਖਿਪਤ, ਨਾਟਕੀ ਅਤੇ 
ਰਸ-ਯੁਕਤ ਹੈ। ਇਸ ਜਨਮਸਾਖੀ ਦੇ ਅਜਿਹੇ ਸਥਲ ਭਾਵੇਂ 
ਇਤਨੇ ਸੈਖਿਪਤ, ਨਾਟਕੀ ਤੇ ਰਸ-ਯੁਕਤ ਨਹੀਂ ਬਣ ਸਕੇ , 
ਪਰ ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਧਰਤੀ ਦੀ ਛੋਹ ਅਤੇ ਯਥਾਰਥਤਾ ਦੀ 
ਛਾਪ ਅਧਿਕ ਪ੍ਰਤੀਤ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। 
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ਭਾਈ ਬੈਨੋ ਵਾਲੀ ਬੀੜ 

ਭਾਸ਼ਾ ਦੇ ਪਖੋਂ ਇਸ ਜਨਮਸਾਖੀ ਦਾ ਆਪਣਾ 
ਮਹੱਤਵ ਹੈ। 'ਪੁਰਾਤਨ ਜਨਮਸਾਖੀ” ਵਿਚ ਅਰਬੀ ਫ਼ਾਰਸੀ 
ਦੀ ਖੁਲ੍ਹ ਕੇ ਵਰਤੋ ਹੋਈ ਹੈ ਅਤੇ ਮਿਹਰਬਾਨ ਵਾਲੀ 
ਦੀ ਹੈ, ਕਿਤੇ ਕਿਤੇ ਹੀ ਅਰਬੀ ਫ਼ਾਰਸੀ ਦੇ ਸ਼ਬਦ ਦਿ੍‌ਿਸ਼ਟੀ- 
ਗੋਚਰ ਹੁੰਦੇ ਹਨ। ਇਹ ਜਨਮਸਾਖੀ ਦੋਹਾਂ ਦੀ ਮੱਧਵਰਤੀ 
ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚ ਅਰਬੀ ਫ਼ਾਰਸੀ ਦੀ ਵਰਤੋ' ਹੋਈ ਹੈ ਅਤੇ 
ਭਾਰਤੀ ਸ਼ਬਦਾਵਲੀ ਦਾ ਵੀ ਯਥਾ-ਸੈਭਵ ਲਾਭ ਉਠਾਇਆ 
ਗਿਆ ਹੈ, ਕਿਸੇ ਇਕ ਭਾਸ਼ਾ ਵਲ ਪੂਰਵ-ਵਰਤੀ ਜਨਮ- 
ਸਾਖੀਆਂ ਵਾਂਗ ਉਲਾਰ ਨਹੀਂ ਰਿਹਾ। “ਪੁਰਾਤਨ ਜਨਮ- 
ਸਾਖੀ” ਦੇ ਲੇਖਕ ਨੇ ਲਹਿੰਦੀ ਉਪਭਾਸ਼ਾ ਦੀ ਸ਼ਬਦਾਵਲੀ 
ਅਤੇ ਵਿਆਕਰਣ ਨੂੰ ਆਮ ਵਰਤਿਆ ਹੈ, ਮਿਹਰਬਾਨ 
ਵਾਲੀ ਜਨਮਸਾਖੀ ਸਾਧ ਭਾਖਾ ਤੋਂ ਅਧਿਕ ਪ੍ਰਭਾਵਿਤ ਹੈ, 
ਪਰ ਪ੍ਰਸਤੁਤ ਜਨਮਸਾਖੀ ਦੀ ਭਾਸ਼ਾ ਅਧਿਕ ਕੇਂਦਰੀ ਹੈ 
ਅਤੇ ਯੁਗ ਦੇ ਪ੍ਰਭਾਵ ਕਰਕੇ ਲਹਿੰਦੀ ਦੀ ਸ਼ਬਦਾਵਲੀ ਅਤੇ 
ਵਿਆਕਰਣ ਦੀ ਛਾਇਆ ਵੀ ਕਿਤੇ ਕਿਤੇ ਮਿਲਦੀ ਹੈ। 
ਇਸੇ ਕਰਕੇ ਇਸ ਦਾ ਸਰੂਪ ਪਹਿਲੀਆਂ ਦੋਹਾਂ ਜਨਮ- 
ਸਾਖੀਆਂ ਨਾਲੋਂ ਆਧੁਨਿਕ ਪੰਜਾਬੀ ਦੇ ਬਹੁਤ ਨੌੜੇ ਹੁੰਦਾ 
ਗਿਆ ਹੈ। ਪ੍ਰਸੰਗ ਅਤੇ ਪਾਤਰ ਅਨੁਸਾਰ ਸਾਖੀਕਾਰ ਨੇ 
ਸ਼ਬਦਾਵਲੀ ਦਾ ਰੂਪ ਬਦਲਿਆ ਵੀ ਹੈ। ਲਹਿੰਦੇ ਦੇ ਇਲਾਕੇ 
ਦੇ ਜਿਗਿਆਸੂਆਂ ਨਾਲ ਗੱਲਬਾਤ ਲਹਿੰਦੀ ਪ੍ਰਭਾਵਿਤ ਹੈ, 
ਮੁਸਲਮਾਨਾਂ ਅਤੇ ਪੱਛਮੀ ਇਲਾਕੇ ਦੇ ਜਿਗਿਆਸੂਆਂ ਨਾਲ 
ਫ਼ਾਰਸੀ ਦੀ ਸ਼ਬਦਾਵਲੀ ਨਾਲ ਅਰਬੀ ਨਾਲ ਲੱਦੀ ਹੋਈ 
ਅਤੇ ਭਾਰਤੀ ਜਿਗਿਆਸੂਆਂ ਨਾਲ ਵਿਚਾਰ-ਵਟਾਂਦਰਾ 
ਕਰਨ ਵੇਲੋਂ ਭਾਸ਼ਾ ਦੀ ਨੁਹਾਰ ਸਧੁੱਕੜੀ ਵਾਲੀ ਹੋ ਗਈ 
ਹੈ। 


ਭਾਈ ਬੰਨੋ ਵਾਲੀ ਬੀੜ : ਸਿੱਖ ਜਗਤ ਵਿਚ ਭਾਈ ਬਖੋਨੋਂ 
ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਬੀੜ ਅਜ-ਕਲ ਕਾਨਪੁਰ (ਉਤਰ 
ਪ੍ਦੇਸ਼) ਵਿਚ ਪਈ ਹੋਈ ਦਸੀ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਇਸ ਬਾਰੇ 
ਸਰ.ਜੀ.ਬੀ.ਸਿੰਘ, ਭਾਈ ਰਣਧੀਰ ਸਿੰਘ, ਸੁਆਮੀ ਹਰਨਾਮ 
ਦਾਸ, ਪ੍ਰੋ. ਪੀਤਮ ਸਿੰਘ, ਡਾ. ਪਿਆਰ ਸਿੰਘ ਆਦਿ ਕਈ 
ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਨੇ ਪੁਸਤਕਾਂ ਜਾਂ ਲੇਖਾਂ ਵਿਚ ਆਪਣਾ ਮਤਾ 
ਪੇਸ਼ ਕੀਤਾਂ ਹੈ ਅਤੇ ਗਿਆਨੀ ਰਜਿੰਦਰ ਸਿੰਘ ਬਲ ਨੇ “ਭਾਈ 
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ਭਾਈ ਬੰਨੋ ਵਾਲੀ ਬੀੜ 
ਬੈਲੋ ਦਰਪਨ ਅਤੇ ਖਾਰੇ ਵਾਲੀ ਬੀੜ” ਨਾਂ ਦੀ ਪੂਰੀ ਪੁਸਤਕ 
ਹੀ ਸੈਨ 1989 ਈ. ਵਿਚ ਜਲੈਧਰ ਤੋਂ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਿਤ ਕੀਤੀ 
ਹੈ। ਰਵਾਇਤ ਹੈ ਕਿ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਦੀ ਆਗਿਆ 
ਪਿੰਡ ਫੇਰਾ ਪਵਾਉਣ ਲਈ ਲੈ ਜਾਣ ਵੇਲੇ ਭਾਈ ਬੰਨੋ ਨੇ 
ਬਹੁਤ ਸਾਰੇ ਲਿਖਾਰੀ ਲਗਾ ਕੇ ਆਦਿ ਬੀੜ ਦੀ ਇਕ ਨਕਲ 
ਤਿਆਰ ਕਰਵਾ ਲਈ ਸੀ। 

ਇਹ ਬੀੜ ਦੇਸ਼-ਵੰਡ ਤੋ ਪਹਿਲਾਂ ਭਾਈ ਬੈਨੋ ਦੇ 
ਖ਼ਾਨਦਾਨ ਪਾਸ ਮਾਂਗਟ, ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ ਗੁਜਰਾਤ (ਪਾਕਿਸਤਾਨ) 
ਵਿਚ ਸੁਰਖਿਅਤ ਸੀ। ਸੈਨ 1947 ਈ. ਵਿਚ ਭਾਈ ਬੈਨੋਂ 
ਦੇ ਵਾਰਿਸ ਇਸ ਬੀੜ ਨੂੰ ਪਹਿਲਾਂ ਬੜੋਤ, ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ ਮੇਰਠ 
(ਉਤਰ ਪ੍ਰਦੇਸ਼) ਵਿਚ ਆਪਣੇ ਨਾਲ ਲੈ ਆਏ, ਬਾਦ ਵਿਚ 
ਨਗਰ, ਕਾਨਪੁਰ ਵਿਚ ਸਥਾਪਿਤ ਕਰ ਦਿੱਤਾ। ਸੈਨ 1984 
ਈ. ਵਿਚ ਜਦੋਂ ਇਦਰਾ ਗਾਂਧੀ ਦੇ ਕਤਲ ਤੋ' ਬਾਦ ਕਾਨਪੁਰ 
ਵਿਚ ਸਿੱਖਾਂ ਦੀ ਮਾਰ-ਕਾਟ ਹੋਣ ਲਗੀ ਤਾਂ ਲੁਟੇਰੇ ਚਦਨ 
ਦੀ ਸੈਦੂਕੜੀ ਸਮੇਤ ਇਹ ਬੀੜ ਵੀ ਲੈ ਗਏ, ਪਰ ਰਾਹ 
ਜਾਂਦੇ ਇਸ ਨੂੰ ਸੈਦੂਕੜੀ ਵਿਚੋਂ ਕਢ ਕੇ ਗਲੀ ਵਿਚ ਸੁਟ 
ਗਏ। ਕਿਸੇ ਧਰਮੀ ਆਤਮਾ ਵਾਲੀ ਮਾਈ ਨੇ ਇਸ ਬੀੜ ਨੂੰ 
ਫਿਰ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਵਿਚ ਸਥਾਪਿਤ ਕਰਵਾਉਣ ਵਿਚ ਪੂਰੀ 
ਸਹਾਇਤਾ ਕੀਤੀ। ਉਦੋ ਤਕ ਸ਼ਾਇਦ ਇਸ ਦੀ ਲੈਮੀਨੇਸ਼ਨ 
ਨਹੀਂ ਹੋਈ ਸੀ, ਬਾਦ ਵਿਚ ਇਸ ਨੂੰ ਸਲ੍ਹਾਬ ਜਾਂ ਦੀਮਕ 
ਆਦਿ ਤੋਂ' ਸੁਰਖਿਅਤ ਕਰਨ ਲਈ ਲੈਮੀਨੇਟ ਕਰ ਲਿਆ 
ਗਿਆ ਹੈ। ਰ 

ਇਸ ਬੀੜ ਦੇ ਉਪਲਬਧ ਸਰੂਪ ਵਿਚ ਕੁਲ 468 
ਪੱਤਰੇ ਹਨ। ਹਰ ਇਕ ਪੱਤਰੇ ਉਤੇ ਸੱਜੇ ਖੱਥੇ ਲਾਲ ਰੈਗ ਦਾ 
ਹਾਸ਼ੀਆ ਲਗਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਕਾਲੀ ਸਿਆਹੀ ਵਿਚ 
ਇਕੋ ਹੱਥ ਵਿਚ ਲਿਖੀ ਇਸ ਬੀੜ ਦੀ ਲਿਖਾਈ ਸੁੰਦਰ 
ਅਤੇ ਬਾਰੀਕ ਹੈ। ਹਰ ਪੱਤਰੇ ਉਤੇ ਲਗਭਗ 31 ਪੰਕਤੀਆਂ 
ਹਨ ਅਤੇ ਹਰ ਇਕ ਪੰਕਤੀ ਵਿਚ 30 ਤੋ 40 ਅੱਖਰ 
(ਮਾਤ੍ਾਵਾਂ ਸਮੇਤ) ਹਨ। 

ਇਸ ਦੇ ਮੂਲ-ਮੰਤਰ ਵਾਲੇ ਪੰਨੇ ਦੇ ਖੱਬੇ ਹੱਥ 'ਸੂਚੀ 
ਪਤੀ ਪੋਥੀ ਕਾ ਤਤਕਰਾ ਰਾਗਾ ਕਾ' ਸ਼ੁਰੂ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਇਸੇ 
ਤਤਕਰੇ ਦੇ 33ਵੇ' ਪੱਤਰੇ ਉਪਰ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ 
ਤਕ ਪੰਜਾਂ ਗੁਰੂਆਂ ਦੇ “ਚਲਿਤ ਜੋਤੀ ਜੋਤਿ ਸਮਾਵਣੇਂ ਕੇ” 
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ਭਾਈ ਬੰਨੋ ਵਾਲੀ ਬੀੜ 
ਮੂਲ ਪੌਥੀ ਦੇ ਲਿਖਾਰੀ ਦੇ ਹੱਥ ਵਿਚ ਲਿਖੇ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਤੋਂ 
ਬਾਦ ਬਾਬਾ ਗੁਰਦਿੱਤਾ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਜੀ ਦੇ 
“ਚਲਿਤ ਜੋਤੀ ਜੋਤਿ ਸਮਾਵਣੇ ਕੇ” ਕਿਸੇ ਹੋਰ ਲਿਖਾਰੀ ਦੇ 
ਲਿਖੇ ਹਨ। ਇਸ ਤੋਂ ਬਾਦ ਸੱਤਵੇਂ, ਅੱਠਵੇ' ਅਤੇ ਨੌਵੇਂ 
ਗੁਰੂਆਂ ਦੇ ਚਲਿਤ੍ਰ ਕਿਸੇ ਭਿੰਨ ਲਿਖਾਰੀ ਦੇ ਅੰਕਿਤ ਹਨ। 
ਫਿਰ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਦਾ ਚਲਿਤ ਕਿਸੇ ਹੋਰ ਲਿਖਾਰੀ 
ਦਾ ਲਿਖਿਆ ਮਿਲਦਾ ਹੈ। 


ਚਲਿਤਾਂ ਤੋਂ ਬਾਦ ਬੀੜ ਦੇ ਲਿਖੇ ਜਾਣ ਦਾ ਸੈਮਤ _ 


ਅੰਕਿਤ ਹੈ “1659 ਮਿਤੀ ਅਸੂ ਵਦੀ ਏਕਮ”। ਇਸ ਸੰਮਤ 
ਵਿਚਲਾ ਪੰਜ (5) ਅੰਕ ਕਟਿਆ ਹੋਣ ਕਰਕੇ ਸੈਦਿਗਧ ਹੈ। 
ਇਸ ਬੀੜ ਦਾ ਅਧਿਐਨ ਕਰਨ ਵਾਲੇ ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਨੇ ਇਸ 
ਬਾਰੇ ਵਖ ਵਖ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦੇ ਅਨੁਮਾਨ ਲਗਾਏ ਹਨ। ਆਮ ਤੌਰ 
`ਤੇ ਇਸ ਵਿਚਲੇ ਨੌਂ (9) ਅੰਕ ਨੂੰ ਵਿਗਾੜ ਕੇ ਪੰਜ (5) 
ਬਣਾਇਆ ਪ੍ਰਤੀਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਬੀੜ ਦੇ ਮਾਲਕਾਂ ਵਲੋਂ 
ਅਜਿਹਾ ਕਰਨ ਪਿਛੇ ਇਸ ਨੂੰ ਅਧਿਕ ਤੋਂ ਅਧਿਕ ਪੁਰਾਤਨ 
ਪੂਜਾ ਹਾਸਲ ਕਰਨ ਦਾ ਜੁਗਾੜ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਪ੍ਰਤੀਤ 
ਹੁੰਦਾ ਹੈ। 

ਇਸ ਬੀੜ ਨੂੰ ਵਿਦਵਾਨ ਭਾਈ ਬੰਨੋ ਵਾਲੀ ਮੂਲ 
ਬੀੜ ਨ ਮੰਨ ਕੇ ਉਸ ਤੋ ਹੋਇਆ ਕੋਈ ਉਤਾਰਾ ਮੰਨਦੇ 
ਹਨ। ਕਾਰਣ ਇਹ ਹਨ ਕਿ ਭਾਈ ਬੰਨੋ ਵਾਲੀ ਬੀੜ 
ਰਵਾਇਤ ਅਨੁਸਾਰ ਕਾਹਲ ਵਿਚ ਲਿਖੀ ਗਈ ਸੀ, ਪਰ 
ਇਸ ਬੀੜ ਦੀ ਲਿਖਿਤ ਤੋ ਅਜਿਹੀ ਕੋਈ ਗੱਲ ਸਿੱਧ ਨਹੀਂ 
ਹੁੰਦੀ। ਬੈਨੋਂ ਵਾਲੀ ਬੀੜ ਕਈ ਲਿਖਾਰੀ ਲਗਾ ਕੇ ਥੋੜੇ ਸਮੇਂ 
ਵਿਚ ਤਿਆਰ ਕਰਵਾਈ ਗਈ ਸੀ, ਪਰ ਇਹ ਇਕ ਹੱਥ 
ਵਿਚ ਨਿਠ ਕੇ ਲਿਖੀ ਹੋਈ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚਲੇ ਨੀਸਾਣ ਵੀ 
ਇਸ ਦੀ ਪ੍ਰਮਾਣਿਕਤਾ ਬਾਰੇ ਕਈ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀਆਂ ਭਾਂਤੀਆਂ 
ਨੂੰ ਜਨਮ ਦਿੰਦੇ ਹਨ। 

ਇਸ ਗ੍ਰੰਥ ਵਿਚ ਕੁਝ ਵਾਧੂ ਬਾਣੀਆਂ ਵੀ ਦਰਜ 
ਹਨ, ਜੋ ਆਮ ਤੌਰ 'ਤੇ ਭਾਈ ਬੰਨੋ ਵਾਲੀ ਬੀੜ ਨੂੰ ਮੂਲ 
ਬੀੜ ਤੋ ਨਿਖੋੜਦੀਆਂ ਹਨ, ਜਿਵੇਂ (1) ਜਿਤ ਦਰ ਲਖ 
੭ਹੰਮਦਾ (ਤਿਨ ਸ਼ਲੋਕ); (2) ਲਾਇ ਆਤਿਸ਼ ਆਬ ਖਾਕਾ 
(36 ਸ਼ਲੌਕ) (ਇਹ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨਾਲ ਸੈਬੈਧਿਤ 
ਹਨ); (3) ਰਤਨ-ਮਾਲਾ (25 ਸ਼ਲੋਕ) (ਇਸ ਤੋ ਬਾਦ 
ਇਹ ਸੂਚਨਾ ਦਿੱਤੀ ਹੋਈ ਹੈ ਕਿ “ਨਤਨਮਾਲਾ ਸਹ ਓਤਾਰ 
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ਭਾਈ ਮਨੀ ਸਿੰਘ ਵਾਲੀ ਚਿੱਠੀ 


ਕਨੰਤਾ /ਗਿਰੰਥ ਦਾ ਅਖਗੀਂ-ਤੌਰਕ? .ਨੰ ਨ ਅਖਰ ਗਰਕ 
/ਲੋਥੀ); (4) ਹਕਾੀਕਤਾ ਰਾਹ #ਕਾਮ ਰਾਜੇ /ਸ਼ਿਵਨਡ ਕਾ 
(5) ਸਿਆਹੀ ਕੀ ਬਿਧਿ। 

ਨੌਵੇਂ ਗੁਰੂ ਕੀ ਬਾਣੀ ਕਿਸੇ ਹੋਰ ਕਲਮ ਦੀ ਲਿਖੀ 
ਹੋਈ ਹੈ। ਨਾਲੇ ਵਾਰਾਂ ਦੇ ਆਖੀਰ ਉਤੇ “ਸੁਧ” ਅਥਵਾ 
“ਸੁਧ ਕੀਚੈ” ਉਕਤੀਆਂ ਨਹੀਂ ਹਨ। 

ਇਸ ਵਿਚ ਕੁਝ ਵਾਧੂ ਸ਼ਬਦ ਵੀ ਸ਼ਾਮਲ ਕੀਤੇ 
ਦਸੇ ਜਾਂਦੇ ਹਨ, ਜਿਵੇਂ - (1) ਰਾਗ ਸੋਰਠਿ ਵਿਚ ਕਬੀਰ 
ਦਾ ਸ਼ਬਦ-- ਆਓਂਧ ਸ ਜੋਗਾ ਗਰ ਮੋਰਾ//ਇਸ਼ ਪਦ ਕਾ ਜੇ 
ਕਾਠੈ /ਨੈਝੌਰਾ/(ਪੱਤਰਾ 244); (2) ਰਾਗ ਰਾਮਕਲੀ ਮ.੫-- 
ਰਣ ਡੰਝਨੜਾ ਗਾਉ ਸਾਕੀ... (ਪੱਤਰਾ 319); (3) ਰਾਗ 
ਮਾਰੂ ਵਿਚ ਮੀਰਾ ਬਾਈ ਦਾ ਸ਼ਬਦ -- ਅਨ ਹਮਾਰਾ ਬਾਹ 
ਨਈਂ (ਪੱਤਰਾ 369); (4) ਰਾਗ ਸਾਰੈਗ ਵਿਚ ਸੂਰਦਾਸ 
ਦਾ ਸ਼ਬਦ- ਛਾ/ਡ ਮਨ ਗਨ /ਲਮਖਨ ਕੇ ਸੰਗ /(ਇਸ ਦੀ 
ਪਹਿਲੀ ਤੁਕ ਮੂਲ ਲਿਖਾਰੀ ਦੇ ਹੱਥ ਨਾਲ ਅਤੇ ਬਾਕੀ 
ਸ਼ਬਦ ਕਿਸੇ ਹੋਰ ਕਲਮ ਨਾਲ ਲਿਖਿਆ ਹੈ।) 


ਭਾਈ ਮਨੀ ਸਿੰਘ ਵਾਲੀ ਚਿੱਠੀ : ਇਹ ਬਹੁ-ਚਰਚਿਤ 
ਸੁੰਦਰੀ ਜੀ ਵਲ ਦਿੱਲੀ ਲਿਖੀ ਗਈ ਦਸੀ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਇਸ 
ਚਿੱਠੀ ਵਿਚ ਲਿਖਿਆ ਗਿਆ ਹੈ-- ਪੋਥੀਆਂ ਜੋ ਝੰਡਾ /ਸੰਘ 
ਹਾਥ ਭੇਜੀ ਥ/ ਉਨਾਂ /ਵ/ਚਿ ਸ਼ਾਭਹਿਲਾਂ ਦੇ 303 ਚਰਿਤਰ 
ਉਧਾ/ੈਆਨ ਦਾ ਪੌਥ ਲੋ ਹੈ ਹਾ 5ਘ ਨੂੰ ਮਹਲ /ਵਿਚਿ 
ਦੌਨਾ ਸ/ ਨਾਮਮਾਲਾ ਦਾ ਗੌਥੈ ਦੀ ਖਲ੍ਰ ਅੜ /ਮਲ 
ਨਾਹੀਂ / ਕਰੈਸ਼ਨਾਵਤਾਰ ਪੁਰਬ਼ਾਰਧ ਤੇਂ ਮਲਾ/ ਓਤਰਾਰਧ 
ਨਾਹੀਂ / ਲੇ #ਲਾ ਆਨ ਭੇਜ ਦੇਵਾਂਗੇ /... 

ਉਕਤ ਕਥਨ ਦੇ ਆਧਾਰ 'ਤੇ “ਦਸਮ ਗ੍ਰੰਥ” ਦੇ 
ਕਰਤ੍ਰਿਤਵ ਨੂੰ ਦਸਮ ਗੁਰੂ ਨਾਲ ਜੋੜਨ ਦੇ ਕਈ ਵਿਦਵਾਨਾਂ 
ਨੇ ਯਤਨ ਕੀਤੇ ਹਨ। ਇਸ ਚਿੱਠੀ ਦੀ ਪ੍ਰਮਾਣਿਕਤਾ ਬਾਰੇ 
ਵਸਤੂ-ਨਿਸ਼ਠ ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਤੋਂ ਪ੍ਸਤੁਤ ਲੇਖਕ ਦੀ ਪੁਸਤਕ 
“ਦਸਮ ਗ੍ਰੰਥ ਦਾ ਕਰਤ੍ਰਿਤਵ” ਵਿਚ ਵਿਸ਼ਲੇਸ਼ਣ ਕੀਤਾ 
ਗਿਆ ਹੈ। ਇਸ ਚਿੱਠੀ ਦਾ ਭੇਦ ਭਰਿਆ ਇਤਿਹਾਸ 
ਗਿਆਨੀ ਹਰਨਾਮ ਸਿੰਘ “ਬਲਭ” ਨਾਲ ਸੈਬਧਿਤ ਹੈ। ਉਨ੍ਹਾਂ 
ਦੇ ਆਪਣੇ ਲਿਖੇ ਅਨੁਸਾਰ ਇਸ ਚਿੱਠੀ ਦਾ ਸੰਕੇਤ ਉਨ੍ਹਾਂ 
ਨੂੰ ਪ੍ਸਿੱਧ ਇਤਿਹਾਸਕਾਰ ਸ. ਕਰਮ ਸਿੰਘ ਹਿਸਟੋਰੀਅਨ 
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ਭਾਈ ਮਨੀ ਸਿੰਘ ਵਾਲੀ ਜਨਮਸਾਖੀ 


ਦੇ ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ ਨੈਨੀਤਾਲ ਤੋ' 14 ਅਪ੍ਲ 1929 ਈ. ਨੂੰ ਲਿਖੇ 
ਇਕ ਪੱਤਰ ਤੋ ਮਿਲਿਆ। ਇਸ ਦੀ ਪੜਤਾਲ ਕਰਦੇ 
ਹੋਇਆਂ ਗਿਆਨੀ ਜੀ ਨੂੰ ਇਹ ਚਿੱਠੀ ਸੈਨ 1929 ਈ. 
ਵਿਚ ਦਿੱਲੀ ਦੇ “ਪਾਚੀਨ ਕਿਸੇ ਸਿੱਖ ਘਰਾਣੇ” ਤੋਂ' ਪਾਪਤ 
ਹੋਈ। ਇਸ ਇਤਿਹਾਸਿਕ ਚਿੱਠੀ ਨੂੰ ਸਭ ਤੋ' ਪਹਿਲਾਂ ਡਾ, 
ਟਰੰਪ ਦੇ ਆਦਿ ਗੰਥ” ਦੇ ਅਨੁਵਾਦ ਦੇ ਪਹਿਲੇ ਭਾਗ (ਸੈਨ 
1649 ਈ. ?) ਦੀ ਭੂਮਿਕਾ ਵਿਚ ਗਿਆਨੀ ਜੀ ਨੇ 
ਇਤਿਹਾਸਿਕ ਚਿੱਠੀਆਂ ਦੀ ਪਰੈਪਰਾ ਵਿਚ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਿਤ 
ਕਰਵਾਇਆ (ਨਿਜੀ ਪੱਤਰ ਦਿਨਾਂਕ 8.10.60)। . 

ਮਨੀ ਸਿੰਘੀ ਦੀ ਲਿਖੀ ਮੰਨ ਕੇ ਅਨੇਕ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦੇ ਭੁਲੇਖੇ 
ਪੈਦਾ ਕੀਤੇ ਗਏ ਹਨ। ਅਸਲ ਵਿਚ ਇਸ ਚਿੱਠੀ ਦਾ 
ਵਿਯੋਗਾਤਮਕ ਲਿਖਾਵਟ ਵਿਚ ਲਿਖਿਆ ਹੋਣਾ, ਇਸ 
ਵਿਚ ਬਿੰਦੀਆਂ ਦੀ ਅਧਿਕ ਵਰਤੋ' ਹੋਣਾ, ਇਸ ਵਿਚ ਲਿਖੇ 
ਅੱਖਰਾਂ ਅਤੇ ਮਾੜ੍ਹਾਵਾਂ ਦੇ ਸਰੂਪਾਂ ਦਾ ਆਧੁਨਿਕ ਲਿਖਾਵਟ 
ਦੇ ਨੌੜੇ ਹੋਣਾ, ਚਰਿਤਾਂ ਦੀ ਸੈਖਿਆ 404 ਦੀ ਥਾਂ 303 
ਲਿਖੀ ਹੋਣੀ, “ਚਰਿਤਰ” “ਕਰਿਸਨ” ਦੇ ਸ਼ਬਦ-ਜੋੜਾਂ ਦਾ 
ਉਸ ਵਕਤ ਪ੍ਰਚਲਿਤ ਜੋੜਾਂ ਨਾਲ ਮੇਲ ਨ ਖਾਣਾ, 
ਕ੍ਰਿਸ਼ਨਾਵਤਾਰ ਨੂੰ ਇਕ ਇਕਾਈ ਦੀ ਥਾਂ ਪੂਰਬਾਰਧ ਅਤੇ 
ਉਤਰਾਰਧ ਮੰਨਣਾ ਆਦਿ ਤੱਥ ਇਸ ਨੂੰ ਸਪੱਸ਼ਟ ਤੌਰ 'ਤੇ 
ਭਾਈ ਮਨੀ ਸਿੰਘ ਦਾ ਸਿੱਧ ਨਹੀਂ ਕਰਦੇ। ਇਹ ਚਿੱਠੀ 
ਵੀਹਵੀਂ ਸਦੀ ਦੀ ਲਿਖਾਵਟ ਨਾਲ ਮੇਲ ਖਾਣ ਕਾਰਣ 
ਪ੍ਰਮਾਣਿਕ ਸਾਬਤ ਨਹੀਂ ਹੁੰਦੀ। ਕਿਸੇ ਨੇ “ਦਸਮ ਗ੍ਰੰਥ” ਦੇ 
ਇਹ ਚਿੱਠੀ ਲਿਖ ਕੇ ਭਰਮ ਫੈਲਾਉਣ ਦਾ ਯਤਨ ਕੀਤਾ 
ਹੈ। ਅਸਲ ਵਿਚ ਇਹ ਚਿੱਠੀ ਪ੍ਰਮਾਣਿਕ ਨਹੀਂ ਹੈ। 


ਭਾਈ ਮਨੀ ਸਿੰਘ ਵਾਲੀ ਜਨਮਸਾਖੀ : ਸੁਪ੍ਸਿੱਧ ਸਿੱਖ 
ਵਿਦਵਾਨ ਅਤੇ ਧਰਮ ਸਾਧਕ ਭਾਈ ਮਨੀ ਸਿੰਘ ਦੇ ਨਾਂ 
ਨਾਲ ਸੰਬੰਧਿਤ ਇਹ ਜਨਮਸਾਖੀ ਨ ਕੇਵਲ ਅਠਾਰ੍ਹਵੀਂ 
ਸਦੀ ਦੇ ਪੂਰਵਾਰਧ ਦੀ ਇਕ ਮਹੱਤਵਪੂਰਣ ਰਚਨਾ ਹੈ, 
ਸਗੋ ਵਾਰਤਕ ਵਿਚ ਲਿਖੀਆਂ ਜਨਮਸਾਖੀਆਂ ਦੀ ਪਰੈਪਰਾ 
ਦੀ ਅੰਤਿਮ ਕੜੀ ਹੈ। ਇਸ ਦਾ ਇਕ ਨਾਮਾਂਤਰ “ਗਿਆਨ 
ਰਤਨਾਵਲੀ” ਵੀ ਹੈ। ਇਸ ਦੇ ਕਰਤ੍ਰਿਤਵ ਅਤੇ ਰਚਨਾ- 
ਕਾਲ ਬਾਰੇ ਬੜਾ ਵਿਵਾਦ ਹੈ। ਇਸ ਲਈ ਇਹ ਇਕ 


"੧੦੬ 526 


1347 


ਭਾਈ ਮਨੀ ਸਿੰਘ ਵਾਲੀ ਜਨਮਸਾਖੀ 
ਸੈਦਿਗਧ ਰਚਨਾ ਹੈ। ਇਸ ਦੀਆਂ ਅਨੇਕ ਪੁਰਾਣੀਆਂ ਹੱਥ- 
ਲਿਖਿਤ ਪੋਥੀਆਂ ਮਿਲ ਜਾਂਦੀਆਂ ਹਨ, ਜੋ ਵਖ ਵਖ 
ਲਾਇਬ੍ਰੇਰੀਆਂ ਜਾਂ ਵਿਅਕਤੀਆਂ ਪਾਸ ਸੰਭਾਲੀਆਂ ਹੋਈਆਂ 
ਹਨ। ਇਸ ਦੇ ਕਈ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਿਤ ਸੋਸਕਰਣ ਵੀ ਮਿਲਦੇ ਹਨ। 
ਜ਼ਿਆਦਾ ਵਿਸ਼ਵਸਤ ਸੰਸਕਰਣ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ 
ਯੂਨੀਵਰਸਿਟੀ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਦਾ ਛਪਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। 
ਇਸ ਦੇ ਕਰਤ੍ਰਿਤਵ ਦਾ ਸੈਬਧ ਭਾਈ ਮਨੀ ਸਿੰਘ 
ਨਾਲ ਜੋੜਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਸੈਬਧ ਵਿਚ ਅੰਦਰਲੇ ਪ੍ਰਮਾਣਾਂ 
ਦੇ ਆਧਾਰ 'ਤੇ ਹੇਠ ਲਿਖੇ ਤੱਥ ਸਾਹਮਣੇ ਆਉਂਦੇ ਹਨ : 

(3) ਪ੍ਰਥਮ ਜਨਮਸਾਖੀ ਵਿਚ ਛੋਟੇ ਮੇਲ ਵਾਲੇ ਰਲੇ ਪਾ 
ਰਹੇ ਹਨ। 

(2) ਭਾਈ ਮਨੀ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਸਵੱਛ ਜਨਮਸਾਖੀ ਲਿਖਣ ਲਈ 
ਸਿੱਖਾਂ ਨੇ ਪ੍ਰਾਰਥਨਾ ਕੀਤੀ। 

(3) ਭਾਈ ਮਨੀ ਸਿੰਘ ਨੇ ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਦੀ ਪਹਿਲੀ 

ਵਾਰ ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ .ਦੇਵ ਜੀ ਦੀ ਪ੍ਰਮਾਣਿਕ 

ਜਨਮਸਾਖੀ ਮੰਨਿਆ। 

ਸਿੱਖਾਂ ਨੇ ਭਾਈ ਮਨੀ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਉਸ ਸੈਖਿਪਤ ਅਤੇ 

ਸੂਚਨਾ-ਮਾਤ੍ ਵਾਰ ਦਾ ਟੀਕਾ ਕਰਨ ਦੀ ਪ੍ਰਾਰਥਨਾ 

ਕੀਤੀ। 

(5) ਭਾਈ ਮਨੀ ਸਿੰਘ ਨੇ ਪਹਿਲੀ ਵਾਰ ਨੂੰ ਮੁਖ ਰਖ ਕੇ 
ਦਸਵੇਂ ਗੁਰੂ ਦੇ ਦਰਬਾਰ ਵਿਚ ਸੁਣੀਆਂ ਹੋਈਆਂ 
ਸਾਖੀਆਂ ਨੂੰ ਕੁਮਬੱਧ ਕੀਤਾ। 

ਇਨ੍ਹਾਂ ਤੱਥਾਂ ਅਤੇ ਇਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦੇ ਹੋਰ ਅੰਦਰਲੇ 
ਪ੍ਰਮਾਣਾਂ ਤੋ ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ ਇਸ ਜਨਮਸਾਖੀ ਵਿਚ ਭਾਈ 
ਮਨੀ ਸਿੰਘ ਦਾ ਉੱਲੋਖ ਅਨ੍ਯ ਪੁਰਸ਼ ਵਿਚ ਹੋਇਆ ਹੈ। 
ਇਸ ਵਿਚਲੀਆਂ ਸਾਖੀਆਂ ਭਾਈ ਮਨੀ ਸਿੰਘ ਨੇ ਕੇਵਲ 
ਸੈਗਤ ਨੂੰ ਸੁਣਾਈਆਂ ਸਨ, ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਲਿਖਿਤ ਰੂਪ ਨਹੀਂ 
ਦਿੱਤਾ ਸੀ। ਜੇ ਉਹ ਆਪ ਲਿਖਦੇ ਤਾਂ ਆਪਣੇ ਆਪ ਨੂੰ 
ਅਨ੍ਯ ਪੁਰਸ਼ ਵਿਚ ਨ ਰਖਦੇ। ਇਸ ਲਈ ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ 
ਇਸ ਜਨਮਸਾਖੀ ਨੂੰ ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਦੀ ਪਹਿਲੀ ਵਾਰ ਦੇ 
ਘਟਨਾ-ਕ੍ੁਮ ਅਨੁਲ ਸਾਰ ਭਾਈ ਮਨੀ ਸਿੰਘ ਨੇ ਨਿੱਤ ਦੀ 
ਕਥਾ-ਵਾਰਤਾ ਦੇ ਰੂਪ ਵਿਚ ਸਿੱਖਾਂ ਨੂੰ ਸੁਣਾਇਆ ਅਤੇ 
ਹੋਰ ਨੇ ਲਿਪੀਬੱਧ ਰੂਪ ਪ੍ਦਾਨ ਕੀਤਾ। 

ਕੁਝ ਅੰਦਰਲੇ ਤੱਥਾਂ ਅਤੇ ਬਾਹਰਲੀਆਂ 


(4 


ਦਾ 


ਭ/0/ਭ/.511000000.2011) 


ਭਾਈ ਮਨੀ ਸਿੰਘ ਵਾਲੀ ਜਨਮਸਾਖੀ 
ਗਵਾਹੀਆਂ ਦੇ ਆਧਾਰ 'ਤੇ ਇਸ ਨੂੰ ਗੁਰਬਖਸ਼ ਸਿੰਘ ਨੇ 
ਸੁਣਿਆ ਅਤੇ ਸੂਰਤ ਸਿੰਘ ਨੇ ਇਸ ਨੂੰ ਲਿਖਿਤ ਰੂਪ ਪ੍ਰਦਾਨ 
.ਕੀਤਾ। ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ ਭਾਈ ਮਨੀ ਸਿੰਘ ਦਾ ਇਸ ਜਨਮ- 
ਸਾਖੀ ਦੀ ਰਚਨਾ ਵਿਚ ਕਥਾ-ਵਾਚਕ ਦਾ ਰੋਲ ਹੈ, ਉਨ੍ਹਾਂ 
ਤੋਂ ਗੁਰਬਖਸ਼ ਸਿੰਘ ਨੇ ਸਾਰੀ ਕਥਾ ਸੁਣੀ ਅਤੇ ਉਸ ਤੋਂ 
ਸੂਰਤ ਸਿੰਘ ਨੇ ਕਥਾ ਸੁਣ ਕੇ ਫਿਰ ਲਿਖਿਤ ਰੂਪ ਦਿੱਤਾ। 
ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਇਸ ਦੇ ਕਰੜ੍ਰਿਤਵ ਨਾਲ ਤਿੰਨ ਵਿਅਕਤੀਆਂ 
ਦਾ ਸੋਬੈਧ ਸਿਧ ਹੁੰਦਾ ਹੈ-ਭਾਈ ਮਨੀ ਸਿੰਘ ਕਥਾ-ਵਾਚਕ, 
ਗੁਰਬਖਸ਼ ਸਿੰਘ ਸਰੋਤਾ ਅਤੇ ਸੂਰਤ ਸਿੰਘ ਲਿਖਾਰੀ। 

ਹੁਣ ਦੋ ਪ੍ਰਸ਼ਨ ਬਾਕੀ ਹਨ--ਇਕ ਗੁਰਬਖਸ਼ ਸਿੰਘ 
ਕੌਣ ਸੀ ਅਤੇ ਦੂਜਾ ਸੂਰਤ ਸਿੰਘ ਕੌਣ ਸੀ ? ਗੁਰਬਖਸ਼ 
ਸਿੰਘ ਬਾਬੇ ਬੁਢੇ ਦਾ ਵੈਸ਼ਜ ਸੀ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ 
ਜੀ ਤੋਂ ਅੰਮ੍ਰਿਤ ਛਕ ਕੇ ਇਹ ਰਾਮ ਕੁੰਵਰ ਤੋਂ ਗੁਰਬਖਸ਼ 
ਸਿੰਘ ਬਣਿਆ ਸੀ। ਇਹ ਸਦਾ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਸੇਵਾ 
ਵਿਚ ਰਹਿੰਦਾ ਸੀ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਤੋਂ ਅਨੇਕ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀਆਂ 
ਧਾਰਮਿਕ ਪੁੱਛਾਂ ਕਰਕੇ ਜਿਗਿਆਸੂਆਂ ਲਈ ਸਮਾਧਾਨ 
ਪਾਪਤ ਕਰਦਾ ਸੀ। 

ਸੂਰਤ ਸਿੰਘ ਨੇ ਵੀ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਤੋ 
ਅੰਮਿ੍‌ਤ ਪਾਨ ਕੀਤਾ ਸੀ ਅਤੇ ਭਾਈ ਮਨੀ ਸਿੰਘ ਦੇ ਸੈਪਰਕ 
ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਆਦਿ ਧਰਮ ਪੁਸਤਕਾਂ ਦੇ 
ਅਧਿਐਨ ਲਈ ਰਿਹਾ ਸੀ। ਉਹ ਚਨੀਓਟ ਦਾ ਨਿਵਾਸੀ 
ਸੀ ਅਤੇ ਸੈਕਟ-ਕਾਲ ਵਿਚ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਆ ਵਸਿਆ ਸੀ। 

ਇਸ ਜਨਮਸਾਖੀ ਲਈ ਭਾਈ ਮਨੀ ਸਿੰਘ 
ਦੁਆਰਾ ਸੁਣਾਈ ਗਈ ਕਥਾ-ਵਾਰਤਾ ਨੂੰ ਆਧਾਰ 
ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ ਹੈ, ਨ ਕਿ ਉਸ ਨੂੰ ਇਨ-ਬਿੰਨ ਲਿਖਿਆ 
ਗਿਆ ਹੈ। ਇਸ ਵਾਸਤੇ ਬ੍ਰਿੱਤਾਂਤ ਦਾ ਜੋ ਮੁਹਾਂਦਰਾ ਇਸ 
ਜਨਮਸਾਖੀ ਵਿਚ ਮਿਲਦਾ ਹੈ, ਉਹ ਭਾਈ ਮਨੀ ਸਿੰਘ ਦਾ 
ਸਿਰਜਿਆ ਹੋਇਆ ਨਹੀਂ, ਗਿਆਨੀ ਸੂਰਤ ਸਿੰਘ ਦਾ 


ਲਿਖਿਆ ਹੈ। ਸਾਰਾਂਸ਼ ਇਹ ਕਿ ਭਾਈ ਮਨੀ ਸਿੰਘ ਦਾ ਸੈਬੈਧ 


ਇਸ ਜਨਮਸਾਖੀ ਦੀ ਵਸਤੂ ਨਾਲ ਹੈ, ਅਭਿਵਿਅਕਤੀ 
ਜਾਂ ਭਾਸ਼ਾ ਨਾਲ ਨਹੀਂ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਇਸ ਦੇ ਕਰਤ੍ਰਿਤਵ 
ਦਾ ਰੂਪ ਦੋਮੁਖੀਆ ਹੈ। ਕਹਿਣ ਤੋਂ ਭਾਵ ਇਸ ਦੀ ਵਸਤੂ 
ਭਾਈ ਮਨੀ ਸਿੰਘ ਦੀ ਦੇਣ ਹੈ ਅਤੇ ਇਮ ੯ ਅਭਿਵਿਅਕਤ 
ਰੂਪ ਗਿਆਨੀ ਸੂਰਤ ਸਿੰਘ ਦਾ ਲਿਖਿਆ ਹੈ। 


ਇਸ ਦੇ ਰਚਨਾ-ਕਾਲ ਬਾਰੇ ਵੀ ਵਿਦਵਾਨ 
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ਭਾਈ ਮਨੀ ਸਿੰਘ ਵਾਲੀ ਜਨਮਸਾਖੀ 


ਇਕ-ਮਤ ਨਹੀਂ ਹਨ। ਪ੍ਰੋ . ਗੁਰਮੁਖ ਸਿੰਘ, ਡਾ. ਮੈਕਲਿਉਡ 
ਆਦਿ ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਨੇ ਭਾਸ਼ਾ ਦੇ ਆਧਾਰ 'ਤੇ ਇਸ ਨੂੰ 
ਅਰਵਾਚੀਨ ਮੰਨਿਆ ਹੈ। ਕਲਿਆਣ ਦਾਸ ਉਦਾਸੀ ਨੇ 
ਇਸ ਦੀ ਮੂਲ ਪੋਥੀ ਨੂੰ ਸੈਨ 1838 ਈ. ਵਿਚ ਮਹਾਰਾਜਾ 
ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ ਦੇ ਰਾਜ-ਕਾਲ ਵਿਚ ਲਿਖਿਆ ਦਸਿਆ 
ਹੈ। ਡਾ. ਜਗਜੀਤ ਸਿੰਘ ਨੇ ਇਸ ਦੀ ਰਚਨਾ ਨਾਦਰਸ਼ਾਹ 
ਦੇ ਆਕ੍ਰਮਣ (1739 ਈ.) ਤੋ' ਤੁਰਤ ਬਾਦ ਮੰਨੀ ਹੈ। ਪਰ 
ਇਹ ਸਾਰੀਆਂ ਗੱਲਾਂ ਸਮਸਿਆ ਦਾ ਸਮਾਧਾਨ ਨਹੀਂ 
ਕਰਦੀਆਂ। ਅਨੁਮਾਨ ਹੈ ਕਿ ਇਹ ਜਨਮਸਾਖੀ ੧8ਵੀਂ ਸਦੀ 
ਦੀ ਪਹਿਲੀ ਚੌਥਾਈ ਵਿਚ ਲਿਖੀ ਗਈ ਹੋਵੇਗੀ। 

ਇਸ ਜਨਮਸਾਖੀ ਦਾ ਵਰਣਿਤ ਵਿਸ਼ਾ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ 


ਦੇਵ ਜੀ ਦਾ ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਜੀਵਨ-ਚਰਿਤ ਹੈ, ਪਰ ਇਸ 


ਦੀ ਵਸਤੂ ਦਾ ਸਰੋਤ ਪੂਰਵਵਰਤੀ ਜਨਮਸਾਖੀਆਂ ਤੋਂ ਕੁਝ 
ਭਿੰਨ ਹੈ। ਪਹਿਲੀਆਂ ਜਨਮਸਾਖੀਆਂ ਦੀ ਕੱਥ-ਸਾਮਗੀ 
ਅਧਿਕਤਰ ਗੁਰੁ ਜੀ ਦੇ ਸ਼ਬਦਾਂ/ਪਦਿਆਂ ਦੀ ਉਥਾਨਿਕਾ ਵਜੋਂ 
ਪ੍ਰਸਤੁਤ ਕੀਤੀ ਗਈ ਹੈ ਜਾਂ ਸ਼ਬਦਾਂ ਦੀ ਭਾਵ-ਸਾਮਗੀ ਨੂੰ 
ਗਿਆ ਹੈ, ਪਰ ਇਸ ਵਿਚ ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਦੀ ਪਹਿਲੀ 
ਵਾਰ ਨੂੰ ਆਧਾਰ ਬਣਾ ਕੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦਾ ਜੀਵਨ-ਬ੍ਰਿੱਤਾਂਤ 
ਸੈਯੋਜਿਤ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਫਲਸਰੂਪ ਇਸ ਦਾ ਪੈਟਰਨ 
ਵਖਰੀ ਕਿਸਮ ਦਾ ਹੈ। ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਲੇ ਗੁਭੂ ਨਾਨਕ ਦੇਦ 
ਜੀ ਦੇ ਆਗਮਨ ਤੋ" ਪਹਿਲਾਂ ਦੀਆਂ ਸਮਾਜਿਕ, 
ਅਧਿਆਤਮਿਕ, ਧਾਰਮਿਕ ਅਤੇ ਰਾਜਨੈਤਿਕ 
ਪਰਿਸਥਿਤੀਆਂ ਦਾ ਉੱਲੋਖ ਕੀਤਾ ਹੈ ਅਤੇ ਨਿਆਇਸ਼ੀਲ 
ਢੰਗ ਨਾਲ ਜਗਤ ਦੀ ਸਥਿਤੀ ਨੂੰ ਚਿਤਰ ਕੇ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ 
ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਆਗਮਨ ਦੀ ਲੋੜ ਨੂੰ ਦਰਸਾਇਆ ਹੈ। ਇਸ 
ਪ੍ਕਾਰ ਦੇ ਵਰਣਿਤ ਵਿਸ਼ੇ ਵਾਲੀ ਵਾਰ ਨੂੰ ਆਧਾਰ ਬਣਾਉਣ 
ਨਾਲ ਇਸ ਜਨਮਸਾਖੀ ਵਿਚ ਪੁੂਰਵ-ਵਰਤੀ ਜਨਮਸਾਖੀਆਂ 
ਤੋਂ ਹਟ ਕੇ ਕੁਝ ਵਾਧੂ ਸਾਮਗੀ ਦਾ ਆ ਜਾਣਾ ਸੁਭਾਵਿਕ ਹੈ 
ਜੋ ਉਸ ਵਕਤ ਦੀਆਂ ਇਤਿਹਾਸਿਕ ਗਤਿਵਿਧੀਆਂ ਨੂੰ 
ਰੂਪਮਾਨ ਕਰਕੇ ਇਸ ਜਨਮਸਾਖੀ ਦੇ ਮਹੱਤਵ ਨੂੰ ਹੋਰ 
ਵਧਾਉਂਦੀ ਹੈ। 

ਇਸ ਜਨਮਸਾਖੀ ਦਾ ਉਦੇਸ਼ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ 
ਜੀ ਦੇ ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਜੀਵਨ ਦੇ ਚਿਤ੍ਣ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ 
ਸਿੱਖਾਂ ਦੇ ਮੁਨ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੀਆਂ ਪੂਰਵ- 
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ਵਰਤੀ ਜਨਮਸਾਖੀ, ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਕਰਕੇ ਹੈਦਾਲੀਆ ਵਾਲੀ 
ਜਨਮਸਾਖੀ ਰਾਹੀਂ ਪੈਦਾ ਕੀਤੇ ਗਏ ਸ਼ੈਕਿਆਂ ਦਾ ਸਮਾਧਾਨ 
ਪੇਸ਼ ਕਰਨਾ ਵੀ ਹੈ। ਇਸ ਲਈ ਕੁਦਰਤੀ ਹੈ ਕਿ ਲੇਖਕ ਨੂੰ 
ਸਿੱਖ ਧਰਮ-ਸਾਹਿਤ ਦੀ ਰੈਭੀਰ ਜਾਣਕਾਰੀ ਪਾਪਤ ਹੋਵੇ 
ਅਤੇ ਹੋਰਨਾਂ ਮਤਾਂ/ਸੈਪ੍ਰਦਾਵਾਂ ਸੈਬੈਧੀ ਵੀ ਆਵੱਸ਼ਕ ਗਿਆਨ 
ਹੋਵੇ। ਫਲਸਰੂਪ ਇਹ ਜਨਮਸਾਖੀ ਸਚੇਤ ਤੌਰ 'ਤੇ ਤਰਕ- 
ਸੈਗਤ ਢੰਗ ਨਾਲ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਜੀਵਨ ਅਤੇ 
ਵਿਚਾਰਧਾਰਾ ਨੂੰ ਪੇਸ਼ ਕਰਨ ਦਾ ਇਕ ਸ਼ਲਾਘਾ-ਯੋਗ ਉਦਮ 
ਹੈ। ਇਸ ਨਾਲ ਸਚ ਤੇ ਝੂਠ ਨੂੰ ਨਿਖੇੜਨ ਲਈ ਹੈਸ-ਵਿਵੇਕ 
ਦੀ ਪ੍ਵਿ੍‌ੱਤੀ ਨੂੰ ਜਨਮਸਾਖੀ ਸਾਹਿਤ ਵਿਚ ਪ੍ਰਵੇਸ਼ ਮਿਲਦਾ 
ਹੈ। 

ਇਸ ਜਨਮਸਾਖੀ ਵਿਚ ਇਸ ਗੱਲ ਵਲ ਵੀ 
ਧਿਆਨ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਪ੍ਰਤੀਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਕਿ ਯਥਾ-ਪ੍ਰਸੈਗ 
ਗੁਰੂ-ਮੁਖ ਤੋ ਉਹੀ ਬਾਣੀ ਉਚਰਿਤ ਕਰਵਾਈ ਜਾਏ, ਜੋ 
ਪ੍ਰਮਾਣਿਕ ਹੈ। ਪੂਰਵ-ਵਰਤੀ ਜਨਮਸਾਖੀਆਂ ਵਿਚ ਇਸ 
ਪਖੋਂ" ਕੋਈ ਸਾਵਧਾਨੀ ਨਹੀਂ ਵਰਤੀ ਗਈ। ਇਸ 
ਜਨਮਸਾਖੀ-ਕਾਰ ਨੇ ਧਾਰਮਿਕ ਤੱਥਾਂ ਦੇ ਵਿਸ਼ਲੇਸ਼ਣ ਵੇਲੇ 
ਵੀ ਗੁਰਮਤਿ ਸਿੱਧਾਂਤਾਂ ਨੂੰ ਸਹੀ ਰੂਪ ਵਿਚ ਪੇਸ਼ ਕਰਨ ਦਾ 
ਯਤਨ ਕੀਤਾ ਹੈ। ਇਸ ਨਾਲ ਵਿਅਰਥ ਦੇ ਵਾਦ-ਵਿਵਾਦ 
ਦੀ ਗੁੰਜਾਇਸ਼ ਨੂੰ ਖ਼ਤਮ ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਪ੍ਰਤੀਤ ਹੁੰਦਾ 
ਹੈ। ਕਈਆਂ ਥਾਂਵਾਂ ਤੇ ਧਾਰਮਿਕ ਸਿੱਧਾਂਤਾਂ ਨੂੰ ਬੜੇ 
ਗਿਆ ਹੈ। 

ਇਸ ਜਨਮਸਾਖੀ ਨੂੰ ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਦੀ ਪਹਿਲੀ 
ਵਾਰ ਦਾ ਆਮ ਤੌਰ ਉਤੇ ਟੀਕਾ ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ, ਪਰ ਇਹ 
ਜਨਮਸਾਖੀ ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਦੀ ਪਹਿਲੀ ਵਾਰ ਦਾ ਨਿਰਾ 
-ਪੁਰਾ ਟੀਕਾ ਹੀ ਨਹੀਂ, ਸਗੋਂ ਪੂਰਵ-ਵਰਤੀ ਜਨਮਸਾਖੀਆਂ 
-ਪੁਰਾਤਨ ਜਨਮਸਾਖੀ, ਮਿਹਰਬਾਨ ਵਾਲੀ ਜਨਮਸਾਖੀ, 
ਭਾਈ ਬਾਲੇ ਵਾਲੀ ਜਨਮਸਾਖੀ ਤੇ ਆਧਾਰਿਤ ਇਕ 
ਪੁਨਰਸਿਰਜਿਤ ਜਨਮਸਾਖੀ ਵੀ ਹੈ, ਜਿਸ ਵਿਚ ਗੁਰੁ ਨਾਨਕ 
ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਜੀਵਨ-ਬ੍ਰਿੱਤਾਂਤ ਨੂੰ ਸਵੱਛ ਢੰਗ ਨਾਲ 
ਚਿਤਰਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਅਸਲ ਵਿਚ, ਇਹ ਪੂਰਵਵਰਤੀ 
ਸਾਰੀਆਂ ਜਨਮਸਾਖੀਆਂ ਦਾ ਇਕ ਵਿਵਸਥਿਤ ਅਤੇ ਕੁਮ- 
ਬੱਧ ਕੋਸ਼ ਹੈ ਜਿਸ ਵਿਚ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਸਾਰੀ ਕਥਾ-ਸਾਮਗੀ ਨੂੰ 
ਆਪਣੇ ਢੰਗ ਨਾਲ ਪੇਸ਼ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। 
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ਇਸ ਜਨਮਸਾਖੀ ਵਿਚ ਸਾਖੀ-ਕੁਮ ਪੂਰਵ- 
ਖਾਂਦਾ ਅਤੇ ਨ ਹੀ ਉਦਾਸੀਆਂ ਦਾ ਵਿਧਾਨ “ਪੁਰਾਤਨ 
ਜਨਮਸਾਖੀ? ਜਾਂ ਕਿਸੇ ਹੋਰ ਨਾਲ ਮਿਲਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚ 
ਲੇਖਕ ਦੀ ਮਨਮਰਜ਼ੀ ਹਾਵੀ ਰਹੀ ਹੈ। “ਸ਼ੇਖ ਬ੍ਰਹਮ ਨਾਲ 
ਗੋਸਟਿ” ਪਹਿਲਾਂ ਦਸੀ ਹੈ ਅਤੇ ਜੈਜੂ ਪਾਣ ਜਾਂ ਪੜ੍ਹਨ ਦੇ 
ਪ੍ਸੰਗ ਬਾਦ ਵਿਚ ਆਏ ਹਨ। ਅਸਲ ਵਿਚ ਇਹ ਸਾਰੀਆਂ 
ਸਾਖੀਆਂ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਚਰਿਤ੍ਰ ਦੇ ਆਲੇਂ- 
ਦੁਆਲੇ ਘੁੰਮਦੀਆਂ ਹਨ, ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ ਕੋਈ ਪਹਿਲਾਂ ਰਖ 
ਦਿਓ, ਕੋਈ ਬਾਦ ਵਿਚ, ਕੋਈ ਖ਼ਾਸ ਫ਼ਰਕ ਨਹੀਂ ਪੈਂਦਾ, 
ਕਿਉਕਿ ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਕਿਸੇ ਇਤਿਹਾਸਿਕ ਕ੍ਰਮ ਨੂੰ 
ਨਿਸਚਿਤ ਨਹੀਂ ਕੀਤਾ ਜਾ ਸਕਦਾ। 

ਇਸ ਜਨਮਸਾਖੀ ਵਿਚ ਪਰਮਾਰਥ ਅਤੇ ਟੀਕਾ 
ਦੋਹਾਂ ਵਿਆਖਿਆ ਸ਼ੈਲੀਆਂ ਦੇ ਦਰਸ਼ਨ ਹੋ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। 
ਪਰਮਾਰਥ ਆਮ ਤੌਰ 'ਤੇ ਉਥੇ ਦਿੱਤੇ ਗਏ ਹਨ ਜਿਥੇ ਕਿਸੇ 
ਗੋਸਟਿ ਜਾਂ ਸਾਖੀ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਪਹਿਲਾਂ ਆਪਣਾ 
ਸ਼ਬਦ ਉਚਾਰਿਆ ਹੈ ਅਤੇ ਪਿਛੋ ਉਸ ਦਾ ਪਰਮਾਰਥ 
ਦਸਿਆ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚ ਅਨੇਕ ਵੱਡੀਆਂ ਬਾਣੀਆਂ ਦੇ 
ਟੀਕੇ ਉਪਲਬਧ ਹਨ ਜਿਵੇ' ਜਪੁਜੀ, ਆਸਾ ਦੀ ਵਾਰ, 
ਸਿਧ ਗੋਸਟਿ, ਪਟੀ, ਸਹਸਕ੍ਰਿਤੀ ਸ਼ਲੋਕ ਆਦਿ। ਟੀਕਿਆਂ 
ਵਿਚ ਲੇਖਕ ਨੇ ਕਾਫ਼ੀ ਹਦ ਤਕ ਮਿਹਰਬਾਨੀ ਸ਼ਾਖਾ ਦੀ ਟੀਕਾ 
-ਵਿਧੀ ਦਾ ਅਨੁਸਰਣ ਕੀਤਾ ਹੈ। ਅਧਿਕਤਰ ਪੰਕਤੀਆਂ ਦਾ 
ਸਮੁੱਚਾ ਅਰਥ ਲਿਖਿਆ ਹੈ ਅਤੇ ਲੋੜ ਅਨੁਸਾਰ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਜਾਂ 


_ਪਰਿਭਾਸ਼ਿਕ ਸ਼ਬਦਾਂ ਨੂੰ ਜ਼ਿਆਦਾ ਵਿਸਤਾਰ ਨਾਲ 


ਵਿਚਾਰਿਆ ਹੈ। ਲੇਖਕ ਦੀ ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਪਰੰਪਰਾਵਾਂ 
ਦੀ ਜਾਣਕਾਰੀ ਅਤੇ ਇਤਿਹਾਸਿਕ ਪੁਸੈਗਾਂ ਦੇ ਗਿਆਨ 
ਦਾ ਅਹਿਸਾਸ ਟੀਕਿਆਂ ਵਿਚ ਹਰ ਥਾਂ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 
ਇਸ ਜਨਮਸਾਖੀ ਦੀ ਭਾਸ਼ਾ ਵਿਚ ਸਾਵਾਂਪਨ 
ਨਹੀਂ' ਹੈ, ਕਿਧਰੇ ਹਿੰਦਵੀ ਨਾਲ ਅਧਿਕ ਬੋਝਲ ਹੈ ਅਤੇ 
ਕਿਤੇ ਠੇਠ ਪੰਜਾਬੀ ਦਾ ਰੂਪ ਨਿਖਰਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਅੰਤਰ ਦਾ 
ਕਾਰਣ ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਜਿਥੇ ਇਸ ਨੇ ਕੋਈ ਅਜਿਹਾ ਕਥਾ- 
ਪ੍ਰਸੈਗ ਲਿਆਉਂਦਾ ਹੈ ਜੋ ਪੰਜਾਬ ਦੀ ਧਰਤੀ ਤੋ' ਬਾਹਰ 
ਵਾਪਰਿਆ ਹੋਵੇ ਜਾਂ ਜਿਸ ਵਿਚ ਭਾਰਤੀ ਪਰੰਪਰਾ ਦੇ 
ਵਿਅਕਤੀਆਂ ਨਾਲ ਗੱਲਬਾਤ ਹੋ ਰਹੀ ਹੋਵੇ, ਉਥੇ ਭਾਸ਼ਾ 
ਹਿੰਦਵੀ ਵਲ ਝੁਕੀ ਹੋਈ ਹੈ ਅਤੇ ਜਿਥੇ ਗੱਲ ਪੰਜਾਬ ਦੇ 


ਭ/0/ਭ/.511000000.2011) 


ਭਾਈ ਮਨੀ ਸਿੰਘ ਵਾਲੀ ਬੀੜ 
ਵਾਸੀਆਂ ਨਾਲ ਹੋ ਰਹੀ ਹੋਵੇ, ਜਾਂ ਸਾਖੀ ਪ੍ਰਸੈਗ ਪੰਜਾਬ ਦਾ 
ਹੋਵੇ, ਉਥੇ ਪੰਜਾਬੀ ਦਾ ਨਿਖਾਰ ਵੇਖਿਆ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ। 


ਲੇਖਕ ਅਰਬੀ ਫ਼ਾਰਸੀ ਭਾਸ਼ਾਵਾਂ ਤੋਂ ਵੀ ਚੈਗੀ _ 


ਤਰ੍ਹਾਂ ਜਾਣੂ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੀਆਂ ਮੁਸਲਮਾਨ 
ਕਾਜ਼ੀਆਂ, ਸੂਫ਼ੀ ਫ਼ਕੀਰਾਂ ਨਾਲ ਹੋਈਆਂ ਗੋਸ਼ਟਾਂ ਵਿਚ 
ਲੇਖਕ ਨੇ ਨ ਕੇਵਲ ਇਸਲਾਮਿਕ ਸੈਸਕ੍ਰਿਤੀ ਸੰਬੰਧੀ 
ਆਪਣੀ ਜਾਣਕਾਰੀ ਦਾ ਪ੍ਰ ਦਰਸ਼ਨ ਕੀਤਾ ਹੈ , ਸਗੋਂ ਅਰਬੀ 
ਫ਼ਾਰਸੀ ਭਾਸ਼ਾ ਦੀ ਵੀ ਬੜੀ ਢੁਕਵੀਂ ਅਤੇ ਮਾਕੂਲ ਵਰਤੋ 
ਕੀਤੀ ਹੈ। 

ਇਸ ਜਨਮਸਾਖੀ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ 
ਦਾ ਚਰਿਤ੍-ਗਤ ਨਾਰਾਇਣਤਵ ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ। ਪਹਿਲੀਆਂ 
ਜਨਮਸਾਖੀਆਂ ਦੁਆਰਾ ਸਥਾਪਿਤ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ 
ਦੇ ਮਿਥਿਕ ਸਰੂਪ ਨੂੰ ਹੀ ਅਗੇ ਤੋਰਿਆ ਗਿਆ ਹੈ, ਉਸ 
ਵਿਚ ਕੋਈ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਸੁਧਾਰ ਜਾਂ ਨਿਖਾਰ ਨਹੀਂ ਲਿਆਉਂਦਾ 
ਗਿਆ। ਲੇਖਕ ਯੁਗ-ਚਿਤ੍ਣ ਵੀ ਕਰਦਾ ਹੈ ਪਰ ਉਹ ਮਾਤ 
ਲਕੀਰ ਦੀ ਫ਼ਕੀਰੀ ਹੀ ਹੈ, ਕੋਈ ਤੱਥਕ ਸਾਮਗੀ ਪੇਸ਼ ਨਹੀਂ 
ਹੋਂ ਸਕੀ। ਕੁਲ ਮਿਲਾ ਕੇ ਇਹ ਰਚਨਾ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ 
ਜੀ ਨਾਲ ਸਬੰਧਿਤ ਵਾਰਤਕ ਜਨਮਸਾਖੀ ਪਰੈਪਰਾ ਦੀ 
ਅੰਤਿਮ ਕੜੀ ਪੂਰਦੀ ਹੋਈ ਨਵੀਨ ਵਾਰਤਕ ਦੀਆਂ 
ਸੈਭਾਵਨਾਵਾਂ ਨੂੰ ਉਜਾਗਰ ਕਰਦੀ ਹੈ। 


ਭਾਈ ਮਨੀ ਸਿੰਘ ਵਾਲੀ ਬੀੜ : ਇਸ ਬੀੜ ਵਿਚ ਦੋ 
ਰਥਾਂ (ਗੁਰੂ ਰਥ ਅਤੇ ਦਸਮ ਗ੍ਰੰਥ) ਦੀ ਬਾਣੀ ਦਰਜ ਹੈ। 
ਇਹ ਬੀੜ ਹੁਣ ਰਾਜਾ ਗੁਲਾਬ ਸਿੰਘ ਸੇਠੀ ਦੇ ਪਰਿਵਾਰ 
ਪਾਸ ਨਵੀਂ ਦਿੱਲੀ ਵਿਚ ਸੁਰਖਿਅਤ ਹੈ। ਸੈਨ 1959 ਈ. 
ਵਿਚ ਰਾਜਾ ਗੁਲਾਬ ਸਿੰਘ ਸੇਠੀ ਦੇ ਦਸੇ ਅਨੁਸਾਰ ਇਹ 
ਬੀੜ ਮਹਾਰਾਜਾ ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ ਦੀ ਮੁਲਤਾਨ-ਜਿਤ ਵੇਲੇ 
(ਸੈਨ 1818 ਈ.) ਕਿਸੇ ਸਿੱਖ ਸੈਨਿਕ ਨੂੰ ਲੁਟ ਵਿਚ ਹੱਥ 
ਲਗੀ ਸੀ। ਬਾਦ ਵਿਚ ਮਹਾਰਾਜਾ ਸਾਹਿਬ ਨੇ ਉਸ ਸੈਨਿਕ 
ਨੂੰ ਹੈਦਰਾਬਾਦ ਰਿਆਸਤ (ਦੱਖਣ) ਨੂੰ ਸਹਾਇਤਾ ਲਈ 
ਘਲੀ ਸੈਨਿਕ ਟੁਕੜੀ ਨਾਲ ਭੇਜ ਦਿੱਤਾ। ਉਹ ਸੈਨਿਕ 
ਆਪਣੇ ਨਾਲ ਇਸ ਬੀੜ ਨੂੰ ਵੀ ਲੈਂਦਾ ਗਿਆਂ। ਸੈਨਿਕ 
ਸਹਾਇਤਾ ਦੀ ਕਾਰਵਾਈ ਉਪਰੈਤ ਉਟ ਸੈਨਿਕ ਹੈਦਰਾਬਾਦ 
ਰਿਆਸਤ ਦੇ ਨਾਂਦੇੜ ਕਸਬੇ ਵਿਚ ਵਸ ਗਿਆ, ਜਿਥੇ ਹਜ਼ੂਰ 
ਸਾਹਿਬ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਸਥਿਤ ਹੈ। ਉਸ ਸੈਨਿਕ ਦੀ ਸੈਤਾਨ 


੮੧0੬ 529 


1350 


ਭਾਈ ਮਨੀ ਸਿੰਘ ਵਾਲੀ ਬੀੜ 


ਪੱਕੇ ਤੌਰ 'ਤੇ ਉਥੇ ਵਸ ਗਈ। ਇਹ ਬੀੜ ਵੀ ਉਨ੍ਹਾਂ ਪਾਸ 
ਹੀ ਰਹੀ। 

ਇਹ ਬੀੜ ਜਮਾਂਦਾਰ ਪਾਰਾ ਸਿੰਘ ਦੇ ਬੁੰਗੇ ਜਾਂ 
ਡੇਰੇ ਵਿਚ ਸੈਨ 1944-45 ਈ. ਤਕ ਸੈਭਾਲੀ ਹੋਈ ਸੀ। 
ਇਸ ਦੌਰਾਨ ਰਾਜਾ ਗੁਲਾਬ ਸਿੰਘ ਯਾੜ੍ਾ ਲਈ ਉਥੇ ਗਏ 
ਅਤੇ ਇਹ ਬੀੜ ਭੇਟਾ ਦੇ ਕੇ ਆਪਣੇ ਨਿਵਾਸ-ਸਥਾਨ 
ਲਾਹੌਰ ਵਿਚ ਲੈ ਆਏ। ਦੇਸ਼ ਵੰਡ ਵੇਲੇ ਸੇਠੀ ਜੀ ਨਵੀਂ 
ਦਿਲੀ (47, ਹਨੂਮਾਨ ਰੋਡ) ਆ ਵਸੇ ਅਤੇ ਇਹ ਬੀੜ ਵੀ 
ਆਪਣੇ ਨਾਲ ਲੈਂਦੇ ਆਏ। ਇਹ ਬੀੜ ਮੁਲਤਾਨ ਕਿਵੇਂ 
ਅਤੇਂ ਕਦੋ ਪਹੁੰਚੀ ? ਇਸ ਬਾਰੇ ਕੋਈ ਜਾਣਕਾਰੀ ਨਹੀਂ 
ਮਿਲਦੀ। 

ਇਸ ਬੀੜ ਦੀ ਬਾਕੀ ਪੁਰਾਤਨ ਬੀੜਾਂ ਨਾਲੋ 
ਨਿਖੜਵੀ' ਵਿਸ਼ੇਸ਼ਤਾ ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਇਸ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ 
ਸਾਹਿਬ ਅਤੇ ਦਸਮ-ਗੰੰਥ ਅਰਥਾਤ ਦੋਹਾਂ ਗ੍ਰੰਥਾਂ ਦੀਆਂ 
ਬਾਣੀਆਂ ਦਰਜ ਹਨ, ਪਰ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਕੁਮ ਰਾਗਾਂ ਅਨੁਸਾਰ 
ਨਹੀਂ, ਗੁਰੂਆਂ ਅਨੁਸਾਰ ਹੈ। ਹਰ ਗੁਰੂ ਅਤੇ ਭਗਤ ਦੀ 
ਬਾਣੀ ਇਕੱਠੀ ਹੀ ਇਕ ਥਾਂ ਲਿਖੀ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਅੰਗਦ ਦੇਵ 
ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ ਸੈਬੈਧਿਤ ਵਾਰਾਂ ਨਾਲ ਸ਼ਲੋਕਾਂ ਦੇ ਰੂਪ ਵਿਚ 
ਦਰਜ ਹੋਈ ਹੈ। ਇਸ ਲਈ ਉਸ ਬਾਣੀ ਦਾ ਸੈਕਲਨ ਵਖਰੇ 
ਰੂਪ ਵਿਚ ਨਹੀਂ ਹੋਇਆ। 

“ਦਸਮ-ਗ੍ਰੰਥ” ਵਾਲੀ ਬਾਣੀ ਦਸਮ ਗੁਰੂ ਦੇ ਨਾਂ 
ਅਧੀਨ ਇਕੱਠੀ ਹੀ ਦਰਜ ਹੈ। ਉਥੇ ਪ੍ਸੈਗ-ਕ੍ਰਮ ਅਨੁਸਾਰ 
ਅੱਠ ਖ਼ਾਸ ਦਸਖਤੀ ਪੱਤਰੇ ਵੀ ਸੈਗ੍ਹਿਤ ਹਨ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ 
ਸੀ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿਘ ਜੀ ਦੇ ਆਪਣੇ ਹੱਥ ਦਾ ਲਿਖਿਆ 
ਮੰਨਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਖ਼ਾਸ ਪਤਰਿਆਂ ਦੇ ਉਤਾਰੇ ਵੀ 
ਨਾਲ ਹੀ ਲਿਖੇ ਮਿਲਦੇ ਹਨ। 

ਇਸ ਬੀੜ ਵਿਚੋ ਕੋਈ ਅਜਿਹੀ ਅੰਦਰਲੀ 
ਗਵਾਹੀ ਨਹੀਂ ਮਿਲਦੀ ਜਿਸ ਤੋਂ ਇਸ ਦੇ ਲਿਖਾਰੀ ਜਾਂ 
ਸੈਕਲਨ-ਕਰਤਾ ਦਾ ਬੋਧ ਹੋ ਸਕੇ, ਨ ਹੀ ਇਸ ਦੇ ਲਿਖੇ 
ਜਾਣ ਦੇ ਸਮੇ' ਬਾਰੇ ਕੋਈ ਸੂਚਨਾ ਮਿਲਦੀ ਹੈ। ਬੀੜ ਦੇ 
ਅੰਤ 'ਤੇ ਸੈਮਤ 1770 ਬਿ. ਲਿਖਿਆ ਹੈ। ਪਰ ਇਹ ਸੈਮਤ 
ਕਿਸੇ ਵਖਰੇ ਲਿਖਾਰੀ ਹੱਥੀਂ ਲਿਖਿਆ ਪ੍ਰਤੀਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ 
ਅਤੇ ਇਸ ਦੇ ਲਿਖਣ ਲਈ ਵਰਤੀ ਗਈ ਸਿਆਹੀ ਵੀ 
ਕੁਝ ਫਿੱਕੀ ਹੈ। ਕਾਗ਼ਜ਼ ਦੀ ਹਾਲਤ, ਹਾਸ਼ੀਏ ਦੀ ਬਨਾਵਟ, 
ਅੱਖਰਾਂ ਦੇ ਸਰੂਪ, ਅੰਤ ਵਿਚ ਦਿੱਤੀ ਸਿਆਹੀ ਦੀ ਵਿਧੀ 
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ਆਦਿ ਤੱਥਾਂ ਦੇ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਵਿਚ ਇਹ ਬੀੜ ਲਗਭਗ ਪੌਣੇ 
ਤਿੰਨ ਸੌ ਸਾਲ ਪੁਰਾਤਨ ਪ੍ਰਤੀਤ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਕੁਝ ਇਕ 
ਪਤਰਿਆਂ ਨੂੰ ਛੱਡ ਕੇ ਬਾਕੀ ਸਾਰੀ ਬੀੜ ਇਕੋ ਹੀ ਲਿਖਾਰੀ 
ਦੀ ਲਿਖੀ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚਲੀ ਰਚਨਾ “ਰਾਮਾਵਤਾਰ” ਦਾ 
ਕਾਫ਼ੀ ਹਿੱਸਾ ਕਿਸੇ ਹੋਰ ਲਿਖਾਰੀ ਦਾ ਲਿਖਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ 
ਅਤੇ ਇਸ ਸੰਬੰਧ ਵਿਚ ਤਤਕਰੇ ਵਿਚ ਉਲੇਖ ਵੀ ਹੋਇਆ 
ਹੈ। ਇਸ ਬੀੜ ਦੀ ਜਿਲਦ ਬੜੀ ਮਜ਼ਬੂਤ, ਮਖ਼ਮਲ ਨਾਲ 
ਮੜ੍ਹੀ ਹੋਈ ਹੈ। ਪਰ ਇਹ ਇਸ ਦੀ ਮੂਲ ਜਿਲਦ ਪ੍ਰਤੀਤ 
ਨਹੀਂ ਹੁੰਦੀ। ਪੁਰਾਣੇ ਪਤਰਿਆਂ ਦੇ ਗਲ ਜਾਂ ਭੁਰ ਗਏ 
ਕੰਢਿਆਂ ਨੂੰ ਫਿਰ ਤੋਂ ਕਾਗ਼ਜ਼ ਦਾ ਬਾਰਡਰ ਲਗਾ ਕੇ ਨਵੇਂ 
ਸਿਰਿਓਂ ਜਿਲਦਬੰਦੀ ਕੀਤੀ ਗਈ ਹੈ। 

ਸਿੱਖ ਇਤਿਹਾਸ ਅਤੇ ਪਰੈਪਰਾ ਅਨੁਸਾਰ ਇਸ 
ਬੀੜ ਦਾ ਸੰਬੈਧ ਭਾਈ ਮਨੀ ਸਿੰਘ ਨਾਲ ਜੋੜਿਆ ਜਾਂਦਾ 
ਹੈ। ਪਰ ਗਿਆਨੀ ਗਿਆਨ ਸਿੰਘ ਦੇ ਕਥਨ ਦੇ ਆਧਾਰ 
`ਤੇ ਇਹ ਬੀੜ ਭਾਈ ਮਨੀ ਸਿੰਘ ਦੁਆਰਾ ਬਣਾਈ ਸਿੱਧ 
ਨਹੀਂ' ਹੁੰਦੀ, ਕਿਉਂਕਿ ਜੋ ਬੀੜ ਭਾਈ ਮਨੀ ਸਿੰਘ ਨੇ ਲਿਖੀ 
ਸੀ ਉਸ ਵਿਚ ਕੇਵਲ ਦਸਮ-ਰੀਥ ਵਾਲੀ ਹੀ ਬਾਣੀ ਸੀ 
ਅਤੇ ਉਸ ਦਾ ਅੰਤ ਹਿਕਾਇਤਾਂ 'ਤੇ ਹੁੰਦਾ ਹੈ : 
ਸ਼ਤਾਂ ਸੈ ਅਠੜ ਸ਼ਾਲ / ਪੰਥ ਇਕਨਾ ਭਾਲੋਂ /ਝੈਸ਼ਾਲ /... 
ਇਕ /ਦਿਨ ਆਗਿਆ ਪੰਥ ਕੈ ਮਨ /ਲੰਘ ਜਨ ਪਇ/ 
ਬਾਣਾ ਦਸ਼ਮੇ' ਗਰ ਕਾਂ ਸੰਗ੍ਰਹਿ ਕਰ ਧਰ ਭਾ/ਇ /੨੦/ 
ਏਕਾ ਜਿਲਦ # ਕੀਨੀ ਕਰ ਹੰ/ 
ਤਿਸ਼ ਦਾ ਭੌਗਾ ਹਕਾ/ਇਤ ਪਰ ਹੰ/ 

(ਪੰਥ ਪ੍ਰਕਾਸ਼, ਪੰਨੇ 305-6) 

ਵਿਚਾਰ ਅਧੀਨ ਇਸ ਬੀੜ ਦਾ ਅੰਤ ਭਾਵੇਂ 
ਹਿਕਾਇਤਾਂ ਤੋਂ ਹੀ ਹੋਇਆ ਹੈ, ਪਰ ਇਸ ਵਿਚ ਕੇਵਲ 
“ਦਸਮ-ਗ੍ਰੰਥ” ਵਾਲੀ ਬਾਣੀ ਹੀ ਨਹੀਂ, ਸਗੋ” ਗੁਰੂਆਂ 
ਅਨੁਸਾਰ ਲਗਭਗ ਸਾਰੀ 'ਗੁਰੂ-ਗ੍ਰੌਥ” ਵਾਲੀ ਬਾਣੀ ਵੀ 
ਦਰਜ ਹੈ। ਭਾਈ ਮਨੀਂ ਸਿੰਘ ਦੀ ਸ਼ਹੀਦੀ ਨਾਲ ਸਬੰਧਿਤ 
-ਬੰਦ ਬੰਦ ਕਟਾਏ ਜਾਣ ਵਾਲੇ ਸਰਾਪ ਦੀ ਪਰੈਪਰਿਕ ਗਵਾਹੀ 
ਅਨੁਸਾਰ ਬੀੜ ਦੇ ਲਿਖੇ ਜਾਣ ਦਾ ਸੈਬੈਧ ਭਾਈ ਮਨੀ ਸਿੰਘ 
ਨਾਲ ਜੁੜਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਸੈਬੈਧ ਵਿਚ ਭਾਈ ਕੇਸਰ ਸਿੰਘ 
ਛਿੱਬਰ ਦੇ ਬੰਸਾਵਲੀਨਾਮੇ ਦਾ ਹਵਾਲਾ ਦੇਣਾ ਉਚਿਤ 
_ਰੋਵੋਗਾ। ਉਸ ਨੇ ਦਸਵੇ' ਚਰਣ ਵਿਚ ਲਿਖਿਆ ਹੈ : 
ਇਤਨਾ ਵਧੀਕ ਓਸ ਪਾਸੋਂ ਹੋਈ / ਜੇ ਭਗਤ ਬਾਣ ਆਮੰਦਾ 
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ਗ੍ਰੰਥ ਦਾ ਜੁਦਾ ਕਾਰੈ /ਲਿਖੀੰ ਸ਼ੋਈ/=੮੨ / ਆਮਦ ਗ੍ਰੰਥ ਅਤੇ 
ਦਸਵੀ ਪਾ/ਤਸ਼ਾਹਾੰ ਦਾ ਦਵੇ ਗ੍ਰੰਥ ਇਕ ਕਰਾਇਆ / ਦੌਹਾਂ 
ਗੁੰਥਾਂ ਦੀ ਜਿਲਦ /ਇਕ' ਕਾਨ ਝੰਧਾਈ/ ਓਹ ਗ੍ਰੰਥ /ਨਾਸ਼ੇ 
ਸਿਖ ਗਗੀਬ ਡਿਠਾ ਜਾਈ /=੯੪ / ਦੇਖ ਕੇ ਸਿਖ ਔਸੇ ਝਚਨ 
ਕ/ਹਿਆ/ ਕਹਿਆ ਭਾਈ /ਨੈਖਾ ਤੁਧ ਭਗਤ ਜਦੋ /ਕਾਓਂ 
ਕਾਨ ਧਰਿਆ /ਤਾਧ ਬੀ ਜਾਦਾ ਗਰ ਦਾ ਕੀਤਾ ਹੈ ਤੌੜਾਂ/ 
ਤੋਰੇ ਅੰਗ ਜੁਦਾ ਜ਼ਦਾ ਕੀਤੇ ਚਾਗੀੰਅ/ਨ ਛੋੜ 2੯੫ / ਤਥਾ 
ਭਾਈ ਮਨ ਸਿੰਘ ਹੋਰਾਂ ਐਸੇ ਸੈ ਨੂੰ ਕਹਿਆ/ ਭਾਈ 
ਭਗਾਤਾ ਹੈਨ ਗੁਰ ਕੇ ਨਫਰ ਬਰੌਬਰ ਬੰਠੇ ਨ ਚਹਿਆ / ਤਬ 
ਸਿਖ ਨੰ ਐਸੋ ਝਚਨ ਹੈਸੀ ਕੀਤਾ/ ਜੋ ਖਾਵੰਦ ਨਫਰ ਨੂੰ 
ਕੁਛੜ ਲੰ ਲੰਤਾ/2੯੬॥/ ਅਤੇ ਵਧਾਇਆ ਅਪਨੇ ਪਾਸ਼ 
ਬੰਠਾਇਆ/ ਤਾਂ ਤੂ ਖਾਵੰਦ ਪਾਸ਼' ਨਫਰ ਨੂੰ ਦੰਸੀੰ 
ਉਠਾਇਆ / ਭਾਈ ਮਨ ਸੰਘ ਜੀ ਚੁਪ ਕਰੈ ਗਏ / ਕਾਹੇ 
ਜਾ ਬਚਨੁ ਤੁਸ਼ਾਡੇ ਅੰਗ ਅੰਗ ਮੇਠੇ ਜੁਦਾ ਹੋਇ ਰਹੇ /2£੭/ 
ਸਿਖਾਂ ਬਖ਼ਸ਼ੇ ਸ਼ਾਸ਼ਾਂ ਨਾਲ਼ /ਨਿਭੇਂ ਮਗ / ਸੱਥ ਥ਼ਚਨ ਕੀਤਾ 
ਸਿਖੀ ਅਚਲ ਹੈ ਤੇਗੀ/ ਸੌ ਸਿਖ ਦੇ ਝਚਨ ਕਰ ਅੰਗੁ ਅੰਗ 
ਉਨ ਦੇ ਜੁਦਾ ਹੋਏ / /ਵ/ਚ ਲਹੱਰ ਪਕੜੇ ਆਇ ਜਾਨਤ 
ਸ਼ਤਾ ਕੀਇ/2੮੮ /ਸੰਮਤ ਸਤਾਰਾਂ ਸੈ ਪਚਵੰਜੇ /ਨਿਖਾਂ ਸਾਹਿਲ 
ਅਗੇ ਬਿਨਤਾ ਗੰ ਕੰਤਾੀੰ/ ਗਗੰਬਨਿਵਾਜ਼ ਜੇ ਝਚਨ ਹੋਵੈ 
ਤਾਂ ਦੌਹਾਂ ਗ੍ਰੰਥਾਂ ਦੀ #ਲਦ /ਇਕ' ਚਾਗੀਆ ਕਾਨ ਲਤਾ/ 
ਸ਼ਹਹਿਝ ਬਚਨ ਕਨਤਾ ਏਹਿ ਆਮਦ ਗੁਰੂ ਹੈ ਗ੍ਰੰਥ/ ਓਹ 
#ਸ਼ਾਡਾੰ ਥੋਡ ਹੰ ਜੁਦਾ ਰਹੇ ਆਨ ਮੰਥ/2੯/ 

ਸਿੱਖ ਇਤਿਹਾਸ ਅਤੇ ਰਵਾਇਤਾਂ ਚਾਹੇ ਸਾਨੂੰ 
ਕਿਸੇ ਠੋਸ ਨਿਰਣੇ ਤੇ ਪਹੁੰਚਣ ਵਿਚ ਸਹਾਇਕ ਨ ਹੋਣ, 
ਪਰ ਇਸ ਬੀੜ ਦੇ ਇਤਿਹਾਸਿਕ ਮਹੱਤਵ ਨੂੰ ਭੁਲਾਇਆ 
ਨਹੀਂ ਜਾ ਸਕਦਾ। ਇਸ ਵਿਚ ਦਸਮ ਗੁਰੂ ਦੇ ਨਾਂ ਅਧੀਨ 
“ਦਸਮ-ਗੁੰਥ” ਦੀ ਬਾਣੀ ਇਸ ਕਰਮ ਵਿਚ ਦਰਜ ਹੋਈ 
ਮਿਲਦੀ ਹੈ-(1) ਜਾਪੁ, (2) ਬਚਿਤ੍ਰ ਨਾਟਕ, (3) ਚੰਡੀ 
ਚਰਿਤ੍-੧, (4) ਚੌਡੀ ਚਰਿਤ੍-2, (5) ਚੌਬੀਸ ਅਵਤਾਰ, 
(6) ਬ੍ਹਮਾਵਤਾਰ, (7) ਰੁਦਾਵਤਾਰ, (8) ਪਾਰਸਨਾਥ 
(ਸਵੈਯੇ 32 ਅਤੇ ਨੰ ਸ਼ਬਦ), (9) ਸਸਤ੍ ਨਾਮ ਮਾਲਾ, (10) 
ਗਿਆਨ ਪ੍ਰਬੋਧ, (11) ਅਕਾਲ ਉਸਤਤਿ, (12) ਵਾਰ 
ਦੁਰਗਾ ਕੀ, (13) ਚਰਿਤੋੋਪਾਖਿਆਨ, (14) ਜ਼ਫ਼ਰਨਾਮਾ 
(ਹਿਕਾਇਤਾਂ ਸਹਿਤ) ਅਤੇ (15) ਸਦ। 

ਧਿਆਨ ਰਹੇ ਕਿ “ਚਰਿਤ੍ਰੋਪਾਖਿਆਨ” ਤੋ' ਬਾਦ 
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ਭਾਈ ਰੂਪਾ 
ਭਗਤ ਬਾਣੀ ਲਿਖੀ ਹੈ ਅਤੇ ਸਿਆਹੀ ਦੀ ਵਿਧੀ ਲਿਖਣ 
ਉਪਰੈਤ ਫ਼ਾਰਸੀ ਅੱਖਰਾਂ ਵਿਚ ਜ਼ਫ਼ਰਨਾਮਾ ਲਿਖਿਆ ਹੈ। 
“ਸਦ? ਬੀੜ ਦੇ ਅੰਤ ਉਤੇ ਪੱਤਰਾ 1096 "ਤੇ ਲਿਖਿਆ ਹੈ। 


ਭਾਈ ਰੂਪਾ (ਪਿੰਡ) : ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਬਠਿੰਡਾ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦਾ ਇਕ 
ਪਿੰਡ ਜੋ ਰਾਮਪੁਰਾ ਫੂਲ ਮੰਡੀ ਤੋਂ ਉੱਤਰ ਵਾਲੇ ਪਾਸੇ 16 
ਕਿ.ਮੀ. ਦੀ ਵਿਥ ਉਤੇ ਬਰਨਾਲਾ-ਭਗਤਾ ਸੜਕ 'ਤੇ 
ਸਥਿਤ ਹੈ। ਇਹ ਪਿੰਡ ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਸਾਹਿਬ ਦੇ 
ਆਸ਼ੀਰਵਾਦ ਨਾਲ ਭਾਈ ਰੂਪੇ ਨੇ ਸੈਨ 1631 ਈ. ਵਿਚ 
ਵਸਾਇਆ ਸੀ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਭਾਈ ਸਾਧੂ ਅਤੇ ਉਸ ਦੇ ਪੁੱਤਰ 
ਭਾਈ ਰੂਪ ਚੰਦ ਨੂੰ ਗੁਮਟੀ ਪਿੰਡ ਦੇ ਨੋੜੇ ਇਕ ਜੋਡ ਦੇ 
ਬਿ੍‌ਛ ਹੇਠਾਂ ਮਿਲੇ ਸਨ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਆਮਦ ਦੇ ਯਾਦ 
ਵਿਚ ਭਾਈ ਰੂਪੇ ਨੇ ਆਪਣੇ ਘਰ ਦੇ ਨਾਲ ਹੀ ਇਕ ਸਮਾਰਕ 
ਬਣਵਾਇਆ। ਹੁਣ ਇਸ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਦੀ ਨਵੀਂ ਇਮਾਰਤ 
ਬਣ ਚੁਕੀ ਹੈ, ਜੋ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸਾਹਿਬ ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ ਛੇਵੀਂ” 
ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਹੈ। ਇਹ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸ਼ੋ ਮਣੀ 
ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਬੈਧਕ ਕਮੇਟੀ ਨਾਲ ਸੈਬੰਧਿਤ ਹੈ, ਪਰ ਇਸ 
ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਪਹਿਲਾਂ ਭਾਈ ਰੂਪ ਦੇ ਵੈਸ਼ਜ ਕਰਦੇ ਸਨ, 
ਪਰ ਹੁਣ ਸਥਾਨਕ ਕਮੇਟੀ ਕਰ ਰਹੀ ਹੈ। 

ਭਾਈ ਰੂਪੇ ਦੇ ਇਕ ਵੈਸ਼ਜ ਪਾਸ ਇਕ ਪੁਰਾਣਾ 
ਰਥ ਸੈਭਾਲਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਉਸ ਦੇ ਦਸੇ ਅਨੁਸਾਰ ਇਹ 
ਰਥ ਭਾਈ ਰੂਪੇ ਦੇ ਪੋਤਰੇ ਭਾਈ ਗਿਆਨ ਚੰਦ ਨੇ ਦੇਹਰਾਦੂਨ 
ਵਿਚਲੇ ਬਾਂਬਾ ਰਾਮ ਰਾਇ ਦੇ ਡੇਰੇ ਤੋਂ ਲਿਆਉਂਦਾ ਸੀ। 
ਸਥਾਨਕ ਲੋਕਾਂ ਦਾ ਵਿਸ਼ਵਾਸ ਹੈ ਕਿ ਇਹ ਰਥ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ 
ਦੇਵ ਜੀ ਦਾ ਸੀ ਅਤੇ ਛੇਵੇਂ ਅਤੇ ਸੱਤਵੇਂ' ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਵੀ 
ਇਸ ਨੂੰ ਵਰਤਿਆ ਸੀ। ਇਸ ਲਈ ਸਿੱਖ ਅਨੁਯਾਈਆਂ 
ਲਈ ਇਹ ਪਵਿੱਤਰ ਰਥ ਹੈ। ਬਾਗੜੀਆਂ ਵਾਲੇ ਭਾਈ 
ਸਾਹਿਬ ਭਾਈ ਰੂਪੇ ਦੀ ਵੈਸ਼-ਪਰੈਪਰਾ ਵਿਚੋਂ ਹਨ। ` 


ਭਾਈ ਵੀਰ ਸਿੰਘ ਸਾਹਿਤ ਸਦਨ : ਭਾਈ ਵੀਜ ਜਿੰ£7 
ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ ਬਣਾਈ ਗਈ ਇਕ ਸੈਸਥਾ ਜੋ ਨਵੀਂ ਦਿੱਲੀ 
ਦੀ ਗੋਲ ਮਾਰਕਿਟ ਦੇ ਨੇੜੇ ਸਥਿਤ ਹੈ। ਇਸ ਦਾ ਮੂਲ ਮੁੱਦਾ 
ਭਾਵੇਂ ਭਾਈ ਵੀਰ ਸਿੰਘ ਦੇ ਸਾਹਿਤ ਨੂੰ ਪ੍ਰਚਾਰਨਾ ਹੋਵੇ ਪਰ 
ਖ਼ਾਲਸਾ ਦੀਵਾਨ ਦੀ ਵਿਚਾਰਧਾਰਾ ਨੂੰ ਪ੍ਰਸਾਰਨਾ ਹੈ। ਇਸ 
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ਭਾਗ ਸਿੰਘ, ਸੈਤ 
ਦਾ ਨੀਂਹ-ਪੱਥਰ ਰਾਸ਼ਟਰਪਤਿ ਸੀ ਵੀ.ਵੀ.ਗਿਰੀ ਨੇ 2 ਮਾਰਚ 
1972 ਈ. ਵਿਚ ਰਖਿਆ ਸੀ। ਇਸ ਦੀ ਸਥਾਪਤੀ ਪਿਛੇ 
ਸ. ਹਰਬੈਸ ਸਿੰਘ ਦੀ ਲਗਨ ਨੇ ਕੈਮ ਕੀਤਾ ਹੈ। 

ਇਸ ਸੈਸਥਾ ਦਾ ਮੁੱਖ ਆਸ਼ਾ ਭਾਈ ਵੀਰ ਸਿੰਘ 
ਦੁਆਰਾ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤੇ ਕੰਮਾਂ ਨੂੰ ਅਗੇ ਤੋਰਨਾ ਹੈ। ਇਸ ਤੋਂ 
ਇਲਾਵਾ ਭਾਈ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਅਪ੍ਕਾਸ਼ਿਤ ਸਾਹਿਤ ਦਾ 
ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਨ, ਪਹਿਲਾਂ ਛਪ ਚੁਕੇ ਸਾਹਿਤ ਦਾ ਪੁਨਰ-ਪ੍ਕਾਸ਼ਨ, 
ਸਾਹਿਤ ਦਾ ਅਨੁਵਾਦ ਵੀ ਸ਼ਾਮਲ ਹੈ। ਪਾਠਕਾਂ ਦੀ ਸੁਵਿਧਾ 
ਲਈ ਸਦਨ ਦੇ ਅੰਦਰ “ਭਾਈ ਵੀਰ ਸਿੰਘ ਮੈਮੋਰੀਅਲ 
ਲਾਇਬ੍ਰੇਰੀ” ਵੀ ਕਾਇਮ ਕੀਤੀ ਗਈ ਹੈ। ਇਸ ਤੋਂ ਛੁਟ, 
ਹੋਮਿਓ ਐਜੂਕੇਸ਼ਨਲ ਐੱਡ ਰੀਸਰਚ ਫਾਊਂਡੇਸ਼ਨ” ਦੀ ਵੀ 
ਵਿਵਸਥਾ ਹੈ। “ਖੇੜਾ” ਨਾਂ ਦੀ ਤੈਮਾਸਿਕ ਪਤ੍ਰਕਾ ਅਤੇ 
ਬੱਚਿਆਂ ਲਈ “ਭਾਈ ਵੀਰ ਸਿੰਘ ਬਾਲਵਾੜੀ” ਜਾਰੀ 
ਕੀਤੀਆਂ ਗਈਆਂ ਹਨ। ਇਸ ਸੈਸਥਾ ਦਾ 'ਭਾਈ ਵੀਰ ਸਿੰਘ 
ਸਟੱਡੀ ਸਰਕਲ” ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਮਹੱਤਵ ਰਖਦਾ ਹੈ, ਕਿਉਂਕਿ ਉਸ 
ਵਿਚ ਵਿਚਾਰ-ਵਟਾਂਦਰੇ, ਗੋਸ਼ਟੀਆਂ, ਸੈਮੀਨਾਰ, ਧਾਰਮਿਕ 
ਦੀਵਾਨ, ਕੀਰਤਨ ਆਦਿ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਕੀਤੀ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। 
ਭਾਗ ਸਿੰਘ, ਸੈਤ (1766-1839 ਈ.) : ਪੰਜਾਬ ਦੇ 
ਗੁਜਰਾਤ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ ਕਾਦਿਰਾਬਾਦ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਭਾਈ ਹੰਸ 
ਰਾਇ ਦੇ ਘਰ ਸੈਨ 1766 ਈ. ਵਿਚ ਪੈਦਾ ਹੋਏ ਸੈਤ ਭਾਗ 
ਸਿੰਘ ਸ਼ੁਰੂ ਤੋਂ ਹੀ ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਰੁਚੀਆਂ ਵਾਲੇ ਸਾਧੂ 
ਪੁਰਸ਼ ਸਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਦਾਦਾ ਭਾਈ ਗੁਰਬਖ਼ਸ਼ ਸਿੰਘ ਗੁਰੂ 
ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਨਾਲ ਨਾਂਦੇੜ ਗਿਆ ਅਤੇ ਉਥੇ ਹੀ ਵਸ 
ਗਿਆ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਪਿੰਡ ਦੇ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਵਿਚ ਗੁਰਮੁਖੀ 
ਪੜ੍ਹੀ ਅਤੇ ਉਥੇ ਹੀ ਗੁਰੁ ਗੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦਾ ਪਾਠ ਕਰਨ ਦੀ 
ਮਹਾਰਤ ਹਾਸਲ ਕੀਤੀ। ਜਦੋਂ ਵੱਡੇ ਹੋਏ , ਤਾਂ ਹਜ਼ੂਰ ਸਾਹਿਬ 
ਦੀ ਯਾਤ੍ਾ ਲਈ ਨਾਂਦੇੜ ਗਏ । ਉਥੋਂ ਪਰਤ ਕੇ ਇਹ ਬਾਬਾ 
ਬਾਹਿਬ ਸਿੰਘ ਬੇਦੀ ਦੀ ਸੇਵਾ ਵਿਚ ਉਨੇ ਹਾਜ਼ਰ ਹੋਏ ਅਤੇ 
ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਸੇਵਕ ਬਣਨ ਦਾ ਮਾਣ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕੀਤਾ। ਕੁਝ 
ਸਾਲ ਊਨੋ ਰਹਿਣ ਤੋਂ ਬਾਦ ਬਾਬਾ ਜੀ ਨੇ ਆਪ ਨੂੰ ਪੋਠੋਹਾਰ 
ਵਿਚ ਸਿੱਖੀ ਦਾ ਪ੍ਚਾਰ ਕਰਨ ਲਈ' ਭੇਜਿਆ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੇ 
ਰਾਵਲਪਿੰਡੀ ਤੋ 8 ਕਿ.ਮੀ. ਦੀ ਵਿਥ ਉਤੇ 'ਕੁਰੀ” ਨਾਂ ਦੇ 
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ਭਾਗ ਸਿੰਘ, ਭਾਈ 
ਦੇ ਪ੍ਰਚਾਰ ਅਤੇ ਹਰਿਭਗਤੀ ਵਿਚ ਮਗਨ ਹੋ ਗਏ। ਇਨ੍ਹਾਂ 
ਦੀ ਸਾਧਨਾ ਦੀ ਇਤਨੀ ਪ੍ਰਤਿਸ਼ਠਾ ਸੀ ਕਿ ਇਕ ਵਾਰ 
ਮਹਾਰਾਜਾ ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ ਵੀ ਰਾਵਲਪਿੰਡੀ ਕੋ ਲੋ” 
ਲੈਘਦਿਆਂ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਡੇਰੇ ਵਿਚ ਅਸੀਸ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰਨ 
ਲਈ ਉਚੇਚਾ ਆਇਆ ਸੀ। ਨੌਰੈਗਾਬਾਦ ਵਾਲੇ ਬਾਬਾ 
ਬੀਰ ਸਿੰਘ ਵੀ ਆਪ ਦੇ ਡੋਰੇ ਵਿਚ ਆਏ ਸਨ ਅਤੇ ਆਪ 
ਦੇ ਉਪਦੇਸ਼ਾਂ ਨੂੰ ਗੁਹਿਣ ਕੀਤਾ ਸੀ। ਆਪ ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ 20 
ਜਨਵਰੀ 1939 ਈ. ਨੂੰ ਹੋਇਆ। 


ਭਾਗ ਸਿੰਘ, ਭਾਈ (1872-1914 ਈ.) : ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ 
ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ ਭਿਖੀਵਿੰਡ ਨਾਂ ਦੇ ਕਸਬੇ ਵਿਚ ਭਾਈ ਨਰੈਣ 
ਸਿੰਘ ਦੇ ਘਰ ਮਾਈ ਮਾਨ ਕੌਰ ਦੀ ਕੁੱਖੋਂ ਸੈਨ 1872 ਈ. 
ਵਿਚ ਪੈਦਾ ਹੋਇਆ ਭਾਗ ਸਿੰਘ ਵੀਹ ਸਾਲ ਦੀ ਉਮਰ 
ਵਿਚ ਘੋੜਸਵਾਰ ਫ਼ੌਜ ਵਿਚ ਭਰਤੀ ਹੋ ਗਿਆ। ਉਥੋਂ ਸੇਵਾ- 
ਮੁਕਤ ਹੋ ਕੇ ਇਹ ਚੀਨ ਚਲਾ ਗਿਆ ਅਤੇ ਉਥੇ ਤਿੰਨ 
ਸਾਲ ਪੁਲਿਸ ਵਿਚ ਨੌਕਰੀ ਕੀਤੀ। ਉਸ ਤੋ ਬਾਦ ਇਹ 
ਕੈਨੇਡਾ ਗਿਆ ਅਤੇ ਵੈਨਕੂਵਰ ਵਿਚ ਆਬਾਦ ਹੋ ਗਿਆ। 
ਉਥੋਂ ਦੀ ਖ਼ਾਲਸਾ ਦੀਵਾਨ ਸੋਸਾਇਟੀ ਦਾ ਪ੍ਧਾਨ ਚੁਣਿਆ 
ਗਿਆ। ਕਾਲਾਂਤਰ ਵਿਚ ਇਹ ਕੈਨੇਡਾ ਵਿਚ ਵਸਦੀ ਭਾਰਤੀ 
ਬਰਾਦਰੀ ਦਾ ਲੀਡਰ ਬਣ ਗਿਆ ਅਤੇ ਉਸ ਦੇ ਹੱਕਾਂ ਦੀ 
ਰਾਖੀ ਲਈ ਸ. ਬਲਵੈਤ ਸਿੰਘ ਨਾਲ ਰਲ ਕੇ ਪੂਰੀ ਜਿੰਮੇਵਾਰੀ 
ਨਾਲ ਯਤਨ ਕਰਦਾ ਰਿਹਾ। ਇਸ ਦੀ ਹਰ-ਮਨ-ਪਿਯਤਾ 
ਨੂੰ ਵੇਖ ਕੇ ਆਵਾਸ ਅਧਿਕਾਰੀਆਂ ਨੇ ਇਸ ਨੂੰ ਗਿ੍‌ਫ਼ਤਾਰ 
ਕਰ ਲਿਆ, ਪਰ ਜੁਰਮ ਸਾਬਤ ਨ ਹੋ ਸਕਣ ਕਰਕੇ ਛਡ 
ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। 4 ਸਤੰਬਰ 1914 ਈ. ਨੂੰ ਇਹ ਗੁਰਦੁਆਰੇ 
ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦਾ ਪਾਠ ਕਰ ਰਿਹਾ ਸੀ ਕਿ ਬੇਲਾ 
ਸਿੰਘ ਨੇ ਗੋਲੀ ਮਾਰ ਕੇ ਕਤਲ ਕਰ ਦਿੱਤਾ। ਬੇਲਾ ਸਿੰਘ 
ਆਵਾਸ ਮਹਿਕਮੇ ਦੇ ਇੰਸਪੈਕਟਰ ਹਾਪਕਿਨਸਨ ਦਾ 
ਪਰਿਆ ਹੋਇਆ ਸੀ ਕਿਉਂਕਿ ਉਹ ਭਾਰਤੀਆਂ ਨੂੰ ਪਸੈਦ 
ਨਹੀਂ ਕਰਦਾ ਸੀ ਅਤੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਤੰਗ ਕਰਨ ਦੀਆਂ ਸਦਾ 
ਜੁਗਤਾਂ ਬਣਾਉਂਦਾ ਰਹਿੰਦਾ ਸੀ। ਭਾਈ ਭਾਗ ਸਿੰਘ ਦੇ 
ਕਤਲ ਦਾ ਬਦਲਾ ਲੋਪੋਕੇ ਪਿੰਡ ਨਾਲ ਸੈਬੋਧਿਤ ਭਾਈ ਸੇਵਾ 
ਸਿੰਘ ਨੇ ਹਾਪਕਿਨਸਨ ਨੂੰ ਗੋਲੀ ਮਾਰ ਕੇ ਲਿਆ। ਜਦੋਂ 
ਬੇਲਾ ਸਿੰਘ ਆਪਣੇ ਪਿੰਡ ਪਰਤਿਆ ਤਾਂ ਕਾਂਤੀਕਾਰੀਆਂ 
ਨੇ ਇਸ ਨੂੰ ਮਾਰ ਮੁਕਾਇਆ। 
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ਭਾਗਭਰੀ, ਮਾਈ (1530-1615 ਈ.) : ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ 
ਦੇਵ ਜੀ ਦੁਆਰਾ ਕਸ਼ਮੀਰ ਵਿਚ ਸਿੱਖੀ ਦੇ ਪ੍ਚਾਰ ਲਈ 
ਭੇਜੇ ਭਾਈ ਮਾਧੋ ਸੋਢੀ ਦੇ ਪ੍ਭਾਵ ਕਾਰਣ ਬਾਹਮਣ 
ਪਰਿਵਾਰ ਦੀ ਮਾਈ ਭਾਗਭਰੀ ਨੇ ਵੀ ਸਿੱਖੀ ਧਾਰਣ ਕੀਤੀ 
ਅਤੇ ਆਪਣੇ ਸਾਰੇ ਪਰਿਵਾਰ ਨੂੰ ਗੁਰੂ-ਘਰ ਨਾਲ ਜੋੜਿਆ। 
ਇਸ ਨੇ ਸਾਰੇ ਇਲਾਕੇ ਵਿਚ ਸਿੱਖੀ ਦਾ ਖ਼ੂਬ ਪ੍ਚਾਰ ਕੀਤਾ। 
ਇਸ ਨੇ ਆਪਣੇ ਹੱਥਾਂ ਨਾਲ ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਜੀ ਲਈ 
ਪੁਸ਼ਾਕਾ ਤਿਆਰ ਕੀਤਾ। ਪਰ ਅਤਿ ਬਿਰਧ (ਲਗਭਗ ਇਕ 


` ਸੌ ਸਾਲ) ਹੋ ਜਾਣ ਕਾਰਣ ਉਹ ਪੁਸ਼ਾਕਾ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੂੰ ਭੇਂਟ 


ਕਰਨ ਲਈ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਨਹੀਂ ਜਾ ਸਕੀ। ਸਿੱਖ ਇਤਿਹਾਸ 
ਅਨੁਸਾਰ ਗੁਰੂ ਜੀ ਇਸ ਦੇ ਪ੍ਰੰਮ ਦੇ ਖਿਚੇ ਹੋਏ ਆਪਣੀ 
ਦੇ ਘਰ ਪਹੁੰਚੇ ਅਤੇ ਪੁਸ਼ਾਕਾ ਹਾਸਲ ਕੀਤਾ। ਮਾਈ ਨੇ 
ਆਪਣੇ ਪੁੱਤਰ ਸੇਵਾਦਾਸ ਸਹਿਤ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਬਹੁਤ ਸੇਵਾ 
ਕੀਤੀ। ਖ਼ਾਹਿਸ਼ ਪੂਰੀ ਹੋਣ `ਤੇ ਇਹ ਮਾਈ ਬਹੁਤ ਪ੍ਰਸੰਨ 
ਹੋਈ ਅਤੇ ਸਹਿਜ ਢੰਗ ਨਾਲ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਹਜ਼ੂਰੀ ਵਿਚ 
ਪਾਣ ਤਿਆਗ ਦਿੱਤੇ । ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਉਸ ਦਾ ਸਸਕਾਰ ਕੀਤਾ 
ਅਤੇ ਉਸ ਦੇ ਪੁੱਤਰ ਨੂੰ ਪਗੜੀ ਬਖ਼ਸ਼ੀ । ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਆਮਦ 
ਦੀ ਯਾਦ ਵਜੋ ਸੇਵਾ ਦਾਸ ਨੇ ਆਪਣੇ ਘਰ ਨੂੰ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ 
ਵਿਚ ਬਦਲ ਦਿੱਤਾ। 


ਭਾਗਲਪੁਰ (ਨਗਰ) : ਬਿਹਾਰ ਪ੍ਰਾਂਤ ਦਾ ਇਕ ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ 
ਨਗਰ ਜੋ ਗੈਗਾ ਨਦੀ ਦੇ ਸੱਜੇ ਕੰਢੇ ਉਤੇ ਵਸਿਆ ਹੈ। 
ਸਥਾਨਕ ਰਵਾਇਤ ਅਨੁਸਾਰ ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਸੈਨ 
1666 ਈ. ਵਿਚ ਇਥੇ ਆਏ ਸਨ ਅਤੇ ਬੂੜ੍ਹਾਨਾਥ ਘਾਟ 
ਉਪਰ ਸਥਿਤ ਬੜੀ ਸੈਗਤ ਵਿਚ ਠਹਿਰੇ ਸਨ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ 
ਆਮਦ ਦੀ ਯਾਦ ਵਜੋਂ ਸੈਨ 1974 ਈ. ਵਿਚ ਜੋ ਸਮਾਰਕ 
ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ, ਉਸ ਦਾ ਨਾਂ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਬੜੀ ਸੈਗਤ 
ਸੀ ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਚੌਕੀ ਸਾਹਿਬ” ਰਖਿਆ ਗਿਆ 
ਹੈ, ਕਿਉਂਕਿ ਇਸ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਵਿਚ ਚੌਕੀ ਦੀ ਸ਼ਕਲ ਦੀ 
ਇਕ ਸ਼ਿਲਾ ਹੈ ਜਿਸ ਉਤੇ ਬੈਠ ਕੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਇਸ਼ਨਾਨ 
ਕਰਦੇ ਸਨ। ਮਸਿਆ ਵਾਲੇ ਦਿਨ ਇਥੇ ਦੀਵਾਨ ਸਜਦਾ 
ਹੈ। ਇਸ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਇਥੋਂ' ਦੇ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸੀ ਗੁਰੂ 
ਸਿੰਘ ਸਭਾ” ਦੀ ਕਮੇਟੀ ਦੁਆਰਾ ਕੀਤੀ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। 
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ਭਾਗੀ ਬਾਂਦਰ 
ਭਾਗੀ ਬਾਂਦਰ (ਪਿੰਡ) : ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਬਠਿੰਡਾ ਜ਼ਿਲੂਹੰ ਦੇ 
` ਤਲਵੰਡੀ ਸਾਬੋ ਨਗਰ ਤੋ 3 ਕਿ.ਮੀ. ਉਤਰ ਵਲ ਇਕ 
ਪਿੰਡ ਜਿਥੇ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਤਲਵੈਡੀ ਸਾਬੋ ਤੋਂ ਆ 
ਕੇ ਇਕ ਖੂਹ ਦੇ ਨੇੜੇ ਜੋਡ ਦੇ ਬਿ੍‌ਛ ਹੇਠਾਂ ਕੁਝ ਸਮੇ ਲਈ 
ਠਹਿਰੇ ਸਨ। ਇਹ ਖੂਹ ਅਤੇ ਬਿ੍‌ਛ ਹੁਣ ਵੀ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਦੇ 
_ਪਰਿਸਰ ਵਿਚ ਮੌਜੂਦ ਹਨ। ਇਸ ਬਿ੍‌ਛ ਕਾਰਣ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ 
ਦਾ ਨਾਂ 'ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਜੈਡਸਰ” ਪ੍ਚਲਿਤ ਹੈ। ਇਸ ਗੁਰੂ- 
ਧਾਮ ਦੀ ਵਰਤਮਾਨ ਇਮਾਰਤ ਸੈਨ 1985 ਈ. ਵਿਚ 
ਬਣਵਾਈ ਗਈ ਸੀ। ਇਸ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਸਥਾਨਕ ਕਮੇਟੀ 
ਕਰਦੀ ਹੈ। ਵਿਸਾਖੀ ਨੂੰ ਇਥੇ ਸਾਲਾਨਾ ਮੇਲਾ ਲਗਦਾ ਹੈ। 


ਭਾਗੁ (ਪਿੰਡ) : ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਬਠਿੰਡੇ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦਾ ਇਕ ਪਿੰਡ 
ਜੋ ਫੂਸ ਮੰਡੀ ਰੇਲਵੇ ਸਟੇਸ਼ਨ ਦੇ ਨੇੜੇ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ 
ਸਿੰਘ ਜੀ ਨੇ ਬਠਿੰਡੇ ਨੂੰ ਜਾਂਦਿਆਂ ਇਥੇ ਇਕ ਰਾਤ ਲਈ 
ਬਿਸਾਮ ਕੀਤਾ ਸੀ। ਜਿਸ ਸਥਾਨ ਉਤੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਬੈਠੇ ਸਨ 
ਉਥੇ ਬਾਦ ਵਿਚ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਦਸਵੀਂ ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ” 
ਬਣਵਾਇਆ ਗਿਆ। ਵੀਹਵੀ' ਸਦੀ ਦੇ ਆਖੀਰਲੇ 
ਦਹਾਕਿਆਂ ਵਿਚ ਉਸ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਦੀ ਨਵੀਂ ਇਮਾਰਤ 
ਬਣਵਾਈ ਗਈ ਹੈ। ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਸਥਾਨਕ 
ਸੈਗਤ ਕਰਦੀ ਹੈ। 


ਭਾਗੀ, ਮਲਿਕ : ਇਕ ਰਿਸ਼ਵਤਸ਼ੋਰ ਖਤੀਰੀ ਜੋ ਸੈਦਪੁਰ 
(ਏਮਨਾਬਾਦ) ਦੇ ਪ੍ਰਸ਼ਾਸਕ ਜ਼ਾਲਿਮਖ਼ਾਨ ਦਾ ਅਹਿਲਕਾਰ 
ਸੀ ਅਤੇ ਜਿਸ ਨੇ ਲੋਕਾਂ ਤੋਂ ਨਾਜਾਇਜ਼ ਤੌਰ 'ਤੇ ਧਨ ਵਸੂਲ 
ਕੇ ਅਮੀਰੀ ਠਾਠ-ਬਾਠ ਬਣਾ ਲਿਆ ਸੀ। ਜਨਮਸਾਖੀ- 
ਸਾਹਿਤ ਅਨੁਸਾਰ ਇਕ ਵਾਰ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਉਦਾਸੀ 
ਦੌਰਾਨ ਭਾਈ ਲਾਲੋ ਪਾਸ ਠਹਿਰੇ ਹੋਏ ਸਨ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਿਨਾਂ 
ਵਿਚ ਮਲਿਕ ਭਾਗੋ ਨੇ ਬ੍ਹਮ-ਭੋਜ ਕੀਤਾ। ਉਸ ਭੌਜ ਵਿਚ 
ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੂੰ ਵੀ ਸ਼ਾਮਲ ਹੋਣ ਲਈ ਸੱਦਾ 
ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ, ਪਰ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨ ਗਏ। ਫਿਰ 
ਜਦੋਂ ਮਲਿਕ ਨੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੂੰ ਹੁਕਮਨ ਤਲਬ ਕੀਤਾ ਤਾੰ 
ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਮਲਿਕ ਭਾਗੋ ਦੀਆਂ ਪੂੜੀਆਂ ਅਤੇ ਭਾਈ 
ਲਾਲੋ ਦੀਆਂ ਕੋਧਰੇ ਦੀਆਂ ਰੋਟੀਆਂ ਮੰਗਵਾ ਕੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ 
ਕ੍ਰਮਵਾਰ ਲਹੂ ਅਤੇ ਦੁੱਧ ਕਢ ਕੇ ਉਪਦੇਸ਼ ਦਿੱਤਾ ਕਿ ਨੌਕੀ 
ਦੀ ਕਮਾਈ ਦੁੱਧ ਵਰਗੀ ਹੈ ਜਿਸ ਨਾਲ ਮਨੁੱਖ ਦਾ ਜੀਵਨ 
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ਭਾਗੋ, ਮਾਈ 
ਸੁਖ-ਪੂਰਵਕ ਵਿਕਾਸ ਕਰਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਰਿਸ਼ਵਤ ਦੀ ਕਮਾਈ 
ਗ਼ਰੀਬਾਂ ਦੇ ਲਹੂ ਪੀਣ ਦੇ ਸਮਾਨ ਹੈ। ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀ 
ਕਮਾਈ ਨਾਲ ਮਨ ਨੂੰ ਅਸ਼ਾਂਤੀ ਮਿਲਦੀ ਹੈ। 


ਭਾਰੀ, ਮਾਈ (ਅਨੁ. ਜ. 1645 ਈ.) : ਸਿੱਖ ਇਤਿਹਾਸ 
ਵਿਚ ਮਾਈ ਭਾਗੋ ਦਾ ਮਹੱਤਵਪੂਰਣ ਸਥਾਨ ਹੈ। ਪੰਜਾਬ 
ਦੀਆਂ ਇਸਤਰੀਆਂ ਨੂੰ ਸ਼ਸਤ੍ਹਾਂ ਨਾਲ ਸੁਸਜਿਤ ਹੋ ਕੇ ਯੁੱਧ 
ਕਰਨ ਦੀ ਪ੍ਰੇਰਣਾ ਇਸੇ ਤੋਂ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੋਈ ਸੀ ਕਿਉਂਕਿ ਇਸ 
ਦੀ ਹੱਲਾਸ਼ੇਰੀ ਨੇ ਧਰਮ ਤੋਂ ਬੇਮੁਖ ਹੋਇਆਂ ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਚਰਣਾਂ 
ਨਾਲ ਜੋੜਨ ਦਾ ਬਹੁਤ ਉਤਮ ਕਾਰਜ ਨਿਭਾਇਆ ਸੀ 
ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨਾਲ ਰਲ ਕੇ ਧਰਮ ਯੁੱਧ ਵਿਚ ਹਿੱਸਾ ਲੈ ਕੇ 
ਘਾਇਲ ਹੋਈ ਸੀ। 

ਮਾਈ ਭਾਗੋ ਦਾ ਪਿਛਾ ਝਬਾਲ (ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ) 
ਪਿੰਡ ਨਾਲ ਜਾ ਜੁੜਦਾ ਹੈ। ਉਥੇ ਢਿਲੋਂ ਗੋਤ ਦੇ ਇਕ 
ਭਾਈ ਲੰਗਾਹ ਹੋਏ ਹਨ ਜੋ ਪਹਿਲਾਂ ਸੁਲਤਾਨੀਏ ਸਨ, ਪਰ 
ਬਾਦ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਸਿੱਖ ਹੋਏ ਅਤੇ 
ਹਰਿਮੰਦਿਰ ਦੀ ਉਸਾਰੀ ਵਿਚ ਬਹੁਤ ਯੋਗਦਾਨ ਪਾਇਆ। 
ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਭਰਾ ਭਾਈ ਪੇਰੋਸ਼ਾਹ ਦੇ ਦੋ ਪੁੱਤਰ ਸਨ--ਮਾਲੇਂ 
ਸ਼ਾਹ ਅਤੇ ਹਰੂ। ਮਾਲੋਸ਼ਾਹ ਦੇ ਘਰ ਚਾਰ ਪੁੱਤਰਾਂ ਤੱ ਬਾਦ 
ਇਕ ਪੁੱਤਰੀ ਨੇ ਜਨਮ ਲਿਆ। ਉਸ ਦੇ ਜਨਮ ਤੋ ਬਾਦ 
ਪਰਿਵਾਰ ਹਰ ਪ੍ਰਕਾਰ ਨਾਲ ਉਨਤੀ ਕਰਨ ਲਗਾ, ਜਿਸ 
ਕਰਕੇ ਇਸ ਦਾ ਨਾਮ ਭਾਗਭਰੀ ਰਖ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। ਉਸ 
ਨੂੰ ਲਾਡ ਨਾਲ “ਭਾਗੋ” ਬੁਲਾਇਆ ਜਾਂਦਾ ਸੀ। 

ਮਾਈ ਭਾਗੋ ਦਾ ਜਨਮ ਕਦ ਹੋਇਆ, ਇਸ ਬਾਰੇ 
ਕੋਈ ਪੱਕਾ ਸਬੂਤ ਨਹੀਂ ਮਿਲਦਾ। ਸਿੱਖ ਇਤਿਹਾਸ ਤੋੱ 
ਹਵਾਲਾ ਮਿਲਦਾ ਹੈ ਕਿ ਮਾਈ ਭਾਗੋ ਸ਼ੁਰੂ ਤੌ" ਹੀ 
ਅਧਿਆਤਮਿਕਤਾ ਵਿਚ ਦ੍੍‌ੜ੍ਹ ਸੀ। ਜਦੋਂ ਸੱਤ-ਅੱਠ ਸਾਲ 
ਦੀ ਉਮਰ ਵਿਚ ਇਸ ਦੇ ਮਾਤਾ-ਪਿਤਾ ਇਸ ਨੂੰ ਗੁਰੂ 
ਹਰਿਰਾਇ ਦੇ ਦਰਸ਼ਨਾਂ ਲਈ ਲੈ ਆਏ, ਤਾਂ ਇਸ ਦੀ ਸ਼ਰਧਾ 
ਅਤੇ ਨਿਸ਼ਠਾ ਨੂੰ ਵੇਖ ਕੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਇਸ ਨੂੰ ਸ੍ਰਸ਼ਠ ਅਤੇ 
ਸਿਦਕਵਾਨ ਸਿੱਖ ਹੋਣ ਦਾ ਵਰ ਦਿੱਤਾ। ਇਸ ਸੂਚਨਾ ਦੇ 
ਆਧਾਰ 'ਤੇ ਇਹ ਗੁਰੂ ਹਰਿਰਾਹਿ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਦਰਬਾਰ ਵਿਚ 
ਸੈਨ 1644-1661 ਈ. (ਗੁਰਿਆਈ ਕਾਲ) ਵਿਚ ਆਈ 
ਹੋਵੇਗੀ ਅਤੇ ਉਦੋਂ ਇਹ ਸੱਤ-ਅੱਠ ਵਰ੍ਹਿਆਂ ਦੀ ਸੀ। ਉਸ 
ਤੋਂ ਬਾਦ ਉਹ ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਦੇ ਦਰਸ਼ਨ ਲਈ ਵੀ 
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ਭਾਗੋ, ਮਾਈ 
ਆਉਂਦੀ ਰਹੀ ਦਸੀ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਜੇ ਅਨੁਮਾਨ ਕਰੀਏ ਕਿ 
ਉਹ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਗੁਰਿਆਈ ਕਾਲ ਦੇ ਮੱਧ ਵਿਚ 
ਆਈ ਹੋਵੇਗੀ ਤਾਂ ਉਸ ਦਾ ਜਨਮ ਸੈਨ 1645 ਈ. ਦੇ 
ਨੇੜੇ-ਤੇੜੇ ਬੈਠਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਦਾ ਵਿਆਹ ਪਟੀ ਨਿਵਾਸੀ 
ਭਾਈ ਨਿਧਾਨ ਸਿੰਘ ਵੜਾਇਚ ਨਾਲ ਹੋਇਆ। 

ਗੁਰੂ-ਘਰ ਨਾਲ ਇਸ ਦੀ ਸ਼ੁਰੂ ਤੋ' ਹੀ ਅਦੁੱਤੀ 
ਸ਼ਰਧਾ ਸੀ। ਗੁਰੂ ਹਰਿਰਾਇ ਸਾਹਿਬ ਤੋਂ ਬਾਦ ਇਹ ਗੁਰੂ 
ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਦੀ ਸੇਵਾ ਵਿਚ ਹਾਜ਼ਰ ਹੁੰਦੀ ਰਹੀ। ਗੁਰੂ 
ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਨੇ ਜਦੋਂ ਕਸ਼ਮੀਰੀ ਪੰਡਿਤਾਂ ਦੇ ਧਰਮ ਦੀ 
ਆ ਕੇ ਇਸ ਨੇ ਆਪਣੇ ਪਿਤਾ ਨੂੰ ਇਥੋ' ਤਕ ਕਹਿ ਦਿੱਤਾ 
ਕਿ ਉਹ ਤਲਵਾਰ ਲੈ ਕੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੁਸ਼ਟਾਂ ਦਾ ਦਿੱਲੀ ਵਿਚ 
ਜਾ ਕੇ ਕਤਲ ਕਰਨਾ ਚਾਹੁੰਦੀ ਹੈ, ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਗੁਰੂ ਤੇਗ 
ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਨੂੰ ਸ਼ਹੀਦ ਕੀਤਾ ਸੀ। ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ 
ਤੋਂ ਬਾਦ ਇਹ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਦੇ ਦਰਬਾਰ ਵਿਚ 
ਜਾਂਦੀ ਰਹੀ ਅਤੇ ਉਥੇ ਹੋ ਰਹੀ ਧਰਮ ਯੁੱਧ ਦੀ ਤਿਆਰੀ ਨੂੰ 
ਪੂਰੀ ਸਾਵਧਾਨੀ ਨਾਲ ਵੇਖਦੀ ਰਹੀ। ਪਰ ਸਿੱਖ ਇਤਿਹਾਸ 
ਵਿਚ ਮਾਈ ਭਾਗੋ ਦਾ ਮਹਾਨ ਕਿਰਦਾਰ ਕੇਵਲ ਬੇਦਾਵੀਏ 
ਸਿੱਖਾਂ ਨਾਲ ਜੁੜਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। 

ਮੁਗ਼ਲ ਸੈਨਾ ਵਲੋਂ ਆਨੰਦਪੁਰ ਦਾ ਘੇਰਾ ਪਾਏ 
ਹੋਇਆਂ ਕਈ ਮਹੀਨੇ ਲੰਘ ਗਏ। ਸਿੱਖਾਂ ਨੇ ਡਟ ਕੇ ਮੁਕਾਬਲਾ 
ਕੀਤਾ। ਕਿਲ੍ਹੋ ਦੇ ਅੰਦਰ ਅੰਨ ਮੁਕ ਗਿਆ ਸੀ। ਦਰਖਤਾਂ 
ਦੀਆਂ ਛਿਲਾਂ, ਘਾਹ ਅਤੇ ਘੋੜਿਆਂ ਦਾ ਮਾਸ ਖਾ ਖਾ ਕੇ 
_ ਸਿੱਖ ਸੈਨਿਕ ਜੀਵਨ ਨੂੰ ਚਲਾਉਂਦੇ ਰਹੇ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਸੈਨਿਕਾਂ ਦੇ 
ਹੌਂਸਲੇ ਬੁਲੈਦ ਸਨ। ਪਰ ਕੁਝ ਕੁ ਸਿੱਖ ਚੜ੍ਹਦੀ ਕਲਾ ਵਿਚ 
ਨ ਰਹਿ ਸਕੇ ਅਤੇ ਕਸ਼ਟਾਂ ਨੂੰ ਨ ਸਹਿ ਸਕਣ ਕਾਰਣ ਬੇਦਾਵਾ 
ਲਿਖ ਕੇ ਕਿਲ੍ਹਾ ਛਡ ਗਏ । ਜਦੋਂ ਆਪਣੇ ਘਰਾਂ ਵਿਚ ਪਹੁੰਚੇ 
ਤਾਂ ਸਭ ਵਲੋ' ਵਿਵਹਾਰ ਵਿਚ ਬੇਰੁਖੀ ਵੇਖੀ। ਉਸ ਸਥਿਤੀ 
ਵਿਚ ਸਭ ਨੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਵਲੋਂ ਬੇਮੁਖ ਹੋਣ ਤੇ ਧਿਕਾਰਿਆ। 
ਹਾਜ਼ਰ ਹੋਣ ਦੀ ਇੱਛਾ ਪ੍ਰਗਟ ਕੀਤੀ। ਮਾਈ ਭਾਗੋ ਮਰਦਾਵੇ' 
ਭੇਸ ਵਿਚ ਸ਼ਸਤ੍‌ ਸਜਾ ਕੇ ਘੋੜੇ ਉਤੇ ਸਵਾਰ ਹੋ ਗਈ ਅਤੇ 
ਬੇਦਾਵੀਏ ਸਿੰਘਾਂ ਨੂੰ ਗੁਰੂ-ਚਰਣਾਂ ਨਾਲ ਜੋੜਨ ਲਈ ਤੁਰ 
ਪਈ। ਉਦੋ' ਤਕ ਔਰੰਗਜ਼ੇਬ ਵਲੋ' ਕੁਰਾਨ ਦੀ ਕਸਮ ਚੁਕਣ 
ਅਤੇ ਮਾਤਾ ਜੀ ਦੇ ਜ਼ੋਰ ਦੇਣ 'ਤੇ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਸੈਨ 1705 
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ਭਾਗੋ, ਮਾਈ 
ਈ. ਦੇ ਦਸੈਬਰ ਮਹੀਨੇ ਵਿਚ ਆਨੰਦਪੁਰ ਦਾ ਕਿਲ੍ਹਾ ਛਡ 
ਕੇ ਅਤੇ ਬਿਖੜੇ ਪੈਂਡੇ ਦੀਆਂ ਅਸੁਵਿਧਾਵਾਂ ਸਹਿੰਦੇ ਹੋਏ 
ਮਾਲਵਾ ਖੇਤਰ ਵਿਚ ਪਹੁੰਚ ਚੁਕੇ ਸਨ। ਸਾਹਿਬਜ਼ਾਦੇ , ਮਾਤਾ 
ਜੀ ਅਤੇ ਬੇਸ਼ੁਮਾਰ ਸਿੰਘ ਸ਼ਹੀਦ ਹੋ ਚੁਕੇ ਸਨ। ਮੁਗ਼ਲ ਸੈਨਾ 
ਲਗਾਤਾਰ ਪਿੱਛਾ ਕਰ ਰਹੀ ਸੀ। ਦੀਨਾ, ਜਲਾਲ, ਭਗਤਾ, 
ਕੋਟਕਪੂਰਾ, ਢਿਲਵਾਂ , ਜੈਤੋ ਆਦਿ ਪਿੰਡਾਂ ਅਤੇ ਕਸਥਿਆਂ 
ਤੋਂ ਹੁੰਦੇ ਹੋਏ ਗੁਰੂ ਜੀ ਖਿਦਰਾਣੇ ਦੀ ਢਾਬ ਨੇੜੇ ਪੁਜੇ। ਉਥੇ 
ਮਾਈ ਭਾਗੋ ਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰੋਰਿਆ ਬੇਦਾਵੀਏ ਸਿੰਘਾਂ ਦਾ ਜੱਥਾ 
ਭਾਈ ਮਹਾਂ ਸਿੰਘ ਦੀ ਜੱਥੇਦਾਰੀ ਅਧੀਨ ਮੁਗ਼ਲ ਸੈਨਾ 
ਦੁਆਰਾ ਘੇਰੇ ਜਾਣ ਕਰਕੇ ਯੁੱਧ ਕਰ ਰਿਹਾ ਸੀ। ਗੁਰੂ ਜੀ 
ਨੇ ਇਕ ਟਿੱਬੀ ਤੇ ਬੈਠ ਕੇ ਅਤੇ ਤੀਰਾਂ ਦੀ ਝੜੀ ਲਾ ਕੇ 
ਸਿੱਖਾਂ ਦੀ ਸਹਾਇਤਾ ਕੀਤੀ। ਜਦੋਂ ਮੁਗ਼ਲ ਸੇਨਾ ਉਥੋਂ ਹਟ 
ਗਈ, ਤਾਂ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਨੇ ਟਿੱਥੀ ਤੋਂ ਉਤਰ ਕੇ ਸ਼ਹੀਦ 
ਸਿੰਘਾਂ ਦੀ ਪੜਤਾਲ ਕੀਤੀ ਅਤੇ ਜੱਥੇਦਾਰ ਮਹਾਂ ਸਿੰਘ ਦੇ 
ਅੰਤਿਮ ਸੁਆਸਾਂ ਵੇਲੇ ਬੇਦਾਵਾ ਵਾੜ ਕੇ ਸਾਰਿਆਂ ਸਿੰਘਾਂ 
ਨੂੰ ਮੁਕਤ ਕੀਤਾ। ਉਸ ਯੁੱਧ ਵਿਚ ਮਾਈ ਭਾਗੋ ਵੀ ਬੁਰੀ 
ਤਰ੍ਹਾਂ ਜ਼ਖ਼ਮੀ ਹੋ ਗਈ ਸੀ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਇਸ ਦੇ ਜ਼ਖ਼ਮਾਂ ਦਾ 
ਇਲਾਜ ਕਰਵਾਇਆ ਅਤੇ ਇਹ ਪੂਰੀ ਤਰ੍ਹਾਂ ਠੀਕ ਹੋ ਗਈ । 
ਉਸ ਯੁੱਧ ਵਿਚ ਪਤੀ ਅਤੇ ਭਰਾ ਦੇ ਸ਼ਹੀਦ ਹੋ ਜਾਣ ਕਾਰਣ 
ਇਸ ਨੇ ਘਰ ਪਰਤਣ ਦਾ ਖ਼ਿਆਲ ਛੰਡ ਦਿੱਤਾ ਅਤੇ ਗੁਰੁ 
ਜੀ ਦੀ ਸੇਵਾ ਵਿਚ ਰਹਿਣ ਦਾ ਮਨ ਬਣਾਇਆ। 

ਮਾਈ ਭਾਗੋ ਮਰਦਾਵੇਂ ਅਤੇ ਸ਼ਸੜ੍-ਬੱਧ ਰੂਪ 
ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨਾਲ ਦੱਖਣ ਵਲ ਗਈ। ਇਹ ਸਦਾ ਤਿਆਰ 
ਬਰ ਤਿਆਰ ਹੋ ਕੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਅਰਦਲ ਵਿਚ ਹਾਜ਼ਰ 
ਰਹਿੰਦੀ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਜੋਤੀ ਜੋਤਿ ਸਮਾਉਣ ਤੋਂ ਇਹ ਬਹੁਤ 
ਉਦਾਸ ਹੋ ਗਈ ਅਤੇ ਹਜ਼ੂਰ ਸਾਹਿਬ ਛਡ ਕੇ ਬਿਦਰ ਵਲ 
ਚਲੀ ਗਈ ਅਤੇ ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਦਾ ਪ੍ਰਚਾਰ ਬੜੀ ਸਰਗਰਮੀ 
ਨਾਲ ਕਰਦੀ ਰਹੀ। ਉਧਰ ਹੀ ਇਸ ਨੇ ਲਗਭਗ 10 
ਕਿਮੀ. ਦੀ ਵਿਥ 'ਤੇ ਜਿਨਵਾੜਾ (ਜਨਵਾੜਾ) ਨਾਂ ਦੇ 
ਕਸਬੇ ਵਿਚ ਸ਼ਰੀਰ ਤਿਆਗਿਆ। ਉਥੇ ਮਾਈ ਜੀ ਦੀ ਯਾਦ 
ਵਿਚ 'ਗੁਰਦ ਆਰਾ ਤਪ ਅਸਥਾਨ ਮਾਈ ਭਾਗੋ” ਬਣਿਆ 
ਹੋਇਆ ਹੈ। ਹਜ਼ੂਰ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਹੁਣ ਵੀ ਇਸ ਦੇ ਨਾਂ 'ਤੇ 
ਇਕ ਬੁੰਗਾ ਹੈ ਜਿਸ ਵਿਚ ਇਸ ਦੇ ਕੁਝ ਸ਼ਸਤ੍ ਵੀ ਪਏ 
ਹਨ। ਝਬਾਲ, ਮੁਕਤਸਰ ਆਦਿ ਥਾਂਵਾਂ ਵਿਚ ਵੀ ਮਾਈ 


“< ੩੪ 


ਜੀ ਦੇ ਸਮਾਰਕ ਬਣੇ ਹੋਏ ਹਨ। 
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ਭਾਟੜੇ ਸਿੱਖ 

ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਅੰਦੋਲਨ ਵਿਚ 
ਸ਼ਸਤ੍ਰ-ਬੱਧ ਹੋ ਕੇ ਪੂਰੇ ਜੋਸ਼ ਨਾਲ ਹਿੱਸਾ ਲੈਣ ਦੀ ਪਿਰਤ 
ਮਾਈ ਭਾਗੋ ਨੇਂ ਹੀ ਪਾਈ ਅਤੇ ਸਿੱਖਾਂ ਦੇ ਮਨ ਵਿਚ ਬੇਮੁਖਤਾ 
ਦੀ ਭਾਵਨਾ ਨੂੰ ਵਿਕਸਿਤ ਹੋਣੋ' ਰੋਕ ਦਿੱਤਾ।. 


ਭਾਟੜੇ ਸਿੱਖ : ਸੈਸਕ੍ਰਿਤ ਦੇ “ਭਟ” ਸ਼ਬਦ ਤੋਂ ਬਣਿਆ 
“ਭਾਟੜਾ” ਸ਼ਬਦ ਉਸ ਵਰਣ-ਸੈਕਿਤ ਜਾਤਿ ਦਾ ਵਾਚਕ 
ਹੈ ਜੋ ਗ੍ਰਹਿ ਫਲ ਦਸ ਕੇ ਲੋਕਾਂ ਤੋਂ ਦਾਨ ਲੈਂਦੇ ਹਨ। ਇਸ 
ਜਾਤਿ ਵਿਚੋਂ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਸਿੱਖੀ ਧਾਰਣ ਕਰ ਲਈ, ਉਹ 
ਭਾਟੜੇ ਸਿੱਖ ਅਖਵਾਏ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਪਿਛੋਕੜ ਚੰਗਾ ਨਾਂ ਦੇ 
ਭਾਟੜੇ ਨਾਲ ਜਾ ਜੁੜਦਾ ਹੈ। ਚੰਗਾ ਭਾਟੜਾ ਸਿੰਗਲਾਦੀਪ 
(ਲੈਕਾ) ਦੇ ਮਾਧਵ ਭਾਟੜੇ ਦੇ ਵੈਸ਼ ਵਿਚੋਂ ਸੀ। ਜਦੋਂ ਗੁਰੁ 
ਜੀ ਸਿੰਗਲਾਦੀਪ ਗਏ, ਤਾਂ ਉਸ ਨੇ ਸਿੱਖੀ ਧਾਰਣ ਕੀਤੀ 
ਅਤੇ ਮਾਧਵ ਦੇ ਨਿਵਾਸ ਵਾਲੀ ਥਾਂ ਨੂੰ 'ਸੈਗਤ” ਵਿਚ ਬਦਲ 
ਕੇ ਧਰਮ-ਪ੍ਚਾਰ ਕੀਤਾ।“ਹਕੀਕਤ ਰਾਹ ਮੁਕਾਮ ਸ਼ਿਵਨਾਭ 
ਰਾਜੇ ਕੀ” ਵਿਚ ਇਸ ਸੈਗਤ ਦਾ ਉਲੇਖ ਹੈ-ਤਹਾ ਗਰ 
ਬਾਲੇ ਕਾ ਦੇਹਰਾ ਹੈ, ਸੰਗਤਿ ਭਾਟ/ੜਿਆਂ ਕਾ ਲੁੜਤਾ ਹੰ/ 
ਚੰਗਾ ਨੇ ਹੋਰ ਵੀ ਕਈ ਥਾਂਵਾਂ ਵਿਚ ਸੈਗਤਾਂ ਕਾਇਮ 
ਕੀਤੀਆਂ ਕਿਉਂਕਿ ਇਹ ਫਿਰਦੇ ਤੁਰਦੇ ਜਿਥੇ ਜਾ ਕੇ ਟਿਕਦੇ, 
ਪਹਿਲਾਂ ਲੋਕਾਂ ਨੂੰ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਭਵਿਸ਼ ਬਾਰੇ ਦਸਦੇ ਅਤੇ ਜਦੋਂ 
ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਵਿਸ਼ਵਾਸ ਜਿਤ ਲੈਂਦੇ , ਤਾਂ ਸੈਗਤ ਕਾਇਮ ਕਰਕੇ 
ਸਿੱਖੀ ਦਾ ਪ੍ਰਚਾਰ ਸ਼ੁਰੂ ਕਰ ਦਿੰਦੇ । ਪੰਜਾਬ ਵਿਚ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀ 
ਅਧਿਕ ਆਬਾਦੀ ਸਿਆਲਕੋਟ ਵਿਚ ਸੀ। ਜਦੋਂ' ਛੇਵੇਂ ਗੁਰੂ 
ਸਾਹਿਬ ਸਿਆਲਕੋਟ ਦੇ ਇਲਾਕੇ ਤੋਂ' ਲੰਘੇ, ਤਾਂ ਭਾਟੜਾ 
ਬਰਾਦਰੀ ਨੇ ਸਿੱਖੀ ਨੂੰ ਧਾਰਣ ਕੀਤਾ। ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ 
ਜੀ ਦੇ ਸੈਨਾ-ਦਲ ਵਿਚ ਭਾਈ ਆਲਮ ਸਿੰਘ ਨਚਣਾ, 
ਭਾਈ ਬਚਿਤ੍ਰ ਸਿੰਘ, ਭਾਈ ਉਦੈ ਸਿੰਘ ਆਦਿ ਭਾਟੜਾ 
ਸਮਾਜ ਵਿਚੋਂ ਸਨ। ਮਿਸਲਾਂ ਵੇਲੇ ਵੀ ਭਾਟੜੇ ਸਿੰਘਾਂ ਨੇ 
ਆਪਣੀ ਵੀਰਤਾ-ਭਰੀ ਭੂਮਿਕਾ ਨਿਭਾਈ। 

ਰੋਜ਼ੀ ਕਮਾਉਣ ਲਈ ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਗ੍ਹਿ-ਚਾਲ 
ਦਸਣ ਤੋ' ਇਲਾਵਾ ਫੇਰੀ ਲਗਾ ਕੇ ਸਾਮਾਨ ਵੇਚਣਾ ਵੀ ਸ਼ੁਰੂ 
ਕੀਤਾ। ਇਹ ਲੋਕ ਬਹੁਤ ਉਦਮੀ, ਸਾਹਸੀ ਅਤੇ ਸੈਲਾਨੀ 
ਸੁਭਾ ਵਾਲੇ ਸਨ। ਫਲਸਰੂਪ ਇਹ ਦੇਸ਼-ਵਿਦੇਸ਼ ਹਰ ਪਾਸੇ 
ਪਸਰਦੇ ਗਏ। ਦੇਸ਼ ਵੇਡ ਤੋਂ ਬਾਦ ਇਹ ਅਜ-ਕਲ ਪਟਿਆਲਾ, 
ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ, ਹੁਸ਼ਿਆਰਪੁਰ, ਬਠਿੰਡਾ ਅਤੇ ਗੁਰਦਾਸਪੁਰ ਦੇ 
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ਭਾਣਾ 
ਜ਼ਿਲਿਆਂ ਵਿਚ ਅਧਿਕ ਵਸੇ ਹੋਏ ਹਨ। ਦਿੱਲੀ ਅਤੇ ਕਲਕਤੇ 
ਵਿਚ ਵੀ ਮਿਲ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। ਇੰਗਲੈਂਡ ਵਿਚ ਵੀ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀ 
ਕਾਫ਼ੀ ਵਸੋਂ ਹੈ। ਉਥੇ ਵੀ ਇਹ ਫੇਰੀ ਲਗਾ ਕੇ ਸਾਮਾਨ ਵੇਚਦੇ 
ਹਨ ਅਤੇ ਗ੍ਹਿ-ਚਾਲ ਦਸਦੇ ਹਨ। 

ਸਭ ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ ਸੈਨ 1953 ਈ. ਵਿਚ ਇਨ੍ਹਾਂ 
ਦੇ ਆਗੂ ਭਾਈ ਗਹਿਣਾ ਸਿੰਘ ਨੇ ਮਾਨਚੈਸਟਰ ਵਿਚ 
ਆਪਣੇ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਦਾ ਪੰਜੀਕਰਣ ਕਰਵਾਇਆ। ਫਿਰ 
ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਦਸ਼ਮੇਸ਼ ਸਿੰਘ ਸਭਾ ਕਾਇਮ ਹੋਇਆ। ਇਨ੍ਹਾਂ 
ਨੇ ਸੈਨ 1943 ਈ. ਵਿਚ ਇਕ ਭਾਟੜਾ ਕਾਨਫੁੰਸ ਬੁਲਾ 
ਕੇ ਆਲ ਇੰਡੀਆ ਭਾਟੜਾ ਯੂਨੀਅਨ ਕਾਇਮ ਕੀਤੀ ਅਤੇ 
ਆਪਣੀ ਵਖ ਪਛਾਣ ਕਾਇਮ ਕਰਨ ਲਈ ਸਚੇਤ ਹੋਏ। 
ਇੰਗਲੈਂਡ ਵਿਚ ਬਣੇ ਅਧਿਕਤਰ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੇ 
ਹੀ ਹਨ। ਸਮੇਂ ਸਮੇਂ ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਕ੍ਰਾਂਤੀਕਾਰੀਆਂ ਨੂੰ ਭਾਟੜਾ 
ਬਰਾਦਰੀ ਨੇ ਇੰਗਲੈਂਡ ਵਿਚ ਆਰਥਿਕ ਸਹਾਇਤਾ ਤੋਂ' 
ਇਲਾਵਾ ਪਨਾਹ ਵੀ ਦਿੱਤੀ ਹੈ। 


ਭਾਣਾ : “ਭਾਣਾ” ਸ਼ਬਦ ਸੈਸਕ੍ਰਿਤ ਦੇ “ਭਾਵਨਾ” ਤੋਂ ਬਣਿਆ 
ਪ੍ਰਤੀਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਦਾ ਅਰਥ ਹੈ ਈਸ਼ਵਰੀ ਇੱਛਾ। 
ਭਾਈ ਕਾਨ੍ਹ ਸਿੰਘ ਨੇ ਇਸ ਦਾ ਅਰਥ ਕੀਤਾ ਹੈ : ਕਰਤਾਰ 
ਦਾ ਹੁਕਮ (ਭਾਵਨ), ਉਹ ਬਾਤ ਜੋ ਕਰਤਾਰ ਨੂੰ ਭਾਈ ਹੈ। 
ਇਸ ਤੋ ਇਲਾਵਾ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਇਸ ਨੂੰ “ਕਰਤਾਰ ਦੀ ਰਜ਼ਾ? 
ਵੀ ਕਿਹਾ ਹੈ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ “ਭਾਣਾ” ਅਤੇ “ਰਜ਼ਾ” ਈਸ਼ਵਰੀ 
ਇੱਛਾ ਲਈ ਵਰਤੇ ਜਾਣ ਕਰਕੇ ਸਮਾਨ-ਅਰਥਕ ਸ਼ਬਦ 
ਸਿੱਧ ਹੁੰਦੇ ਹਨ। 

“ਰਜ਼ਾ” ਅਰਬੀ ਦਾ ਸ਼ਬਦ ਹੈ ਅਤੇ “ਲਗ਼ਾਤੇ 
ਫ਼ੀਰੋਜ਼ੀ' ਅਨੁਸਾਰ ਇਸ ਦਾ ਅਰਥ ਹੈ ਖ਼ੁਸ਼ਨੂਦੀ, ਖ਼ੁਸ਼ੀ, 
ਰਜ਼ਾਮੰਦੀ। ਭਾਵੇਂ ਕੁਰਾਨਿਕ ਸਾਹਿਤ ਵਿਚ ਇਸ ਸ਼ਬਦ 
ਦੀ ਵਰਤੋਂ ਹੋਈ ਹੈ, ਪਰ ਸੂਫ਼ੀ ਸਾਧਕਾਂ ਨੇ ਆਪਣੇ ਈਸ਼ਵਰੀ 
ਪ੍ਮ ਨਾਲ ਇਸ ਨੂੰ ਬਹੁਤ ਸਿੰਜਿਆ ਹੈ। ਪੋ. ਗੁਰਬਚਨ 
ਸਿੰਘ ਤਾਲਿਬ (ਗੁਰੂ ਗੰਥ ਵਿਚ ਹੁਕਮ ਦਾ ਸੈਕਲਪ?) ਨੇ 
ਸੂਫ਼ੀ ਵਿਚਾਰਧਾਰਾ ਵਿਚ 'ਰਜ਼ਾ” ਨੂੰ ਰੱਬੀ ਹੁਕਮ ਦੇ ਤਾਬੇ 
ਰਹਿਣ, ਮੰਨਣ, ਸਵੀਕਾਰ ਕਰਨ ਦੇ ਅਰਥਾਂ ਵਿਚ 
ਵਰਤਿਆ ਗਿਆ ਦਸਿਆ ਹੈ। “ਕਸ਼ਫੁਲ ਮਹਿਜੂਬ” 
ਅਨੁਸਾਰ ਸੂਫ਼ੀ ਦੀਆਂ ਚੰਗੀਆਂ ਸਿਫ਼ਤਾਂ ਦੋ ਹਨ-ਰਜ਼ਾ 
ਅਤੇ ਸਬਰ। “ਰਜ਼ਾ ਤਪਸਿਆ ਤੋਂ ਵੀ ਉਪਰ ਹੈ, ਕਿਉਂਕਿ 
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ਭਾਣਾ 
ਤਪਸਿਆ ਵਿਚ ਕਿਸੇ ਉਚੇਚੀ ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਅਵਸਥਾ 
ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਦੀ ਖ਼ਾਹਿਸ਼ ਹੁੰਦੀ ਹੈ, ਪਰ ਰਜ਼ਾ ਵਿਚ ਰਹਿਣ 
ਜਾਂ ਮੰਨਣ ਦੀ ਅਵਸਥਾ ਉਤੇ ਪੁਜ ਕੇ ਸਭ ਸੇਕਲਪ- 
ਵਿਕਲਪ ਮਿਟ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। 
ਇਲਾਕਿਆਂ ਵਿਚ ਆਏ ਤਾਂ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਮਜ਼ਹਬੀ ਕੱਟੜਪੁਣੇ 
ਤੋਂ ਉੱਚੇ ਉਠ ਕੇ ਆਪਣੇ ਧਰਮ ਦਾ ਪ੍ਰਚਾਰ ਕੀਤਾ ਅਤੇ 
ਉਪਦੇਸ਼ ਦਿੱਤੇ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਸਭ ਪਾਸੇ ਪੁੰਮ-ਭਾਵ ਦਾ 
ਦਿੱਤਾ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਸੂਫ਼ੀਆਂ ਦੇ ਇਸ ਭਾਵ- 
ਭਿੰਨੇ ਸ਼ਬਦ ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਜੀਵਨ-ਦਰਸ਼ਨ ਵਿਚ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ 
ਸਥਾਨ ਅਤੇ ਪਰਿਭਾਸ਼ਿਕਤਾ ਪ੍ਰਦਾਨ ਕੀਤੀ। 

ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ “ਭਾਣਾ” ਅਤੇ 
“ਰਜ਼ਾ” ਸਮਾਨ-ਅਰਥਕ ਸ਼ਬਦਾਂ ਵਜੋ' ਵਰਤੇ ਗਏ ਹਨ, 
ਜਿਵੇਂ- ਤਰਾ ਭਾਣਾ ਸਭ /ਕੈਛ' ਹੋਵੈ /(ਗੁ.ਗੁੰ.356); ਜੋ 
/ਕੋਛੁ ਵਰਤੇ ਸਭ ਤੌਰਾ ਭਾਣਾ /(ਗੁ ਰੰ .1 93); ਵਰਤੈ ਸ਼੍ਰ 
ਕਛੁ ਤੌਰਾ ਭਾਣਾ/ (ਗੁ.ਗੰ.98); ਕੀਤਾ ਕਰਣਾ ਸ਼ਰਬ 
ਰਲਾ/ਏ / (ਗੁ .ਗੰ.463); ਲੇ /ਕੋਛੁ ਵਰਤੀ ਸਭ ਤੰਗ 
ਰਜਾ/ਏ /(ਗੁ ਗੰ .1 328); ਲੇ ਕਿਛੁ ਕਨੈਨੇਂ ਸ਼ ਪ੍ਝੂ ਰਜਾਇ / 
(ਗੁ.ਰੰ.1275)। ਕਈਆਂ ਪ੍ਰਸੈਗਾਂ ਵਿਚ ਤਾਂ ਇਹ ਦੋਵੇਂ 
ਸ਼ਬਦ ਇਕੋਂ ਤੁਕ ਵਿਚ ਸਮਾਨ ਅਰਥ ਵਿਚ ਵਰਤੇ ਮਿਲ 
ਜਾਂਦੇ ਹਨ-ਜੋਂ ਤਧ ਭਾਵੈ ਸ਼ੋ ਭਲਾ /0ਆਠੇ ਤੰਠੀ ਅਮ੍ਰ 
ਰਜਾਇ /(ਗੁ.ਰਰੀ.432)। ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਰੱਬੀ ਭਾਣੇ ਨੂੰ 
ਮੰਨਣ ਉਤੇ ਬਹੁਤ ਬਲ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਇਸ ਨੂੰ ਮੰਨਣ 
ਨਾਲ ਵੀ ਮੁਕਤੀ ਸੈਭਵ ਹੈ (ਬੰਦ ਖਲਾਲੀ ਭਾਣੰ 2ੋਇ)। 
ਜੋ ਲੋਕ ਭਾਣੇ ਨੂੰ ਮੰਨ ਲੈਂਦੇ ਹਨ, ਜਾਂ ਭਾਣੇ ਦੇ ਰਸ ਦਾ 
ਸੁਆਦ ਮਾਣ ਲੈਂਦੇ ਹਨ, ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਮਨ ਵਿਚੋਂ ਮਾਇਆ 
ਦਾ ਭਰਮ ਨਸ਼ਟ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ- ਜਿਨਾ ਭਾਣੇ ਕਾ ਕਰ 
ਆਇਆ / ਤਿਨ /ਵਚਹ' ਭਰਮ' ਚੁਕਾਇਆ /(ਗੁ .ਗੁੰ.72)। 

ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਭਾਣੇ 
ਵਿਚ ਹੀ ਮਨੁੱਖ ਦੇ ਦੁਖ ਸੁਖ ਦੀ ਕਲਪਨਾ ਕੀਤੀ ਹੈ। ਉਸ 
ਦੇ ਭਾਣੇ ਨਾਲ ਹੀ ਮੁਕਤੀ ਅਤੇ ਭਵ-ਬੈਧਨ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੁੰਦੇ 
ਹਨ-- ਭਾਣੰ ਤਖਤ ਵਡਾਈਆ ਭਾਣੈ ਭੀਖ ਉਂਦਾ/ਸ 
ਜੀਉ/... ਭਾਣੇ ਭਵਜਲ ਲੰਘੀਆ ਭਾਣੰ ਆਇ ਭਰਆ7ਸ 
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ਜੀਓ / (ਗੁ.ਗੰ.762)। 

ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਵੀ ਇਸੇ ਗੱਲ ਦੀ 
ਪੁਸ਼ਟੀ ਕਰਦਿਆਂ ਕਿਹਾ ਹੈ ਕਿ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਭਾਣੇ ਨਾਲ 
ਹੀ ਆਵਾਗਵਣ ਵਿਚ ਪਈਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਭਾਣੇ ਰਾਹੀ ਹੀ 
ਉਹ ਬਖ਼ਸ਼ਿਸ਼ ਕਰਦਾ ਹੈ, ਭਾਣੇ ਨਾਲ ਹੀ ਦੁਖ-ਸੁਖ ਦਾ 
ਭੋਗ ਕਰਨਾ ਪੈਂਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਭਾਣੇ ਨਾਲ ਹੀ ਮਿਹਰ ਦੀ 
ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਹੁੰਦੀ ਹੈ, ਭਾਣੇ ਨਾਲ ਹੀ ਪੰਜ-ਭੌਤਿਕ ਸ਼ਰੀਰ 
ਹੋਂਦ ਧਾਰਣ ਕਰਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਉਸ ਵਿਚ ਬ੍ਰਹਮ-ਜੋਤਿ ਦਾ 
ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਹੁੰਦਾ ਹੈ, ਭਾਣੇ ਨਾਲ ਹੀ ਨਰਕ-ਸਵਰਗ ਦੀ 
ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਹੁੰਦੀ ਹੈ ਅਤੇ ਭਾਣੇ ਨਾਲ ਹੀ ਵਿਅਕਤੀ ਹਰਿ- 
ਭਗਤੀ ਵਿਚ ਲੀਨ ਹੁੰਦਾ ਹੈ-ਡਾਣੈ ਜਨਿ ਭਵਾਈਐ ਭਾਣੇ 
ਬਖਸ਼ ਕਾਰੇ/ਇ /(ਗੁ ਰੰ .963)। ਸਾਫ਼ ਹੈ ਕਿ ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ 
ਭਾਣਾ (ਰਜ਼ਾ) ਈਸ਼ਵਰੀ ਇੱਛਾ ਦੀ ਭਾਵ-ਭੂਮੀ ਦਾ 
ਲਖਾਇਕ ਸ਼ਬਦ ਹੈ। ਪਰ ਕਈਆਂ ਥਾਂਵਾਂ ਉਤੇ “ਹੁਕਮ” 
ਸ਼ਬਦ ਦੀ ਵਰਤੋ ਵੀ “ਭਾਣਾ” ਜਾਂ “ਰਜ਼ਾ” ਸ਼ਬਦਾਂ ਦੇ ਨਾਲ 
ਹੋਈ ਮਿਲਦੀ ਹੈ ਅਤੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਪਰਸਪਰ ਸੰਬੋਧਿਤ ਹੋਣ 
ਦੀ ਪੁਸ਼ਟੀ ਹੁੰਦੀ ਹੈ-ਘ/ਟ ਘ/ਟ ਬੰਸ ਨੈਰੰਤਾਨ ਰਹੀਆ 
ਚਾਲ/ਹ ਸਤਿਗੁਰ ਭਾਏ / ਸਹਜ ਆਏ ਹੁਕਾਨਆ /ਨਿਹਾਏ 
ਨਾਨਕ ਸ਼ਦਾ ਰਜਾਏ / (ਗੁ .ਗੰ.੭38)। ਇਸ ਲਈ ਇਥੇ 


“ਹੁਕਮ” ਸ਼ਬਦ ਬਾਰੇ ਕੁਝ ਵਿਚਾਰ ਕਰ ਲੈਣਾ ਉਚਿਤ 


ਹੋਵੇਗਾ। 

“ਹੁਕਮ” ਅਰਬੀ ਦਾ ਸ਼ਬਦ ਹੈ ਅਤੇ ਇਸ ਦਾ 
ਅਰਥ ਹੈ ਫ਼ੁਰਮਾਨ, ਆਗਿਆ, ਆਦੇਸ਼। ਪਰ ਗੁਰਬਾਣੀ 
ਵਿਚ ਵਰਤੇ ਇਸ ਸ਼ਬਦ ਦੇ ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਨੇ ਅਰਥ ਕਰਦਿਆਂ 
ਇਸ ਨੂੰ ਈਸ਼ਵਰੀ-ਇੱਛਾ, ਸਿ੍‌ਸ਼ਟੀ-ਵਿਧਾਨ, ਦੈਵੀ- 
ਵਿਧਾਨ ਆਦਿ ਕਿਹਾ ਹੈ।“ਜਪੁਜੀ” ਵਿਚ ਹਕਮ ਨ ਕਹਿਆ 
ਸਾਈ ਅਨੁਸਾਰ “ਹੁਕਮ” ਅਕਥਨੀਯ ਹੈ। ਸਗੋ ਹਕਾਮ 
ਰਜਾਈ ਚਲਣਾ ਨਾਨਕ /ਲਿਮਿਆ ਨਹੱਲ ਤਕ ਕਹਿ ਦਿੱਤਾ 
ਗਿਆ ਹੈ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਕਈਆਂ ਥਾਂਵਾਂ 
ਉਤੇ ਭਾਣਾ, ਰਜ਼ਾ ਅਤੇ ਹੁਕਮ ਸਮਾਨ- ਅਰਥਕ ਰੁਪ ਵਿਚ 
ਵਰਤੇ ਮਹਿਸੂਸ ਹੁੰਦੇ ਹਨ। ਇਸ ਸੈਬੈਧ ਵਿਚ ਪ੍ਰੋ. ਗੁਰਬਚਨ 
ਸਿੰਘ ਤਾਲਿਬ ਦੀ ਧਾਰਣਾ ਹੈ ਕਿ “ਭਾਣਾ” ਦਾ ਅਰਥ ਹੈ ਜੋ 
ਪ੍ਰਭੂ ਨੂੰ ਭਾਵੇ, ਅਰਥਾਤ , ਉਸ ਦੀ ਇੱਛਾ, ਜਿਸ ਦੇ ਮਰਮ, 
ਰਹੱਸ ਅਤੇ ਭੇਤ ਦਾ ਮਾਨਵੀ ਬੁੱਧੀ ਨੂੰ ਪਤਾ ਨਹੀਂ। ਇਹ 
ਸ਼ਬਦ “ਭਾਣਾ” ਹੁਕਮ ਦੇ ਸੈਕਲਪ ਦੀ ਕੁਝ ਵਿਆਖਿਆ 
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ਭਾਣਾ 
ਕਰਦਾ ਹੈ। “ਹੁਕਮ” ਰੱਬੀ ਭਾਵਨਾ ਉਪਰ ਆਧਾਰਿਤ ਹੈ, 
ਅਰਥਾਤ, ਦੈਵੀ ਮਨ ਦਾ ਨਿਸਚਾ ਜਾਂ ਨਿਯਮ; ਭਾਣਾ ਉਸੇ 
ਕਲਪਨਾ ਦਾ ਇੱਛਾ ਦੇ ਰੂਪ ਵਿਚ ਪ੍ਗਟਾਉ ਹੈ। 

ਪਰ ਇਕ ਹੋਰ ਵਿਦਵਾਨ ਨੇ “ਹੁਕਮ” ਅਤੇ 'ਰਜ਼ਾ” 
(ਭਾਣਾ) ਦੇ ਅਰਥਗਤ ਭੇਦ ਨੂੰ ਸਪੱਸ਼ਟ ਕਰਦਿਆਂ ਦਸਿਆ 
ਹੈ ਕਿ “ਹੁਕਮ” ਦੁਆਰਾ ਸਿ੍‌ਸ਼ਟੀ ਦੀ ਉਤਪੱਤੀ ਹੁੰਦੀ ਹੈ 
ਅਤੇ ਰਜ਼ਾ ਦੁਆਰਾ ਸਿਰਜੇ ਗਏ ਬ੍ਹਮੰਡ ਦੀ ਪਾਲਣਾ, ਜਾਂ 
ਸੈਭਾਲ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਪਰ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਸੈਸਾਰ ਦੀ 
ਉਤਪੱਤੀ ਤੋਂ ਲੈ ਕੇ ਉਸ ਦੀ ਪਾਲਣਾ , ਸੈਭਾਲ ਅਤੇ ਵਿਨਾਸ਼ 
ਤਕ ਦੀ ਸਾਰੀ ਕਾਰਵਾਈ ਹੁਕਮ ਅਧੀਨ ਮੰਨੀ ਹੈ-- ਹੁਕਮ 
ਜੁਗ ਆਹ ਆਇਆ ਚਲਣੁ ਹੁਕਮ ਸੰਜੀਂਗਿ ਜੀਓ / ਹੁਕਮ 
ਪਰਪੰਚ ਪਸ/ਰਆ” ਹੁਕਮ ਕਠੇ ਰਭਸ਼ ਭੱਗ ਜਉ / 
(ਗੁ.ਗ੍ੰ760)। 

ਇਕ ਹੋਰ ਵਿਦਵਾਨ ਨੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਸ਼ਬਦਾਂ ਦੀ ਅਰਥ 
ਸੈਬੈਧੀ ਸੂਖਮਤਾ ਉਤੇ ਪ੍ਕਾਸ਼ ਪਾਉਂਦਿਆਂ ਕਿਹਾ ਹੈ ਕਿ 
ਭਾਣਾ ਮੰਨਣਾ ਅਤੇ ਰਜ਼ਾ ਵਿਚ ਰਹਿਣਾ ਅਸਲ ਵਿਚ ਹੁਕਮ 
ਮੰਨਣਾ ਹੀ ਹੈ। ਪਰ ਭਾਣਾ ਮੰਨਣ ਜਾਂ ਰਜ਼ਾ ਵਿਚ ਰਹਿਣ 
ਵਾਲੇ ਸਾਧਕ ਦੀ ਮਾਨਸਿਕ ਅਤੇ ਰੂਹਾਨੀ ਪ੍ਰਤਿਭਾ ਉਸ ਨੂੰ 
ਕੇਵਲ “ਹੁਕਮ” ਤਕ ਸੀਮਿਤ ਨਹੀ ਰਹਿਣ ਦਿੰਦੀ, 
ਵਿਸ਼ਾਲਤਾ ਵਲ ਲੈ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਆਗਿਆ 
ਭਾਵਨਾ ਤੋ' ਨਿਰਲੇਪ ਹੋ ਕੇ ਇਕ ਨਿਰਜਿੰਦ ਵਸਤੂ ਵਾਂਗ 
ਮੰਨਣਾ “ਹੁਕਮ” ਵਿਚ ਵਿਚਰਨਾ ਹੈ; ਪਰ ਜੇ ਸਾਧਕ 
ਆਗਿਆ ਚਾਹ ਨਾਲ ਅਤੇ ਪਿਆਰ ਨਾਲ ਮੰਨ ਰਿਹਾ ਹੋਵੇ, 
ਤਾਂ ਉਹ ਭਾਣੇ ਵਿਚ ਵਿਚਰ ਰਿਹਾ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। 

ਪਰੰਤੂ ਇਹ ਅੰਤਰ ਸਹੀ ਨਹੀਂ, ਕਿਉਕਿ 
“ਹੁਕਮ”, “ਭਾਣਾ” ਜਾਂ “ਰਜ਼ਾ” ਦਾ ਸੈਬੋਧ ਪਰਮਾਤਮਾ ਨਾਲ 
ਹੈ, ਮਨੁੱਖ ਨਾਲ ਨਹੀਂ; ਨ ਹੀ ਮਨੁੱਖ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਸਰੂਪ ਜਾਂ 
ਪ੍ਭਾਵ ਵਿਚ ਕੋਈ ਆਪਣਾ ਯੋਗਦਾਨ ਦੇ ਸਕਦਾ ਹੈ। ਇਥੇ 
ਮਨੁੱਖ ਦੀ ਚਾਹ ਜਾਂ ਆਪਣੇਪਨ ਦੀ ਭਾਵਨਾ ਦੀ ਹੋਂਦ ਦੀ 
ਗੱਲ ਹੀ ਨਹੀਂ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਵਰਤੋ' ਵਿਚ ਇਕੋ ਪਰਮ 
ਸ਼ਕਤੀ ਦੀ ਕਲਪਨਾ ਹੈ, ਉਸ ਵਿਚ ਕਿਸੇ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦਾ 
ਕੋਈ ਬਦਲ ਕਰਨ ਦੀ ਸਮਰਥਾ ਮਨੁੱਖ ਵਿਚ ਨਹੀਂ ਹੈ। 
ਇਸ ਵਾਸਤੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਤਿੰਨਾਂ ਵਿਚ ਕੋਈ ਤਾਤਵਿਕ ਅੰਤਰ 
ਨਹੀਂ ਹੈ। ਸਗੋਂ ਪਰਸਪਰ ਨਿਰਭਰਤਾ ਹੈ। “ਹੁਕਮ” ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ 

ਇੱਛਾ ਦਾ ਹੋਣਾ ਲਾਜ਼ਮੀ ਹੈ, ਬਿਨਾ ਇੱਛਾ “ਹੁਕਮ” ਦੇ 
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ਭਾਣਾ 


ਉਪਜਣ ਦਾ ਕਾਰਣ ਹੀ ਨਹੀਂ ਰਹਿੰਦਾ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਜੇ 
ਕੋਈ ਅੰਤਰ ਹੈ ਤਾਂ ਉਸ ਦਾ ਸੈਬੈਧ ਕੇਵਲ ਪ੍ਰਕਾਰਜ ਨਾਲ 
ਹੈ। “ਰਜ਼ਾ” ਜਾਂ “ਭਾਣਾ” ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਇਕ ਸਹਿਜ 
ਬਿਰਤੀ ਹੈ। ਜਦੋਂ ਇਹ ਬਿਰਤੀ ਆਪਣੀ ਸਹਿਜ ਅਵਸਥਾ 
ਤੋਂ ਉਭਰ ਕੇ ਕੋਈ ਰੂਪ ਧਾਰਦੀ ਹੈ ਜਾਂ ਕ੍ਰਿਆਤਮਕ ਹੁੰਦੀ 
ਹੈ ਤਾਂ “ਹੁਕਮ” ਬਣ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। 

ਜੇ ਫ਼ਲਸਫ਼ੇ ਦੇ ਪ੍ਰਸੰਗ ਵਿਚ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਸੈਬੈਧ 
ਜਾਂ ਅੰਤਰ ਦਸੀਏ ਤਾਂ “ਰਜ਼ਾ” ਜਾਂ 'ਭਾਣਾ” ਦਾ ਹੁਕਮ” 
ਨਾਲ ਕਾਰਣ-ਕਾਰਜ ਦਾ ਸੰਬੰਧ ਹੈ, ਜਿਵੇਂ ਸੋਨਾ (ਕਾਰਣ) 
ਅਤੇ “ਗਹਿਣਾ” (ਕਾਰਜ), ਜਾਂ ਜਲ (ਕਾਰਣ) ਅਤੇ ਜਲ- 
ਤਰੈਗ (ਕਾਰਜ), ਜਾਂ ਮਿੱਟੀ (ਕਾਰਣ) ਅਤੇ ਘੜਾ (ਕਾਰਜ) 
ਵਿਚ ਕਿਸੇ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦਾ ਕੋਈ ਤਾਤਵਿਕ ਅੰਤਰ ਨਹੀਂ ਹੈ, 
ਕੇਵਲ ਰੂਪ-ਆਕਾਰ ਦਾ ਅੰਤਰ ਹੈ, ਉਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ “ਰਜ਼ਾ” ਜਾਂ 
“ਭਾਣਾ” (ਕਾਰਣ) ਅਤੇ “ਹੁਕਮ” (ਕਾਰਜ) ਵਿਚ ਵੀ ਕੋਈ 
ਬੁਨਿਆਦੀ ਅੰਤਰ ਨਹੀਂ। ਪਰ ਚੂੰਕਿ ਉਪਰੋਕਤ ਗਹਿਣੇ , 
ਜਲ-ਤਰੈਗ ਜਾਂ ਘੜੇ (ਕਾਰਜ) ਦਾ ਵਿਵਹਾਰਿਕ ਮਹੱਤਵ 
ਹੈ ਅਤੇ ਰੂਪ-ਆਕਾਰ ਰਾਹੀਂ ਅੰਤਰ ਭਾਸਦਾ ਹੈ, ਉਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ 
“ਹੁਕਮ” (ਕਾਰਜ) ਦਾ ਵੀ ਰਜ਼ਾ ਜਾਂ ਭਾਣੇ (ਕਾਰਣ) ਤੋ 
ਵਿਵਹਾਰਿਕ ਤੌਰ 'ਤੇ ਅੰਤਰ ਹੈ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ “ਹੁਕਮ” 
ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਰਜ਼ਾ ਜਾਂ ਭਾਣੇ ਨੂੰ ਕ੍ਰਿਆਤਮਕ ਰੂਪ ਜਾਂ 
ਰੁਪ-ਆਕਾਰ ਦੇਣ ਵਾਲਾ ਅਨੁਸ਼ਾਸਨਿਕ ਵਿਧਾਨ ਹੈ। 

ਇਸ ਤੋ ਇਹ ਗੱਲ ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੋ ਜਾਂਦੀ ਹੈ ਕਿ ਰੱਬ 
ਦੇ ਭਾਣੇ ਜਾਂ ਰਜ਼ਾ ਵਿਚ ਰਹਿਣਾ ਹੀ ਮਨੁੱਖ ਦਾ ਸਭ ਤੋੱ 
ਸ੍ਰੇਸ਼ਠ ਕਰਮ ਹੈ। ਇਹੀ ਉਸ ਨੂੰ ਪਰਮਾਤਮਾ ਨਾਲ ਅਦ੍ਰੈਤ 
ਅਵਸਥਾ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਕਰਾਉਂਦਾ ਹੈ। ਇਹੀ ਭਾਣਾ ਹੁਕਮ 
ਰਾਹੀਂ ਪ੍ਰਗਟ ਹੋ ਕੇ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਇੱਛਾ ਦਾ ਸਹਿਜ ਤੋਂ 
ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਵਲ ਦੀ ਯਾੜ੍ਾ ਦਾ ਬੋਧ ਕਰਾਉਂਦਾ ਹੈ-- ਜੋ /ਕੇਛ 
ਵਰਤੈ ਸਭ ਤੋਰਾ ਭਾਣਾ/ ਹਕਮ' ਝੂਝੈ ਸੋ ਸਚਿ ਸਮਾਣਾ / 
(ਗੁ .ਗ੍ੰ.193)। 

ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਨੇ “ਗੂਜਰੀ ਕੀ ਵਾਰ" ਵਿਚ 
ਭਾਣਾ ਮੰਨਣ ਜਾਂ ਭਾਣੇ ਵਿਚ ਰਹਿਣ ਨਾਲ ਹੋਣ ਵਾਲੀਆਂ 
ਪਾਪਤੀਆਂ ਦਾ ਵਿਵਰਣ ਦਿੰਦਿਆਂ ਲਿਖਿਆ ਹੈ- ਗਰ 
ਕੰ ਭਾਣੰ ਗਰ /#ਲੰ ਸਵਾ ਭਰੰਤ ਭਨਨਜੈ / ਹਰੇ ਕੰ ਭਾਣੀ 
ਹ/ਨਿ ਅੰਨੇ ਵਸੈ ਸਹਜੇ ਨਸ਼ੇ ੫ਜੰ/ ਹਠ ਕੰ ਭਾਣੀ ਸੁਸ਼ੁ 
ਪਾਈਆ ਹ/ਰ ਫਾਹਾ ਨਿਤ ਲਨਜੰ / ਹਰ ਕੰ ਤਖਾ/ਤਿ 


ਭ/0/0/.5110006100.201) 


ਭਾਦਰਾ 


ਬਹਾਲੀਨ /ਨਿਲ ਘ/ਠੇ ਸ਼ਦਾ ਵਨੀਜੈ / ਗੱਠੇ ਕਾ ਭਾਣਾ /ਤਿਨੰ 
ਮੀਨਿਆ ਜਿਨਾ ਗੁਰ ਲਾਜ / (ਗੁ.ਗੁੰ.515)। ਫਲਸਰੂਪ 
ਗੁਰਮਤਿ ਅਨੁਯਾਈ ਨੂੰ ਆਪਣੀ ਜੀਵਨ-ਜਾਚ ਵਿਚ 
ਭਾਣਾ ਮੰਨਣ ਦੀ ਬਿਰਤੀ ਨੂੰ ਪੂਰੀ ਤਰ੍ਹਾਂ ਵਿਕਸਿਤ ਕਰਨਾ 
ਚਾਹੀਦਾ ਹੈ। 


ਭਾਦਰਾ (ਨਗਰ) : ਰਾਜਸਥਾਨ ਪ੍ਰਦੇਸ਼ ਦੇ ਗਗਾਨਗਰ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ 
ਦਾ ਇਕ ਨਗਰ ਜਿਥੇ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਦੱਖਣ ਨੂੰ 
ਜਾਂਦਿਆਂ ਪਧਾਰੇ ਸਨ। ਰਵਾਇਤ ਹੈ ਕਿ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੌਹਰ 
ਕਿਸੇ ਵੇਲੇ ਇਸ ਨਗਰ ਵਿਚ ਵੀ ਆਏ ਸਨ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ 
ਆਮਦ ਦੀ ਯਾਦ ਵਜੋਂ ਇਥੇ ਕੋਈ ਸਮਾਰਕ ਬਣਿਆ 
ਹੋਇਆ ਨਹੀਂ। ਪਰ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਇਥੇ ਪਧਾਰਨ ਦੀ 
ਰਵਾਇਤ ਪੱਕੀ ਹੈ। ਸੈਨ 1947 ਈ. ਤੋਂ ਬਾਦ ਕੁਝ ਸਿੰਧੀ 
ਸਹਿਜਧਾਰੀ ਸਿੱਖ ਅਤੇ ਕੁਝ ਪੰਜਾਬੀ ਸਿੱਖ ਇਥੇ ਆ ਵਸੇ 
ਹਨ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਸਿੰਧੀਆਂ ਦੇ ਮਹੱਲੇ ਵਿਚ ਇਕ ਪੰਚਾਇਤੀ 
ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਬਣਾਇਆ ਹੋਇਆ ਹੈ, ਪਰ ਇਸ ਦਾ ਗੁਰੂ 
ਜੀ ਦੇ ਸਮਾਰਕ ਨਾਲ ਕੋਈ ਸੈਬੈਧ ਨਹੀਂ। 


ਭਾਨਾ, ਭਾਈ (1536-1644 ਈ.) : ਸਿੱਖ ਜਗਤ ਦੇ 
ਪ੍ਰਮੁਖ ਧਰਮ-ਸਾਧਕ ਬਾਬਾ ਬੁੱਢਾ ਦਾ ਸਭ ਤੋਂ ਛੋਟਾ ਸੁਪੁੱਤਰ 
ਜੋ ਸੈਨ 1536 ਈ. ਵਿਚ ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ ਕਥੂ ਨੰਗਲ 
ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਪੈਦਾ ਹੋਇਆ। ਸੈਨ 1631 ਈ. ਵਿਚ ਬਾਬੇ 
ਬੁੱਢੇ ਦੇ ਦੇਹਾਂਤ ਤੋਂ ਬਾਦ ਇਸ ਨੂੰ ਗੁਰੂ-ਘਰ ਵਿਚ ਉਹੀ 
ਮਾਣ ਅਤੇ ਸਥਾਨ ਪਾਪਤ ਹੋਇਆ। ਉਦੋਂ ਇਸ ਦੀ ਆਯੂ 
95 ਵਰ੍ਹਿਆਂ ਦੀ ਹੋ ਚੁਕੀ ਸੀ, ਪਰ ਇਹ ਹਰ ਪੱਖੋਂ ਪੂਰੀ 
ਤਰ੍ਹਾਂ ਸਚੇਤ ਸੀ। ਇਸ ਦੇ ਗੁਰਮਤਿ-ਗਿਆਨ ਅਤੇ ਭਗਤੀ 
ਸਾਧਨਾ ਵਿਚ ਨਿਪੁਣਤਾ ਕਾਰਣ ਇਸ ਨੂੰ 'ਬ੍ਹਮ ਗਿਆਨੀ” 
ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਸੀ। ਇਸ ਨੇ ਆਪਣੇ ਪਿੰਡ ਦੇ ਨੇੜੇ ਦੋ 
` ਬਸਤੀਆਂ ਵਸਾਈਆਂ। ਇਕ ਦਾ ਨਾਂ ਆਪਣੇ ਨਾਂ 'ਤੇ 
“ਤਲਵੰਡੀ ਭਾਨਾ” ਰਖਿਆ ਅਤੇ ਦੂਜੀ ਦਾ ਨਾਂ ਆਪਣੇ 
ਪੋਤਰੇ ਦੇ ਨਾਂ 'ਤੇ 'ਝੰਡਾ ਰਮਦਾਸ” ਰਖਿਆ। ਇਸ ਨੇ ਗੁਰੂ 
ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਸਾਹਿਬ ਦਾ ਸਸਕਾਰ ਆਪਣੇ ਹੱਥੀਂ ਕੀਤਾ ਅਤੇ 
ਗੁਰੂ ਹਰਿਰਾਇ ਜੀ ਨੂੰ ਮਾਰਚ 1644 ਈ. ਵਿਚ ਤਿਲਕ 
ਦਿੱਤਾ। ਸੈਨ 1644 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ ਹੋਇਆ 
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ਅਤੇ 'ਝੌਡਾ ਰਮਦਾਸ” ਵਿਚ ਬਾਬੇ ਬੁੱਢੇ ਦੇ ਨਾਲ ਹੀ ਇਸ 
ਦੀ ਸਮਾਧ ਬਣਾਈ ਗਦੀ। ਇਸ ਤੋਂ ਬਾਦ ਇਸ ਦੇ ਛੋਟੇ 
ਪੁੱਤਰ ਭਾਈ ਸਰਵਣ ਨੇ ਗੁਰੂ-ਘਰ ਦੀ ਜ਼ਿੰਮੇਵਾਰੀ ਸੈਭਾਲੀ। 


ਭਾਨੀ, ਬੀਬੀ (1534-1598 ਈ.) : ਤੀਜੇ ਸਿੱਖ ਗੁਰੂ 
ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਦੀ ਸੁਪੁੱਤਰੀ ਅਤੇ ਚੌਥੇ ਗੁਰੂ ਰਾਮਦਾਸ ਜੀ 
ਦੀ ਸੁਪਤਨੀ ਬੀਬੀ ਭਾਨੀ ਦੀ ਜਨਮ ਤਿਥੀ ਅਤੇ ਜਨਮ 
ਸਥਾਨ ਬਾਰੇ ਇਤਿਹਾਸ ਤੋਂ ਸਹੀ ਜਾਣਕਾਰੀ ਨਹੀਂ ਮਿਲਦੀ। 
ਫਿਰ ਵੀ ਕੁਝ ਸੈਬੈਧ-ਸੂਤਰ ਜੋੜਨ 'ਤੇ ਪਤਾ ਚਲਦਾ ਹੈ 
ਕਿ ਆਪ ਦਾ ਜਨਮ ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਦੇ ਗੁਰੂ ਅੰਗਦ 
ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਸ਼ਰਣ ਵਿਚ ਆਉਣ ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ 2 ਫਰਵਰੀ 
1534 ਈ. (21 ਮਾਘ 1591 ਬਿ.) ਨੂੰ ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ 
ਦੇ ਬਾਸਰਕੇ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਹੋਇਆ ਸੀ। ਆਪ ਸ਼ੁਰੂ ਤੋ ਹੀ 
ਸਰਲ ਸੁਭਾ ਅਤੇ ਭਗਤੀ ਭਾਂਵ ਵਾਲੇ ਸਨ ਅਤੇ ਧਰਮ- 
ਪ੍ਚਾਰ ਵਿਚ ਰੁਚੀ ਰਖਦੇ ਸਨ। ਆਪ ਜਦੋ ਵਿਆਹ ਦੇ 
ਯੋਗ ਹੋਏ ਤਾਂ ਮਾਤਾ ਮਨਸਾ ਦੇਵੀ ਨੇ ਕੋਈ ਉਚਿਤ ਵਰ 
ਲਭਣ ਲਈ ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਨੂੰ ਬੇਨਤੀ ਕੀਤੀ ਤਾੰ 
ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਪੁਛਿਆ ਕਿ ਵਰ ਕਿਹੋ ਜਿਹਾ ਹੋਵੇ, ਤਾਂ ਸਹਿਜ 
ਸੁਭਾ ਨੌੜੇ ਹੀ ਸੇਵਾ-ਕਾਰਜ ਵਿਚ ਲਗੇ ਭਾਈ ਜੇਠਾ ਜੀ 
ਵਲ ਇਸ਼ਾਰਾ ਕਰਕੇ ਮਾਤਾ ਜੀ ਨੋ ਕਿਹਾ ਕਿ ਇਸ ਗਭਰੂ 
ਵਰਗਾ ਹੋਵੇ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਉਤਰ ਦਿੱਤਾ ਕਿ ਇਸ ਵਰਗਾ 
ਤਾਂ ਕੇਵਲ ਇਹੋ ਹੀ ਹੈ। ਤਾਂ ਭਾਈ ਜੇਠਾ ਨਾਲ ਬੀਬੀ 
ਭਾਨੀ ਨੂੰ ਮੰਗ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਅਤੇ 18 ਫਰਵਰੀ 1554 
ਈ. ਨੂੰ ਵਿਆਹ ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। ਇਹ ਦੋਵੇਂ ਸਮਾਨ 
ਆਯੂ ਦੇ ਸਨ। ਬੀਬੀ ਜੀ ਨੇ ਤਿੰਨ ਸੁਪੁੱਤਰਾਂ ਨੂੰ ਜਨਮ 
ਦਿੱਤਾ-ਪਿ੍‌ਥੀ ਚੰਦ (੧558 ਈ.), ਮਹਾਂਦੇਵ (1560 ਈ.) 
ਅਤੇ ਅਰਜਨ ਦੇਵ (1563 ਈ.)। ਆਪ ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ 
ਗੋਇਦਵਾਲ ਵਿਚ 1655 ਬਿ. ਵਿਚ ਹੋਇਆ। ਪੰਜਵੇਂ 
ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਬੀਬੀ ਜੀ ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ ਇਕ ਖੂਹ ਵੀ 
ਲਗਵਾਇਆ, ਜੋ ਬੀਬੀ ਭਾਨੀ ਦੇ ਖੂਹ ਵਜੋਂ ਪ੍ਸਿੱਧ 
ਹੋਇਆ। 

ਆਪ ਬਾਰੇ ਇਤਿਹਾਸਕਾਰਾਂ ਦੀ ਰਾਏ ਹੈ ਕਿ 
ਬੀਬੀ ਜੀ ਬਹੁਤ ਮਿਲਣਸਾਰ, ਨਿਮਰਤਾਵਾਨ ਅਤੇ ਸੇਵਾ 
ਭਾਵ ਨਾਲ ਭਰਪੂਰ ਸਨ। ਆਪ ਆਪਣੇ ਪਿਤਾ ਗੁਰੂ ਦੀ 
ਦੇਖ-ਭਾਲ ਵਿਚ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਰੁਚੀ ਰਖਦੇ ਸੀ। ਇਕ ਵਾਰ ਉਨ੍ਹਾਂ 
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ਭਾਨੋਖੋੜੀ 
ਨੂੰ ਇਸ਼ਨਾਨ ਕਰਾਉਂਦਿਆਂ ਚੌਕੀ ਦਾ ਇਕ ਪਾਵਾ ਟੁਟ 
ਗਿਆ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਚੌਕੀ ਤੋ ਡਿਗ ਪੈਣ ਦੇ ਖ਼ਦਸ਼ੇ ਕਾਰਣ 
ਆਪਣਾ ਹੱਥ ਪਾਵੇ ਵਾਲੀ ਥਾਂ ਦੇ ਦਿੱਤਾ। ਕਿਲਾਂ ਦੇ ਚੁਭਣ 
ਨਾਲ ਲਹੂ ਵਹਿਣ ਲਗ ਗਿਆ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਪੁੱਛਣ 'ਤੇ 
ਜਦੋਂ ਬੀਬੀ ਜੀ ਨੇ ਵਾਸਤਵਿਕਤਾ ਦਸੀ, ਤਾਂ ਗੁਰੂ ਜੀ 
ਬਹੁਤ ਕ੍ਰਿਤੱਗ ਹੋਏ ਅਤੇ ਵਰ ਦੇਣ ਦੀ ਇੱਛਾ ਪਰਗਟ ਕੀਤੀ। 
ਬੀਬੀ ਜੀ ਨੇ ਗੁਰੂ-ਗੱਦੀ ਨੂੰ ਪਰਿਵਾਰ ਵਿਚ ਹੀ ਬਣੇ ਰਹਿਣ 
ਦੀ ਭਾਵਨਾ ਪ੍ਰਗਟ ਕੀਤੀ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਗੁਰੂ-ਗੱਦੀ ਸੋਢੀ 
ਵੈਸ਼ ਵਿਚ ਸੀਮਿਤ ਹੋ ਗਈ। ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਅਨੁਸਾਰ 
ਜਾਣ ਨ ਦੇਸਾਂ ਸੋਢੀ ਹੌਰਰ ਅਜਰ ਨ ਜਾਨਿਆ ਜਾਈ / 
ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਤੋਂ ਬਾਦ ਭਾਈ ਜੇਠਾ ਚੌਥੇ ਗੁਰੂ 
ਰਾਮਦਾਸ ਦੇ ਰੂਪ ਵਿਚ ਗੱਦੀ ਉਤੇ ਬੈਠੇ। ਰ੍ 

ਗੁਰੂ ਰਾਮਦਾਸ ਜੀ ਦੇ ਗੁਰੂ-ਪਦਵੀ ਉਤੇ 
ਸੁਸ਼ੋਭਿਤ ਹੋਣ ਤੋਂ ਬਾਦ ਆਪ ਨੇ ਲੈਗਰ ਦੀ ਸੇਵਾ ਬੜੀ 
ਲਗਨ ਨਾਲ ਕੀਤੀ। ਬੱਚਿਆਂ ਨੂੰ ਬਹੁਤ ਸਨੇਹ ਨਾਲ 
ਪਾਲਿਆ। ਪ੍ਰਿਥੀਚੈਦ ਦੇ ਕਲੇਸ਼ ਕਰਕੇ ਕੁਝ ਅਪ੍ਰਸੈਨ ਜ਼ਰੂਰ 
ਰਹਿੰਦੇ ਸਨ, ਪਰ ਵਸ ਲਗਦੇ ਗੁਰੂ-ਗੱਦੀ ਦੀ ਮਰਯਾਦਾ 
ਨੂੰ ਕਾਇਮ ਰਖਣ ਵਿਚ ਯੋਗਦਾਨ ਪਾਉਂਦੇ ਰਹੇ। ਕਹਿੰਦੇ 
ਹਨ ਕਿ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਦੀ ਪਹਿਲੀ ਪਤਨੀ 
ਰਾਮਦੇਈ ਦੇ ਦੇਹਾਂਤ ਤੋ' ਬਾਦ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਦੂਜਾ ਵਿਆਹ 
ਕਰਨ ਲਈ ਆਪ ਜੀ ਨੇ ਪ੍ਰੋਰਿਤ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਬਾਲਕ ਗੁਰੂ 
ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਜੀ ਨੂੰ ਪਰਿਵਾਰਿਕ ਕਲਹ-ਕਲੋਸ਼ ਦੇ ਪ੍ਰਭਾਵ 
ਤੋਂ ਬਚਾਈ ਰਖਿਆ। 


ਭਾਨੌਖੇੜੀ (ਪਿੰਡ) : ਹਰਿਆਣਾ ਪ੍ਰਾਂਤ ਦੇ ਅੰਬਾਲਾ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ 
ਦਾ ਇਕ ਪਿੰਡ ਜਿਥੇ ਬਾਲਕ ਗੋਬਿੰਦ ਰਾਇ ਨੇ ਚਰਣ ਪਾਏ 
ਸਨ। ਸਥਾਨਕ ਰਵਾਇਤ ਅਨੁਸਾਰ ਜਦੋਂ ਬਾਲਕ ਗੋਬਿੰਦ 
ਰਾਇ ਪਟਨਾ ਤੋ ਆਨੰਦਪੁਰ ਪਰਤ ਰਹੇ ਸਨ ਤਾਂ ਕਾਫ਼ੀ 
ਸਮੇਂ ਲਈ ਲਖਨੌਰ ਰੁਕੇ ਸਨ। ਉਸ ਠਹਿਰ ਦੌਰਾਨ ਇਕ 
ਦਿਨ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਗੇਂਦ ਨੂੰ ਅਜਿਹੀ ਠੋਕਰ ਲਗੀ ਕਿ ਉਹ 
ਭਾਨੌਖੇੜੀ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਜਾ ਡਿਗੀ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਗੇਂਦ ਨੂੰ ਲੈਣ 
ਲਈ ਇਸ ਪਿੰਡ ਆਏ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਆਮਦ ਦੇ ਯਾਦ 
ਵਿਚ ਪਿੰਡ ਦੇ ਉਤਰ-ਪੱਛਮ ਵਲ ਸਮਾਰਕ ਬਣਾਇਆ 
ਗਿਆ। ਹੁਣ ਉਥੇ ਨਵੀਂ ਇਮਾਰਤ ਬਣੀ ਹੋਈ ਹੈ ਜੋ 
“ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਗੇਂਦ ਸਾਹਿਬ ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ ਦਸਵੀਂ” ਦੇ ਨਾਂ 
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ਭਾਲੇਂਦਰ ਸਿੰਘ, ਰਾਜਾ 
ਨਾਲ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਹੈ। ਇਹ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਸ਼ੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ 
ਪ੍ਬੰਧਕ ਕਮੇਟੀ ਨਾਲ ਸੈਬੈਧਿਤ ਹੈ, ਪਰ ਇਸ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ 
ਸਥਾਨਕ ਕਮੇਟੀ ਕਰਦੀ ਹੈ। 


ਭਾਲੇ'ਦਰ ਸਿੰਘ, ਰਾਜਾ (1919-1992 ਈ.) : 
ਪਟਿਆਲਾ-ਪਤਿ ਮਹਾਰਾਜਾ ਭੂਪਿੰਦਰ ਸਿੰਘ ਦੇ ਘਰ 19 
ਅਗਸਤ 1919 ਈ. ਨੂੰ ਪੈਦਾ ਹੋਇਆ ਭਾਲੇਂਦਰ ਸਿੰਘ 
ਸੁੰਦਰ ਕਦ-ਕਾਠ ਦੇ ਪ੍ਭਾਵਸ਼ਾਲੀ ਵਿਅਕਤਿਤਵ ਵਾਲਾ 
ਰਾਜਕੁਮਾਰ ਸੀ। ਇਸ ਨੇ ਅਨੇਕ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀਆਂ ਖੇਡਾਂ ਅਤੇ 
ਕਸਰਤਾਂ ਵਿਚ ਨਾਮਣਾ ਖਟਿਆ। ਇਸ ਨੇ ਲਾਹੌਰ ਦੇ 
ਐਚਿਸਨ ਚੀਫ਼ ਕਾਲਜ ਵਿਚ ਤਾਲੀਮ ਹਾਸਲ ਕੀਤੀ ਅਤੇ 
ਕ੍ਰਿਕਟ, ਪੋਲੋਂ, ਟੈਨਿਸ ਅਤੇ ਘੋੜਸਵਾਰੀ ਵਿਚ ਪੂਰੀ 
ਮਹਾਰਤ ਹਾਸਲ ਕਰਕੇ ਆਪਣੀ ਪਛਾਣ ਕਰਾਈ। ਇਹ 
ਪੜ੍ਹਾਈ ਅਤੇ ਖੇਡਾਂ ਦੋਹਾਂ ਖੇਤਰਾਂ ਵਿਚ ਬਰਾਬਰ ਦੀ ਰੁਚੀ 
ਲੈਂਦਾ ਸੀ। ਕਾਲਜ ਦੇ ਇਤਿਹਾਸ ਵਿਚ ਇਹ ਨਿਖੜਵੀਂ 
ਗੱਲ ਸੀ ਕਿ ਪੜ੍ਹਾਈ ਅਤੇ ਖੇਡਾਂ ਵਿਚ ਕੋਈ ਰਾਜਕੁਮਾਰ 
ਪੂਰੀ ਤਨਦੇਹੀ ਨਾਲ ਰੁਚਿਤ ਹੋਵੇ। 

ਧਾਰਮਿਕ ਵਿਦਿਆ ਪਾਪਤ ਕਰਨ ਲਈ ਪੰਡਿਤ 
ਰਾਮ ਬਸੈਤ ਸਿੰਘ ਦੀ ਜ਼ਿੰਮੇਵਾਰੀ ਲਗੀ ਹੋਈ ਸੀ। ਇਸ 
ਦਾ ਸ਼ਾਸਤੀ ਸੈਗੀਤ ਪ੍ਰਤਿ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਝੁਕਾ ਸੀ। ਸੁਆਦੀ ਖਾਣੇ 
ਤਿਆਰ ਕਰਨ ਵਿਚ ਵੀ ਇਹ ਮਾਹਿਰ ਸੀ। ਕ੍ਰਿਕਟ ਅਤੇ 
ਟੈਨਿਸ ਪਤਿ ਮੋਹ ਇਸ ਦਾ ਅੰਤ-ਕਾਲ ਤਕ ਨਿਭਿਆ। 
ਇਸ ਨੇ ਕੈੱਬਰਿਜ ਯੂਨੀਵਰਸਿਟੀ ਵਿਚ ਵੀ ਕ੍ਰਿਕਟ ਦੇ 
ਪਹਿਲੇ ਦਰਜੇ ਦੇ ਖਿਡਾਰੀ ਵਜੋਂ ਪ੍ਭਾਵ ਛਡਿਆ। 

ਦੇਸ਼ ਦੀ ਆਜ਼ਾਦੀ ਤੋ'_ਬਾਦ ਇਸ ਦੇ ਸ਼ੌਕ ਹੋਰ 
ਵਿਕਸਿਤ ਹੋਏ। ਇਸ ਨੇ ਰਾਸ਼ਟਰੀਂ ਖੇਡਾਂ ਵਿਚ ਮਹੱਤਵਪੂਰਣ 
ਔਹਦਿਆਂ ਉਤੇ ਕੰਮ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਕਈ ਸਾਲ ਐਮੇਚਿਉਰ 
ਐਥਲੈਟਿਕ ਫੈਡਰੇਸ਼ਨ ਆਫ ਇੰਡੀਆ, ਸਵਿਮਿੰਗ 
ਨਾਲ ਸੈਬਧਿਤ ਰਿਹਾ। ਸੈਨ 1947 ਦੀ. ਵਿਚ ਇਹ ਅੰਤਰ- 
ਰਾਸ਼ਟਰੀ ਓਲੰਪਿਕ ਕਮੇਟੀ ਦਾ ਆਜੀਵਨ ਮੈਂਬਰ ਬਣਿਆ 
ਅਤੇ ਸੈਨ 1959 ਈ. ਤੋਂ 1975 ਈ. ਤਕ ਅਤੇ ਫਿਰ 
1980 ਈ. ਤੋਂ 1984 ਈ. ਤਕ ਇਡੀਅਨ ਓਲੈਪਿਕ 
ਐਸੋਸੀਏਸ਼ਨ ਦਾ ਪ੍ਰਧਾਨ ਰਿਹਾ। ਏਸ਼ੀਅਨ ਗੇਮਜ਼ ਦੀ 
ਪਰੋਪਰਾ ਨੂੰ ਚਲਾਉਣ ਵਾਲੇ ਮੋਢੀਆਂ ਵਿਚ ਇਹ ਸ਼ਾਮਲ 
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ਹੈ। ਸੈਨ 1982 ਈ. ਵਿਚ ਨਵੀਂ ਦਿੱਲੀ ਵਿਚ ਆਯੋਜਿਤ 
ਏਸ਼ੀਅਡ ਵੇਲੇ ਇਸ ਨੇ ਨਿਰਮਾਣਕਾਰੀ ਭੂਮਿਕਾ ਨਿਭਾ ਕੇ 
ਸਾਰੇ ਪ੍ਰੋਗਰਾਮ ਨੂੰ ਕਾਮਯਾਬ ਕੀਤਾ। 

ਪਟਿਆਲਾ ਰਿਆਸਤ ਦੇ ਪ੍ਬੈਧਕੀ ਢਾਂਚੇ ਵਿਚ 
ਵੀ ਇਸ ਨੇ ਮਹੱਤਵਪੂਰਣ ਔਹਦਿਆਂ ਉਤੇ ਕੌਮ ਕਰਕੇ 
ਆਪਣੀ ਪ੍ਰਸ਼ਾਸਨਿਕ ਯੋਗਤਾ ਦਾ ਪਰਿਚਯ ਦਿੱਤਾ। ਪੈਪਸੂ 
ਸਰਕਾਰ ਵੇਲੇ ਇਸ ਨੇ ਗਿਹ ਅਤੇ ਵਿਦਿਅਕ ਮਹਿਕਮਿਆਂ 
ਦੇ ਸਕੱਤਰ ਦੀ ਜ਼ਿੰਮੇਵਾਰੀ ਨਿਭਾਈ। ਇਹ ਸਾਊ ਸੁਭਾ ਦਾ 
ਮਿਠਬੋਲਾ ਅਤੇ ਮਿਲਣਸਾਰ ਵਿਅਕਤੀ ਸੀ।16 ਅਪੈਲ 
1992 ਈ. ਨੂੰ ਇਸ ਦਾ ਦਿੱਲੀ ਵਿਚ ਦੇਹਾਂਤ ਹੋ ਗਿਆ। 


ਭਿੱਖਾ (ਭੱਟ) : ਇਕ ਭੱਟ ਕਵੀ ਜਿਸ ਨੇ ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ 
ਜੀ ਦੀ ਸਿਫ਼ਤ ਵਿਚ ਦੋ ਸਵਈਏ ਲਿਖੇ ਸਨ ਅਤੇ ਜੋ ਗੁਰੂ 
ਗੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਪੰਨਾ 1395-96 ਉਪਰ ਦਰਜ ਹਨ। 
ਭੱਟ-ਵਹੀ ਅਨੁਸਾਰ ਇਸ ਦੇ ਪਿਤਾ ਦਾ ਨਾਂ ਰਈਆ ਸੀ 
ਅਤੇ ਇਸ ਦੇ ਪੁੱਤਰ ਵੀ ਚੋਗੇ ਕਵੀ ਸਿੱਧ ਹੋਏ ਸਨ। ਮੂਲ 
ਰੂਪ ਵਿਚ ਇਹ ਸੁਲਤਾਨਪੁਰ ਦਾ ਨਿਵਾਸੀ ਸੀ ਅਤੇ ਗੁਰੂ 
ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਦਾ ਨਿਸ਼ਠਾਵਾਨ ਸਿੱਖ ਸੀ। ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ 
ਨੇ ਵੀ ਆਪਣੀਆਂ ਵਾਰਾਂ ਵਿਚ ਇਸ ਦਾ ਜ਼ਿਕਰ ਕੀਤਾ ਹੈ। 


ਭਿਖਾਰੀ, ਭਾਈ : ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਦਾ ਭਾਬੜਾ 
ਜਾਤਿ ਦਾ ਇਕ ਸਿੱਖ ਜੋ ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਗੁਜਰਾਤ ਨਗਰ ਵਿਚ 
ਰਹਿੰਦਾ ਸੀ। ਸਿੱਖ ਇਤਿਹਾਸ ਅਨੁਸਾਰ ਇਹ ਬੜੇ ਨੋਕ 
ਚਲਨ ਵਾਲਾ ਅਤੇ ਸੁੱਚੀ ਕਮਾਈ ਕਰਨ ਵਾਲਾ ਆਪਣੇ 
ਵਕਤ ਦਾ ਪ੍ਰਮੁਖ ਸਿੱਖ ਸੀ। ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਤੋਂ 
ਬਾਦ ਜਦ ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਸਾਹਿਬ ਗੁਰੂ-ਗੱਦੀ ਉਪਰ 
ਬੈਠੇ ਤਾਂ ਉਨ੍ਹਾਂ ਪਾਸ ਇਕ ਸਿੱਖ ਨੇ ਅਰਜ਼ ਕੀਤੀ ਕਿ ਮੈਨੂੰ 
ਕਿਸੇ ਆਦਰਸ਼ ਸਿੱਖ ਦੇ ਦਰਸ਼ਨ ਕਰਾਉਣ ਦੀ ਕ੍ਰਿਪਾ ਕੀਤੀ 
ਜਾਏ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਉਸ ਨੂੰ ਭਾਈ ਭਿਖਾਰੀ ਪਾਸ ਭੇਜਿਆ। 
ਜਦੋਂ ਉਹ ਭਾਈ ਜੀ ਦੇ ਘਰ ਗੁਜਰਾਤ ਪਹੁੰਚਿਆ ਤਾਂ ਉਥੇ 
ਭਾਈ ਭਿਖਾਰੀ ਦੇ ਪੁੱਤਰ ਦੇ ਵਿਆਹ ਦੀਆਂ ਤਿਆਰੀਆਂ 
ਚਲ ਰਹੀਆਂ ਸਨ। ਪਰ ਭਾਈ ਭਿਖਾਰੀ ਇਕ ਪਾਸੇ ਸਹਿਜ 
ਅਵਸਥਾ ਵਿਚ ਬੈਠਾ ਹੋਇਆ ਇਕ ਫਟੀ ਪੁਰਾਣੀ ਚਿਟਾਈ 
ਗੰਢ ਰਿਹਾ ਸੀ। ਉਸ ਸਿੱਖ ਨੇ ਇਕ ਕਮਰੇ ਵਿਚ ਬਿਬਾਣ, 
ਕਫ਼ਨ ਅਤੇ ਸਸਕਾਰ ਦਾ ਹੋਰ ਸਾਮਾਨ ਵੇਖਿਆ। ਹੈਰਾਨ 
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ਹੋਏ ਨੇ ਭਾਈ ਜੀ ਨੂੰ ਪੁਛਿਆ, ਤਾਂ ਉਸ-ਨੇ ਕਿਹਾ ਕਿ ਥੋੜੀ 
ਦੇਰ ਤਕ ਵੇਖ ਲਵੋਗੇ। ਵਿਆਹ ਹੋ ਗਿਆ ਅਤੇ ਭਾਈ 
ਭਿਖਾਰੀ ਨੇ ਪੁੰਨ ਦਾਨ ਕਰਕੇ ਖ਼ੁਸ਼ੀ ਦੀ ਰਸਮ ਪੂਰੀ ਕੀਤੀ। 

ਰਾਤ ਨੂੰ ਲਾੜ੍ਹੇ ਦੇ ਪੇਟ ਵਿਚ ਸੂਲ ਉਠਿਆ ਅਤੇ 
ਉਸ ਨੇ ਪਾਣ ਤਿਆਗ ਦਿੱਤੇ। ਭਾਈ ਭਿਖਾਰੀ ਉਸ ਦੁਖਾਂਤ 
ਵੇਲੇ ਬੜਾ ਸ਼ਾਂਤ ਰਿਹਾ ਅਤੇ ਦੂਜੇ ਦਿਨ ਕਮਰੇ ਵਿਚ ਪਏ 
ਬਿਬਾਣ ਅਤੇ ਕਫ਼ਨ ਨੂੰ ਵਰਤ ਕੇ ਪੁੱਤਰ ਦਾ ਸਸਕਾਰ ਕੀਤਾ 
ਅਤੇ ਅਫ਼ਸੋਸ ਕਰਨ ਲਈ ਆਏ ਵਿਅਕਤੀ ਨੂੰ ਚਿਟਾਈ 
ਉਤੇ ਬਿਠਾਇਆ। ਉੱਸ ਨੇ ਸਭ ਨੂੰ ਭਾਣਾ ਮੰਨਣ ਲਈ 
ਕਹਾ। ਹੈਰਾਨ ਹੋਏ ਉਸ ਸਿੱਖ ਨੇ ਭਾਈ ਭਿਖਾਰੀ ਨੂੰ ਪ੍ਣਾਮ 
ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਸਾਰੀ ਗੱਲ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੂੰ ਜਾ ਕੇ ਦਸੀ। ਸਾਰੀ 
ਸੈਗਤ ਨੇ ਇਹ ਬਿੱਤਾਂਤ ਸੁਣ ਕੇ ਭਾਈ ਭਿਖਾਰੀ ਦੀ ਸਿੱਖੀ 
ਨੂੰ 'ਧੈਨ-ਧੰਨ” ਕਿਹਾ। 


ਭਿਖਿਆ ਬਿਰਤੀ : ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਵਿਚ ਭਿਖਿਆ ਬਿਰਤੀ 
ਦਾ ਨਿਖੇਧ ਹੈ। ਭਾਰਤੀ ਸੈਸਕ੍ਰਿਤੀ ਵਿਚ ਭਿਖਿਆ ਬਿਰਤੀ 
ਦਾ ਆਰੈਭ ਵੈਦਿਕ ਕਾਲ ਵਿਚ ਗੁਰੂਕੁਲਾਂ ਵਿਚ ਰਹਿਣ 
ਵਾਲੇ ਵਿਦਿਆਰਥੀਆਂ ਦੀ ਖਾਧ ਸਮਸਿਆ ਨੂੰ ਦੂਰ ਕਰਨ 
ਲਈ ਹੋਇਆ ਪ੍ਰਤੀਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ।ਸੈਨਿਆਸੀ ਨੂੰ ਵੀ ਭਿਖਿਆ 
ਮੰਗਣ ਦਾ ਅਧਿਕਾਰ ਸੀ। ਸਮਿ੍‌੍‌ਤੀ-ਕਾਲ ਵਿਚ ਆਸ਼੍ਮ 
ਵਿਵਸਥਾ ਦੇ ਦੋਵੇਂ ਅੰਤਿਮ ਪੜਾ ਅਤੇ ਕੁਝ ਹਦ ਤਕ 
ਬ੍ਹਮਚਰਯ ਪੜਾ ਦੇ ਸਾਧਕ ਭਿਖਿਆ ਦੁਆਰਾ ਆਪਣੇ 
ਪਾਲਣ-ਪੋਸ਼ਣ ਦਾ ਪ੍ਬੈਧ ਕਰਨ ਲਗ ਗਏ। ਉਦੋਂ ਤਕ 
ਇਸ ਬਿਰਤੀ ਲਈ ਗਿਹਸਥੀਆਂ ਵਿਚ ਆਦਰ ਸੀ। ਇਸ 
ਨੂੰ ਧਰਮ- ਕਰਮ ਜਾਂ ਪੁੰਨ ਸਮਝਿਆ ਜਾਂਦਾ ਸੀ। ਬਾਦ ਵਿਚ 
ਕੰਮਚੋਰ ਅਤੇ ਨਿਖੱਟੂਆਂ ਨੇ ਇਸ ਬਿਰਤੀ ਦਾ ਲਾਭ ਉਠਾਣਾ 
ਸ਼ੁਰੂ ਕਰ ਦਿੱਤਾ। ਮੱਧ ਯੁਗ ਤਕ ਪਹੁੰਚ ਕੇ ਭਿਖਾਰੀਆਂ ਨੇ 
ਇਸ ਬਿਰਤੀ ਨੂੰ ਆਪਣਾ ਪੇਸ਼ਾ ਹੀ ਬਣਾ ਲਿਆ। ਗਿਹ- 
ਸਥੀਆਂ ਉਤੇ ਇਕ ਵਾਧੂ ਬੋਝ ਪੈ ਗਿਆ। ਭਿਖਿਆਂ ਨ ਦੇ 
ਸਕਣ ਵਾਲਿਆਂ ਨੂੰ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਸਰਾਪਾਂ ਨੂੰ ਸੁਣਨਾ ਪੈਂਦਾ। ਧਰਮ 
-ਭੀਰੂ ਲੋਕ ਡਰ ਦੇ ਮਾਰੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਭਿਖਿਆ ਦੇਣ ਲਈ 
ਮਜਬੂਰ ਹੋ ਜਾਂਦੇ। 

ਮੱਧ ਯੁਗ ਦੇ ਸੈਤਾਂ, ਸਾਧਕਾਂ ਨੇ ਇਸ ਬਿਰਤੀ 
ਦਾ ਨਿਖੇਧ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਇਸ ਬਿਰਤੀ ਨੂੰ ਅਪਣਾਉਣ 
ਵਾਲਿਆਂ ਦਾ ਤਿਰਸਕਾਰ ਕੀਤਾ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ 
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ਨੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਕਿਹਾ ਹੈ- ਘਰੇ ਘੰਡ ਆਗਤ ਲਾਲ ਨ ਲਾਗੀ / 
(ਗ.ਗੰ.903), ਅਤੇ ਲੌਕ ਕਾਰ ਕਹੈ ਮੰਗਤਾ ਜਨ ਆਗਤਾ 
ਮਾਨ ਨ ੫ਪਇਆ/(ਗੁ ਗੰ .੪78)। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ 
ਨੇ ਆਪਣੇ ਹੱਥੀਂ ਕੌਮ ਕਰਕੇ, ਕਿਰਤ ਕਮਾਈ ਕਰਕੇ ਜੀਵਨ 
ਦਾ ਨਿਰਵਾਹ ਕਰਨ ਲਈ ਸਿਖਿਆ ਦਿੱਤੀ ਸੀ। ਭਿਖਿਆ 
ਮੰਗ ਕੇ ਖਾਣ ਵਾਲੇ ਤਥਾ-ਕਥਿਤ ਸਾਧਾਂ, ਸੈਤਾਂ, ਪੀਰਾਂ 
ਪਾਸ ਜਾ ਕੇ ਸ਼ਰਧਾ ਅਰਪਿਤ ਕਰਨ ਵਾਲੇ ਜਿਗਿਆਸੂਆਂ 
ਨੂੰ ਅਜਿਹਾ ਨ ਕਰਨ ਦੀ ਤਾੜਨਾ ਵੀ ਕੀਤੀ ਸੀ : 
/ਗਿਆਨ /ਵਹੂਣਾ ਗਾਵੈ ਰਨੰਤ / ਭੁਥੋਂ ਮੁਲਾਂ ਘਰੇ ਮਸਨੰਤਿ / 
ਮਖਟੂ ਹੋਇ ਕੰ ਕੰਨ ਪੜਾਏ / ਫਕਰ ਕਠੋਂ ਹੌ ਜਾ/ੰਤ ਗਵਾਏ / 
ਗਰ ੫ ਸ਼ਦਾਏ #ਗਣ ਜਾ/ਇ/ 
ਤਾ ਕੰ #/ਲਿ ਨ ਲਰਨੰ9 ਪਹਇ/ 
ਘੱਲ ਪਾਇ /ਨੈਛੁ' ਹਥ੍ਹ  ਦੀਇ/ 
ਨਾਨਕਾ ਰਾਹ ੫ਛਾਣ/ਹ ਐਇ/ (ਗੁ.ਰ੍‌.1245) 
ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਵਿਚ ਮੰਗਣ ਦੀ ਉਸ ਬਿਰਤੀ ਨੂੰ 
ਵਿਕਸਿਤ ਕਰਨ ਲਈ ਗੁਰੂ ਰਾਮਦਾਸ ਜੀ ਨੇ ਜਿਗਿਆਸੂ 
ਨੂੰ ਪ੍ਰਿਤ ਕੀਤਾ ਹੈ ਜਿਸ ਵਿਚ ਦਾਤਾ ਦੀ ਭੂਮਿਕਾ 
ਪਰਮਾਤਮਾ ਨਿਭਾਉਂਦਾ ਹੋਏ। ਅਜਿਹੀ ਮੰਗਣ-ਪ੍ਜ੍ਰਿਆ 
ਰਾਹੀਂ ਸਥਾਈ ਤ੍ਰਿਪਤੀ ਹੋ ਸਕਦੀ ਹੈ। ਉਸ ਪ੍ਰਭੂ ਤੋਂ ਭਿੰਨ 
ਕਿਸੇ ਹੋਰ ਪਾਸੋਂ ਮੰਗਣਾ ਅਪਮਾਨ-ਜਨਕ ਹੈ : 
ਹ/ਨੈ ਇਕਾ ਦਾਤਾ ਮੰਗਨਏ ਮਨ /ਚੰ/ਦਿਆ ਪਾਈਆ / 
ਜੇ ਦੂਜੇ ਪਾਸ਼ਹੁ ਮੰਗਨਏ ਤਾ ਲਾਲ ਅਰਾਈਆਂ / 
(ਗੁ.ਰੰ.590) 


ਭਿੱਖੀ (ਨਗਰੀ) : ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਬਠਿੰਡੇ ਜ਼ਿਲ੍ਹੋ ਦਾ ਇਕ 
ਪੁਰਾਤਨ ਨਗਰ ਜਿਸ ਵਿਚ ਮਾਲਵੇ ਦੀ ਪ੍ਰ ਚਾਰ-ਯਾਤ੍ਹਾ 
ਦੌਰਾਨ ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਦਸ ਦਿਨ ਠਹਿਰੇ ਸਨ। 
ਇਥੋਂ ਦੇ ਤਰਖਾਣਾਂ ਅਤੇ ਬਾਣੀਆਂ ਨੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਬਹੁਤ 
ਸੇਵਾ ਕੀਤੀ। ਇਥੋਂ ਦਾ ਚੌਧਰੀ ਦੇਸੂ (ਨਾਮਾਂਤਰ ਗੈਂਡਾ 
ਚਾਹਲ) ਸੁਲਤਾਨ ਸਖੀ ਸਰਵਰ ਦਾ ਉਪਾਸਕ ਸੀ, ਪਰ 
ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਪ੍ਵਚਨ ਸੁਣ ਕੇ ਉਸ ਨੇ ਸਿੱਖੀ ਧਾਰਣ ਕੀਤੀ। 


ਸਥਾਨਕ ਰਵਾਇਤ ਅਨੁਸਾਰ ਗੁਰੁ ਜੀ ਨੇ ਚਲਣ ਵੇਲੇ 


ਚੌਧਰੀ ਨੂੰ ਪੰਜ ਤੀਰ ਬਖ਼ਸ਼ੇ । ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਪ੍ਰਸਥਾਨ ਤੋ' ਬਾਦ 
ਚੌਧਰੀ ਦੀ ਪਤਨੀ ਧਰਮ-ਪਰਿਵਰਤਨ ਕਰਨ ਲਈ ਆਪਣੇ 
ਪਤੀ ਨਾਲ ਔਖੀ ਹੋਈ ਅਤੇ ਤੀਰਾਂ ਨੂੰ ਤੋੜ ਕੇ ਫੂਕ ਦਿੱਤਾ। 
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ਭਿਰਾਈ, ਮਾਈ 


ਫਲਸਰੂਪ ਘਰ ਉਤੇ ਬਿਪਤਾ ਛਾ ਗਈ। ਇਸ ਦੇ ਪੁੱਤਰ 
ਅਤੇ ਪੋਤਰੇ ਨੂੰ ਵੈਰੀਆਂ ਨੇ ਮਾਰ ਦਿੱਤਾ ਅਤੇ ਇਸ ਦੀ 
ਵਸ਼-ਪਰੇਪਰਾ ਖ਼ਤਮ ਹੋ ਗਈ। 

ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਆਮਦ ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ ਪਹਿਲਾਂ 
ਨਗਰ ਨਿਵਾਸੀਆਂ ਨੇ ਨਗਰ ਤੋ' ਉਤਰ ਵਾਲੇ ਪਾਸੇ ਇਕ 
ਟੋਭੇ ਦੇ ਕੰਢੇ ਸਮਾਰਕ ਬਣਾਇਆ। ਬਾਦ ਵਿਚ ਪਟਿਆਲਾ- 
ਪਤਿ ਮਹਾਰਾਜਾ ਕਰਮ ਸਿੰਘ ਨੇ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਦੀ ਸੁੰਦਰ 
ਇਮਾਰਤ ਉਸਰਵਾਈ। ਹੁਣ ਇਹ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸਾਹਿਬ 
ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ ਨੌਵੀਂ” ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਹੈ। ਇਹ ਗੁਰੂ- 
ਧਾਮ ਸ਼੍ਰੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਬੈਧਕ ਕਮੇਟੀ ਨਾਲ ਸੈਥੈਧਿਤ 
ਹੈ, ਪਰ ਸੇਵਾ-ਸੈਭਾਲ ਸਥਾਨਕ ਕਮੇਟੀ ਕਰਦੀ ਹੈ। ਹਰ 
ਸੰਗਾਾਂਦ ਨੂੰ ਇਥੇ ਵੱਡੇ ਦੀਵਾਨ ਸਜਦੇ ਹਨ। 


ਭਿਰਾਈ, ਮਾਈ : ਗੁਰੂ ਅੰਗਦ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਪਿਤਾ ਭਾਈ 
ਫੇਰੂ ਮੱਲ ਦੀ ਮੂੰਹ-ਬੋਲੀ ਭੈਣ, ਜੋ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਪਿਦਰੀ 
ਪਿੰਡ “ਮੱਤੇ ਦੀ ਸਰਾਇ” ਵਿਚ ਪੈਦਾ ਹੋਈ ਸੀ ਅਤੇ ਖਡੂਰ 
ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਖਹਿਰਾ ਗੋਤ ਦੇ ਇਕ ਜੱਟ ਭਾਈ ਮਹਿਮੇ ਨੂੰ 
ਵਿਆਹੀ ਹੋਈ ਸੀ। ਭੂਆ ਹੋਣ ਨਾਤੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਇਸ ਦਾ 
ਬਹੁਤ ਸਤਿਕਾਰ ਕਰਦੇ ਸਨ। ਜਦ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ 
ਨੇ ਭਾਈ ਲਹਿਣਾ ਨੂੰ ਆਪਣਾ ਉਤਰਾਧਿਕਾਰੀ ਨਿਯੁਕਤ 
ਕਰਨ ਦਾ ਫ਼ੈਸਲਾ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਪਿੰਡ 
ਖਡੂਰ ਸਾਹਿਬ ਪਰਤ ਜਾਣ ਲਈ ਕਿਹਾ, ਤਦ ਭਾਈ 
ਲਹਿਣਾ ਜੀ ਨੇ ਆਪਣੇ ਘਰ ਜਾਣ ਦੀ ਥਾਂ ਭੂਆ ਭਿਰਾਈ 
ਦੇ ਘਰ ਨਿਵਾਸ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਏਕਾਂਤ ਵਿਚ ਹਰਿ-ਭਗਤੀ 
ਵਿਚ ਲੀਨ ਰਹਿਣ ਲਗੇ । ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਜੋਤੀ 
ਜੋਤਿ ਸਮਾਉਣ ਤੋ' ਬਾਦ ਬਾਬਾ ਬੁੱਢਾ ਦੀ ਅਗਵਾਈ ਵਿਚ 
ਸਿੱਖ-ਸਾਧਕਾਂ ਦੀ ਇਕ ਟੋਲੀ ਖਡੂਰ ਸਾਹਿਬ ਪਹੁੰਚੀ ਅਤੇ 
ਭਾਈ ਲਹਿਣੇ ਨੂੰ ਗੁਰੂ-ਪਦ ਗ੍ਰਹਿਣ ਕਰਕੇ ਸੰਗਤਾਂ ਨੂੰ 
ਦਰਸ਼ਨ ਦੇਣ ਲਈ ਬੇਨਤੀ ਕੀਤੀ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਗੁਰੂ ਅੰਗਦ 
ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਰੂਪ ਵਿਚ ਭਾਈ ਲਹਿਣਾ ਜੀ ਪ੍ਰਗਟ ਹੋਏ। 
ਧਰਮਾਤਮਾ ਮਾਈ ਭਿਰਾਈ ਦੇ ਘਰ ਵਿਚ ਠਹਿਰ 
ਦੌਰਾਨ ਉਹ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਬੜੇ ਪ੍ਰੌਮ ਭਾਵ ਨਾਲ ਸੇਵਾ ਕਰਦੀ 
ਸੀ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਆਦੇਸ਼ ਅਨੁਸਾਰ ਪਾਉ ਭਰ ਅੰਨ ਦੀ 
ਅਲੂਣੀ ਰੋਟੀ ਪਕਾ ਕੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੂੰ ਨਿੱਤ ਅਰਪਿਤ ਕਰਦੀ 
ਸੀ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਉਸ ਰੋਟੀ ਨੂੰ ਰੁਖਿਆਂ ਖਾ ਕੇ ਪੂਰਾ ਦਿਨ 
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ਭੀਖਨ ਸ਼ਾਹ 
ਬਤੀਤ ਕਰਦੇ ਸਨ। ਮਾਈ ਭਿਰਾਈ ਦੇ ਨਿਵਾਸ-ਸਥਾਨ 
ਉਤੇ ਹੁਣ 'ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਮਾਈ ਭਿਰਾਈ” ਉਸਰਿਆ ਹੋਇਆ 
ਹੈ। ਕਈ ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਨੇ ਇਸ ਮਾਈ ਦਾ ਨਾਂ “ਭਰਾਈ” 
ਅਤੇ 'ਵਿਰਾਈ” ਵੀ ਲਿਖਿਆ ਹੈ। 


ਭੀਖਨ ਸ਼ਾਹ : ਇਕ ਮੁਸਲਮਾਨ ਸੂਫ਼ੀ ਫ਼ਕੀਰ ਜਿਸ ਦਾ 
ਜਨਮ ਪਿੰਡ ਸਿਆਨਾ (ਕੈਥਲ ਖੇਤਰ) ਦੇ ਇਕ ਸੱਯਦ 
ਪਰਿਵਾਰ ਦੇ ਮੁਹੰਮਦ ਯੂਸਫ਼ ਦੇ ਘਰ ਹੋਇਆ। ਇਸ ਦੇ 
ਵੱਡੇ-ਵਡੇਰੇ ਪਟਿਆਲਾ ਜ਼ਿਲੂੰ ਦੇ ਘੁੜਾਮ ਪਿੰਡ ਵਿਚ 
ਰਹਿੰਦੇ ਸਨ। ਇਸ ਨੇ ਅੰਬਹਿਟਾ ਪਿੰਡ (ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ ਸਹਾਰਨਪੁਰ) 
ਦੇ ਅਬੁਲ ਮੁਆਲੀ ਸ਼ਾਹ ਨੂੰ ਮੁਰਸ਼ਿਦ ਧਾਰਣ ਕਰਕੇ 
ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਸੇਧ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕੀਤੀ ਅਤੇ ਆਪਣਾ ਜੀਵਨ 
ਅਧਿਕਤਰ 'ਠਸਕਾ” ਨਾਂ ਦੇ ਕਸਬੇ ਵਿਚ ਬਿਤਾਇਆ ਜੋ 
ਥਾਨੇਸਰ (ਕੁਰੁਕਸ਼ੇਤ) ਦੇ ਨੇੜੇ ਹੈ ਅਤੇ ਕਾਲਾਂਤਰ ਵਿਚ 
ਇਹ ਕਸਬਾ ਇਸ ਫ਼ਕੀਰ ਦੇ ਨਿਵਾਸ ਕਾਰਣ “ਠਸਕਾ ਮੀਰਾਂ 
ਜੀ? ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਹੋਇਆ। ਇਸ ਨੂੰ ਜਨ-ਸਾਧਾਰਣ 
ਪਰਮ ਨਾਲ 'ਸ਼ਾਹ ਭੀਖ” ਕਹਿ ਕੇ ਵੀ ਸੈਬੋਧਨ ਕਰਦਾ ਸੀ। 
ਸਿੱਖ ਇਤਿਹਾਸ ਅਨੁਸਾਰ ਜਦੋਂ' ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ 
ਸਿੰਘ ਜੀ ਦਾ ਪਟਨੇ ਸ਼ਹਿਰ ਵਿਚ ਜਨਮ ਹੋਇਆ ਤਾਂ ਇਸ 
ਨੂੰ ਆਪਣੀ ਆਤਮਿਕ ਸ਼ਕਤੀ ਨਾਲ ਬੋਧ ਹੋ ਗਿਆ ਕਿ 
ਕਿਸੇ ਪ੍ਰਤਾਪੀ ਪੁਰਸ਼ ਦਾ ਜਨਮ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਰਵਾਇਤ 
ਅਨੁਸਾਰ ਇਹ ਪਟਨੇ ਗਿਆ ਅਤੇ ਬਾਲਕ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ 
ਸਿੰਘ ਜੀ ਅਰੀ ਮਠਿਆਈ ਨਾਲ ਭਰੀਆਂ ਦੋ ਮਟਕੀਆਂ 
ਭੇਂਟ ਕੀਤੀਆਂ। ਬਾਲਕ ਗੁਰੂ ਨੇ ਦੋਹਾਂ ਉਤੇ ਆਪਣੇ ਹੱਥ 
ਰਖ ਦਿੱਤੇ । ਭੀਖਮ ਸ਼ਾਹ ਨੇ ਉਥੇ ਉਪਸਥਿਤ ਆਪਣੇ ਮੁਰੀਦਾਂ 
ਨੂੰ ਸਪੱਸ਼ਟ ਕੀਤਾ ਕਿ ਇਹ ਪਰਮ-ਪੁਰਸ਼ ਮੁਸਲਮਾਨਾਂ ਅਤੇ 
ਹਿੰਦੂਆਂ ਵਿਚੋਂ ਕਿਸੇ ਇਕ ਧਰਮ ਦਾ ਪੱਖਪਾਤੀ ਨ ਹੋ ਕੇ 
ਦੋਹਾਂ ਦੀ ਸਮ-ਭਾਵ ਨਾਲ ਸਰਪ੍ਰਸਤੀ ਕਰੇਗਾ। ਇਤਿਹਾਸ 
ਗਵਾਹ ਹੈ ਕਿ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਨੇ ਦੋਹਾਂ ਧਰਮਾਂ ਵਾਲਿਆਂ ਨੂੰ 
ਸਮਾਨ ਭਾਵ ਨਾਲ ਪਿਆਰ ਕੀਤਾ। ਇਸ ਦੀ ਖ਼ਾਨਕਾਹ 
ਠਸਕਾ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਹੁਣ ਵੀ ਮੌਜੂਦ ਹੈ। ਸਿੱਖ ਸਮਾਜ ਵਿਚ 
ਇਸ ਦਾ ਨਾਂ ਆਦਰ-ਪੁਰਵਕ ਲਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 
ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ ਕਿ ਜਦੋ ਬਾਲਕ ਗੋਬਿੰਦ ਦਾਸ 
ਪਟਨੇ ਤੋਂ ਆਨੰਦਪੁਰ ਪਰਤ ਰਹੇ ਸਨ, ਤਾਂ ਕੁਝ ਸਮੇਂ ਲਈ 
ਲਖਨੌਰ ਠਹਿਰੇ । ਭੀਖ਼ਨ ਸ਼ਾਹ ਨੂੰ ਪਤਾ ਲਗਣ 'ਤੇ ਦਰਸ਼ਨਾਂ 
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ਭੀਖਨ, ਸੋਤ 
ਲਈ ਉਥੇ ਗਿਆ। 


ਭੀਖਨ, ਸੈਤ (ਮ. 1534 ਈ.; ਇਕ ਸੂਫ਼ੀ ਫ਼ਕੀਰ ਜਿਸ 
ਦੇ ਦੋ ਸ਼ਬਦ ਗੁਰੂ ਰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਮੋਰਠਿ ਰਾਗ ਵਿਚ ਦਰਜ 
ਹਨ। ਇਸ ਦੇ ਜਨਮ ਸਮੇਂ ਅਤੇ ਸਥਾਨ ਬਾਰੇ ਕੋਈ ਤਥ 
ਉਪਲਬਧ ਨਹੀਂ ਹੈ। ਇਤਿਹਾਸਕਾਰ ਬਦਾਯੂਨੀ ਅਤੇ 
ਮੈਕਾਲਿਫ਼ ਨੇ ਇਸ ਨੂੰ ਲਖਨਊ ਦੇ ਨੇੜੇ ਕਕੋਰੀ/ਕਾਕੌਰੀ 
ਨਗਰ ਦਾ ਨਿਵਾਸੀ ਮੰਨਿਆ ਹੈ। ਇਹ ਆਪਣੇ ਸਮੇ ਦਾ 
ਪ੍ਤਿਸ਼ਠਿਤ ਵਿਦਵਾਨ ਅਤੇ ਉੱਚੇ ਆਚਰਣ ਵਾਲਾ ਸੂਫ਼ੀ 
ਧਰਮ-ਸਾਧਕ ਮੰਨਿਆ ਜਾਂਦਾ ਸੀ। ਪਹਿਲਾਂ ਇਹ 
ਅਧਿਆਪਨ ਦਾ ਕੰਮ ਕਰਦਾ ਸੀ, ਪਰ ਪਿਛਲੀ ਉਮਰ ਵਿਚ 


ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਸਾਧਨਾ ਵਿਚ ਪੂਰੀ ਤਰ੍ਹਾਂ ਲੀਨ ਹੋ ਗਿਆ 


ਦਸਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਹ ਆਪਣਾ ਸੈਬੈਧ ਇਰੀਜ਼ ਦੇ ਮੀਰ 
ਸੱਯਦ ਇਬ੍ਾਹੀਮ ਦੀ ਸ਼ਿਸ਼-ਪਰੈਪਰਾ ਨਾਲ ਜੋੜਦੇ ਹੋਇਆਂ 
ਦੀ ਵਾਸਤਵਿਕਤਾ ਦਾ ਬੋਧ ਕਰਾਉਣ ਵਿਚ ਸਹਾਇਤਾ 
ਕਰਦਾ ਸੀ। ਇਸ ਦੀ ਮ੍ਰਿਤੂ ਸੈਨ 1574 ਈ.(1631 ਬਿ.) . 
ਵਿਚ ਹੋਈ ਦਸੀ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਇਸ ਦੇ ਸੋਰਠਿ ਰਾਗ ਵਿਚਲੇ 
ਦੋ ਸ਼ਬਦਾਂ ਵਿਚਲੀ ਅਭਿਵਿਅਕਤੀ ਦੇ ਪ੍ਰੌੜ੍ਹ ਸਰੂਪ ਨੂੰ ਵੇਖ 
ਕੇ ਅਨੁਮਾਨ ਲਗਾਇਆ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ ਕਿ ਇਸ ਨੇ ਹੋਰ 
ਬਾਣੀ ਵੀ ਰਚੀ ਹੋਵੇਗੀ, ਜੋ ਹੁਣ ਕਾਲ-ਕਵਲਿਤ ਹੋ ਚੁਕੀ 
ਹੈ। ਇਹ ਵੀ ਸੰਭਵ ਹੈ ਕਿ ਇਹ ਸੰਤ ਕਬੀਰ ਦਾ ਅਨੁਯਾਈ 
ਰਿਹਾ ਹੋਵੇਗਾ। ਰ੍ 

ਇਸ ਸੈਤ ਸਾਧਕ ਦੇ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚਲੇ 
ਸ਼ਬਦਾਂ ਦੀ ਭਾਵ-ਸਾਮਗੀ ਨਿਰਗੁਣਵਾਦੀ ਚੇਤਨਾ ਦੀ 
ਸੂਚਕ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਕਿਤੇ ਵੀ ਸੂਫ਼ੀ ਅਥਵਾ ਇਸਲਾਮਿਕ 
ਸਭਿਆਚਾਰ ਦਾ ਕੋਈ ਅੰਸ਼ ਨਹੀਂ ਮਿਲਦਾ ਅਤੇ ਨ ਹੀ 
ਅਰਬੀ-ਫ਼ਾਰਸੀ ਦਾ ਕੋਈ ਸ਼ਬਦ ਵਰਤਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। 
ਸੈਭਵ ਹੈ ਕਿ ਇਸ ਉਤੇ ਭਗਤੀ ਲਹਿਰ ਦਾ ਇਤਨਾ ਅਸਰ 
ਪਿਆ ਹੋਵੇ ਕਿ ਇਹ ਸੂਫ਼ੀ ਮਤ ਦੀਆਂ ਸੀਮਾਵਾਂ ਤੋ ਉੱਚਾ 
ਉਠ ਕੇ ਨਿਰਗੁਣ ਭਗਤ ਬਣ ਗਿਆ ਹੋਵੇ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਸ਼ਬਦਾਂ 
ਵਿਚ ਦਸਿਆ ਗਿਆ ਹੈ ਕਿ ਮਨੁੱਖ ਦੇ ਸਾਰਿਆਂ ਰੋਗਾਂ ਦਾ 
ਇਲਾਜ ਕੇਵਲ ਹਰਿ-ਨਾਮ ਹੈ ਜਿਸ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਗੁਰੂ ਦੀ 
ਕਿਪਾ ਨਾਲ ਸੰਭਵ ਹੈ-ਹਗ/ਰ ਕਾ ਨਮ #ੰਮ੍ਤ ਜਲ 
ਨਿਰਮਲ ਇਹ ਆਉਂਖਹੁ ਜਗਿ ਸ਼ਾਰਾ / ਗੁਰ ਪਰਸ਼ਾ/ਦ ਕਹੰ 


ਭ/0/0/,511000000.201) 


ਭੀਖਨ ਖ਼ਾਨ 
ਜਨ ਭੀਖਨ ਪਾਵਉ ਸੌਖ ਦੁਆਰਾ /(ਗੁ .ਰੰ.659)। ਹਰਿ- 
ਨਾਮ ਦੇ ਰਸ ਦਾ ਸੁਆਦ ਵਰਣਨ ਤੋਂ ਪਰੇ ਹੈ। ਇਸ ਦੀ 
ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਤੋਂ ਬਾਦ ਸਭ ਥਾਂ ਪ੍ਰਭੂ ਦੇ ਹੀ ਦਰਸ਼ਨ ਹੁੰਦੇ ਹਨ। 

ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੋ ਸ਼ਬਦਾਂ ਵਿਚੋਂ ਪਹਿਲੇ ਵਿਚ ਦੋ ਦੋ ਤੁਕਾਂ 
ਦੇ ਤਿੰਨ ਪਦੇ ਹਨ ਅਤੇ ਦੋ ਤੁਕਾਂ ਦਾ “ਰਹਾਉ” ਹੈ। ਦੂਜੇ 
ਵਿਚ ਦੋ ਦੋ ਤੁਕਾਂ ਦੇ ਦੋ ਪਦੇ ਹਨ ਅਤੇ ਦੋ ਤੁਕਾਂ ਦਾ 
“ਰਹਾਉ” ਹੈ। ਮਾੜ੍ਾਵਾਂ ਦੀ ਗਿਣਤੀ ਸਮਾਨ ਨਹੀਂ। ਇਨ੍ਹਾਂ 
ਦੀ ਭਾਸ਼ਾ ਮੁਹਾਵਰੇਦਾਰ ਸਰਲ ਹਿੰਦੀ ਹੈ ਅਤੇ ਵਰਣਨ- 
ਸ਼ੈਲੀ ਭਾਵਪੂਰਣ ਅਤੇ ਨਿਮਰਤਾ-ਭਰੀ ਹੈ। 


ਭੀਖਨ ਖ਼ਾਨ : ਪੀਰ ਬੁੱਧੂ ਸ਼ਾਹ ਸਢੌਰੇ ਵਾਲੇ ਦੀ ਸਿਫ਼ਾਰਿਸ਼ 
ਉਤੇ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਦੁਆਰਾ ਪਾਉਂਟਾ ਸਾਹਿਬ 
ਵਿਖੇ ਫ਼ੌਜ ਵਿਚ ਰਖਿਆ ਇਕ ਪਠਾਣ ਸਰਦਾਰ ਜਿਸ ਦੇ 
ਅਧੀਨ ਇਕ ਸੌ ਹੋਰ ਪਠਾਣ ਸਨ। ਜਦੋ ਭੋਗਾਣੀ ਦਾ ਯੁੱਧ 


ਹੋਣ ਲਗਾ ਤਾਂ ਇਹ ਆਪਣੇ ਬੰਦਿਆਂ ਸਹਿਤ ਪਹਾੜੀ _ 


ਰਾਜੇ ਭੀਮਚੈਦ ਦੀ ਸੈਨਾ ਨਾਲ ਜਾ ਰਲਿਆ। ਇਸ ਨੂੰ 
ਵਿਸ਼ਵਾਸ ਸੀ ਕਿ ਪਹਾੜੀ ਰਾਜਿਆਂ ਨਾਲ ਲੜਨ ਵਿਚ 
ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਹਾਰ ਹੋਣੀ ਯਕੀਨੀ ਹੈ। ਇਸ ਲਈ ਵਿਅਰਥ 
ਵਿਚ ਮਰਨ ਨਾਲੋਂ ਜੇਤੂ ਧੜੇ ਨਾਲ ਰਲਿਆ ਜਾਏ ਅਤੇ 
ਜਿਤ ਤੋਂ ਬਾਦ ਗੁਰੂ-ਘਰ ਦਾ ਧਨ-ਮਾਲ ਲੁਟਿਆ ਜਾਏ। 
ਜਦੋਂ ਪੀਰ ਜੀ ਨੂੰ ਪਤਾ ਲਗਾ ਤਾਂ ਉਹ ਆਪਣੇ ਚਾਰ ਪੁੱਤਰਾਂ 
ਅਤੇ ਸੱਤ ਸੌ ਮੁਰੀਦਾਂ ਸਹਿਤ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਮਦਦ ਲਈ 
ਪਹੁੰਚ ਗਿਆ। ਘਮਸਾਨ ਯੁੱਧ ਵੇਲੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਆਪਣੇ 
ਤੀਰਾਂ ਨਾਲ ਇਸ ਪਠਾਣ ਨੂੰ ਘਾਇਲ ਕਰਕੇ ਭਜਾ ਦਿੱਤਾ। 
'ਬਚਿੜ੍੍‌ ਨਾਟਕ” ਅਨੁਸਾਰ-/ਗਿ/ਓਲੋਂ ਡੂਨ ਸੋਂ ਛਾਣ ਦੁਜੋਂ 
ਸੰਭਾ/ਰਯੋਂ / #ਥੰ ਭੀਖਨੰ ਖ਼ਾਨ ਕੰ ਤੰਨੇ ਮਰਲੇ / ਭਜਿਯੇ 
ਸ਼ਾਨ ਖੂਨੀ ਗੰਹਿਲੋਂ ਖੱਤ ਤਾਜਾ/ ਤਲੇ ਪ੍ਰਾਣ ਤਾਲੇ ਲਗੇ 
ਬਾਣ ਬਾਜਾੀ/5੫/ 


ਭੀਮਚੈਦ , ਰਾਜਾ (ਮ. 1692 ਈ.): ਕਹਿਲੂਰ (ਬਿਲਾਸਪੁਰ) 
ਦੀ ਇਕ ਸ਼ਿਵਾਲਕ ਰਿਆਸਤ ਦਾ ਸੁਆਮੀ, ਜੋ ਸੈਨ 1665 
ਈ. ਵਿਚ ਗੱਦੀ ਉਤੇ ਬੇਠਾ। ਇਸ ਦੇ ਰਾਜ-ਗੱਦੀ ਉਤੇ 
ਬੈਠਣ ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ ਤਕ, ਇਸ ਦੇ ਪੁਰਖਿਆਂ ਦਾ ਸੰਬੰਧ 
ਗੁਰੂ-ਘਰ ਨਾਲ ਸੁਖਾਵਾਂ ਸੀ। ਸੈਨ 1635 ਈ. ਵਿਚ ਗੁਰੂ 
ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਸਾਹਿਬ ਨੇ ਕੀਰਤਪੁਰ ਵਿਚ ਆਪਣਾ ਨਿਵਾਸ 
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ਭੀਵਾ, ਭਾਈ 


ਬਣਾ ਲਿਆ। ਗੁਰੂ ਹਰਿਰਾਇ ਜੀ ਵੀ ਉਥੇ ਰਹੇ। ਗੁਰੂ ਤੇਗ 
ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਨੇ ਸੈਨ 1665 ਈ. ਵਿਚ ਮਾਖੋਵਾਲ ਪਿੰਡ 
ਦੀ ਧਰਤੀ ਖ਼ਰੀਦ ਕੇ “ਚਕ ਨਾਨਕੀ” ਦੀ ਸਥਾਪੰਨਾ ਕੀਤੀ, 
ਜੋ ਬਾਦ ਵਿਚ “ਆਨੰਦਪੁਰ” ਅਖਵਾਇਆ। ਰ 
ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਨੇ ਆਪਣੀ ਗਤਿਵਿਧੀ 
ਦਾ ਕੇਂਦਰ ਆਨੰਦਪੁਰ ਨੂੰ ਹੀ ਬਣਾਇਆ। ਪਰ ਗੁਰੂ ਜੀ 
ਦੀ ਵਧਦੀ ਪ੍ਤਿਸ਼ਠਾ ਅਤੇ ਰਾਜਸੀ ਠਾਠ ਰਾਜਾ ਭੀਮ 
ਚੋਦ ਤੋਂ ਜਰੇ ਨ ਗਏ । ਕੁਝ ਵਰ੍ਹਿਆਂ ਲਈ ਨਾਹਨ ਦੇ ਰਾਜਾ 
ਮੇਦਿਨੀ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਦੇ ਨਿਮੰਤਰਣ 'ਤੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਉਸ ਦੀ 
ਰਿਆਸਤ ਵਿਚ ਚਲੇ ਗਏ ਅਤੇ ਯਮੁਨਾ ਨਦੀ ਦੇ ਕੰਢੇ 
ਪਾਉ'ਟਾ ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਕੀਤੀ। ਸ੍ਰੈਨਗਰ 
(ਗੜਵਾਲ) ਵਿਚ ਆਪਣੇ ਪੁੱਤਰ ਦਾ ਵਿਆਹ ਕਰਨ 
ਦੀਆਂ ਫ਼ੌਜਾਂ ਸਹਿਤ 18 ਸਤੰਬਰ 1688 ਈ. ਨੂੰ ਗੁਰੂ 
ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਉਤੇ ਭੰਗਾਣੀ ਦੇ ਮੁਕਾਮ ਉਤੇ ਹਮਲਾ 
ਕਰ ਦਿੱਤਾ, ਪਰ ਹਾਰ ਖਾ ਕੇ ਭਜ ਗਿਆ। ਸੈਨ 1688 
ਈ. ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਜੀ ਆਨੰਦਪੁਰ ਪਰਤ ਆਏ ਅਤੇ ਰਾਜਾ 
ਭੀਮ ਚੋਦ ਨੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨਾਲ ਸੁਖਾਵੇਂ ਸੈਬੈਧ ਸਥਾਪਿਤ ਕਰ 
ਲਏ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਮੁਗ਼ਲ ਸੈਨਾਪਤੀ ਆਲਿਫ਼ ਖ਼ਾਨ ਨਾਲ 
ਨਦੌਣ ਦੇ ਮੁਕਾਮ ਉਤੇ 20 ਮਾਰਚ 1693 ਈ. ਨੂੰ ਹੋਈ 
ਲੜਾਈ ਵਿਚ ਮਦਦ ਕੀਤੀ। 16 ਸਤੰਬਰ 1692 ਈ. ਨੂੰ 
ਇਸ ਦੇ ਦੇਹਾਂਤ ਹੋ ਗਿਆ। ਇਸ ਤੋਂ ਬਾਦ ਇਸ ਦਾ ਲੜਕਾ 
ਅਜਮੇਰ ਚੋਦ ਰਾਜਾ ਬਣਿਆ। 


ਭੀਵਾ, ਭਾਈ : ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਦਾ ਇਕ ਸਿਦਗੀ 
ਸਿੱਖ, ਜੋ ਸਰਹਿੰਦ ਵਿਚ ਆਪਣੇ ਭਰਾ ਰੂਪ ਚੋਦ ਸਹਿਤ 
ਵਪਾਰ ਕਰਦਾ ਸੀ। ਸਾਖੀ ਸਾਹਿਤ ਅਨੁਸਾਰ ਇਕ ਵਾਰ 
ਇਕ ਮੁਗ਼ਲ ਉਨ੍ਹਾਂ ਪਾਸ ਕੁਝ ਮੋਹਰਾਂ ਜਮ੍ਹਾ ਕਰਾਉਣ ਲਈ 
ਆਇਆ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਉਹ ਮੋਹਰਾਂ ਬਾਂਸ ਦੇ ਇਕ ਡੰਡੇ ਵਿਚ 
ਪਾ ਕੇ ਸੈਭਾਲ ਦਿੱਤੀਆਂ। ਪੰਜ ਸਾਲ ਬਾਦ ਜਦੋਂ ਉਹ ਮੁਗ਼ਲ 
ਦੀ ਗੱਲ ਭੁਲ ਚੁਕੇ ਸਨ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀਆਂ ਵਹੀਆਂ ਵਿਚ ਵੀ 
ਇਸ ਪਰਥਾਇ ਕੋਈ ਸੂਚਨਾ ਦਰਜ ਨਹੀਂ ਸੀ। ਮਾਮਲਾ 
ਸਥਾਨਕ ਫ਼ੌਜਦਾਰ ਤਕ ਪਹੁੰਚਿਆ। ਮੁਗ਼ਲ ਅਤੇ ਭਾਈ 
ਭੀਵਾ ਦੀ ਅਗਨੀ ਪਰੀਖਿਆ ਹੋਈ। ਮੁਗ਼ਲ ਦਾ ਹੱਥ ਸੜ 
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ਭੁੰ ਗਰਨੀ 
ਗਿਆ ਜਦ ਕਿ ਭਾਈ ਭੀਵਾ ਨੂੰ ਕੋਈ ਆਂਚ ਨ ਆਈ। 
ਭਾਈ ਭੀਵਾ ਆਪਣੇ ਭਰਾ ਸਮੇਤ ਖ਼ੁਸ਼ੀ ਖ਼ੁਸ਼ੀ ਘਰ ਪਰਤਿਆ 
ਕਿ ਉਸ ਦੀ ਗੁਰੂ ਮਹਾਰਾਜ ਨੇ ਪੈਜ ਰਖ ਲਈ ਹੈ। ਪਰ 
ਮੁਗ਼ਲ ਵਲੋਂ ਅਗਨੀ ਪਰੀਖਿਆ ਵੇਲੇ ਪ੍ਰਗਟ ਕੀਤੇ ਆਤਮ 
=ਵਿਸ਼ਵਾਸ ਨੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਸੋਚੀਂ ਪਾ ਦਿੱਤਾ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਘਰ 
ਦਾ ਕੋਨਾ ਕੋਨਾ ਛਾਣ ਮਾਰਿਆ। ਆਖਿਰ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਮੋਹਰਾਂ 
ਭਰਿਆ ਬਾਂਸ ਦਾ ਡੰਡਾ ਮਿਲ ਗਿਆ। ਪਛਤਾਵੇ ਦੀ ਆਤਮ 
-ਗਿਲਾਨੀ ਨਾਲ ਉਹ ਮੁਗ਼ਲ ਪਾਸ ਗਏ ਅਤੇ ਮੋਹਰਾਂ ਮੋੜ 
ਦਿੱਤੀਆਂ। ਮੁਗ਼ਲ ਨੇ ਪੁਛਿਆ ਕਿ ਤੁਸੀਂ ਅਗਨੀ ਪਰੀਖਿਆ 
ਵਿਚ ਕਿਵੇਂ ਅਪ੍ਭਾਵਿਤ ਰਹੇ ? ਤਾਂ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਦਸਿਆ ਕਿ 
ਸਾਡਾ ਮਨ ਸਾਫ਼ ਸੀ ਅਤੇ ਗੁਰੁ ਜੀ ਨੂੰ ਪੈਜ ਰਖਣ ਲਈ 
ਬੇਨਤੀ ਕੀਤੀ ਸੀ। ਮੁਗ਼ਲ ਨੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਦਰਸ਼ਨ ਕਰਨ 
ਦੀ ਇੱਛਾ ਪ੍ਰਗਟ ਕੀਤੀ ਅਤੇ ਭਾਈ ਭੀਵਾ ਉਸ ਨੂੰ ਗੁਰੂ 
ਜੀ ਕੋਲ ਲੈ ਗਿਆ। ਮੁਗ਼ਲ ਨੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਪ੍ਰਤਿ ਆਪਣੀ 
ਸ਼ਰਧਾ ਪ੍ਰਗਟ ਕੀਤੀ। 


ਭੁੰਗਰਨੀ (ਪਿੰਡ) : ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਹੁਸ਼ਿਆਰਪੁਰ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦਾ 
ਇਕ ਪਿੰਡ ਜੋ ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ ਨਗਰ ਤੋਂ 17 ਕਿ.ਮੀ. ਦੱਖਣ ਦਿਸ਼ਾ 
ਵਿਚ ਸਥਿਤ ਹੈ। ਕੀਰਤਪੁਰ ਤੋਂ ਕਰਤਾਰਪੁਰ ਨੂੰ ਆਉਂਦੇ 
ਜਾਂਦੇ ਗੁਰੂ ਹਰਿ ਰਾਇ ਸਾਹਿਬ ਇਸ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਇਕ 
ਵਾਰ ਠਹਿਰੇ ਸਨ। ਇਥੋਂ' ਦੇ ਰਾਜਪੂਤਾਂ ਨੇ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਦੀ 
ਬੜੇ ਪ੍ਰੌਮ-ਭਾਵ ਨਾਲ ਸੇਵਾ ਕੀਤੀ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਆਮਦ 
ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ ਇਕ ਥੜਾ ਸਾਹਿਬ ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ 
ਅਤੇ ਫਿਰ ਇਕ ਛੋਟਾ ਜਿਹਾ ਮੰਜੀ ਸਾਹਿਬ ਵੀ ਉਸਾਰਿਆ 
ਗਿਆ। ਇਸ ਦੀ ਦੇਖ-ਭਾਲ ਇਕ ਮੀਰਾਸੀ ਪਰਿਵਾਰ ਹੀ 
ਕਰਦਾ ਆ ਰਿਹਾ ਸੀ, ਪਰ ਸਿੰਘ ਸਭਾ ਲਹਿਰ ਦੇ ਪ੍ਭਾਵ 
ਅਧੀਨ ਸਥਾਨਕ ਸੈਗਤ ਨੇ ਖ਼ੁਦ ਇਸ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਸ਼ੁਰੂ 
ਕਰ ਦਿੱਤੀ। ਹੁਣ ਉਸ ਸਥਾਨ ਉਤੇ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸੀ ਗੁਰੂ 
ਹਰਿਰਾਇ ਸਾਹਿਬ ਜੀ ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ ਸੱਤ” ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ 


ਹੈ। ਇਹ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਸ਼੍ਰੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਬੰਧਕ ਕਮੇਟੀ _ 


ਨਾਲ ਸੈਬੈਧਿਤ ਹੈ ਪਰ ਇਸ ਦਾ ਪ੍ਰਬੋਧ ਸਥਾਨਕ ਕਮੇਟੀ 
ਕਰਦੀ ਹੈ। ਹਰ ਸੰਗਾਾਂਦ ਨੂੰ ਇਥੇ ਉਚੇਚੇ ਦੀਵਾਨ ਸਜਦੇ 
ਹਨ। ਵਿਸਾਖੀ ਵਾਲੇ ਦਿਨ ਸਾਲਾਨਾ ਧਾਰਮਿਕ ਮੇਲਾ 
ਲਗਦਾ ਹੈ। 
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ਭੂਰੀਆ, ਭਾਈ 
ਭੁਪਾਲਾਂ (ਪਿੰਡ) : ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਬਠਿੰਡਾ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦਾ ਇਕ 
ਪਿੰਡ ਜੋ ਮਾਨਸਾ ਨਗਰ ਤੋਂ 13 ਕਿ.ਮੀ. ਦੀ ਵਿਥ ਉਤੇ 
ਉੱਤਰ ਵਲ ਹੈ। ਇਸ ਪਿੰਡ ਨੂੰ “ਭੂਪਾਲ” ਵੀ ਆਖਦੇ ਹਨ। 
ਸਥਾਨਕ ਰਵਾਇਤ ਅਨੁਸਾਰ ਮਾਲਵਾ ਖੇਤਰ ਦੀ ਧਰਮ- 
ਪ੍ਰਚਾਰ ਯਾੜ੍ਾ ਵੇਲੇ ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਇਸ ਪਿੰਡ 
ਇਕ ਰਾਤ ਠਹਿਰੇ ਸਨ। ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਆਮਦ ਦੀ 
ਯਾਦ ਵਿਚ ਪਿੰਡ ਅੰਦਰ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਨੌਵੀਂ ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ” 
ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਇਸ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਸਥਾਨਕ ਸੈਗਤ 
ਕਰਦੀ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਅਤੇ ਗੁਰੂ 
ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਨੇ ਜਨਮ-ਦਿਨ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਤੇਗ 
ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਦੀ ਸ਼ਹਾਦਤ ਵਾਲਾ ਦਿਨ ਉਚੇਚ ਨਾਲ 
ਮੰਨਾਏ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। 


ਭੂੰਦੜ (ਪਿੰਡ) : ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਬਠਿੰਡਾ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦਾ ਇਕ ਪਿੰਡ 
ਜੋ ਰਾਮਪੁਰਾ ਫੂਲ ਨਗਰ ਤੋਂ 7 ਕਿ.ਮੀ. ਦੱਖਣ ਦਿਸ਼ਾ 
ਵਿਚ ਸਥਿਤ ਹੈ। ਸਿੱਖ ਇਤਿਹਾਸ ਅਨੁਸਾਰ ਗੁਰੂ 
ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਸਾਹਿਬ ਮਾਲਵੇ ਦੀ ਪ੍ਚਾਰ ਯਾਤਾ ਵੇਲੇ ਇਸ 
ਪਿੰਡ ਆਏ ਸਨ। ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਆਮਦ ਦੀ ਯਾਦ 
ਵਿਚ ਪਿੰਡ ਦੇ ਉੱਤਰ ਵਲ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸਾਹਿਬ ਛੇਵੀਂ 
ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ” ਨਾਂ ਦਾ ਸਮਾਰਕ ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ। ਸੈਨ 
1950 ਈ. ਤੋਂ ਬਾਦ ਇਸ ਦੀ ਇਮਾਰਤ ਵਿਚ ਹੋਰ ਵਾਧਾ 
ਕੀਤਾ ਗਿਆ। ਇਸ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਪਿੰਡ ਦੀ 
ਸੈਗਤ ਕਰਦੀ ਹੈ। 


ਭੂਪਿੰਦਰ ਸਿੰਘ, ਮਹਾਰਾਜਾ : ਪਟਿਆਲਾ ਰਿਆਸਤ ਦਾ 
ਇਕ ਮਹੱਤਪੂਰਣ ਮਹਾਰਾਜਾ। ਵੇਖੋ “ਪਟਿਆਲਾ ਰਿਆਸਤ”। 


ਭੁਰੀਆ, ਭਾਈ : ਪੱਛਮੀ ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਲਾਹੌਰ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ 
ਚੂਣੀਆਂ ਕਸਬੇ ਦਾ ਇਕ ਧਰਮ-ਸਾਧਕ ਜੋ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ 
ਦੇਵ ਜੀ ਦਾ ਸਿਦਕੀ ਸਿੱਖ ਸੀ। ਸਿੱਖ ਇਤਿਹਾਸ ਅਨੁਸਾਰ 
ਇਕ ਵਾਰ ਗੁਰੂ ਜੀ ਲਾਹੌਰ ਨੇੜੇ ਨੱਕੇ ਦੇ ਇਲਾਕੇ ਵਿਚ 
ਕਾਲ ਪੀੜਤਾਂ ਦੀ ਸਹਾਇਤਾ ਕਰਦੇ ਹੋਏ ਜੰਬਰ ਤੋ” 
ਬਹਿੜਵਾਲ ਵਲ ਜਾਂਦਿਆਂ ਚੁਣੀਆ ਕਸਬੇ ਵਿਚ ਰੁਕੇ । 
ਭਾਈ ਭੂਰੀਆ ਨੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਬਹੁਤ ਸੇਵਾ ਕੀਤੀ ਅਤੇ 
ਲੋਕਾਂ ਦੀਆਂ ਤਕਲੀਫ਼ਾਂ ਅਤੇ ਦੁੱਖਾਂ ਤੋਂ ਜਾਣੂ ਕਰਾਇਆ। 
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ਭੇਖੀ ਸਿੱਖ 
ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਉਸ ਕਸ਼ੁਬ਼ੇ ਦੇ ਮਾਲੀਆ ਉਗਰਾਹਣ ਵਾਲੇ 
ਅਧਿਕਾਰੀ ਚੂਹੜ ਮੱਲ ਨੂੰ ਬੁਲਵਾਇਆ। ਉਹ ਗੁਰੂ ਜੀ 
ਪ੍ਤਿ ਅਪਾਰ ਸ਼ਰਧਾ ਰਖਦਾ ਸੀ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਆਦੇਸ਼ਾਂ ਦੀ 
ਪਾਲਨਾ ਕਰਦੇ ਹੋਇਆਂ ਉਸ ਨੇ ਲੌਕਾਂ ਦੇ ਸੈਕਟਾਂ ਨੂੰ ਦੂਰ 
ਕੀਤਾ। ਲੋਕਾਂ ਨੂੰ ਸੁਖ ਪ੍ਦਾਨ ਕਰਾਉਣ ਲਈ ਭਾਈ ਭੂਰੀਆ 
ਵਲੋਂ ਨਿਭਾਈ ਭੂਮਿਕਾ ਬੜੀ ਸਲਾਹੁਣਯੋਗ ਹੋ ਨਿਬੜੀ। 


ਭੇਖੀ ਸਿੱਖ : ਜੋ ਭੇਖ ਜਾਂ ਬਾਹਰਲੇ ਸਰੂਪ ਕਰਕੇ ਸਿੱਖ 
ਹੋਵੇ, ਪਰ ਉਸ ਦਾ ਕਰਮਾਚਾਰ, ਰਹਿਤ ਜਾਂ ਜੀਵਨ-ਵਿਧੀ 
ਸਿੱਖ ਵਾਲੀ ਨ ਹੋਵੇ, ਉਸ ਨੂੰ 'ਭੇਖੀ ਸਿੱਖ” ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ 
ਹੈ। ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ ਲੋਗ ਕਿਸੇ ਖ਼ਾਸ ਪ੍ਰਯੋਜਨ ਕਰਕੇ ਸਿੱਖੀ 
ਸਰੂਪ ਧਾਰਣ ਕਰਦੇ ਹਨ, ਪਰ ਆਤਮਿਕ ਤੌਰ 'ਤੇ ਇਹ 
ਸਿੱਖੀ ਤੋਂ ਬਹੁਤ ਦੂਰ ਹੁੰਦੇ ਹਨ। ਅਜਿਹੇ ਲੋਗ ਪੰਥ ਨੂੰ 
ਬਹੁਤ ਨੁਕਸਾਨ ਪਹੁੰਚਾਉੱਦੇ ਹਨ। ਇਹ ਕਦੇ ਵੀ ਪ੍ਰਭੂ ਜਾਂ 
ਉਸ ਤੋਂ ਮਿਲਣ ਵਾਲੇ ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਸੁਖ ਨਹੀਂ ਪਾ 
ਸਕਦੇ--ਭੇਖਾਂ ਪਰ੍ਭੂ ਨ ਲਭਈ/ ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਦੀ ਇਕ 
ਕਬਿਤ ਵਿਚ ਸਥਾਪਨਾ ਹੈ-- ਗਊ ਮੁਖ ਬਾਘ ਜੰਸ਼ੇ ਮ੍ਰਗਾ 
ਮਾਲ /ਝਲੋ, ਕੰਗਨਾ ਪਹਰ ਜ਼੍ਯ' /#ੈਲੰਯਾ ਖਗ ਮੰਹਈੰ / 
ਜੰਸ਼ੇ ਥਗ ਧਯਾਨ ਧਾਰ ਕਰਤ ਆਹਾਰ ਆਨ, ਗਨਿਕਾ 
/ਸੰਗਾਰ ਸ਼ਾਜ਼ /ਬਭਚਾਰ ਜੌਹਈ/ ਪੰਥ ਝਟਵਾਣੋਂ ਭੌਖਧਾਗੀੰ 
ਸ੍ਯੋ' ਸੰਗਾਤਾੀੰ ਹੋਇ, ਅੰਤ ਫਾਂਸੀ ਡਾਰ ਮਾਰੈ ਦੋਹ ਕਰ 
ਦੁੰਹਈ / ਕਪਟ ਸ਼ਨੰਹ ਕੰ ਅਲਤਾ ਸਾਹੁ ਸੰਗਤਾ ਅੰ, ਚੰਦਨ 
ਸੁਗੀਹਿ ਾਂਸ਼ ਗਠਿਲੇਂ ਨ ਝੌਹਈ/58੦/ 


ਭੈਣੀ ਬਾਘਾ (ਪਿੰਡ) : ਵੇਖੋ 'ਬਾਘਾ ਭੈਣੀ”। 


ਭੈਰਉ ਰਾਗ (ਬਾਣੀ) : ਗੁਰੂ ਗੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਇਸ ਰਾਗ 
ਵਿਚ ਕੁਲ 93 ਚਉਪਦੇ ਅਤੇ ਛੇ ਅਸ਼ਟਪਦੀਆਂ ਸ਼ਾਮਲ 
ਹਨ। ਭਗਤ-ਬਾਣੀ ਪ੍ਰਕਰਣ ਵਿਚ 33 ਸ਼ਬਦ ਦਰਜ ਹਨ 
ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ 20 ਸੈਤ ਕਬੀਰ ਦੇ (ਇਕ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ 
ਦਾ), 12 ਨਾਮਦੇਵ ਦੇ ਅਤੇ ਇਕ ਰਵਿਦਾਸ ਦਾ ਹੈ। 
ਚਓਂਪਦੇ ਪ੍ਕਰਣ ਦੇ 93 ਚਉਪਦਿਆਂ ਵਿਚੋਂ 
ਅੱਠ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਹਨ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ ਸੱਤ ਚਾਰ 
ਚਾਰ ਪਦਿਆਂ ਦੇ ਅਤੇ ਇਕ ਪੰਜ ਪਦਿਆਂ ਦਾ ਜੁਟ ਹੈ। 
ਇਸ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਭਾਣੇ ਵਿਚ ਰਹਿਣਾ, 
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ਭੇਰਊ ਰਾਗ 
ਗੁਰੂ ਦੇ ਸ਼ਬਦ ਰਾਹੀਂ ਪਾਰਉਤਾਰਾ ਹੋਣਾ, ਨਾਮ-ਜਾਪ 
ਦੁਆਰਾ ਜਨਮ ਸਫਲ ਕਰਨਾ ਆਦਿ ਉਪਦੇਸ਼ ਦਿੱਤੇ ਹਨ। 
ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਨੇ ਆਪਣੇ 21 ਚਉਪਦਿਆਂ ਵਿਚ 
ਜਾਤ-ਪਾਤ ਦੇ ਵਿਤਕਰੇ ਨੂੰ ਨਿਰਾਧਾਰ ਮੰਨਦੇ ਹੋਇਆਂ 
ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਹੁਕਮ ਅਨੁਸਾਰ ਜੀਵਨ ਬਤੀਤ ਕਰਨ ਦੀ 
ਗੱਲ ਕਹੀ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਰਾਮਦਾਸ ਜੀ ਨੇ ਆਪਣੇ ਸੱਤ 
ਚਉਪਦਿਆਂ ਵਿਚ ਦਸਿਆ ਹੈ ਕਿ ਪ੍ਭੂ ਹਰ ਥਾਂ ਮੌਜੂਦ ਹੈ। 
ਉਸ ਦੀ ਕ੍ਰਿਪਾ ਨਾਲ ਗੁਰੂ ਮਿਲਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਰਾਹੀਂ 
ਨਾਮ ਦੀ ਦਾਤ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ 
ਲਿਖੇ 57 ਚਉਪਦਿਆਂ ਵਿਚੋਂ 50 ਚਾਰ ਚਾਰ ਪਦਿਆਂ ਦੇ, 
ਤਿੰਨ ਦੋ ਦੋ ਪਦਿਆਂ ਦੇ, ਇਕ ਤਿੰਨ ਪਦਿਆਂ ਦਾ ਅਤੇ 
ਤਿੰਨ ਪੰਜ ਪੰਜ ਪਦਿਆਂ ਦੇ ਜੁਟ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਗੁਰਮਤਿ 
ਦੇ ਅਨੋਕ ਸਿੱਧਾਂਤਾਂ ਨੂੰ ਬੜੇ ਵਿਸਤਾਰ ਨਾਲ ਸਮਝਾਇਆ 
ਗਿਆ ਹੈ। 

ਅਸ਼ਟਪਦੀਆਂ ਪਕਰਣ ਦੀਆਂ ਕੁਲ ਛੇ 
ਦੀ ਲਿਖੀ ਹੈ ਜਿਸ ਵਿਚ ਹਉਮੈ ਨੂੰ ਦੂਰ ਕਰਨ ਉਤੇ ਬਲ 
ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਦੀਆਂ ਦੋਂ 
ਅਸ਼ਟਪਦੀਆਂ ਵਿਚੋਂ ਇਕ ਵਿਚ 13 ਅਤੇ ਦੂਜੀ ਵਿਚ 
ਅੱਠ ਪਦੀਆਂ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਪ੍ਰਮਾਣ ਦੇ ਕੇ 
ਸਿਧ ਕੀਤਾ ਹੈ ਕਿ ਪਰਮਾਤਮਾ ਭਗਤਾਂ ਦੇ ਸੈਕਟ ਹਰਦਾ ਹੈ 
ਅਤੇ ਆਪਣੇ ਸੈਤਾਂ ਦੀ ਮਰਯਾਦਾ ਦੇ ਬਿਰਦ ਨੂੰ ਪਾਲਦਾ 
ਹੈ। ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਨੇ ਆਪਣੀਆਂ ਤਿੰਨ ਅਸ਼ਟਪਦੀਆਂ 
ਵਿਚ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਅਰੀਮ, ਅਗੋਚਰ, ਸਰਵ-ਵਿਆਪਕ 
ਸਰੂਪ ਨੂੰ ਸਪੱਸ਼ਟ ਕਰਦਿਆਂ ਉਸ ਨੂੰ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰਨ ਦਾ 
ਉਦਮ ਕਰਨ ਦੀ ਪ੍ਰੇਰਣਾ ਦਿੱਤੀ ਹੈ। 

ਭਾਗਤਾ-ਬਾਣਾ ਪ੍ਕਰਣ ਵਿਚ ਕੁਲ 33 ਸ਼ਬਦ 
ਹਨ। ਸੈਤ ਕਬੀਰ ਦੇ ਨਾਂ ਉਤੇ ਦਰਜ 20 ਸ਼ਬਦਾਂ ਵਿਚੋਂ 
12ਵਾਂ ਮਹਲੇ ਪੰਜਵੇਂ ਦਾ ਹੈ ਜੋ ਭਾਵ ਦੀ ਸਪੱਸ਼ਟਤਾ ਲਈ 
ਇਥੇ ਦਰਜ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਬਾਕੀ ਦੇ 19 ਸ਼ਬਦਾਂ ਵਿਚ 
17 ਚਉਪਦੇ ਅਤੇ ਦੋ ਅਸ਼ਟਪਦੀਆਂ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ 
ਹਰਿ-ਨਾਮ ਦੇ ਮਹੱਤਵ ਅਤੇ ਸਾਧ-ਸੈਗੇਤਿ ਦੀ ਲੋੜ ਉਤੇ 
ਚਾਨਣਾ ਪਾਇਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਭਗਤ ਨਾਮਦੇਵ ਦੇ ਕੁਲ 
12 ਸ਼ਬਦ ਹਨ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ 11 ਕਬੀਰ ਦੇ ਸ਼ਬਦਾਂ ਤੋਂ ` 
ਬਾਦ ਅਤੇ ਇਕ ਰਵਿਦਾਸ ਦੇ ਸ਼ਬਦ ਤੋਂ ਬਾਦ ਲਿਖਿਆ 
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ਭੈਰੋਆਣਾ 
ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਹਰਿ-ਨਾਮ ਨਾਲ ਪ੍ਰੰਮ ਪਾਉਣਾ, ਸੰਤੋਖ 
ਧਾਰਣ ਕਰਨਾ, ਜਾਤਿ-ਪਾਤਿ ਨੂੰ ਨ ਮੰਨਣਾ ਆਦਿ ਗੱਲਾਂ 
ਉਤੇ ਅਮਲ ਕਰਨ ਦੀ ਤਾਕੀਦ ਹੈ। ਰਵਿਦਾਸ ਜੀ ਨੇ 
ਆਪਣੇ ਇਕ ਸ਼ਬਦ ਵਿਚ ਗਿਆਨ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਲਈ ਹਿਰਦੇ 
ਵਿਚ ਲਿਵ ਲਗਾਉਣਾ ਜ਼ਰੂਰੀ ਮੰਨਿਆ ਹੈ। 


ਭੈਰੋਆਣਾ (ਪਿੰਡ) : ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਕਪੂਰਥਲਾ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਵਿਚ 
ਸੁਲਤਾਨਪੁਰ ਲੋਧੀ ਤੋਂ 16 ਕਿ.ਮੀ. ਦੱਖਣ-ਪੱਛਮ ਵਾਲੇ 
ਪਾਸੇ ਵਸਿਆ ਇਕ ਪਿੰਡ, ਜਿਸ ਵਿਚ ਭਾਈ ਫਿਰੈਦਾ 
ਰਹਿੰਦਾ ਸੀ। ਇਹ ਬੜੇ ਨੇਕ ਆਚਾਰ ਵਾਲਾ ਰਬਾਬੀ ਸੀ 
ਅਤੇ ਖ਼ੁਦ ਰਬਾਬ ਵੀ ਬਣਾਉਂਦਾ ਸੀ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ 
ਜੀ ਨੇ ਉਦਾਸੀਆਂ ਲਈ ਚਲਣ ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ ਭਾਈ ਮਰਦਾਨੇ 
ਤੋਂ ਰਬਾਬ ਖ਼ਰੀਦਣ ਲਈ ਫਿਰੈਦੇ ਪਾਸ ਭੇਜਿਆ। ਫਿਰਦੇ 
ਨੋ ਰਬਾਬ ਦੇ ਦਿੱਤੀ, ਪਰ ਜਦੋ' ਉਸ ਨੂੰ ਪਤਾ ਲਗਾ ਕਿ 
ਇਸ ਨੂੰ ਖ਼ਰੀਦਣ ਲਈ ਬਾਬਾ ਨਾਨਕ ਜੀ ਨੇ ਮਰਦਾਨੇ ਨੂੰ 
ਭੇਜਿਆ ਹੈ, ਤਾਂ ਉਸ ਨੇ ਮੁੱਲ ਲੈਣੋ ਇਨਕਾਰ ਕਰ ਦਿੱਤਾ। 
ਭਾਈ ਫਿਰੈਦੇ ਦੀ ਰਿਹਾਇਸ਼ ਵਾਲੀ ਥਾਂ 'ਤੇ ਬਾਦ ਵਿਚ 
ਸਮਾਰਕ ਬਣਾਇਆ ਗਿਆਂ ਜੋ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਰਬਾਬਸਰ 
ਸਾਹਿਬ” ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਹੋਇਆ।ਸੈਤ ਗੁਰਮੁਖ ਸਿੰਘ 
ਕਾਰਸੇਵਾ ਵਾਲੇ ਦੇ ਸੇਵਕਾਂ ਨੇ ਹੁਣ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਦੀ ਨਵੀਂ 
ਇਮਾਰਤ ਬਣਾ ਦਿੱਤੀ ਹੈ ਅਤੇ ਸੇਵਾ-ਸੈਭਾਲ ਵੀ ਉਹ ਆਪ 
ਹੀ ਕਰਦੇ ਹਨ। ਦਸਵੇ' ਸਰਾਧ ਨੂੰ ਇਥੇ ਸਾਲਾਨਾ ਮੇਲਾ 
ਲਗਦਾ ਹੈ। 

ਕੁਝ ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਅਨੁਸਾਰ ਰਬਾਬ ਖ਼ਰੀਦਣ ਲਈ 
ਗੁਰੂ ਜੀ ਮਰਦਾਨੇ ਨਾਲ ਆਪ ਵੀ ਆਏ ਸਨ। 


ਭੋਗ : ਸੈਸਕ੍ਰਿਤ ਦੇ ਇਸ ਸ਼ਬਦ ਦਾ ਅਰਥ ਹੈ ਆਨੰਦ, 
ਸੁਖ। ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਪਾਠ ਦੇ ਸਮਾਪਤ ਹੋਣ ਨੂੰ ਭੋਗ 
ਪਾਉਣਾ ਜਾਂ ਭੋਗ ਧੈਣਾ ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਹ ਪਾਠ ਕਿਸੇ 
ਪ੍ਰਕਾਰ ਦਾ ਵੀ ਹੋ ਸਕਦਾ ਹੈ। ਪਾਠ ਦੀ ਸਮਾਪਤੀ ਤੋ ਬਾਦ 
ਅਰਦਾਸ ਕੀਤੀ ਜਾਂਦੀ ਹੈ, ਵਾਕ ਲਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਅਤੇ 
- ਕੜਾਹ ਪ੍ਰਸਾਦ ਸੈਗਤਿ ਵਿਚ ਵੰਡਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 

ਅਜ-ਕਲ ਕਿਸੇ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ ਸਿੱਖ-ਦੀਵਾਨ ਦੀ 
ਸਮਾਪਤ ਨੂੰ ਵੀ ਭੋਗ ਪਾਉਣਾ ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ। 
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ਭੰਗਾਣੀ 
ਭੰਗਰਨਾਥ, ਜੋਗੀ : ਇਕ ਨਾਥ-ਪੰਥੀ ਜੋਗੀ, ਜਿਸ ਨਾਲ 
ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦਾ ਸੈਵਾਦ ਹੋਇਆ ਸੀ। ਇਹ ਸੈਵਾਦ 
ਕਿਥੇ ਹੋਇਆ ? ਇਸ ਬਾਰੇ ਜਨਮਸਾਖੀ ਸਾਹਿਤ ਵਿਚੋ 
ਕੋਈ ਸਪੱਸ਼ਟ ਸੈਕੇਤ ਨਹੀਂ ਮਿਲਦਾ। ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਨੇ 
ਆਪਣੀ ਪਹਿਲੀ ਵਾਰ ਵਿਚ ਇਸ ਸੈਵਾਦ ਨੂੰ ਅਚਲ 
ਵਟਾਲੇ ਵਿਚ ਹੋਇਆ ਮੰਨਿਆ ਹੈ-#ਲਾਸ਼ਟਿ ਸਲਿਵਰਾ/ਤ 
ਦਾ ਝਾਸ਼ਾ ਅਚਲ ਵਟਾਲੇ ਆਈ?/... ਪੁਛੇ ਜੋਰ ਭੰਗਰਨਾਲ਼ 
ਤਾਹਿ ਦੁਧ /ਵਾਓ /ਕੋਉਂ' ਕਾਂਜੀ ਪਾਈ7/... ਭੇਖ ਓਤਾਗੰਨ 
ਉਂਦਾ/ਲ ਦਾ ਵਾਤ /ਕੇਉਂ' ਸੰਸ਼ਾਗੀ ਰੱਤ ਚਲਾਈ /... 
ਨਾਨਕ ਆਲੇ ਭੰਗਰਨਾਥ ਤੰਗੀ ਆਉ ਕਾਚਜਾੀ ਆਹਾ / ਭਾਂਡਾ 
ਧੋਇ ਨ ਜਾਤਿਓ/ਨਿ ਭਏ ਕੁਚਜੇ ਛਲ ਸ਼ੜਾਈ/ ਹਾਇ 
#ਤਾੀਤ /ਗ੍ਰਿਹਸ਼ਾਤ ਤਾਜ /ਫੇਰ ਉਨ ਕੇ ਘਰੇ ਮੰਗ/ਣਿ ਜਾਈੰ/ 


_ਝੈਨ /ਦੇਤੇ ਕਛੁ ਹਕ ਨ ਆਈ,#0/ 


ਇਨ੍ਹਾਂ ਪੰਕਤੀਆਂ ਵਿਚ ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਨੇ ਗੁਰੁ 
ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੁਆਰਾ ਗਿ੍‌ਹਸਥ ਧਰਮ ਦੀ ਉਤਮਤਾ 
ਸਥਾਪਿਤ ਕਰਾ ਕੇ ਜੋਗੀਆਂ ਦੀ ਭਿਖਿਆ ਵਿੱਤੀ ਨੂੰ 
ਨਕਾਰਿਆ ਹੈ ਅਤੇ ਆਪਣੀ ਕਮਾਈ ਵਿਚ ਧਰਮ ਅਰਥ 
ਕੁਝ ਦੇਣ ਲਈ ਤਾਕੀਦ ਕੀਤੀ ਹੈ। 


ਭੰਗਾਣੀ (ਪਿੰਡ) : ਹਿਮਾਚਲ ਪ੍ ਦੇਸ਼ ਦਾ ਇਕ ਪਿੰਡ ਜੋ 
ਪਹਿਲਾਂ ਸਰਮੌਰ ਰਿਆਸਤ ਵਿਚ ਸੀ ਅਤੇ ਯਮੁਨਾ ਨਦੀ 
ਦੇ ਸੱਜੇ ਕੰਢੇ ਉਤੇ ਪਾਉਂਟਾ ਸਾਹਿਬ ਤੋ 11 ਕਿ.ਮੀ. ਦੀ 
ਵਿਥ ਉਤੇ ਵਸਿਆ ਹੋਇਆ ਸੀ। ਕਹਿਲੂਰ ਰਿਆਸਤ ਦਾ 
ਰਾਜਾ ਭੀਮ ਚੋਦ ਆਪਣੇ ਪੁੱਤਰ ਦਾ ਵਿਆਹ ਰਾਜਾ 
ਫਤਹਿਚੰਦ ਗੜ੍ਹਵਾਲੀਏ ਦੀ ਪੁੱਤਰੀ ਨਾਲ ਸੈਪੰਨ ਕਰਕੇ 
ਆਪਣੀ ਰਿਆਸਤ ਵਲ ਪਰਤ ਰਿਹਾ ਸੀ। ਉਸ ਦੇ ਮਨ 
ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਉਤੇ ਅਚਾਨਕ ਹਮਲਾ ਕਰਨ 
ਦਾ ਵਿਚਾਰ ਪੈਦਾ ਹੋਇਆ। ਉਸ ਨੇ ਰਾਜਾ ਫਤਹਿਚੰਦ ਨੂੰ 
ਅਗੇ ਕਰਕੇ ਅਤੇ ਹਰੀਚੰਦ ਹੰਡੂਰੀਏ ਅਤੇ ਕਈ ਹੋਰ 
ਰਾਜਿਆਂ ਦੇ ਸੈਨਾ-ਦਲਾਂ ਨੂੰ ਨਾਲ ਮਿਲਾ ਕੇ ਯਮੁਨਾ ਨਦੀ 
ਵਲ ਚਾਲੇ ਪਾ ਦਿੱਤੇ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੂੰ ਆਗਮਣ ਦੇ ਇਸ 
ਮਨਸੂਬੇ ਦੀ ਸੂਚਨਾ ਮਿਲ ਗਈ। ਉਹ ਵੀ ਆਪਣੇ ਸਿੱਖ 
ਯੋਧਿਆਂ ਸਹਿਤ ਭੋਗਾਣੀ ਪਿੰਡ ਵਾਲੀ ਥਾਂ ਉਤੇ ਜਾ ਡਟੇ। 
ਪੀਰ ਬੁੱਧੂਸ਼ਾਹ ਦੀ ਸਿਫ਼ਾਰਿਸ਼ ਉਤੇ ਰਖੇ ਪਠਾਣਾਂ ਵਿਚੋਂ 
ਬਹੁਤੇ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਦਲ ਵਿਚੋਂ ਭਜ ਕੇ ਵੈਰੀ ਨਾਲ ਜਾ 
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ਭੋਗਾਣੀ ਦਾ ਯੁੱਧ 
ਮਿਲੇ। ਰਾਜਿਆਂ ਨੇ ਯਮੁਨਾ ਨਦੀ ਵਿਚ ਬਰੇਤੇ ਵਾਲੀ ਥਾਂ 
`ਤੇ ਸੈਨਾ ਨੂੰ ਵਿਵਸਥਿਤ ਕਰ ਦਿੱਤਾ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਬਿ੍‌ਛਾਂ 
ਦੇ ਝੁੰਡ ਵਿਚ ਆਪਣਾ ਧੁਰਾ ਬਣਾ ਲਿਆ ਅਤੇ ਆਪਣੀ 
ਫ਼ੌਜ ਦੀ ਮੂਹਰਲੀ ਕਤਾਰ ਨੂੰ ਉੱਚੀ ਥਾਂ ਉਤੇ ਬਿਠਾ ਦਿੱਤਾ 
ਅਤੇ ਆਪ ਇਕ ਹੋਰ ਉੱਚੀ ਥਾਂ 'ਤੇ ਮੋਰਚਾ ਸੈਭਾਲ ਲਿਆ 
ਜਿਥੋਂ ਵੈਰੀ ਦਲ ਉਤੇ ਸੁਵਿਧਾ ਨਾਲ ਤੀਰ ਛਡੇ ਜਾ ਸਕਦੇ 
ਸਨ। 18 ਸਤੰਬਰ 1688 ਈ. ਨੂੰ ਹੋਏ ਘੋਰ ਯੁੱਧ ਵਿਚ 
ਪਹਾੜੀ ਰਾਜੇ ਭਜ ਗਏ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਪਹਿਲੇ 
ਯੁੱਧ ਵਿਚ ਸਫਲਤਾ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੋਈ। “ਬਚਿਤ੍ਰ ਨਾਟਕ” ਵਿਚ 
ਲਿਖਿਆ ਹੈ--ਰਣੰ /ਤਿਆਨਗਿ ਡਾਠੇ / ਸ਼ਝੈ ਤਾਸ਼ ਪਾਠ / 
ਭਈ ਜੀਤ ਮੋਗੀ/ ਸਰਪ ਕਾਲ ਕੌਨ/ਤ੬/ ਰਣ ਜਨੇਂਤਾ 
ਆਏ / ਜਯੰ ਗੀਤ ਗਾਂਏ / ਧਨੰਧਾਰ ਬਰਲੇ / ਸ਼ਝੰ ਸੂਰ 
ਹਰਥੰ /੪// 

_ਭੈਗਾਣੀ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਯੁੱਧ ਨਾਲ ਸੈਬੈਧਿਤ ਦੋ 
ਸਮਾਰਕ ਹਨ। ਇਕ, “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਤੀਰ ਗੜ੍ਹੀ” ਜਿਥੇ ਗੁਰੂ 
ਜੀ ਨੇ ਯੁੱਧ ਦਾ ਨਿਰੀਖਣ ਕੀਤਾ ਸੀ ਅਤੇ ਲੋੜ ਪੈਣ 'ਤੇ 
ਤੀਰਾਂ ਦੀ ਝੜੀ ਲਗਾਈ ਸੀ। ਦੂਜਾ, “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਭੰਗਾਣੀ 
ਸਾਹਿਬ” ਜਿਥੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਯੁੱਧ ਸਾਮਗੀ ਅਤੇ ਲੋੜ ਦੇ ਹੋਰ 
ਸਾਮਾਨ ਨੂੰ ਇਕੱਠਾ ਕਰਵਾਇਆ ਸੀ। ਇਸ ਗੁਰਦੁਆਰੇ 
ਦੀ ਵਰਤਮਾਨ ਇਮਾਰਤ ਦੀ ਉਸਾਰੀ ਆਨੰਦਪੁਰ ਸਾਹਿਬ 
ਤੇ ਸੈਤ ਸੇਵਾ ਸਿੰਘ ਨੇਂ ਕਰਵਾਈ ਹੈ। 


ਭੰਗਾਣੀ ਦਾ ਯੁੱਧ : ਵੇਖੋ “ਭੰਗਾਣੀ (ਪਿੰਡ)'। 


ਭੈਗੀਆਂ ਦੀ ਤੋਪ : ਭੇਗੀਆਂ ਦੀ ਮਿਸਲ ਨਾਲ ਸਬੰਧਿਤ 
ਇਕ ਵੱਡੀ ਤੋਪ, ਜੋ ਅਹਿਮਦਸ਼ਾਹ ਦੁਰਾਨੀ ਨੇ ਆਪਣੇ 
ਵਜ਼ੀਰ ਸ਼ਾਹ ਵਲੀ ਖ਼ਾਨ ਨੂੰ ਆਦੇਸ਼ ਦੇ ਕੇ ਬਣਵਾਈ ਸੀ। 
ਸ਼ਾਹ ਵਲੀ ਖ਼ਾਨ ਨੇ ਲਾਹੌਰ ਦੇ ਹਿੰਦੂਆਂ ਅਤੇ ਸਿੱਖਾਂ ਦੇ 
ਘਰਾਂ ਤੋਂ ਪਿਤਲ ਅਤੇ ਤਾਂਬੇ ਦੇ ਬਰਤਨ ਇਕੱਠੇ ਕਰਕੇ ਸ਼ਾਹ 
ਨਜ਼ੀਰ ਨਾਂ ਦੇ ਇਕ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਕਾਰੀਗਰ ਦੀ ਦੇਖ-ਰੇਖ ਵਿਚ 
ਇਸ ਨੂੰ ਸੈਨ 1760 ਈ. ਵਿਚ ਤਿਆਰ ਕਰਵਾਇਆ। 
ਇਸ ਉਤੇ ਫ਼ਾਰਸੀ ਭਾਸ਼ਾ ਵਿਚ ਇਸ ਦਾ ਨਾਂ 'ਜ਼ਮਜ਼ਮਾ” 
ਉਕਰਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ ਅਤੇ ਇਸ ਦੀ ਅਜਿਤਤਾ ਨੂੰ 
ਪ੍ਰਮਾਣਿਤ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਇਸ ਨੂੰ ਸਭ ਤੋਂ ਪਹਿਲੀ ਵਾਰ 
ਸੈਨ 1761 ਈ. ਵਿਚ ਹੋਈ ਪਾਨੀਪਤ ਦੀ ਤੀਜੀ ਲੜਾਈ 
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ਭੰਗੀਆਂ ਦੀ ਮਿਸਲ 
ਵਿਚ ਵਰਤਿਆ ਗਿਆ। ਅਹਿਮਦ ਸ਼ਾਹ ਦੁਰਾਨੀ ਇਸ ਨੂੰ 
ਕਾਬਲ ਲੈ ਜਾਣਾ ਚਾਹੁੰਦਾ ਸੀ, ਪਰ ਬਹੁਤ ਭਾਰੀ ਹੋਣ 
ਕਰਕੇ ਨਾਲ ਲੈ ਜਾਣੀ ਸੌਖੀ ਨ ਹੋ ਸਕੀ। ਉਹ ਇਸ ਨੂੰ 
ਲਾਹੌਰ ਦੇ ਗਵਰਨਰ ਖ਼੍ਰਾਜਾ ਉਬੈਦ ਬੇਗ (ਖ਼ਾਨ) ਪਾਸ ਛਡ 
ਗਿਆ। 

ਸੈਨ 1762 ਈ. ਵਿਚ ਭੈਗੀਆਂ ਵਾਲੀ ਮਿਸਲ 
ਦੇ ਸ. ਹਰੀ ਸਿੰਘ ਨੇ ਲਾਹੌਰ ਉਤੇ ਹਮਲਾ ਕਰਕੇ ਇਸ ਤੋਪ 
ਨੂੰ ਹਥਿਆ ਲਿਆ। ਸੈਨ 1764 ਈ. ਵਿਚ ਭੰਗੀ ਸਰਦਾਰਾਂ 
ਨੇ ਇਹ ਤੋਪ ਸ. ਚੜ੍ਹਤ ਸਿੰਘ ਸੁਕਰਚਕੀਏ ਨੂੰ ਦੇ ਦਿੱਤੀ। 
ਉਹ ਇਸ ਨੂੰ ਗੁਜਰਾਂਵਾਲੇ ਲੈ ਗਿਆ। ਉਸ ਤੌਂ 
ਅਹਿਮਦਨਗਰ ਦੇ ਚੱਠਿਆਂ ਨੇ ਖੋਹ ਲਈ ਅਤੇ ਚੱਠਿਆਂ 
ਤੋਂ ਗੁਜਰ ਸਿੰਘ ਭੈਗੀ ਹਥਿਆ ਕੇ ਗੁਜਰਾਤ ਲੈ ਗਿਆ। 
ਚੱਠਿਆਂ ਨੇ ਸੈਨ 1772 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਨੂੰ ਫਿਰ ਪ੍ਰਾਪਤ 
ਕਰਕੇ ਰਸੂਲਪੁਰ ਲੈ ਗਏ। ਸੈਨ 1773 ਈ. ਵਿਚ ਸ. ਝੰਡਾ 
ਸਿੰਘ ਭੈਗੀ ਨੇ ਇਸ ਉਤੇ ਆਪਣਾ ਕਬਜ਼ਾ ਕਰ ਲਿਆ 
ਅਤੇ ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ ਲੈ ਆਇਆ। ਉਸ ਤੋ ਬਾਦ ਇਸ ਦਾ ਨਾਂ 
“ਭੰਗੀਆਂ ਦੀ ਤੋਪ” ਪ੍ਚਲਿਤ ਹੋ ਗਿਆ। 

ਸੰਨ 1802 ਈ. ਵਿਚ ਜਦੋ ਮਹਾਰਾਜਾ 
ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ ਨੇ ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ ਉਤੇ ਕਬਜ਼ਾ ਕੀਤਾ, ਤਾਂ 
ਇਹ ਤੋਪ ਉਸ ਕੋਲ ਚਲੀ ਗਈ। ਮਹਾਰਾਜੇ ਨੇ ਡਸਕਾ, 
ਕਸੂਰ, ਸੁਜਾਨਪੁਰ, ਵਜ਼ੀਰਾਬਾਦ ਅਤੇ ਮੁਲਤਾਨ ਦੀਆਂ 
ਫ਼ੌਜੀ ਮੁਹਿੰਮਾਂ ਵਿਚ ਇਸ ਨੂੰ ਵਰਤਿਆ। ਮੁਲਤਾਨ ਉਤੇ 
ਸੈਨ 1818 ਈ. ਦੀ ਮੁਹਿੰਮ ਵਿਚ ਇਸ ਦੀ ਵਰਤੋ ਬਹੁਤ 
ਸਫਲ ਨਹੀਂ ਰਹੀ ਅਤੇ ਇਸ ਦਾ ਨੁਕਸਾਨ ਵੀ ਬਹੁਤ ਹੋ 
ਗਿਆ। ਤਦਉਪਰੈਤ ਇਸ ਨੂੰ ਲਾਹੌਰ ਦੇ ਦਿੱਲੀ ਦਰਵਾਜ਼ੇ 
ਦੇ ਬਾਹਰ ਰਖਵਾ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ, ਜਿਥੇ ਇਹ ਸੈਨ 1860 
ਈ. ਤਕ ਰਖੀ ਰਹੀ। ਸੈਨ 1870 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਨੂੰ ਲਾਹੌਰ 
ਅਜਾਇਬ ਘਰ ਦੇ ਬਾਹਰ ਰਖਵਾ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। ਸੈਨ 
1977 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਦੀ ਮੁਰੈਮਤ ਕਰਵਾ ਕੇ ਪੰਜਾਬ 
ਯੂਨੀਵਰਸਿਟੀ ਦੀ ਇਨਸਟੀਚੀਉਟ ਆਫ਼ ਕੈਮੀਕਲ 
ਇੰਜੀਨੀਅਰਿੰਗ ਐੱਡ ਟੈਕਨਾਲੋਜੀ ਦੇ ਸਾਹਮਣੇ ਸਥਾਪਿਤ 
ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। ਇਸ ਨੂੰ ਉਦੋਂ ਸਿੱਖਾਂ ਦੀ ਅਫ਼ਗ਼ਾਨਾਂ 
ਉਤੇ ਜਿਤ ਦਾ ਪ੍ਤੀਕ ਸਮਝਿਆ ਜਾਂਦਾ ਸੀ। 


_ਭੰਗੀਆਂ ' ਦੀ ਮਿਸਲ : ਸੁਪੁਸਿੱਧ ਬਾਰ੍ਹਾਂ ਮਿਸਲਾਂ ਵਿਚੋਂ 
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ਭੰਗੀਆਂ ਦੀ ਮਿਸਲ 
ਇਕ, ਜਿਸ ਦਾ ਮੁਖੀ ਸ. ਹਰੀ ਸਿੰਘ ਸੀ। ਮਿਸਲ ਬਣਨ 
ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ ਇਸ ਨੂੰ ਇਕ ਜੱਥੇ ਦੇ ਰੂਪ ਵਿਚ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ 
ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ ਪੰਜਵੜ ਪਿੰਡ ਦੇ ਛੱਜੂ ਸਿੰਘ ਨੇ ਆਯੋਜਿਤ 
ਕੀਤਾ। ਉਸ ਤੋਂ ਬਾਦ ਮੋਗਾ ਜ਼ਿਲਾ ਦੇ ਬਧਣੀ ਪਰਗਨੇ ਦਾ 
ਭੂਮਾ ਸਿੰਘ, ਢਿਲੋ' ਜੱਟ ਇਸ ਦਾ ਜੱਥੇਦਾਰ ਬਣਿਆ। ਸੈਨ 
1746 ਈ. ਵਿਚ ਭੂਮਾ ਸਿੰਘ ਦੇ ਦੇਹਾਂਤ ਤੋਂ ਬਾਦ ਉਸ ਦਾ 
ਪਾਲਿਤ ਪੁੱਤਰ ਹਰੀ ਸਿੰਘ ਜੱਥੇਦਾਰ ਬਣਿਆ। ਸੈਨ 1748 
ਈ . ਵਿਚ ਦਲ ਖ਼ਾਲਸਾ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਨਾਲ ਉਹ ਆਪਣੇ 
ਜੱਥੇ ਅਥਵਾ ਮਿਸਲ ਦਾ ਮੁਖੀ ਬਣਿਆ। ਉਸ ਦੁਆਰਾ 
ਭੰਗ ਦੇ ਅਧਿਕ ਸੇਵਨ ਕਾਰਣ ਮਿਸਲ ਦਾ ਨਾਂ “ਭੰਗੀ 
ਮਿਸਲ” ਅਥਵਾ “ਭੰਗੀਆਂ ਦੀ ਮਿਸਲ” ਪ੍ਰਚਲਿਤ ਹੋਇਆ। 
ਸ. ਹਰੀ ਸਿੰਘ ਨੇ ਆਪਣੀ ਮਿਸਲ ਦੀ ਸਕਤੀ 
ਨੂੰ ਅਧਿਕ ਵਿਸਤਾਰਿਆ ਅਤੇ ਵੀਹ ਹਜ਼ਾਰ ਯੋਧਿਆਂ ਦਾ 
ਸੈਨਿਕ ਦਲ ਤਿਆਰ ਕੀਤਾ। ਉਸ ਨੇ ਪਹਿਲਾਂ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ 
ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ ਸੋਹਲ ਪਿੰਡ ਨੂੰ ਸਦਰ ਮੁਕਾਮ ਬਣਾਇਆ ਅਤੇ 
ਫਿਰ ਗਿਲਵਾਲੀ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਆਪਣੀ ਮਿਸਲ ਦੀ 
ਰਾਜਧਾਨੀ ਕਾਇਮ ਕੀਤੀ।ਸੈਨ 1763 ਈ. ਵਿਚ ਕਨ੍ਹੀਆ 
ਅਤੇ ਰਾਮਗੜ੍ਹੀਆ ਮਿਸਲਾਂ ਦੀ ਮਦਦ ਨਾਲ ਉਸ ਨੇ ਕਸੂਰ 
ਨੂੰ ਲੁਟਿਆ। ਫਿਰ ਸੈਨ 1764 ਈ. ਵਿਚ ਮੁਲਤਾਨ, 
ਕਰਕੇ ਮੁਜ਼ਫਰਗੜ੍੍‌ , ਡੇਰਾ ਗ਼ਾਜ਼ੀਖ਼ਾਨ ਅਤੇ ਡੇਰਾ 
ਇਸਮਾਈਲ ਖ਼ਾਨ ਦੇ ਬਲੋਚੀ ਹਾਕਮਾਂ ਤੋ ਖ਼ਿਰਾਜ ਵਸੂਲ 
ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਪਰਤਦੇ ਹੋਇਆਂ ਚਿਨੀਓਟ, ਝੰਗ ਅਤੇ 
ਸਿਆਲਕੋਟ ਨੂੰ ਤਬਾਹ ਕੀਤਾ, ਪਰ ਸੈਨ 1765 ਈ. ਵਿਚ 
ਬਾਬਾ ਆਲਾ ਸਿੰਘ ਦੇ ਵਿਰੁੱਧ ਲੜਦਿਆਂ ਮਾਰਿਆ ਗਿਆ। 
ਉਸ ਤੋ ਬਾਦ ਉਸ ਦੇ ਲੜਕੇ ਝੰਡਾ ਸਿੰਘ ਨੇ ਮਿਸਲ ਦੀ 
ਜਿੰਮੇਵਾਰੀ ਸੈਭਾਲੀ ਅਤੇ ਮਿਸਲ ਦਾ ਹਰ ਪੱਖੋਂ ਵਿਕਾਸ 
ਕੀਤਾ। ਮੁਲਤਾਨ ਨੂੰ ਜਿਤਣ ਤੋ' ਬਾਦ ਝੰਗ, ਕਾਲਾਬਾਗ਼ 
ਅਤੇ ਮਨਕੇਰਾ ਨੂੰ ਅਧੀਨ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਵਿਚ 
ਕਿਲ੍ਹਾ ਭੰਗੀਆਂ ਦੀ ਉਸਾਰੀ ਕਰਵਾਈ। ਫਿਰ ਚੱਠਾ ਦੇ 
ਪਠਾਣਾਂ ਪਾਸੋ' 'ਜ਼ਮਜ਼ਮਾ” ਖੋਹੀ, ਜਿਸ ਦਾ ਨਾਂ ਕਾਲਾਂਤਰ 
ਵਿਚ 'ਭੰਗੀਆਂ ਦੀ ਤੋਪ” ਪਿਆ। ਸੈਨ 1774 ਈ. ਵਿਚ 
ਕਨ੍ਹੀਆ ਅਤੇ ਸੁਕਰਚਕੀਆ ਮਿਸਲਾਂ ਵਾਲਿਆਂ ਨਾਲ 
ਲੜਦਾ ਹੋਇਆ ਉਹ ਜੰਮੂ ਵਿਚ ਮਾਰਿਆ ਗਿਆ। 
ਝੰਡਾ ਸਿੰਘ ਤੋਂ ਪਿਛੋ ਉਸ ਦਾ ਭਰਾ ਗੈਡਾ ਸਿੰਘ 
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ਗੱਦੀ ਉਤੇ ਬੈਠਾ ਅਤੇ ਉਸ ਦੇ ਥੋੜੇ ਚਿਰ ਤੋਂ ਬਾਦ ਮਰਨ 
ਉਪਰੈਤ ਉਸ ਦਾ ਨਾਬਾਲਗ਼ ਪੁੱਤਰ ਦੇਸਾ ਸਿੰਘ ਮਿਸਲ 
ਦਾ ਸਰਦਾਰ ਬਣਿਆ। ਪਰ ਕਮਜ਼ੋਰ ਮਿਸਲਦਾਰ ਹੋਣ 
ਕਾਰਣ ਕਈ ਭੰਗੀ ਸਰਦਾਰ ਆਪਣੇ ਆਪਣੇ ਇਲਾਕੇ ਵਿਚ 
ਖ਼ੁਦਮੁਖ਼ਤਿਆਰ ਬਣ ਬੈਠੇ । ਗੁਰਬਖ਼ਸ਼ ਸਿੰਘ ਨਾਂ ਦੇ ਭੋਗੀ 
ਸਰਦਾਰ ਦੇ ਪਾਲਿਤ ਪੁੱਤਰ ਲਹਿਣਾ ਸਿੰਘ ਅਤੇ ਦੋਹਤੇ 
ਗੁਜਰ ਸਿੰਘ ਨੇ ਸੈਨ 1765 ਈ. ਵਿਚ ਲਾਹੌਰ ਉਤੇ ਕਬਜ਼ਾ 
ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਕਿਸੇ ਨ ਕਿਸੇ ਰੂਪ ਵਿਚ ਲਾਹੌਰ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਵੈਸ਼ਜਾਂ 
ਦੇ ਅਧੀਨ ਹੀ ਰਿਹਾ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਦੋ ਉਤਰਾਧਿਕਾਰੀਆਂ-- 
ਚੇਤ ਸਿੰਘ ਅਤੇ ਮੋਹਰ ਸਿੰਘ-- ਦੇ ਰਾਜ-ਪ੍ਰਬੰਧ ਤੋਂ ਤੈਗ 
ਆ ਕੇ ਲਾਹੌਰ ਨਿਵਾਸੀਆਂ ਨੇ ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ ਅਤੇ ਸਦਾ 
ਕੌਰ ਨੂੰ ਲਾਹੌਰ ਉਤੇ ਕਬਜ਼ਾ ਕਰਨ ਲਈ ਨਿਮੰਤਰਿਤ 
ਕੀਤਾ। 7 ਜੁਲਾਈ 1799 ਈ. ਨੂੰ ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ ਨੇ 
ਲਾਹੌਰ ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਅਧੀਨ ਕਰ ਲਿਆ। ਉਧਰ ਸੈਨ 1782 
ਈ. ਵਿਚ ਦੇਸਾ ਸਿੰਘ ਦੀ ਮਿ੍‌ਤੂ ਤੋਂ ਬਾਦ ਉਸ ਦੇ ਨਾਬਾਲਗ਼ 
ਲੜਕੇ ਗੁਲਾਬ ਸਿੰਘ ਨੇ ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ ਵਿਚ ਮਿਸਲ ਦੀ 
ਜ਼ਿੰਮੇਵਾਰੀ ਸੈਭਾਲੀ। ਸੈਨ 1800 ਈ. ਵਿਚ ਗੁਲਾਬ ਸਿੰਘ 
ਦੇ ਮਰਨ ਉਪਰੈਤ ਉਸ ਦੇ ਨਾਬਾਲਗ਼ ਪੁੱਤਰ ਗੁਰਦਿਤ 
ਸਿੰਘ ਨੇ ਆਪਣੀ ਮਾਤਾ ਮਾਈ ਸੁੱਖਾਂ ਦੀ ਸਰਪ੍ਰਸਤੀ ਅਧੀਨ 
ਮਿਸਲ ਦੀ ਸਰਦਾਰੀ ਸੈਭਾਲੀ। ਸੈਨ 1802 ਈ. ਵਿਚ 
ਮਹਾਰਾਜਾ ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ ਨੇ ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ ਉਤੇ ਕਬਜ਼ਾ 
ਕਰ ਲਿਆ। ਸਭ ਤੋਂ ਆਖੀਰ ਵਿਚ ਗੁਜਰਾਤ ਦੇ ਪ੍ਰਸ਼ਾਸਕ 
ਸਾਹਿਬ ਸਿੰਘ ਭੰਗੀ ਨੂੰ ਕੁਝ ਪਿੰਡ ਜਾਗੀਰ ਵਜੋਂ ਦੇ ਕੇ 
ਵੇਹਲਾ ਕੀਤਾ। ਸੈਨ 1810 ਈ. ਤਕ ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ ਨੇ 
ਸਾਰੇ ਭੰਗੀ ਸਰਦਾਰਾਂ ਤੋਂ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਇਲਾਕੇ ਜਿਤ ਕੇ ਲਾਹੌਰ 
ਦਰਬਾਰ ਦੇ ਅਧੀਨ ਕਰ ਲਏ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਇਸ ਮਿਸਲ ਦੀ 
ਹੋਂਦ ਖ਼ਤਮ ਹੋ ਗਈ। 


ਭੰਡਾਰਾ : ਇਸ ਤੋਂ ਭਾਵ ਹੈ ਉਹ ਭੋਜ ਜੋ ਅਸੀਸ ਲੈਣ ਜਾਂ 


ਵਰ-ਪ੍ਾਪਤੀ ਲਈ ਜੋਗੀਆਂ ਜਾਂ ਸੈਠਿਆਸੀਆਂ ਨੂੰ 
ਕਰਾਇਆ ਜਾਂਦਾ ਸੀ। ਹੁਣ ਹਿੰਦੂ ਧਰਮ ਦੇ ਅਨੁਯਾਈ 
ਮੰਦਿਰਾਂ ਜਾਂ ਧਰਮ-ਧਾਮਾਂ ਵਿਚ ਭੰਡਾਰੇ ਲਗਾ ਕੇ ਆਮ 
ਜਨਤਾ ਜਾਂ ਗ਼ਰੀਬਾਂ ਨੂੰ ਭੋਜਨ ਕਰਾਉ'ਦੇ ਹਨ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ 
ਇਸ ਦਾ ਪ੍ਚਲਨ ਆਮ ਹੋ ਗਿਆ ਹੈ। ਵੱਡੇ ਤੀਰਥਾਂ ਉਤੇ 
ਭੰਡਾਰੇ ਲਗਾਉਣ ਦੀ ਪਰੈਪਰਾ ਮੌਜੂਦ ਹੈ। ਹਰਿਦੁਆਰ, 
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ਅਲਾਹਾਬਾਦ, ਉਜੈਨ, ਨਾਸਿਕ ਨਾਂ ਦੇ ਤੀਰਥਾਂ ਉਤੇ ਹਿੰਦੂ 
ਧਰਮੀਆਂ ਵਾਂਗ ਉਦਾਸੀ ਅਤੇ ਨਿਰਮਲੇ ਸੈਤ ਵੀ ਆਪਣੇ 
ਡੇਰਿਆਂ ਜਾਂ ਅਖਾੜਿਆਂ ਵਿਚ ਭੰਡਾਰੇ ਲਗਾਉਂਦੇ ਹਨ। 
ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਵਿਚ ਇਸ ਦੇ ਸਮਾਨਾਂਤਰ ਲੈਗਰ-ਪ੍ਥਾ ਹੈ। 
ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੋਹਾਂ ਵਿਚ ਫ਼ਰਕ ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਭੰਡਾਰੇ ਖ਼ਾਸ ਕਾਰਣਾਂ 
ਕਰਕੇ ਜਾਂ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਅਵਸਰਾਂ ਉਤੇ ਹੀ ਲਗਾਏ ਜਾਂਦੇ ਹਨ, 
ਜਦਕਿ ਲੈਗਰ ਯਾਤੀਆਂ, ਲੋੜਵੇਦਾਂ ਅਤੇ ਗ਼ਰੀਬਾਂ ਲਈ 
ਹਰ ਵਕਤ ਖੁਲ੍ਹਾ ਰਹਿੰਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਇਸ ਦੀ ਤਿਆਰੀ ਵਿਚ 
ਅਨੁਯਾਈ ਸੇਵਾ-ਭਾਵ ਨਾਲ ਸ਼ਾਮਲ ਹੁੰਦੇ ਹਨ। 


ਭੁਮ : ਇਸ ਦਾ ਅਰਥ ਹੈ ਸਤਿ-ਗਿਆਨ ਦੇ ਉਲਟ 
ਮਿਥਿਆ-ਗਿਆਨ। ਇਸ ਦਾ ਅਰਥ ਭੁਲੇਖਾ ਵੀ ਕੀਤਾ 
ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ। ਅਧਿਆਮਿਕ ਸਾਧਨਾ ਵਿਚ ਮਨੁੱਖ 
ਭੌਤਿਕਤਾ ਨੂੰ ਸਚ ਸਮਝਣ ਦੇ ਭ੍ਰਮ ਵਿਚ ਫਸ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 
ਫਲਸਰੂਪ ਉਹ ਹਰਿ-ਪ੍ਰਾਪਤੀ-ਪਥ ਤੋਂ ਭ੍ਰਸ਼ਟ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 
ਵਿਚ ਮਿਥਿਆ-ਗਿਆਨ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਦੀ ਕ੍ਰਿਪਾ ਨਾਲ ਮਨ 
ਨੂੰ ਸਥਿਰਤਾ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ 
ਆਸਾ ਰਾਗ ਵਿਚ ਕਿਹਾ ਹੈ- ਡੀਗਨ ਡੱਲਾ ਤਊ ਲਉ 
ਜਉ ਮਨ ਕੈ ਭਰਮਾ/ ਭੂਮ ਕਾਟੋ ਗੁਰਿ ਆਪਣੀ ਪਾਏ 
/ਬਿਸ਼ਰਾਆ /(ਗੁ .ਗੁੰ.400)। ਸੈਤ ਕਬੀਰ ਨੇ ਧਨਾਸਰੀ ਰਾਗ 
ਵਿਚ ਪਾਣੀ ਨੂੰ ਸੈਬੋਧਨ ਕਰਦਿਆਂ ਭ੍ਰਮ ਛਡ ਕੇ ਪਰਮਾਤਮਾ 
ਦੇ ਨਾਮ-ਸਿਮਰਨ ਵਲ ਪ੍ਰੇਰਿਤ ਕੀਤਾ ਹੈ-- ਕਹਤ ਕਲੀਰ 
ਸ਼ਨਹਾ ਰੇ ਪਾਨ ਛੱਂਡਹੁ ਮਨ ਕੇ ਭਰਮਾ / ਕੰਵਲ ਨਾਮ ਜਪ੍ਹ 
ਰੰ ਪ੍ਰਾਨੀ ਪਰਹੁਾ ਏਕਾ ਕੀ ਸ਼ਰਨਾਂ / (ਗੁ ਗੰ .692)। 


ਮ 


ਮਸਨਵੀ ਮੌਲਾਨਾ ਰੂਮੀ (ਰਚਨਾ) : ਇਹ ਅਨੁਵਾਦਕ 
ਰਚਨਾ ਸੇਵਾਪੰਥੀ ਟਕਸਾਲ ਦਾ ਢਲਿਆ ਇਕ ਸਾਹਿਤਿਕ 
ਸਿੱਕਾ ਹੈ। “ਮਸਨਵੀ” ਦਾ ਮੂਲ ਲੇਖਕ ਮੌਲਾਨਾ ਜਲਾਲ- 
ਉੱਦੀਨ ਮੁਹੰਮਦ ਰੂਮੀ (1207-1273 ਈ.) ਹੈ ਅਤੇ ਇਸ 
ਨੂੰ ਫ਼ਾਰਸੀ ਵਿਚ ਲਿਖੀ ਕੁਰਾਨ ਹੋਣ ਦਾ ਗੌਰਵ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੈ। 
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ਮਸਨਵੀ ਮੌਲਾਨਾ ਰੂਮੀ 
ਸੇਵਾਪੰਥੀ ਸੈਪ੍ਦਾਇ ਦੇ ਸਾਧਕਾਂ ਨੇ ਸੂਫ਼ੀ ਵਿਚਾਰਧਾਰਾ ਨੂੰ 
ਬੜੀ ਉਦਾਰਤਾ ਨਾਲ ਆਤਮ-ਸਾਤ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਇਸੇ 
ਭਾਵਨਾ ਅਧੀਨ ਕਈ ਫ਼ਾਰਸੀ ਗ੍੍‌ਥਾਂ ਦਾ ਉਲਥਾ ਪੰਜਾਬੀ 
ਵਿਚ ਕੀਤਾ। ਅਜਿਹੇ ਉਲਥਿਆਂ ਵਿਚੋਂ ਪਹਿਲਾਂ ਸਥਾਨ 
“ਪਾਰਸਭਾਗ” ਨੂੰ ਪਾਪਤ ਹੈ ਅਤੇ ਦੂਜਾ ਇਸ ਰਚਨਾ ਨੂੰ। 
ਭਾਈ ਸੋਭਾ ਰਾਮ ਅਨੁਸਾਰ ਭਾਈ ਮੰਗੂ ਸ਼ਾਹਦਰੇ ਵਿਚ 
ਭਾਈ ਅੱਡਣ ਸ਼ਾਹ ਦੇ ਡੇਰੇ ਰਹਿੰਦੇ ਹੋਇਆਂ ਮਸਨਵੀ 
ਮੌਲਾਨਾ ਰੂਮੀ ਦੀ ਪੰਜਾਬੀ ਵਿਚ ਕਥਾ ਕਰਦੇ ਹੁੰਦੇ ਸਨ 
ਅਤੇ ਬਾਦ ਵਿਚ ਉਸੇ ਕਥਾ ਵਾਰਤਾ ਨੂੰ ਲਿਖਿਤ ਰੂਪ ਵਿਚ 
ਪ੍ਰਸਤੁਤ ਪੁਸਤਕ ਰਾਹੀਂ ਆਕਾਰ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਸੀ। 
ਅਨੁਮਾਨ ਹੈ ਇਸ ਦੀ ਰਚਨਾ 1734 ਈ. ਤੋਂ 1754 ਈ. 
ਅੱਡਣਸ਼ਾਹ ਸ਼ਾਹਦਰੇ ਰਹਿੰਦੇ ਸਨ। ਪੰਜਾਬੀ ਯੂਨੀਵਰਸਿਟੀ 
ਵਲੋਂ ਇਸ ਦਾ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਨ ਹੋ ਚੁਕਿਆ ਹੈ। 

ਮੌਲਾਨਾ ਰੂਮੀ ਨੇ ਇਸ ਪੁਸਤਕ ਵਿਚ 
ਅਧਿਆਤਮਿਕ, ਰਹੱਸਾਤਮਕ ਅਤੇ ਨੈਤਿਕ ਵਿਚਾਰਾਂ ਨੂੰ 
ਬੜੀ ਰੀਭੀਰਤਾ, ਲਗਨ ਅਤੇ ਨਿਸ਼ਠਾ ਨਾਲ ਪਰੋਇਆ 
ਹੈ। ਇਸ ਲਈ ਫ਼ਾਰਸੀ ਦੇ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਆਲਮਾਂ ਨੇ ਇਸ ਦੀਆਂ 
ਗੁਝੀਆਂ ਰਮਜ਼ਾਂ ਨੂੰ ਉਘਾੜਨ ਦਾ ਯਤਨ ਕੀਤਾ ਹੈ। ਭਾਰਤ 
ਵਿਚ ਵੀ ਇਸ ਰੀ੍‌ਥ ਦਾ ਉਚੇਚਾ ਅਧਿਐਨ ਹੁੰਦਾ ਰਿਹਾ 
ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚ ਸੂਫ਼ੀ ਸਿੱਧਾਂਤਾਂ ਦੀ ਬੜੇ ਸੋਹਣੇ ਢੈਗ ਨਾਲ 
ਵਿਆਖਿਆ ਹੋਈ ਹੈ ਅਤੇ ਆਤਮਾ-ਪਰਮਾਤਮਾ, ਜੀਵ- 
ਜਗਤ , ਜੀਵਨ-ਮਨੋਰਥ, ਮੁਰਸ਼ਿਦ-ਮੁਰੀਦ ਸੈਬੈਧ, ਬੈਧਨ- 
ਮੁਕਤੀ, ਮੁਕਤੀ ਦੀਆਂ ਅਵਸਥਾਵਾਂ ਅਤੇ ਮੁਕਤ ਸਾਧਕਾਂ 
ਬਾਰੇ ਵਿਸਤਾਰ ਸਹਿਤ ਚਾਨਣਾ ਪਾਇਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਗੱਲ 
ਕਥਾ-ਪ੍ਸੈਗਾਂ ਤੇ ਮਿਥਿਕ ਰੂੜ੍ਹੀਆਂ ਨੂੰ ਵਰਤਿਆ ਗਿਆ 
ਹੈ। ਅਸਲੋ' ਜਿਗਿਆਸੂ ਦੇ ਮਨ ਵਿਚ ਉਠਣ ਵਾਲੇ ਲਗਭਗ 
ਹਰ ਪ੍ਰਸ਼ਨ/ਸ਼ੈਕਾ ਦਾ ਉੱਤਰ ਇਸ ਵਿਚੋਂ ਮਿਲ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 
ਇਸ ਬਾਰੇ ਰੂਮੀ ਨੇ ਆਪ ਲਿਖਿਆ ਹੈ ਕਿ ਇਹ ਰਥ ਈਮਾਨ 
ਦੀ ਜੜ੍ਹ ਅਤੇ ਰੱਬੀ ਸੈਯੋਗ-ਸੁਖ ਪਾਪਤ ਕਰਾਉਣ ਵਾਲੀ 
ਰਚਨਾ ਹੈ। 

ਭਾਈ ਮੰਗੂ ਨੇ ਮਸਨਵੀ ਮੌਲਾਨਾ ਰੂਮੀ ਦੇ ਛੇ 
ਦਫ਼ਤਰਾਂ (ਭਾਗਾਂ) ਵਿਚ ਕੇਵਲ ਪਹਿਲੇ ਦਾ ਸੁਤੰਤਰ ਜਿਹਾ 
ਉਲਥਾ ਕੀਤਾ ਹੈ, ਜਿਸ ਵਿਚ ਕੇਵਲ ਮਨਸਵੀ ਦੀ ਭਾਵ- 
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ਸਾਮਗੀ ਨੂੰ ਸਮੋਣ ਦਾ ਯਤਨ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਚੂੰਕਿ ਮੂਲ 
ਰੂਪ ਵਿਚ ਇਹ ਰਚਨਾ ਕਥਾ-ਵਾਰਤਾ ਵਜੋਂ ਉਚਾਰੀ ਗਈ 
ਸੀ, ਇਸ ਲਈ ਇਸ ਵਿਚ ਕਥਾ-ਕਾਰ ਅਨੁਵਾਦਕ ਦੇ 
ਸ਼ੈਲੀ-ਗਤ ਗੁਣ ਆ ਜਾਣੇ ਸੁਭਾਵਿਕ ਹਨ। ਉਹ ਸਰੋਤਿਆਂ 
ਪਾਠਕਾਂ ਨੂੰ ਸੈਥੋਧਿਤ ਕਰਦਾ ਪ੍ਰਤੀਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਪ੍ਰਸੈਗਾਂ 
ਦਾ ਕਥਾ-ਵਾਰਤਾ ਰਾਹੀਂ ਬੜੇ ਸੁੰਦਰ ਢੋਗ ਨਾਲ ਵਿਸਤਾਰ 
ਕਰਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਮੂਲ ਤੋਂ ਹਟ ਕੇ ਬੜੇ ਮਨੋਵਿਗਿਆਨਿਕ 
ਅਤੇ ਹਿਰਦੇ ਸਪਰਸ਼ੀ ਢੰਗ ਨਾਲ ਜਿਗਿਆਸੂਆਂ ਨੂੰ 
ਸਮਝਾਉਂਦਾ ਹੈ। ਅਜਿਹੇ ਪ੍ਰਕਰਣਾਂ ਵਿਚ ਅਨੁਵਾਦਕ 
ਹੈ। ਆਪਣੀ ਅਭਿਵਿਅਕਤੀ ਨੂੰ ਅਧਿਕ ਸਸ਼ਕਤ ਬਣਾਉਣ 
ਲਈ ਕਈਆਂ ਥਾਂਵਾਂ 'ਤੇ ਅਨੁਵਾਦਕ ਨੇ ਉਪਮਾ, ਦ੍ਰਿਸ਼ਟਾਂਤ, 
ਰੂਪਕ ਆਦਿ ਸਦ੍ਰਿਸ਼ਤਾ-ਮੂਲਕ ਅਲੈਕਾਰਾਂ ਦੀ ਵਰਤੋ 
ਕੀਤੀ ਹੈ। ਗੱਲ ਨੂੰ ਤਰਕ ਨਾਲ ਸਪੱਸ਼ਟ ਕਰਨ ਦਾ ਯਤਨ 
ਵੀ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਕਥਾਕਾਰੀ ਕਰਕੇ ਕਈਆਂ ਥਾਂਵਾਂ 
`ਤੇ ਵਿਅਰਥ ਦਾ ਵਿਸਤਾਰ ਵੇਖਿਆ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ। ਕਈ 
ਹਨ। ਭਾਸ਼ਾ ਸਾਧ ਭਾਖਾ ਲਦੀ ਪੁਰਾਣੀ ਪੰਜਾਬੀ ਹੈ। ਫ਼ਾਰਸੀ 
ਦੀ ਇਕ ਉੱਤਮ ਰਚਨਾ ਨੂੰ ਪੰਜਾਬੀ ਸਰੋਤਿਆਂ/ਪਾਠਕਾਂ 
ਲਈ ਉਪਲਬਧ ਕਰਨ ਲਈ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਇਹ ਯਤਨ 
ਨ ਕੇਵਲ ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਦ੍੍‌ਸ਼ਟੀ ਤੋ' ਮਹੱਤਵ ਰਖਦਾ ਹੈ, 
ਸਗੋਂ ਸਾਹਿਤਿਕ ਦ੍੍‌ਿਸ਼ਟੀ ਤੋਂ ਪੰਜਾਬੀ ਗੱਦ ਦੇ ਵਿਕਾਸ 
ਵਿਚ ਵੀ ਆਪਣੀ ਕੜੀ ਪੁਰਦਾ ਹੈ। 


ਮੱਸਾ ਰੰਘੜ (ਮ. 1740 ਈ.) : ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਨਗਰ ਤੋਂ 8 
ਕਿ.ਮੀ.ਦੱਖਣ ਵਲ ਸਥਿਤ ਪਿੰਡ ਮੰਡਿਆਲੀ ਦੇ ਨਿਵਾਸੀ 
ਮੱਸੇ ਖ਼ਾਨ ਰੈਘੜ ਨੂੰ ਲਾਹੌਰ ਦੇ ਸੂਬੇਦਾਰ ਜ਼ਕਰੀਆ ਖ਼ਾਨ 
ਨੇ ਕਾਜ਼ੀ ਅਬਦੁਰ ਰਹਿਮਾਨ ਦੇ ਮਾਰੇ ਜਾਣ ਤੋਂ ਬਾਦ 


ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਦਾ ਕੋਤਵਾਲ ਨਿਯੁਕਤ ਕੀਤਾ। ਇਸ ਨੂੰ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ 


ਕੌਮ ਇਹ ਸੌਂਪਿਆ ਗਿਆ ਕਿ ਸਿੱਖਾਂ ਨੂੰ ਹਰਿਮੰਦਿਰ ਸਾਹਿਬ 
ਵਿਚ ਦਾਖ਼ਲ ਨ ਹੋਣ ਦੇਵੇ। ਇਸ ਨੇ ਹਰਿਮੰਦਿਰ ਸਾਹਿਬ 
ਵਿਚ ਹੀ ਆਪਣਾ ਅੱਡਾ ਜਮਾ ਲਿਆ। ਉਥੇ ਨਿੱਤ ਵੇਸਵਾ 
ਦਾ ਨਾਚ ਕਰਾਉਂਦਾ ਅਤੇ ਸ਼ਰਾਬ ਤੇ ਤੰਬਾਕੂ ਪੀਂਦਾ ਸੀ। 
ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਿਨਾਂ ਵਿਚ ਜ਼ਕਰੀਆ ਖ਼ਾਨ ਦੇ ਅਤਿਆਚਾਰਾਂ 
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ਗਏ ਸਨ। ਜਦੋ ਹਰਿਮੰਦਿਰ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਇਸ ਅਪਮਾਨ ਦਾ 
ਪਤਾ ਸਰਦਾਰ ਸ਼ਿਆਮ ਸਿੰਘ ਦੇ ਜੱਥੇ ਨੂੰ ਲਗਾ ਜੋ ਉਸ _ 
ਵੇਲੇ ਰਾਜਸਥਾਨ ਵਿਚ ਪਨਾਹ ਲਈ ਬੈਠਾ ਸੀ, ਤਾਂ ਸ. 
ਮਤਾਬ ਸਿੰਘ ਮੀਰਾਕੋਟੀਏ ਨੇ ਇਸ ਅਪਮਾਨ ਦਾ ਬਦਲਾ 
ਲੈਣ ਦਾ ਪ੍ਰਣ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਇਕ ਹੋਰ ਯੋਧੇ ਸ. ਸੁੱਖਾ ਸਿੰਘ 
ਕੰਬੋਮਾੜੀ ਵਾਲੇ ਨੂੰ ਨਾਲ ਲੈ ਕੇ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਲਈ ਪ੍ਸਥਾਨ 
ਕੀਤਾ। ਹਰਿਮੰਦਿਰ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਪ੍ਰਵੇਸ਼ ਦੁਆਰ ਉਤੇ ਲਗੇ 
ਕਿਸਾਨਾਂ ਦਾ ਰੂਪ ਧਾਰਿਆ ਅਤੇ 11 ਅਗਸਤ 1740 
ਈ. ਨੂੰ ਹਰਿਮੰਦਿਰ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਪ੍ਰਵੇਸ਼ ਕੀਤਾ। ਅੰਦਰ 
ਵੜ ਕੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਮੱਸੇ ਰੈਘੜ ਦਾ ਸਿਰ ਵਢਿਆ ਅਤੇ ਉਸ 
ਦੇ ਸੈਪਰਕ ਵਿਚ ਬੈਠਿਆਂ ਨੂੰ ਦੇਡ ਦਿੱਤਾ। ਕਿਸੇ ਮੁਗ਼ਲ 
ਹਾਕਮ ਨੂੰ ਪਤਾ ਲਗਣ ਤੋ ਪਹਿਲਾਂ ਇਹ ਸੁਰਖਿਅਤ 
ਇਲਾਕੇ ਵਲ ਨਿਕਲ ਗਏ। 


ਮਸੈਦ : ਇਹ ਸ਼ਬਦ ਅਰਬੀ ਦੇ “ਮਸਨਦ” ਸ਼ਬਦ ਦਾ 
ਤਦਭਵ ਰੂਪ ਹੈ। ਸਿੱਖ ਜਗਤ ਵਿਚ ਇਸ ਦਾ ਅਰਥ ਹੈ 
“ਗੱਦੀ ਉਤੇ ਬੈਠਣ ਵਾਲਾ'। ਗੁਰੂ ਰਾਮਦਾਸ ਜੀ ਦੇ ਵੇਲੇ 
ਤੋਂ ਸਿੱਖਾਂ ਤੋਂ ਦਸਵੈਧ ਅਤੇ ਕਾਰ-ਭੇਟ ਉਗਰਾਹੁਣ ਦੀ 
ਜ਼ਿੰਮੇਵਾਰੀ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਮੁੱਖੀ ਸਿੱਖਾਂ ਨੂੰ ਸੌਂਪੀ ਜਾਂਦੀ ਸੀ, ਉਨ੍ਹਾਂ 
ਨੂੰ 'ਮਸੈਦ” ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਸੀ। ਇਹ ਇਕ ਪ੍ਰਕਾਰ ਨਾਲ 
ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਦੁਆਰਾ ਚਲਾਈ ਮੰਜੀ ਪ੍ਰਥਾ ਦਾ ਹੀ 
ਵਿਕਸਿਤ ਰੂਪ ਸੀ। “ਦਬਿਸਤਾਨਿ-ਮਜ਼ਾਹਬ” ਦੇ ਕਰਤਾ 
ਮੋਹਸਿਨ ਫ਼ਾਨੀ ਅਨੁਸਾਰ ਇਹ ਲੋਕ ਆਪਣੇ ਨਿੱਤ ਦੇ ਕਾਰ 
-ਵਪਾਰ ਦੇ ਨਾਲ ਨਾਲ ਗੁਰੂ ਘਰ ਲਈ ਉਗਰਾਹੀ ਵੀ 
ਕਰਦੇ ਹੁੰਦੇ ਸਨ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਇਕੱਠੀ ਕੀਤੀ ਸਾਰੀ ਸਾਮਗ੍ਰੀ 
ਜਾਂ ਧਨ ਹਰ ਵਿਸਾਖੀ ਦੇ ਮੌਕੇ ਗੁਰੂ-ਦਰਬਾਰ ਵਿਚ ਲੈ ਕੇ 
ਹਾਜ਼ਰ ਹੁੰਦੇ ਸਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ “ਰਾਮਦਾਸ” ਵੀ ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ 
ਸੀ। ਕੁਝ ਵਿਦਵਾਨ 'ਮਸੈਦ ਪਰੈਪਰਾ” ਦਾ ਸੈਚਾਲਨ ਗੁਰੂ 
ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਤੋ' ਮੰਨਦੇ ਹਨ। ਇਹ ਲੋਕ ਸੈਗਤਾਂ ਜਾਂ 
ਧਰਮਸਾਲਾਂ ਵਿਚ ਸਿੱਖੀ ਦਾ ਪ੍ਰਚਾਰ ਕਰਦੇ ਸਨ। ਦੂਰ- 
ਦੁਰਾਡੇ ਦੀਆਂ ਸੈਗਤਾਂ ਨੂੰ ਮੁੱਖ ਧਾਰਾ ਨਾਲ ਜੋੜੀ ਰਖਦੇ 
ਸਨ। ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਦੇ ਪ੍ਰਚਾਰ-ਪ੍ਰਸਾਰ ਵਿਚ ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਲੋੱ 
ਨਿਭਾਈ ਭੂਮਿਕਾ ਦਾ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਮਹੱਤਵ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਪਾਸ 

ਸੇਵਾ ਕਰਨ ਵਾਲਿਆਂ ਨੂੰ “ਮੇਲੀ” ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਸੀ। ਰ੍ 
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ਹੌਲੀ ਹੌਲੀ ਮਸੈਦਾਂ ਵਿਚ ਕੁਰੀਤੀਆਂ ਦੇ ਨਾਲ 
ਨਾਲ ਹਉਮੈ ਦਾ ਵਿਸਤਾਰ ਹੋ ਗਿਆ ਅਤੇ ਉਹ ਇਹ ਸਮਝਣ 
ਲਗ ਗਏ ਕਿ ਗੁਰਿਆਈ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੁਆਰਾ ਹੀ 
ਚਲ ਰਹੀ ਹੈ। ਫਲਸਰੂਪ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਆਪ- ਹੁਦਰੇਪਨ ਨੂੰ ਠਲ੍ਹ 
ਪਾਉਣ ਲਈ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਨੇ ਸੈਨ 1698 ਈ. 
(1755 ਬਿ.) ਵਿਚ ਦੁਰਾਚਾਰੀ ਮਸੈਦਾਂ ਨੂੰ ਕਠੋਰ ਦੰਡ ਦੇ ਕੇ 
ਇਸ ਪ੍ਰਥਾ ਨੂੰ ਖ਼ਤਮ ਕੀਤਾ। ਇਸ ਘਟਨਾ ਤੋਂ ਬਾਦ ਦਸਵੈਧ 
ਅਤੇ ਕਾਰ-ਭੇਟ ਸਿੱਧੀ ਗੁਰੂ-ਦਰਬਾਰ ਵਿਚ ਭੇਜੀ ਜਾਣ 
ਲਗੀ। “ਗੁਰ ਸੋਭਾ” ਵਿਚ ਸੈਨਾਪਤਿ ਨੇ ਸਪੱਸ਼ਟ ਲਿਖਿਆ 
ਹੈ ਕਿ ਅੰਮ੍ਰਿਤ ਸੈਚਾਰ ਦੇ ਅਵਸਰ ਉਤੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਖ਼ਾਸ 
ਹਦਾਇਤ ਸੀ-- ਤਜ ਮਸੰਦ ਪਰ੍ਭ ਏਕਾ ਜਪ ਯਹ /ਝਲ਼ੋਕ 
ਤਾਹਿ ਦੀਨ / “ਰਾਮਕਲੀ ਵਾਰ ਪਾਤਸ਼ਾਹੀ ਦਸਵੀ' ਕੀ” ਦੇ 
ਰਚੈਤਾ ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਸਿੰਘ ਨੇ ਸਪੱਸ਼ਟ ਲਿਖਿਆ ਹੈ- 
ਪੀਵਹ ਪਾਹਲ ਖੰਡੇ ਧਾਰ ਹ/ਇ ਜਨਮ ਸੁਹੇਲਾ / ਡਰ ਸੰਗਤਿ 
ਕਾਨ ਖ਼ਾਲਸ਼ਾ ਅਨਮਥੀੰਂ ਦੁਹੇਲਾ/ 

ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਨੇ 'ਸਵੈਯੇ” ਪ੍ਰਕਰਣ ਵਿਚ 
ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਕੁਕਰਮਾਂ ਦਾ ਚੈਗੀ ਤਰ੍ਹਾਂ ਪਾਜ ਉਘਾੜਿਆ ਹੈ-- 
ਜੋ ਕਾਰੇ ਸਵ ਮਸੰਦਨ ਕਾਂ ਕਹੈ %7ੰਨੇ ਪੁਸ਼ਹਦ ਸ਼ਝੈ ਆਹ 
ਦਾਜੰ /ਜੇ ਕਛੁ ਆਲ ਤਵਾਲਯ ਸੋਂ ਅਬਹਾੰ ਉਠਿ ਭੇਟ ਹਮਾਗੀ 
ਹਾੰ ਕੀਜੈ /ਅੰਠੋਂ ਇੰ ਧ੍ਯਾਨ ਧਰੋਂ /ਨਿਨੈ ਬਾਲ਼ਰ ਫੂਲ ਕੈ ਆਉਰ 
ਕੋ ਨਾ ਨ ਲੀਜੈ / ਦੀਨੇ ਕੇ ਨਾਮ ਸ਼ਨੰ ਭੱਜੇ ਰਾਤਹਿ /ਥੈਨਾ 
ਨਾਹਿ ਨੰਠੁ' ਪੁਸਨੈਨੈ/29 / ਆਸਲਨ ਡੀਤਾਰੈ ਤੋਲ ਕੰ ਛਾਰ ਸ਼ 
ਲੌਗਨ ਨਹਿ ਝਹਾ/ਇ /ਦਿਖਾਵੈ/ ਜੋ ਧਨਵਾਨ ਲਥੰੈ ਨਿਜ 
_ਸੋਵਕ' ਤਾਹੀ ਪਰਸ ਪ੍ਰਸਾਦ /ਜਿਮਾਵੈ/ ਜੇ ਧਨ ਗੰਨ ਲਥੈ 
/ਤਹ ਦੌੜ ਨ ਆਗਨ ਜਾਤ ਮਥੇ ਨ /ਦਿਖਾਵੈ / ਲੂਟਤ ਹੈ ਪਸ਼ 
ਲੰਗਨ ਕੋ ਕਥਨੂੰ ਨ ਪੁਮੇਲਠ ਕੇ ਗੁਨ ਗਾਵੈ/50/ 


ਮਹਲਾ : ਇਹ ਸ਼ਬਦ ਬਾਣੀ ਦੇ ਕਰਤ੍ਰਿਤਵ ਦਾ ਵਾਚਕ 
ਹੈ। ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੌਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ ਦੁਆਰਾ ਲਿਖੀ 
ਸਾਰੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਕਵੀ-ਛਾਪ ਕੇਵਲ “ਨਾਨਕ” ਹੈ। ਇਸ 
ਲਈ ਕਿ ਦਸਾਂ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ ਵਿਚ ਇਕੋ ਜੋਤਿ ਵਿਆਪਤ 
ਸੀ (ਜੰ/ਤਿ ਓਹਾ ਲੁਗਾ/ਤ ਸਾਇ ਸਹ ਕਾਇਆ ਫੋਰ 
ਪਲਣੀਆ-ਗੁ ਰੀ .966)। ਪਰ ਹਰ ਇਕ ਗੁਰੂ ਦੀ ਬਾਣੀ 
ਨੂੰ ਨਿਖੇੜਨ ਲਈ ਸ਼ਬਦ-ਆਰੈਭ ਵਿਚ “ਮਹਲਾ” ਲਿਖ ਕੇ 
ਉਸ ਨਾਲ ਗੁਰੂ-ਸੂਚਕ ਅੰਕ ਜੋੜ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਹੈ, ਤਾਂ 
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ਜੋ ਗੁਰਬਾਣੀ ਦਾ ਕਰਤ੍ਰਿਤਵ ਸਪੱਸ਼ਟ ਰਹੇ। 

“ਮਹਲਾ” ਸ਼ਬਦ ਦੇ ਭਾਸ਼ਿਕ ਪਿਛੋਕੜ ਨੂੰ ਲੈ ਕੇ 
ਇਸ ਦੇ ਵਖ ਵਖ ਅਰਥ ਕਰਨ ਦਾ ਯਤਨ ਕੀਤਾ ਗਿਆ 
ਹੈ। ਮੁੱਖ ਤੌਰ 'ਤੇ ਦੋ ਮਤ ਪ੍ਰਚਲਿਤ ਹਨ। ਇਕ ਮਤ ਉਨ੍ਹਾਂ 
ਦਾ ਹੈ ਜੋ ਫ਼ਾਰਸੀ ਭਾਸ਼ਾ ਦਾ ਪਿਛੋਕੜ ਰਖਦੇ ਹਨ, ਜਿਵੇਂ 
ਡਾ. ਪਿਆਰ ਸਿੰਘ। ਉਸ ਨੇ “ਗਾਥਾ ਸੀ ਆਦਿ ਗ੍ਰੰਥ” 
(ਪੰਨਾ 489) ਵਿਚ ਲਿਖਿਆ ਹੈ : 
#ਹਲ਼ (ਮਹੱਲ) ਪਦ ਦੇ ਗਰ-/ਵਾਆਕਾਤਆਂ ਲਈ ਵਰਤ 
ਜਾਣ ਤੇ ਇਸ ਪਿਛੋਂ ਪਾਏ ਜਾਂਦੇ /ਮਆਲ਼ ਦਾ ਉੱਲੰਖ ਗਰ 
ਹਾ/ਰਗੀ/ਝੰਦ ਜਾਂ ਦੇ ਵਰਲਾਰ /ਵਚ ਰਹ ਚੁੱਕੇ ਆਰਸੀ ਲੱਖਕ, 
ਨੇ ਆਪਣਾ ਪੁਸ਼ਤਕ' “ਦਾੜਿਸ਼ਤਾਨਨੇ ਮਜ਼ਾ/ਹਲ” /ਵਿਚ ਸੜੇ 
ਸਪੱਸ਼ਟ ਸ਼ਬਦਾਂ /ਵੇਚ ਕੀਤਾ ਹੈ/ ਉਹ /ਇਸ਼ ਨੂੰ ਅਰਥਾਂ 
ਧਾਤ 'ਹੱਲ” ਤੱ ਬਣੇ ਸ਼ਝਦਾ 'ਹਲੂਲ "/ਜਿਸ਼ ਦਾ ਅਰਥ 'ਪ੍ਰਵੇਸ਼ 
ਕਰਨਾ” “ਆਉਣਾ” “ਤਰਣਾ” ਹੈ, ਨਾਲ ਜੌੜ ਕੌ, ਗੁਰ 
ਪਰਮ਼ਸ਼ਰ ਜੋਤਿ ਦੇ ਉੱਤਰਣ ਦਾ ਥਾਂ ਮੰਨਦਾ ਹੈ: ਮਹੱਲ 
ਪਹਲਾ, ਪਹਲੀ ਜੋਤਿ ਦੇ ਉੱਤਰਣ ਦਾ ਥਾਂ, ਮਹੱਲ ਦੂਜਾ, 
ਦੂਜਾ ਲਤਿ ਦੇ ਉੱਤਰਣ ਦਾ ਥਾਂ; ਤੇ /ਏਸੇ ਤਰਾਂ ਮਹੱਲ 
ਤਾਜਾ, ਚੌਥਾ ਤੇ ਪੰਜਵਾ/ /ਇਹਾੰਂ ਸ਼ਬਦ (ਮਹਲ-ਮਹੱਲ) 
ਝਾਅਦਾ /ਵਚ ਮਹਲਾ” /ਵਾਚ ਵਟ ਰ/ਇਆ /ਨਿੱਹ ਹੰਦਾ ਹੰ/ 

ਇਹ ਸ਼ਬਦ “ਮਹਲੁ” ਜਾਂ ਮਹੱਲ ਤੋਂ ਮਹਲਾ ਵਿਚ 
ਕਿਵੇਂ ਵਟ ਗਿਆ ? ਇਸ ਬਾਰੇ ਡਾ. ਪਿਆਰ ਸਿੰਘ ਨੇ 
ਦੂਰੋਂ ਕੌਡੀ ਲਭ ਲਿਆਉਣ ਦਾ ਕਾਫ਼ੀ ਯਤਨ ਕੀਤਾ ਹੈ, 
ਪਰ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਗੱਲ ਮੰਨਣਯੋਗ ਨਹੀ' ਬਣੀ। 

ਦੂਜਾ ਮਤ ਸੈਸਕ੍ਰਿਤ ਪਿਛੋਕੜ ਵਾਲੋਂ ਵਿਦਵਾਨਾਂ 
ਦਾ ਹੈ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋ' ਪ੍ਮੁਖ ਨਿਰਮਲਾ ਸੰਪ੍ਦਾਇ ਦੇ 
ਵਿਆਖਿਆਕਾਰ ਹਨ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਧਾਰਣਾ ਹੈ ਕਿ ਇਹ 
ਸ਼ਬਦ ਸੈਸਕ੍ਰਿਤ ਦਾ “ਮਹਿਲਾ” ਹੈ ਜਿਸ ਦਾ ਅਰਥ ਹੈ 
ਇਸਤਰੀ। ਇਹ ਵਿਦਵਾਨ ਪਰਮਾਤਮਾ ਨੂੰ ਪੁਰਖ ਰੂਪ ਵਿਚ 


_ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ ਨੂੰ ਇਸਤਰੀ ਰੂਪ ਵਿਚ ਵੇਖਦੇ ਹਨ। 


ਰੀਭੀਰਤਾ ਨਾਲ ਵਿਚਾਰ ਕਰੀਏ ਤਾਂ ਦੂਜਾ ਮਤ 
ਜ਼ਿਆਦਾ ਉਚਿਤ ਪ੍ਰਤੀਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਕਿਉਂਕਿ ਇਕ ਤਾਂ 
ਅਰਬੀ-ਫ਼ਾਰਸੀ ਦੀ ਬਹੁਤ ਘਟ ਸ਼ਬਦਾਂਵਲੀ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ 
ਨੇ ਵਰਤੀ ਹੈ ਅਤੇ ਜੋ ਵਰਤੀ ਹੈ ਉਹ ਵੀ ਅਣਸਰਦੇ ਨੂੰ। 
ਬਾਕੀ ਸਾਰਾ ਸ਼ਬਦ-ਭੰਡਾਰ, ਭਗਤੀ ਸਾਧਨਾ ਦੀ ਪਰਿਭਾਸ਼ਿਕ 
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ਮਹਾਂ ਸਿੰਘ ਸੁਕਰਚਕੀਆ 
ਦੇ ਹਨ। ਇਸ ਲਈ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ ਦੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਅਰਬੀ 
-ਫ਼ਾਰਸੀ ਸ਼ਬਦਾਵਲੀ ਨੂੰ ਵਰਤਣ ਪ੍ਰਤਿ ਕੋਈ ਖ਼ਾਸ ਝੁਕਾ 
ਨਹੀਂ ਹੈ। 

ਦੂਜੀ ਗੱਲ ਇਹ ਕਿ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ ਨੇ ਪ੍ਰ੍‌ਮ- 
ਭਗਤੀ ਵਿਚ ਪਰਮਾਤਮਾ ਨੂੰ ਪਤੀ ਮੰਨ ਕੇ ਹੀ ਪ੍ਰਵੇਸ਼ ਕੀਤਾ 
ਹੈ। ਇਸ ਲਈ ਇਥੇ “ਮਹਲਾ” ਇਸਤਰੀ ਵਾਚਕ ਹੋਣਾ 
ਅਧਿਕ ਭਾਵ-ਅਨੁਰੂਪ ਹੈ। ਫ਼ਾਰਸੀ ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਨੇ ਆਪਣੇ 
ਫ਼ਾਰਸੀ ਗਿਆਨ ਦੇ ਮੋਹ ਵਸ ਹੋਰ ਵੀ ਕਈ ਸ਼ਬਦਾਂ ਦੇ 
ਅਰਥ ਵਾਸਤਵਿਕਤਾ ਤੋ ਹਟ ਕੇ ਕੀਤੇ ਹਨ। ਨਮੂਨੇ ਵਜੋਂ 
“ਅਰਦਾਸ” (ਵੇਖੋ) ਅਤੇ “ਰਹਿਰਾਸ” (ਵੇਖੋ) ਇਸ ਧਾਰਣਾ 
ਅਨੁਸਾਰ ਕੀਤੇ ਅਰਥ ਹਨ। ਇਸ ਲਈ 'ਮਹਲਾ' ਦਾ ਅਰਥ 
ਪ੍ਰਮ-ਭਗਤੀ (ਕਾਂਤਾ-ਭਗਤੀ) ਦੇ ਸੈਦਰਭ ਵਿਚ 'ਇਸਤਰੀ” 
ਕਰਨਾ ਵਸਤੂ-ਸਥਿਤੀ ਦੇ ਅਨੁਰੂਪ ਹੈ। ਇਸ ਦਾ ਉੱਚਾਰਣ 
ਵੀ ਬਿਨਾ ਅੱਧਕ ਲਗੇ ਕਰਨਾ ਸਹੀ ਹੈ ਕਿਉਂਕਿ ਬਾਣੀ 
ਵਿਚ ਸ਼ਬਦਾਂ ਦੇ ਅੰਤਰਗਤ ਹ੍ਸਵ ਸੂਵ “ਸਿਹਾਰੀ” ਲਗਾਉਣ 
ਦੀ ਪ੍ਥਾ ਬਹੁਤ ਘਟ ਹੈ। ਮਹਿਲਾ ਦੇ 'ਇਸਤਰੀ' ਅਰਥ ਦਾ 
ਵਿਸਤਾਰ ਪੁਰਖ ਜਾਂ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ 'ਸ਼ਰੀਰ` ਉਤੇ ਆਰੋਪਿਤ 


`_ਹੋਣ ਨਾਲ ਇਹ ਪੁਲਿੰਗ ਬਣਦਾ ਗਿਆ ਅਤੇ “ਮਹਲਾ” ਤੋਂ 


ਬਾਦ ਗੁਰੂ-ਵਾਚਕ ਸੰਖਿਆ-ਅੰਕ ਪਹਿਲਾ, ਦੂਜਾ ਜਾਂ 
ਤੀਜਾ ਉਚਾਰਿਆ ਜਾਣ ਲਗ ਪਿਆ। ਇਸਤਰੀ ਲਿੰਗ ਤੋਂ 
ਪੁਲਿਗ ਵਿਚ ਸਰੂਪ-ਪਰਿਵਰਤਨ ਦੀ ਪ੍ਥਾ ਪੰਜਾਬੀ ਵਿਚ 
ਮੌਜੂਦ ਹੈ, ਜਿਵੇਂ ਆਰਤੀ ਤੋਂ ਆਰਤਾ, ਮਾੜਾ ਤੋਂ ਮਾੜਾ 
ਬਾਬਾ ਸੀ ਚੰਦ ਕਾ ਆਦਿ। 


ਮਹਾਂ ਸਿੰਘ ਸੁਕਰਚਕੀਆ (ਮ. 1790 ਈ.) : ਸ. ਚੜ੍ਹਤ 
ਸਿੰਘ ਸੁਕਰਚਕੀਆ ਦਾ ਪੁੱਤਰ ਅਤੇ ਮਹਾਰਾਜਾ ਰਣਜੀਤ 
ਸਿੰਘ ਦਾ ਪਿਤਾ ਜੋ ਪਿਤਾ ਦੀ ਅਚਾਨਕ ਮਿ੍‌ਤੂ ਕਾਰਣ 
ਬਚਪਨ ਵਿਚ ਹੀ ਆਪਣੀ ਮਿਸਲ ਦਾ ਸਰਦਾਰ ਬਣਿਆ। 
ਇਸ ਦੇ ਬਾਲਗ਼ ਹੋਣ ਤਕ ਇਸ ਦੀ ਮਾਤਾ ਮਾਈ ਦੇਸਾਂ ਨੇ 
ਮਿਸਲ ਦੀ ਵਾਗ-ਡੋਰ ਸੈਭਾਲੀ। ਆਪਣੇ ਭਰਾਵਾਂ ਦੀ ਮਦਦ 
ਨਾਲ ਇਸ ਨੇ ਆਪਣੇ ਇਲਾਕੇ ਨੂੰ ਸੁਰਖਿਅਤ ਰਖਿਆ। 
ਮਹਾਂ ਸਿੰਘ ਨੇ ਜਵਾਨ ਹੋਣ 'ਤੇ ਮਿਸਲ ਦਾ ਅਧਿਕਾਰ 
ਚੱਠੇ ਸਰਦਾਰ ਪੀਰ ਮੁਹੈਮਦ ਤੋ ਰਸੂਲਗੜ੍ਹ ਨਗਰ ਵਾਪਸ 
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ਮਹਾਕਾਲ 


ਲਏ। ਜਦੋਂ ਇਹ ਰਸੂਲਗੜ੍ਹ ਜਿਤ ਕੇ ਪਰਤ ਰਿਹਾ ਸੀ, ਤਾਂ 
ਇਸ ਨੂੰ 13 ਨਵੰਬਰ 1780 ਈ. ਨੂੰ ਪੁੱਤਰ ਦੇ ਜਨਮ ਦਾ 
ਸਮਾਚਾਰ ਮਿਲਿਆ। ਇਸ ਨੇ ਉਸ ਦਾ ਨਾਂ 'ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ” 
ਰਖਿਆ। ਇਸ ਨੇ ਪਿੰਡੀ ਭੱਟੀਆਂ, ਸਾਹੀਵਾਲ, ਈਸਾਖੇਲ, 
ਉਤੇ ਹਮਲਾ ਕਰਕੇ ਸ਼ਹਿਰ ਨੂੰ ਖ਼ੂਬ ਲੁਟਿਆ। ਇਸ ਨੇ ਸ. 
ਜੱਸਾ ਸਿੰਘ ਰਾਮਗੜ੍ਹੀਆ ਨਾਲ ਮਿਲ ਕੇ ਕਨ੍ਹੀਆ ਮਿਸਲ 
ਦੇ ਸਰਦਾਰ ਜੈ ਸਿੰਘ ਨਾਲ ਬਟਾਲੇ ਨੇੜੇ ਯੁੱਧ ਕੀਤਾ ਜਿਸ 
ਵਿਚ ਜੈ ਸਿੰਘ ਦਾ ਇਕਲੌਤਾ ਪੁੱਤਰ ਸ. ਗੁਰਬਖਸ਼ ਸਿੰਘ 
ਮਾਰਿਆ ਗਿਆ. ਅਤੇ ਕਨ੍ਹੀਆ ਮਿਸਲ ਦੀ ਹਾਰ ਹੋਈ। 
ਫਿਰ ਇਸ ਨੇ ਸਾਹਿਬ ਸਿੰਘ ਭੰਗੀ ਨੂੰ ਸਧੋਰਾ ਕਿਲ੍ਹੇ ਵਿਚ 
ਘੇਰ ਲਿਆ। ਲੈਬੇ ਘੇਰੇ ਦੌਰਾਨ ਇਹ ਬੀਮਾਰ ਹੋ ਗਿਆ 
ਅਤੇ ਅਪ੍ਰੈਲ 1790 ਈ. ਨੂੰ ਚਲਾਣਾ ਕਰ ਗਿਆ। ਇਸ 
ਤੋਂ ਬਾਦ ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ ਮਿਸਲ ਦਾ ਸਰਦਾਰ ਬਣਿਆ। 


ਮਹਾਂ ਸਿੰਘ, ਜੱਥੇਦਾਰ : ਚਾਲੀ ਮੁਕਤਿਆਂ ਦਾ ਜੱਥੇਦਾਰ। 
ਵੇਖੋ “ਚਾਲੀ ਮੁਕਤੇ”। 


ਮਹਾਕਾਲ : ਸ਼ਿਵ ਦੇ ਅਨੇਕ ਰੂਪਾਂ ਵਿਚੋਂ ਇਕ ਭਿਆਨਕ 
ਰੂਪ ਜਿਸ ਨੂੰ 'ਪ੍ਲਯੋਕਰ” ਵੀ ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 'ਸ਼ਿਵ 
ਪੁਰਾਣ” (ਸ਼ਤਰੁਦ੍-ਸੈਹਿਤਾ) ਵਿਚ ਵਿਸ਼ਣੂ ਦੀ ਅਵਤਾਰ 
ਪਰੰਪਰਾ ਦੇ ਸਮਾਨਾਂਤਰ ਸ਼ਿਵ ਦੇ ਵੀ ਦਸ ਅਵਤਾਰ 
ਪ੍ਮੁਖ ਅਵਤਾਰ “ਮਹਾਕਾਲ” ਹੈ। “ਮਹਾਕਾਲ” ਇਸ ਦਾ ਨਾਂ 
ਇਸ ਕਰਕੇ ਹੈ ਕਿ ਇਸ ਨੇ ਕਾਲ (ਮ੍ਰਿਤੂ) ਉਤੇ ਵੀ ਜਿਤ 
ਪ੍ਰਾਪਤ ਕੀਤੀ ਹੈ। ਸ਼ਿਵ ਦੇ ਦਸਾਂ ਅਵਤਾਰਾਂ ਦੀਆਂ ਦਸ 
ਸ਼ਕਤੀਆਂ ਵੀ ਦਸੀਆਂ ਗਈਆਂ ਹਨ। ਮਹਾਕਾਲ ਦੀ 
ਸ਼ਕਤੀ ਦਾ ਨਾਂ 'ਮਹਾਕਾਲੀ” ਹੈ। ਇਸ ਨੂੰ ਕਾਲੀ, ਕਾਲਿਕਾ 
ਆਦਿ ਨਾਂਵਾਂ ਨਾਲ ਵੀ ਯਾਦ ਕੀਤਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 
ਮਹਾਕਾਲ ਅਤੇ ਮਹਾਕਾਲੀ ਭਗਤਾਂ ਨੂੰ ਭਗਤੀ 
ਅਤੇ ਮੁਕਤੀ ਪ੍ਰਦਾਨ ਕਰਨ ਵਾਲੇ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੋਹਾਂ ਦੇ 
ਰੂਪ ਬੜੇ ਕਠੋਰ ਅਤੇ ਭਿਆਨਕ ਹਨ। ਇਹ ਸ਼ਿਵ ਦੇ 
ਕਪਾਲਿਨ ਰੂਪ ਨਾਲ ਬਹੁਤ ਸਮਾਨਤਾ ਰਖਦੇ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ 
ਦੇ ਦੰਦ ਬਾਹਰ ਨੂੰ ਨਿਕਲੇ ਹੋਏ ਹਨ ਅਤੇ ਹਰ ਪੱਖੋਂ ਡਰਾਉਣੇ 
ਹਨ। ਗੁਲੇ ਵਿਚ ਨਰ-ਮੁੰਡ-ਮਾਲਾ ਹੈ।ਹਰ ਵਕਤ ਬਸਤ੍ਹੀਨ 
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ਮਹਾਕਾਲੀ 


ਰਹਿੰਦੇ ਹਨ। ਸ਼ਮਸ਼ਾਨ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਨਿਵਾਸ-ਸਥਾਨ ਹੈ। ਸ਼ਵ- 
ਆਸਨ (ਮੁਰਦੇ ਉਤੇ ਬੈਠਣਾ) ਇਨ੍ਹਾਂ ਲਈ ਬਹੁਤ ਸੁਖਾਵਾਂ 
ਹੈ। ਸ਼ਰੀਰ ਉਤੇ ਸ਼ਮਸ਼ਾਨ ਦੀ ਸੁਆਹ ਮਲਦੇ ਹਨ। ਚ 

ਮਹਾਕਾਲ ਦਾ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਮੰਦਿਰ ਉਜੈਨ ਵਿਚ ਹੈ। 
ਇਸ ਦੀ ਗਿਣਤੀ ਸ਼ਿਵ ਦੇ 12 ਜੋਤਿਰਲਿੰਗਾਂ ਵਿਚ ਵੀ 
ਕੀਤੀ ਜਾਂਦੀ ਹੈ।“ਦਸਮ-ਗੀ੍‌ਥ” ਵਿਚ ਚਿਤਰਿਆ ਮਹਾਕਾਲ 
ਦਾ ਰੂਪ ਪੈਰਾਣਿਕ ਮਹਾਕਾਲ ਦੇ ਨਾਲ ਬਹੁਤ ਸਮਾਨਤਾ 
ਰਖਦਾ ਹੈ। “ਬਚਿੜ੍-ਨਾਟਕ” ਵਿਚ ਚਰਿਤ-ਨਾਇਕ ਵਲੋ 
ਪੂਰਵ ਜਨਮ ਵਿਚ ਮਹਾਕਾਲ ਕਾਲਿਕਾ ਦੀ ਆਰਾਧਨਾ 
ਕੀਤੀ ਮੰਨੀ ਗਈ ਹੈ-- ਤਹ ਹਮ ਆਓਿਕ =੫/ਨਿਆ ਸਾਧ / 
ਮਹਾਕਾਲ ਕਾਲਕਾ ਆਰਾਆੀ /(ਅ.5/2)।“ਚਰਿਤ੍ਰੋਪਾਖਿਆਨ” 
(ਚਰਿਤ੍ਰ ਨੰ.266) ਵਿਚ ਮਹਾਕਾਲ ਦੀ ਦੀਖਿਆ ਸ਼ਰਾਬ 
ਅਤੇ ਭੰਗ ਨਾਲ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕੀਤੀ ਜਾਂਦੀ ਦਸੀ ਗਈ ਹੈ-- 
/ਏਹ ਛਲ ਸੰ ਸ਼ਗਹਿ ਛਲਾ ਪਾਹਨ ਦਏ ਝਹਾ/ਇ/ 
ਮਹਾਕਾਲ ਕੇ ਨਿਥ੍ਯ ਕਾਨ ਆਦਰਾ ਭਾਂਗ /ਮਵਾ/ਇ ,725 / 


ਮਹਾਕਾਲੀ : “ਮਹਾਕਾਲ” ਦੀ ਸ਼ਕਤੀ। ਵੇਖੋ “ਦੇਵੀ”, 
“ਮਹਾਕਾਲ”। 


ਮਹਾਦੇਵ, ਬਾਬਾ (1560-1605 ਈ.) : ਗੁਰੂ ਰਾਮਦਾਸ 
ਜੀ ਦਾ ਮਝਲਾ ਬੇਟਾ, ਜਿਸ ਦਾ ਜਨਮ ਬੀਬੀ ਭਾਨੀ ਦੀ 
ਕੁੱਖੋਂ 1 ਜੂਨ 1560 ਈ. ਨੂੰ ਗੋਇੰਦਵਾਲ ਵਿਚ ਹੋਇਆ। 
ਇਸ ਦਾ ਮਨ ਦੁਨਿਆਵੀ ਵਸਤੂਆਂ ਵਿਚ ਨ ਲਗਣ 
ਕਾਰਣ ਇਹ ਅਕਸਰ ਉਦਾਸ ਰਹਿੰਦਾ ਅਤੇ ਏਕਾਂਤ ਵਿਚ 
ਹਰਿਭਗਤੀ ਕਰਦਾ ਰਹਿੰਦਾ। ਇਸ ਦੀ ਆਪਣੇ ਵੱਡੇ ਭਰਾ 
ਕੋਈ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਰੁਚੀ ਨਹੀਂ ਸੀ। ਇਸ ਨੇ ਅਧਿਕਤਰ ਆਪਣਾ 
ਜੀਵਨ ਗੋਇਦਵਾਲ ਵਿਚ ਬਿਤਾਇਆ ਅਤੇ ਉਥੇ ਹੀ 3 
ਅਗਸਤ 1605 ਈ. ਨੂੰ ਇਸ ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ ਹੋਇਆ। 


ਮਹਾਦੇਵੀ, ਮਾਤਾ (ਮ. 1645 ਈ.) : ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ 
ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਸੁਪਤਨੀ ਜਿਸ ਦਾ ਜਨਮ ਭਾਈ ਦਯਾ ਰਾਮ 
(ਨਾਮਾਂਤਰ ਭਾਈ ਦਵਾਰਾ) ਨਾਂ ਦੇ ਮਰਵਾਹੇ ਖਤੀ ਦੇ ਘਰ 
ਮਾਈ ਭਾਗਾਂ ਦੀ ਕੁੱਖੋਂ ਲਾਹੌਰ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ ਮੰਡਿਆਲੀ ਪਿੰਡ 
ਵਿਚ ਹੋਇਆ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਨਾਲ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਵਿਆਹ ਪੇਕੇ 
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ਮਹਾਰਾਜ ਸਿੰਘ, ਭਾਈ 


ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਹੀ ? ਜੁਲਾਈ 1615 ਈ. ਨੂੰ ਸੈਪੰਨ ਹੋਇਆ। 
ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਕੁੱਖ ਤੋਂ 10 ਜੂਨ 1617 ਈ. ਨੂੰ ਬਾਬਾ ਸੂਰਜ 
ਮੱਲ ਪੈਦਾ ਹੋਏ। ਪੇਕੇ ਪਾਸਿਓ' ਮਰਵਾਹ ਗੋਤ ਨਾਲ ਸੰਬੰਧਿਤ 
ਹੋਣ ਕਰਕੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਮਾਤਾ ਮਰਵਾਹੀ ਵੀ ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ 
ਸੀ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ ਕੀਰਤਪੁਰ ਵਿਚ ਸੈਨ 1645 ਈ, 
ਵਿਚ ਹੋਇਆ। ਚ: 


ਮਹਾਨ ਕੋਸ਼ : ਇਹ ਕੋਸ਼ ਭਾਈ ਕਾਨੂ ਸਿੰਘ ਨਾਭਾ ਦੀ 
ਰਚਨਾ ਹੈ ਜੋ ਹੁਣ ਤਕ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਅਰਥਾਂ ਅਤੇ 
ਹੌਰ ਸਿੱਖ ਸਾਹਿਤ ਤੇ ਧਰਮ ਸੈਬੰਧੀ ਪ੍ਰਮਾਣਿਕ ਕੋਸ਼ ਮੰਨਿਆ 
ਜਾਂਦਾ ਰਿਹਾ ਹੈ। ਵੇਖੋ “ਕਾਨ੍ਹ ਸਿੰਘ, ਭਾਈ”। 


ਮਹਾਪ੍ਰਸਾਦ : ਇਸ ਦਾ ਅਰਥ ਹੈ ਵੱਡਾ ਜਾਂ ਸ੍ਰਸ਼ਠ ਪ੍ਸਾਦ। 
ਧਾਰਮਿਕ ਵਿਵਸਥਾ ਵਿਚ ਇਸ ਤੋਂ ਭਾਵ ਹੈ ਕਿਸੇ ਇਸ਼ਟ- 
ਦੇਵ ਨੂੰ ਭੇਂਟ ਕੀਤਾ ਖਾਣ ਯੋਗ ਪਦਾਰਥ, ਜੋ ਅਰਪਣ ਤੋ 
ਬਾਦ ਅਕਸਰ ਸ਼ਰਧਾਲੂਆਂ ਵਿਚ ਵੰਡਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਸਿੱਖ 
ਧਰਮ ਵਿਚ ਕੜਾਹ-ਪ੍ਰਸਾਦ ਨੂੰ ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਨੇ ਆਪਣੀ 
ਇਕ ਕਬਿਤ ਵਿਚ 'ਮਹਾ-ਪ੍ਰਸਾਦ” ਦਾ ਨਾਂ ਦਿੱਤਾ ਹੈ, 
ਜਿਵੇਂ- ਏਕਾ #ਸ਼ਟਾਨ ਪਾਨ ਛਾਵਤ ਮਹਾਪ੍ਸ਼ਾਦ, ਏਕਾ 
ਗੁਰਪਰਲ ਕੈ ਨਖਨ ਝਲਾਵਹ?/ (309)। ਵੇਖੋ “ਕੜਾਹ 


` ਪ੍ਰਸਾਦ'। 


ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਵਿਚ ਖਾਣ ਯੋਗ ਕਿਸੇ ਜੀਵ ਦੇ 
ਮਾਸ ਨੂੰ ਵੀ 'ਮਹਾਪ੍ਸਾਦ” ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਜਿਸ ਦਾ 'ਸਤਿ 
ਸੀ ਅਕਾਲ” ਉਚਾਰ ਕੇ ਝਟਕਾ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੋਵੇ । ਅਜਿਹੇ 
ਮਾਸ ਲਈ 'ਮਹਾਪ੍ਸਾਦ” ਸ਼ਬਦ ਦੀ ਵਰਤੋ ਸਿੰਘ ਸਭਾ 
ਲਹਿਰ ਦੇ ਨਾਲ ਸ਼ੁਰੂ ਹੋਈ ਪ੍ਰਤੀਤ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਵੇਖੋ 'ਝਟਕਾ”। 


ਮਹਾਮੰਤ੍ੁ : ਸਭ ਤੋਂ ਉਤਮ ਮੰਤੁ ਨੂੰ 'ਮਹਾਮੰਤ' ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ 
ਹੈ। ਗੁਰਮਤਿ ਵਿਚ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦਾ ਨਾਮ ਹੀ ਸਭ ਮੰਤ੍ਹਾਂ ਤੋਂ 
ਸ੍ਰੇਸ਼ਠ ਹੈ-ਮਹਾਮੰਤ ਗੁਰ /ਹਿਰਦੈ ਬਲਿ ਆਚਰਜ਼ ਨਾਮ 
ਭਾਨੈਓ ਰ/(ਗੁ ਗੰ.384)। ਵੇਖੋ 'ਮੂਲ-ਮੰਤ੍ਰ', 'ਬੀਜ-ਮੰਤ੍। 


ਮਹਾਰਾਜ ਸਿੰਘ, ਭਾਈ (ਮ. 1856 ਈ.) : ਇਕ 
ਕ੍ਰਾਂਤੀਕਾਰੀ ਸਿੱਖ ਨੇਤਾ ਜੋ ਬਾਬਾ ਬੀਰ ਸਿੰਘ ਨੌਰੈਗਾਬਾਦ 
ਵਾਲਿਆਂ ਦਾ ਸਿਦਕੀ ਸੇਵਕ ਸੀ। ਇਸ ਦਾ ਜਨਮ 
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ਮਹਾਰਾਜ ਸਿੰਘ, ਭਾਈ 
ਲੁਧਿਆਣਾ ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ ਦੇ ਰੱਥੋਂ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਹੋਇਆ। ਇਸ ਦਾ 
ਮੂਲ ਨਾਂ ਨਿਹਾਲ ਸਿੰਘ ਸੀ। ਸ਼ੁਰੂ ਤੋਂ ਹੀ ਇਸ ਦਾ ਮਨ 
ਧਾਰਮਿਕਤਾ ਵਲ ਝੁਕਿਆ ਹੋਇਆ ਸੀ, ਇਸ ਲਈ ਇਹ 
ਬਾਬਾ ਬੀਰ ਸਿੰਘ ਦੀ ਸੇਵਾ ਵਿਚ ਆ ਗਿਆ। ਡੇਰੇ ਵਿਚ 
ਆਏ ਗਏ ਯਾਤੀਆਂ ਦੀ ਅੰਨ-ਜਲ ਨਾਲ ਇਹ ਬੜੀ 
ਰੁਚੀ ਪੂਰਵਕ ਸੇਵਾ ਕਰਦਾ ਸੀ ਅਤੇ ਸਭ ਨੂੰ “ਮਹਾਰਾਜ 
ਜੀ” ਸ਼ਬਦ ਨਾਲ ਸੈਬੋਧਨ ਕਰਦਾ ਸੀ। ਇਸ ਲਈ ਇਸ ਦਾ 
ਨਾਂ ਹੀ ਮਹਾਰਾਜ ਸਿੰਘ ਪ੍ਰਚੱਲਿਤ ਹੋ ਗਿਆ। 

ਸੈਨ 1844 ਈ. ਵਿਚ ਬਾਬਾ ਬੀਰ ਸਿੰਘ ਦੇ ਮਾਰੇ 
ਜਾਣ ਤੋਂ ਬਾਦ ਨੌਰਗਾਬਾਦ ਦੇ ਡੇਰੇ ਦਾ ਉਤਰਾਧਿਕਾਰੀ 
ਬਣਿਆ। ਇਸ ਦੀ ਸਿੱਖ ਜਗਤ ਵਿਚ ਬਾਬਾ ਬੀਰ ਸਿੰਘ 
ਜਿਤਨੀ ਹੀ ਪ੍ਤਿਸ਼ਨਾ ਅਤੇ ਸਤਿਕਾਰ ਸੀ। ਇਸ ਤੋ' ਲਾਹੌਰ 
ਦਰਬਾਰ ਉਤੇ ਅੰਗ੍ਰੇਜ਼ਾਂ ਦਾ ਕਬਜ਼ਾ ਜਰੇ ਨ ਜਾ ਸਕਣ 
ਕਾਰਣ ਇਸ ਨੇ ਅੰਗੇਜ਼ ਰੇਜ਼ੀਡੈਂਟ ਹੇਨਰੀ ਲਾਰੇਂਸ ਅਤੇ 
ਲਾਹੌਰ ਦਰਬਾਰ ਦੇ ਅੰਗ੍ਰੇਜ਼-ਪੱਖੀ ਅਫ਼ਸਰਾਂ ਨੂੰ ਮਾਰਨ ਦੀ 


-- ਯੋਜਨਾ ਵਿਚ ਹਿੱਸਾ ਲਿਆ, ਪਰ ਸਫਲ ਨ ਹੋ ਸਕਿਆ। 


_ ਇਸ ਦੀ ਗਤਿਵਿਧੀ ਨੰੌਰੈਗਾਬਾਦ ਤਕ ਸੀਮਿਤ ਕਰ ਦਿੱਤੀ 
ਗਈ। ਪਰ ਸਿੱਖ ਰਾਜ ਦੀ ਪੁਨਰ-ਸਥਾਪਨਾ ਦੀ ਇੱਛਾ 
ਕਾਰਣ ਇਹ ਰੂਪੋਸ਼ ਹੋ ਗਿਆ। ਉਥੋਂ ਇਹ ਮੁਲਤਾਨ ਵਿਚ 
ਦੀਵਾਨ ਮੁਲ ਰਾਜ ਪਾਸ ਪਹੁੰਚਿਆ। ਪਰ ਉਸ ਨਾਲ ਨ 
ਨਿਭ ਸਕਣ ਕਾਰਣ ਇਹ ਜੂਨ 1848 ਈ. ਵਿਚ ਸ. ਚਤਰ 
ਸਿੰਘ ਅਟਾਰੀਵਾਲੇ ਪਾਸ ਹਜ਼ਾਰਾ ਪਹੁੰਚ ਗਿਆ। ਉਥੇ ਉਸ 
ਨਾਲ ਬਗ਼ਾਵਤ ਦੀ ਯੋਜਨਾ ਬਣਾਈ ਅਤੇ ਨਵੰਬਰ 1748 
ਦੀ. ਵਿਚ ਰਾਜਾ ਸ਼ੇਰ ਸਿੰਘ ਦੇ ਦਲ ਨਾਲ ਰਾਮਨਗਰ ਜਾ 
ਮਿਲਿਆ। ਫਿਰ ਚੇਲਿਆਂਵਾਲਾ ਅਤੇ ਗੁਜਰਾਤ ਵਿਚ 
ਹੋਈਆਂ ਲੜਾਈਆਂ ਵਿਚ ਹਿੱਸਾ ਲਿਆ। ਪਰ ਜਦੋਂ” ਇਸ 
ਨੂੰ ਪਤਾ ਲਗਾ ਕਿ ਰਾਜਾ ਸ਼ੇਰ ਸਿੰਘ ਨੇ 14 ਮਾਰਚ 1849 
ਈ. ਨੂੰ ਰਾਵਲਪਿੰਡੀ ਵਿਚ ਅੰਗੇਜ਼ਾਂ ਦੀ ਅਧੀਨਗੀ ਪ੍ਰਵਾਨ 
“ਕਰ ਲਈ, ਤਾਂ ਇਹ ਨਿਰਾਸ਼ ਹੋ ਕੇ ਜੈਮੂ ਵਲ ਨਿਕਲ ਗਿਆ 
ਅਤੇ 'ਦੇਵ ਬਟਾਲਾ” ਨਾਂ ਦੇ ਕਸਬੇ ਨੂੰ ਆਪਣੀ ਗਤਿਵਿਧੀ 
ਦਾ ਖ਼ੁਫ਼ੀਆ ਕੇਂਦਰ ਬਣਾ ਲਿਆ। ਪਰ 28 ਦਸੈਬਰ 1849 
ਈ. ਨੂੰ ਇਹ ਆਦਮਪੁਰ ਵਿਚ ਅੰਗ੍ਰੇਜ਼ ਸਰਕਾਰ ਦੇ ਵਿਰੁੱਧ 
ਪ੍ਚਾਰ ਕਰਦਿਆਂ ਪਕੜਿਆ ਗਿਆ। ਉਥੋਂ ਇਸ ਨੂੰ ਕੈਦ 
ਕਰਕੇ ਸਿੰਗਾਪੁਰ ਭੇਜ ਦਿੱਤਾ ਜਿਥੇ 5 ਜੁਲਾਈ 1856 
_ਈਂ: ਨੂੰ ਇਸ ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ ਹੋ ਗਿਆ। 
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ਮਹਿਤਾਬ ਸਿੰਘ, ਸਰਦਾਰ ਬਹਾਦਰ 


ਮਹਿਤਾਬ ਸਿੰਘ, ਸਰਦਾਰ ਬਹਾਦਰ (1879-1938 
ਈ.) : ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸੁਧਾਰ ਲਹਿਰ ਨਾਲ ਸੈਬੋਧਿਤ ਇਕ 
ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਵਕੀਲ ਅਤੇ ਵਿਧਾਇਕ ਜਿਸ ਦਾ ਜਨਮ ਸ. ਹਜ਼ੂਰ 
ਸਿੰਘ ਦੇ ਘਰ ਬੀਬੀ ਕਰਮ ਕੌਰ ਦੀ ਕੁੱਖੋਂ, ਪੱਛਮੀ ਪੰਜਾਬ 
ਦੇ ਸ਼ਾਹਪੁਰ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ ਹਡਾਲੀ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਸੈਨ 1879 
ਈ. ਵਿਚ ਹੋਇਆ। ਬਚਪਨ ਵਿਚ ਹੀ ਇਸ ਦੇ ਪਿਤਾ ਦੀ 
ਮਿਤੂ ਹੋ ਗਈ। ਇਸ ਨੇ ਆਪਣੇ ਪਿੰਡ ਦੇ ਸਕੂਲ ਵਿਚੋਂ 
ਮੁੱਢਲੀ ਤਾਲੀਮ ਹਾਸਲ ਕਰਕੇ ਲਾਹੌਰ ਦੇ ਸੈਂਟਲ ਮਾਡਲ 
ਸਕੂਲ ਤੋਂ ਸੈਨ 1895 ਈ. ਵਿਚ ਦਸਵੀਂ ਪਾਸ ਕੀਤੀ। 
ਉਥੇ ਰਹਿ ਕੇ ਬੈਰਿਸਟਰ-ਇਨ-ਲਾਅ ਬਣ ਕੇ ਸੈਨ 1898 
ਈ. ਵਿਚ ਪੰਜਾਬ ਪਰਤਿਆ ਅਤੇ ਸ਼ਾਹਪੁਰ ਵਿਚ ਵਕਾਲਤ 
ਸ਼ੁਰੂ ਕਰ ਦਿੱਤੀ। ਸੈਨ 1910 ਈ. ਵਿਚ ਇਹ ਸਰਕਾਰੀ 
ਵਕੀਲ ਨਿਯੁਕਤ ਹੋ ਕੇ ਪਹਿਲਾਂ ਫ਼ਿਰੋਜ਼ਪੁਰ ਗਿਆ ਅਤੇ 
ਫਿਰ ਲਾਹੌਰ ਦੀ ਬਦਲੀ ਹੋ ਗਈ। ਅੰਗ੍ਰੇਜ਼ ਸਰਕਾਰ ਵਲੋ' 
ਇਸ ਨੂੰ ਸੈਨ 1915 ਈ. ਵਿਚ “ਸਰਦਾਰ ਸਾਹਿਬ” ਅਤੇ 
ਸੈਨ 1918 ਈ. ਵਿਚ “ਸਰਦਾਰ ਬਹਾਦਰ” ਦੇ ਖ਼ਿਤਾਬ 
ਪ੍ਰਦਾਨ ਕੀਤੇ ਗਏ। 

ਸੈਨ 1920 ਈ. ਵਿਚ ਇਹ ਪੰਜਾਬ ਲੈਜਿਸਲੇਟਿਵ 
ਕੌਂਸਲ ਦਾ ਮੈਂਬਰ ਚੁਣਿਆ ਗਿਆ ਅਤੇ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਮਹੱਤਵ 
ਦਾ ਅਧਿਕਾਰੀ ਬਣਿਆ। ਨਵੈਬਰ 1921. ਈ. ਵਿਚ ਜਦੋ 
ਆਪਣੇ ਕਬਜ਼ੇ ਵਿਚ ਕਰ ਲਈਆਂ ਤਾਂ ਇਸ ਨੇ ਰੋਸ ਵਜੋਂ 
ਕੌਂਸਲ ਦੀ ਮੈਂਬਰੀ ਤੋਂ ਅਸਤੀਫ਼ਾ ਦੇ ਦਿੱਤਾ ਅਤੇ ਗੁਰਦੁਆਰਾ 
ਸੁਧਾਰ ਲਹਿਰ ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਹੋ ਗਿਆ। ਇਸ ਨੂੰ ਸ਼ੋੋਮਣੀ 
ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪੁਬੈਧਕ ਕਮੇਟੀ ਦਾ ਮੀਤ-ਪ੍ਧਾਨ ਬਣਾਇਆ 
ਗਿਆ। ਅਜਨਾਲਾ ਵਿਚ ਸਰਕਾਰ ਵਿਰੋਧੀ ਭਾਸ਼ਣ ਦੇਣ 
ਕਾਰਣ ਇਸ ਨੂੰ 26 ਨਵੰਬਰ 1921 ਈ . ਨੂੰ ਗਿ੍‌ਫ਼ਤਾਰ 
ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਅਤੇ ਛੇ ਮਹੀਨੇ ਦੀ ਕੈਦ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਇਕ 
ਹਜ਼ਾਰ ਰੁਪਏ ਜੁਰਮਾਨਾ ਵੀ ਹੋਇਆ। ਫਿਰ “ਗੁਰੂ ਕਾ ਬਾਗ਼” 
ਦੇ ਮੋਰਚੇ ਵਿਚ ਭਾਗ ਲੈਣ ਕਰਕੇ ਪਕੜ ਲਿਆ ਗਿਆ। 

ਸਰਕਾਰ ਵਲੋਂ ਸ਼ਰੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਬੋਧਕ 
ਕਮੇਟੀ ਅਤੇ ਅਕਾਲੀ ਦਲ ਨੂੰ 12 ਅਕਤੂਬਰ 1923 ਈ. 
ਨੂੰ ਜ਼ੈਰ-ਕਾਨੂੰਨੀ ਘੋਸ਼ਿਤ ਕੀਤੇ ਜਾਣ ਤੋਂ ਬਾਦ ਇਸ ਸਮੇਤ 
ਕਈ ਅਕਾਲੀ ਲੀਡਰ ਪਕੜ ਲਏ ਗਏ। 25 ਜਨਵਰੀ 
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ਮਹਿਤਾਬ ਸਿੰਘ, ਹੈਡਮਾਸਟਰ 
1926 ਈ. ਨੂੰ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਐਕਟ ਅਨੁਸਾਰੀ ਕੌਮ ਕਰਨ 
ਦਾ ਵਿਸ਼ਵਾਸ ਦਿਵਾ ਕੇ ਇਸ ਸਮੇਤ ਬਾਬਾ ਖੜਕ ਸਿੰਘ 
ਦੇ ਧੜੇ ਦੇ 20 ਅਕਾਲੀ ਲੀਡਰ ਰਿਹਾ ਹੋ ਗਏ, ਪਰ ਦੂਜਾ 
ਮਾਸਟਰ ਤਾਰਾ ਸਿੰਘ ਦਾ ਧੜਾ ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ ਵਿਸ਼ਵਾਸ 
ਦਿਵਾਉਣ ਦੇ ਹੱਕ ਵਿਚ ਨਹੀਂ ਸੀ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਇਹ ਬਾਬਾ 
ਖੜਕ ਸਿੰਘ ਦੇ ਧੜੇ ਨਾਲ ਜੁੜ ਗਿਆ। ਬਿ੍‌ਟਿਸ਼ ਸਰਕਾਰ 
ਵਲੋਂ ਭੇਜੇ ਸਾਈਮਨ ਕਮਿਸ਼ਨ ਸੈਬੈਧੀ ਵਿਚਾਰ ਕਰਨ ਲਈ 
29 ਜਨਵਰੀ 1928 ਈ. ਨੂੰ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਵਿਚ ਬੁਲਾਈ 
ਹੋਇਆ। ਇਸ ਸੈਬੈਧੀ 24 ਫਰਵਰੀ 1928 ਈ. ਨੂੰ ਦਿੱਲੀ 
ਵਿਚ ਹੋਈ ਆਲ-ਪਾਰਟੀਜ਼ ਕਾਨਫਰੰਸ ਵਿਚ ਵੀ ਸ਼ਾਮਲ 
ਹੋਣ ਲਈ ਗਿਆ। ਇਸ ਨੇ ਮੁਸਲਿਮ ਲੀਗ ਵਲੋਂ ਮੁਸਲਮਾਨਾਂ 
ਲਈ ਕੀਤੀ ਗਈ ਪੰਜਾਬ ਵਿਚ 56 ਪ੍ਤਿਸ਼ਤ ਪ੍ਰਤਿਨਿਧਤਾ 
ਦੀ ਮੰਗ ਦਾ ਵਿਰੋਧ ਕੀਤਾ। ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸੁਧਾਰ ਲਹਿਰ 
ਨਾਲ ਇਹ ਆਖਰੀ ਦਮ ਤਕ ਜੁੜਿਆ ਰਿਹਾ। 23 ਮਈ 
1938 ਈ. ਨੂੰ ਹਾਈਕੋਰਟ ਲਾਹੌਰ ਵਿਚ ਕਿਸੇ ਮੁਕੱਦਮੇ 
'ਤੇ ਬਹਿਸ ਕਰਦਿਆਂ ਇਸ ਨੂੰ ਦਿਲ ਦਾ ਦੌਰਾ ਪਿਆ, ਜੋ 
ਜਾਨਲੇਵਾ ਸਾਬਤ ਹੋਇਆ। 


ਮਹਿਤਾਬ ਸਿੰਘ, ਹੈਡਮਾਸਟਰ (1886-1953 ਈ.) : 
ਸਿੱਖੀ ਦੀ ਪ੍ਫੁਲਤਾ ਲਈ ਪ੍ਰਤਿਬੱਧ ਹੈਡਮਾਸਟਰ ਮਹਿਤਾਬ 
ਸਿੰਘ ਦਾ ਜਨਮ ਸੈਨ 1886 ਈ . ਵਿਚ ਰਾਵਲਪਿੰਡੀ 
ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ “ਕੁਰੀ” ਨਾਂ ਦੇ ਇਕ ਛੋਟੇ ਜਿਹੇ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਸ. 
ਪ੍ਰਤਾਪ ਸਿੰਘ ਦੇ ਘਰ ਮਾਤਾ ਭਾਈਆਂ ਦੀ ਕੁੱਖੋਂ ਹੋਇਆ। 
ਵਿਚ ਹੀ ਸਕੂਲ ਵਿਚ ਪੜ੍ਹਾਉਣ ਲਗ ਗਏ। ਆਪ ਦੀ 
ਰਹਿਣੀ-ਬਹਿਣੀ ਅਤੇ ਚਾਰਿਤ੍ਰਿਕ ਨਿਰਛਲਤਾ ਕਰਕੇ 
ਆਪ ਦਾ ਜਸ ਸਾਰੇ ਪੰਜਾਬ ਵਿਚ ਪਸਰ ਗਿਆ। ਜਦੋਂ ਸੈਨ 
1919 ਈ. ਵਿਚ ਭਾਈ ਮੋਹਨ ਸਿੰਘ ਵੈਦ ਅਤੇ ਸ. ਸੈਤ 
ਸਿੰਘ ਨੇ ਤਰਨਤਾਰਨ ਵਿਚ 'ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਖ਼ਾਲਸਾ 
ਹਾਈ ਸਕੂਲ” ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਕੀਤੀ, ਤਾਂ ਉਹ ਖ਼ੁਦ ਡੈਪੁਟੇਸ਼ਨ 
ਲੈ ਕੇ ਰਾਵਲਪਿੰਡੀ ਗਏ ਅਤੇ ਮਾਸਟਰ ਮਹਿਤਾਬ ਸਿੰਘ ਨੂੰ 
ਸਕੂਲ ਦੀ ਵਾਗਡੋਰ ਸੰਭਾਲਣ ਲਈ ਰਾਜ਼ੀ ਕਰਕੇ ਲੈ ਆਏ। 
__ਉਂਦੋਂ ਤੋਂ ਇਹ ਹੈਡਮਾਸਟਰ ਦੀ ਪਦਵੀ 'ਤੇ ਚਲੇ ਆਏ 
ਅਤੇ ਸੈਨ 1943 ਈ. ਵਿਚ ਸੇਵਾ-ਮੁਕਤ ਹੋਏ। 
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ਸਕੂਲ ਦੇ ਕੈਮ ਤੋ' ਇਲਾਵਾ ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਸਿੱਖ ਧਰਮ 
ਨੂੰ ਦਰ-ਪੇਸ਼ ਸਮਸਿਆਵਾਂ ਦੇ ਸਮਾਧਾਨ ਵਿਚ ਰੁਚੀ ਲਈ। 
ਸੈਨ 1921 ਈ. ਵਿਚ ਦਰਬਾਰ ਸਾਹਿਬ, ਤਰਨਤਾਰਨ ਦਾ 
ਕਬਜ਼ਾ ਲੈਣ ਵੇਲੇ ਆਪ ਨੇ ਆਪਣੀ ਜਾਨ ਦੀ ਪਰਵਾਹ ਨ 
ਕਰਦੇ ਹੋਇਆਂ ਬੜੀ ਉਸਾਰੂ ਭੂਮਿਕਾ ਨਿਭਾਈ। ਇਹ 
ਮੁਢਲੀ ਸ਼੍ਰੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਬਧਕ ਕਮੇਟੀ ਦੀ ਅੰਤਰੈਗ 
ਕਮੇਟੀ ਦੇ ਮੈਂਬਰ ਰਹੇ ਅਤੇ ਸੰਨ 1924 ਈ. ਤਕ 
ਤਰਨਤਾਰਨ ਦੇ ਦਰਬਾਰ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਇੰਚਾਰਜ ਰਹੇ । ਸੈਨ 
1924 ਈ. ਤੋਂ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸੁਧਾਰ ਲਹਿਰ ਵਿਚ ਹਿੱਸਾ 
ਲੈਣ ਕਾਰਣ ਆਪ ਨੂੰ ਢਾਈ ਸਾਲ ਜੇਲ੍ਹ ਕਟਣੀ ਪਈ। ਆਪ 
ਨੇ ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਵਿਚੋਂ ਛੂਤ-ਛਾਤ ਦੀ ਦੁਰਭਾਵਨਾ ਨੂੰ ਕਢਣ 
ਦਾ ਬਹੁਤ ਯਤਨ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਬਹੁਤ ਸਾਰੇ ਰਾਮਦਾਸੀਏ 
ਸਿੰਘ ਸਜਾਏ। ਆਪ ਸਿੱਖੀ ਦੇ ਪ੍ਚਾਰ ਲਈ ਅਕਸਰ ਪੰਜਾਬੋਂ 
ਬਾਹਰ ਵੀ ਜਾਂਦੇ ਰਹੇ। 

ਆਪ ਨੇ ਕੈਦ ਦੌਰਾਨ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ 
ਆਏ “ਨਾਵਾਂ ਤੇ ਥਾਂਵਾਂ ਦਾ ਕੋਸ਼' ਤਿਆਰ ਕੀਤਾ ਅਤੇ 
ਪੰਜਾਬੀ ਮੁਹਾਵਰਿਆਂ ਦਾ ਕੋਸ਼ ਵੀ ਮੁਕੰਮਲ ਕੀਤਾ। ਆਪ 
ਨੇ “ਸ਼ਬਦਾਰਥ ਸੀ ਗੁਰੁ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ” ਤਿਆਰ ਕਰਨ ਵਿਚ 
ਵੀ ਯੋਗਦਾਨ ਪਾਇਆ ਅਤੇ “ਆਸਾ ਦੀ ਵਾਰ ਸਟੀਕਾ” 
ਵੀ ਤਿਆਰ ਕੀਤਾ। ਆਪ ਦੀ ਅੰਤਿਮ ਪੁਸਤਕ “ਸਚੀ 
ਲਿਵ” ਆਪ ਦੇ ਦੇਹਾਂਤ ਤੋਂ ਬਾਦ ਛਪੀ। ਸੈਨ 1950 ਈ. 
ਵਿਚ ਆਪ ਰੂਸ ਗਏ ਅਤੇ ਉਥੇ ਸਿੱਖੀ ਦੇ ਸਹਿਜ ਸਰੂਪ ਦੀ 
ਵਿਆਖਿਆ ਕਰਕੇ ਉਥੋਂ ਦੇ ਲੌਕਾਂ ਨੂੰ ਆਪਣੀ ਵਿਦਵੱਤਾ 
ਨਾਲ ਪ੍ਰਭਾਵਿਤ ਕੀਤਾ। 

17 ਅਗਸਤ 1953 ਈ. ਵਿਚ ਆਪ ਦਾ 
ਦੇਹਾਂਤ ਹੋਇਆ। 


ਮਹਿਤਾਬ ਸਿੰਘ, ਮਹੰਤ (18113-31871 ਈ.) : 
ਪਟਿਆਲਾ ਵਿਚ ਸਥਾਪਿਤ ਨਿਰਮਲ ਪੰਚਾਇਤੀ ਅਖਾੜੇ 
ਦੇ ਪਹਿਲੇ ਸੀ ਮਹੈਤ ਮਹਿਤਾਬ ਸਿੰਘ ਦਾ ਜਨਮ ਸੈਨ 1811 
ਈ. ਵਿਚ ਸੰਗਰੂਰ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ ਪਿੰਡ ਲਹਿਲ ਕਲਾਂ ਦੇ ਇਕ 
ਜੱਟ ਪਰਿਵਾਰ ਵਿਚ ਹੋਇਆ। 16 ਵਰ੍ਹਿਆਂ ਦੀ ਉਮਰ 
ਵਿਚ ਮਾਤਾ-ਪਿਤਾ ਦੇ ਗੁਜ਼ਰਨ ਤੋਂ ਬਾਦ ਇਹ ਤੀਰਥ- 


_ ਯਾੜ੍ਾ ਲਈ ਘਰੋਂ ਚਲਾ ਗਿਆ। ਬਨਾਰਸ ਪਹੁੰਚ ਕੇ ਇਸ 


ਦੇ ਮਨ ਅੰਦਰ ਸੈਸਕ੍ਰਿਤ ਪੜ੍ਹਨ ਦਾ ਵਿਚਾਰ ਪੈਦਾ ਹੋਇਆ। 
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ਮਹਿਤਾਬ ਕੌਰ, ਮਹਾਰਾਣੀ 
ਕਈ ਸਾਲ ਉਥੇ ਰਹਿ ਕੇ ਇਸ ਨੇ ਸੈਸਕ੍ਿਤ ਭਾਸ਼ਾ ਅਤੇ 
ਵਿਆਕਰਣ ਦਾ ਚੰਗਾ ਅਧਿਐਨ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਵੇਦਾਂਤ 
ਦਰਸ਼ਨ ਵਿਚ ਯੋਗਤਾ ਹਾਸਲ ਕੀਤੀ। ਅੰਤ ਵਿਚ 
ਹਰਿਦੁਆਰ ਆ ਕੇ ਟਿਕ ਗਿਆ ਅਤੇ ਰਿਸ਼ੀਕੇਸ਼ ਦੇ ਸੈਤ 
ਧਰਮ ਸਿੰਘ ਦਾ ਚੇਲਾ ਬਣਿਆ। ਇਸ ਨੇ ਗੁਰਬਾਣੀ ਦਾ 


ਬੜੀ ਡੂੰਘਾਈ ਨਾਲ ਅਧਿਐਨ ਕੀਤਾ। ਅਧਿਕਤਰ ਇਹ 


ਏਕਾਂਤ ਵਾਸ ਕਰਦਾ ਸੀ, ਪਰ ਸੈਗਤ ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਹੋ ਕੇ 
ਗੁਰ-ਸ਼ਬਦ ਦਾ ਵੀ ਬੜੇ ਤਾਰਕਿਕ ਢੰਗ ਨਾਲ ਵਿਖਿਆਨ 
ਕਰਦਾ ਸੀ। 

ਸੈਨ 1855 ਈ . ਵਿਚ ਹਰਿਦੁਆਰ ਅੰਦਰ ਜਦੋ 
ਨਿਰਮਲ ਸੰਪ੍ਰਦਾਇ ਨੇ ਉਦਾਸੀਆਂ ਤੋ ਵਖਰਾ ਆਪਣਾ 
ਅਖਾੜਾ ਸਥਾਪਿਤ ਕਰਨ ਦਾ ਫ਼ੈਸਲਾ ਕੀਤਾ, ਤਾਂ ਆਪ ਨੂੰ 
ਮਹੰਤ ਪਦ ਨਾਲ ਨਿਵਾਜਿਆ ਗਿਆ। ਪਟਿਆਲਾ-ਪਤਿ 
ਮਹਾਰਾਜਾ ਨਰਿੰਦਰ ਸਿੰਘ ਦੇ ਨਿਮੰਤ੍ਣ 'ਤੇ ਇਹ ਪਟਿਆਲੇ 
ਆਏ ਅਤੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਅਭਿਵਾਦਨ ਰਸਮੀ ਢੰਗ ਨਾਲ 
ਕੀਤਾ ਗਿਆ। ਜਦੋਂ ਸੈਨ 1861 ਈ. (1981 ਬਿ.) ਵਿਚ 
ਪਟਿਆਲਾ, ਨਾਭਾ ਅਤੇ ਸੰਗਰੂਰ ਰਿਆਸਤਾਂ ਦੇ 
ਮਹਾਰਾਜਿਆਂ ਨੇ ਸਾਂਝੇ ਤੌਰ 'ਤੇ ਨਿਰਮਲ ਪੰਚਾਇਤੀ ਅਖਾੜਾ 
ਪਟਿਆਲੇ ਵਿਚ ਸਥਾਪਿਤ ਕਰਨ ਦਾ ਫ਼ੈਸਲਾ ਕੀਤਾ, ਤਾਂ 
ਆਪ ਨੂੰ ਫਿਰ ਪਟਿਆਲੇ ਨਿਮੰਤ੍ਰਿਤ ਕੀਤਾ ਗਿਆ। 
ਰਿਆਸਤ ਵਲੋ ਚਨਾਰਥਲੀਆਂ ਦੀ ਹਵੇਲੀ ਅਖਾੜੇ ਲਈ 
ਦੇ ਦਿੱਤੀ ਗਈ ਅਤੇ ਉਸ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਚਲਾਉਣ ਲਈ 
ਧਨ ਅਤੇ ਜ਼ਮੀਨ ਵੀ ਨਾਂ ਲਗਵਾਈ ਗਈ। ਇਸ ਅਖਾੜੇ 
ਦਾ ਨਾਂ ਧਰਮ-ਧੁਜਾ ਰਖਿਆ ਗਿਆ ਅਤੇ ਮਹਿਤਾਬ ਸਿੰਘ 
ਨੂੰ ਹੀ ਇਸ ਦਾ ਪਹਿਲਾ ਸ਼ੀਮਹੈਤ ਥਾਪਿਆ ਗਿਆ। ਇਸ 
ਡੇਰੇ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਇਹ ਨਿਰਮਲ ਪੰਚਾਇਤੀ ਅਖਾੜਾ, 
ਕਨਖਲ ਦੇ ਵੀ ਸ਼ੀਮਹੰਤ ਬਣੇ ਰਹੇ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ 


12 ਅਧੈੱਲ 1871 ਈ. ਵਿਚ ਕਨਖਲ ਵਿਚ ਹੋਇਆ। . 


ਮਹਿਤਾਬ ਕੌਰ, ਮਹਾਰਾਣੀ (ਮ. 1813 ਈ.) : ਇਸ ਦਾ 
ਜਨਮ ਕਨ੍ਹੀਆ ਮਿਸਲ ਦੇ ਸ. ਗੁਰਬਖਸ਼ ਸਿੰਘ ਦੇ ਘਰ 
ਸਰਦਾਰਨੀ ਸਦਾ ਕੌਰ ਦੀ ਕੁੱਖੋਂ ਬਟਾਲੇ ਵਿਚ ਹੋਇਆ। 
ਮਹਾਰਾਜਾ ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ ਦੇ ਪਿਤਾ ਸ. ਮਹਾਂ ਸਿੰਘ 
ਸੁਕਰਚਕੀਆ ਦੀ ਕਨ੍ਹੀਆ ਮਿਸਲ ਦੇ ਸ. ਜੈ ਸਿੰਘ ਨਾਲ 
ਹੋਈ ਲੜਾਈ ਵਿਚ ਜੈ ਸਿੰਘ ਹਾਰ ਗਿਆ ਅਤੇ ਉਸ ਦਾ 
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ਇਕਲੌਤਾ ਲੜਕਾ ਗੁਰਬਖ਼ਸ਼ ਸਿੰਘ ਮਾਰਿਆ ਗਿਆ। ਕੁਝ 
ਸਹੁਰੇ ਸ. ਜੈ ਸਿੰਘ ਦੀ ਅਨੁਮਤੀ ਨਾਲ ਆਪਣੀ ਇਕਲੌਤੀ 
ਪੁੱਤਰੀ ਮਹਿਤਾਬ ਕੌਰ ਦੀ ਮੰਗਣੀ ਸ. ਮਹਾਂ ਸਿੰਘ ਦੇ ਪੁੱਤਰ 
ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ ਨਾਲ ਕਰ ਦਿੱਤੀ। ਸੈਨ 1796 ਈ. ਵਿਚ 
ਦੋਹਾਂ ਦਾ ਵਿਆਹ ਹੋਇਆ। ਪਰ ਮਹਿਤਾਬ ਕੌਰ ਆਪਣੇ 
ਪਿਉਂ ਦੇ ਕਾਤਲ ਸ. ਮਹਾਂ ਸਿੰਘ ਦੇ ਪੁੱਤਰ ਨਾਲ ਦਿਲ ਨ 
ਮਿਲਾ ਸਕੀ। ਇਸ ਲਈ ਇਹ ਅਧਿਕਤਰ ਬਟਾਲੇ ਵਿਚ 
ਹੀ ਰਹੀ। ਮਹਾਰਾਜਾ ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ ਦੁਆਰਾ ਰਾਜ ਕੌਰ 
ਨਾਲ ਵਿਆਹ ਕਰ ਲੈਣ ਪਿਛੋ ਇਹ ਸੈਬੈਧ ਹੋਰ ਵੀ ਕੌੜਾ 
ਹੋ ਗਿਆ। 

ਇਸ ਦੀ ਕੁੱਖ ਤੋਂ ਤਿੰਨ ਪੁੱਤਰਾਂ ਨੇ ਜਨਮ 
ਲਿਆ। ਪਹਿਲਾ ਈਸਰ ਸਿੰਘ ਤਾਂ ਛੋਟੇ ਹੁੰਦਿਆਂ ਹੀ 
ਚਲਾਣਾ ਕਰ ਗਿਆ, ਬਾਕੀ ਦੇ ਦੋ ਸ਼ੇਰ ਸਿਘ ਅਤੇ ਤਾਰਾ 
ਸਿੰਘ ਜੁੜਵੇ' ਸਨ। ਸ਼ੇਰ ਸਿੰਘ ਮਹਾਰਾਜਾ ਖੜਕ ਸਿੰਘ ਤੋੱ 
ਬਾਦ ਰਾਜ-ਗੱਦੀ ਉਤੇ ਬੈਠਾ ਅਤੇ ਸੈਧਾਵਾਲੀਏ ਸਰਦਾਰਾਂ 
ਹੱਥੋਂ ਮਾਰਿਆ ਗਿਆ। ਤਾਰਾ ਸਿੰਘ ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ ਸਤੰਬਰ 
1859 ਈ. ਵਿਚ ਦਸੂਹੇ ਵਿਚ ਹੋਇਆ। ਮਹਾਰਾਣੀ 
ਮਹਿਤਾਬ ਕੌਰ ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ ਸੈਨ 1813 ਈ. ਵਿਚ ਬਟਾਲੇ 
ਵਿਚ ਹੋਇਆ। 


ਮਹਿੰਦਰ ਸਿੰਘ, ਬਾਬਾ, ਜੱਥੇਦਾਰ (ਸੈਨ 1914-1999 
ਈ.) : ਸੈਤ ਈਸ਼ਰ ਸਿੰਘ ਰਾੜਾ ਸਾਹਿਬ ਵਾਲਿਆਂ ਦੇ ਇਕ 
ਧਰਮ-ਕਰਮ ਨਿਸ਼ਠ ਸੇਵਕ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਸੈਤ ਜੀ ਦੀਆਂ 
ਭਾਵਨਾਵਾਂ ਨੂੰ ਅੰਗੀਕਾਰ ਕਰਕੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਮਿਸ਼ਨ ਨੂੰ ਅਗੇ 
ਤੋਰਿਆ ਹੈ। ਆਪ ਦਾ ਜਨਮ 24 ਮਾਰਚ 1914 ਈ. ਨੂੰ 
ਸ. ਅਤਰ ਸਿੰਘ ਦੇ ਘਰ ਮਾਤਾ ਭੋਲੀ ਦੀ ਕੁੱਖੋਂ ਲੁਧਿਆਣਾ 
ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ ਦਬੁਰਜੀ ਪਿੰਡ ਹੋਇਆ। 

ਆਪ ਬਚਪਨ ਵਿਚ ਹੀ ਹਰਿ-ਭਗਤੀ ਵਿਚ 
ਰੁਚੀ ਲੈਣ ਲਗ ਗਏ। ਕੁਝ ਵੱਡੇ ਹੋਣ 'ਤੇ ਸੈਤ ਈਸ਼ਰ 
ਸਿੰਘ ਜੀ ਦੀ ਸੇਵਾ ਵਿਚ ਆ ਗਏ। ਸੈਨ 1935 ਈ. 
ਵਿਚ ਸੈਤ ਜੀ ਦੇ ਹਜ਼ੂਰੀ ਜੱਥੇ ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਹੋ ਗਏ ਅੰਤੇ 
45 ਵਰ੍ਹੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨਾਲ ਕੀਰਤਨ ਕਰਨ ਦੀ ਸੇਵਾ ਨਿਭਾਉਂਦੇ 
ਰਹੇ। ਬਾਦ ਵਿਚ ਹਜ਼ੂਰੀ ਕੀਰਤਨੀ ਜੱਥੇ ਦੇ ਜੱਥੇਦਾਰ ਰਹੇ 
ਅਤੇ ਸੌਤ ਜੀ ਨਾਲ ਦੇਸ਼-ਵਿਦੇਸ਼ ਵਿਚ ਕੇ ਲੋਕਾਂ ਨੂੰ 


ਭ/0//.511000500.201) 


ਕੀਰਤਨ ਦਾ ਆਨੰਦ ਪ੍ਰਦਾਨ ਕਰਦੇ ਰਹੇ। ਸੈਨ 1975 
ਏਈ. ਵਿਚ ਸੈਤ ਈਸ਼ਰ ਸਿੰਘ ਜੀ ਦੇ ਚਲਾਣੇ ਤੋਂ ਬਾਦ ਆਪ 
ਸੈਤ ਕਿਸ਼ਨ ਸਿੰਘ ਜੀ ਦੀ ਸੇਵਾ ਵਿਚ 12 ਸਾਲ ਕੀਰਤਨ 
ਕਰਦੇ ਰਹੇ ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਆਦੇਸ਼ਾਂ ਦੀ ਪਾਲਨਾ ਕਰਦੇ 
ਹੋਏ ਗੁਰਮਤਿ ਪ੍ਰਚਾਰ ਲਈ ਵਿਦੇਸ਼ਾਂ ਵਿਚ ਵੀ ਗਏ। 10 
ਅਗਸਤ 1989 ਈ. ਨੂੰ ਆਪ ਨੇ ਰਾੜਾ ਸਾਹਿਬ (ਕਰਮਸਰ) 
ਦਾ ਤਿਆਗ ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਅਤੇ ਸ. ਜਸਵੈਤ ਸਿੰਘ ਪਾਸ 
ਜਰਗ ਵਿਚ ਟਿਕਣ ਦਾ ਫ਼ੈਸਲਾ ਕੀਤਾ। 26 ਅਗਸਤ 
1989 ਈ. ਨੂੰ ਆਪ ਨੇ ਜਰਗ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਸੈਤ ਈਸ਼ਰ 
ਸਿੰਘ.ਜੀ ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਉਸਾਰੀ 
ਸ਼ੁਰੂ ਕਰਵਾਈ ਅਤੇ 1 ਜਨਵਰੀ 1990 ਈ. ਨੂੰ ਸੈਤ ਕਿਸ਼ਨ 
ਸਿੰਘ ਦੇ ਚਲਾਣੇ ਤੋਂ ਬਾਦ ਆਪ 3 ਜਨਵਰੀ 1990 ਈ. 
ਨੂੰ ਰਾੜਾ ਸਾਹਿਬ ਤੋਂ ਜਰਗ ਵਿਚ ਸਥਾਈ ਤੌਰ 'ਤੇ ਆ 
ਬਿਰਾਜੇ। ਇਥੇ ਆਪ ਨੇ ਆਪਣਾ ਬਹੁਤਾ ਸਮਾਂ ਸਮਾਧੀ ਦੇ 
ਰੂਪ ਵਿਚ ਹੀ ਬਤੀਤ ਕੀਤਾ। 

14 ਮਾਰਚ 1999 ਈ. ਨੂੰ ਆਪ ਨੇ ਜਰਗ ਵਿਚ 
ਚਲਾਉਣ ਦੀ ਜ਼ਿੰਮੇਵਾਰੀ ਬਾਬਾ ਭੂਪਿੰਦਰ ਸਿੰਘ ਜੀ ਨੂੰ 
ਸੈਂਪੀ। ਬਾਬਾ ਭੂਪਿੰਦਰ ਸਿੰਘ ਦਾ ਜਨਮ 27 ਦਸੈਬਰ 1948 
ਈ. ਨੂੰ ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ ਲੁਧਿਆਣਾ ਦੇ ਕਿਲ੍ਹਾ ਰਾਏਪੁਰ ਕਸਬੇ ਵਿਚ 
ਸ. ਨਰੈਣ ਸਿੰਘ ਦੇ ਘਰ ਮਾਤਾ ਜੋਰਿੰਦਰ ਕੌਰ ਦੀ ਕੁੱਖੋਂ 
ਹੋਇਆ। ਸੈਨ ੧965 ਈ. ਵਿਚ ਦਸਵੀਂ ਪਾਸ ਕਰਨ 
ਉਪਰੈਤ ਕੁਝ ਸਮਾਂ ਜੀਵਨ-ਮਾਰਗ ਬਾਰੇ ਨਿਰਣਾ ਕਰਨ 
ਦੀ ਸੋਚਦੇ ਰਹੇ, ਪਰ ਸੈਨ 1966 ਈ. ਵਿਚ ਆਪ ਸੈਤ 
ਈਸ਼ਰ ਸਿੰਘ ਰਾੜਾ ਸਾਹਿਬ ਵਾਲਿਆਂ ਦੇ ਆਸ਼ਮ ਵਿਚ 
ਆ ਕੇ ਲੈਗਰ ਦੀ ਸੇਵਾ ਨਿਭਾਉਣ ਲਗੇ। ਸੈਨ 1970 
ਈ. ਵਿਚ ਸਤ ਜੀ ਨੇ ਆਪ ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਹਜ਼ੂਰੀ ਜੱਥੇ ਵਿਚ 
ਸ਼ਾਮਲ ਕਰ ਲਿਆ। ਸੈਤ ਈਸ਼ਰ ਸਿੰਘ ਜੀ ਤੋਂ ਬਾਦ ਆਪ 
ਬਾਬਾ ਮਹਿੰਦਰ ਸਿੰਘ ਦੇ ਕੀਰਤਨੀ ਜੱਥੇ ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਹੋ 
ਗਏ ਅਤੇ ਹੌਲੀ ਹੌਲੀ ਬਾਬਾ ਜੀ ਦੇ ਮੁੱਖ ਸੇਵਾਦਾਰ ਬਣ 
ਗਏ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਨਾਲ ਦੇਸ਼-ਵਿਦੇਸ਼ ਵਿਚ ਧਰਮ ਪ੍ਰਚਾਰ ਲਈ 
ਗਏ ਅਤੇ ਸਦਾ ਅੰਗ-ਸੈਗ ਰਹਿ ਕੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਸੇਵਾ ਕੀਤੀ। 
ਬਾਬਾ ਮਹਿੰਦਰ ਸਿੰਘ ਜੀ ਦੀ ਸਿਹਤ ਠੀਕ ਨ ਰਹਿਣ 
ਕਾਰਣ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਆਪ ਨੂੰ ਕੀਰਤਨ ਕਰਨ ਦੀ ਜ਼ਿੰਮੇਵਾਰੀ 
ਸੌਂਪੀ ਅਤੇ ਕੀਰਤਨ ਕਰਨ ਦਾ ਪਹਿਲਾ ਦੀਵਾਨ ਸੈਨ 
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1988 ਈ. ਵਿਚ ਖੇਡੇ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਸਜਾਇਆ। 

ਸੈਨ 1990 ਈ. ਵਿਚ ਬਾਬਾ ਮਹਿੰਦਰ ਸਿੰਘ 
ਜੀ ਨਾਲ ਹੀ ਜਰਗ ਆ ਗਏ ਅਤੇ ਧਰਮ ਪ੍ਰਚਾਰ ਅਤੇ 
ਸਮਾਜ ਸੇਵਾ ਵਿਚ ਰੁਝ ਗਏ। ਲਗਭਗ 20 ਏਕੜਾਂ ਵਿਚ 
ਬਣੇ ਆਸ਼੍ਮ ਵਿਚ ਯਾਤੀਆਂ ਦੇ ਲੈਗਰ ਅਤੇ ਠਹਿਰਨ ਦੀ 
ਵਿਵਸਥਾ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ 100 ਪਸ਼ੂਆਂ ਦਾ ਇਕ ਫਾਰਮ ਵੀ 
ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਆਸ਼੍ਮ ਨੂੰ ਟਕਸਾਲ ਦਾ ਰੂਪ ਦੇ ਕੇ 
ਗੁਰਮਤਿ ਦੇ ਪ੍ਰਚਾਰ ਲਈ ਉਦਮ ਕੀਤੇ ਜਾ ਰਹੇ ਹਨ। ਆਪ 
ਨੇ “ਭਾਈ ਦਇਆ ਸਿੰਘ ਚੈਰੀਟੇਬਲ ਟਰਸਟ” ਕਾਇਮ 
ਕੀਤਾ ਹੈ ਜਿਸ ਦੀਆਂ ਤਿੰਨ ਬ੍ਰਾਂਚਾਂ ਯੂ.ਕੇ., ਕੈਨੇਡਾ ਅਤੇ 
ਅਮਰੀਕਾ ਵਿਚ ਹਨ। ਧਰਮ-ਪ੍ਰਚਾਰ ਲਈ ਆਪ ਨੇ “ਗੁਰਮੁਖਿ 
ਮਾਰਗ” ਰਸਾਲਾ ਜਾਰੀ ਕੀਤਾ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਸੈਤ 
ਕਿਸ਼ਨ ਸਿੰਘ ਜੀ ਮੈਮੋਰੀਅਲ ਗੁਰਮਤਿ ਵਿਦਿਆਲਾ ਵੀ 
ਚਲਾਇਆ ਜਾ ਰਿਹਾ ਹੈ ਜਿਥੇ ਗੁਰਬਾਣੀ ਸੈਬੈਧੀ ਸਿਖਿਆ 
ਦਿੱਤੀ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਸੈਗੀਤ ਵਿਦਿਆਲੇ ਵਿਚ ਕੀਰਤਨ ਅਤੇ 
ਸਾਜ਼ਾਂ ਦੀ ਸਿਖਲਾਈ ਕਰਾਈ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਆਸ਼੍ਮ ਅੰਦਰ 
ਸ. ਤੇਜਾ ਸਿੰਘ ਮਾਨਸ਼ਾਹੀਆ ਮੈਮੋਰੀਅਲ ਹੋਮਿਓਪੈਥਿਕ 
ਡਿਸਪੈਂਸਰੀ ਵੀ ਚਲ ਰਹੀ ਹੈ ਜਿਸ ਵਿਚ ਮਰੀਜਾਂ ਨੂੰ ਮੁਫ਼ਤ 
ਦਵਾਈਆਂ ਦਿੱਤੀਆਂ ਜਾਂਦੀਆਂ ਹਨ। ਯਤਨ ਕੀਤਾ ਜਾ 
ਰਿਹਾ ਹੈ ਕਿ ਆਧੁਨਿਕ ਵਿਦਿਆ ਦਾ ਪ੍ਰਸਾਰ ਗੁਰਮਤਿ 
ਆਸ਼ੇ ਅਨੁਸਾਰ ਕਰਕੇ ਵਿਦਿਆਰਥੀਆਂ ਦਾ ਸਰਬ ਪੱਖੀ 
ਵਿਕਾਸ ਕੀਤਾ ਜਾਏ। ਇਸ ਸੈਬੈਧ ਵਿਚ ਇਕ ਗੁਰਮਤਿ 
ਅਕੈਡਮੀ ਚੱਪੜ (ਪਟਿਆਲਾ) ਵਿਚ ਚਲ ਰਹੀ ਹੈ। 
ਚੈਰੀਟੇਬਲ ਹਸਪਤਾਲ, ਮੈਡੀਕਲ ਕਾਲਜ ਅਤੇ ਪਬਲਿਕ 
ਸਕੂਲ ਚਲਾਉਣ ਦੀਆਂ ਯੋਜਨਾਵਾਂ ਵੀ ਬਣਾਈਆਂ ਜਾ 
ਰਹੀਆਂ ਹਨ। 
ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਹਰ ਪੂਰਣਮਾਸੀ ਅਤੇ ਸੰਗ੍ਰਾਂਦ ਨੂੰ ਦੀਵਾਨ 
ਸਜਾਏ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। ਧਰਮ ਪ੍ਰਚਾਰ ਲਈ ਪੁਸਤਕਾਂ ਨੂੰ ਖ਼ਰੀਦ 
ਕੇ ਵੰਡਣ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਵੀ ਕੀਤੀ ਗਈ ਹੈ। ਬਾਬਾ 
ਭੂਪਿੰਦਰ ਸਿੰਘ ਇਸ ਆਸ਼੍ਮ ਤੋ ਸਿੱਖੀ ਦਾ ਪ੍ਰਚਾਰ ਬੜੀ 
ਸ਼ਿਦਤ ਨਾਲ ਕਰ ਰਹੇ ਹਨ। 


ਮਹਿੰਦਰ ਸਿੰਘ ਰੰਧਾਵਾ, ਡਾਕਟਰ (ਸੈਨ 1909-1986 
ਈ.) : ਪੰਜਾਬ ਦੀ ਵੰਡ ਕਰਕੇ ਘਰੋਂ ਬੇਘਰ ਹੋਏ ਪੰਜਾਬੀਆਂ 
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ਦੇ ਪੁਨਰ-ਵਸੇਬੇ ਅਤੇ ਚੰਡੀਗੜ੍ਹ ਨੂੰ ਸੁੰਦਰ ਨੁਹਾਰ ਪ੍ਰਦਾਨ 
ਕਰਨ ਵਾਲੇ ਡਾ. ਮਹਿੰਦਰ ਸਿੰਘ ਦਾ ਜਨਮ 2 ਫਰਵਰੀ 
1909 ਈ. ਨੂੰ ਹੁਸ਼ਿਆਰਪੁਰ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ ਬੋਦਲ ਪਿੰਡ ਦੇ ਰਹਿਣ 
ਵਾਲੋ ਸ. ਸ਼ੇਰ ਸਿੰਘ ਰੈਧਾਵਾ ਦੇ ਘਰ ਮਾਤਾ ਬਚਿੰਤ ਕੌਰ 
ਦੀ ਕੁੱਖੋਂ ਫ਼ਿਰੋਜ਼ਪੁਰ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ ਜ਼ੀਰਾ ਕਸਬੇ ਵਿਚ ਹੋਇਆ। 
ਸਕੂਲ ਦੀ ਪੜ੍ਹਾਈ ਖ਼ਤਮ ਕਰਨ ਉਪਰੈਤ ਇਹ ਲਾਹੌਰ ਚਲਾ 
ਗਿਆ। ਉਥੋਂ ਬਾਟਨੀ ਵਿਸ਼ੇ ਵਿਚ ਐਮ.ਐਸ-ਸੀ. (ਆਨਰਜ਼) 
ਦਾ ਇਮਤਿਹਾਨ ਪੰਜਾਬ ਯੂਨੀਵਰਸਿਟੀ ਤੋ ਸੈਨ 1930 
ਈ . ਵਿਚ ਪਾਸ ਕੀਤਾ। ਸੈਨ 1955 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਨੇ 
ਪੰਜਾਬ ਯੂਨੀਵਰਸਿਟੀ ਚੰਡੀਗੜ੍ਹ ਤੋਂ ਡੀ.ਐਸ-ਸੀ. ਦੀ 
ਡਿਗਰੀ ਹਾਸਲ ਕੀਤੀ। 

ਸੈਨ 1934 ਈ. ਵਿਚ ਆਈ.ਸੀ.ਐਸ. ਲਈ 
ਚੁਣਿਆ ਗਿਆ। ਉਤਰ ਪ੍ਰਦੇਸ਼ ਦੇ ਕਈ ਨਗਰਾਂ ਵਿਚ 
ਪ੍ਬੈਧਕੀ ਔਹਦਿਆਂ ਉਪਰ ਕੌਮ ਕਰਨ ਉਪਰੈਤ ਸੈਨ 1946 
ਈ. ਤੋਂ ਦੋ ਸਾਲ ਦਿੱਲੀ ਦਾ ਡਿਪਟੀ ਕਮਿਸ਼ਨਰ ਰਿਹਾ। 
ਸੈਨ 1949 ਤੋਂ 1951 ਤਕ ਸ਼ਰਣਾਰਥੀਆਂ ਦੇ ਪੁਨਰਵਾਸ 
ਦਾ ਡਾਇਰੈਕਟਰ ਜਨਰਲ ਰਿਹਾ ਅਤੇ ਫਿਰ ਦੋ ਸਾਲ 
ਅੰਬਾਲਾ ਡਵਿਯਨ ਦਾ ਕਮਿਸ਼ਨਰ ਰਿਹਾ। ਉਸ ਤੋ ਬਾਦ 
ਜਾਇਦਾਦ ਦਾ ਕਸਟੋਡੀਅਨ ਰਿਹਾ। ਇਸ ਦੌਰਾਨ ਇਸ ਨੇ 
ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਵਿਕਾਸ ਅਤੇ ਘਰੋਂ ਉਜੜੇ ਹੋਏ ਲੋਕਾਂ ਨੂੰ 
ਵਸਾਉਣ ਦੀ ਸੁਚਾਰੁ ਭੂਮਿਕਾ ਨਿਭਾਈ। ਸੈਨ 1955 ਤੋੱ 
1966 ਈ. ਤਕ ਇਹ ਨਵੀ ਦਿੱਲੀ ਵਿਚ ਇੰਡੀਅਨ 
ਐਗੀਕਲਚਰਲ ਕੌਂਸਲ ਦਾ ਉਪ-ਪ੍ਰਧਾਨ, ਯੋਜਨਾ ਕਮਿਸ਼ਨ 
ਦੇ ਕੁਦਰਤੀ ਸਾਧਨਾਂ ਸੈਬੈਧੀ ਸਲਾਹਕਾਰ ਅਤੇ ਖ਼ੁਰਾਕ ਤੇ 
ਖੇਤੀਬਾੜੀ ਮੰਤ੍ਾਲਯ ਵਿਚ ਸਕੱਤਰ ਦੇ ਔਹਦਿਆਂ ਉਤੇ 
ਕੰਮ ਕਰਦਾ ਰਿਹਾ। ਸੈਨ 1966 ਈ. ਵਿਚ ਇਹ ਯੂਨੀਅਨ 
ਟੈਰਿਟਰੀ ਚੰਡੀਗੜ੍ਹ ਦਾ ਚੀਫ਼ ਕਮਿਸ਼ਨਰ ਲਗਿਆ ਅਤੇ 
ਸੈਨ 1968 ਈ . ਵਿਚ ਖੇਤੀਬਾੜੀ ਯੂਨੀਵਰਸਿਟੀ ਦਾ 
ਵਾਈਸ ਚਾਂਸਲਰ ਨਿਯੁਕਤ ਹੋਇਆ ਜਿਥੋਂ ਸੈਨ 1976 
ਈ . ਵਿਚ ਸੇਵਾ-ਮੁਕਤ ਹੋਇਆ। ਰ੍ 

ਡਾ. ਮਹਿੰਦਰ ਸਿੰਘ ਰੈਧਾਵਾ ਨੇ ਖੇਤੀਬਾੜੀ, 
ਵਣਸਪਤੀ ਵਿਗਿਆਨ, ਇਤਿਹਾਸ, ਸਮਾਜਿਕ ਵਿਗਿਆਨ, 
ਚਿਤਰਕਲਾ, ਖ਼ਾਸ ਕਰਕੇ ਕਾਂਗੜਾ ਚਿਤਰਕਲਾ ਬਾਰੇ 
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ਅੰਗੇਜ਼ੀ, ਪੰਜਾਬੀ ਆਦਿ ਕਈ ਭਾਸ਼ਾਵਾਂ ਵਿਚ ਮਹੱਤਵ- 
ਪੂਰਣ ਪੁਸਤਕਾਂ ਦੀ ਸਿਰਜਨਾ ਕੀਤੀ ਹੈ। ਪੰਜਾਬੀ ਵਿਚ 
ਇਸ ਨੇ “ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਲੋਕ-ਗੀਤ” (1955), 'ਕੁਲੂ ਦੇ ਲੋਕ- 
ਗੀਤ” (1955), “ਕਾਂਗੜਾ ਦੇ ਲੋਕ-ਗੀਤ” (1955), 
“ਹਰਿਆਣਾ ਦੇ ਲੋਕ-ਗੀਤ” (1955), 'ਪੀਤ ਕਹਾਣੀਆਂ” 
(1957), “ਪੰਜਾਬੀ ਲੋਕ-ਗੀਤ” (1960) ਆਦਿ ਪੁਸਤਕਾਂ 
ਦਾ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਨ ਕੀਤਾ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਇਸ ਨੇ 
ਪੰਜਾਬੀ ਵਿਚ ਕੁਝ ਮਹੱਤਵਪੂਰਣ ਪੁਸਤਕਾਂ ਦਾ ਸੈਪਾਦਨ 
ਵੀ ਕੀਤਾ ਹੈ, ਜਿਵੇਂ “ਪੰਜਾਬ” (1960), “ਪੂਰਨ ਸਿੰਘ : 
ਜੀਵਨੀ ਤੇ ਕਵਿਤਾ” (1965), “ਪੂਰਨ ਸਿੰਘ ਦੀ ਵਾਰਤਕ” 
(1967), “ਕਾਂਗੜਾ: ਕਲਾ ਤੇ ਲੱਕ-ਗੀਤ” (1963) 
ਆਦਿ। ਸੈਨ 1983 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਨੇ “ਆਪ ਬੀਤੀ” ਨਾਂ 
ਅਧੀਨ ਆਪਣੀ ਸਵੈ-ਜੀਵਨੀ ਵੀ ਛਾਪੀ ਹੈ। 

ਡਾ. ਰੰਧਾਵਾ ਅਨੇਕ ਅਕਾਦਮਿਕ ਸੈਸਥਾਵਾਂ 
ਅਜਾਇਬ ਘਰਾਂ, ਕੋਂਸਲਾਂ ਆਦਿ ਦਾ ਸਲਾਹਕਾਰ, ਵੈਲੋਂ 
ਅਤੇ ਪ੍ਰਧਾਨ ਰਿਹਾ। ਭਾਈ ਜੋਧ ਸਿੰਘ ਤੋਂ ਬਾਦ ਕਈ ਸਾਲ 
ਇਹ ਪੰਜਾਬੀ ਸਾਹਿਤ ਅਕਾਦਮੀ, ਲੁਧਿਆਣਾ ਦਾ ਵੀ 
ਪ੍ਧਾਨ ਰਿਹਾ। ਅਨੇਕ ਰਾਸ਼ਟਰੀ ਅਤੇ ਅੰਤਰ-ਰਾਸ਼ਟਰੀ 
ਕਾਨਫੰਸਾਂ ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਹੋ ਕੇ ਆਪਣੀ ਯੋਗਤਾ ਦਾ 
ਪਰਿਚਯ ਦਿੱਤਾ। ਇਸ ਨੂੰ ਬਹੁਤ ਸਾਰੀਆਂ ਸੈਸਥਾਵਾਂ ਵਲੋੱ 
ਸਤਿਕਾਰਿਆ ਗਿਆ। ਸੈਨ 1972 ਈ. ਵਿਚ “ਪਦਮ 
ਵਿਭੂਸ਼ਣ” ਨਾਲ ਸਨਮਾਨਿਤ ਕੀਤਾ ਗਿਆ। ਉਦੈਪੁਰ 
ਯੂਨੀਵਰਸਿਟੀ ਵਲੋਂ ਸੈਨ 1971 ਈ. ਵਿਚ ਅਤੇ ਪੰਜਾਬੀ 
ਯੂਨੀਵਰਸਿਟੀ ਵਲੋ' ਸੈਨ 1978 ਈ. ਵਿਚ “ਡਾਟਕਰ ਆਫ਼ 
ਸਾਇੰਸ” ਦੀਆਂ ਮਾਨਾਰਥ ਡਿਗਰੀਆਂ ਨਾਲ ਵਰਸਾਇਆ 
ਗਿਆ। ਸੈਨ 1983 ਈ. ਵਿਚ ਬੈਂਗਕਾਕ ਵਿਚ ਹੋਈ ਤੀਜੀ 
ਵਿਸ਼ਵ ਪੰਜਾਬੀ ਕਾਨਫਰੰਸ ਵਿਚ ਸ੍ਰੇਸ਼ਠ ਪੰਜਾਬੀ ਹੋਣ ਦਾ 
ਮਾਣ ਪਾਪਤ ਕੀਤਾ। ਅਸਲ ਵਿਚ, ਜਿਸ ਖੇਤਰ ਵਲ ਡਾ. 
ਰੈਧਾਵਾ ਗਿਆ, ਆਪਣੀ ਮਿਹਨਤ ਦੀ ਛਾਪ ਛਡਦਾ 
ਗਿਆ। 

ਇਸ ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ ਚੰਡੀਗੜ੍ਹ ਵਿਚ 3 ਮਾਰਚ 
1986 ਈ. ਨੂੰ ਹੋਇਆ। 


ਮਹਿਮਾ ਸ਼ਾਹਾਂਵਾਲਾ (ਪਿੰਡ) : ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਬਠਿੰਡਾ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ 
ਦੀ ਗੋਨਿਆਣਾ ਮੰਡੀ ਤੋਂ 6 ਕਿ.ਮੀ. ਦੀ ਵਿਥ ਉਤੇ 
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ਮਹਿਮਾਸ਼ਾਹੀਏ 
ਵਸਿਆ ਇਕ ਪਿੰਡ ਜਿਥੇ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਲੱਖੀ 
ਜੈਗਲ ਤੋਂ ਆ ਕੇ ਰੁਕੇ ਸਨ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਆਮਦ ਦੀ 
ਯਾਦ ਵਿਚ ਇਥੇ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਗੁਰੂਸਰ ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ ਦਸ” 
ਉਸਰਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਇਸ ਦੇ ਪਰਿਸਰ ਵਿਚ ਸਰੋਵਰ ਵੀ 
ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਇਸ ਦੀ ਸੇਵਾ-ਸੈਭਾਲ ਬੁੱਢਾ ਦਲ 
ਦੇ ਨਿਹੰਗ ਸਿੰਘ ਕਰਦੇ ਹਨ। 


ਮਹਿਮਾਸ਼ਾਹੀਏ : ਨਿਰਮਲੇ ਸਿੱਖਾਂ ਦੀ ਇਕ ਸ਼ਾਖਾ ਜਿਸ 
ਦਾ ਸੈਚਾਲਨ ਭਾਈ ਮੋਹਰ ਸਿੰਘ ਤੋਂ ਹੋਇਆ। ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ 
ਕਿ ਮੋਹਰ ਸਿੰਘ ਹਰ ਸਮੇਂ “ਮਹਿਮਾ ਤੇਰੀ ਅਪਰੈਪਾਰ' ਉਕਤੀ 
ਉਚਾਰਦਾ ਰਹਿੰਦਾ ਸੀ, ਜਿਸ ਕਰਕੇ ਇਸ ਦਾ ਨਾਂ 'ਮਹਿਮਾਸ਼ਾਹ” 
ਪ੍ਰਚਲਿਤ ਹੋ ਗਿਆ ਅਤੇ ਇਸ ਦੇ ਸੇਵਕਾਂ ਨੂੰ ਮਹਿਮਾਸ਼ਾਹੀਏ 
ਕਿਹਾ ਜਾਣ ਲਗਿਆ। 

ਭਾਈ ਮੋਹਰ ਸਿੰਘ ਦਾ ਜਨਮ ਸੈਨ 1758 ਈ. 
ਵਿਚ ਭਾਈ ਗੁਰਬਖ਼ਸ਼ ਸਿੰਘ ਦੇ ਘਰ ਮਾਈ ਰਸਮਾ ਦੀ ਕੁੱਖੋਂ 
ਪਿੰਡ ਸਲਾਣਾ ਵਿਚ ਹੋਇਆ। ਇਸ ਨੇ ਮੁੱਢਲੀ ਸਿਖਿਆ 
ਆਪਣੇ`ਪਿਤਾ ਪਾਸੋਂ ਪਾਪਤ ਕੀਤੀ ਜੋ ਨਾਭਾ ਰਿਆਸਤ 
ਵਿਚ ਰੀ੍‌ਥੀ ਸੀ। ਵੱਡੇ ਹੋ ਕੇ ਇਸ ਨੇ ਨਿਰਮਲ ਭੇਖ ਦੇ ਸੈਤ 
ਗੁਰਬਖ਼ਸ਼ ਸਿੰਘ ਤੋਂ ਦੀਖਿਆ ਲਈ। ਦੀਖਿਆ-ਗੁਰੂ ਦੀ 
ਆਗਿਆ ਨਾਲ ਇਹ ਗੁਰੁ-ਧਾਮਾਂ ਦੀ ਯਾਤਾ ਉਤੇ ਚਲਾ 
ਗਿਆ। ਪਰਤਣ 'ਤੇ ਇਸ ਨੇ ਮੋਗੇ ਦੇ ਨੇੜੇ ਲੋਪੋਕੇ ਵਿਚ 
ਆਪਣਾ ਡੇਰਾ ਕਾਇਮ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਦਾ ਪ੍ਰਚਾਰ 
ਕੀਤਾ। ਇਹ ਆਪਣਾ ਪਿਛੋਕੜ ਪੰਜ ਪਿਆਰਿਆਂ ਵਿਚੋਂ 
ਭਾਈ ਦਯਾ ਸਿੰਘ ਨਾਲ ਜੋੜਦਾ ਸੀ। ਮਰਣ ਉਪਰੈਤ ਇਸ 
ਦੇ ਉਤਰਾਧਿਕਾਰੀ ਬਾਬਾ ਬੀਰ ਸਿੰਘ ਨੇ ਇਸ ਦੀ ਸਮਾਧ 
ਬਣਵਾਈ। ਲੌਪੇਕੇ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਸੈਗਰੂਰ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ ਪਿੰਡ 
ਉੱਗੋ ਵਿਚ ਬਾਬਾ ਹਕੂਮਤ ਸਿੰਘ ਨੇ ਵੀ ਇਕ ਡੇਰਾ ਕਾਇਮ 
ਵਿਚ ਵੀ ਡੇਰੇ ਬਣੇ ਹੋਏ ਹਨ, ਜਿਵੇਂ' ਪੰਜ ਗ੍ਰਾਈਂ, ਫੁਲੇਵਾਲ, 
ਰਕਬਾ, ਛੀਨਾ ਜੇਜੀਆਂ ਆਦਿ। ਇਰਦ-ਗਿਰਦ ਦੇ ਇਲਾਕੇ 
ਵਿਚ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਕਾਫ਼ੀ ਮਾਨਤਾ ਹੈ। ਮਹਿਮਾਸ਼ਾਹੀਏ ਆਮ 
ਤੌਰ 'ਤੇ ਨਿਰਮਲ ਭੇਖ ਧਾਰਣ ਕਰਦੇ ਹਨ ਅਤੇ ਸਿੱਖ ਮੁੱਖ 
ਧਾਰਾ ਨਾਲ ਆਪਣੇ ਆਪ ਨੂੰ ਸੈਬੋਧਿਤ ਹਪਦੇ ਹਨ। 


ਮਹਿਮਾ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ (ਕਾਵਿ) : ਇਸ ਨਾਂ ਦੀਆਂ ਦੋ ਰਚਨਾਵਾਂ 
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ਮਹਿਮਾ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ 


ਉਪਲਬਧ ਹਨ। ਇਕ ਵਾਰਤਕ ਵਿਚ ਹੈ ਅਤੇ ਦੂਜੀ 
ਕਵਿਤਾ ਵਿਚ। ਪ੍ਸਤੁਤ ਇੰਦਰਾਜ ਦਾ ਸੰਬੰਧ ਦੂਜੀ 
ਅਰਥਾਤ ਕਾਵਿ ਰਚਨਾ ਨਾਲ ਹੈ। ਬਾਬਾ ਸਰੂਪ ਦਾਸ ਭੱਲਾ 
(ਨਾਮਾਂਤਰ ਸਰੂਪ ਚੰਦ) ਦੁਆਰਾ ਸੈਨ 1776 ਈ. 
(ਸੈ.1833 ਬਿ.) ਵਿਚ ਲਿਖੀ ਇਸ ਰਚਨਾ ਦੇ ਹੱਥ-ਲਿਖਿਤ 
ਅਤੇ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਿਤ ਦੋਵੇਂ ਰੂਪ ਮਿਲ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। ਸੈਨ 1970 
ਈ. ਵਿਚ ਭਾਸ਼ਾ ਵਿਭਾਗ, ਪੰਜਾਬ ਦੁਆਰਾ ਦੋ ਜਿਲਦਾਂ 
65 ਸਾਖੀਆਂ ਹਨ, ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਸੈਬੰਧ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ 
ਜੀ ਦੇ ਜੀਵਨ-ਚਰਿਤ ਨਾਲ ਹੈ। ਦੂਜੀ ਸੈਂਚੀ ਵਿਚ ਕੁਲ 
172 ਸਾਖੀਆਂ ਹਨ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ 16 ਗੁਰੂ ਅੰਗਦ ਦੇਵ, 
32 ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ, 8 ਗੁਰੂ ਰਾਮਦਾਸ, 22 ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ 
ਦੇਵ, 22 ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ, 22 ਗੁਰੂ ਹਰਿਰਾਇ, 4 ਗੁਰੂ 
ਹਰਿਕ੍ਰਸ਼ਨ, 19 ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਅਤੇ 27 ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ 
ਸਿੰਘ ਬਾਰੇ ਲਿਖੀਆਂ ਹੋਈਆਂ ਹਨ। ਆਖੀਰ ਉਤੇ ਇਕ 
ਸਾਖੀ ਬਾਬਾ ਬੰਦਾ ਬਹਾਦਰ ਬਾਰੇ ਵੀ ਦਰਜ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚੋਂ 
ਪਹਿਲੇ ਭਾਗ ਵਿਚ ਸੈਕਲਿਤ ਸਾਮਗੀ ਦਾ ਆਧਾਰ 
“ਪੁਰਾਤਨ ਜਨਮਸਾਖੀ” ਹੈ, ਜਦ ਕਿ ਦੂਜੇ ਭਾਗ ਦੀਆਂ 
ਸਾਖੀਆਂ ਗੁਰੂ-ਘਰ ਨਾਲ ਸੋਬੈਧਿਤ ਪੁਰਾਤਨ ਸਿੱਖਾਂ ਤੋਂ 
ਪੀੜ੍ਹੀ ਦਰ ਪੀੜ੍ਹੀ ਪਾਪਤ ਹੋਈਆਂ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਸਾਖੀਆਂ 
ਹਨ, ਕਿਉਕਿ ਪੰਰਾਣਿਕਤਾ ਦਾ ਬਹੁਤ ਅਧਿਕ ਪ੍ਰਭਾਵ 
ਹੈ। ਗੁਰੂ-ਇਤਿਹਾਸ ਬਾਰੇ ਇਹ ਮੁਢਲਾ ਵਿਸਤਰਿਤ ਯਤਨ 
ਹੈ। ਪਰਵਰਤੀ ਇਤਿਹਾਸਕਾਰਾਂ ਨੇ ਇਸ ਤੋਂ ਕਾਫ਼ੀ ਲਾਭ 
ਉਠਾਇਆ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨਾਲ 
ਸੈਬਧਿਤ ਸਾਖੀਆਂ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਸੈਪਾਦਨ 
ਅਤੇ ਦਸਵੇਂ ਗੁਰੂ ਦੇ ਪ੍ਕਰਣ ਵਿਚ ਦਸਮ ਗੰਥ ਦੇ ਰਚਨਾ- 
ਪਿਛੋਕੜ ਉਤੇ ਤੱਥਕ ਜਾਣਕਾਰੀ ਉਪਲਬਧ ਹੈ। 


ਮਹਿਮਾ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ (ਵਾਰਤਕ) : ਗੁਰੂ-ਇਤਿਹਾਸ ਸੈਬੰਧੀ 
ਲਿਖੀ ਇਕ ਪੁਰਾਤਨ ਰਚਨਾ ਜਿਸ ਨੂੰ “ਮਹਿਮਾ ਪ੍ਰਕਾਸ਼” 
ਪ੍ਰਕਾਸ਼ (ਵਾਰਤਕ)” ਕਹਿ ਦਿੱਤਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਦੀ 
ਹੋਈ ਸੀ। ਇਸ ਦੀਆਂ ਹੱਥ-ਲਿਖਿਤ ਨਕਲਾਂ ਖ਼ਾਲਸਾ 
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ਸਿ 
ਕਾਲਜ, ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਅਤੇ ਭਾਸ਼ਾ ਵਿਭਾਗ, ਪੰਜਾਬ ਦੇ 
ਪੁਸਤਕਾਲਿਆਂ ਵਿਚ ਸੁਰਖਿਅਤ ਹਨ। ਇਸ ਰਚਨਾ ਦਾ 
ਕਰਤ੍ਰਿਤਵ ਅਤੇ ਰਚਨਾ-ਕਾਲ ਸੈਦਿਗਧ ਹਨ। ਪਰ ਆਮ 
ਮਾਨਤਾ ਅਨੁਸਾਰ ਇਸ-ਦੀ ਰਚਨਾ ਬਾਬਾ ਕ੍ਰਿਪਾਲ ਦਾਸ 
ਭੱਲਾ (ਕ੍ਰਿਪਾਲ ਸਿੰਘ ਭੱਲਾ) ਦੁਆਰਾ ਸੈਨ 1741 ਈ. 
(1798 ਬਿ.) ਵਿਚ ਹੋਈ ਸੀ। ਇਸ ਵਿਚ ਕੁਲ 164 
ਸਾਖੀਆਂ ਸੈਕਲਿਤ ਹਨ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ 20 ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ 
ਦੇਵ, 10 ਗੁਰੂ ਅੰਗਦ ਦੇਵ, 27 ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ, 7 ਗੁਰੂ 
ਰਾਮਦਾਸ, 15 ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ, 20 ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ, 
17 ਗੁਰੂ ਹਰਿਰਾਇ, 1 ਗੁਰੂ ਹਰਿਕ੍ਰਿਸ਼ਨ, 4 ਗੁਰੂ ਤੇਗ 
ਬਹਾਦਰ ਅਤੇ 43 ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਬਾਰੇ ਲਿਖੀਆਂ ਹਨ। 
ਇਨ੍ਹਾਂ ਸਾਖੀਆਂ ਦਾ ਸਰੋਤ ਜਨਮਸਾਖੀ ਸਾਹਿਤ ਤੋ 
ਇਲਾਵਾ, ਗੁਰੂ-ਘਰ ਨਾਲ ਸੈਬੰਧਿਤ ਲੋਕ ਕਥਾਵਾਂ ਅਤੇ 
ਵਾਰਤਾਵਾਂ ਵਿਚੋਂ ਲਭਿਆ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ 
ਹਨ। ਕਈ ਸਾਖੀਆਂ ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੀ ਵਿਆਖਿਆ ਨੂੰ 
ਪ੍ਸ਼ਨਾਂ ਦਾ ਸਮਾਧਾਨ ਪੇਸ਼ ਕਰਦੀਆਂ ਹਨ। ਬਾਦ ਵਿਚ 
ਲਿਖੀਆਂ ਗਈਆਂ ਇਤਿਹਾਸ-ਨੁਮਾ ਰਚਨਾਵਾਂ ਉਤੇ ਇਸ 
ਦੀ ਸਾਮਗੀ ਦਾ ਪ੍ਰਭਾਵ ਵੇਖਿਆ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ। 


ਮਹਿਰੋਂ` (ਪਿੰਡ) : ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਮੋਗਾ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦਾ ਇਕ ਪਿੰਡ 
ਜੋ ਮੋਗਾ ਨਗਰ ਤੋਂ 7 ਕਿ.ਮੀ. ਦੱਖਣ-ਪੂਰਬ ਵਲ ਵਸਿਆ 
ਹੋਇਆ ਹੈ। ਸਥਾਨਕ ਰਵਾਇਤ ਅਨੁਸਾਰ ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ 
ਟੋਭੇ ਦੇ ਕੰਢੇ ਉਤੇ ਰੁਕੇ ਸਨ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਆਮਦ ਦੀ 
ਯਾਦ ਵਿਚ ਇਥੇ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਗੁਰੂਸਰ” ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ 
ਹੈ। ਇਸ ਦੀ ਵਰਤਮਾਨ ਇਮਾਰਤ ਸੈਨ 1931 ਈ. ਵਿਚ 
ਉਸਾਰੀ ਗਈ ਸੀ ਅਤੇ ਸੈਨ 1962 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਵਿਚ 
ਵਾਧਾ ਕੀਤਾ ਗਿਆ। ਇਹ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਸ਼੍ਰੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ 
ਪ੍ਰਬੰਧਕ ਕਮੇਟੀ ਨਾਲ ਸੈਬੈਧਿਤ ਹੈ, ਪਰ ਇਸ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ 


ਸਥਾਨਕ ਕਮੇਟੀ ਕਰਦੀ ਹੈ। ਹਰ ਮਸਿਆ ਨੂੰ ਭਾਰੀ ਦੀਵਾਨ 


ਸਜਦੇ ਹਨ। 


ਮਹੇਸ਼ਾ, ਭਾਈ : ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਦਾ ਇਕ ਸਿਦਕੀ 
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ਸਿੱਖ ਜਿਸ ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਸਿੱਖੀ ਦੇ ਪ੍ਰਚਾਰ ਲਈ ਮੰਜੀ 
ਬਖ਼ਸ਼ੀ ਸੀ। ਸਿੱਖ ਇਤਿਹਾਸ ਅਨੁਸਾਰ ਇਹ ਸੁਲਤਾਨਪੁਰ 
ਲੋਧੀ ਦਾ ਇਕ ਪ੍ਰਤਿਸ਼ਠਿਤ ਧੀਰ ਖਤ੍ਰੀ ਸੀ ਜੋ ਸਿੱਖੀ ਧਾਰਣ 
ਕਰਨ ਲਈ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਸੇਵਾ ਵਿਚ ਗੋਇਦਵਾਲ ਹਾਜ਼ਰ 
ਹੋਇਆ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਇਸ ਨੂੰ ਸਿੱਖੀ ਧਾਰਣ ਕਰਾਉਣ 
ਲਈ ਇਹ ਸ਼ਰਤ ਰਖੀ ਕਿ ਇਹ ਧਨ ਦਾ ਮੋਹ ਤਿਆਗ 
ਦੇਏ। ਇਸ ਨੇ ਅਜਿਹਾ ਹੀ ਕੀਤਾ। ਕੁਝ ਸਮੇ ਬਾਦ ਇਸ ਨੂੰ 
ਵਪਾਰ ਵਿਚ ਬਹੁਤ ਨੁਕਸਾਨ ਹੋਇਆ ਅਤੇ ਇਹ ਨਿਰਧਨ 
ਹੋ ਗਿਆ। ਭਾਈਚਾਰੇ ਵਾਲਿਆਂ ਨੇ ਇਸ ਦਾ ਮਜ਼ਾਕ 
ਉਡਾਇਆ, ਪਰ ਇਸ ਨੇ ਸਭ ਕੁਝ ਸਹਿਜ ਭਾਵ ਨਾਲ 
ਸਹਿਨ ਕੀਤਾ। ਕਾਲਾਂਤਰ ਵਿਚ ਇਸ ਨੂੰ ਵਪਾਰ ਵਿਚ 
ਬਹੁਤ ਲਾਭ ਹੋਇਆ ਅਤੇ ਇਸ ਦੀ ਮਾਇਕ ਸਥਿਤੀ 
ਪਹਿਲਾਂ ਨਾਲੋਂ ਵੀ ਚੰਗੀ ਹੋ ਗਈ। ਇਸ ਅਵਸਥਾ ਵਿਚ 
ਵੀ ਇਹ ਸਹਿਜ ਰਿਹਾ। ਔਖ ਸੌਖ ਨੂੰ ਸਮਾਨ ਸਮਝ ਕੇ 
ਹੈਢਾਇਆ। ਇਸ ਦੀ ਸਹਿਜ ਬਿਰਤੀ ਨੂੰ ਵੇਖ ਕੇ ਗੁਰੂ ਜੀ 
ਨੇ ਇਸ ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਇਲਾਕੇ ਵਿਚ ਸਿੱਖੀ ਦਾ ਪ੍ਰਚਾਰ ਲਈ 
“ਮੰਜੀ” ਦੀ ਬਖ਼ਸ਼ਿਸ਼ ਕੀਤੀ। 


ਮਹੇਂਦੁ ਸਿੰਘ, ਮਹਾਰਾਜਾ : ਪਟਿਆਲਾ ਰਿਆਸਤ ਦਾ 
ਇਕ ਮਹਾਰਾਜਾ, ਜੋ ਮਹਾਰਾਜਾ ਨਰਿੰਦਰ ਸਿੰਘ ਦਾ ਪੁੱਤਰ 
ਸੀ! ਵੇਖੋ “ਪਟਿਆਲਾ ਰਿਆਸਤ”। 


ਮਹੈਤ : ਸੈਸਕ੍ਰਿਤ ਮੂਲ ਦੇ 'ਮਹੈਤ” ਸ਼ਬਦ ਦਾ ਅਰਥ ਹੈ-- 
ਉਤਮ, ਮਹਾਨ, ਸ੍ਰੇਸ਼ਠ। ਆਮ ਤੌਰ `ਤੇ ਇਸ ਨੂੰ ਹਿੰਦੂ ਸਾਧਾਂ, 
ਸੈਤਾਂ ਦੇ ਡੇਰਿਆਂ, ਅਖਾੜਿਆਂ ਜਾਂ ਮੱਠਾਂ ਦੇ ਮੁਖੀਆਂ ਲਈ 
ਵਰਤਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਵਿਚ ਇਸ ਸ਼ਬਦ ਦਾ 


ਆਏ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਧਰਮ-ਧਾਮਾਂ 
ਅਤੇ ਸੈਗਤਾਂ ਦੀ ਨਿਸ਼ਾਨਦੇਹੀ ਕੀਤੀ ਅਤੇ ਉਥੇ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ 
ਸਥਾਪਿਤ ਕੀਤੇ। ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਕਾਇਮ ਕਰਨ ਵੇਲੋਂ ਉਨ੍ਹਾਂ 
ਦੀ ਮਾਨਸਿਕਤਾ ਹਿੰਦੂ ਧਰਮ ਦੇ ਸਾਧਾਂ ਦੀ ਮਾਨਸਿਕਤਾ 
ਤੋਂ ਪ੍ਭਾਵਿਤ ਸੀ। ਇਸ ਲਈ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੁਆਰਾ ਸਥਾਪਿਤ 
ਗੁਰੂ-ਧਾਮਾਂ ਦੀ ਮਰਯਾਦਾ ਅਤੇ ਵਿਵਸਥਾ ਵਿਚ ਕਿਸੇ ਨ 
ਕਿਸੇ ਰੂਪ ਵਿਚ ਪੁਜਾਰੀਪਨ ਅਤੇ ਗੱਦੀਦਾਰੀ ਠਾਠ ਪ੍ਰਵੇਸ਼ 
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ਕਰ ਗਏ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਜੋ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਸਥਾਪਿਤ ਕੀਤੇ, ਉਨ੍ਹਾਂ 
ਦੀ ਸੇਵਾ ਵੀ ਉਨ੍ਹਾਂ ਆਪ ਹੀ ਕੀਤੀ। ਉਹ ਸੰਤਾਂ, ਸਾਧਾਂ 
ਦੀ ਥਾਂ “ਮਹੰਤ” ਅਖਵਾਉਣ ਲਗੇ। ਸਿੱਖ ਮਰਯਾਦਾ ਤੋਂ 
ਹੌਲੀ ਹੌਲੀ ਉਹ ਹਟਦੇ ਗਏ ਅਤੇ ਗੁਰੂ-ਧਾਮਾਂ ਨੂੰ ਆਪਣੀ 
ਜਾਇਦਾਦ ਤਸਵਰ ਕਰਨ ਲਗ ਗਏ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਇਸ 
ਕਰਮਾਚਾਰ ਕਰਕੇ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸੁਧਾਰ ਲਹਿਰ ਚਲੀ। 
ਨਨਕਾਣਾ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਸਾਕੇ ਤੋਂ ਬਾਦ ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਦੀ ਮੁੱਖ 
ਉਦਾਸੀ ਸਾਧਾਂ ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਵੇਖਾ ਵੇਖੀ ਨਿਰਮਲਿਆਂ 
ਅਤੇ ਸੇਵਾਪੰਥੀਆਂ ਵਿਚ ਇਹ ਸ਼ਬਦ ਪ੍ਚਲਿਤ ਹੈ। ਸਿੱਖ 
ਧਰਮ ਵਿਚ ਇਸ ਸ਼ਬਦ ਦੀ ਥਾਂ ਬਾਬਾ, ਭਾਈ, ਜੱਥੇਦਾਰ, 
ਸਿੰਘ ਸਾਹਿਬ ਆਦਿ ਸ਼ਬਦਾਂ ਨੂੰ ਵਰਤਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 


ਮੱਕਾ : ਮੁਸਲਮਾਨਾਂ ਦਾ ਪਵਿੱਤਰ ਧਰਮ-ਧਾਮ ਜੋ ਅਰਬ 
ਦੇਸ਼ ਵਿਚ ਸਥਿਤ ਹੈ ਅਤੇ ਜਿਥੇ ਹਜ਼ਰਤ ਮੁਹੈਮਦ ਨੇ ਜਨਮ 
ਲਿਆ ਸੀ। ਇਹ ਨਗਰ ਜੱਦਹ ਦੀ ਬੈਦਰਗਾਹ ਤੋਂ ਲਗਭਗ 
100 ਕਿ.ਮੀ. ਦੂਰ ਪਥਰੀਲੀ ਧਰਤੀ ਉਤੇ ਵਸਿਆ ਹੈ। 
ਇਸ ਦੇ ਇਰਦ-ਗਿਰਦ ਦਾ ਇਲਾਕਾ ਬੜਾ ਖ਼ੁਸ਼ਕ ਅਤੇ 
ਗ਼ੈਰਾਬਾਦ ਹੈ। ਇਸ ਦੇ ਮਹੱਤਵ ਦਾ ਮੁੱਖ ਕਾਰਣ “ਕਾਅਬਾ” 
ਹੈ। ਹਜ਼ਰਤ ਮੁਹੰਮਦ ਨੇ ਜੀਵਨ ਵਿਚ ਇਕ ਵਾਰ ਇਸ ਦੀ 
ਜ਼ਿਆਰਤ ਕਰਨਾ ਹਰ ਮੁਸਲਮਾਨ ਲਈ ਜ਼ਰੂਰੀ ਦਸਿਆ 
ਹੈ। 

ਕਾਅਬੇ ਨੂੰ ਕਿਸ ਨੇ ਬਣਵਾਇਆ, ਇਸ ਬਾਰੇ 
ਵਖ ਵਖ ਰਵਾਇਤਾਂ ਪ੍ਰਚਲਿਤ ਹਨ, ਪਰ ਸਭ ਤੋਂ ਮਹੱਤਵ- 
ਪੂਰਣ ਪਰੈਪਰਾ ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਹਜ਼ਰਤ ਇਬਰਾਹੀਮ ਨੇ ਆਪਣੇ 
ਪੁੱਤਰ ਦੀ ਬਲੀ ਦੇਣ ਦੀ ਆਜ਼ਮਾਇਸ਼ ਵਿਚ ਸਫਲ ਹੋਣ 
ਉਪਰੈਤ ਆਪਣੇਂ ਪੁੱਤਰ ਇਸਮਾਈਲ ਦੇ ਸਹਿਯੋਗ ਨਾਲ 
ਧਰਮ-ਪ੍ਚਾਰ ਦੇ ਜਿਸ ਵਿਸ਼ਵਵਿਆਪੀ ਅੰਦੋਲਨ ਦਾ 
ਸੈਚਾਲਨ ਕੀਤਾ, ਉਸ ਦਾ ਆਰੇੋਭ ਕਾਅਬੇ ਵਾਲੀ ਥਾਂ ਤੋਂ 
ਹੋਇਆ ਸੀ। ਉਦੋਂ ਇਹ ਵੀ ਸਥਾਪਨਾ ਕੀਤੀ ਗਈ ਕਿ 
ਰੱਬ ਵਿਚ ਯਕੀਨ ਰਖਣ ਵਾਲੇ ਸਾਰੇ ਲੋਕ ਇਸ ਸਥਾਨ 
ਉਤੇ ਆ ਕੇ ਭਗਤੀ ਕਰਨ ਅਤੇ ਆਪਣੇ ਇਲਾਕਿਆਂ ਨੂੰ 
ਪਰਤ ਕੇ ਇਸਲਾਮ ਦਾ ਪ੍ਰਚਾਰ ਕਰਨ। 

ਹਜ਼ਰਤ ਇਬਰਾਹੀਮ ਦੇ ਦੇਹਾਂਤ ਤੋ` ਬਾਦ 
ਕਾਅਬਾ ਕਈ ਵਾਰ ਡਿਗਿਆ ਅਤੇ ਫਿਰ ਤੋ ਉਸਾਰਿਆ 
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ਗਿਆ। ਇਕ ਵਾਰ ਹਜ਼ਰਤ ਮੁਹੰਮਦ ਸਾਹਿਬ ਤੋਂ ਵੀ ਇਸ 
ਦੀ ਨੀਂਹ ਰਖਵਾਈ ਗਈ ਦਸੀ ਜਾਂਦੀ ਹੈ । ਹਜ਼ਰਤ ਮੁਹੰਮਦ 
ਸਾਹਿਬ ਤੋ ਪਹਿਲਾਂ ਕਾਅਬਾ ਵਿਚ ਅਨੇਕ ਬੁਤ ਸਥਾਪਿਤ 
ਸਨ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਪੂਜਾ ਕੀਤੀ ਜਾਂਦੀ ਸੀ। ਪਰ ਇਕ ਅੱਲ੍ਹਾ 
ਬੁੱਤਾਂ ਨੂੰ ਉਥੋਂ ਹਟਵਾ ਦਿੱਤਾ। ਕਾਅਬੇ ਦੀ ਵਰਤਮਾਨ 
ਇਮਾਰਤ ਦੀ ਉਸਾਰੀ ਸੈਨ 1040 ਈ . ਵਿਚ ਰੂਮ ਦੇਸ਼ ਦੇ 
ਸਮੇਂ ਸਮੇਂ ਥੋੜਾ ਬਹੁਤ ਸੁਧਾਰ ਹੁੰਦਾ ਰਿਹਾ। 

ਕਾਅਬੇ ਦੀ ਵਿਸ਼ਾਲ ਇਮਾਰਤ ਵਿਚ ਧਰਤੀ ਤੋ 
ਪੰਜ ਫੁਟ ਉੱਚਾਈ 'ਤੇ ਸੈਗਿ-ਅਸਵਦ (ਕਾਲਾ ਪੱਥਰ) 
ਜੜ੍ਹਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ ਜਿਸ ਨੂੰ ਮੁਸਲਮਾਨ ਯਾੜੀ ਚੁੰਮਦੇ 
ਹਨ। ਕਾਅਬੇ ਦੇ ਇਰਦ-ਗਿਰਦ ਬਹੁਤ ਵਿਸ਼ਾਲ ਪਰਿਕਰਮਾ 
ਹੈ ਜਿਸ ਵਿਚ ਯਾਤ੍ੀ ਬੜੇ ਸੌਖ ਨਾਲ ਵਿਚਰ ਸਕਦੇ ਹਨ। 
ਕਾਅਬੇ ਦੀ ਇਮਾਰਤ ਕਾਲੇ ਰੇਸ਼ਮੀ ਕਪੜੇ ਨਾਲ ਢਕੀ 
ਰਹਿੰਦੀ ਹੈ ਜਿਸ ਉਤੇ ਕੁਰਾਨ ਵਿਚੋਂ ਆਇਤਾਂ ਲਿਖੀਆਂ 
ਹੁੰਦੀਆਂ ਹਨ। “ਹੱਜ” ਦੇ ਅਵਸਰ 'ਤੇ ਲੱਖਾਂ ਵਿਅਕਤੀ 
ਜ਼ਿਆਰਤ ਕਰਨ ਲਈ ਇਥੇ ਪਹੁੰਚਦੇ ਹਨ। ਸੰਤਾਂ, ਫ਼ਕੀਰਾਂ 
ਨੋ ਇਸ ਧਰਮ-ਧਾਮ ਦੀਆਂ ਰੂੜ੍ਹ ਮਾਨਤਾਵਾਂ ਤੋ ਹਟ ਕੇ 
ਆਪਣੇ ਅੰਦਰ ਹੀ ਕਾਅਬੇ ਦੀ ਸਥਿਤੀ ਮੰਨੀ ਹੈ। ਗੁਰੂ 
ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਸਚੀ ਕਰਣੀ ਨੂੰ ਕਾਅਬਾ ਦਸਿਆ 
ਹੈ- ਕਰਣਾ ਕਾਬਾ ਸਚੁ ਪੰ ਕਲਮਾ ਕਰਮ /ਨਿਵਾਜ 
(ਗੁ.ਗੰੰ.140)। 

ਜਨਮਸਾਖੀ ਸਾਹਿਤ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ 
ਜੀ ਦਾ ਮੱਕੇ ਜਾਣ ਦਾ ਉੱਲੇਖ ਮਿਲਦਾ ਹੈ। ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ 
ਨੇ ਆਪਣੀ ਪਹਿਲੀ ਵਾਰ ਦੀਆਂ ਤਿੰਨ ਪਉੜੀਆਂ (32- 
34) ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੀ ਯਾੜ੍ਾ ਉਤੇ ਪ੍ਕਾਸ਼ 
ਪਾਉੱਦਿਆਂ ਲਿਖਿਆ ਹੈ-- ਬਾਬਾ /ਫ/ਨਿ ਮਕੇ ਗਇਆ ਨ?ਲ 
ਬਸਤ੍ਰ ਧਾਨੇ ਝਨਵਾਨੀ/ ਆਸਾ ਹੱਥ /ਕੈਤਾਬ ਕਾਂਛ ਕਠੂਜਾ 
ਬਾਂਗ ਮਸ਼ਲਾਧਾਨ/ ... ਧਗੀ ਨੰਨਰਾਣਾੀੰ ਕਉਸ਼ ਦਾ ਮਕੇ 
ਅੰਦਰ ਜਾ ਕਰਾਈ /ਪਰ ਖੇਦ ਹੈ ਕਿ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਯਾੜਾ 
ਨਾਲ ਸਬੰਧਿਤ ਉਥੇ ਕੋਈ ਵੀ ਸਮਾਰਕ ਨਹੀਂ' ਹੈ। ਖੜਾਵਾਂ 
(ਕਉਸ) ਬਾਰੇ ਦਸਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਕਿ ਉਹ “ਉਚ ਸ਼ਰੀਫ਼” ਦੇ 
ਤੋਸ਼ਾਖ਼ਾਨੇ ਵਿਚ ਮੌਜੂਦ ਹਨ ਜੋ ਕਾਜ਼ੀ ਰੁਕਨਦੀਨ 
ਹਿੰਦੁਸਤਾਨ ਨੂੰ ਪਰਤਦਿਆਂ ਨਾਲ ਲੈ ਆਇਆ ਸੀ। 
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ਮਕਾਰ ਪੁਰ 


ਮਕਾਰੋਂਪੁਰ (ਪਿੰਡ) : ਫ਼ਤਹਿਗੜ੍ਹ ਸਾਹਿਬ (ਸਰਹਿੰਦ) ਤੋਂ 
12 ਕਿ.ਮੀ. ਦੀ ਵਿਥ ਉਤੇ ਵਸਿਆ ਇਕ ਪੁਰਾਣਾ ਪਿੰਡ 
ਜਿਥੇ ਕਈ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ ਦੇ ਪਧਾਰਨ ਦੀਆਂ ਰਵਾਇਤਾਂ 
ਪ੍ਚਲਿਤ ਹਨ। ਇਸ ਵਿਚਲਾ ਮੁੱਖ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਗੁਰੂ ਤੇਗ 
ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਦੀ ਆਮਦ ਨਾਲ ਸਬੰਧਿਤ ਹੈ। ਇਥੇ 28 
ਜੂਨ 1675 ਈ. ਨੂੰ ਪੂਰਣਮਾਸੀ ਵਾਲੇ ਦਿਨ ਪਿੰਡ ਤੋਂ 
ਬਾਹਰ ਇਕ ਬੇਰ ਦੇ ਬ੍ਰਿਛ ਹੇਠਾਂ ਗੁਰੂ ਜੀ ਠਹਿਰੇ ਸਨ। 
ਸਥਾਨਕ ਮਾਨਤਾ ਅਨੁਸਾਰ ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਸਾਹਿਬ 
ਅਤੇ ਗੁਰੂ (ਬਾਲਕ) ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਨੇ ਵੀ ਇਸ ਪਿੰਡ 
ਵਿਚ ਚਰਣ ਪਾਏ ਸਨ। ਇਸ ਲਈ ਇਥੋਂ ਦੇ ਮੁੱਖ ਗੁਰੂ- 
ਧਾਮ ਦਾ ਨਾਂ “ਗੁਰਦੁਆਰਾਂ ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ ਛੇਵੀਂ, ਨੌਂਵੀਂ 
ਅਤੇ ਦਸਵੀਂ” ਪ੍ਰਚਲਿਤ ਹੈ। ਇਸ ਦੀ ਵਰਤਮਾਨ ਇਮਾਰਤ 
ਸੈਨ 1945 ਈ. ਵਿਚ ਮੁਕੰਮਲ ਹੋਈ ਦਸੀ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। 
ਇਸ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਸ਼ੋ ਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ 
ਪ੍ਬੋਧਕ ਕਮੇਟੀ ਸਥਾਨਕ ਕਮੇਟੀ ਰਾਹੀਂ ਕਰਦੀ ਹੈ। ਹਰ 
ਪੁਰਣਮਾਸੀ ਉਤੇ ਇਥੇ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਦੀਵਾਨ ਸਜਦੇ ਹਨ, ਪਰ 
ਹਾੜ ਮਹੀਨੇ ਵਿਚ ਪੈਂਦੀ ਪੂਰਣਮਾਸੀ ਉਤੇ ਸਾਲਾਨਾ 
ਜੋੜ-ਮੇਲਾ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। 

ਪਿੰਡ ਦੇ ਅੰਦਰ ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਨਾਲ 
ਸੰਬੰਧਿਤ ਇਕ ਹੋਰ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸਾਹਿਬ 
ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ ਨੌਵੀਂ” ਵੀ ਹੈ। ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ ਪਿੰਡ ਦਾ ਭਾਈ 
ਰੂਪ ਚੋਦ ਅਤੇ ਉਸ ਦੀ ਪਤਨੀ ਮਾਈ ਮਾੜੀ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ 
ਸੇਵਾ ਵਿਚ ਹਾਜ਼ਰ ਹੋਏ ਸਨ ਅਤੇ ਗੁਰੁ ਜੀ ਨੂੰ ਬੇਨਤੀ ਕਰਕੇ 
ਆਪਣੇ ਘਰ ਲੈ ਗਏ ਸਨ। ਸੈਨ 1975 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ 
ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਦੀ ਇਮਾਰਤ ਉਸਾਰੀ ਗਈ। “ਗੁਰਦੁਆਰਾ 
ਪਹਿਲੀ ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ” ਪਿੰਡੋਂ ਥੋੜਾ ਦੂਰ ਈਸਰਖੇਲ ਥੇਹ ਉਪਰ 
ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਇਸ ਦੀ ਉਸਾਰੀ ਸੈਨ 1974 ਈ. 
ਵਿਚ ਮੁਕੰਮਲ ਹੋਈ ਹੈ। ਗੁਰੁ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਆਪਣੀ 
ਉਦਾਸੀ ਦੌਰਾਨ ਇਥੇ ਠਹਿਰੇ ਸਨ। 

ਇਸ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਉਪਰੋਕਤ ਤੋ ਇਲਾਵਾ ਦੋਂ 
ਹੋਰ ਧਰਮ-ਧਾਮ ਵੀ ਹਨ। ਇਕ ਹੈ “ਸ਼ਹੀਦਗੈਜ” ਜਿਥੇ 
ਇਸ ਪਿੰਡ ਨੇੜੇ ਮੁਗ਼ਲ ਸੈਨਾ ਨਾਲ ਹੋਈ ਲੜਾਈ ਵਿਚ 
ਸ਼ਹੀਦ ਹੋਏ ਸਿੰਘਾਂ ਨੂੰ ਸਸਕਾਰਿਆ ਗਿਆ ਸੀ। ਦੂਜਾ ਹੈ 
“ਬੁੰਗਾ ਸਾਹਿਬ? ਜੋ ਪਿੰਡ ਤੋ ਥੋੜਾ ਬਾਹਰ ਹੈ ਅਤੇ ਜਿਥੇ 
ਕੁਝ ਦੇਰ ਲਈ ਸੂਰਵੀਰ ਬੈਦਾ ਬਹਾਦਰ ਰੁਕਿਆ ਸੀ। 
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ਮਕਾਲਿਫ਼ ਐਮ.ਏ. 
ਮਕਾਲਿਫ਼ ਐਮ.ਏ. (1841-1913 ਈ.) : ਸਿੱਖ ਧਰਮ 
ਦੇ ਇਤਿਹਾਸ ਦੇ ਲੇਖਕ ਵਜੋ' ਅਤੇ ਗੁਰਬਾਣੀ ਦਾ ਅੰਗੇਜ਼ੀ 
ਵਿਚ ਅਨੁਵਾਦ ਕਰਨ ਲਈ ਪ੍ਰਸਿੱਧੀ ਪਾਪਤ ਕਰਨ ਵਾਲੇ 
ਮਿ. ਮਕਾਲਿਫ਼ ਦਾ ਜਨਮ 10 ਸਤੰਬਰ 1841 ਈ. (ਭਾਈ 
ਕਾਨ੍ਹ ਸਿੰਘ ਅਨੁਸਾਰ 29 ਸਤੰਬਰ 1837 ਈ.) ਨੂੰ 
ਨਿਊਕੈਸਲ ਵੈਸਟ, ਆਇਰਲੈਡ ਵਿਚ ਹੋਇਆ। ਸੈਨ 
1862 ਈ. ਵਿਚ ਇਹ ਇੰਡੀਅਨ ਸਿਵਲ ਸਰਵਿਸ ਵਿਚ 
ਦਾਖ਼ਲ ਹੋਇਆ ਅਤੇ ਸੈਨ 1864 ਈ. ਵਿਚ ਪੰਜਾਬ 
ਭੇਜਿਆ ਗਿਆ। ਸੈਨ 1882 ਈ. ਵਿਚ ਇਹ ਡਿਪਟੀ 
ਕਮਿਸ਼ਨਰ ਬਣਿਆ ਅਤੇ ਫਿਰ ਦੋ ਸਾਲ ਬਾਦ ਡਵੀਜ਼ਨਲ 
ਜੱਜ ਲਗਿਆ। ਸੈਨ 1880 ਈ. ਵਿਚ ਐਮਿ੍‌ਤਸਰ ਦਰਬਾਰ 
ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਦੀਵਾਲੀ ਵੇਖਣ ਅਤੇ ਓਰੀਐਂਟਲ ਕਾਲਜ 
ਲਾਹੌਰ ਦੇ ਪ੍ਰੰਫੈਸਰ ਗੁਰਮੁਖ ਸਿੰਘ ਦੇ ਸੈਪਰਕ ਵਿਚ ਆਉਣ 
ਕਾਰਣ ਇਸ ਦੀ ਰੁਚੀ ਸਿੱਖ ਇਤਿਹਾਸ ਅਤੇ ਗੁਰਬਾਣੀ 
ਵਿਚ ਵਧੀ। ਸਭ ਤੋ ਪਹਿਲਾਂ “ਕਲਕੱਤਾ ਰਿਵੀਊ” ਦੇ ਸੈਨ 
1880-81 ਈ. ਦੇ ਤਿੰਨ ਅੰਕਾਂ ਵਿਚ ਇਸ ਦੇ ਸਿੱਖ ਧਰਮ 
ਬਾਰੇ ਤਿੰਨ ਵਿਸਤਰਿਤ ਲੇਖਕ ਛਪੇ। ਇਸ ਨੇ ਅਨੇਕ 
ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਤੋਂ ਗੁਰਬਾਣੀ ਨੂੰ ਸਹੀ ਪਰਿਪੇਖ ਵਿਚ ਸਮਝਣ 
ਦਾ ਉਦਮ ਕੀਤਾ। ਸੈਨ 1883 ਈ. ਵਿਚ ਨਾਭਾ-ਪਤਿ 
ਮਹਾਰਾਜਾ ਹੀਰਾ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਬੇਨਤੀ ਕਰਕੇ ਇਸ ਨੇ ਭਾਈ 
ਕਾਨ੍ਹ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਦੋ ਸਾਲਾਂ ਲਈ ਆਪਣੇ ਕੋਲ ਰਖਿਆ 
ਅਤੇ ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੀ ਅੰਤਰ-ਆਤਮਾ ਅਤੇ ਭਾਸ਼ਾ ਨੂੰ 
ਸਮਝਣ ਦਾ ਅਭਿਆਸ ਕੀਤਾ। ਉਸ ਤੋਂ ਬਾਦ ਵੀ ਇਹ 
ਨਾਭੇ ਵਿਚ ਭਾਈ ਸਾਹਿਬ ਪਾਸ ਆਉਂਦਾ ਰਿਹਾ ਅਤੇ 
ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਪਾਸ ਪਹਾੜ ਉਤੇ ਮਸੂਰੀ ਅਤੇ 
ਦੇਹਰਾਦੂਨ ਵੀ ਬੁਲਾਉਂਦਾ ਰਿਹਾ। 

ਸੈਨ 1893 ਈ. ਵਿਚ ਨੌਕਰੀ ਤੋਂ ਸੇਵਾ-ਮੁਕਤ 
ਹੋਂ ਕੇ ਇਸ ਨੇ ਸਾਰਾ ਸਮਾਂ ਸਿੱਖ ਇਤਿਹਾਸ ਦੀ ਖੋਜ ਨੂੰ 
ਅਰਪਿਤ ਕਰ ਦਿੱਤਾ। ਇਹ ਟ੍ਰੰਪ ਦੇ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੇ 
ਅੰਗ੍ਰੇਜ਼ੀ ਅਨੁਵਾਦ ਤੋਂ ਸੈਤੁਸ਼ਟ ਨਹੀਂ ਸੀ ਅਤੇ ਨ ਹੀ ਸਿੱਖ 
ਜਗਤ ਨੇ ਉਹ ਅਨੁਵਾਦ ਪ੍ਰਵਾਨ ਕੀਤਾ ਸੀ। ਫਲਸਰੂਪ 
ਮਕਾਲਿਫ਼ ਨੇ ਨਵੇਂ ਸਿਰਿਓਂ ਸਿੱਖ ਇਤਿਹਾਸ ਲਿਖਣ ਦਾ 
ਉਦਮ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਉਸ ਇਤਿਹਾਸਿਕ ਸੰਦਰਭ ਵਿਚ 
ਗੁਰਬਾਣੀ ਦਾ ਅਨੁਵਾਦ ਪ੍ਸਤੁਤ ਕੀਤਾ। ਇਸ ਮਹਾਨ 
ਕਾਰਜ ਵਿਚ ਭਾਈ ਦਿੱਤ ਸਿੰਘ, ਭਾਈ ਹਜ਼ਾਰਾ ਸਿੰਘ, 
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ਮਕਾਲਿਫ਼ ਐਮ.ਏ . 
ਗਿਆਨੀ ਸਰਦੂਲ ਸਿੰਘ, ਭਾਈ ਸੈਤ ਸਿੰਘ, ਭਗਤ 
ਲਛਮਣ ਸਿੰਘ, ਭਾਈ ਭਗਵਾਨ ਸਿੰਘ, ਭਾਈ ਨਿਹਾਲ 
ਸਿੰਘ ਆਦਿ ਸਿੱਖ ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਨੇ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਸਹਾਇਤਾ 
ਕੀਤੀ। ਹਰ ਪੱਖੋਂ ਮੁਕੰਮਲ ਕਰਕੇ ਇਸ ਨੇ ਆਪਣੀ ਖੋਜ ਨੂੰ 
ਸੈਨ 1909 ਈ. ਵਿਚ '11੬ 511 ੧੬11210ਗ: 1੧5 
(30105, 58610 ੧/11005 ੩੧੦ %0੧॥੦15' ਨਾਂ ਅਧੀਨ 
ਛੇ ਜਿਲਦਾਂ ਵਿਚ ਆਕਸਫੋਰਡ ਯੂਨੀਵਰਸਿਟੀ ਦੁਆਰਾ 
ਪ੍ਕਾਸ਼ਿਤ ਕੀਤਾ। ਦਸਦੇ ਹਨ ਕਿ ਇਸ ਪ੍ਰਾਜੈਕਟ ਉਤੇ 
ਇਸ ਨੇ ਦੋ ਲੱਖ ਰੁਪਏ ਆਪਣੇ ਕੋਲੋਂ ਖ਼ਰਚੇ। ਇਸ ਦੀ 
ਛਪਾਈ ਦੌਰਾਨ ਭਾਈ ਕਾਨ੍ਹ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਦੋ ਵਾਰ ਅੱਠ ਅੱਠ 
ਮਹੀਨਿਆਂ ਲਈ ਇੰਗਲੈਂਡ ਬੁਲਾ ਕੇ ਬੜੇ ਆਦਰ ਨਾਲ 
ਰਖਿਆ ਅਤੇ ਇਸ ਇਤਿਹਾਸ ਦੇ ਸਾਰੇ ਅਧਿਕਾਰ ਭਾਈ 
ਕਾਨ੍ਹ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਸੌਂਪ ਦਿੱਤੇ। 

ਦੂਜੀ ਜਿਲਦ ਗੁਰੂ ਅੰਗਦ ਦੇਵ, ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ 
ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਰਾਮਦਾਸ ਦੇ ਜੀਵਨ ਅਤੇ ਵਿਚਾਰਧਾਰਾ ਨੂੰ 
ਅਰਪਿਤ ਕੀਤੀ। ਤੀਜੀ ਜਿਲਦ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ 
ਜੀ ਦੇ ਸਿੱਧਾਂਤਾਂ, ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੇ ਸੈਕਲਨ ਦੇ ਇਤਿਹਾਸ 
ਅਤੇ ਮੁੱਖ ਮੁੱਖ ਬਾਣੀਆਂ ਦੇ ਅੰਗ੍ਰੇਜ਼ੀ ਅਨੁਵਾਦ ਨੂੰ 
ਦਰਸਾਇਆ ਹੈ। ਚੌਥੀ ਜਿਲਦ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ, 
ਗੁਰੂ ਹਰਿਰਾਇ, ਗੁਰੂ ਹਰਿਕ੍ਰਿਸ਼ਨ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ 
ਦੀਆਂ ਸ਼ਖ਼ਸੀਅਤਾਂ ਦੀ ਜਾਣਕਾਰੀ ਦਿੱਤੀ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਤੇਗ 
ਬਹਾਦਰ ਦੀ ਬਾਣੀ ਦਾ ਅੰਗ੍ਰੇਜ਼ੀ ਰੂਪਾਂਤਰ ਵੀ ਦਿੱਤਾ ਹੈ। 
ਪੰਜਵੀਂ ਜਿਲਦ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਦੇ 
ਵਿਅਕਤਿਤਵ, ਖ਼ਾਲਸੇ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ, ਸਾਹਿਤ ਸਿਰਜਨਾ 
ਅਤੇ ਬਾਣੀ ਦੇ ਅੰਗ੍ਰੇਜ਼ੀ ਰੂਪ ਨੂੰ ਪ੍ਰਸਤੁਤ ਕੀਤਾ ਹੈ ਅਤੇ 
ਬੈਦਾ ਬਹਾਦਰ ਦਾ ਬਿੱਤਾਂਤ ਵੀ ਪੇਸ਼ ਕੀਤਾ ਹੈ। ਛੇਵੀਂ 
ਅਰਪਿਤ ਹੈ। ਕੁਲ ਮਿਲਾ ਕੇ 2500 ਪੰਨਿਆਂ ਦੇ ਇਸ 
ਵਿਸ਼ਾਲ ਗੰਥ ਦੇ ਲਗਭਗ ਅਧੇ ਹਿੱਸੇ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ 
ਦਾ ਇਤਿਹਾਸ ਅਤੇ ਬਾਕੀ ਅੱਧੇ ਹਿੱਸੇ ਵਿਚ ਗੁਰਬਾਣੀ 
ਦਾ ਅੰਗ੍ਰੇਜ਼ੀ ਅਨੁਵਾਦ ਦਰਜ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। 

ਮਕਾਲਿਫ਼ ਨੇ ਯਤਨ ਪੂਰਵਕ ਸਿੱਖ ਗੁਰੂ 
ਸਾਹਿਬਾਨ, ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀਆਂ ਬਾਣੀਆਂ ਅਤੇ ਮਾਨਤਾਵਾਂ ਨੂੰ 
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ਹੈ ਅਤੇ ਪੂਰੀ ਰੀਭੀਰਤਾ ਨਾਲ ਉਸ ਦੀ ਗਹਿਰਾਈ ਤਕ 
ਪਹੁੰਚ ਕੇ ਪਾਠਕਾਂ ਨਾਲ ਸਾਂਝਿਆ ਕੀਤਾ ਹੈ। ਇਸ ਦੀ 
ਗੁਰਬਾਣੀ ਪ੍ਰਤਿ ਪਹੁੰਚ ਵਸਤੂ-ਨਿਸ਼ਠ ਹੈ। ਇਸ ਦੁਆਰਾ 
ਕੀਤਾ ਬਾਣੀ ਦਾ ਅਨੁਵਾਦ ਬੜਾ ਸਰਲ ਅਤੇ ਭਾਵਨਾ 
ਨੂੰ ਠੀਕ ਤਰ੍ਹਾਂ ਪਾਠਕ ਦੇ ਮਨ ਵਿਚ ਬਿਠਾਉਣ ਵਾਲਾ 
ਹੈ। ਇਸ ਨੇ ਅਨੇਕ ਧਾਰਮਿਕ ਸੈਮੇਲਨਾਂ ਅਤੇ ਕਾਨਫੁੰਸਾਂ 
ਵਿਚ ਭਾਗ ਲੈ ਕੇ ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਬਾਰੇ ਖੋਜ-ਪੱਤਰ ਪੜ੍ਹੇ 
ਅਤੇ ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਬਾਰੇ ਅੰਤਰ-ਰਾਸ਼ਟਰੀ ਪੱਧਰ 'ਤੇ ਲੋਕਾਂ 
ਨੂੰ ਜਾਣਕਾਰ ਕੀਤਾ। 

ਸਾਰਾ ਜੀਵਨ ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਦੇ ਪ੍ਰਚਾਰ ਨੂੰ ਅਰਪਿਤ 
ਕਰਨ ਵਾਲੇ ਮਕਾਲਿਫ਼ ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ 15 ਮਾਰਚ 1913 
ਈ. ਨੂੰ ਵੈਸਟ ਕੈਨਸਿੰਗਟਨ, ਲੰਡਨ ਵਿਚ ਸਥਿਤ ਆਪਣੇ 
ਹੀ ਘਰ “ਸਿਨਕਲੇਅਰ ਗਾਰਡਨਜ਼” ਵਿਚ ਹੋਇਆ। ਕਹਿੰਦੇ 
ਹਨ ਕਿ ਪ੍ਰਾਣਾਂਤ ਤੋਂ 10 ਮਿੰਟ ਪਹਿਲਾਂ ਇਸ ਨੇ “ਜਪੁਜੀ” 
ਦਾ ਪੂਰਾ ਪਾਠ ਕੀਤਾ। 


ਮਕੇ ਮਦੀਨੇ ਦੀ ਗੋਸਟਿ : ਵੇਖੋ 'ਗੋਸਟਿ ਮਕੇ ਮਦੀਨੇ 
ਕੀ”। 


ਮਕੌਰਡ (ਪਿੰਡ) : ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਸੈਗਰੂਰ ਜ਼ਿਲ੍ਹੰ ਦਾ ਇਕ 
ਪਿੰਡ ਜੋ ਮੂਣਕ ਕਸਬੇ ਤੋਂ 6 ਕਿ.ਮੀ. ਦੱਖਣ-ਪੂਰਬ ਵਲ 
ਸਥਿਤ ਹੈ। ਸਿੱਖ ਇਤਿਹਾਸ ਅਨੁਸਾਰ ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ 
ਜੀ ਮਾਲਵੇ ਵਿਚ ਸਿੱਖੀ ਦੇ ਪ੍ਰਚਾਰ ਦੌਰਾਨ ਧਮਤਾਨ ਨੂੰ 
ਜਾਂਦਿਆਂ ਇਥੇ ਰੁਕੇ ਸਨ। ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ ਕਿ ਗਾਗਾ ਪਿੰਡ 
ਦੇ ਲੋਕਾਂ ਨੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨਾਲ ਜਾ ਰਹੇ ਕੁਝ ਸਿੱਖਾਂ ਪ੍ਰਤਿ ਚੰਗਾ 
ਵਿਵਹਾਰ ਨ ਕੀਤਾ। ਬਾਦ ਵਿਚ ਉਹ ਆਪਣੇ ਕੀਤੇ ਉਤੇ 
ਪਛਤਾਉਣ ਲਗੇ ਅਤੇ ਇਸ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਆ ਕੇ ਗੁਰੂ ਜੀ 
ਤੋਂ ਖਿਮਾ ਮੰਗੀ। ਗੁਰੁ ਜੀ ਨੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਬਖ਼ਸ਼ਦੇ ਹੋਇਆਂ 
ਸਿੱਖੀ ਧਾਰਣ ਕਰਨ ਦਾ ਉਪਦੇਸ਼ ਦਿੱਤਾ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ 


_ ਆਮਦ ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ ਸੈਨ 1953 ਈ. ਵਿਚ ਪਿੰਡ ਦੀ 


ਪੂਰਬੀ ਬਾਹੀ ਵਲ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ ਨੌਵੀਂ” 
ਬਣਾਵਇਆ ਗਿਆ। ਸੈਨ 1971 ਈ . ਵਿਚ ਇਸ ਗੁਰੂ- 
ਦੇ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। ਹਰ ਸੰਗਾਂਦ ਵਾਲੇ ਦਿਨ ਇਥੇ ਉਚੇਚੇ 
ਦੀਵਾਨ ਸਜਦੇ ਹਨ। 
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ਮੱਖਣਸ਼ਾਹ ਲੁਬਾਣਾ : ਲੁਬਾਣਾ ਕਬੀਲੇ ਦਾ ਇਕ ਸਿਦਕੀ 
ਸਿੱਖ ਜੋ ਆਪਣੇ ਸਮੇਂ ਦਾ ਇਕ ਵੱਡਾ ਵਪਾਰੀ ਸੀ। ਇਸ 
ਦਾ ਜਨਮ ਪੌਲੀਆ ਗੋਤ ਦੇ ਨਾਇਕ ਦਾਸੇ ਸ਼ਾਹ ਦੇ ਘਰ 
ਮਾਈ ਸਭਰਾਈ ਦੀ ਕੁੱਖੋਂ ਟਾਂਡਾ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਹੋਇਆ। ਕਿਸੇ 
ਵਿਦਵਾਨ ਨੇ ਇਸ ਦੇ ਪਿੰਡ ਦੀ ਨਿਸ਼ਾਨਦੇਹੀ ਜੈਮੂ- 
ਹੁਸ਼ਿਆਰਪੁਰ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਵਿਚ ਉਸ ਨੂੰ ਦਸਿਆ ਅਤੇ ਕਿਸੇ ਨੇ 
ਉਸ ਨੂੰ ਜੇਹਲਮ ਜ਼ਿਲ੍ੂੰ ਵਿਚ ਮੰਨਿਆ। ਇਸ ਨੇ ਗੁਰੂ 
ਹਰਿਰਾਇ ਦੇ ਸਮੇਂ ਸਿੱਖੀ ਵਿਚ ਪ੍ਰਵੇਸ਼ ਕੀਤਾ। ਭੱਟ-ਵਹੀ 
ਤਲਉਢਾ ਅਨੁਸਾਰ ਉਦੋਂ ਗੁਰੂ ਜੀ ਕਸ਼ਮੀਰ ਗਏ ਹੋਏ ਸਨ 
ਅਤੇ ਪੁਰਮੰਡਲ ਸਥਿਤ ਇਸ ਦੇ ਟਾਂਡੇ ਵਿਚ ਕੁਝ ਸਮਾਂ 
ਠਹਿਰੇ ਸਨ। 

ਸਿੱਖ ਇਤਿਹਾਸ ਅਨੁਸਾਰ ਇਕ ਵਾਰ ਇਸ ਦੇ 
ਸੌਦੇ ਦਾ ਭਰਿਆ ਬੇੜਾ ਘੁੰਮਰਘੇਰ ਵਿਚ ਫਸ ਗਿਆ। ਬੇੜੇ 
ਦੀ ਸਲਾਮਤੀ ਲਈ ਇਸ ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੂੰ 500 ਮੋਹਰ ਭੇਟ 
ਕਰਨ ਦੀ ਸੁਖਣਾ ਸੁਖੀ। ਬੇੜਾ ਬਨੇ ਲਗ ਗਿਆ। ਸੁਖਣਾ 
ਪੂਰੀ ਕਰਨ ਲਈ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਪਾਸ ਦਿੱਲੀ ਗਿਆ, ਪਰ 
ਉਦੋਂ ਤਕ ਗੁਰੂ ਹਰਿਕ੍ਰਿਸ਼ਨ ਜੋਤੀ ਜੋਤਿ ਸਮਾ ਚੁਕੇ ਸਨ 
ਅਤੇਂ “ਬਾਬਾ ਬਕਾਲੇ” ਕਹਿ ਗਏ ਸਨ। 

ਇਹ 9 ਅਕਤੂਬਰ 1664 ਈ. (1721 ਬਿ.) 
ਨੂੰ ਬਕਾਲੇ ਪਹੁੰਚਿਆ, ਉਥੇ ਗੁਰੂ-ਗੱਦੀ ਦੇ 22 ਦਾਹਵੇਦਾਰ 
ਆਸਣ ਜਮਾਈ ਬੈਠੇ ਸਨ। ਇਸ ਨੇ ਸਭ ਨੂੰ ਨੇੜਿਓਂ 
ਪਛਾਣਿਆ ਅਤੇ ਬਹੁਤ ਨਿਰਾਸ਼ ਹੋਇਆ। ਆਖਿਰ ਇਕ 
ਏਕਾਂਤਵਾਸੀ ਧਰਮ-ਸਾਧਕ ਦੀ ਸੂਹ ਮਿਲੀ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਪਾਸ 
ਗਿਆ ਅਤੇ ਸੈਤੁਸ਼ਟ ਹੋ ਗਿਆ। 500 ਮੋਹਰਾਂ ਭੇਟਾਂ 
ਕੀਤੀਆਂ ਅਤੇ ਕੋਠੇ ਉਪਰ ਚੜ ਕੇ ਉੱਚੀ ਆਵਾਜ਼ ਵਿਚ 
ਕੁਕਿਆ- “ਗੁਰੂ ਲਾਧੋ ਰੇ, ਗੁਰੂ ਲਾਧੋ ਰੇ।” ਉਦੋਂ ਇਸ 


ਦੇ ਨਾਲ ਤਿੰਨੋਂ ਪੁੱਤਰ-ਲਾਲ ਚੋਦ, ਕੁਸ਼ਾਲਚੋਦ, ਚੰਦੂ 


ਲਾਲ-- ਵੀ ਸਨ। ਸ਼ਰਧਾਲੂ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਨਿਵਾਸ ਪਾਸ 
ਜੁੜਨ ਲਗੇ । ਧੀਰਮੱਲ ਨੇ ਆਦਿ-ਬੀੜ ਅਤੇ ਗੁਰੂ-ਗੱਦੀ 
ਦੀਆਂ ਹੋਰ ਯਾਦਗਾਰੀ ਵਸਤੂਆਂ ਦੇਣੇ ਇਨਕਾਰ ਕਰ 
ਦਿੱਤਾ। ਆਪਣੇ ਇਕ ਮਸੈਦ ਸੀਂਹੇ ਤੋਂ' ਗੁਰੂ ਜੀ ਤੋਂ ਗੋਲੀ 
ਵੀ ਚਲਵਾਈ। ਧੀਰਮੱਲ ਵਲੋਂ ਗੁਰੂ-ਘਰ ਦੀ ਕੀਤੀ ਲੁਟ 
ਲਈ ਮੱਖਣਸ਼ਾਹ ਨੇ ਬੁਰਾ ਮੰਨਾਇਆ ਅਤੇ ਬਦਲਾ ਲੈਣ 
ਲਈ ਗੁਰੂ ਜੀ ਤੋਂ ਆਗਿਆ ਮੰਗੀ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਇਸ ਨੂੰ 
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ਰੋਕ ਦਿੱਤਾ। ਇਹ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨਾਲ ਅੰਮ੍ਰਿਸਤਰ ਦੀ ਯਾੜਾ 
'ਤੇ ਗਿਆ ਅਤੇ ਮੀਣਾ ਸੈਪ੍ਦਾਇ ਦੇ ਹਰਿਜੀ ਸੋਢੀ 
ਦੁਆਰਾ ਦਰਬਾਰ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਪ੍ਵੇਸ਼ ਕਰਨੋਂ ਰੋਕ ਦਿੱਤੇ 
ਜਾਣ `ਤੇ ਇਸ ਨੇ ਜ਼ਬਰਦਸਤੀ ਦਾਖ਼ਲ ਹੋਣਾ ਚਾਹਿਆ, 
ਪਰ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਮਨ੍ਹਾ ਕਰ ਦਿੱਤਾ। ਫਿਰ ਇਹ ਗੁਰੂ ਜੀ 
ਨਾਲ ਕੀਰਤਪੁਰ ਸਾਹਿਬ ਗਿਆ। ਇਸ ਦੇ ਅਗਲੇ ਜੀਵਨ 
ਬਾਰੇ ਇਤਿਹਾਸ ਚੁਪ ਹੈ। ਹਾਂ, ਇਸ ਦੇ ਪੁੱਤਰਾਂ ਨੇ ਦਸਮ 
ਗੁਰੂ ਜੀ ਤੋਂ ਅੰਮ੍ਰਿਤ ਪਾਨ ਕੀਤਾ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ ਕੁਸ਼ਾਲ 
ਚੰਦ (ਕੁਸ਼ਾਲ ਸਿੰਘ) ਨੇ ਪਹਾੜੀ ਰਾਜਿਆਂ ਨਾਲ 
ਲੜਦਿਆਂ ਲੋਹਗੜ੍ਹ ਦੇ ਨੇੜੇ ਸੈਨ 1700 ਈ. (1757 
ਬਿ.) ਵਿਚ ਸ਼ਹੀਦੀ ਪਾਈ। 


ਮਘਰ ਸਿੰਘ, ਸੰਤ (1890-1924 ਈ.) : ਲੁਧਿਆਣਾ 
ਜ਼ਿਲੂੰ ਦੇ ਜਗਰਾਉਂ ਨੌੜੇ ਰਾਮਗੜ੍ਹ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਭਾਈ ਸੋਭਾ 
ਸਿੰਘ ਦੇ ਘਰ ਮਾਈ ਨੰਦ ਕੌਰ ਦੀ ਕੁੱਖੋਂ 13 ਦਸੈਬਰ 1890 
ਈ. ਨੂੰ ਜੰਮਿਆ, ਸੈਤ ਮਘਰ ਸਿੰਘ ਬਚਪਨ ਤੋਂ“ ਹੀ 
ਅਧਿਆਤਮੀ ਰੁਚੀਆਂ ਵਾਲਾ ਸੀ। 2 ਜਨਵਰੀ 1911 
ਈ. ਨੂੰ ਇਹ ਅੰਗ੍ਰੇਜ਼ ਸਰਕਾਰ ਦੀ ਫ਼ੌਜ ਵਿਚ ਫੀਲਡ ਰੀਨਰ 
ਵਜੋਂ ਭਰਤੀ ਹੋ ਗਿਆ। ਪਹਿਲੇ ਵਿਸ਼ਵ ਯੁੱਧ ਦੀ ਸਮਾਪਤੀ 
ਤੋਂ ਬਾਦ 24 ਨਵੰਬਰ 1919 ਈ . ਨੂੰ ਫ਼ੌਜ ਦੀ ਨੌਕਰੀ ਤੋਂ 
ਮੁਕਤ ਹੋ ਕੋ ਆਪਣੇ ਪਿੰਡ ਰਾਮਗੜ੍ਹ ਆ ਗਿਆ ਅਤੇ 
ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਦਾ ਪ੍ਰਚਾਰ ਸ਼ੁਰੂ ਕਰ ਦਿੱਤਾ। ਸਮਾਜਿਕ ਕੁਰੀਤਾਂ 
ਅਤੇ ਬੁਰਾਈਆਂ ਨੂੰ ਖ਼ਤਮ ਕਰਨ ਲਈ ਇਸ ਨੇ ਆਪਣਾ 
ਇਕ ਕੀਰਤਨੀ ਜੱਥਾ ਤਿਆਰ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਮਾਲਵੇ ਦੇ 
ਪਿੰਡ ਪਿੰਡ ਫਿਰ ਕੇ ਗੁਰੂ-ਸ਼ਬਦ ਦਾ ਸੰਦੇਸ਼ ਦਿੱਤਾ। ਇਸ 
ਨੌ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸੁਧਾਰ ਲਹਿਰ ਵਿਚ ਹਿੱਸਾ ਲਿਆ ਅਤੇ 
ਭਿੰਡਰ ਕਲਾਂ ਦੇ ਸੈਤ ਸੁੰਦਰ ਸਿੰਘ ਨਾਲ ਮਿਲ ਕੇ ਮੁਕਤਸਰ 
ਅਤੇ ਹੇਰਾਂ ਦੇ ਇਤਿਹਾਸਿਕ ਗੁਰਦੁਆਰਿਆਂ ਨੁੰ ਆਜ਼ਾਦ 
ਕਰਾਉਣ ਲਈ ਉਦਮ ਕੀਤਾ। 4 ਦਸੈਬਰ 1924 ਈ. ਨੂੰ 
ਇਸ ਦਾ ਧੇਰਕਾ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਦੇਹਾਂਤ ਹੋਇਆ ਅਤੇ ਇਸ 
ਦੀ ਇੱਛਾ ਅਨੁਸਾਰ ਰਾਏਕੋਟ ਦੇ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਟਾਹਲੀਆਣਾ 


_ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਨੌੜੇ ਸਸਕਾਰਿਆ ਗਿਆ। ਮਾਲਵੇ ਵਿਚ ਇਸ 


ਨੇ ਅਨੇਕ ਲੋਕਾਂ ਨੂੰ ਗੁਰੂ-ਘਰ ਨਾਲ ਜੋੜਿਆ। 


ਮਛਿੰਦੁਨਾਥ : ਦਸਵੀਂ ਸਦੀ ਵਿਚ ਹੋਇਆ ਅਤੇ ਚੌਰਾਸੀ 
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ਮਛਿੰਦਨਾਥ 
ਸਿੱਧਾਂ ਦੀ ਸੂਚੀ ਵਿਚ ਗਿਣਿਆ ਜਾਣ ਵਾਲਾ ਇਕ ਪ੍ਰਸਿੱਧ 
ਯੋਗੀ ਜੋ ਗੋਰਖਨਾਥ ਦਾ ਗੁਰੂ ਸੀ ਅਤੇ ਜਿਸ ਨੂੰ ਆਮ ਤੌਰ 
`ਤੇ ਸਾਰੇ ਵਿਦਵਾਨ ਆਦਿ-ਨਾਥ ਜਾਂ ਨਾਥ-ਸੈਪ੍ਦਾਇ 
ਦਾ ਆਦਿ-ਆਚਾਰਯ ਮੰਨਦੇ ਹਨ। ਕਈ ਵਿਦਵਾਨ ਇਸ 
ਨੂੰ ਮੀਨਨਾਥ, ਮੀਨਪਾ ਆਦਿ ਦਾ ਨਾਮਾਂਤਰ ਦਸਦੇ ਹਨ, 
_ ਪਰ ਕਈਆਂ ਦੀ ਧਾਰਣਾ ਹੈ ਕਿ ਮੀਨਨਾਥ ਕੌਈ ਵਖਰਾ 
ਵਿਅਕਤੀ ਸੀ। ਕੁਲ ਮਿਲਾ ਕੇ ਇਹ ਆਪਣੇ ਸਮੇਂ ਦਾ 
ਪ੍ਸਿੱਧ ਯੋਗੀ ਰਿਹਾ ਹੈ ਅਤੇ ਗੋਰਖਨਾਥ ਇਸ ਦਾ ਸਰਵ 
ਪ੍ਰਵਾਨਿਤ ਚੇਲਾ ਹੈ। 

ਮਛਿੰਦਨਾਥ ਦੀ ਉਤਪੱਤੀ ਅਤੇ ਨਾਂ ਬਾਰੇ ਕਈ 
ਦੌਦ-ਕਥਾਵਾਂ ਪ੍ਰਚਲਿਤ ਹਨ। ਇਕ ਰਵਾਇਤ ਅਨੁਸਾਰ 
ਇਸ ਦੀ ਉਤਪੱਤੀ ਸ਼ਿਵ ਦੇ ਵੀਰਜ ਦੁਆਰਾ ਮੱਛੀ ਦੇ ਪੇਟ 
ਵਿਚੋ' ਹੋਈ ਸੀ। ਦੂਜੀ ਦੈਦ-ਕਥਾ ਅਨੁਸਾਰ ਇਕ ਮੱਛ 
ਸ਼ਿਵ ਦਾ ਉਪਦੇਸ਼ ਸੁਣ ਕੇ ਬ੍ਹਮ-ਗਿਆਨੀ ਹੋ ਗਿਆ। 
ਫਲਸਰੂਪ ਸ਼ਿਵ ਨੇ ਉਸ ਨੂੰ ਮਨੁੱਖ ਸ਼ਰੀਰ ਵਾਲਾ ਬਣਾ 
ਦਿੱਤਾ। ਤੀਜੀ ਲੋਕ-ਕਥਾ ਅਨੁਸਾਰ ਇਸ ਨੂੰ ਮੱਛੀਆਂ 
ਪਕੜਨ ਵੇਲੇ ਇਕ ਵੱਡੀ ਮੱਛੀ ਨਿਗਲ ਗਈ। ਇਹ 12 
ਵਰ੍ਹਿਆਂ ਤਕ ਉਸ ਦੇ ਪੇਟ ਵਿਚ ਰਿਹਾ। ਮੱਛੀ ਦੇ ਪੇਟ 
ਲਗਿਆ। ਚੌਥੀ ਲੋਕ-ਵਾਰਤਾ ਅਨੁਸਾਰ ਇਹ ਜਾਤਿ ਦਾ 
ਮਛੇਰਾ ਅਥਵਾ ਮਾਛੀ ਸੀ, ਇਸ ਲਈ ਇਸ ਨੂੰ ਮਛਿੰਦੁਨਾਥ 
ਆਖਿਆ ਜਾਣ ਲਗਿਆ। 

ਇਹ ਗੱਲ ਆਮ ਪ੍ਰਚਲਿਤ ਹੈ ਕਿ ਗੋਰਖਨਾਥ ਨੇ 
ਨਾਥ-ਮਤ ਦੀ ਦੀਖਿਆ ਮਛਿੰਦਨਾਥ ਤੋਂ ਲਈ ਸੀ। ਮੁੱਢਲੇ 
ਨਾਥਾਂ ਵਿਚੋਂ ਇਸ ਨੂੰ ਸਰਵ-ਸ੍ਰੇਸ਼ਠ ਮੰਨਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 
ਨਾਥਾਂ ਦੀਆਂ ਸੂਚੀਆਂ ਵਿਚ ਇਸ ਦਾ ਨਾਂ ਆਦਿ-ਨਾਥ 
ਤੋਂ ਬਾਦ ਆਉਂਦਾ ਹੈ। ਆਦਿ-ਨਾਥ ਭਗਵਾਨ ਸ਼ਿਵ ਨੂੰ 
ਮੰਨਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਸ਼ਿਵ ਨਾਲ ਮਛਿੰਦੁਨਾਥ ਦਾ ਕੋਈ 
ਇਤਿਹਾਸਿਕ ਸੈਬੈਧ ਨ ਜੁੜ ਸਕਣ ਕਾਰਣ ਇਹ ਮੰਨਣਾ 
ਪਵੇਗਾ ਕਿ ਨਾਥ-ਮਤ ਦਾ ਮੂਲ ਆਚਾਰਯ ਜਾਂ ਮੋਢੀ 
ਮਛਿੰਦੁਨਾਥ ਹੀ ਸੀ। ਭਗਵਾਨ ਸ਼ਿਵ ਨੂੰ ਤਾਂ ਆਦਰਵਸ਼ 
ਆਦਿ-ਨਾਥ ਹੋਣ ਦੀ ਪ੍ਰਭੁਤਾ ਪੁਦਾਨ ਕੀਤੀ ਜਾਂਦੀ ਹੈ 
ਕਿਉਂਕਿ ਨਾਥ-ਮਤ ਤਾਂ ਅਸਲ ਵਿਚ ਸ਼ੈਵ-ਮਤ ਦਾ ਹੀ 
ਯੁਗ ਦੀਆਂ ਪਰਿਸਥਿਤੀਆਂ ਅਨੁਸਾਰ ਬਦਲਿਆ ਹੋਇਆ 
ਰੂਪ ਅਥਵਾ ਸ਼ਾਖਾ ਹੈ। 
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ਮਜਨੂ ਟਿੱਲਾ, ਗੁਰਦੁਆਰਾ 


ਇਹ ਵੀ ਆਮ ਪ੍ਚਲਿਤ ਹੈ ਕਿ ਇਸ ਦਾ ਮੁਲ 
ਨਾਂ ਵਿਸ਼ਣੂ ਸੀ ਜੋ ਜਾਤਿ ਦਾ ਬ੍ਰਾਹਮਣ ਅਤੇ ਬੈਗਾਲ ਪ੍ਰਾਂਤ 
ਦਾ ਰਹਿਣ ਵਾਲਾ ਸੀ। “ਕੌਲ ਗਿਆਨ ਨਿਰਣਯ” ਵਿਚ 
ਇਸ ਨੂੰ ਚੰਦੂਦੀਪ ਦਾ ਨਿਵਾਸੀ ਮੰਨਿਆ ਗਿਆ ਹੈ ਜੋ 
ਸ਼ਾਇਦ ਕਾਮਰੂਪ (ਆਸਾਮ) ਦੇ ਨੌੜੇ-ਤੋੜੇ ਦਾ ਪਹਾੜੀ 
ਇਲਾਕਾ ਹੈ। ਕਈ ਇਸ ਨੂੰ ਲੌਹਿਤ੍ਯ ਨਦੀ ਦੇ ਕੋਢੇ ਦਾ 
ਕੋਈ ਵਸਨੀਕ ਦਸਦੇ ਹਨ। ਇਹ ਆਪਣੇ ਸਾਧਨਾ-ਕਾਲ 
ਵੇਲੇ ਇਕ ਵਾਰ ਕਾਮਰੂਪ ਦੀਆਂ ਸੁੰਦਰੀਆਂ ਦੇ ਵਿਲਾਸ 
ਵਿਚ ਫਸ ਗਿਆ ਸੀ। ਬਾਦ ਵਿਚ ਗੌਰਖਨਾਥ ਨੇ ਇਸ ਦਾ 
ਉੱਧਾਰ ਕੀਤਾ। ਕਈ ਚਰਪਟ-ਨਾਥ ਨੂੰ ਇਸ ਦਾ ਗੁਰਭਾਈ 
ਮੰਨਦੇ ਹਨ। 

ਇਸ ਦਾ ਸਮਾਂ ਵਿਦਵਾਨ ਦਸਵੀਂ ਸਦੀ ਤੋਂ 
ਪਹਿਲਾਂ ਦਾ ਨਿਸ਼ਚਿਤ ਕਰਦੇ ਹਨ। ਸੈਸਕ੍ਰਿਤ ਵਿਚ ਇਸ 
ਦੇ ਨਾਂ ਉਤੇ ਚਾਰ ਰਚਨਾਵਾਂ ਪ੍ਰਚਲਿਤ ਹਨ--(1) ਕੌਲ 
ਗਿਆਨ ਨਿਰਣਯ, (2) ਅਕੁਲ ਵੀਰ ਤੌਤ੍‌ , (3) ਕੁਲਾਨੰਦ 
ਅਤੇ (4) ਗਿਆਨ ਕਾਰਿਕਾ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ ਪੁਰਾਤਨ 
ਹਿੰਦੀ ਜਾਂ ਸੈਧਾ-ਭਾਸ਼ਾ ਵਿਚ ਕੁਝ ਪਦ ਵੀ ਪ੍ਰਚਲਿਤ ਹਨ 
ਜਿਨਾਂ ਦਾ ਸੈਕਲਨ “ਨਾਥ-ਸਿੱਧੋਂ'` ਕੀ ਬਾਨੀਆਂ” ਵਿਚ 
ਹੋਇਆ ਹੈ। 

ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ 
ਨਾਲ ਇਸ ਦੇ ਹੋਏ ਕਾਲਪਨਿਕ ਸੈਵਾਦ ਦਾ ਅੰਕਨ 
ਰਾਮਕਲੀ ਰਾਗ ਵਿਚ ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਹੋਇਆ ਹੈ-ਸ਼/ਣਿ 
97ਛੀਦਾ ਨਾਨਕ ਬੋਲੋ / ਵਸ਼ਗ/ਤਿ ਪੰਚ ਕਰੇਂ ਨ ਡੋਲ / ਐਸਾ 
ਜੁਗਤਿ ਸੌਂਗ ਕਓਂ ਪਾਲੇ / ਆਪ ਤਰੈ ਸ਼ਗਲੇ ਕੁਲ ਤਾਨੇਂ / 
(ਗੁ.ਗੁੰ.੪77)। ਜਨਮਸਾਖੀ ਸਾਹਿਤ ਵਿਚ ਵੀ ਇਸ ਦਾ 
ਉੱਲੇਖ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਅਸਲ ਵਿਚ, ਗੁਰੁ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ 
ਦੀ ਨਵੀਂ ਵਿਚਾਰਧਾਰਾ ਦਾ ਜੋ ਸੈਵਾਦ ਨਾਥ ਮਤ ਨਾਲ 
ਚਲ ਰਿਹਾ ਸੀ, ਉਸ ਦਾ ਸੈਸਥਾਪਕ ਮਛਿੰਦੁਨਾਥ ਸੀ। 
ਇਸ ਲਈ ਅਜਿਹਾ ਸੈਵਾਦ ਇਸੇ ਨੂੰ ਸੈਬੋਧਿਤ ਕੀਤਾ 
ਜਾਂਦਾ ਸੀ। 


ਮਜਨੂੰ ਟਿੱਲਾ, ਗੁਰਦੁਆਰਾ : ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੋਵ ਜੀ 
ਨਾਲ ਸੈਬੋਧਿਤ ਇਕ ਗੁਰੁ-ਧਾਮ ਜਿਥੇ ਜਨਮਸਾਖੀ ਸਾਹਿਤ 
ਅਨੁਸਾਰ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੋ ਮਹਾਵਤ ਦਾ ਮੋਇਆ ਹਾਥੀ 
ਜੀਵਾਇਆ ਸੀ। ਵੇਖੋ “ਦਿੱਲੀ ਦੇ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ”। 
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ਮਜ਼੍ਹਬੀ ਸਿੱਖ 
ਮਜ਼੍ਹਬੀ ਸਿੱਖ : ਮਜ਼ਹਬ (ਧਰਮ) ਵਿਚ ਪੱਕੇ ਰਹਿਣ ਵਾਲੇ ਨੂੰ 
ਮਜ਼੍ਹਬੀ ਜਾਂ ਧਰਮੀ ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਪੰਜਾਬ ਵਿਚ ਖ਼ਾਲਸਾ 
ਧਰਮ ਵਿਚ ਪ੍ਰਵੇਸ਼ ਕਰਨ ਵਾਲੇ ਤਥਾ-ਕਥਿਤ ਚੂੜ੍ਹਿਆਂ 
ਲਈ ਉਚੀਆਂ ਜਾਤਾਂ ਦੇ ਸਿੱਖਾਂ ਵਲੋਂ 'ਮਜ਼੍ਹਬੀ” ਸ਼ਬਦ 
ਵਰਤਿਆ ਜਾਣ ਲਗਾ। ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਦੇ ਸੈਸਥਾਪਕ ਗੁਰੂ 
ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਜਾਤਿ-ਪਾਤਿ ਦਾ ਵਿਰੋਧ ਕਰਕੇ ਸਭ 
ਪੰਗਤ ਦੀ ਮਰਯਾਦਾ ਕਾਇਮ ਕੀਤੀ। ਰੈਘਰੇਟਾ ਜਾਤਿ ਦੇ 
ਭਾਈ ਜੈਤਾ ਨੇ ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਦਾ ਸੀਸ ਦਿੱਲੀ ਤੋ 
ਲਿਆ ਕੇ ਆਨੰਦਪੁਰ ਵਿਚ ਗੁਰੁ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਤਕ 
'ਪਹੁੰਚਾਇਆ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਉਸ ਦੇ ਇਸ ਅਦੁੱਤੀ ਕਰਮ 
ਕਰਕੇ “ਰੈਘਰੇਟਾ ਗੁਰੂ ਕਾ ਬੇਟਾ” ਕਹਿ ਕੇ ਸਨਮਾਨਿਆ। 
ਉਸ ਦਿਨ ਤੋਂ ਬਾਦ ਇਸ ਜਾਤਿ ਦਾ ਮਾਣ ਪੰਥ ਵਿਚ 
ਬਹੁਤ ਵਧ ਗਿਆ। ਭਾਈ ਜੈਤੇ ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਨੇ ਅੰਮਿ੍‌ਤ 
ਛਕਾ ਕੇ ਉਸ ਦਾ ਨਾਂ ਜੀਵਨ ਸਿੰਘ ਰਖਿਆ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ 
ਇਸ ਤਿਰਸਕਾਰੀ ਹੋਈ ਜਾਤਿ ਨੂੰ ਮਾਣ ਦਿੱਤਾ ਅਤੇ ਇਸ 
ਭਾਈਚਾਰੇ ਨੂੰ ਅੰਮ੍ਰਿਤ-ਪਾਨ ਕਰਾ ਕੇ ਯੁੱਧਵੀਰਾਂ ਵਿਚ 
ਸ਼ਾਮਲ ਕੀਤਾ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਜਾਤਾਂ ਦੇ ਵਿਅਕਤੀਆਂ ਨੂੰ ਯੁੱਧ- 
ਕਰਮੀ ਬਣਾਉਣ ਦਾ ਉਦਮ ਕੇਵਲ ਗੁਰੁ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ 
ਜੀ ਨੇ ਹੀ ਕੀਤਾ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਸੂਰਬੀਰਤਾ ਨਾਲ ਸਿੱਖ 
ਇਤਿਹਾਸ ਭਰਿਆ ਪਿਆ ਹੈ। 

ਬਾਬਾ ਬੈਦਾ ਬਹਾਦਰ ਦੀ ਸ਼ਹਾਦਤ ਤੋ ਬਾਦ ਪੈਦਾ 
ਹੋਈ ਸੈਕਟ ਦੀ ਸਥਿਤੀ ਵਿਚ ਇਹ ਸਦਾ ਮੁੱਖ ਧਾਰਾ ਨਾਲ 
ਸੈਬੰਧਿਤ ਰਹੇ। ਨਵਾਬ ਕਪੂਰ ਸਿੰਘ ਨੇ ਸੈਨ 1735 ਈ . 
ਵਿਚ ਦਲ ਖ਼ਾਲਸਾ ਦਾ ਇਕ ਜੱਥਾ ਰੈਘਰੇਟਾ ਸਿੱਖਾਂ ਦਾ 
ਕਾਇਮ ਕੀਤਾ। ਮਹਾਰਾਜਾ ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ ਨੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ 
ਉਚੇਚੇ ਤੌਰ ਤੇ ਆਪਣੀ ਸੈਨਾ ਵਿਚ ਭਰਤੀ ਕੀਤਾ। ਸੈਨ 
1853 ਈ. ਵਿਚ ਜੰਮੂ-ਕਸ਼ਮੀਰ ਦੇ ਮਹਾਰਾਜਾ ਗੁਲਾਬ 
ਸਿੰਘ ਨੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਇਕ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਸੈਨਾ ਦਲ ਬਣਾਇਆ। 
ਕਰਨ ਦੇ ਕੰਮ ਵਿਚ ਲਗਾਉਣ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਫ਼ੌਜ ਵਿਚ 
ਭਰਤੀ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਦੂਜੇ ਵਿਸ਼ਵ ਯੁੱਧ ਵੇਲੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀਆਂ 
ਵਖਰੀਆਂ ਸੈਨਿਕ ਟੁਕੜੀਆਂ ਬਣਾਈਆਂ। ਬਾਦ ਵਿਚ 
ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ “ਸਿੱਖ ਲਾਇਟ ਇਨਵਫੈੱਟਰੀ” ਦਾ ਨਾਂ ਦਿੱਤਾ 
ਗਿਆ। ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸੁਧਾਰ ਲਹਿਰ ਵਿਚ ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਵਧ 
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ਮੱਟੂ ਭਾਈ ਕੇ 
ਚੜ੍ਹ ਕੇ ਹਿੱਸਾ ਲਿਆ। ਸ਼੍ਰੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਬੈਧਕ ਕਮੇਟੀ 
ਦੇ ਕਈ ਔਹਦਿਆਂ ਉਤੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਲਗਾਇਆ ਗਿਆ। 
ਅਕਾਲੀ ਦਲ ਨੇ ਹਿੰਦੂਆਂ ਦੀਆਂ ਪਟੀਦਾਰ ਜਾਤੀਆਂ ਦੇ 
ਸਹੂਲਤਾਂ ਦਿਵਾਈਆਂ। ਲੋਕ ਸਭਾ ਅਤੇ ਵਿਧਾਨ ਸਭਾਵਾਂ 
ਸਰਕਾਰੀ ਪੱਧਰ 'ਤੇ ਉੱਚੀਆਂ ਤੋ ਉੱਚੀਆਂ ਪਦਵੀਆਂ 
ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੋਈਆਂ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਸਿੱਖ ਸਮਾਜ ਵਿਚ ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ 
ਪ੍ਤਿਸ਼ਠਿਤ ਸਥਾਨ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੋਇਆ। 


ਮਟਨ (ਨਗਰ) : ਜੰਮੂ ਅਤੇ ਕਸ਼ਮੀਰ ਪ੍ਰਾਂਤ ਦਾ ਇਕ 
ਪੁਰਾਤਨ ਨਗਰ ਤੋ ਅਨੰਤਨਾਗ ਤੋ ਚਾਰ ਕਿ.ਮੀ. ਪੂਰਬ 
ਵਲ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਉਦਾਸੀ ਦੌਰਾਨ ਇਥੇ ਪਧਾਰੇ 
ਸਨ ਅਤੇ ਇਥੋਂ ਦੇ ਇਕ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਵਿਦਵਾਨ ਬਾਹਮਣ 
ਬ੍ਹਮਦਾਸ ਨਾਲ ਗੋਸਟਿ ਕੀਤੀ ਸੀ। ਜਨਮਸਾਖੀ ਸਾਹਿਤ 
ਅਨੁਸਾਰ ਬ੍ਰਹਮਦਾਸ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦਾ ਸਿੱਖ ਬਣਿਆ। ਕਹਿੰਦੇ 
ਹਨ ਕਿ ਚਿਨਾਰ ਦੇ ਜਿਸ ਬਿ੍‌ਛ ਹੇਠਾਂ ਗੋਸਟਿ ਹੋਈ ਸੀ, 
ਉਹ ਹੁਣ ਵੀ ਮੌਜੂਦ ਹੈ। ਇਕ ਰਵਾਇਤ ਅਨੁਸਾਰ ਗੁਰੂ 
ਜੀਂ ਨੇ ਇਕ ਵੱਡੇ ਸਾਰੇ ਪੱਥਰ ਉਤੇ ਬੈਠ ਕੇ ਗੋਸਟਿ ਕੀਤੀ 
ਸੀ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਆਮਦ ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ ਉਥੇ ਪਹਿਲਾਂ 
ਥੜਾ ਸਾਹਿਬ ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ। ਮਹਾਰਾਜਾ ਰਣਜੀਤ 
ਸਿੰਘ ਦੁਆਰਾ ਕਸ਼ਮੀਰ ਨੂੰ ਜਿਤਣ ਤੋ ਬਾਦ ਸ. ਹਰੀ ਸਿੰਘ 
ਨਲਵਾ ਨੇ ਸੈਨ 1821 ਈ. ਵਿਚ ਉਥੇ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਦੀ 
ਉਸਾਰੀ ਕਰਵਾਈ। ਸਿੱਖ ਰਾਜ ਤੋਂ ਬਾਦ ਉਸ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ 
ਨੂੰ ਡਿਗਵਾਉਣ ਦੀ ਸਾਜ਼ਿਸ਼ ਕੀਤੀ ਗਈ ਦਸੀ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। 
ਉਨ੍ਹੀਵੀਂ ਸਦੀ ਦੇ ਅੰਤ ਵਿਚ ਨਵੀਂ ਇਮਾਰਤ ਉਸਰਵਾਈ 
ਗਈ। ਹੁਣ ਇਹ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪਹਿਲੀ 
ਪਾਤਸ਼ਾਹੀ ਨਾਨਕਸਰ, ਮਟਨ ਸਾਹਿਬ” ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ ਮਸ਼ਹੂਰ 
ਨਾਲ ਸੈਬੈਧਿਤ ਹੈ । ਇਸ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਬੋਰਡ ਦੀ ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ 
ਇਕਾਈ ਕਰਦੀ ਹੈ। 


ਮੱਟੂ ਭਾਈ ਕੇ (ਪਿੰਡ) : ਪੱਛਮੀ ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਗੁਜਰਾਂਵਾਲਾ 
ਜ਼ਿਲ੍ਹੈ ਦਾ ਇਕ ਪਿੰਡ , ਜਿਥੇ ਸੈਨ 1620 ਈ. ਵਿਚ ਕਸ਼ਮੀਰ 
ਤੋਂ ਪਰਤਦਿਆਂ ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਸਾਹਿਬ ਠਹਿਰੇ ਸਨ। 
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ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ ਕਿ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਦਰਸ਼ਨ ਕਰਨ ਲਈ ਇਕ 
ਜਿਗਿਆਸੂ ਆਇਆ ਜਿਸ ਦੀਆਂ ਮੁੱਛਾਂ ਤੰਬਾਕੂ ਪੀਣ 
ਕਰਕੇ ਪੀਲੀਆਂ ਹੋ ਗਈਆਂ ਸਨ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਉਸ ਨੂੰ 
ਤੰਬਾਕੂ ਪੀਣ ਦੇ ਕੁਕਰਮ ਤੋਂ ਵਰਜਿਆ ਅਤੇ ਲੋਕਾਂ ਨੂੰ 
ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੁਆਰਾ ਚਲਾਏ ਧਰਮ ਨੂੰ ਧਾਰਣ 
ਕਰਨ ਦਾ ਉਪਦੇਸ਼ ਦਿੱਤਾ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਆਮਦ ਦੀ ਯਾਦ 
ਵਿਚ ਬਣਾਏ ਗਏ ਸਮਾਰਕ ਦਾ ਨਾਂ ਪਹਿਲਾਂ “ਖਾਰਾ ਸਾਹਿਬ” 
ਪ੍ਚਲਿਤ ਹੋਇਆ। ਬਾਦ ਵਿਚ ਉਸੇ ਨੂੰ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਛੇਵੀਂ 
ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ” ਕਿਹਾ ਜਾਣ ਲਗਿਆ। ਇਹ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਸ਼ਰੋਮਣੀ 
ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਬੰਧਕ ਕਮੇਟੀ ਨਾਲ ਸੈਬੈਧਿਤ ਸੀ, ਪਰ ਦੇਸ਼ 
ਵੰਡ ਤੋਂ ਬਾਦ ਪਾਕਿਸਤਾਨ ਵਿਚ ਰਹਿ ਗਿਆ ਹੈ। 


ਮੱਤਾ (ਪਿੰਡ) : ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਫ਼ਰੀਦਕੋਟ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੀ ਜੈਤੋ 
ਤਹਿਸੀਲ ਦਾ ਇਕ ਪਿੰਡ ਜਿਸ ਵਿਚ ਗੁਰਦੁਆਰਾ 'ਗੁਰੂ 
ਕੀ ਢਾਬ” ਸਥਾਪਿਤ ਹੈ। ਵੇਖੋ “ਗੁਰੂ ਕੀ ਢਾਬ”। 


ਮਤਾਬ ਸਿੰਘ ਮੀਰਾਕੋਟੀਆ (ਮ. 1745 ਈ.) : 
ਹਰਿਮੰਦਿਰ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਗੌਰਵ ਨੂੰ ਕਾਇਮ ਰਖਣ ਵਾਲਾ 
ਇਕ ਧਰਮਵੀਰ ਸਿੰਘ ਜਿਸ ਦਾ ਜਨਮ ਸ. ਹਰਾ ਸਿੰਘ 
ਭੰਗੂ ਜੱਟ ਦੇ ਘਰ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਦੇ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ ਮੀਰਾਂ ਕੋਟ ਨਾਂ 
ਦੇ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਹੋਇਆ। ਬਾਬਾ ਬੈਦਾ ਬਹਾਦਰ ਦੇ ਪਕੜੇ 
ਜਾਣ ਤੋਂ ਬਾਦ ਮੁਗ਼ਲ ਸਰਕਾਰ ਵਲੋਂ ਸਿੱਖਾਂ ਉਤੇ ਜੋ ਜ਼ੁਲਮਾਂ 
ਦੀ ਹਨੇਰੀ ਚੜ੍ਹੀ ਉਸ ਨੇ ਧਰਮੀ ਯੁੱਧ-ਵੀਰਾਂ ਨੂੰ ਨਿੱਕੇ 
ਨਿੱਕੇ ਜੱਥਿਆਂ ਵਿਚ ਵੰਡ ਦਿੱਤਾ ਅਤੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਜੁਝਾਰੂ 
ਜੱਥਿਆਂ ਨੇ ਆਪਣੀ ਹੋਂਦ ਬਣਾਈ ਰਖਣ ਲਈ ਲੁਕ-ਛਿਪ 
ਕੇ ਆਪਣਾ ਸਮ ਕਟਣਾ ਸ਼ੁਰੂ ਕਰ ਦਿੱਤਾ। ਪਰ ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ 
_ ਜਦੋਂ ਵੀ ਮੌਕਾ ਮਿਲਦਾ, ਮੁਗ਼ਲਾਂ ਜਾਂ ਬਾਹਰਲੇ ਹਮਲਾਵਰਾਂ 
ਨਾਲ ਦੋਂ ਦੋ ਹੱਥ ਕਰਕੇ ਆਪਣੀ ਦਲੇਰੀ ਅਤੇ ਸ਼ਕਤੀ ਦਾ 
ਅਹਿਸਾਸ ਕਰਾ ਦਿੰਦੇ। 

ਭਾਈ ਮਤਾਬ ਸਿੰਘ ਵੀ ਆਪਣੇ ਘਰ-ਬਾਰ ਦੀ 
ਜ਼ਿੰਮੇਵਾਰੀ ਭਾਈ ਨੱਥੇ ਨੂੰ ਸੌਂਪ ਕੇ ਇਕ ਜੁਝਾਰੂ ਜੱਥੇ ਵਿਚ 
ਰਲ ਗਿਆ। ਲਾਹੌਰ ਦੇ ਸੂਬੇ ਜ਼ਕਰੀਆ ਖ਼ਾਨ ਦੇ ਸਿੱਖ 
ਸਰਦਾਰ ਸ਼ਿਆਮ ਸਿੰਘ ਦੇ ਜੱਥੇ ਨਾਲ ਰਾਜਸਥਾਨ ਵਲ 
ਨਿਕਲ ਗਿਆਂ। ਇਧਰ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਦੇ ਕੋਤਵਾਲ ਕਾਜ਼ੀ 
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ਅਬਦੁਰ ਰਹਿਮਾਨ ਦੇ ਮਾਰੇ ਜਾਣ ਤੋ ਬਾਦ ਜ਼ਕਰੀਆ ਖ਼ਾਨ 
ਨੇ ਮੱਸੇ ਰੰਘੜ ਨੂੰ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਦਾ ਕੋਤਵਾਲ ਨਿਸਚਿਤ 
ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਉਸ ਨੂੰ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਜ਼ਿੰਮੇਵਾਰੀ ਇਹ ਸੌਂਪੀ ਕਿ 
ਸਿੱਖਾਂ ਦਾ ਦਰਬਾਰ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਪਰਿਸਰ ਵਿਚ ਦਾਖ਼ਲਾ 
ਉਕਾ ਹੀ ਬੈਦ ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਜਾਏ । ਮੱਸੇ ਰੈਘੜ ਨੇ ਹਰਿਮੰਦਿਰ 
ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਹੀ ਡੇਰਾ ਲਗਾ ਲਿਆ ਅਤੇ ਤੰਬਾਕੂ , ਸ਼ਰਾਬ 
ਪੀਣ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਵੇਸਵਾ ਦਾ ਨਾਚ ਕਰਾਉਣਾ ਸ਼ੁਰੂ ਕਰ 
ਦਿੱਤਾ। ਜਦੋਂ ਇਸ ਅਪਮਾਨ ਦੀ ਸੂਚਨਾ ਸ. ਸ਼ਿਆਮ ਸਿੰਘ 
ਦੇ ਜੱਥੇ ਪਾਸ ਜੈਪੁਰ ਦੇ ਨੇੜੇ ਪਹੁੰਚੀ, ਤਾਂ ਮਤਾਬ ਸਿੰਘ ਨੇ 
ਇਸ ਅਪਮਾਨ ਦਾ ਬਦਲਾ ਲੈਣ ਲਈ ਪ੍ਤਿਗਿਆ ਕੀਤੀ 
ਅਤੇ ਇਕ ਹੋਰ ਧਰਮੀ-ਵੀਰ ਸ. ਸੁਖਾ ਸਿੰਘ ਕੰਬੋਮਾੜੀ 
ਵਾਲੋਂ ਨੂੰ ਨਾਲ ਲੈ ਕੇ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਵਲ ਤੁਰ ਪਿਆ। 
ਹਰਿਮੰਦਿਰ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਮੁਸਲਮਾਨ ਪਹਿਰੇਦਾਰਾਂ ਤੋਂ ਬਚਣ 
ਲਈ ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਮਾਲੀਆ ਤਾਰਨ ਵਾਲੇ ਕਿਸਾਨਾਂ ਦਾ ਰੂਪ 
ਧਾਰਿਆ ਅਤੇ 11 ਅਗਸਤ 1740 ਈ. ਨੂੰ ਹਰਿਮੰਦਿਰ 
ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਦਾਖ਼ਲ ਹੋ ਕੇ ਮੱਸੇ ਰੈਘੜ ਦਾ ਸਿਰ ਵਡਿਆ 
ਅਤੇ ਹੋਰਾਂ ਨੂੰ ਮਾਰ-ਕੁਟ ਦੇ ਤੁਰਤ ਸੁਰਖਿਅਤ ਇਲਾਕੇ 
ਵਲ ਨਿਕਲ ਗਏ। ਪਿਛੋ ਇਸ ਦੇ ਪਿੰਡ ਨੂੰ ਸਰਕਾਰੀ 
ਸਿਪਾਹੀਆਂ ਨੇ ਘੇਰਿਆ, ਲੁਟਿਆ ਅਤੇ ਸ. ਮਤਾਬ ਸਿੰਘ 
ਦੇ ਪਰਿਵਾਰ ਵਾਲਿਆਂ ਨੂੰ ਕਤਲ ਕੀਤਾ, ਕੇਵਲ ਮਤਾਬ 
ਸਿੰਘ ਦਾ ਪੁੱਤਰ ਰਾਇ ਸਿੰਘ ਬਚ ਨਿਕਲਿਆ, ਜਿਸ ਦੇ 
ਪੁੱਤਰ ਰਤਨ ਸਿੰਘ ਭੰਗੂ ਨੇ ਬਾਦ ਵਿਚ “ਪ੍ਰਾਚੀਨ ਪੰਥ 
ਪ੍ਰਕਾਸ਼” ਦੀ ਰਚਨਾ ਕੀਤੀ। ਭਾਈ ਤਾਰੂ ਸਿੰਘ ਦੇ ਪਕੜੇ 
ਜਾਣ ਤੋਂ ਬਾਦ ਸ. ਮਤਾਬ ਸਿੰਘ ਵੀ ਪਕੜ ਲਿਆ ਗਿਆ 
ਅਤੇ ਸੈਨ 1745 ਈ. ਵਿਚ ਲਾਹੌਰ ਦੇ ਨਖਾਸ ਚੌਕ ਵਿਚ 
ਚਰਖੀ ਉਪਰ ਚੜ੍ਹਾ ਕੇ ਬੋਟੀ ਬੋਟੀ ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। 
ਇਸ ਨੇ ਆਪਣੀ ਸ਼ੂਰਵੀਰਤਾ ਦੁਆਰਾ ਦਰਬਾਰ ਸਾਹਿਬ 
ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ ਦੀ ਮਰਯਾਦਾ ਨੂੰ ਕਾਇਮ ਰਖਣ ਲਈ ਵੱਡੀ 
ਤੋਂ ਵੱਡੀ ਕੁਰਬਾਨੀ ਦੇਣ ਦਾ ਮੀਲ ਪੱਥਰ ਕਾਇਮ ਕੀਤਾ। 


ਮਤੀਦਾਸ, ਭਾਈ (ਮ. 1675 ਈ.) : ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ 
ਜੀ ਨਾਲ ਦਿੱਲੀ ਵਿਚ ਸ਼ਹੀਦ ਹੋਣ ਵਾਲਾ ਇਕ ਸਿਦਕੀ 
ਸਿੱਖ ਜੋ ਪੱਛਮੀ ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ ਜੇਹਲਮ ਦੇ ਕੜਿਆਲਾ 
ਕਸਬੇ ਦਾ ਛਿੱਬਰ ਬਾਹਮਣ ਸੀ। ਕੁਲ ਪਰੈਪਰਾ ਤੋਂ ਇਹ 
ਗੁਰੂ-ਘਰ ਨਾਲ ਸੈਬੰਧਿਤ ਸੀ। ਸਭ-ਤੋ' ਪਹਿਲਾਂ ਭਾਈ 
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ਮਤੇ ਦੀ ਸਰਾਇ 
ਗੌਤਮ ਸਿੱਖੀ ਮੰਡਲ ਵਿਚ ਆਇਆ ਅਤੇ ਉਸ ਤੋ ਬਾਦ 
ਉਸ ਦਾ ਪੁੱਤਰ ਭਾਈ ਪ੍ਾਗਾ ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਸਾਹਿਬ ਦੀ 
ਸੈਨਾ ਦਾ ਉਘਾ ਨਾਇਕ ਰਿਹਾ। ਉਸ ਨੇ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦਪੁਰ 
ਦੇ ਰਣ ਵਿਚ ਜੂਝ ਕੇ ਸੈਨ 1630 ਈ. (1687 ਬਿ.) ਵਿਚ 
ਸ਼ਹੀਦੀ ਪਾਈ। ਭਾਈ ਪ੍ਰਾਗੇ ਦਾ ਪੋਤਰਾ ਦਰਗਹ ਮੱਲ ਗੁਰੂ 
ਹਰਿ ਰਾਇ ਸਾਹਿਬ ਦਾ ਦੀਵਾਨ ਸੀ। ਉਹ ਗੁਰੂ ਹਰਿਕ੍ਰਿਸ਼ਨ 
ਜੀ ਨਾਲ ਦਿੱਲੀ ਗਿਆ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਮਹਾਪ੍ਸਥਾਨ 
ਤੋਂ ਬਾਦ ਗੁਰਿਆਈ ਦਾ ਤਿਲਕ ਲੈ ਕੇ ਬਕਾਲੇ ਆਇਆ। 
ਵਡੇਰੀ ਉਮਰ ਦਾ ਹੋ ਜਾਣ ਕਾਰਣ ਉਸ ਨੇ ਆਪਣੇ ਭਤੀਜੇ 
ਭਾਈ ਮਤੀ ਦਾਸ ਨੂੰ ਗੁਰੂ-ਘਰ ਦੇ ਦੀਵਾਨ ਦੀ ਜ਼ਿੰਮੇਵਾਰੀ 
ਸੈਭਾਲਣ ਲਈ ਪ੍ਰੇਰਿਆ। 

ਭਾਈ ਮਤੀ ਦਾਸ ਭਾਈ ਹੀਰਾ ਮੱਲ (ਨਾਮਾਂਤਰ 
ਹੀਰਾਨੰਦ) ਦਾ ਪੁੱਤਰ ਸੀ। ਪਰ ਹਰਿਦੁਆਰ ਦੇ ਪਾਂਡਿਆਂ 
ਨੇ ਆਪਣੀ ਵਹੀ ਵਿਚ ਇਸ ਦੇ ਪਿਤਾ ਦਾ ਨਾਂ ਕਬੂਲ 
` ਦਾਸ ਅਤੇ ਦਾਦੇ ਦਾ ਨਾਂ ਦੁਆਰਕਾ ਦਾਸ ਲਿਖਿਆ ਹੋਇਆ 
ਹੈ। ਇਹ ਸਦਾ ਗੁਰੂ-ਦਰਬਾਰ ਦੇ ਨਾਲ ਜੁੜਿਆ ਰਿਹਾ। 
ਦੀਵਾਨ ਬਣਨ ਤੋਂ ਬਾਦ ਇਹ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀਆਂ ਪ੍ਰਚਾਰ 
ਯਾਤਾਵਾਂ ਵੇਲੇ ਨਾਲ ਰਿਹਾ। ਸੈਨ 1665 ਈ. ਵਿਚ ਇਹ 
ਗੁਰੂ ਜੀ ਨਾਲ ਧਮਤਾਨ ਪਿੰਡ ਤੋਂ ਪਕੜ ਲਿਆ ਗਿਆ 
ਅਤੇ ਆਂਬੇਰ ਦੇ ਕੰਵਰ ਰਾਮ ਸਿੰਘ ਦੇ ਉਦਮ ਨਾਲ ਮੁਕਤ 
ਹੋਇਆ। ਜਦੋਂ ਸੈਨ 1675 ਈ. ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦਿੱਲੀ 
ਸ਼ਹਾਦਤ ਦੇਣ ਲਈ ਗਏ ਤਾਂ ਇਹ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਅੰਗ-ਸੈਗ 
ਰਿਹਾ। 11 ਨਵੰਬਰ 1675 ਈ. ਨੂੰ ਇਸ ਨੂੰ ਦਿੱਲੀ ਚਾਂਦਨੀ 
ਚੌਕ ਵਿਚ ਆਰੇ ਨਾਲ ਚੀਰ ਕੇ ਸ਼ਹੀਦ ਕੀਤਾ ਗਿਆ। ਇਸ 
ਨੇ ਗੁਰੂ-ਘਰ ਨਾਲ ਆਪਣੇ ਸਿਦਕ ਨੂੰ ਪੂਰੀ ਤਰ੍ਹਾਂ ਨਿਭਾ ਕੇ 
ਸਿੱਖੀ ਦਾ ਨਾਂ ਉੱਚਾ ਕੀਤਾ। ਇਸ ਦੇ ਭਰਾ ਸਤੀ ਦਾਸ 
(ਵੇਖੋ) ਨੂੰ ਰੂ ਵਿਚ ਲਪੇਟ ਕੇ ਜੀਉਂਦਿਆਂ ਸਾੜ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। 


ਮਤੇ ਦੀ ਸਰਾਇ (ਪਿੰਡ) : ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਫ਼ਰੀਦਕੋਟ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ 
ਮੁਕਤਸਰ ਨਗਰ ਤੋ 16 ਕਿ.ਮੀ. ਦੀ ਵਿਥ 'ਤੇ ਉਤਰ- 
ਪੂਰਬ ਵਾਲੇ ਪਾਸੇ ਕਦੇ ਆਬਾਦ ਰਿਹਾ ਇਕ ਪਿੰਡ ਜਿਥੇ 
ਗੁਰੂ ਅੰਗਦ ਦੇਵ ਜੀ ਦਾ ਸੈਨ 1504 ਈ. ਵਿਚ ਜਨਮ 
ਹੋਇਆ ਸੀ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਜਨਮ ਤੋਂ ਕੁਝ ਸਮੇਂ ਬਾਦ ਬਾਬਰ 
ਦੇ ਇਕ ਹਮਲੇ ਦੌਰਾਨ ਇਸ ਪਿੰਡ ਨੂੰ ਨਸ਼ਟ ਕਰ ਦਿੱਤਾ 
ਗਿਆ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦਾ-ਪਰਿਵਾਰ ਇਥੋ' ਸਥਾਈ ਤੌਰ 'ਤੇ 
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ਚਲਾ ਗਿਆ। ਬਾਦ ਵਿਚ ਪਿੰਡ ਦੇ ਉਜੜੇ ਹੋਏ ਥੇਹ ਉਤੇ 
ਨਾਗੇ ਸਾਧਾਂ ਨੋ ਡੇਰਾ ਲਗਾਇਆ ਅਤੇ ਹੌਲੀ ਹੌਲੀ ਕੁਝ 
ਲੌਗ ਪਰਤ ਆਏ। ਨਾਗਿਆਂ ਦੇ ਵਸਣ ਕਾਰਣ ਇਸ ਨੂੰ 
“ਨਾਂਗੇ ਕੀ ਸਰਾਇ” ਜਾਂ “'ਸਰਾਇ ਨਾਂਗਾ” ਕਿਹਾ ਜਾਣ 
ਲਗਿਆ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਵੀ ਆਪਣੀ ਕਿਸੇ ਉਦਾਸੀ 
ਦੌਰਾਨ ਇਸ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਕੁਝ ਸਮੇਂ ਲਈ ਰੁਕੇ ਸਨ। 

ਇਸ ਪਿੰਡ ਵਾਲੀ ਥਾਂ ਦੇ ਵਸੇ ਨਵੇ' ਪਿੰਡ (ਨਾਂਗੇ 
ਕੀ ਸਰਾਇ) ਵਿਚ ਦੋ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਹਨ। ਇਕ ਪਿੰਡ ਤੋਂ 
ਪੂਰਬ ਵਾਲੇ ਪਾਸੇ ਥੇਹ ਦੇ ਉਪਰ ਹੈ, ਜਿਸ ਦੀ ਵਰਤਮਾਨ 
ਇਮਾਰਤ ਕਾਰ ਸੇਵਾ ਵਾਲੇ ਸੈਤ ਗੁਰਮੁਖ ਸਿੰਘ ਦੇ ਉਦਮ 
ਨਾਲ ਸੈਨ 1955 ਈ. ਵਿਚ ਪੂਰੀ ਹੋਈ ਦਸੀ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। 
ਇਸ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਸ਼ੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਬੈਧਕ ਕਮੇਟੀ 
ਕਰਦੀ ਹੈ। ਇਸ ਨੂੰ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਜਨਮ ਅਸਥਾਨ 
ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ ਦੂਜੀ” ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 

ਦੂਜਾ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪਹਿਲੀ 
ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ” ਹੈ। ਇਹ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪਿੰਡ ਦੇ ਅੰਦਰ ਹੈ। ਇਸ 
ਦੀ ਨਵੀਂ ਇਮਾਰਤ ਦੀ ਉਸਾਰੀ ਚਲ ਰਹੀ ਹੈ। 


ਮਥਰਾ (ਤੱਟ) : ਇਕ ਭੱਟ ਕਵੀ, ਜਿੱਸ ਦੇ 7 ਛੰਦ ਗੁਰੂ 
ਰਾਮਦਾਸ ਜੀ ਬਾਰੇ ਤੇ 7? ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਸੋਬੰਧੀ 
ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਸੈਕਲਿਤ ਹਨ। ਇਸ ਨੇ ਗੁਰੂ 
ਰਾਮਦਾਸ ਜੀ ਨੂੰ ਧਰਮ-ਧੁਜਾ ਅਤੇ ਮਾਨ ਸਰੋਵਰ ਕਿਹਾ ਹੈ 
ਜਿਸ ਦੇ ਕੰਢੇ ਗੁਰਮੁਖ ਹੰਸ ਕਲੋਲਾਂ ਕਰਦੇ ਹਨ। ਗੁਰੂ 
ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਇਕ ਜਹਾਜ਼ ਹਨ, ਜਿਸ ਵਿਚ ਬੈਠ ਕੇ 
ਜਿਗਿਆਸੂ ਦਾ ਪਾਰ ਉਤਾਰਾ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 


ਮਥਰਾ ਸਿੰਘ, ਡਾਕਟਰ (1883-1917 ਈ.) : ਇਕ 
ਕ੍ਰਾਂਤੀਕਾਰੀ ਦੇਸ਼ ਭਗਤ ਜਿਸ ਦਾ ਜਨਮ ਸੈਨ 1883 ਈ. 
ਵਿਚ ਪੋਠੋਹਾਰ ਦੇ ਢੁਡਿਆਲ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਭਾਈ ਹਰੀ ਸਿੰਘ 
ਕੋਹਲੀ ਦੇ ਘਰ ਮਾਈ ਭਾਗ ਸੁਧੀ ਦੀ ਕੁੱਖੋਂ ਹੋਇਆ। ਪਿੰਡ 
ਦੇ ਸਕੂਲ ਦੀ ਪੜ੍ਹਾਈ ਖ਼ਤਮ ਕਰਨ ਉਪਰੈਤ ਜੇਹਲਮ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ 
ਦੇ ਚਕਵਾਲ ਨਗਰ ਦੇ ਖ਼ਾਲਸਾ ਹਾਈ ਸਕੂਲ ਤੋ' ਦਸਵੀਂ 
ਪਾਸ ਕੀਤੀ। ਸੈਨ 1901 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਨੇ ਰਾਵਲਪਿੰਡੀ 
ਦੀ ਦਵਾਈਆਂ ਦੀ ਇਕ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਫਰਮ “ਡਾ. ਜਗਤ ਸਿੰਘ 
ਐੱਡ ਸੈਨਜ਼” ਵਿਚ ਕੰਮ ਕਰਨਾ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤਾ, ਪਰ 1906 
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ਈ. ਵਿਚ ਨੌਸ਼ਹਿਰਾ ਛਾਵਨੀ ਦੀ ਇਕ ਦਵਾਈਆਂ ਦੀ 
ਦੁਕਾਨ ਵਿਚ ਭਾਈਵਾਲ ਜਾ ਬਣਿਆ। 

ਸੈਨ 1913 ਈ. ਵਿਚ ਆਪਣੀ ਪਤਨੀ ਦੇ ਮਰਨ 
ਉਪਰੈਤ ਇਸ ਨੇ ਕਿਸਮਤ ਆਜ਼ਮਾਈ ਲਈ ਕੈਨੋਡਾ ਜਾਣ 
ਦਾ ਮਨ ਬਣਾਇਆ। ਕੈਨੇਡਾ ਵਿਚ ਆਵਾਸ ਦੇ ਕਾਨੂੰਨ 
ਦੀ ਸਖ਼ਤੀ ਕਾਰਣ ਇਸ ਨੂੰ ਸ਼ਿੰਘਾਈ ਰੁਕਣਾ ਪਿਆ ਅਤੇ 
ਆਰਜ਼ੀ ਤੌਰ 'ਤੇ ਉਥੇ ਹੀ ਦਵਾਈਆਂ ਦੀ ਦੁਕਾਨ ਬਣਾ 
ਲਈ। ਕੁਝ ਸਮੇਂ ਬਾਦ ਅਵੈਧ ਢੰਗ ਨਾਲ ਕੈਲੇਫੋਰਨੀਆ 
ਪਹੁੰਚਿਆ, ਪਰ ਉਥੋਂ ਵਾਪਸ ਪੰਜਾਬ ਭੇਜ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। 
ਪਰ ਪਹੁੰਚ ਨ ਸਕਿਆ। ਹਾਂਗਕਾਂਗ ਵਿਚ ਡਾਕਟਰੀ ਦਾ 
ਕਿੱਤਾ ਅਪਣਾ ਕੇ ਉੱਥੇ ਹੀ ਟਿਕ ਗਿਆ। ਕਾਮਾਗਾਟਾ 
ਮਾਰੂ ਜਹਾਜ਼ ਦੇ ਮੁਸਾਫ਼ਰਾਂ ਨਾਲ ਵੈਨਕੂਵਰ ਵਿਚ ਜੋ ਬੀਤੀ, 
ਉਸ ਤੋਂ' ਪ੍ਭਾਵਿਤ ਹੋ ਕੇ ਇਹ ਕ੍ਰਾਂਤੀਕਾਰੀ ਬਣ ਗਿਆ 
ਕਰ ਲਿਆ। ਇਸ ਨੇ ਗ਼ਦਰ ਪਾਰਟੀ ਦਾ ਸਾਹਿਤ ਹਾਂਗਕਾਂਗ 
ਵਿਚ ਹਿੰਦੁਸਤਾਨੀ ਸਿਪਾਹੀਆਂ ਵਿਚ ਵੰਡਣਾ ਸ਼ੁਰੂ ਕਰ 
ਦਿੱਤਾ। ਪਹਿਲੇ ਵਿਸ਼ਵ ਯੁੱਧ ਦੇ ਸ਼ੁਰੂ ਹੋ ਜਾਣ ਨਾਲ ਗ਼ਦਰ 
ਪਾਰਟੀ ਦੇ ਆਦੇਸ਼ ਅਨੁਸਾਰ ਇਹ ਪੰਜਾਬ ਪਰਤ ਆਇਆਂ 
ਅਤੇ ਬੈਬ ਬਣਾਉਣ ਦੇ ਕੰਮ ਵਿਚ ਰੁਝ ਗਿਆ। ਇਹ ਹਰਨਾਮ 
ਸਿੰਘ ਕਹੂਟੇ ਵਾਲੇ ਨਾਲ ਉਤਰ-ਪੱਛਮੀ ਸਰਹਦੀ ਸੂਬੇ ਵਿਚ 
ਹਿੰਦੁਸਤਾਨੀ ਸਿਪਾਹੀਆਂ ਵਿਚ ਬਗ਼ਾਵਤ ਕਰਨ ਦੇ ਵਿਚਾਰ 
ਪ੍ਸਾਰਨ ਲਗਾ। ਉਥੋਂ ਇਹ ਦੋਵੇਂ ਅਫ਼ਗ਼ਾਨਿਸਤਾਨ ਵਲ 
ਨਿਕਲ ਪਏ। ਇਕ ਵਾਰ ਪਕੜੇ ਵੀ ਗਏ, ਪਰ ਮੌਲਵੀ 
ਬਰਕੱਤਲਾ ਦੇ ਸਹਿਯੋਗ ਨਾਲ ਛਡ ਦਿੱਤੇ ਗਏ। ਰਾਜਾ 
ਮਹਿੰਦਰ ਪ੍ਰਤਾਪ ਅਧੀਨ ਬਣਾਈ ਗਈ ਪਰਵਾਸੀ ਸਰਕਾਰ 
ਦਾ ਇਹ ਮੁਖ਼ਤਿਆਰ-ਕੁਲ ਬਣਿਆ ਅਤੇ ਹਰਨਾਮ ਸਿੰਘ 
ਨੂੰ ਸਕੱਤਰ ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ। ਇਸ ਨੇ ਈਰਾਨ, ਰੂਸ ਅਤੇ 
ਜਰਮਨੀ ਦੇ ਗੁਪਤ ਦੌਰੇ ਕੀਤੇ। ਪਰ ਇਕ ਵਾਰ ਰੂਸ ਤੋੱ 
ਪਰਤਦਿਆਂ ਇਹ ਤਾਸ਼ਕੈਦ ਵਿਚ 2 ਨਵੰਬਰ 1916 ਈ. 
ਗਿਆ। ਲਾਹੌਰ ਦੇ ਸਾਜ਼ਿਸ਼ ਕੇਸ ਵਿਚ ਇਸ ਨੂੰ ਮੰਤ ਦੀ 
ਸਜ਼ਾ ਦਿੱਤੀ ਗਈ। 27 ਮਾਰਚ 1917 ਈ. ਨੂੰ ਲਾਹੌਰ 
ਜੇਲ੍ਹ ਦੇ ਅੰਦਰ ਗੁਪਤ ਢੰਗ ਨਾਲ ਫਾਂਸੀ ਲਗਾ ਕੇ ਉਥੇ ਹੀ 
ਸਸਕਾਰ ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦੇਸ਼ ਦੀ ਆਜ਼ਾਦੀ 
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ਲਈ ਇਕ ਹੋਨਹਾਰ ਕਾਂਤੀਕਾਰੀ ਨੇ ਆਪਣਾ ਬਲੀਦਾਨ 
ਦੇ ਦਿੱਤਾ। 


ਮਥੁਰਾ (ਨਗਰ) : ਵੈਸ਼ਣਵ ਮਤ ਅਤੇ ਸ਼ੀ ਕ੍ਰਿਸ਼ਣ ਚਰਿਤ੍ਰ 
ਨਾਲ ਸੈਂਬਧਿਤ ਬ੍ਜ-ਭੂਮੀ ਦਾ ਇਕ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਨਗਰ ਜਿਸ 
ਦੀ ਗਿਣਤੀ ਹਿੰਦੂ ਧਰਮ ਵਿਚ ਮੰਨੀਆਂ ਜਾਣ ਵਾਲੀਆਂ 
ਪੁਰੀਆਂ ਵਿਚ ਕੀਤੀ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਇਹ ਯਮੁਨਾ ਨਦੀ ਦੇ ਸੱਜੇ 
ਕੰਢੇ ਉਤੇ ਆਬਾਦ ਹੈ। ਵੈਦਿਕ ਸਾਹਿਤ ਵਿਚ ਭਾਵੇ ਇਸ 
ਦਾ ਉੱਲੋਖ ਨਹੀਂ ਮਿਲਦਾ, ਪਰ ਇਤਿਹਾਸ-ਪੁਰਾਣ ਸਾਹਿਤ 
ਵਿਚ ਇਸ ਦੇ ਮਹਾਤਮ ਨੂੰ ਦਰਸਾਇਆ ਗਿਆ ਹੈ। 

“ਵਾਯੂ-ਪੁਰਾਣ” (88/185) ਅਨੁਸਾਰ ਭਗਵਾਨ 
ਰਾਮ ਚੈਦਰ ਦੇ ਨਿੱਕੇ ਭਰਾ ਸ਼ਤਰੂਘਨ ਨੇ ਮਧੁ ਰਾਖਸ਼ ਦੇ 
ਪੁੱਤਰ ਲਵਣਾਸੁਰ ਨੂੰ ਇਸ ਸਥਾਨ ਉਤੇ ਮਾਰ ਕੇ “ਮਧੁਰਾ” 
ਨਗਰੀ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਕੀਤੀ ਜੋ ਕਾਲਾਂਤਰ ਵਿਚ ਮਥੁਰਾ” 
ਨਾਂ ਨਾਲ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਹੋਈ। ਸ਼ੀ ਕ੍ਰਿਸ਼ਣ ਦਾ ਜਨਮ ਇਸੇ ਨਗਰੀ 
ਵਿਚ ਹੋਇਆ ਸੀ। ਇਥੇ ਹੀ ਸ਼੍ਰੀ ਕ੍ਰਿਸ਼ਣ ਨੇ ਕੌਸ ਨੂੰ ਮਾਰ 
ਕੇ ਰਾਂਜਾ ਉਗ੍ਰਸੈਨ ਨੂੰ ਮੁੜ ਕੇ ਗੱਦੀ ਉਤੇ ਬਿਠਾਇਆ ਸੀ। 

ਹਿੰਦੂ ਧਰਮ ਵਿਚ ਇਸ ਨੂੰ ਸਦੀਵੀ ਮਹੱਤਵ 
ਵਾਲਾ ਬਹੁਤ ਪਵਿੱਤਰ ਤੀਰਥ ਮੰਨਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਸ 
ਨਗਰ ਦੇ ਅੰਦਰ ਅਤੇ ਬਾਹਰ ਬਹੁਤ ਸਾਰੇ ਹੋਰ ਨਿੱਕੇ ਵੱਡੇ 
ਤੀਰਥ ਹਨ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ ਮਹਾਬਨ (ਗੋਕੁਲ) ਅਤੇ ਬਿਰਦਾਬਨ 
ਦਾ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਮਹੱਤਵ ਹੈ। ਸੋਲ੍ਹਵੀਂ ਸਦੀ ਤੋਂ ਇਹ ਨਗਰੀ 
ਵਿਸ਼ਣੂ-ਭਗਤੀ (ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਕਰਕੇ ਕ੍ਰਿਸ਼ਣ-ਭਗਤੀ) ਲਈ 
ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਹੋ ਗਈ ਸੀ। ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਅਨੁਸਾਰ 
ਮਥੁਰਾ ਆਦਿ ਸਭ ਕੁਝ ਨਾਸ਼ਮਾਨ ਹੈ-- ਤਟ ਤੀਰਥ ਦੇਵ 
ਦੇਵਾ/ਲਿਆ ਕੰਦਾਰ ਮਥਰਾ ਕਾਨ/ ਕਟ ਤੌਤੀਸਾ ਦੇਵਤੇ 
ਸਣੁ ਇੰਦ ਜਾਨ / (ਗੁ.ਰੰ .1100)। 

ਔਰੇਗਜ਼ੇਬ ਨੇ ਆਪਣੀ ਧਰਮ-ਅੰਧਤਾ ਕਾਰਣ ਸੈਨ 
1669 ਈ. ਵਿਚ ਇਥੋਂ ਦੇ ਪੁਰਾਤਨ ਮੰਦਿਰਾਂ ਨੂੰ ਢਵਾ ਦਿੱਤਾ 
ਅਤੇ ਕੇਸ਼ਵ-ਦੇਵ ਮੰਦਿਰ ਦੀ ਥਾਂ ਮਸਜਿਦ ਦੀ ਉਸਾਰੀ 
ਕਰਵਾਈ। ਉਸ ਨੇ ਇਸ ਨਗਰ ਦਾ ਨਾਂ ਇਸਲਾਮਾਬਾਦ (ਕੁਝ 
ਇਤਿਹਾਸਕਾਰਾਂ ਅਨੁਸਾਰ ਮੋਮਿਨਾਬਾਦ) ਰਖਿਆ, ਪਰ ਇਸ 
ਸਭ ਕੁਝ ਨਾਲ ਨ ਮਥੁਰਾ ਦਾ ਨਾਂ ਬਦਲਿਆ ਅਤੇ ਨ ਹੀ 
ਇਸ ਦਾ ਧਾਰਮਿਕ ਮਹੱਤਵ ਘਟਿਆ। 

ਸਿੱਖ ਇਤਿਹਾਸ ਅਨੁਸਾਰ ਗੁਰੂ ਨ-ਨਕ ਦੇਵ ਜੀ, 
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ਮਥੋਂ ਮੁਰਾਰੀ 
ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਜੀ, ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਅਤੇ ਗੁਰੂ 
ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਇਥੇ ਪਧਾਰੇ ਸਨ। ਹੁਣ ਇਸ ਨਗਰ 
ਵਿਚ ਕਈ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਹਨ। “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਗਊ ਘਾਟ” 
ਯਮੁਨਾ ਨਦੀ ਦੇ ਕੋਢੇ ਉਤੇ ਉਸ ਥਾਂ 'ਤੇ ਉਦਾਸੀ ਸਾਧਾਂ ਨੰ 
ਉਸਾਰਿਆ ਸੀ, ਜਿਥੇ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਅਤੇ ਗੁਰੂ 
ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਨੇ ਇਸ਼ਨਾਨ ਕੀਤਾ ਸੀ। 

ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਸੀ ਗੁਰੂ ਸਿੰਘ 
ਸਭਾ” ਨਗਰ ਦਾ ਮੁੱਖ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਹੈ। ਕੰਸ-ਟਿੱਲੇ ਉਤੇ 
ਬਣੇ ਇਸ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਵਾਲੀ ਥਾਂ 'ਤੇ ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ 
ਜੀ ਦਿੱਲੀ ਤੋਂ ਪੂਰਬ ਦੀ ਯਾਤ੍ਾ ਉਤੇ ਜਾਂਦਿਆਂ ਤਿੰਨ 
ਦਿਨਾਂ ਲਈ ਠਹਿਰੇ ਸਨ। ਪਹਿਲਾਂ ਇਥੇ ਉਦਾਸੀ ਸਾਧਾਂ ਨੇ 
ਇਕ ਥੜਾ ਸਾਹਿਬ ਬਣਾਇਆ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੇ 
ਪ੍ਕਾਸ਼ ਲਈ ਇਕ ਛੋਟਾ ਜਿਹਾ ਕਮਰਾ ਵੀ ਉਸਾਰਿਆ। 
ਵੀਹਵੀਂ ਸਦੀ ਦੇ ਮੱਧ ਵਿਚ ਮਥੁਰਾ ਨਿਵਾਸੀ ਸਿੱਖਾਂ ਨੇ 
ਇਹ ਸਥਾਨ ਲੈ ਲਿਆ ਅਤੇ ਨਵੀਂ ਇਮਾਰਤ ਬਣਾਉਣ 
ਦਾ ਯਤਨ ਕੀਤਾ। ਇਸ ਉਦਮ ਵਿਚ ਮਥੁਰਾ ਸਥਿਤ ਸਿੱਖ 
ਫ਼ੌਜੀਆਂ ਨੇ ਆਪਣਾ ਭਰਪੂਰ ਯੋਗਦਾਨ ਪਾਇਆ। ਹੁਣ 
ਇਸ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਦੇ ਪਰਿਸਰ ਵਿਚ 'ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ 
ਆਦਰਸ਼ ਵਿਦਿਆਲਾ” ਚਲ ਰਿਹਾ ਹੈ ਅਤੇ ਸਿੱਖ ਇਤਿਹਾਸ 
ਨਾਲ ਸੈਬੈਧਿਤ ਚਿਤਰਾਂ ਦਾ ਇਕ ਅਜਾਇਬ ਘਰ ਵੀ ਹੈ। 

“ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਬਗੀਚੀ” ਦਰਿਆ 
ਦੇ ਸੱਜੇ ਕੰਢੇ ਉਤੇ ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ 
ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਪ੍ਰਤਾਪ ਨਾਲ ਇਥੋਂ ਦੇ ਖੂਹ ਦਾ ਪਾਣੀ ਮਿਠਾ 
ਹੋ ਗਿਆ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਲੋਕਾਂ ਦੀ ਸੁਵਿਧਾ ਲਈ ਇਥੇ 
ਪਿਆਊ ਬਣਾਇਆ ਅਤੇ ਤਿੰਨ ਮਹੀਨੇ ਰਹਿ ਕੇ ਆਪਣੇ 
ਹੱਥੀਂ ਪਿਆਸਿਆਂ ਨੂੰ ਜਲ ਛਕਾਇਆ। ਸਥਾਨਕ ਮਾਨਤਾ 
ਅਨੁਸਾਰ ਇਸ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਵਿਚ ਚਾਲੀਸਾ ਕਰਨ ਨਾਲ 
ਮਨੋ-ਕਾਮਨਾਵਾਂ ਪੁਰੀਆਂ ਹੁੰਦੀਆਂ ਹਨ। ਇਹ ਗੁਰਦੁਆਰਾ 


ਉਦਾਸੀ ਸਾਧਾਂ ਨੇ ਸਥਾਪਿਤ ਕੀਤਾ ਸੀ, ਪਰ ਵੀਹਵੀਂ 


ਸਦੀ ਦੇ ਮੱਧ ਵਿਚ ਇਸ ਨੂੰ ਸਥਾਨਕ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਗੁਰੂ 
ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਦੀ ਕਮੇਟੀ ਨੇ ਲੈ ਲਿਆ। ਇਸ ਦੀ ਨਵੀਂ 
ਇਮਾਰਤ ਸੈਤ ਸਾਧੂ ਸਿੰਘ ਮੌਨੀ ਨੇ ਕਾਰ-ਸੇਵਾ ਦੁਆਰਾ 
ਉਸਰਵਾਈ ਹੈ। 


ਮਥੋਂ ਮੁਰਾਰੀ : ਇਹ ਇਕ ਗੁਰਸਿੱਖ ਦੌਪਤੀ ਦਾ ਨਾਂ ਹੈ। 
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ਮਦਨ ਸਿੰਘ, ਭਾਈ 
ਮਥੋਂ ਪਤਨੀ ਹੈ ਅਤੇ ਮੁਰਾਰੀ ਪਤੀ। ਸਿੱਖ ਇਤਿਹਾਸ 
ਅੰਨੁਸਾਰ ਮੁਰਾਰੀ ਦਾ ਮੂਲ ਨਾਂ ਪ੍ਰੇਮਾ ਸੀ ਅਤੇ ਲਾਹੌਰ ਜ਼ਿਲ੍ਹ 
ਦੇ “ਖਾਈ” ਪਿੰਡ ਦਾ ਵਸਨੀਕ ਸੀ। ਇਸ ਦੇ ਮਾਤਾ-ਪਿਤਾ 
ਦਾ ਬਚਪਨ ਵਿਚ ਹੀ ਦੇਹਾਂਤ ਹੋ ਗਿਆ। ਕੌਹੜ ਗ੍ਰਸਤ 
ਹੋ ਜਾਣ ਕਾਰਣ ਇਸ ਨੇ ਭਿਖਿਆ ਮੰਗ ਕੇ ਆਪਣਾ 
ਜੀਵਨ ਕਟਣਾ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤਾ। ਇਕ ਵਾਰ ਕਿਸੇ ਸਿਦਕੀ 
ਸਿੱਖ ਤੋਂ ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਦੇ ਜਸ ਨੂੰ ਸੁਣ ਕੇ ਗੁਰੂ 
ਦਰਸ਼ਨ ਲਈ ਗੋਇੰਦਵਾਲ ਗਿਆ। ਪਰ ਕੋਹੜੀ ਹੋਣ 
ਕਾਰਣ ਸੇਵਾਦਾਰ ਨੇ ਇਸ ਨੂੰ ਗੁਰੂ-ਦਰਬਾਰ ਦੇ ਦੁਆਰ 
ਉਤੇ ਹੀ ਰੋਕ ਦਿੱਤਾ। ਪਤਾ ਲਗਣ `ਤੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਇਸ 
ਨੂੰ ਅੰਦਰ ਬੁਲਵਾਇਆ ਅਤੇ ਕੋਹੜ ਤੋ ਮੁਕਤ ਹੋਣ ਦੀ 
ਬਖ਼ਸ਼ਿਸ਼ ਕੀਤੀ। ਪ੍ਰੌਮਾ ਨਿਰੋਗ ਹੋ ਕੇ ਬਹੁਤ ਦੀਦਾਰੀ 
ਨੌਜਵਾਨ ਬਣ ਗਿਆ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਇਸ ਦਾ ਨਾਂ 'ਮੁਰਾਰੀ” 
ਰਖਿਆ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਆਦੇਸ਼ ਅਨੁਸਾਰ ਭਾਈ ਸੀਂਹਾ ਨਾਂ 
ਦੇ ਉਪਲ ਖਤ੍ੀ ਨੇ ਆਪਣੀ ਪੁੱਤਰੀ ਮਥੋ ਨੂੰ ਬਿਨਾ 
ਆਪਣੀ ਪਤਨੀ ਨੂੰ ਪੁਛਿਆਂ, ਮੁਰਾਰੀ ਨਾਲ ਵਿਆਹ 
ਦਿੱਤਾ। ਮਥੋ ਦੀ ਮਾਤਾ ਨੂੰ ਪਤਾ ਲਗਣ ਤੇ ਉੱਸ ਨੇ ਗੁਰੂ 
ਜੀ ਪਾਸ ਸ਼ਿਕਾਇਤ ਕੀਤੀ ਕਿ ਬਿਨਾ ਗੌਤ ਅਤ 
ਮਾਤਾ-ਪਿਤਾ ਜਾਣੋ ਮੇਰੇ ਪਤੀ ਨੇ ਪੁੱਤਰੀ ਦਾ ਵਿਆਹ 
ਮੁਰਾਰੀ ਨਾਲ ਕਰ ਦਿੱਤਾ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਮਥੋਂ ਦੀ ਮਾਤਾ ਨੂੰ 
ਧੀਰਜ ਦਿੱਤਾ ਅਤੇ ਕਿਹਾ ਕਿ ਮੁਰਾਰੀ ਮੇਰਾ ਪੁੱਤਰ ਹੈ। 
ਇਤਨਾ ਕਹਿਣ 'ਤੇ ਉਸ ਦੀ ਪਤਨੀ ਦੀ ਤਸੱਲੀ ਹੋ ਗਈ 
ਅਤੇ ਮਥੋਂ ਨੂੰ ਮਹੱਤਵ ਦਿੰਦਿਆਂ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਮੁਰਾਰੀ ਤੋਂ 
ਪਹਿਲਾਂ ਉਸ ਦਾ' ਨਾਂ ਜੋੜ ਦਿੱਤਾ। ਇਸ ਦੈਪਤੀ ਨੇ ਗੁਰੂ- 
ਘਰ ਦੀ ਬਹੁਤ ਸੇਵਾ ਕੀਤੀ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਆਪਣੇ 
ਇਲਾਕੇ ਵਿਚ ਸਿੱਖੀ ਦਾ ਪ੍ਚਾਰ ਕਰਨ ਲਈ ਮੰਜੀ ਬਖ਼ਸ਼ੀ। 


ਮਦਨ ਸਿੰਘ, ਭਾਈ (ਮ. 1704 ਈ.) : ਸਿੱਖ ਇਤਿਹਾਸ 
ਅਨੁਸਾਰ ਇਹ ਫਤਹਿਗੜ੍ਹ ਜ਼ਿਲ੍ਹੋ ਦੇ ਭਾਈ ਦਿਆਲੇ ਦੇ 
ਘਰ ਪੈਦਾ ਹੋਇਆ ਸੀ। ਭਾਈ ਦਿਆਲਾ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਕਪੜਾ 
ਬੁਣਨ ਦਾ ਕਿੱਤਾ ਕਰਦਾ ਸੀ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ 
ਪਾਸੋਂ ਸਿੱਖੀ ਗੁਹਿਣ ਕੀਤੀ ਸੀ। ਇਸ ਦੇ ਦੋ ਪੁੱਤਰਾਂ ਵਿਚ 
ਮਦਨ ਵੱਡਾ ਸੀ ਅਤੇ ਕੋਠਾ ਛੋਟਾ ਸੀ। ਇਹ ਦੋਵੇਂ ਗੁਰੂ 
ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਦੀ ਸੇਵਾ ਕਰਨ ਲਈ ਆਨੰਦਪੁਰ ਗਏ। 
ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਅਸਤਬਲ ਦਾ ਕੰਮ ਸੌਂਪਿਆ ਗਿਆ। ਉਥੇ ਸੈਨ 
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1699 ਈ. ਵਿਚ ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਅੰਮ੍ਰਿਤ ਪਾਨ ਕੀਤਾ ਅਤੇ 
ਕੁਮਵਾਰ ਮਦਨ ਸਿੰਘ ਅਤੇ ਕੋਠਾ ਸਿੰਘ ਨਾਂ ਧਾਰਣ ਕੀਤੇ। 
ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਯੁੱਧ ਕਰਨ ਦੀ ਸਿਖਲਾਈ ਪਾਪਤ ਕੀਤੀ। 
ਆਨੰਦਪੁਰ ਸਾਹਿਬ ਛਡਣ ਤੋ ਬਾਦ ਇਹ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ 
ਅੰਗ-ਸੈਗ ਰਹੇ ਅਤੇ ਚਮਕੌਰ ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਕੱਚੀ ਗੜ੍ਹੀ ਦੇ 
ਦੁਆਰਪਾਲਾਂ ਦੀ ਜ਼ਿੰਮੇਵਾਰੀ ਨਿਭਾਈ। ਮੁਗ਼ਲ ਫ਼ੌਜ ਦੇ 
ਗੜ੍ਹੀ ਦੇ ਦੁਆਰ ਉਤੇ ਪਹੁੰਚਣ 'ਤੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਗੋਲੀਆਂ ਦੀ 
ਬੁਛਾੜ ਨਾਲ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਰੋਕਿਆ ਅਤੇ ਜਦ ਗੋਲੀ-ਸਿੱਕਾ 
ਮੁਕ ਗਿਆ ਤਾਂ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਆਗਿਆ ਦਾ ਪਾਲਨ ਕਰਦੇ 
ਹੋਏ ਕ੍ਰਿਪਾਨਾਂ ਨਾਲ ਯੁੱਧ ਕਰਨ ਲਈ ਨਿਤਰੇ ਅਤੇ 
ਸ਼ਹੀਦੀਆਂ ਪਾਈਆਂ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ ਚਮਕੌਰ 
ਸਾਹਿਬ ਦਾ 'ਸ਼ਹੀਦੀ ਬੁਰਜ” ਉਸਾਰਿਆ ਗਿਆ। ਇਨ੍ਹਾਂ 
ਦੋਹਾਂ ਭਰਾਵਾਂ ਵਿਚ ਮਦਨ ਸਿੰਘ ਕਵਿਤਾ ਵੀ ਕਰਦਾ ਸੀ। 
ਵਿਦਵਾਨ ਅਕਸਰ ਇਸ ਦਾ ਨਾਂ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ 52 ਕਵੀਆਂ 
ਵਿਚ ਗਿਣਦੇ ਹਨ। 


ਮੰਦੋਂਕੇ (ਪਿੰਡ) : ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਮੋਗਾ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ ਸਦਰ-ਮੁਕਾਮ 
ਤੋਂ 16 ਕਿ.ਮੀ. ਦੱਖਣ-ਪੂਰਬ ਦੀ ਦਿਸ਼ਾ ਵਿਚ ਸਥਿਤ 
ਇਕ ਪਿੰਡ ਜਿਸ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਸਾਹਿਬ ਦੋ ਵਾਰ 
ਪਧਾਰੇ ਸਨ। ਇਕ ਵਾਰ ਨਾਨਕ ਮੱਤੇ ਤੋਂ ਡਰੌਲੀ ਜਾਣ 
ਵੇਲੋਂ ਅਤੇ ਦੂਜੀ ਵਾਰ ਮੇਹਰਾਜ ਦੇ ਯੁੱਧ ਤੋਂ ਬਾਦ। ਸਥਾਨਕ 
ਰਵਾਇਤ ਅਨੁਸਾਰ ਦੋਵੇ' ਵਾਰ ਗੁਰੂ ਜੀ ਮਾਧੋਦਾਸ ਨਾਂ ਦੇ 
ਇਕ ਉਦਾਸੀ ਸਿੱਖ ਦੀ ਕੁਟੀਆ ਵਿਚ ਰਹੇ ਸਨ। ਗੁਰੂ 
ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਆਮਦ ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ ਪਹਿਲਾਂ ਉਥੇ ਥੜਾ 
ਸਾਹਿਬ ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ। ਉਨ੍ਹੀਵੀ' ਸਦੀ ਵਿਚ 'ਚੂੜ 
ਚਕ” ਪਿੰਡ ਦੇ ਇਕ ਥਾਣੇਦਾਰ ਸੁਹੇਲ ਸਿੰਘ ਨੇ ਇਕ ਕਮਰਾ 
ਉਸਾਰਿਆ ਅਤੇ ਸਰੋਵਰ ਵੀ ਬਣਵਾਇਆ। ਸੈਨ 1926 
ਈ . ਵਿਚ ਸਰੋਵਰ ਨੂੰ ਪੱਕਾ ਕਰਵਾਇਆ ਗਿਆ ਅਤੇ 
ਵੀਹਵੀਂ ਸਦੀ ਦੇ ਅੱਠਵੇਂ ਦਹਾਕੇ ਵਿਚ ਦੀਵਾਨ-ਹਾਲ 
` ਦੀ ਸਿਰਜਨਾ ਕੀਤੀ ਗਈ। ਇਹ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸ਼ੋ੍‌ਮਣੀ 
ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਬੰਧਕ ਕਮੇਟੀ ਨਾਲ ਸੰਬੋਧਿਤ ਹੈ, ਪਰ ਇਸ 
ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਭਿੰਡਰਾਂਵਾਲੀ ਟਕਸਾਲ ਦੇ ਸੇਵਕ ਕਰਦੇ 
ਹਨ। ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਆਮਦ ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ 
ਵਿਚ 16,17. ਅਤੇ 18 ਸਾਵਣ ਨੂੰ ਸਾਲਾਨਾ ਸਮਾਗਮ 
ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਰ 
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ਮਦ /ਮਦਰ (ਪਿੰਡ) ਪੱਛਮੀ ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਸ਼ੇਖੂਪੁਰਾ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ 
ਦਾ ਇਕ ਪਿੰਡ ਜੋ ਬੱਲੋਕੇ ਹੈਡਵਰਕ ਤੋ' ਪੰਜ ਕਿ ਮੀ. ਉੱਤਰ 
ਵਲ ਸਥਿਤ ਹੈ। ਸਥਾਨਕ ਰਵਾਇਤ ਅਨੁਸਾਰ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ 
ਦੇਵ ਜੀ ਉਦਾਸੀ ਦੌਰਾਨ ਇਥੇ ਰੁਕੇ ਸਨ। ਜਿਸ ਮੰਜੀ ਉਤੇ 
ਗੁਰੂ ਜੀ ਬੈਠੇ ਸਨ, ਉਹ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਵਿਚ ਸੁਰਖਿਅਤ ਸੀ 
ਅਤੇ ਉਸੇ ਦੇ ਨਾਂ ਤੇ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਦਾ ਨਾਂ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸਚੀ 
ਮੰਜੀ” ਪ੍ਚਲਿਤ ਹੋਇਆ। ਇਸ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ 
ਜੀ ਦੀਆਂ ਜੁਤੀਆਂ ਦਾ ਇਕ ਜੋੜਾ ਭਾਈ ਚੈਨਾ ਮੱਲ 
(ਨਾਮਾਂਤਰ ਪੇਰੇ ਮੱਲ) ਦੀ ਸੈਤਾਨ ਪਾਸ ਸੈਭਾਲਿਆ ਹੋਇਆ 
ਸੀ ਜੋ ਬਾਦ ਵਿਚ ਪਰਿਵਾਰ ਵਾਲਿਆਂ ਨੇ ਇਕ ਇਕ ਕਰਕੇ 
ਵੰਡ ਲਿਆ। ਇਕ ਪੈਰ ਇਥੇ ਰਿਹਾ ਅਤੇ ਦੂਜਾ ਪੈਰ 
ਹਾਫ਼ਿਜ਼ਾਬਾਦ ਦੇ ਨੇੜੇ ਧੁੰਨੀ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਜਾ ਵਸੇ ਪਰਿਵਾਰ 
ਵਾਲੇ ਨਾਲ ਲੈ ਗਏ। ਇਹ ਜੋੜਾ ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਨੇ 
ਆਪਣੇ ਸਿਦਕੀ ਸਿੱਖ ਭਾਈ ਪੇਰੋ ਮੱਲ ਨੂੰ ਪ੍ਰਸੈਨ ਹੋ ਕੇ 


ਦਿੱਤਾ ਸੀ। ਇਸ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਤੀਜੀ ਯਾਦਗਾਰੀ ਵਸਤੂ ਸੀ 


ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਦਾ ਇਕ ਆਸਾ (ਸੋਟਾ) ਜੋ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ 
ਬਖ਼ਸ਼ਿਆ ਸੀ। ਆਜ਼ਾਦੀ ਮਿਲਣ ਵੇਲੇ ਇਹ ਪਿੰਡ 
ਪਾਕਿਸਤਾਨ ਵਿਚ ਰਹਿ ਗਿਆ ਹੈ। 


ਮਧੇਹ (ਪਿੰਡ) : ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਮੋਗਾ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦਾ ਇਕ ਪਿੰਡ ਜੋ 
ਨਿਹਾਲਸਿੰਘ ਵਾਲਾ ਤੋਂ 3 ਕਿ.ਮੀ. ਦੱਖਣ ਵਾਲੇ ਪਾਸੇ 
ਸਥਿਤ ਹੈ। ਇਥੇ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਤਖ਼ਤੂਪੁਰੇ ਤੋਂ 
ਦੀਨੇ ਨੂੰ ਜਾਂਦੇ ਹੋਏ ਰੁਕੇ ਸਨ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਹੱਥ ਦਾ ਅੰਗੂਠਾ 
ਪਕਿਆ ਹੋਇਆ ਸੀ। ਇਥੋਂ ਦੇ ਇਕ ਮੁਸਲਮਾਨ ਜਰਾਹ 
ਪਾਸੋਂ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਪਟੀ ਕਰਵਾਈ ਸੀ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਆਮਦ 
ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ ਇਥੇ ਇਕ ਉਦਾਸੀ ਸੈਤ ਰੋਡੂ ਰਾਮ ਨੇ ਸੈਨ 
1930 ਈ. ਵਿਚ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪਾਕਾ ਸਾਹਿਬ ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ 
ਦਸਵੀਂ” ਬਣਵਾਇਆ। ਸੈਨ 1973 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਦੀ 
ਨਵੀਂ ਇਮਾਰਤ ਉਸਾਰੀ ਗਈ। ਇਸ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਦੀ 
ਵਿਵਸਥਾ ਸ਼੍ਰੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਬੰਧਕ ਕਮੇਟੀ ਕਰਦੀ ਹੈ। 


ਮਨ : ਵਿਉਤਪੱਤੀ ਦੀ ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਤੋਂ ਮਨ ਦਾ ਅਰਥ ਹੈ 
ਜਿਸ ਦੁਆਰਾ ਮਨ ਦਾ ਕਾਰਜ ਪੂਰਾ ਹੋਵੇ (ਮਨ੍ਯਤੇ ਅਨੇਨ 
ਇਤਿਹ ਮਨ:) । ਉੱਜ ਮਨ ਉਹ ਸ਼ਕਤੀ ਹੈ ਜਿਸ ਨਾਲ 
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ਮਨੁੱਖ ਨੂੰ ਦੁਖ-ਸੁਖ, ਸੈਕਲਪ, ਇੱਛਾ, ਰਾਗ, ਦ੍ਰੈਸ਼, ਬੋਧ 
ਅਤੇ ਵਿਚਾਰ ਦਾ ਅਨੁਭਵ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਇਹ ਅਦ੍ਰਿਸ਼ ਸ਼ਕਤੀ 
ਮਨੁੱਖ ਦੇ ਸ਼ਰੀਰ ਦਾ ਬਹੁਤ ਹੀ ਸੂਖਮ ਅੰਸ਼ ਹੈ। 
“ਕਠ-ਉਪਨਿਸ਼ਦ” (1/3/3) ਵਿਚ ਇਸ ਨੂੰ 
“ਇੰਦੀਆਂ ਦੀ ਲਗ਼ਾਮ” ਕਿਹਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਨਿਆਇ-ਸ਼ਾਸਤ੍੍‌ 
ਵਾਲੇ ਇਸ ਨੂੰ ਇਕ ਦੁਵ੍ਯ ਮਿਥ ਕੇ ਆਤਮਾ ਜਾਂ ਜੀਵ ਤੋਂ 
ਦ੍ਵ੍ਯ ਕਹਿ ਕੇ ਇਸ ਵਿਚ ਅੱਠ ਗੁਣਾਂ ਦੀ ਕਲਪਨਾ ਕੀਤੀ 
ਗਈ ਹੈ। ਸਾਂਖ-ਦਰਸ਼ਨ ਵਾਲੇ ਇਸ ਨੂੰ ਯਾਰ੍ਹਵੀਂ ਇੰਦੀ 
ਮੰਨ ਕੇ ਇਸ ਦੁਆਰਾ ਪੰਜ ਕਰਮ-ਇੰਦੀਆਂ ਅਤੇ ਪੰਜ 
ਗਿਆਨ-ਇੰਦੀਆਂ ਦਾ ਸੈਪਾਦਨ ਨਿਸ਼ਚਿਤ ਕਰਦੇ ਹਨ। 
ਯੋਗ-ਦਰਸ਼ਨ ਵਿਚ ਇਸ ਨੂੰ 'ਚਿੱਤ” ਕਿਹਾ ਗਿਆ ਹੈ। 
“ਭਗਵਦ-ਗੀਤਾ” ਵਿਚ ਇਸ ਨੂੰ ਬੜਾ ਬਲਵਾਨ, 
ਦ੍ਰਿੜ੍ਹ ਅਤੇ ਚੈਚਲ ਦਸ ਕੇ ਇਸ ਨੂੰ ਵਸ ਵਿਚ ਕਰਨਾ ਬਹੁਤ 
ਔਖਾ ਮੰਨਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਅਦੈੰਤ-ਵੇਦਾਂਤ ਅਨੁਸਾਰ 
ਅੰਤਹਕਰਣ ਦੇ ਚਾਰ ਰੂਪਾਂ (ਬੁੱਧੀ, ਅਹੈਕਾਰ, ਚਿੱਤ ਅਤੇ 
ਮਨ) ਵਿਚ ਚੌਥਾ ਮੰਨਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਇਹ ਅੰਤਹਕਰਣ 
ਦਾ ਸੈਕਲਪ-ਵਿਕਲਪਾਤਮਕ ਰੂਪ ਹੈ। “ਯੋਗ- ਵਸਿਸ਼ਠ” 
ਵਿਚ ਦਿ੍‌ਸ਼੍ਯ ਨਾਲ ਯੁਕਤ ਚਿੱਤ ਨੂੰ “ਮਨ” ਦਾ ਨਾਂ ਦਿੱਤਾ 
ਗਿਆ। ਇਹ ਸ਼ਕਤੀਵਾਨ ਮਨ ਕੁਝ ਸਹਿਜ ਪ੍ਵਿੱਤੀਆਂ ਤੋਂ 
ਪ੍੍‌ਰਿਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ, ਜਿਵੇਂ ਆਹਾਰ, ਨੀਂਦਰ, ਡਰ ਅਤੇ ਮੋਥੁਨ। 
ਭੋਗਣ ਯੋਗ ਵਸਤੂਆਂ ਦੀ ਕਾਮਨਾ ਕਰਨਾ ਮਨ 
ਦਾ ਰਥ ਜਾਂ ਮਨੋਰਥ ਹੈ। “ਮਨੋਰਥ” ਨੂੰ ਵਾਸਨਾ ਵੀ ਕਿਹਾ 
ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ। ਭੋਗਣ ਯੋਗ ਵਸਤੂਆਂ ਦੀ ਅਨੰਤਤਾ 
ਕਾਰਣ ਵਾਸਨਾਵਾਂ ਵੀ ਅਣਗਿਣਤ ਹਨ। ਮਨ ਦੇ ਰੋਗਾਂ 
ਨੂੰ “ਮਾਨਸ ਰੋਗ” ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਦੈਹਿਕ ਤਾਪ ਦੀਆਂ ਦੋ 
ਕਿਸਮਾਂ ਵਿਚੋਂ “ਆਧਿ” ਮਨ ਦਾ ਰੋਗ ਹੈ ਅਤੇ “ਵਿਆਧਿ' 
ਤਨ ਦਾ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੋਹਾਂ ਵਿਚੋਂ “ਆਧਿ” ਰੋਗਾਂ ਤੋਂ ਹੀ 
“ਵਿਆਧਿ? ਰੋਗਾਂ ਦਾ.ਵਿਕਾਸ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਆਧਿ ਰੋਗਾਂ ਦੇ 
ਖ਼ਤਮ ਹੋਣ ਨਾਲ ਵਿਆਧਿ ਰੋਗ ਵੀ ਮਿਟ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। 
ਮਾਨਸ ਰੋਗਾਂ ਦੀ ਗਿਣਤੀ ਬਹੁਤ ਅਧਿਕ ਹੈ, 
ਪਰ ਪੰਜ ਰੋਗ ਤਾਂ ਬਹੁਤ ਹੀ ਅਸਾਧ ਹਨ, ਜਿਵੇਂ ਕਾਮ, 
ਕੱਧ, ਲੋਭ, ਮੋਹ ਅਤੇ ਹੈਕਾਰ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਪੰਚ-ਵਿਕਾਰ ਜਾਂ 
ਪੰਚ-ਦੌਖ ਵੀ ਕਿਹਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ 
ਅਨੁਸਾਰ- ਪੰਚ /ਝੈਕਾਠ ਮਨ ਆਹ ਬਸੇ ਰਾਚ ਮਇਆ 
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ਸੀਗਿ/ ਸ਼ਾਧ ਸੰਗਿ ਹੋਇ /ਨੈਰਮਲਾ ਨਾਨਕ ਪ੍ਰਡ ਕੰ ਰੰਗਿ / 
(ਗੁ.ਗੰ.297)। ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ “ਪੰਚ-ਜਨ', 'ਪੰਚ-ਚੋਰ/, “ਪੰਜ- 
ਠਗ” ਵੀ ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 

ਸਣ ਇਦਾ ਅੰ ਨਾਲ ਮਿਲ ਸੈ ਸਕਗਿਛਿਆਂ 
ਦਾ ਭੋਗ ਕਰਾਉਂਦਾ ਹੈ। ਮਨ ਦਾ ਵਾਸਨਾ-ਯੁਕਤ ਹੋਣਾ 
ਬੈਧਨ ਹੈ। ਇਸ ਦੇ ਵਾਸਨਾਵਾਂ ਤੋ ਛੁਟਕਾਰੇ ਨਾਲ ਹੀ 
ਮੁਕਤੀ ਸੈਭਵ ਹੈ। ਅਸਲ ਵਿਚ, ਮਨ ਨੂੰ ਮਾਰਨ ਜਾਂ ਵਸ 
ਵਿਚ ਕਰਨ ਨਾਲ ਹੀ ਬੈਧਨ ਟੁੱਟਦਾ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ 
ਜੀ ਨੇ “ਜਪੁਜੀ” ਦੀ ਅਠਾਈਵੀਂ ਪਉੜੀ ਵਿਚ ਮਨ ਉਤੇ 
ਪਾਪਤ ਕੀਤੀ ਜਿਤ ਨੂੰ ਜਗਤ ਦੀ ਜਿਤ ਜਿੰਨਾ ਮਹੱਤਵ 
ਦਿੱਤਾ ਹੈ-ਮ/ਨੇ ਜੀਤੇ ਜਗ ਜੀਤ / 

ਮਨ ਨੂੰ ਮਾਰਨ ਅਥਵਾ ਵਸ ਵਿਚ ਕਰਨ ਦੇ ਦੋਂ 
ਢੰਗ ਹਨ। ਇਕ, ਸ਼ਰੀਰ ਦੀ ਮੌਜੂਦਗੀ ਵਿਚ ਮਨ ਨੂੰ ਮਾਰਨਾ 
ਜਿਸ ਨੂੰ 'ਸਰੂਪ ਮਨ ਮਾਰਣ” ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਦੂਜਾ, 
ਸ਼ਰੀਰ ਦੇ ਨਸ਼ਟ ਹੋਣ 'ਤੇ ਮਨ ਨੂੰ ਮਾਰਨਾ ਜਿਸ ਨੂੰ “ਅਰੂਪ- 
ਮਨ-ਮਾਰਣ” ਆਖਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਆਧਾਰ 'ਤੇ 
ਹੀ ਮੁਕਤ-ਜੀਵ ਦੇ ਕ੍ਰਮਵਾਰ ਦੋ ਭੇਦ ਕੀਤੇ ਗਏ ਹਨ- 
ਜੀਵਨਮੁਕਤ ਅਤੇ ਵਿਦੇਹਮੁਕਤ । 

ਮੱਧ-ਯੁਗ ਦੇ ਸੈਤਾਂ ਅਤੇ ਭਗਤਾਂ ਨੇ ਮਨ ਨੂੰ 
ਮਾਰਣ ਜਾਂ ਵਸ ਵਿਚ ਕਰਨ ਉਤੇ ਬਹੁਤ ਬਲ ਦਿੱਤਾ ਹੈ। 
ਇਸ ਨੂੰ ਮਾਰਨ ਲਈ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ ਨੇ ਮੁੱਖ ਤੌਰ 'ਤੇ 
ਤਿੰਨ ਸਾਧਨ ਸੁਝਾਏ ਹਨ-ਮਨ ਰਾਹੀਂ ਮਨ ਨੂੰ ਮਾਰਨਾ, 
ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਉਸਤਤ ਰਾਹੀਂ ਮਨ ਨੂੰ ਮਾਰਨਾ ਅਤੇ ਗੁਰੂ 
ਜਾਂ ਗੁਰੂ-ਸ਼ਬਦ ਰਾਹੀਂ ਮਨ ਨੂੰ ਮਾਰਨਾ। ਸੈਤ ਕਬੀਰ ਨੇ - 
ਮਨ ਅੰਤਾਰ ਸ਼ੌਲੰ ਸਭੁ ਕੋਈ / ਆਨ ਮਾਨ /ਝਨੁ ਭਗਤਿ ਨ 
ਹੋਈ / (ਗੁ ਗੀ .329)। ਰ੍ 


ਮਨਸਾ ਦੇਵੀ, ਮਾਤਾ (ਮ. 1569 ਈ.) : ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ - 
ਜੀ ਦੀ ਸੁਪਤਨੀ ਮਨਸਾ ਦੇਵੀ ਜੀ ਦਾ ਜਨਮ ਸਿਆਲਕੋਟ 
ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ 'ਸਣਖਤਰਾ” ਨਾਂ ਦੇ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਭਾਈ ਦੇਵੀ ਚੋਦ 
ਬਹਿਲ ਦੇ ਘਰ ਹੋਇਆ। ਆਪ ਦੀ ਜਨਮ-ਤਿਥੀ ਬਾਰੇ 
ਕੋਈ ਤੱਥ ਇਤਿਹਾਸ ਤੋਂ ਉਪਲਬਧ ਨਹੀਂ ਹੈ, ਪਰ ਅਨੁਮਾਨ 
ਦੇ ਆਧਾਰ 'ਤੇ ਆਪ ਦਾ ਜਨਮ 1480-85 ਈ. ਦੇ 
ਵਿਚਾਲੇ ਹੋਇਆ ਹੋਵੇਗਾ। ਆਪ ਦਾ ਇਕ ਨਾਮਾਂਤਰ “ਰਾਮ 
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ਕੌਰ” ਸੀ ਅਤੇ ਦੂਜਾ “ਰਾਮ-ਕੀ” ਸੀ। 

ਮਨਸਾ ਦੇਵੀ ਜੀ ਦਾ ਵਿਆਹ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਜ਼ਿਲੂੰ 
ਦੇ “ਬਾਸਰਕੇ” ਪਿੰਡ ਦੇ (ਗੁਰੂ) ਅਮਰਦਾਸ ਨਾਲ 8 ਜਨਵਰੀ 
1503 ਈ. ਵਿਚ ਹੋਇਆ, ਜਦੋਂ' ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਉਮਰ 25 
ਵਰ੍ਹਿਆਂ ਦੀ ਹੋ ਚੁਕੀ ਸੀ ਅਤੇ ਆਪ ਦੇ ਤਿੰਨ ਛੋਟੇ ਭਰਾ 
ਵਿਆਹੇ ਜਾ ਚੁਕੇ ਸਨ। (ਗੁਰੂ) ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਦਾ ਪਰਿਵਾਰ 
ਵੈਸ਼ਣਵ ਵਿਚਾਰਾਂ ਵਾਲਾ ਸੀ। ਆਪ ਰੇਸ਼ਮ ਦਾ ਵਪਾਰ 
ਕਰਦੇ ਸਨ ਅਤੇ ਹਰ ਸਾਲ ਇਕ ਮਹੀਨੇ ਲਈ ਰੀਗਾ 
ਇਸ਼ਨਾਨ ਅਤੇ ਤੀਰਥ ਯਾੜ੍ਾ ਉਤੇ ਜਾਂਦੇ ਸਨ। ਮਨਸਾ 
ਦੇਵੀ ਜੀ ਦੀ ਵਿਆਹ ਤੋਂ 15 ਵਰ੍ਹੇ ਬਾਦ ਸੈਤਾਨ ਹੋਈ। 
ਆਪ ਜੀ ਨੇ ਦੋ ਸੁਪੁੱਤਰਾਂ ਬਾਬਾ ਮੋਹਨ ਅਤੇ ਬਾਬਾ ਮੋਹਰੀ 
ਅਤੇ ਦੋ ਸੁਪੁੱਤਰੀਆਂ ਬੀਬੀ ਦਾਨੀ (ਨਿਧਾਨੀ) ਅਤੇ ਬੀਬੀ 
ਭਾਨੀ ਨੂੰ ਜਨਮ ਦਿੱਤਾ। 

ਜਦੋਂ (ਗੁਰੂ) ਅਮਰਦਾਸ ਗੁਰੂ ਅੰਗਦ ਦੇਵ ਜੀ 
ਦੀ ਸੇਵਾ ਵਿਚ ਖਡੂਰ ਸਾਹਿਬ ਆ ਗਏ, ਤਾਂ ਮਨਸਾ ਦੇਵੀ 
ਨੇ ਪਿਛੋਂ ਘਰ ਪਰਿਵਾਰ ਦੀ ਚੈਗੀ ਤਰ੍ਹਾਂ ਸਾਂਭ ਸੈਭਾਲ 
ਕੀਤੀ। ਜਦੋਂ (ਗੁਰੂ) ਅਮਰਦਾਸ ਨੇ ਗੁਰੂ ਅੰਗਦ ਦੇਵ ਜੀ 
ਦੇ ਆਦੇਸ਼ ਅਨੁਸਾਰ ਗੋਇੰਦਵਾਲ ਵਸਾਉਣ ਦੀ ਸੇਵਾ 
ਸੈਭਾਲੀ, ਤਾਂ ਆਪ ਨੇ ਆਪਣੇ ਪਰਿਵਾਰ ਨੂੰ ਵੀ ਗੋਇਦਵਾਲ 
ਬੁਲਾ ਲਿਆ। 
`_______ ਮਨਸਾ ਦੇਵੀ ਜੀ ਨੇ ਸਾਧ-ਸੋਗਤ ਅਤੇ ਸੇਵਾ- 
ਸਾਧਨਾ ਕਰਨ ਵਾਲਿਆਂ ਦੀ ਲੈਗਰ ਪਾਣੀ ਨਾਲ ਖ਼ੂਬ 
ਸੇਵਾ ਕੀਤੀ। ਕਾਰ-ਸੇਵਾ ਕਰਨ ਵੇਲੇ ਇਸਤਰੀਆ 
ਦੁਆਰਾ ਕਢ ਜਾਂਦੇ ਘੁੰਡ ਕਾਰਣ ਜੋ ਵਿਘਨ ਪੈਂਦੇ ਸਨ, 
ਉਨ੍ਹਾਂ ਬਾਰੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੂੰ ਦਸ ਕੇ ਇਸਤਰੀਆਂ ਵਲੋਂ' ਘੁੰਡ 
ਕਢਣ ਦੀ ਪ੍ਥਾ ਬਦ ਕਰਵਾਈ। ਇਸਤਰੀਆਂ ਦੇ ਦੁਖਾਂ 
ਨੂੰ ਸਮਝਦੇ ਹੋਇਆਂ ਆਪ ਜੀ ਨੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਤੋਂ ਸਤੀ-ਪ੍ਥਾ 
ਬੋਦ ਕਰਵਾਈ ਅਤੇ ਵਿਧਵਾ-ਵਿਆਹ ਦੀ ਖੁਲ੍ਹ ਦਿਵਾਈ। 
ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਇਸਤਰੀਆਂ ਦੇ ਕਲੇਸ਼ਾਂ ਦਾ ਅੰਤ ਕਰਵਾਇਆ। 
ਖ਼ੁਦ ਧਰਮ-ਪ੍ਰਚਾਰ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਹੋਰਨਾਂ ਇਸਤਰੀਆਂ ਨੂੰ 
ਪ੍ਚਾਰ ਲਈ ਪ੍ਰੋਰਿਤ ਕੀਤਾ। ਮਰਦਾਂ ਦੇ ਪ੍ਰਚਾਰ ਕੇਂਦਰਾਂ 
“ਮੰਜੀਆਂ” ਦੇ ਮੁਕਾਬਲੇ ਇਸਤਰੀਆਂ ਦੇ ਪ੍ਰਚਾਰ ਕੇਂਦਰਾਂ ਦੀ 
ਸਥਾਪਨਾ ਕੀਤੀ ਅਤੇ ਪ੍ਰਮੁਖ ਧਰਮ-ਪ੍ਚਾਰਕ ਇਸਤਰੀਆਂ 
ਨੂੰ ਪੀੜ੍ਹੀਆਂ/ਪੀੜ੍ਹਿਆਂ ਦੀ ਬਖ਼ਸ਼ਿਸ਼ ਕਰਵਾਈ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ 
ਗੋਇੰਦਵਾਲ ਦੀ ਠਹਿਰ ਦੌਰਾਨ ਮਨਸਾ ਦੇਵੀ ਜੀ ਨੇ 
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ਮਨਸੂਰਪੂਰ 


ਇਸਤਰੀ ਜਾਤਿ ਦੇ ਸੁਧਾਰ ਲਈ ਅਨੌਕ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ ਉਦਮ 
ਕੀਤੇ । 

ਮਨਸਾ ਦੇਵੀ ਜੀ ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ 
ਜੀ ਤੋਂ ਪੰਜ ਸਾਲ ਪਹਿਲਾਂ ਸੈਨ 1569 ਈ. (1626 ਬਿ.) 
ਵਿਚ ਗੋਇੰਦਵਾਲ ਵਿਚ ਹੋਇਆ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਰਿਹਾਇਸ਼ 
ਵਾਲੀ ਥਾਂ ਅਜੇ ਵੀ ਉਥੇ ਮੌਜੂਦ ਹੈ। ਮਾਤਾ ਮਨਸਾ ਦੇਵੀ 
ਸਿੱਖ ਭਗਤੀ ਲਹਿਰ ਦੀ ਅਜਿਹੀ ਪਹਿਲੀ ਇਸਤਰੀ ਹੈ 
ਜਿਸ ਦੇ ਮਨ ਵਿਚ ਇਸਤਰੀ ਸੁਧਾਰ ਦੀ ਭਾਵਨਾ ਪੈਦਾ 
ਹੋਈ ਅਤੇ ਆਪਣੇ ਪਤੀ ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਦੁਆਰਾ ਇਸ 
ਦਿਸ਼ਾ ਵਲ ਅਨੇਕ ਅਹਿਮ ਸਥਾਪਨਾਵਾਂ ਕਰਵਾਈਆਂ। ਘੁੰਡ 
ਪ੍ਥਾ ਨੂੰ ਖ਼ਤਮ ਕਰਨਾ, ਸਤੀ ਪ੍ਰਥਾ ਤੋਂ ਲੋਕਾਂ ਨੂੰ ਵਰਜਣਾ, 
ਵਿਧਵਾ ਵਿਆਹ ਲਈ ਲੋਕਾਂ ਨੂੰ ਪੇਰਣਾ ਦੇਣਾ ਅਤੇ ਧਰਮ 
ਪ੍ਚਾਰ ਵਲ ਇਸਤਰੀਆਂ ਨੂੰ ਰਚਿਤ ਕਰਨਾ, ਅਸਲ ਵਿਚ, 
ਆਪ ਜੀ ਦੀ ਹੀ ਦੇਣ ਹੈ। 


ਮਨਸੁਖ (ਵਪਾਰੀ) : ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੁਆਰਾ 
ਉਚਾਰੀ ਗਈ ਬਾਣੀ ਦੇ ਲਿਖਾਰੀਆਂ ਵਿਚ ਇਸ ਦਾ ਨਾਂ 
ਵੀ ਸ਼ਾਮਲ ਕੀਤਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। “ਪੁਰਾਤਨ ਜਨਮਸਾਖੀ” (ਸਾਖੀ 
41) ਅਨੁਸਾਰ ਇਹ ਲਾਹੌਰ ਦਾ ਇਕ ਵਪਾਰੀ ਸੀ। ਇਸ ਨੇ 
ਭਗੀਰਥ ਨਾਂ ਦੇ ਆਪਣੇ ਇਕ ਗਾਹਕ ਤੋਂ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ 
ਦੇਵ ਜੀ ਦੀ ਮਹਾਨਤਾ ਬਾਰੇ ਸੁਣਿਆ ਅਤੇ ਫਿਰ ਉਸ ਨੂੰ 
ਨਾਲ ਲੈ ਕੇ ਸੁਲਤਾਨਪੁਰ ਆਇਆ। ਤਿੰਨ ਸਾਲ ਗੁਰੂ ਜੀ 
ਦੇ ਸੈਪਰਕ ਵਿਚ ਰਿਹਾ ਅਤੇ ਗੁਰਬਾਣੀ ਗਾਉਂਦਾ ਰਿਹਾ। 
ਇਸ ਨੇ ਬਹੁਤ ਸਾਰੀ ਗੁਰਬਾਣੀ ਪੋਥੀਆਂ ਦੇ ਰੂਪ ਵਿਚ 
ਲਿਖ ਵੀ ਲਈ-- ਤੀਨ ਝਰਸ਼ ਬਾਝੇ ਕੌਲ ਗੱਹਿਆ, ਫੇਠ ਬਾਸ਼ਾ 
/ਵ/ਦਆ ਕਨਤਾ / ਗੁਰੂ ਬਾਬੇ ਦਾ ਝਾਣਾ ਝਹਤ /ਨਖੀਅਸ਼, 
ਪੰਥਆਂ /ਲਿ ਲਤ7ਓ9 / 

ਲਾਹੌਰ ਪਰਤ ਕੇ ਇਸ ਨੇ ਇਕ ਧਰਮਸ਼ਾਲਾ ਦੀ 
ਸਥਾਪਨਾ ਕੀਤੀ ਅਤੇ ਕਾਲਾਂਤਰ ਵਿਚ ਵਪਾਰ ਦਾ ਸਮਾਨ 
ਲੈ ਕੇ ਸਿੰਘਲਾਦੀਪ ਗਿਆ। ਉਥੋਂ ਦਾ ਰਾਜਾ ਸ਼ਿਵਨਾਭ 
ਇਸ ਦੇ ਆਚਰਣ ਤੋ ਪ੍ਭਾਵਿਤ ਹੋਇਆ ਅਤੇ ਗੁਰੂ 
ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੀ ਸਿੰਘਲਦੀਪ ਫੇਰੀ ਵੇਲੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ 
ਸਿੱਖ ਬਣਿਆ। 


ਮਨਸੂਰਪੁਰ (ਪਿੰਡ) : ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਨਾਭਾ ਨਗਰ ਤੋਂ 14 
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ਕਿ.ਮੀ. ਪੱਛਮ ਵਲ ਵਸਿਆ ਇਕ ਪੁਰਾਣਾ ਪਿੰਡ, ਜਿਸ 
ਨੂੰ ਕਾਕੜੇ ਵਾਲੇ ਰਾਜਪੂਤ ਮਨਸੂਰ ਅਲੀ ਖ਼ਾਨ ਨੇ 
ਵਸਾਇਆ ਸੀ। ਇਸ ਦਾ ਇਕ ਨਾਮਾਂਤਰ 'ਛੀਟਾਂਵਾਲਾ” 
ਵੀ ਹੈ, ਕਿਉਂਕਿ ਇਸ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਛੀਟਾਂ ਬਹੁਤ ਵਧੀਆ 
ਤਿਆਰ ਹੁੰਦੀਆਂ ਸਨ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਆਪਣੀ 
ਇਕ ਉਦਾਸੀ ਦੌਰਾਨ ਇਸ ਪਿੰਡ ਦੇ ਜਾੜਾ ਗੋਤ ਦੇ ਇਕ 
ਖੜੀ ਸਿੱਖ ਭਾਈ ਚੰਦਨ ਦਾਸ ਦੇ ਚੌਬਾਰੇ ਵਿਚ ਠਹਿਰੇ 
ਸਨ। ਉਸ ਚੌਬਾਰੇ ਵਾਲੇ ਸਥਾਨ ਉਤੇ ਸ਼ਰਧਾਲੂਆਂ ਨੇ ਜੋ 
ਸਮਾਰਕ ਬਣਵਾਇਆ, ਉਹ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਚੌਬਾਰਾ ਸਾਹਿਬ” 
ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਹੋਇਆ। ਉਹ ਚੌਬਾਰਾ ਭਾਵੇਂ ਡਿਗ 
ਗਿਆ ਹੈ ਅਤੇ ਨਵੀ ਇਮਾਰਤ ਬਣ ਗਈ ਹੈ, ਪਰ ਇਸ 
ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਦਾ ਨਾਂ ਉਹੀ ਪ੍ਚਲਿਤ ਚਲਿਆ ਆ ਰਿਹਾ ਹੈ। 
ਇਹ ਪਵਿੱਤਰ ਸਥਾਨ ਹੁਣ ਜਾੜਿਆਂ ਵਾਲੀ ਹਵੇਲੀ ਦੇ 
ਅੰਤਰਗਤ ਹੈ। ਇਸ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਸਥਾਨਕ 
ਕਮੇਟੀ ਕਰਦੀ ਹੈ। 


ਮਨਨ (ਭਗਤੀ) : “ਜਪੁਜੀ” ਵਿਚ ਕੀਰਤਨ ਅਤੇ ਸ਼੍ਵਣ 
(ਵੇਖੋ) ਤੋਂ ਬਾਦ “ਮਨਨ” ਦਾ ਸਥਾਨ ਦਸਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। 
ਡਾ. ਜਯਰਾਮ ਮਿਸ਼ (ਨਾਨਕ ਵਾਣੀ”) ਅਨੁਸਾਰ ਅਦੁੱਤੀ 
ਬ੍ਹਮ ਦਾ ਤਦਾਤਕਾਰ ਭਾਵ ਨਾਲ ਚਿੰਤਨ ਹੀ “ਮਨਨ” 
ਹੈ। ਵਿਘਨ-ਰਹਿਤ ਬ੍ਹਮਾਕਾਰ ਬਿਰਤੀ ਦੀ ਸਥਿਤੀ ਹੀ 
ਨਿਧਿਆਸਨ (ਨਿਦਿਧ੍ਯਾਸਨ) ਹੈ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ 
ਨੇ ਨਿਧਿਆਸਨ ਨੂੰ ਵਖਰਾ ਨਾਂ ਨਹੀਂ ਦਿੱਤਾ। ਪਰ ਮਨਨ 
ਦੀ ਪੌੰੜ੍ਹ ਜਾਂ ਪ੍ਪੱਕ ਅਵਸਥਾ ਨਿਧਿਆਸਨ ਦਾ ਰੂਪ ਧਾਰਣ 
ਕਰ ਲੈਦੀ ਹੈ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਨਿਧਿਆਸਨ ਦਾ ਸਰੂਪ ਮਨਨ 
ਵਿਚ ਹੀ ਸਮਾਇਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। 

__ “ਜਪੁਜੀ” ਬਾਣੀ ਦੀਆਂ ਚਾਰ ਪਉੜੀਆਂ (12- 
15) ਦਾ ਸੈਬੋਧ ਮਨਨ ਨਾਲ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਮਨਨ ਕਰਨ 
ਵਾਲੇ ਦੀ ਅਵਸਥਾ ਨੂੰ ਅਕਥਨੀ ਮੰਨਿਆ ਹੈ। ਕਿਉਕਿ ਜੇ 
ਕੋਈ ਹਠ-ਪੂਰਵਕ ਉਸ ਅਵਸਥਾ ਦਾ ਕਥਨ ਕਰਦਾ ਹੈ, 
ਉਹ ਵੀ ਆਪਣੀ ਅਸਮਰਥਤਾ ਦੇ ਫਲਸਰੂਪ ਬਾਦ ਵਿਚ 
ਪਛਤਾਉਂਦਾ ਹੈ। ਅਸਲ ਵਿਚ, ਉਸ ਅਵਸਥਾ ਨੂੰ ਲਿਖਣ 
ਲਈ ਨ ਕੋਈ ਲੇਖਕ ਹੈ ਅਤੇ ਨ ਹੀ ਲਿਖਣ ਲਈ ਕੋਈ 
ਕਾਗ਼ਜ਼ ਕਾਫ਼ੀ ਹੈ। ਮਨਨ ਕਰਨ ਵਾਲੇ ਸਾਧਕ ਨੂੰ ਯਮ ਦੇ 
ਬੈਧਨਾਂ ਵਿਚ ਫਸਣਾ ਨਹੀਂ ਪੈਂਦਾ, ਉਸ ਦੇ ਮਾਰਗ ਵਿਚ 


੮੩0੬ 574 


ਕਿਸੇ ਕਿਸਮ ਦੀ ਕੋਈ ਰੁਕਾਵਟ ਨਹੀਂ ਪੈਂਦੀ, ਸਗੇਂ ਧਰਮ 
ਨਾਲ ਉਸ ਦਾ ਸੈਬੈਧ ਸਥਾਪਿਤ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਉਹ 
ਪ੍ਤਿਸ਼ਠਾ ਸਹਿਤ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਦਰਗਾਹ ਵਿਚ ਜਾਂਦਾ 
ਹੈ। ਉਹ ਕੇਵਲ ਆਪ ਹੀ ਨਹੀਂ ਤਰਦਾ, ਸਗੋਂ ਆਪਣੇ 
ਸੈਪਰਕ ਵਾਲਿਆਂ ਨੂੰ ਵੀ ਤਾਰ ਦਿੰਦਾ ਹੈ-ਅੰਨੰੰ ਪਾਵਾਹ 
ਮਲ ਦੁਆ / ਮੰਨ ਪਰਵਾਨੈ ਸ਼ਾਧਾ੍‌ਰ / ਮੰਨ ਤਰੈ ਤਾਠੋ ਗ੍ਰ 
/ਲੋਧ/ ਮੰਨੰ ਨਾਨਕ ਭਵਾਹਿ ਨ /ਡਿਖ / (ਗੁ .ਰੀ .3)। 
ਗੁਰਮਤਿ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਦੇ ਸ਼ਬਦ ਦਾ ਮਨਨ ਕਰਨ 
ਵਾਲੇ ਨੂੰ ਸਹੀ ਅਰਥਾਂ ਵਿਚ ਸੂਰਮਾ” ਕਿਹਾ ਗਿਆ ਹੈ 
ਕਿਉਕਿ ਉਹ ਵਿਕਾਰਾਂ ਨਾਲ ਯੁੱਧ ਕਰਕੇ ਜਿਤ (ਮੁਕਤੀ) 
ਪਾਪਤ ਕਰਦਾ ਹੈ- ਗੁਰ ਕਾ ਸਬਦੁ ਮਨੋ ਸੌਂ ਸੁਰਾ/(ਗੁ.ਰੀ . 
1023)। ਪਰਵਰਤੀ ਸਿੱਖ ਸਾਹਿਤ ਦੀ ਰਚਨਾ “ਭਗਤ 
ਰਤਨਾਵਲੀ” (23ਵੀਂ ਪਉੜੀ) ਵਿਚ ਸ਼ਵਣ , ਮਨਨ ਅਤੇ 
ਨਿਧਿਆਸਨ ਸੈਬੈਧੀ ਭਾਈ ਰਾਮੇ, ਹੇਮੂ ਅਤੇ ਜਟੁ ਦੇ ਪ੍ਰਸੈਗ 
ਵਿਚ ਪੰਜਵੇਂ ਗੁਰੂ ਜੀ ਵਲੋਂ ਅਖਵਾਇਆ ਗਿਆ ਹੈ- 
ਤਾ ਝਚਨ ਹੋਇਆ-/ਪ੍ਰਿਥਸੰ ਸ਼ੁਵਨ ਕਠੇ, ਬਹੁਣੋ 
ਮਨ/ਨੇ ਕਠੇ, ਥ੍ਹੜ /ਨਿਧਾਸ਼ਨ ਹੈ/ ਲੋ ਤਿਨ ਇਕਠ 
ਹੰਦੋਂ ਹੈਨ ਤਾ /ਰਦੇ /ਵਚ ਠਹਰਦਾ ਹੈ /ਸ਼ਵ/ਨ ਵਾਇ 
ਪੁਕਾਰ ਦਾ ਹੈ, /ਇਕੁ' ਤਾਂ ਏਹ ਸ਼ਰਵਾਨਿ ਹੈ ਜੋ ਮਨ ਹੌਰ 
/ਹਿਠ ਹੋਵੇ ਤੇ ਸ਼੍ਵਨਿ ਕਗੀਆ ਤਾਂ ਪੁੰਤਾਂ ਦੀ ਅਗ/ਨ 
ਸਮਾਨ ਹੈ/ ਕਛਕਾ ਪੁੰਨ ਹੁੰਦਾ ਹੈ, ਪਰ ਸ਼ਰਲ ਦਾ ਪਾਪ 
ਨਹਾ ਦਗਧ ਹੁੰਦੇ / ਤੇ ਇਕਾ ਆਨੇ ਹੋ ਕੇ ਭੱਣਿਆ ਜੈਸ਼ੇ 
ਚਲੇ ਦੀ ਅਗਨ ਸਭ ਕਾਰਜ ਸ਼ਵਾਰਤਾ ਹੈ ਤੀਸ ਸਤਾ 
ਕਾਰਜ ਸ਼ਵਾਰਤਾ ਹੈ / ਪਰ ਲੇ ਥਹੜ ਓਸ਼ ਪਰ ਜਲ 
ਪਾ ਦੇਈਂਦਾ ਹੈ, ਤਾ ਝੁਝ' ਜਾਂਦਾ ਹੈ/ ਤੰਸੇ ਝਹੜ 
ਹੈ/ ਤੇ ਲੇ ਸ਼ ਵਨ ਨਾਲ “ਨਨ ਹੋਵੇ ਤਾ /ਝੈਜਲਾੀ ਦੀ 
%ਗਾ/ਨੇ ਅਸੰਖ ਜਲਾ /ਵਚ ਨਹਾ ਝਝਦ?/ ਤੰਸ਼ੇ 
ਸ਼ਟਿਆ ਹੋਇਆ ਫੋਰ ਵੀਚਾਗੀਦਾ ਹੈ ਤਾ ਭਾਲਦਾ 
ਨਗ, ਸ਼ਦਾ /ਚਤ ਗਹਿਦਾ ਹੈ/ ਅਰ ਨਿਧਾਸ਼ਾਨ ਲੋ ਹੈ 
ਸੇ ਸੁਣਿਆ ਵਚਾ/ਨਆ” ਫੋਰ ਕਮਾਵਣ /ਵਚ 
ਿਆਈਦਾ ਹੈ ਤਾ ਸਮੁੰਦ ਦਾ ਝੜਵਾਨਲ ਕ7 
/ਨੋਆਈ ਜਲਾਂ ਨੂੰ ਭਸਮ ਕਰਤਾ ਹੈ ਤੋਂ ਆਪ /ਇਸਲ੍੍‌ਰ 
ਗਾਹਿਦਾਂ ਹੈ, ਤੰਸੇ ਧਰਮ ਪਾਘਾ ਦਾ ਨਾਲ ਕਰਤਾ ਹੈ ਤੇ 
ਗਿਆਨ /ਇਸੰਥ੍‌ਰ ਗੰਹਦਾ ਹੈ/ 
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ਮਨ-ਮਾਰਨਾ 
ਮਨ-ਮਾਰਨਾ : ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ “ਮਨ ਜੀਤੇ ਜਗੁ ਜੀਤ” 
ਕਹਿ ਕੇ ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਖੇਤਰ ਵਿਚ ਮਨ ਨੂੰ ਜਿਤਣ ਦੇ 
ਮਹੱਤਵ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਕੀਤੀ ਗਈ ਹੈ। ਨਾਲੇ ਇਹ ਵੀ 
ਕਿਹਾ ਗਿਆ ਹੈ ਕਿ ਗੁਰੂ ਦੇ ਉਪਦੇਸ਼ ਨਾਲ ਹੀ ਇਹ ਮਨ 
ਭਗਤੀ-ਭਾਵਨਾ ਦੇ ਵਿਕਸਿਤ ਹੋਣ ਨਾਲ ਜਾਗਿਤ 
ਅਰਥਾਤ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਮਈ ਅਵਸਥਾ ਨੂੰ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰਦਾ ਹੈ ਅਤੇ 
ਪਰਮਾਤਮਾ ਪ੍ਰਮ-ਭਗਤੀ ਦੁਆਰਾ ਹੀ ਪਸੈਨ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। 
ਫਲਸਰੂਪ, ਮਨ ਨੂੰ ਕਾਬੂ ਵਿਚ ਕਰਨਾ ਭਗਤੀ-ਸਾਧਨਾ ਦਾ 
ਇਕ ਮਹੱਤਵਪੂਰਣ ਪ੍ਰਕਾਰਜ ਹੈ। ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਸਾਧਨਾ 
ਨੂੰ ਸੈਪੰਨ ਕਰਨ ਲਈ ਮੱਧ ਯੁਗ ਦੇ ਸਾਧਕਾਂ ਨੇ ਮਨ ਨੂੰ ਵਸ 
ਵਿਚ ਕਰਨ ਜਾਂ ਮਾਰਨ ਉਤੇ ਬਲ ਦਿੱਤਾ ਹੈ। 

ਮਨ ਦੇ ਸਰੂਪ ਨੂੰ ਵਿਚਾਰਦਿਆਂ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ 
ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਦਸਿਆ ਹੈ ਕਿ ਸ਼ਰੀਰ ਰੂਪੀ ਬਿ੍‌ਛ ਉਤੇ ਮਨ 
ਰੂਪੀ ਪੰਛੀ ਬੈਠਾ ਹੈ ਅਤੇ ਗਿਆਨ-ਇੰਦੀਆਂ ਰੂਪੀ ਪੰਜ 
ਹੋਰ ਪੰਛੀ ਵੀ ਬੈਠੇ ਹਨ। ਜਦ ਉਹ ਪੰਜ ਪੰਛੀ ਮਨ ਰੂਪੀ 
ਪੰਛੀ ਦੇ ਪ੍ਰਭਾਵ ਅਧੀਨ ਪਰਮ-ਤੱਤ੍ਰ ਨੂੰ ਚੁਗਦੇ ਹਨ, 
ਅਰਥਾਤ ਜਦ ਗਿਆਨ-ਇੰਦੀਆਂ ਮਨ ਦੇ ਵਸ ਵਿਚ ਰਹਿ 
ਕੇ ਹਰਿ-ਭਗਤੀ ਵਿਚ ਕੇਂਦਰਿਤ ਰਹਿੰਦੀਆਂ ਹਨ ਤਾਂ 
ਸੈਸਾਰਿਕ ਬੰਧਨ ਨਹੀਂ ਪੈਂਦੇ- ਤਰਵਰ ਕਾਇਆ ਪੰਖ ਮਨ 
ਤਰਵਾ/ਨ ਪੰਖੀ ਪੰਚ / ਤਤ ਚਗਾਹਿ /ਆਨਿ ਏਕਸ਼ੇ ਤਿਨ ਕਓਂ 
ਫਾਸ ਨ ਰੰਚ/ ਓੰਡਾਹਿ ਤ ਬੋਗਲ ਬੰਗਲੇ ਤਾਕ/ਹਿ ਚੌਗ 
ਘਣ7/ ਪੰਖ ਡਟੇ ਫਾਹੀ ਪੜਾ ਆਵਗ/ਟੇ ਭੀੜ ਸ਼ਣ7/(ਗੁ . 
ਰੀ੍‌.934)। ਪਰ ਜਦੋ' ਇੰਦੀਆਂ ਰੂਪੀ ਪੰਛੀ ਵਿਕੇਂਦਰਿਤ ਹੋ 
ਕੇ ਵਿਸ਼ੇ-ਵਾਸਨਾ ਦੇ ਆਕਰਸ਼ਕ ਅਤੇ ਸੁੰਦਰ ਚੋਂਗੇ ਨੂੰ 
ਚੁਗਦੇ ਹਨ ਤਾਂ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਖੰਭ ਟੁਟ ਜਾਂਦੇ ਹਨ ਅਤੇ ਉਹ 
ਬੈਧਨ ਵਿਚ ਫਸ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। ਇਸ ਤੋ' ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ ਬੋਧਨ 
ਦਾ ਕਾਰਣ ਮਨੋਵਿੱਤੀਆਂ ਦਾ ਵਿਕੇਂਦਰਿਤ ਹੋਣਾ ਰੈ। 
ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਸਾਧਨਾ ਦੀ ਸਫਲਤਾ ਬਹੁਤ ਕੁਝ ਮਨ ਦੀ 
ਸਥਿਰਤਾ ਉਤੇ ਨਿਰਭਰ ਕਰਦੀ ਹੈ। 

ਉਪਰੋਕਤ ਗੱਲ ਨੂੰ ਹੋਰ ਸਪੱਸ਼ਟ ਕਰਨ ਲਈ ਗੁਰੂ 
ਜੀ ਨੇ ਦੁੱਧ ਤੋਂ ਮੱਖਣ ਕਢਣ ਤਕ ਦੀ ਪ੍ਰਕ੍ਰਿਆ ਦੇ ਬੜੇ 
ਢੁਕਵੇਂ ਰੂਪਕ ਦਾ ਵਿਧਾਨ ਕੀਤਾ ਹੈ। ਪਹਿਲਾਂ ਬਰਤਨ ਨੂੰ 
ਧੋ ਦੇ ਫਿਰ ਉਸ ਨੂੰ ਧੂਪ ਧੁਖਾਓ, ਤਦ-ਉਪਰੈਤ ਦੁੱਧ ਲੈਣ 
ਉਸ ਦੀ ਚੈਚਲਤਾ ਨੂੰ ਰੋਕੇ ਅਤੇ ਫਿਰ ਸ਼ੁਭ ਕਰਮਾਂ ਦਾ 
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ਮਨ-ਮਾਰਨਾ 
ਸੈਪਾਦਨ ਕਰਨ ਲਈ ਉਦਮ ਕਰੋ-ਡਾਂਡਾ ਧੋਇ ਸੈਨ ਧੂਪ 
ਦੇਵਹੁ ਤਾਉਂ ਦੂਧੈ ਕਉ ਜਾਵਹੁ / ਦੂ ਕਰਮ ਫੁਨ ਸ਼ਗੰਤਾ 
ਸ਼ਮ਼/ਇਣੁ ਹੋਇ ਨਿਰਾਸ ਜਮਾਵਹੁ / (ਗੁ.ਰੀ .728)। 
ਇਥੇ ਸ਼ੁਭ ਕਰਮ ਦੁੱਧ ਹੈ, ਸੁਰਤਿ ਦਹੀ ਜਮਾਣ 
ਲਈ ਜਾਗ ਹੈ। ਮਨੁੱਖ ਨੂੰ ਸੈਸਾਰਿਕਤਾ, ਤੋਂ ਉਦਾਸ ਜਾਂ 
ਵਿਮੁਖ ਹੋ ਕੇ ਦਹੀ ਜਮਾਣ ਦੀ ਪ੍ਰਕ੍ਰਿਆ ਵਿਚ ਲਗਣਾ 
ਚਾਹੀਦਾ ਹੈ। ਮਨ ਨੂੰ ਨੋਤਰੇ ਦੀਆਂ ਇੱਟੀਆਂ ਬਣਾ ਕੇ ਹੱਥ 
ਵਿਚ ਪਕੜੋ, ਅਵਿਦਿਆ ਦੇ ਤਿਆਗ ਨੂੰ ਨੇਤਰਾ ਬਣਾਉ। 
ਜੀਭ ਨਾਲ ਨਾਮ ਜਪਣ ਨੂੰ ਰਿੜਕਣ ਦੀ ਕ੍ਰਿਆ ਸਾਧੋ। 
ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦਹੀ ਨੂੰ ਰਿੜਕ ਕੇ ਅੰਮ੍ਰਿਤ ਰੂਪੀ ਮੱਖਣ ਪ੍ਰਾਪਤ 
ਕਰੋਂ। ਮਨ ਨੂੰ ਉਸ ਅੰਮ੍ਰਿਤ ਰੂਪ ਮੱਖਣ ਰਖਣ ਲਈ ਡੱਬਾ 
ਬਣਾਓ। ਫਿਰ ਸਤਿਸੈਗ ਰੂਪੀ ਨਦੀ ਵਿਚ ਇਸ਼ਨਾਨ ਕਰੋਂ, 
ਭਾਵਨਾ ਦੀਆਂ ਫੁਲ-ਪੱਤੀਆਂ ਚੜ੍ਹਾ ਕੇ ਪਰਮਾਤਮਾ ਨੂੰ 
ਪ੍ਸੈਨ ਕਰੋਂ । ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਧੀਆਂ ਨੂੰ ਅਪਣਾ ਕੇ ਜੋ ਸੇਵਕ ਪਾਣ 
ਤਕ ਨਿਛਾਵਰ ਕਰਕੇ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਸੇਵਾ ਕਰਦਾ ਹੈ, 
ਉਹੀ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦਾ ਸੈਜੋਗ ਸੁਖ ਪਾਪਤ ਕਰ ਸਕਦਾ ਹੈ। 
“ਸਿਧ-ਗੋਸਟਿ” ਵਿਚ ਸਿੱਧਾਂ ਨੇ ਮਨ ਸੈਬੋਧੀ ਚਰਚਾ 
ਕਰਦਿਆਂ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਤੌਰ 'ਤੇ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੂੰ ਪੁਛਿਆ 
ਸੀ ਕਿ ਇਹ ਮਨ ਰੂਪੀ ਹਾਥੀ ਕਿਥੇ ਵਸਦਾ ਹੈ ? ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ 
ਉਤਰ ਦਿੱਤਾ ਕਿ “ਇਹ ਮਨ ਨਿਸਚਲ ਜਾਂ ਸਥਿਰ ਹਿਰਦੇ 
ਵਿਚ ਵਸਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਦੀ ਸਿਖਿਆ ਦੁਆਰਾ ਹੀ ਕੋਈ 
ਇਸ ਭੇਦ ਨੂੰ ਸਮਝ ਸਕਦਾ ਹੈ। ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਕਿਰਪਾ 
ਨਾਲ ਸਤਿਗੁਰੂ ਨਾਲ ਮੇਲ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਤਦ ਹੀ ਇਹ 
ਮਨ ਆਪਣੇ ਵਾਸਤਵਿਕ ਘਰ ਵਿਚ ਸਥਾਨ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰ 
ਸਕਦਾ ਹੈ।” ਸਿੱਧਾਂ ਨੇ ਫਿਰ ਪੁਛਿਆ ਕਿ ਮਨ ਦੇ ਭਰਮ 
ਵਸਦਾ ਹੈ ? ਤਾਂ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਉੱਤਰ ਦਿੱਤਾ, “ਉਹ ਸ਼ਬਦ 
ਲੋਕਾਂ ਵਿਚ ਸਮਾਉਣ ਵਾਲੀ ਜੋਤਿ ਹੀ ਉਸ ਦਾ ਘਰ ਹੈ।” 
ਫਿਰ ਸਿੱਧਾਂ ਨੇ ਤੀਜਾ ਪ੍ਰਸ਼ਨ ਕੀਤਾ ਕਿ ਜਦੋਂ ਹਿਰਦਾ ਅਤੇ 
ਸ਼ਰੀਰ ਨਹੀਂ ਸਨ, ਉਦੋਂ ਮਨ ਕਿਥੇ ਜਾਂ ਕਿਵੇਂ ਰਹਿੰਦਾ ਸੀ? 
ਇਸ ਦੇ ਉੱਤਰ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਕਿਹਾ ਹੈ ਕਿ ਉਦੋਂ ਇਹ 


ਮਨ ਸੁੰਨ (ਅਫੁਰ ਅਵਸਥਾ) ਵਿਚ ਸਥਿਤ ਸੀ। ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ 


ਕਿ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਕਿਰਪਾ ਨਾਲ ਹੀ ਮਨ ਸਥਿਰ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। 
ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਮਨ ਦੇ ਦੋ ਰੂਪ ਚਿਤਰੇ ਗਏ 
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ਮਨ-ਮਾਰਨਾ 


ਹਨ--ਇਕ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਮਈ ਮਨ ਅਤੇ ਦੂਜਾ ਅੰਧਕਾਰਮਈ 
ਮਨ। ਗੁਰਮੁਖ ਵਿਅਕਤੀ ਦਾ ਮਨ ਪ੍ਕਾਸ਼ਮਈ ਹੁੰਦਾ ਹੈ, 
ਕਿਉਂਕਿ ਜੋਤਿ ਸਰੂਪ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਜੋਤਿ ਨਾਲ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਿਤ 
ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਇਹ ਮਨ ਦਾ ਵਾਸਨਾ-ਮੁਕਤ ਰੂਪ ਹੈ। ਇਸ ਮਨ 
ਵਿਚ ਨਾਮ ਰੂਪੀ ਰਤਨ, ਹੀਰੇ, ਮਾਣਕ ਆਦਿ ਸ੍ਰੇਸ਼ਠ 
ਪਦਾਰਥ ਮਿਲਦੇ ਹਨ। ਇਹ ਮਨ ਹਉਮੈ ਨੂੰ ਤਿਆਗਣ 
ਵਾਲਾ, ਵਿਸ਼ੇ ਵਾਸਨਾਵਾਂ ਨਾਲ ਯੁੱਧਵੀਰ ਰਾਜੇ ਵਾਂਗ 
ਕੇ ਕਾਬੂ ਕਰਨ ਵਾਲਾ ਹੈ-/ਏਹ ਮਨ ਰਾਜਾ ਸਰ ਸੰਗ੍ਰਾ/ 
/ਇਹਾ ਮਨੁ /ਨੈਰਭਉਂ ਗੁਰਨਾਮ ਨਾਆ/ ਮਾਠੇ ਪੰਚ ਅਪੁਨੰ 
ਵ/ਨਿ ਕਏ/ ਹਉਮੈ ਗਰਾਨੇ /ਇਕਤ ਥਾਇ ਕ?ਏ / (ਗੁ . 
ਰ੍੍‌.415)। ਗੁਰੂ ਦੀ ਸਿਖਿਆ ਦੁਆਰਾ ਨਾਮ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰਕੇ 
ਇਹ ਮਨ ਨਿਰਭਉ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 

ਮਨ ਦਾ ਦੂਜਾ ਰੂਪ ਅੰਧਕਾਰਮਈ ਹੈ। ਇਹ ਮਨ 
ਦਾ ਹੀਨ ਪੱਖ ਹੈ। ਅਵਿਦਿਆ (ਮਾਇਆ) ਦੇ ਪ੍ਰਭਾਵ 
ਅਧੀਨ ਮਨ ਵਾਸਨਾਮਈ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਸੈਸਾਰਿਕਤਾ 
ਵਿਚ ਖਚਤ ਹੋ ਕੇ ਆਪਣੇ ਮੂਲ ਅਤੇ ਸ਼ੁੱਧ ਸਰੂਪ ਨੂੰ ਭੁਲਾ 
ਬਹਿੰਦਾ ਹੈ। ਮਨ ਦੇ ਇਸ ਰੂਪ ਦੀ ਤੁਲਨਾ ਮਤਵਾਲੋੇ ਹਾਥੀ 
ਨਾਲ ਕੀਤੀ ਗਈ ਹੈ ਜੋ ਮਾਇਆ ਅਤੇ ਮੋਹ ਦੇ ਵਸ ਹੋ ਕੇ 
ਕਾਲ ਦੁਆਰਾ ਪੇਲਿਆ (ਭਜਾਇਆ), ਸੈਸਾਰ ਰੂਪੀ ਬਨ 
ਵਿਚ ਹੈਰਾਨ ਹੋਇਆ ਫਿਰਦਾ ਹੈ-ਮਨੁ ਸੰਗਲ ਸਾਕਤ 
ਦੇਵਾਨਾ/ ਬਨ ਖੰੱਡਿ ਆਇਆ ਆਹ ਹਠੈਰਾਨਾ/ ਇਤ ਉਤਾ 
ਜਾਹਿ ਕਾਲ ਕੰ ਚਾ£/ ਭਗਮ/ਖ ਲੰੀਜਿ ਲਹੈ ਘਰ ਆਪ / 
(ਗੁ ਗੁੰ.415)। ਇਹ ਮਨ ਸਦਾ ਕਾਮ ਆਦਿ ਦੂਤਾਂ , ਖੋਟੀ 
ਬੁੱਧੀ ਅਤੇ ਦੈੱਤ ਭਾਵਨਾ ਦੇ ਵਸ ਵਿਚ ਰਹਿੰਦਾ ਹੈ। ਇਹ 


ਮੱਛਲੀ ਵਾਂਗ ਚੈਚਲ ਹੈ ਅਤੇ ਚੌਹੀਂ ਪਾਸੇ ਕੁਝ ਠ ਕੁਝ 


ਲਭਣ ਲਈ ਭਟਕਦਾ ਰਹਿੰਦਾ ਹੈ। ਚੂੰਕਿ ਬਾਣੀਕਾਰਾਂ ਨੇ 
ਪਥ-ਕ੍ਸ਼ਟ ਮਨੁੱਖਾਂ ਨੰ ਸਿੱਧੇ ਰਸਤੇ ਉਤੇ ਪਾਉਣਾ ਸੀ, ਇਸ 
ਲਈ ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਅਧਿਕ ਚਿਤ੍ਣ ਅੰਧਕਾਰਮਈ ਮਨ 
ਦਾ ਹੋਇਆ ਹੈ। 

ਬਾਣੀਕਾਰਾਂ ਨੇ ਇਸ ਦੀ ਸਥਿਰਤਾ ਉਤੇ ਬਲ 
ਦਿੰਦਿਆਂ ਸਪੱਸ਼ਟ ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਹੈ ਕਿ ਜੇ ਇਹ ਪਵਨ ਵਾਂਗ 
ਚਲਾਇਮਾਨ ਮਨ ਕੁਝ ਦੇਰ ਲਈ ਟਿਕ ਜਾਏ ਤਾਂ ਨਾਮ 
ਵਿਚ ਸੁਖ-ਪੁਰਵਕ ਨਿਵਾਸ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰ ਸਕਦਾ ਹੈ। ਇਸ 
ਲਈ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਨੇ ਮਨ ਨੂੰ ਮਿਤਰ ਵਾਂਗ ਬਾਰ ਬਾਰ 
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ਮਨਿ-ਮਾਰਨਾ 


ਹੈ ਏਹ / ਜਲ ਲਗ ਲੇੰਥਨੇ ਸਾਝ ਹੰ ਤਲ ਲਗ /ਏਹ ਤਨ 
ਦੋਹ / /ਬਨੁ ਗੁਣ ਕਾਮ ਨ ਆਵਗਾੀ ਢਹਿ ਢੌਗੀ ਤਨੁ ਖੰਹ/ 
ਮੈਰੇ “ਨ ਲੰ ਲਾਹਾ ਘ/ਠ ਜਾਹ / ਭਠਮ/ਖ ਨਾ ਸ਼ਲਾਹਾਆੰ 


ਹਉਮੈ /ਨੇਵਗੀ ਭਾ/ਹਿ / (ਗੁ .ਗੌ .20)। 


ਮਨ ਨੂੰ ਸਮਝਾਉਣ ਲਈ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਦੋ 
ਵਿਧੀਆਂ ਵਰਤੀਆਂ ਹਨ। ਇਕ ਉਹ ਜਿਥੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਲੇ ਮਨ 
ਨੂੰ ਸੈਥੋਧਨ ਕਰਕੇ ਸਿਧਾ ਉਪਦੇਸ਼ ਦਿੱਤਾ ਹੈ। ਇਸ ਨੂੰ 
ਉਪਦੇਸ਼ਾਤਮਕ ਸ਼ੈਲੀ ਕਿਹਾ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਦੂਜੀ 
ਉਹ ਜਿਥੇ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਪ੍ਰਤੀਕਾਂ ਦੇ ਮਾਧਿਅਮ ਰਾਹੀਂ ਮਨ 
ਨੂੰ ਸਮਝਾਉਂਦੇ ਹਨ। ਇਸ ਨੂੰ ਪ੍ਰਤੀਕਾਤਮਕ ਸ਼ੈਲੀ ਵਿਚ 
ਮਨ ਸਮਝਾਉਣਾ ਕਿਹਾ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ। 
ਰ ਅੰਧਕਾਰਮਈ ਮਨ ਕਾਮ, ਕ੍ੌਧ, ਲੋਭ, ਮੋਹ, 
ਹੈਕਾਰ, ਕਪਟ, ਆਸ਼ਾ, ਤ੍ਰਿਸ਼ਨਾ, ਝੂਠ, ਨਿੰਦਿਆ, ਦੁਬਿਧਾ 
ਆਦਿ ਦੁਰਵਿੱਤੀਆਂ ਦਾ ਪੋਸ਼ਕ ਹੈ। ਮਨ ਦੀਆਂ ਇਨ੍ਹਾਂ 
ਵਿੱਤੀਆਂ ਨਾਲ ਭਗਤੀ ਦੇ ਮਾਰਗ ਵਿਚ ਬਹੁਤ ਰੁਕਾਵਟਾਂ 
ਉਪਸਥਿਤ ਹੁੰਦੀਆਂ ਹਨ। ਇਹ ਸਭ ਵਿਕਾਰ ਮਾਇਆ ਦੇ 
ਪਰਿਵਾਰ ਵਿਚੋਂ ਹਨ। ਜਦ ਤਕ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੁਰਵਿ੍‌ੱਤੀਆਂ ਨੂੰ 
ਵਿਚ ਸਫਲਤਾ ਨਹੀਂ ਮਿਲਦੀ। ਇਹੀ ਕਾਰਣ ਹੈ ਕਿ 
ਲਗਭਗ ਹਰ ਧਰਮ ਵਿਚ ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿੱਤੀਆਂ ਨੂੰ ਤਿਆਗਣ 
ਉਤੇ ਜ਼ੋਰ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਵੀ ਦੁਰ- 
ਵਿਰਿੱਤੀਆਂ ਨੂੰ ਦਬਾਉਣ ਅਤੇ ਕਾਬੂ ਕਰਨ ਉਤੇ ਬਹੁਤ ਬਲ 
ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਹੈ, ਕਿਉਂਕਿ ਗੀਭੀਰ ਸਮਾਜਿਕ ਪ੍ਤਿਕਿਆ 
ਵਿਆਕੁਲ ਸਥਿਤੀ ਵਿਚ ਰਹਿੰਦਾ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿੱਤੀਆਂ ਨੂੰ 
ਅਨੇਕਾਂ ਤੁਕਾਂ ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਮਿਲ ਜਾਂਦੀਆਂ ਹਨ-- 
#ਨ ਤੂੰ ਜੋਤਿ ਸ੍ਰਪ ਹੈ ਆਪਣਾ #ਲ਼ ਪਛਾਣ / ਮਨ ਗੰਨੇ 
ਜਾ ਤੇਠੈ ਨਲ ਹੈ ਗੁਰਮਤਾ ਰੰਗੁ ਆਣੁ /(ਗੁ ਗੰ .441)। 

ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿੱਤੀਆਂ ਨੂੰ ਤਿਆਗਣ ਦੇ ਨਾਲ ਨਾਲ 
ਗੁਰੁ ਜੀ ਨੇ ਸਦ-ਵਿ੍‌ੱਤੀਆਂ ਨੂੰ ਗੁਹਿਣ ਕਰਨ ਉਤੇ ਵੀ 
ਬਹੁਤ ਬਲ ਦਿੱਤਾ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਗ੍ਹਿਣ ਕਰਨ ਨਾਲ ਹੀ 
ਵਿਅਕਤੀ 'ਸਚਿਆਰ” ਦੀ ਅਵਸਥਾ ਨੂੰ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰ ਸਕਦਾ 
ਹੈ। ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਸਦ-ਵਿੱਤੀਆਂ ਰੂੜ੍ਹੀਵਾਦਤਾ ਤੋ 
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ਮੁਕਤ ਸਹਿਜ ਸੁਭਾਵਿਕ ਅਤੇ ਸਪੱਸ਼ਟ ਭਾਂਤ ਦੀਆਂ ਹਨ। 
ਮਨੁੱਖ ਅਸਲ ਵਿਚ ਦੁਰਵਿ੍‌ੱਤੀਆਂ ਅਤੇ ਸਦ-ਵਿ੍‌ੱਤੀਆਂ ਦੇ 
ਹੱਥਾਂ ਵਿਚ ਖੇਡੇ ਜਾਣ ਵਾਲਾ ਇਕ ਖਿਡੌਣਾ ਹੈ। ਦੁਰਵਿੱਤੀਆਂ 
ਵਿਚ ਅਧਿਕ ਰੁਚੀ ਰਖਣ ਵਾਲਾ ਵਿਅਕਤੀ “ਮਨਮੁਖ” ਹੈ 
ਅਤੇ ਇਸ ਦੇ ਵਿਪਰੀਤ ਸਤਿ ਮਾਰਗ ਉਤੇ ਚਲਣ ਵਾਲਾ 
ਵਿਅਕਤੀ “ਗੁਰਮੁਖ” ਹੈ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਦਾ ਆਦਰਸ਼- 
ਪੁਰਖ “ਗੁਰਮੁਖ” ਹੈ। ਇਸ ਲਈ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਸਦਾਚਰਣ ਨੂੰ 
ਬਹੁਤ ਮਹੱਤਵ ਦਿੱਤਾ ਹੈ ਅਤੇ ਸਤਿ-ਸਰੂਪ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ 
ਲਈ ਸਦਾਚਰਣ ਨੂੰ ਅਨਿਵਾਰਯ ਦਸਿਆ ਹੈ। ਇਹ ਤਦ 
ਹੀ ਸੈਭਵ ਹੋ ਸਕਦਾ ਹੈ ਜੇ ਦੁਰਵਿਰੱਤੀਆਂ ਦੇ ਪੋਸ਼ਕ ਅੰਧਕਾਰ 
-ਮਈ ਮਨ ਨੂੰ ਮਾਰਿਆ ਜਾਏ। 

ਮਨ-ਮਾਰਨ ਦੇ ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਅਨੇਕ ਉਪਾ 
ਦਸੇ ਗਏ ਹਨ। ਸਭ ਤੋ ਪਹਿਲਾ ਉਪਾ ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਇਸ 
ਅੰਧਕਾਰਮਈ ਮਨ ਨੂੰ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਮਈ ਮਨ ਨਾਲ ਮਾਰਨਾ 
ਚਾਹੀਦਾ ਹੈ। ਮਨ ਨੂੰ ਮਾਰਨ ਦਾ ਦੂਜਾ ਸਾਧਨ ਗੁਰੂ ਅਤੇ 
ਗੁਰੂ ਦਾ ਸ਼ਬਦ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਨੂੰ ਸ਼ਬਦ ਉਤੇ ਵਿਚਾਰ ਕਰਨ 
ਨਾਲ ਅੰਧਕਾਰਮਈ ਮਨ ਮਰ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਪਰ ਇਹ ਕੰਮ 
ਸੌਖਾ ਨਹੀਂ, ਕੋਈ ਵਿਰਲੇ ਸਾਧਕ ਹੀ ਅਜਿਹਾ ਕੰਮ ਕਰਨ 
ਵਿਚ ਸਮਰਥ ਹੋ ਸਕਦੇ ਹਨ। ਮਨ-ਮਾਰਨ-ਜਾਂ ਮਨਾਉਣ 
ਦਾ ਤੀਜਾ ਉਪਾ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦਾ ਜਸ-ਗਾਨ ਕਰਨਾ ਹੈ। 
ਇਨ੍ਹਾਂ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਕੁਸੈਗਤਿ ਦਾ ਤਿਆਗ, ਸਤਿ-ਸੈਗਤਿ 
ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ, ਨਾਮ-ਸਿਮਰਨ, ਗੁਰੂ-ਕ੍ਰਿਪਾ ਆਦਿ ਹੋਰ ਵੀ 
ਕਈ ਸਾਧਨ ਹਨ। ਜਦ ਤਕ ਮਨ ਉਤੇ ਜਿਤ ਪ੍ਰਾਪਤ ਨਹੀਂ 
ਹੁੰਦੀ, ਜਾਂ ਉਸ ਦੀ ਚੈਚਲਤਾ ਖ਼ਤਮ ਨਹੀਂ ਹੁੰਦੀ ਅਥਵਾ 
ਹਰਿ-ਪ੍ਾਪਤੀ-ਪਥ ਉਤੇ ਸਾਧਕ ਅਗੇ ਨਹੀ ਵਧ ਸਕਦਾ। 
ਇਸ ਲਈ ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਥਾਂ ਪਰ ਥਾਂ ਮਨ ਨੂੰ ਕਾਬੂ 
ਕਰਨ ਉਤੇ ਬਲ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਹੈ ਅਤੇ ਇਸ ਲਈ ਮਨ ਨੂੰ 
ਜਿਤਣਾ ਸੰਸਾਰ ਨੂੰ ਜਿਤਣ ਤੁਲ ਬੜਾ ਔਖਾ ਪਰ ਬਹੁਤ 
ਆਵੱਸ਼ਕ ਕਰਤੱਵ ਦਸਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। 


ਮਨਮਾੜ (ਨਗਰ) : ਮਹਾਰਾਸ਼ਟਰ ਪ੍ਰਾਂਤ ਦੇ ਨਾਸਿਕ ਜ਼ਿਲੂੰ 
ਦਾ ਇਕ ਨਗਰ, ਜਿਸ ਵਿਚ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਗੁਪਤਸਰ 
ਸਾਹਿਬ” ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ ਕਿ ਜਦੋਂ ਗੁਰੂ 
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ਦੇ ਨੇੜੇ ਜਿਨਵਾੜਾ ਦੇ ਦੋ ਮਰਹਟੇ ਮੁਖੀਆਂ-ਬਾਲਾ ਰਾਓ 
ਅਤੇ ਰੁਸਤਮ ਰਾਓ- ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਆਪਣੀ ਅਰੀਮੀ 
ਸ਼ਕਤੀ ਨਾਲ ਸਤਾਰਾ ਤੋ ਮੁਕਤ ਕਰਾਇਆ ਸੀ। ਉਸ ਤੋਂ 
ਬਾਦ ਉਹ ਇਸ ਨਗਰ ਵਿਚ ਆ ਵਸੇ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਮਹਾ- 
ਪ੍ਰਸਥਾਨ ਤੋਂ ਬਾਦ ਗੁਪਤ ਰੂਪ ਵਿਚ ਇਸ ਨਗਰ ਵਿਚ 
ਪਹੁੰਚੇ ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਮਰਹਟੇ ਮੁਖੀਆਂ ਨੂੰ ਅਸੀਸ ਦਿੱਤੀ। 
ਹਜ਼ੂਰ ਸਾਹਿਬ (ਨਾਂਦੇੜ) ਨੂੰ ਆਣ-ਜਾਣ ਵਾਲੇ 
ਵਖ ਵਖ ਪ੍ਰਦੇਸ਼ਾਂ ਦੇ ਯਾਤ੍ੀ ਅਕਸਰ ਇਸੇ ਨਗਰ ਦੇ ਜੈਕਸ਼ਨ 
ਤੋਂ ਗੱਡੀਆਂ ਬਦਲਦੇ ਹਨ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਰਿਹਾਇਸ਼ ਅਤੇ ਲੈਗਰ 
ਦੀ ਸੇਵਾ ਲਈ ਸੈਤ ਨਿਧਾਨ ਸਿੰਘ ਨੇ ਸੈਨ 1931 ਈ. 
ਵਿਚ ਇਸ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਦੀ ਇਮਾਰਤ ਬਣਵਾਈ ਸੀ, ਜਿਸ 
ਦਾ ਬਾਦ ਵਿਚ ਵਿਸਤਾਰ ਵੀ ਹੁੰਦਾ ਰਿਹਾ। ਇਸ ਦੀ 
ਵਿਵਸਥਾ ਸੈਤ ਜੀ ਦੇ ਸੇਵਕ ਹੀ ਕਰਦੇ ਹਨ। ਦਸਹਿਰੇ ਅਤੇ 
ਹੌਲੇ ਮਹੱਲੇ `ਤੇ ਇਥੇ ਵੱਡੇ ਧਾਰਮਿਕ ਦੀਵਾਨ ਸਜਦੇ ਹਨ। 


ਮਨਮੁਖ : ਗੁਰਮਤਿ ਵਿਚ “ਗੁਰਮੁਖ” ਦੇ ਵਿਪਰੀਤ ਮਨੁੱਖ 
ਦਾ ਦੂਜਾ ਵਰਗ “ਮਨਮੁਖ” ਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਦੀ ਪਰਿਭਾਸ਼ਾ 
ਦਿੰਦਿਆਂ ਭਾਈ ਕਾਨੂੂ ਸਿੰਘ ਜੀ ਨੇ ਕਿਹਾ ਹੈ ਕਿ ਜਿਸ ਨੇ 
ਆਪਣੇ ਮਨ (ਸੈਕਲਪ) ਨੂੰ ਹੀ ਮੁੱਖ ਜਾਣਿਆ ਹੈ, ਉਹ 
“ਮਨਮੁਖ” ਹੈ। 

ਅਸਲ ਵਿਚ, ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ “ਮਨਮੁਖ” ਸ਼ਬਦ 
ਅਜਿਹੇ ਵਿਅਕਤੀ ਲਈ ਵਰਤਿਆ ਗਿਆ ਹੈ ਜੋ ਮਨ ਦੇ 
ਅਨੁਰੂਪ ਜਾਂ ਮਨ ਵਲ ਝੁਕ ਕੇ ਆਪਣਾ ਜੀਵਨ ਬਿਤਾਉਂਦਾ 
ਹੈ। ਮਨ ਦੇ ਵੀ ਦੋ ਰੂਪ ਹਨ-ਪ੍ਕਾਸ਼ਮਈ ਮਨ ਅਤੇ 
ਅੰਧਕਾਰਮਈ ਮਨ। ਜਿਸ ਦਾ ਮਨ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਿਤ ਹੈ ਉਸ ਨੂੰ 
ਵਾਸਤਵਿਕਤਾ ਦਾ ਬੋਧ ਹੈ, ਇਸ ਲਈ ਉਹ “ਗੁਰਮੁਖ” ਹੈ। 
ਪਰ` ਜਿਸ ਮਨੁੱਖ ਦਾ ਮਨ ਅੰਧਕਾਰਮਈ ਹੈ ਜਾਂ ਜਿਸ ਦੇ 
ਮਨ ਵਿਚ ਗਿਆਨ ਦਾ ਹਨੇਰਾ ਹੈ, ਉਹ ਵਾਸਤਵਿਕਤਾ 
ਦਾ ਬੋਧ ਨ ਰਖਣ ਕਾਰਣ ਸੈਸਾਰਿਕਤਾ ਨੂੰ ਹੀ ਆਪਣਾ 
ਸਭ ਕੁਝ ਸਮਝ ਲੈਂਦਾ ਹੈ। ਉਹ ਪਰਮਾਰਥਿਕ ਆਨੰਦ ਵਲ 
ਧਿਆਨ ਹੀ ਨਹੀਂ ਦਿੰਦਾ। ਇਸ ਲਈ ਉਹ “ਮਨਮੁਖ” ਹੈ। 

ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ ਅਜਿਹੇ ਸਮੇਂ ਵਿਚ ਇਸ ਸੈਸਾਰ 
ਉਤੇ ਆਏ ਸਨ ਜਦੋਂ ਹਰ ਪਾਸੇ ਪਾਖੰਡ ਅਤੇ ਬਾਹਰਲੇ 
ਆਡੈਬਰਾਂ ਦਾ ਪਾਸਾਰ ਸੀ। ਧਰਮ ਦਾ ਵਾਸਤਵਿਕ ਰੂਪ 
ਲਗਭਗ ਲੁਪਤ ਹੋ ਚੁਕਿਆ ਸੀ ਅਤੇ ਮਨੁੱਖ ਜਾਤਿ ਆਪਣੇ 
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ਜੀਵਨ-ਮਨੌਰਥ ਨੂੰ ਛਡ ਕੇ ਕਰਮ-ਕਾਂਡਾਂ ਵਿਚ ਮਗਨ 
ਸੀ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਥਾਂ ਥਾਂ ਉਤੇ ਜਾ ਕੇ ਜਨ- 
ਸਾਧਾਰਣ ਅਤੇ ਉਸ ਦੇ ਤਥਾ-ਕਥਿਤ ਧਾਰਮਿਕ ਆਗੂਆਂ 
ਨੂੰ ਸਮਝਾਇਆ ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਸਨਮਾਰਗ ਉਤੇ ਲਿਆਉਂਦਾ। 
ਪਰ ਅਜਿਹੇ ਵਿਅਕਤੀ ਵੀ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਮਿਲੇ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਸੇੇਸ਼ਠ 
ਉਪਦੇਸ਼ ਨੂੰ ਗ੍ਰਹਿਣ ਨਹੀਂ.ਕੀਤਾ। ਅਧਿਆਤਮਿਕਤਾ ਤੋ 
ਵਾਂਝੇ ਅਜਿਹੇ ਮਨੁੱਖਾਂ ਲਈ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ 'ਮਨਮੁਖ” ਸ਼ਬਦ 
ਦੀ ਵਰਤੋ` ਕੀਤੀ। 

“ਮਨਮੁਖ” ਵਿਅਕਤੀ ਦਾ ਸਮੁੱਚਾ ਸੁਭਾ ਅਤੇ 
ਸਰੂਪ ਚਿਤਰਦੇ ਹੋਇਆਂ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਨੇ ਦਸਿਆ ਕਿ 
ਮਨਮੁਖ ਵਿਅਕਤੀ ਪੱਥਰ ਦੀ ਸਿਲ ਵਾਂਗ ਕਠੋਰ ਹੈ, ਉਹ 
ਗੋਦਾ, ਘਿਨੌਣਾ ਅਤੇ ਭਿਆਨਕ ਹੈ। ਉਹ ਕੇਵਲ ਕਥਨ 
ਕਰਨਾ ਜਾਣਦਾ ਹੈ, ਕਰਨੀ ਵਿਚ ਵਿਸ਼ਵਾਸ ਨਹੀਂ ਰਖਦਾ। 
ਉਸ ਦਾ ਸੁਭਾ ਪਸ਼ੂਆਂ ਵਰਗਾ ਹੈ, ਉਹ ਅਧਿਆਤਮਿਕ 
ਗਰਸਿਆ ਰਹਿੰਦਾ ਹੈ, ਹਰਿ-ਭਗਤੀ ਲਈ ਉਹ ਸਦਾ 
ਆਲਸੀ ਬਣਿਆ ਰਹਿੰਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਸੈਸਾਰਿਕਤਾ ਵਿਚ ਉਹ 
ਬਹੁਤ ਅਧਿਕ ਖਚਿਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ, ਉਹ ਮਲੀਨ ਸੁਭਾ ਵਾਲਾ 
ਆਚਰਿਣਕ ਤੌਰ 'ਤੇ ਬਹੁਤ ਕਮਜ਼ੋਰ ਹੈ, ਮਰਣ ਉਪਰੈਤ 
ਉਸ ਦਾ ਜੀਵਨ ਨਾਰਕੀ ਸਿੱਧ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। 

ਮਨਮੁਖ ਵਿਅਕਤੀ ਦੇ ਮਨ ਵਿਚ ਵੈਰਾਗ ਦੀ 
ਮਾੜੀ ਜਿੰਨੀ ਭਾਵਨਾ ਪੈਦਾ ਹੋਣ ਨਾਲ, ਉਹ ਘਰ ਨੂੰ ਛਡ 
ਕੇ ਦੁਆਰ ਦੁਆਰ ਉਤੇ ਘੁੰਮਦਾ ਫਿਰਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਆਪਣਾ 
ਪੇਟ ਭਰਨ ਲਈ ਹੋਰਨਾਂ ਦੇ ਘਰਾਂ ਵਲ ਝਾਕਦਾ ਹੈ। ਇਸ 
ਲਈ ਉਹ ਆਪਣੇ ਗਿ੍‌ਹਸਥ-ਧਰਮ ਨੂੰ ਨਸ਼ਟ ਕਰ ਦਿੰਦਾ 
ਹੈ। ਸਤਿਗੁਰੂ ਦੇ ਨ ਮਿਲਣ ਕਰਕੇ ਦੁਰਮਤਿ ਦੇ ਚੱਕਰ ਵਿਚ 
ਦੇਸ਼-ਦੇਸ਼ਾਂਤਰਾਂ ਵਿਚ ਭਟਕਦਾ ਫਿਰਦਾ ਹੈ, ਧਰਮ-ਗ੍ਰੰਥਾਂ 
ਦਾ ਪਾਠ ਕਰ ਕਰ ਕੇ ਥਕ ਜਾਂਦਾ ਹੈ, ਪਰ ਉਸ ਦੀ ਤ੍ਰਿਸ਼ਨਾ 
ਹੋਰ ਵੀ ਜ਼ਿਆਦਾ ਵਧਦੀ ਹੈ। ਉਹ ਕੇਵਲ ਪਸ਼ੂਆਂ ਵਾਂਗ 
ਆਪਣਾ ਢਿਡ ਭਰਦਾ ਹੋਇਆ ਜੀਵਨ ਬਿਤਾਉਂਦਾ ਹੈ-- 
ਮਨਮੁਖ ਲਹਾਨ ਘਰ ਤਾ /ਵੇਗੂਚੈ ਆਵਰਾ ਕੰ ਘਰ ਹੋਰ / 
ਗ੍ਰਿਹ ਧਰਮੁ ਗਵਾਏ ਸਤਿਗੁਰ ਨ ਭੰਟੈ ਦੁਰਮਤਿ ਘਮਨ 
ਘੇਠੈ / /ਦਿਸ਼ੰਤਰ ਭਾਵੈ ਪਾਠ ਘੜੇ ਥਾਕਾ /ਤ੍ਰਿਸ਼ਨਾ ਹਇ 
ਵਧੌਠੈ / ਕਾਚਾੰ /ਮੰਡਾੰ ਸ਼ਬਦ ਨ ਚੀਨ ਉਂਦਠ ਭਠੋ ਜਸ ਢੌਰੈ / 
(ਗੁ.ਗ੍ੰ.੦12)। 
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ਮਨਮੁਖ 
ਸਾਰਾਂਸ਼ ਇਹ ਕਿ 'ਮਨਮੁਖ ਇਕ ਅਜਿਹਾ ਮਨੁੱਖ 
ਹੈ, ਜੋ ਹਰ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦੇ ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਕੰਮਾਂ ਤੋਂ ਬੇਮੁਖ ਹੋ ਕੇ 
ਪੂਰੀ ਤਰ੍ਹਾਂ ਸੈਸਾਰਿਕਤਾ ਵਿਚ ਲੀਨ ਹੋ ਚੁਕਾ ਹੋਵੇ ਅਤੇ 
ਵਿਸ਼ੇ ਵਾਸਨਾਵਾਂ ਦੇ ਚੰਗੀ ਤਰ੍ਹਾਂ ਵਸ ਵਿਚ ਹੋਵੇ , ਜਿਸ ਤੋਂ 
ਕਿਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦੇ ਉਤਮ ਜਾਂ ਸ਼ੁਭ ਕਰਮਾਂ ਦੀ ਆਸ ਨ ਹੋਵੇ 
ਅਤੇ ਜੋ ਆਪਣੇ ਜੀਵਨ ਦੀ ਬੇੜੀ ਨੂੰ ਪਾਪ ਰੂਪੀ ਪੱਥਰਾਂ 
ਨਾਲ ਭਰ ਕੇ ਮੋਹ ਵਿਕਾਰ ਦੀਆਂ ਲਹਿਰਾਂ ਭਰੇ ਸੈਸਾਰ- 
ਸਾਗਰ ਵਿਚ ਠਿਲ੍ਹ ਚੁਕਾ ਹੋਵੇ ਅਤੇ ਜਿਸ ਦੇ ਸਮੂਲ ਨਾਸ਼ 
ਹੋਣ ਵਿਚ ਕੋਈ ਕਸਰ ਬਾਕੀ ਨ ਰਹਿ ਗਈ ਹੋਵੇ। 
ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੇ ਵਿਆਖਿਆਤਮਕ ਸਾਹਿਤ ਵਿਚ 
ਵੀ ਮਨਮੁਖ ਦਾ ਸਰੂਪ ਕਾਫ਼ੀ.ਵਿਸਤਾਰ ਵਿਚ ਚਿਤਰਿਆ 
ਗਿਆ ਹੈ। ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਨੇ ਆਪਣੀਆਂ ਵਾਰਾਂ ਵਿਚ 
ਅਨੇਕ ਪ੍ਰਸੰਗਾਂ ਵਿਚ ਮਨਮੁਖ ਦੀ ਤਸਵੀਰ ਖਿਚ ਕੇ ਇਸ 
ਦੇ ਵਾਸਤਵਿਕ ਸਰੂਪ ਤੋਂ ਜਿਗਿਆਸੂਆਂ ਨੂੰ ਜਾਣੂ ਕੀਤਾ 
ਹੈ-ਮਨਮੁਥ ਕਾਗ ਕਮਾਂਵਦਂ ਦੁਰਆਤ ਦੂਜਾ ਭਾਉ ਦੁਹੇਲਾ/ 
(30/1); ਮਨਮੁਖ ਆਪ ਗਾਵਾਵਣਾ ਗੁਰਆਤਿ ਗੁਰ ਤੇ 
ਉਕੜ' ਚੌਲਾ/(30/1); ਮਨਮੁਖ ਬਗੁਲ ਸ਼ਮਗਧਿ ਹੈ ਘਟਿ 
&/ਟ' ਜੀਆ ਖਾਇ ਅਬੌਲਾ/ (30/4); ਮਨਨੁਥ ਠਾੜ 
ਕਾਲਖਣਾ ਸਭਾ ਕੁਲਖਣ ਕੁਾੜ ਕਦਾਵਾ /(30/5)। 
ਸਾਖੀ-ਸਾਹਿਤ ਵਿਚ ਵੀ ਗੁਰਮੁਖ ਦੇ ਪ੍ਰਸੰਗ 
ਵਿਚ ਮਨਮੁਖ ਦੇ ਆਚਰਣ ਉਤੇ ਝਾਤ ਪਾਈ ਗਈ ਹੈ। 
“ਭਗਤ ਰਤਨਾਵਲੀ” (18ਵੀ' ਪਉੜੀ) ਵਿਚ ਇਹ ਤਿੰਨ 
ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ ਦਸੇ ਗਏ ਹਨ-ਮਨਮੁਖ, ਮਨਮੁਖ-ਤਰ, 
ਮਨਮੁਖ-ਤਮ। “ਨਮੁਖ ਓਹ ਹੈਨੇ ਲੇ ਸ਼ਦਾ /ਵਿਕਾਰ ਹਾੰ 
ਕਾਰਦੇ ਹੈਨ, ਲੇ ਕਈ ਓਨਾ ਦੇ ਨਗੱਲਿ ਭੱਲਿਆਈ ਕਠੋਂ ਸੋ 
/ਵਿਸ਼ਾਰ ਦੇਂਦੇ ਹੰਨਿ ਤੇ ਝ/ਨਿਆਈ? ਲੇ ਕੌਈ ਕਠੇ ਤਾ 
/ਵਿਸ਼ਾਰਦੇ ਨਹਾੀ/ ਤੇ #ਨਮਖ-ਤਰ, ਓਹ ਹੰਨੇ, ਲੇ ਕੌਈ 
ਭਾਲਾ ਲੂਰਾ ਹੋਵੈ ਤਾ ਸ਼ਭਸ਼ੇ ਨੱਲ ਝਾਨਿਆਹਾੀ 27 ਕਰਦੇ 
ਹੀਨਿ/ ਡੇ ਮਨਮੁਖ-ਤਮ ਓਹ ਹੈਨ ਲੇ ਭਲੇ ਨਗੱਲੇ ਵਾ 
ਝੁਰਨਿਆਈ) ਕਰਦੇ ਹੈਨ, ਅਗਲਾ ਭ/ਲਿਆਈ) ਕਰੇਂ ਤੇ ਓਹ 
ਫਾਹਾ ਝੰਨਿਆਈ ਕਰਨ ਤੇ ਸ਼ਝਦ ਬਾਣਾ ਦੀ ਸਮਝ ਕਛੂ ਨਾ 
ਕਾਰਨ, ਅਗ ਕ/ਹੈੰਦੇ ਹੰਨਿ ਲੇ ਸ਼਼ਦ ਦਾ ਸੁਣਨਾ ਤੇ 
ਭਾਲਆਈ ਕਾਰਨ ਅਸਾਨੂੰ ਨਹੀ ਫਲਦਾ ਹੈ, ਭਾਨਿਆਈ 
ਅਸਾਨ ਫਲ ਦੱਦੀ ਟੰ/ 
ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ “ਮਨਮੁਖ” ਨੂੰ “ਸਾਕਤ” ਨਾਂ ਵੀ 
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ਮਨਮੁਖ 
ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਹੈ, ਕਿਉਂਕਿ ਇਕੋ ਪ੍ਕਰਣ ਵਿਚ ਜਿਸ 
ਵਿਅਕਤੀ ਲਈ ਪਹਿਲਾਂ “ਮਨਮੁਖ” ਸ਼ਬਦ ਵਰਤਿਆ 
ਗਿਆ ਹੈ, ਉਸੇ ਲਈ ਨਾਲ ਹੀ ਨਾਲ 'ਸਾਕਤ” ਸ਼ਬਦ ਵੀ 
ਵਰਤ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਹੈ, ਜਿਵੇਂ- ਮਨਮੁਖ ਡੂਲਾ ਠਉਰ ਨ 
ਪਾਏ / ਜਮ ਦਾਰ #਼ਧਾ ਚੋਟਾ ਖਾਏ //ਲ੍ਨ ਨਾਵੈ ਕੇ ਸੰਗਿ ਨ 
ਸਾਥੀ ਮੁਕਤੇ ਨਾਨ /ਹਿਆਵਾ/ਣਿਆ/ ਸ਼ਾਕਤ ਕੁੜੇ ਸ਼ਚ ਨ 
ਭਾਵੈ / ਦੁ/ਬਿਧਾ ਬਾਧਾ ਆਵੈ ਜਾਵੈ //ਲਿ/ਮਿਆ ਲੇਖੁ ਨ ਔਟੈ 
ਕੌਈ ਗੁਰਮ/ਖ ਮੁਕਤਿ ਕਰਾਵ/ਣਆ/ (ਗੁ ਗੰ .109)। 

ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ “ਸਾਕਤ” ਸ਼ਬਦ ਦੋ ਸਰੋਤਾਂ ਤੋੱ 
ਪਾਪਤ ਹੋਇਆ ਪ੍ਰਤੀਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਪਹਿਲਾ ਸਰੋਤ ਸੈਸਕ੍ਿਤ 
ਭਾਸ਼ਾ ਦਾ ਹੈ, ਜਿਥੇ 'ਸਾਕਤ” ਸ਼ਬਦ ਸ਼ਕਤੀ ਦੇ ਉਪਾਸਕ 
ਲਈ ਵਰਤਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਚੂੰਕਿ ਮੱਧ-ਯੁਗ ਵਿਚ ਸ਼ਕਤੀ 
ਦੇ ਉਪਾਸਕਾਂ ਦੀਆਂ ਵਾਮ-ਮਾਰਗੀ ਅਤੇ ਤਾਂਤ੍ਰਕ 
ਪ੍ਵਿੱਤੀਆਂ ਨੇ ਜਨ-ਜੀਵਨ ਨੂੰ ਬਹੁਤ ਵਿਕਰਿਤ ਕਰ ਦਿੱਤਾ 
ਸੀ, ਇਸ ਲਈ ਸਾਤਵਿਕ ਸੁਭਾ ਵਾਲੇ ਸੈਤਾਂ ਨੂੰ ਇਹ ਭ੍ਰਸ਼ਟੇ 
ਹੋਏ ਲੋਕ ਪਸੈਦ ਨਹੀ' ਸਨ। ਸੈਤ ਕਬੀਰ ਨੇ ਸਾਕਤ ਦਾ 
ਅਨੇਕ ਥਾਂਵਾਂ ਉਤੇ ਚਿਤ੍ਰਣ ਕੀਤਾ ਹੈ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਅਨੁਸਾਰ 
ਬ੍ਰਾਹਮਣ ਸਾਕਤ ਨਾਲੋਂ ਸ਼ੂਦਰ ਵੈਸ਼ਨਵ ਉਤਮ ਹੈ। 

“ਸਾਕਤ” ਸ਼ਬਦ ਦਾ ਦੂਜਾ ਸਰੋਤ ਅਰਬੀ ਭਾਸ਼ਾ 
ਦਾ ਹੈ। ਉਥੇ ਪਤਿਤ ਜਾਂ ਨਿਕੰਮੇ ਆਦਮੀ ਨੂੰ ਸਾਕਤ ਕਿਹਾ 
ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਪਹਿਲੇ ਸਰੋਤ ਵਾਲੇ ਸ਼ਬਦ ਦਾ 
ਵਿਵਹਾਰਿਕ ਰੁਪ ਦੂਜੇ ਸਰੋਤ ਵਾਲੇ ਸ਼ਬਦ ਨਾਲ ਕਾਫ਼ੀ 
ਮੋਲ ਖਾਉੱਦਾ ਹੈ। ਭਾਈ ਕਾਨ੍ਹ ਸਿੰਘ (“ਮਹਾਨਕੋਸ਼”) 
ਅਨੁਸਾਰ ਜੋ ਧਰਮ ਅਤੇ ਇਖ਼ਲਾਕ (ਆਚਰਣ) ਤੋਂ ਪਤਿਤ 
ਅਤੇ ਕਰਤਾਰ ਨਾਲੋਂ ਬੇਮੁਖ ਹੋ ਕੇ ਵਿਕਾਰਾਂ ਵਿਚ ਲੀਨ 
ਹੁੰਦਾ ਹੈ, ਉਸ ਦਾ ਨਾਂ “ਸਾਕਤ” ਹੈ। 

ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਅਨੁਸਾਰ ਸਾਕਤ ਵਿਅਕਤੀ 
ਝੁਠ ਅਤੇ ਕਪਟ ਵਿਚ ਵਿਸ਼ਵਾਸ ਰਖਦਾ ਹੈ, ਰਾਤ-ਦਿਨ 
ਅਨੇਕ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦੀ ਨਿੰਦਿਆ ਕਰਦਾ ਹੈ, ਉਹ ਬਾਰ ਬਾਰ 
ਜੂਨਾਂ ਵਿਚ ਆਉਂਦਾ ਹੈ, ਉਸ ਲਈ ਜਮ ਦਾ ਭੈ ਸਦਾ 
ਬਣਿਆ ਰਹਿੰਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਕਦੇ ਵੀ ਪਾਪਾਂ ਦੇ ਭਾਰ ਤੋੱ 
ਖ਼ਲਾਸ ਨਹੀਂ ਹੁੰਦਾ-ਸ਼ਾਕਤ ਕੂੜ ਕਪਟ ਆਹ ਟੋਕਾ/ 
੭7ਹ/ਨ/ਸੈ ਨਿੰਦਾ ਕਗਹਿ ਅਨੇਕਾ //ਲਨੁ /ਨਿਮਰਨ ਆਵਾ/ਹ 
ਫਾਨਿ ਜਾਵਾ/ਹਿ ਗਰਭ ਜੌਨ ਨਰਕ ਮਝਾਰਾ ਹੈ/ ਸ਼ਾਕਾੜ ਜਮ 
ਕਾ ਕਾਣਿ ਨ ਚੂਕੈ / ਜਮ ਕਾ ਡੰਡ ਨ ਕਥਹੂ ੭ਕੀ / ਬਾਕੀ 
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ਮਨੀ ਸਿੰਘ, ਭਾਈ 
ਧਰਮਰਾਇ' ਕ? ਲਨ ਨਿਨਿ ਅਫ/ਰਿਓ ਭਾਰ ਅਫਾਰਾ ਹੈ / 
(ਗੁ.ਰੰ 1030)। ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ ਸਾਕਤ ਦਾ ਲੱਛਣ ਅਤੇ 
ਸਰੂਪ “ਮਨਮੁਖ” ਵਰਗਾ ਹੀ ਹੈ। ਵੇਖੋ 'ਸ਼ਾਕਤ ਮਤ”। 


ਮਨੀ ਸਿੰਘ, ਭਾਈ (1644-1734 ਈ.) : ਇਕ 
ਸ਼ਿਰਮੋਣੀ ਸਿੱਖ ਧਰਮ-ਸਾਧਕ ਅਤੇ ਵਿਦਵਾਨ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਨੇ 
ਦਸਮ ਗੁਰੂ ਦੇ ਆਦੇਸ਼ ਅਨੁਸਾਰ ਦਮਦਮਾ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ 
ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਬੀੜ ਅੰਦਰ ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ 
ਦੀ ਬਾਣੀ ਸ਼ਾਮਲ ਕਰਕੇ ਅੰਤਿਮ ਰੂਪ ਦਿੱਤਾ ਸੀ ਅਤੇ 
ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਲਾਹੌਰ ਦੇ ਸੂਬੇਦਾਰ ਨੇ ਅੰਗ ਅੰਗ ਕਟਵਾ ਕੇ 
ਸ਼ਹੀਦ ਕੀਤਾ ਸੀ। ਸਿੱਖ ਇਤਿਹਾਸ ਵਿਚ ਕਿਸੇ ਨੇ ਇਨ੍ਹਾਂ 
ਨੂੰ ਮੁਲਤਾਨ ਦੇ ਇਲਾਕੇ ਦਾ ਪਰਮਾਰ ਰਾਜਪੂਤ ਮੰਨਿਆ 
ਹੈ, ਕਿਸੇ ਨੇ ਕੰਬੋ ਅਤੇ ਕਿਸੇ ਦੁਲਟ ਜੱਟ ਦਸਿਆ ਹੈ। ਪਰ 
ਸੇਵਾ ਸਿੰਘ ਦੇ ਲਿਖੇ 'ਸ਼ਹੀਦ-ਬਿਲਾਸ” ਅਨੁਸਾਰ ਇਨ੍ਹਾਂ 
ਦਾ ਜਨਮ 10 ਮਾਰਚ 1644 ਈ. (ਚੇਤਰ ਸੁਦੀ 12, 
1701 ਬਿ.) ਨੂੰ ਮੁਲਤਾਨ ਦੇ ਨੇੜੇ ਅਲੀਪੁਰ ਪਿੰਡ ਵਿਚ 
ਭਾਈ ਮਾਈਦਾਸ ਦੇ ਘਰ ਮਾਤਾ ਮਧਰੀ ਦੀ ਕੁੱਖੋਂ ਹੋਇਆ। 
ਤੇਰ੍ਹਾਂ ਵਰ੍ਹਿਆਂ ਦੀ ਉਮਰ ਵਿਚ ਇਹ ਆਪਣੇ ਪਿਤਾ ਸੈਗ 
ਕੀਰਤਪੁਰ ਆਏ ਅਤੇ ਦੋ ਵਰ੍ਹੇ ਗੁਰੂ ਹਰਿਰਾਇ ਜੀ ਦੇ 
ਦਰਬਾਰ ਵਿਚ ਰਹੇ। ਫਿਰ ਵਿਆਹ ਕਰਨ ਲਈ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦਾ 
ਪਿਤਾ ਵਾਪਸ ਲੈ ਗਿਆ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਵਿਆਹ ਭਾਈ ਲੱਖੀ 
ਰਾਏ (ਬਾਦ ਵਿਚ ਲੱਖੀ ਸ਼ਾਹ) ਦੀ ਪੁੱਤਰੀ ਬੀਬੀ ਸੀਤੋ 
ਦੇਵੀ ਨਾਲ ਹੋਇਆ। ਵਿਆਹ ਤੋ ਕੁਝ ਸਮੇਂ ਬਾਦ ਆਪਣੇ 
ਦੋ ਭਰਾਵਾਂ-ਭਾਈ ਜੇਠਾ ਅਤੇ ਭਾਈ ਦਿਆਲਾ-- ਨਾਲ 
ਇਹ ਫਿਰ ਕੀਰਤਪੁਰ ਆ ਗਏ। ਗੁਰੂ ਹਰਿਕ੍ਰਿਸ਼ਨ ਜੀ ਦੇ 
ਨਾਲ ਦਿੱਲੀ ਵਿਚ ਗਏ; ਫਿਰ ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਦੇ 
ਦਰਬਾਰ ਵਿਚ ਸੈਨ 1672 ਈ. (1729 ਬਿ.) ਵਿਚ ਬਾਬੇ 
ਬਕਾਲੇ ਪਹੁੰਚੇ। ਨੰਵੇ' ਗੁਰੂ ਦੀ ਸ਼ਹਾਦਤ ਤੋਂ ਬਾਦ ਇਹ 
ਬਾਲਕ ਗੋਬਿੰਦ ਰਾਏ (ਗੁਰੂ ਗੋਬਿਦ ਸਿੰਘ) ਕੋਲ ਰਹੇ ਅਤੇ 
ਜਿਥੇ ਜਿਥੇ ਵੀ ਉਹ ਗਏ ਜਾਂ ਜਿਥੇ ਜਿਥੇ ਵੀ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ 
ਯੁੱਧ ਕੀਤੇ, ਭਾਈ -ਮਨੀ ਸਿੰਘ ਅੰਗ ਸੈਗ ਰਹੇ। ਅੰਮਿ੍‌ਤ- 
ਅਤੇ ਭਾਈ ਅਜਾਇਬ ਸਿੰਘ--ਸਹਿਤ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਸੇਵਾ 
ਵਿਚ ਹਾਜ਼ਰ ਹੋਏ ਅਤੇ ਸਭ ਨੇ ਅੰਮ੍ਰਿਤ ਪਾਨ ਕੀਤਾ। 
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ਮਨੀ ਸਿੰਘ, ਭਾਈ 


ਸੋਢੀ ਹਰਿਜੀ ਦੀ ਮਿ੍‌੍‌ਤੂ ਤੋਂ ਬਾਦ ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ 
ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ ਦਾ ਗ੍ਰੰਥੀ ਥਾਪਿਆ ਗਿਆ। ਉਥੇ ਰਹਿ ਕੇ ਇਨ੍ਹਾਂ 
ਨੇ ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਦਾ ਬਹੁਤ ਪ੍ਚਾਰ ਕੀਤਾ। ਆਨੰਦਪੁਰ ਦਾ 
ਕਿਲ੍ਹਾ ਛਡਣ ਵੇਲੇ ਇਹ ਆਨੰਦਪੁਰ ਵਿਚ ਸਨ। ਸਰਸਾ 
ਨਦੀ ਪਾਰ ਕਰਨ ਤੋ ਬਾਦ ਦਸਮ-ਗੁਰੂ ਨੇ ਭਾਈ ਮਨੀ 
ਸਿੰਘ ਦੇ ਨਾਲ ਆਪਣੀਆਂ ਸੁਪਤਨੀਆਂ ਨੂੰ ਦਿੱਲੀ ਵਲ 
ਭੇਜਿਆ। ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਕਿ ਜਦੋਂ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦਮਦਮਾ 
ਸਾਹਿਬ ਪਹੁੰਚੇ ਤਾਂ ਇਹ ਗੁਰੂ-ਪਤਨੀਆਂ ਨੂੰ ਦਿੱਲੀ ਤੋ 
ਨਾਲ ਲੈ ਕੇ ਦਮਦਮਾ ਸਾਹਿਬ ਪਹੁੰਚੇ। ਉਥੇ ਹੀ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ 
ਸਿੰਘ ਜੀ ਨੇ ਨੌਵੇਂ ਗੁਰੂ ਦੀ ਬਾਣੀ ਇਨ੍ਹਾਂ ਤੋਂ ਗੰਥ ਸਾਹਿਬ 
ਵਿਚ ਦਰਜ ਕਰਵਾ ਕੇ ਅੰਤਿਮ ਰੂਪ ਦਿੱਤਾ ਦਸਿਆ ਜਾਂਦਾ 
ਹੈ। ਉੱਥੇ ਹੀ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਗੁਰੂ ਗੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਅਰਥ ਕਰਨੇ 
ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤੇ। ਅਰਥ ਸੁਣਨ ਵਾਲੇ 48 ਪ੍ਰੌਮੀ ਸਰੋਤਿਆਂ ਵਿਚ 
ਭਾਈ ਮਨੀ ਸਿੰਘ ਅਤੇ ਬਾਬਾ ਦੀਪ ਸਿੰਘ ਵੀ ਸ਼ਾਮਲ 
ਸਨ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੋਹਾਂ ਨੂੰ ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੇ ਅਰਥ 
ਜਾਰੀ ਰਖਣ ਲਈ ਕ੍ਰਮਵਾਰ ਸੰਪ੍ਦਾਈ ਟਕਸਾਲ ਅਤੇ 
ਦਮਦਮੀ ਟਕਸਾਲ ਕਾਇਮ ਕਰਨ ਦੇ ਆਦੇਸ਼ ਦਿੱਤੇ । ਜਦੋਂ 
ਦਸਮ-ਗੁਰੂ ਦੱਖਣ ਵਲ ਚਲੇ ਗਏ ਤਾਂ ਭਾਈ ਮਨੀ ਸਿੰਘ 
ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਆ ਗਏ । ਦੀਵਾਲੀ ਅਥਵਾ ਵਿਸਾਖੀ ਦੇ ਪੁਰਬ 
ਦੇ ਮੌਕੇ ਲਾਹੌਰ ਦੇ ਸੂਬੇ ਨੂੰ “ਕਰ” ਨ ਦੇ ਸਕਣ ਕਾਰਣ 
ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਪਕੜ ਲਿਆ ਗਿਆ। ਜਦੋਂ ਮੁਸਲਮਾਨ ਬਣਨ 
ਜ਼ਕਰੀਆ ਖ਼ਾਨ ਨੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਬੰਦ ਬੈਦ ਕਟਵਾ ਕੇ ਸੈਨ 
1734 ਈ. (1793 ਬਿ.) ਨੂੰ ਨਖ਼ਾਸ ਚੌਕ, ਲਾਹੌਰ ਵਿਚ 
ਸ਼ਹੀਦ ਕਰਵਾ ਦਿੱਤਾ। 
ਵਿਦਵਾਨ ਸਿੱਖ ਸਨ, ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਕੇਵਲ ਯੁੱਧਾਂ ਵਿਚ ਹੀ ਹਿੱਸਾ 
ਨਹੀਂ ਲਿਆ, ਸਗੋਂ ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੇ ਅਰਥ ਕਰਨ ਤੋ' ਇਲਾਵਾ 
ਕਥਾ-ਵਾਰਤਾ ਅਤੇ ਪ੍ਰਵਚਨਾਂ ਰਾਹੀਂ ਜਿਗਿਆਸੂਆਂ ਨੂੰ ਸਿੱਖ 
ਧਰਮ ਦੇ ਸਿੱਧਾਂਤਾਂ ਅਤੇ ਪਰੈਪਰਾਵਾਂ ਤੋਂ ਜਾਣੂ ਕਰਵਾਇਆ। 
ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਦੀ ਮਰਯਾਦਾ ਨੂੰ ਕਾਇਮ ਰਖਣ ਲਈ ਬੰਦ 
ਬੈਦ ਕਟਵਾਉਣੌ ਸੈਕੋਚ ਨ ਕੀਤਾ। ਬੈਦਈ ਅਤੇ ਤੱਤ ਖ਼ਾਲਸੇ 
ਵਿਚ ਪੈਂਦਾ ਹੋਏ ਵਿਵਾਦ ਨੂੰ ਬੜੀ ਸੂਝ ਨਾਲ ਨਿਬੇੜਿਆ। 
ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ ਇਕ “ਜਨਮਸਾਖੀ” (“ਗਿਆਨ 
ਰਤਨਾਵਲੀ') ਅਤੇ ਦੂਜੀ “ਸਿੱਖਾਂ ਦੀ ਭਗਤਮਾਲਾ” (ਭਗਤ 
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ਮਨੁੱਖਤਾ ਦਾ ਭਲਾ 
ਰਤਨਾਵਲਾੀ”) ਨਾਂ ਦੀਆਂ ਪੁਸਤਕਾਂ ਸੈਬੈਧਿਤ ਹਨ। (ਵੇਖੋ 
ਸੈਬਧਿਤ ਇਦਰਾਜ) 

ਰਵਾਇਤ ਹੈ ਕਿ ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ 
ਜੀ ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਦਰਬਾਰੀ ਕਵੀਆਂ ਦੀ ਬਾਣੀ ਨੂੰ ਆਪਣੇ 
ਵਸੀਲਿਆਂ ਨਾਲ ਇਕੱਠਾ ਕਰਵਾ ਕੇ ਇਕ ਰੀ੍‌ਥ ਦਾ ਰੂਪ 
('ਦਸਮ-ਰੀ੍‌ਥ” ਦੀ ਬਾਣੀ ਸਮੇਤ) ਨੂੰ ਰਾਗ-ਕੁਮ ਅਨੁਸਾਰ 
ਨ ਰਖ ਕੇ, ਗੁਰੂ-ਕ੍ਰਮ ਵਿਚ ਲਿਖ ਕੇ ਇਕ ਵਖਰੀ ਬੀੜ 
ਤਿਆਰ ਕੀਤੀ ਜੋ ਭਾਈ ਮਨੀ ਸਿੰਘ ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ ਪ੍ਰਸਿੱਧ 
ਹੈ ਅਤੇ ਜੋ ਹੁਣ ਦਿੱਲੀ ਵਿਚ ਰਾਜਾ ਗੁਲਾਬ ਸਿੰਘ ਸੇਠੀ ਦੇ 
ਪਰਿਵਾਰ ਕੋਲ ਮੌਜੂਦ ਹੈ। ਵੇਖੋ “ਭਾਈ ਮਨੀ ਸਿੰਘ ਵਾਲੀ 
ਬੀੜ”। 


ਮਨੀ ਮਾਜਰਾ (ਕਸਬਾ) : ਚੰਡੀਗੜ੍ਹ ਦੇ ਨੇੜੇ ਵਸਿਆ 
ਇਕ ਪੁਰਾਤਨ ਕਸਬਾ ਜਿਸ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ 
ਨੇ ਚਰਣ ਪਾਏ ਸਨ। ਸੈਨ 1687 ਈ. ਵਿਚ ਜਦੋਂ ਬਾਬਾ 
ਰਾਮਰਾਇ ਦੇਹਰਾਦੂਨ ਵਿਚ ਗੁਜ਼ਰ ਗਏ ਤਾਂ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ 
ਇਕ ਪਤਨੀ ਮਾਤਾ ਰਾਜ ਕੌਰ ਮਨੀਮਾਜਰੇ ਵਿਚ ਆ ਵਸੀ। 
ਅਗਲੇ ਸਾਲ ਨਵੰਬਰ ਦੇ ਮਹੀਨੇ ਵਿਚ ਜਦੋਂ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ 
ਸਿੰਘ ਜੀ ਪਾਉਂਟਾ ਸਾਹਿਬ ਤੋਂ ਆਨੰਦਪੁਰ ਆ ਰਹੇ ਸਨ 
ਤਾਂ ਮਾਤਾ ਰਾਜ ਕੌਰ ਨੂੰ ਮਿਲਣ ਲਈ ਉਸ ਦੇ ਘਰ ਆਏ। 
ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਆਮਦ ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ ਉਥੇ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ 
ਮੰਜੀ ਸਾਹਿਬ” ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ। ਪਹਿਲਾਂ ਇਸ ਦੀ 
ਵਿਵਸਥਾ ਰਾਮਰਾਈਆ ਸੈਪ੍ਦਾਇ ਵਾਲੇ ਕਰਦੇ ਆ ਰਹੇ 
ਸਨ, ਪਰ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸੁਧਾਰ ਲਹਿਰ ਤੋ ਬਾਦ ਇਹ ਗੁਰੂ- 
ਧਾਮ ਸ਼੍ਰੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਬੰਧਕ ਕਮੇਟੀ ਨਾਲ ਸੈਬਧਿਤ 
ਹੋ ਗਿਆ। ਇਹ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਨਗਰ ਦੇ ਅੰਦਰ ਕਿਲ੍ਹੋ ਦੇ 
ਨੌੜੇ ਹੈ। ਮਾਤਾ ਰਾਜ ਕੌਰ ਦੀ ਸਮਾਧ ਵੀ ਇਕ ਗਲੀ ਵਿਚ 
ਬਣੀ ਹੋਈ ਹੈ। 

ਸੈਨ 1764 ਈ. ਵਿਚ ਸਰਹਿੰਦ ਦੀ ਜਿਤ ਤੋੱ 
ਬਾਦ ਸਿੱਖਾਂ ਨੇ ਇਸ ਕਸਬੇ ਉਤੇ ਕਬਜ਼ਾ ਕਰ ਲਿਆ ਅਤੇ 
ਇਥੋਂ' ਦੇ ਸਰਦਾਰ ਗੋਪਾਲ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਅੰਗ੍ਰੇਜ਼ ਸਰਕਾਰ ਨੇ 
“ਰਾਜਾ” ਦਾ ਖ਼ਿਤਾਬ ਦਿੱਤਾ। 


ਮਨੁੱਖਤਾ ਦਾ ਭਲਾ : ਮੱਧ-ਯੁਗ ਦੇ ਸਾਰੇ ਮਹਾਪੁਰਸ਼ਾਂ ਨੇ 
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ਮਨੁੱਖਤਾ ਦਾ ਭਲਾ 
ਮਨੁੱਖਤਾ ਦੇ ਭਲੇ ਉਤੇ ਬਹੁਤ ਬਲ ਦਿੱਤਾ ਹੈ, ਕਿਉਂਕਿ 
ਉਸ ਯੁਗ ਵਿਚ ਮਨੁੱਖ ਆਪਣੇ ਵਾਸਤਵਿਕ ਮਾਰਗ ਤੋੱ 
ਖੁੰਝ ਕੇ ਸੈਸਾਰਿਕਤਾ ਵਿਚ ਲੀਨ ਹੋ ਗਿਆ ਸੀ ਅਤੇ ਵਿਸ਼ੇ- 
ਵਾਸਨਾਵਾਂ ਵਿਚ ਮਗਨ ਹੋ ਕੇ ਆਪਣਾ ਜਨਮ ਭ੍ਰਸ਼ਟ ਕਰ 
ਰਿਹਾ ਸੀ। ਵਾਸਤਵ ਵਿਚ ਮਾਨਵ ਜਨਮ ਦੁਰਲਭ ਹੈ, ਇਸ 
ਲਈ ਇਸ ਦਾ ਉਚਿਤ ਉਪਯੋਗ ਕਰਨਾ ਪਰਮ ਆਵੱਸ਼ਕ 
ਹੈ-- ਕਲਰ ਮਆਨਸ਼ ਜਨਮ ਦਲੰਡ ਹੈ ਹੋਇ ਨ ਬਾਠੈ ਬਾਰ / 
ਜਿਉਂ ਸ਼ਨ ਫਲ ੫ਾਕੰ ਭਾਇ /ਗਿਗੰਹ ਝ੍ਹ/ਰ ਨ ਲਾਗ/ਹਿ 
ਡਾਰ/ (ਗੁਰੀ .1366)। 

ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਮਨੁੱਖਤਾ ਦੇ ਭਲੇ ਦੀ ਗੱਲ 
ਬਹੁਤ ਉਘੜ ਕੇ ਸਾਹਮਣੇ ਆਈ ਹੈ। ਸਚ ਤਾਂ ਇਹ ਹੈ ਕਿ 
ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚਲਾ ਉਪਦੇਸ਼ ਹੈ ਹੀ ਮਾਨਵਤਾ ਦੀ 
ਭਲਿਆਈ ਲਈ। ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਅਨੁਸਾਰ 
ਸਾਰੀਆਂ ਜੂਨਾਂ ਵਿਚੋਂ ਸਰਬ ਸ੍ਰੇਸ਼ਠ ਜੂਨ ਮਨੁੱਖ ਦੀ ਹੀ ਹੈ, 
ਇਸ ਧਰਤੀ ਉਤੇ ਉਸੇ ਦੀ ਪ੍ਭੁਤਾ ਹੈ। ਇਸ ਜਨਮ ਵਿਚ 
ਜੋ ਸਹੀ ਮਾਰਗ ਉਤੇ ਨਹੀਂ ਚਲਦਾ, ਉਹ ਆਵਾਗਵਣ ਦੇ 
ਚੱਕਰਾਂ ਵਿਚ ਪੈ ਕੇ ਦੁਖ ਸਹਿੰਦਾ ਹੈ- ਲਖ ਚਉਰਾਸੀਹ 
ਜੀਨਿ ਸ਼ਬਾਈ/ਮਾਣਸ਼ ਕਉਂ ਪਤਿ ਦਾਈ ਵਡਿਆਈ / /ਇਸ਼ਾ 
ਪਉੜ ਤੋ ਜੋ ਨਰ ਚੁਕ ਸੌ ਆਇ ਜਾਇ ਦੁਖ ਪਇਦਾ/ 
(ਗੁ.ਰੰ.075)। 

ਪਰਮਾਤਮਾ ਨੂੰ ਮਿਲਣ ਦਾ ਇਕੋ ਇਕ ਅਵਸਰ 
ਮਾਨਵ-ਜਨਮ ਹੈ, ਇਸ ਤੋਂ ਭਿੰਨ ਹੋਰ ਸਾਰੇ ਕਾਰਜ ਅਥਵਾ 
ਜਨਮ ਵਿਅਰਥ ਹਨ-- ਭਈ ਪਰਾਪਤਿ ਆਨਖ' ਦੇਹਨੀਆ / 
ਗੋਬਿੰਦ #ਲਣ ਕਾ /ਇਹ ਤੰਗੀ ਝਰੰਆ/ ਆਵ/ਰ ਕਾਜ 
` ਤੌਫੈ ਕਿਤੰ ਨ ਕਾਮ/ਮਲ਼ ਸ਼ਾਧ ਸੰਗਤਿ ਭਜੁ ਕੰਵਲ ਨਾਮ / 
(ਗੁ.ਰੀ.12)। 

ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਆਗਮਨ ਵੇਲੇ ਧਰਮ 
ਅਤੇ ਸਮਾਜ ਵਿਚ ਸਚੀ ਮਾਨਵਤਾ ਦੀ ਥਾਂ ਉਤੇ ਪਾਪਾਂ 
ਦੀ ਪ੍ਰਧਾਨਤਾ ਹੋ ਗਈ ਸੀ, ਉਸ ਸਥਿਤੀ ਦਾ ਚਿੜ੍ਣ 
ਕਰਦਿਆਂ ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਨੇ ਲਿਖਿਆ ਹੈ- ਬਾਬਾ ਦੋਥੰ 
ਧਿਆਨੁ ਧੰਨੇ ਜਲਤਾ ਸਡਿ /ਪ੍ਰਿਥਵਾ /ਦਿਨਿ ਆਈ / 
(1/24)। ਅਸਲ ਵਿਚ ਉਦੋਂ ਵਿਕਾਰਾਂ ਦੀ ਅੱਗ ਵਿਚ 
ਸਾਰੀ ਸਿਸ਼ਟੀ ਸੜ ਰਹੀ ਸੀ। ਮਾਨਵਤਾ ਦੇ ਕਲਿਆਣ 
ਲਈ ਇਸ ਸਥਿਤੀ ਨੂੰ ਸੁਧਾਰਨਾ ਬੜਾ ਜ਼ਰੂਰੀ ਸੀ ਅਤੇ 
ਇਸੇ ਲਈ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਉਦਾਸੀਆਂ ਧਾਰਣ 
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ਕਰਕੇ ਥਾਂ ਥਾਂ, ਸ਼ਹਿਰ ਸ਼ਹਿਰ, ਦੇਸ਼ ਦੇਸ਼ ਜਾ ਕੇ ਕੁਮਾਰਗਗਾਮੀ 
ਧਰਮ ਆਗੂਆਂ ਨੂੰ ਸਮਝਾਇਆ ਤਾਂ ਜੋ ਉਹ ਮਾਨਵਤਾ ਦੇ 
ਸਹੀ ਰੂਪ ਦਾ ਪ੍ਰਚਾਰ ਕਰ ਸਕਣ। 

ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਨੇ ਵੀ ਸਾਰਾ ਸੈਸਾਰ 
ਵਾਸਨਾਵਾਂ ਦੀ ਅੱਗ ਵਿਚ ਸੜਦਾ ਹੋਇਆ ਦਸਿਆ ਹੈ 
ਅਤੇ ਉਸ ਦੇ ਉੱਧਾਰ ਲਈ ਪਰਮਾਤਮਾ ਅਗੇ ਪ੍ਰਾਰਥਨਾ 
ਕੀਤੀ ਹੈ-- ਜਗਤ ਜਲੰਦਾ ਗੱਖ ਲੰ ਆਪਣਾਂ ਕਿਰਪਾ ਧਨ / 
ਜਿਤ ਦੁਆਰੈ ਉਥਰੰ /ਤਿਤੈ ਲੰਹ ਓਥਮੰਨੇ / (ਗੁ ਗੰ .853)। 

“ਪੁਰਾਤਨ ਜਨਮਸਾਖੀ” ਵਿਚ ਉੱਲੇਖ ਹੈ ਕਿ ਗੁਰੂ 
ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਉਦਾਸ ਰਹਿਣ ਅਤੇ ਕੁਝ ਨ ਖਾਣ 
ਪੀਣ ਕਰਕੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਇਲਾਜ ਕਰਾਉਣ ਲਈ ਮਾਪਿਆਂ 
ਵਲੋਂ' ਵੈਦ ਨੂੰ ਬੁਲਾਇਆ ਗਿਆ, ਵੈਦ ਦੇ ਨਬਜ਼ ਵੇਖਣ 
`ਤੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਕਿਹਾ- ਵੰਦੁ ਝਲਾ/ਇਆ ਵੈਦਗਾ ਪਕੜ 
ਢੰਢਲੰ ਸ਼ਾਂਹ / ਭੌਲਾ ਵੈਦ ਨ ਜਾਣਈ ਕਰਕ ਕਲੇਜੇ #ਨੰਹ / 
(ਗੁ.ਗੰ.1279)। ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਕਲੇਜੇ ਵਿਚ ਕਿਹੜੀ 
ਕਰਕ ਸੀ, ਕਿਹੜੀ ਪੀੜ ਸੀ ਜਿਸ ਨਾਲ ਬਾਰ ਬਾਰ ਚੀਸ 
ਪੈ ਰਹੀ ਸੀ ? ਉੱਤਰ ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ ਮਾਨਵਤਾ ਦੀ ਵਿਗੜੀ 
ਹੋਈ ਦਸ਼ਾ ਨੂੰ ਸੁਧਾਰਨ ਦੀ ਚਿੰਤਾ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਬੇਚੈਨ ਕਰ 
ਰਹੀ ਸੀ। ਇਹ ਗੱਲ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਇਕ ਸ਼ਲੋਕ ਤੋਂ ਭਲੀ-ਭਾਂਤ 
ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ- ਕਲਿ ਕਾਤੀ ਰਾਜੇ ਕਾਸ਼ਾਈ ਧਰਨ ਪੱਖ ਕਾਰ 
ਉਡ/ਨਆ/ ਕੂੜ ਅਮਾਵਸ਼ ਸਚ ਚੰਦ੍ ਆ ਦੰਨਿੰ ਨਾਗੀ ਕਹ 
ਚਾੜਿਆ/ ਹਉਂ ਭਾ/ਲ /ਵਕੰਨ? ਹੋਈ/ ਆਧੇਠੈ ਰਾਹ ਨ 
ਕੋਈ / /ਵਿ/ਚ ਹਉਮੈ ਕਾਨ ਦੁਖੁ ਨੋਈ/ ਕਹ ਨਾਨਕ /ਕ/ਨ 
/ਝ/ਹਿ ਗਤਿ ਹੋਈ / (ਗੁ ਰੀ .45)। 

ਹਉਮੈ ਨੂੰ ਨਿਵਾਰਨ ਦਾ ਇਕੋ ਇਕ ਉਪਾ ਹੈ 
ਸਚ ਦੀ ਭਾਲ। ਸਾਰੀ ਗੁਰਬਾਣੀ ਸਚ ਦੀ ਭਾਲ ਉਤੇ ਜ਼ੋਰ 
ਦਿੰਦੀ ਹੈ। ਗੁਰਬਾਣੀ ਅਨੁਸਾਰ ਸਾਰਿਆਂ ਦੁਖਾਂ ਦਾ ਦਾਰੂ 
ਕੇਵਲ ਸਚ ਹੀ ਹੈ--ਸ਼ਚੁ ਸ਼ਭਨਾ ਹੋਇ ਦਾਰ ਪਾਪ ਕਢ 
ਧੀਇ/ ਨਾਨਕ ਵਖਾਣੰ ਬੋਨਤਾੀ ਜਿਨ ਸ਼ਚ ਪਲੰ ਹਇ/ 
(ਗੁ.ਰੀੰ.468)। 

ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਆਪਣੀ ਪ੍ਰਮੁਖ ਬਾਣੀ 
“ਜਪੁਜੀ” ਵਿਚ ਜਿਸ ਸਮਸਿਆ ਨੂੰ ਮੁੱਦਾ ਬਣਾਇਆ ਹੈ, 


ਉਹ ਹੈ-ਮਨੁੱਖ ਕਿਵੈਂ ਸਚ ਦੇ ਮਾਰਗ ਉਤੇ ਚਲਣ ਯੋਗ 


ਬਣੇ ਅਤੇ ਕਿਵੇਂ ਉਸ ਦੇ ਦੁਆਲੇ ਉਸਰੀ ਵਿਸ਼ੇ-ਵਾਸਨਾਵਾਂ 
ਦੀ ਦੀਵਾਰ ਨਸ਼ਟ ਹੋਵੇ--/ਕਾਵ ਸ਼ੰਜਿਆਰਾ ਹੋਈਆ /ਨੇਵ ` 
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ਕਾੜੈ ਤੁਟੈ ਪ/ਲਿ/ ਇਸ ਦਾ ਸੈਕੇਤਿਕ ਉਤਰ ਅਗਲੀ ਤੁਕ 
ਵਿਚ ਦੇ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਹੈ- ਹਕ/ਨ ਠਜਾਈੰ ਚਲਣਾ ਨਾਨਕ 
ਲਿਖਿਆ ਨਗੱਲ /ਸਸਚਿਆਰ” ਬਣਨ ਲਈ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ 
ਹੁਕਮ ਨੂੰ ਮੰਨਣਾ ਅਤੇ ਉਸ ਦੀ ਰਜ਼ਾ ਵਿਚ ਰਹਿਣਾ ਅਤਿ 
ਆਵੱਸ਼ਕ ਹੈ--/ਜਵ /ਜਿਵ ਹੁਕਮ /ਤਵੰ /ਤਿਵ ਕਾਰ/ 

ਸਚਿਆਰ ਬਣਨ ਲਈ ਕੀਰਤਨ, ਸ਼ਵਣ, 
ਮਨਨ, ਭਾਉ-ਭਗਤੀ, ਨਾਮ-ਸਿਮਰਨ ਆਦਿ ਸਾਧਨਾਂ 
ਉਤੇ ਬਹੁਤ ਬਲ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਹੈ ਅਤੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਗੱਲਾਂ ਦਾ 
ਜੋ ਜਿਗਿਆਸੂ ਸ਼ਰਧਾਪੂਰਵਕ ਅਨੁਸਰਣ ਕਰਦਾ ਹੈ ਉਹ 
ਇਸ ਭਵ-ਸਾਗਰ ਤੋਂ ਪਾਰ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਆਪਣੇ 
ਸੈਪਰਕ ਵਿਚ ਆਉਣ ਵਾਲਿਆਂ ਦਾ ਵੀ ਪਾਰ-ਉਤਾਰਾ 
ਕਰ ਦਿੰਦਾ ਹੈ- ਜਿਨੀ ਨਾ /ਨਿਆ7/ਇਆ ਗਏ #ਸ਼ਕਾਤਿ 
ਘੱਲ / ਨਾਨਕ ਤੇ #੪ ਉਜਲ ਕੰਤ ਛਟਾੀ ਨਗੱਲ/(ਗੁ. 
ਰ੍੍‌.੪)। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਸਚ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਹੀ ਮਨੁੱਖਤਾ ਦੇ ਭਲੇ 
ਲਈ ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਦ੍੍‌ਿਸ਼ਟੀ ਤੋ ਸਰਬ ਸ੍ਰੇਸ਼ਠ ਸਾਧਨ ਹੈ। 

ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਆਗਮਨ ਵੇਲੇ ਧਰਮ 
ਅਤੇ ਸਮਾਜ ਵਿਚ ਵੀ ਵੰਡੀਆਂ ਪਈਆਂ ਹੋਈਆਂ ਸਨ। 
ਗੁਰੂ ਜੀ ਲਈ ਇਹ ਅਵਸਥਾ ਅਸਹਿ ਸੀ। ਵੇਈਂ-ਪ੍ਰਵੇਸ਼ 
ਉਪਰੈਤ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਸਪੱਸ਼ਟ ਅਤੇ ਨਿਸੈਗ ਰੂਪ ਵਿਚ 
ਘੋਸ਼ਣਾ ਕੀਤੀ--ਨਾ ਕੋਈ /ਹੰਦੁ ਹੈ, ਨਾਂ ਕੋਈ #ਸ਼ਲਮਾਨ / 
ਕਿਉਂਕਿ ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਥਾਂ ਕਰਕੇ ਮਨੁੱਖ ਮਨੁੱਖ ਨ ਰਹਿ ਕੇ 
ਹਿੰਦੂ ਜਾਂ ਮੁਸਲਮਾਨ ਬਣ ਗਿਆ ਹੈ, ਇਨਸਾਨ ਨਹੀਂ 
ਰਿਹਾ। ਇਸ ਵਾਸਤੇ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਕਿਹਾ ਹੈ- 
ਨਾਹ /ਹੈਂਦੂ ਨ #ਸ਼ਲਆਨ / ਅਲਹ ਰਾਮ ਦੇ /ਪੰਡ ਪਰਾਨ / 
(ਗ.ਗੁੰ..136)। 

ਇਸ ਵਿਥ ਨੂੰ ਖ਼ਤਮ ਕਰਕੇ ਸਾਰੇ ਮਨੁੱਖਾਂ ਵਿਚ 
ਸਮਭਾਵ ਦੀ ਚੇਤਨਾ ਪੈਦਾ ਕਰਨ ਲਈ ਦਸਮ-ਗੁਰੂ ਜੀ 
ਨੇ “ਅਕਾਲ ਉਸਤਤਿ” ਵਿਚ ਕਿਹਾ ਹੈ--/ਹੰਦੂ ਤੁਰਕ ਕੋਊ 
ਰਾ/ਫੋਜਾ /ਇਮਾਮ ਸ਼ਾਫਾੀ ਮਾਨਸ ਕਾ ਜਾਤਿ ਸ਼ਛੰ ਏਕ 
ਪਹਚਾਨਲੋਂ /.. ਏਕ' 2 ਕਾਂ ਸਵ ਸ਼ਭ ਹ ਕੇ ਗੁਰਦੇਵ ਏਕਾ 
ਏਕਾ ਹੀ ਸ਼੍ਰਪ ਸ਼ਬੰ ਏਕੀ ਜੋਤਿ ਜਾਨੋਂ 65 / ਸਭ ਵਿਚ 
ਇਕੋ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਜੋਤਿ ਵਿਦਮਾਨ ਹੈ, ਸਭ ਦਾ ਸਰੂਪ 
ਇਕੋ ਜਿਹਾ ਹੈ, ਪਰ ਸਹੀ ਧਾਰਮਿਕ ਸੇਧ ਦੇ ਅਭਾਵ ਵਿਚ 
'ਜਭਜ਼ਟੇਕ ਰਹੇਂ ਹਨ। 

ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਅਤੇ ਧਾਰਮਿਕ ਪੱਖਾਂ ਤੋਂ” 
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ਇਲਾਵਾ ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਮਨੁੱਖ ਨੂੰ ਆਪਣਾ ਸਮਾਜਿਕ 
ਵਿਵਹਾਰ ਵੀ ਸੁਧਾਰਨ ਲਈ ਕਿਹਾ ਗਿਆ ਹੈ ਕਿਉਂਕਿ 
ਅਜਿਹਾ ਕੀਤੇ ਬਿਨਾ ਮਾਨਵਤਾ ਦਾ ਕਲਿਆਣ ਸੈਭਵ 
ਨਹੀਂ। ਮਨੁੱਖ ਨੂੰ ਸੇਸ਼ਠ ਬਣਨ ਲਈ ਚੰਗੀਆਂ ਬਿਰਤੀਆਂ 
ਚਾਹੀਦਾ ਹੈ। ਕਰਨੀ ਅਤੇ ਕਥਨੀ ਵਿਚ ਕਿਸੇ ਪ੍ਕਾਰ ਦਾ 
ਕੋਈ ਅੰਤਰ ਨਹੀਂ ਰਖਣਾ ਚਾਹੀਦਾ। ਸੇਵਾ ਕਰਨਾ ਵੀ 
ਚੰਗੇ ਮਨੁੱਖ ਦੀ ਬੁਨਿਆਦੀ ਲੋੜ ਹੈ। ਸੇਵਾ ਨਾਲ ਮਨੁੱਖ ਦੇ 
ਵਿਅਕਤਿਤਵ ਵਿਚ ਵਿਕਾਸ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। 
ਵਰਣ-ਵਿਵਸਥਾ ਕਰਕੇ ਵੀ ਮਨੁੱਖਾਂ ਵਿਚ ਵਿਥਾਂ 
ਵਧੀਆਂ ਹਨ, ਇਸ ਲਈ ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਜਾਤਿ-ਪਾਤਿ 
ਦਾ ਖੰਡਨ ਕਰਕੇ ਗੁਰ-ਉਪਦੇਸ਼ ਨੂੰ ਸਭ ਲਈ ਸਾਂਝ ਦਸਿਆ 
ਗਿਆ ਹੈ- ਖੜਾ ਬਾਹਮਣ ਸਦ ਵੈਸ਼ ਉਪਦੇਸ਼ ਚਹੁ ' ਵਰਨਾ 
ਕਾਉ ਸ਼ਾਝਾ/(ਗੁ .ਰੁੰ.747)। ਆਸ਼ਮ-ਵਿਵਸਥਾ ਪ੍ਰਤਿ ਵੀ 
ਇਸ ਨਾਲ ਮਨੁੱਖ ਆਪਣੇ ਕਰਤੱਵ ਤੋਂ ਹਟ ਕੇ ਸੰਨਿਆਸ 
ਵਲ ਰੁਚਿਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ, ਹੋਰਨਾਂ ਉਤੇ ਭਾਰ ਬਣਦਾ ਹੈ। 


` ਮਿਹਨਤ ਨਾਲ ਕੀਤੀ ਕਮਾਈ ਨੂੰ ਵੰਡ ਕੇ ਛਕਣਾ ਹੀ 


ਸਹੀ ਮਾਨਵੀ ਗੁਣ ਹੈ- ਗੁਰ ੫ ਸਦਾਏ ਮੰਗਣ ਜਾ/ਇ/ 
ਤਾ ਕੰ ਮਲਿ ਨ ਲਗੀਆੰ ਪ7ਇ/ ਘੱਲ ਖਾਏ /ਕੇਛੁ ਹਥ੍ਹ 
ਦੇਏ/ ਨਾਨਕ ਰਾਹ ਪਛਾਣ/ਹ ਸੋਇ / (ਗੁ ਗੰ .1245)1 

ਗਿ੍‌ਹਸਥ ਧਰਮ ਨੂੰ ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਸੇਸ਼ਠ ਦਸਦੇ 
ਹੋਇਆਂ ਇਸਤਰੀ ਦੇ ਗੌਰਵ ਦੀ ਵੀ ਸਥਾਪਨਾ ਕੀਤੀ ਗਈ 
ਹੈ। ਪਤੀ-ਪਤਨੀ ਸੈਬੈਧ ਕਿਸੇ ਗ਼ਰਜ ਉਤੇ ਨਿਰਭਰ ਨਹੀਂ 
ਹੋਣੇ ਚਾਹੀਦੇ, ਸਗੋਂ ਉਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਪਰਸਪਰ ਇਕਾਤਮਕਤਾ 
ਦੀ ਭਾਵਨਾ ਹੋਣੀ ਚਾਹੀਦੀ ਹੈ- ਧਨ /ਰ ਇ/ਹ ਨ 
ਆਥਆਨ ਬਹ/ਨੇ /ਇਕਠੰ ਹੋਇ/ ਏਕ ਜੀਤ ਦੁਇ ਮਰਤਾ 
ਧਨ ਪਰ ਕਹੀਆੰ ਸੋਇ / (ਗੁ.ਰੀ .788)। 

ਪਰਾਇਆ ਹੱਕ ਮਾਰਨਾ ਵੀ ਚੰਗੇ ਮਨੁੱਖ ਲਈ 


ਅਨੁਚਿਤ ਹੈ ਕਿਉਂਕਿ ਅਜਿਹਾ ਕਰਨ ਨਾਲ ਵੈਰ-ਵਿਰੋਧ 


ਦਾ ਵਿਸਤਾਰ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਮਨੁੱਖਾਂ ਲਈ ਭੈੜੀਆਂ ਰੁਚੀਆਂ 
ਦਾ ਵਿਕਾਸ ਹੁੰਦਾ ਹੈ- ਹਕ ਪਰ7ਇਆ ਨਾਨਕਾ ਓਸ ਸਮਰ 
ਉਸ਼ ਗਾ/ਇ/ ਗੁਰ ੫ੀਠ ਹਾਆਾ ਤਾ ਭਠੇ ਜਾ #ਰਦਾੜ ਨ 
ਖਾਇ / (ਗੁ ਰੰ .141)। 

ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਜਿਸ ਆਦਰਸ਼ ਮਨੁੱਖ- ਦੀ 
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ਮਨੁੱਖ ਦੇ ਭੇਦ 
ਕਲਪਨਾ ਕੀਤੀ ਗਈ ਹੈ, ਉਹ “ਗੁਰਮੁਖ” ਹੈ। ਮਾਇਆ 
ਵਿਚ ਰਹਿੰਦਾ ਹੋਇਆ ਉਹ ਮਾਇਆ ਦੇ ਪ੍ਰਭਾਵ ਤੋਂ ਮੁਕਤ 
ਵਿਅਕਤੀ ਹੈ।ਉਹ ਕੇਵਲ ਆਪਣੀ ਮੁਕਤੀ ਅਥਵਾ ਉੱਨਤੀ 
ਤੋਂ ਸੈਤੁਸ਼ਟ ਨਹੀਂ, ਉਹ ਤਾਂ ਸਾਰੇ ਸਮਾਜ, ਸਾਰੇ ਭਾਈਚਾਰੇ, 
ਸਾਰੀ ਮਨੁੱਖਤਾ ਦੇ ਕਲਿਆਣ ਵਿਚ ਵਿਸ਼ਵਾਸ ਰਖਦਾ ਹੈ-- 
ਐਸੇ ਜਨ /ਵਿਰਲੇ ਸੰਸ਼ਾਠੇ/ ਗੁਰ ਸ਼ਝਦੁ ਵਚਾਗਹ ਰਹ/ਹ 
/ਨਿਰਾਠੇ / ਅਆ੫ ਤਗਹ ਸੰਗਤਿ ਕੁਲ ਤਾਗਹਿ /ਤਿਨ ਸਫਲ 
ਜਨਮੁ ਜਾਂਹ ਆਇਆ /(ਗੁ.ਰ੍‌. 1039)1 

ਸਮੁੱਚੇ ਤੌਰ `ਤੇ ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਮਨੁੱਖਤਾ ਦੇ ਭਲੇ 
ਉਤੇ ਅਨੇਕਾਂ ਪੱਖਾਂ ਤੋਂ ਝਾਤ ਪਾ ਕੇ ਮਨੁੱਖ ਨੂੰ ਸਹੀ ਸੇਧ 
ਦਿੱਤੀ ਗਈ ਹੈ ਅਤੇ ਉਸ ਨੂੰ ਚੰਗਾ ਮਨੁੱਖ ਬਣਨ ਲਈ ਬਾਰ 
ਬਾਰ ਪ੍ਰੇਰਿਤ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਇਸੇ ਕਰਕੇ ਕਾਲਾਂਤਰ ਵਿਚ 
“ਸਰਬੱਤ ਕਾ ਭਲਾ” ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਦਾ ਬੁਨਿਆਦੀ ਸਿੱਧਾਂਤ 
ਬਣ ਗਿਆ ਹੈ। ਨਿੱਤ ਦੀ ਅਰਦਾਸ ਵਿਚ ਅਜਿਹਾ ਹਲਫ਼ 
ਲਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਵੇਖੋ 'ਸਰਬੱਤ ਕਾ ਭਲਾ”। 


` ਮਨੁੱਖ ਦੇ ਭੇਦ : ਪੰਜ-ਤੱਤ੍ਰ ਦੇ ਪੁਤਲੇ ਮਨੁੱਖ ਦੀਆਂ 
ਸਮਸਿਆਵਾਂ ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਸਮਾਧਾਨ ਦਾ ਵਿਸਥਾਰ ਸਹਿਤ 
ਚਿਤ੍ਣ ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਅਸਲ ਵਿਚ, ਹੁਣ 
ਤਕ ਦਾ ਸਾਰਾ ਸਾਹਿਤ ਮਨੁੱਖ ਨੂੰ ਹੀ ਕੇਂਦਰ ਬਣਾ ਕੇ 
ਰਚਿਆ ਜਾਂਦਾ ਰਿਹਾ ਹੈ। ਮਨੁੱਖ ਮਨੁੱਖ ਵਿਚ ਅੰਤਰ ਵੀ 
ਹੈ। ਇਕ ਮਨੁੱਖ ਦੀ ਦੂਜੇ ਮਨੁੱਖ ਨਾਲ ਸ਼ਰੀਰਿਕ ਰੂਪ- 
ਆਕਾਰ ਦੀ ਸਮਾਨਤਾ ਭਾਵੇ ਕਿਤਨੀ ਹੋਵੇ , ਪਰ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ 
ਸੁਭਾ ਜਾਂ ਵਿਵਹਾਰ ਵਿਚ ਬਹੁਤ ਅੰਤਰ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਗੁਰੂ 
ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ “ਜਪੁਜੀ” ਵਿਚ ਅਜਿਹੇ ਭੇਦਾਂ ਦੇ 
ਆਧਾਰ 'ਤੇ ਅਸੇਖਾਂ ਦੀ ਕਲਪਨਾ ਕੀਤੀ ਹੈ, ਭਾਵੇਂ ਉਨ੍ਹਾਂ 
ਦਾ ਵੇਰਵਾ ਨਹੀਂ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। ਉੱਜ ਸਮੁੱਚੇ ਤੌਰ 'ਤੇ 
ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਸੁਭਾ, ਭਾਵਨਾ, ਅਵਸਥਾ ਅਤੇ ਆਚਾਰ 
ਦੀ ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਤੋਂ ਮਨੁੱਖ ਨੂੰ ਦੋ ਦੋ ਮੁੱਖ ਵਰਗਾਂ ਵਿਚ ਵੰਡਿਆ 
ਗਿਆ ਹੈ। 

ਸੁਭਾ 'ਤੇ ਆਧਾਰਿਤ ਵਰਗ-ਵੰਡ ਅਨੁਸਾਰ 
ਮਨੁੱਖ ਦੋ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ ਹਨ--“ਗੁਰਮੁਖ” ਅਤੇ 'ਮਨਮੁਖ'। ਇਹ 
ਦੋਵੇਂ ਇਕ ਹੀ ਸੈਸਾਰ ਵਿਚ ਵਿਚਰਦੇ ਹਨ, ਪਰ ਦੋਹਾਂ ਦਾ 
ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀਕੋਣ, ਵਿਵਹਾਰ, ਕਰਮ ਆਦਿ ਵਖ ਵਖ ਹਨ। ਗੁਰੂ 


ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਅੰਤਰ ਕਮਲ ਅਤੇ ਡੱਡੂ ਦੇ 
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ਮਨੁੱਖ ਦੇ ਭੇਦ 
ਰੂਪਕ ਰਾਹੀਂ ਬੜੇ ਸਫਲ ਢੰਗ ਨਾਲ ਪੇਸ਼ ਕੀਤਾ ਹੈ। ਗੁਰਮੁਖ 
ਵਿਅਕਤੀ ਦੀ ਬਿਰਤੀ ਕਮਲ ਵਾਂਗ ਹੈ ਅਤੇ ਮਨਮੁਖ ਦੀ 
ਡੱਡੂ ਵਰਗੀ। ਇਹ ਦੋਵੇਂ ਸੈਸਾਰ ਸਾਗਰ ਦੇ ਨਿਰਮਲ ਜਲ 
ਵਿਚ ਰਹਿੰਦੇ ਹਨ। ਇਸ ਜਲ ਵਿਚ ਵਿਸ਼ੇ ਵਾਸਨਾਵਾਂ ਦੀ 
ਕਾਈ ਜੰਮੀ ਹੋਈ ਹੈ। ਕਮਲ ਸਦਾ ਕਾਈ ਨਾਲ ਘਿਰਿਆ 
ਰਹਿੰਦਾ ਹੈ, ਪਰ ਉਸ ਦੀ ਸੈਗਤ ਦੇ ਦੋਸ਼ ਤੋਂ ਅਪ੍ਭਾਵਿਤ 
ਰਹਿੰਦਾ ਹੈ। ਉਹ ਸਦਾ ਨਿਰਲਿਪਤ ਭਾਵ ਨਾਲ ਰਹਿੰਦਾ 
ਹੈ। ਇਸ ਦੇ ਉਲਟ ਡੱਡੂ ਕਾਈ ਨੂੰ ਭਖਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਅੰਮ੍ਰਿਤ 
ਵਰਗੇ ਜਲ ਦੀ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ਤਾ ਅਤੇ ਮਹਾਨਤਾ ਨੂੰ ਨਹੀਂ 
ਜਾਣਦਾ, ਕਿਉਕਿ ਉਸ ਦੀ ਬਿਰਤੀ ਤਮੇਗੁਣੀ ਹੈ-/ਸਮਲ 
ਮਝਾ7ਰ` ਝਸ਼/ਸ /ਨਰ#ਲ ਜਲ ੫ਦਮ/ਨੇ ਜਾਵਲ 2 / 
ਪਦਆ/ਨੇ ਜਾਵਲ ਜਲ ਰਸ ਸੰਗਾਤਿ ਸੰਗਿ ਦੋਖ ਨਹੀਂ 2/ 
ਦਾਦਰ ਤੂ ਕਥਾੰਹਿ ਨ ਜਾਨਿ ਹੋ/ ਭਖਤਿ ਬਾਲ ਧਰਨ 
/ਨੈਗਮਲ ਜਲ ਆੰਮ੍ਤ ਨ ਲਧ/ਸੇ ਰੈ / (ਗੁ .ਰੰ.990)। 

ਗੁਰਮੁਖ ਅਤੇ ਮਨਮੁਖ ਦੇ ਸੁਭਾ ਸੈਬੋਧੀ ਇਸ 
ਅੰਤਰ ਨੂੰ ਇਕ ਹੋਰ ਥਾਂ ਸਪੱਸ਼ਟ ਕਰਦਿਆਂ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ 
ਦੇਵ ਨੇ ਕਿਹਾ ਹੈ ਕਿ ਮਨਮੁਖ ਰੂਪੀ ਮੂਰਖ ਵਿਅਕਤੀ ਸਦਾ 
ਗੁਰਮੁਖ ਰੂਪੀ ਪੰਡਿਤ ਨਾਲ ਰਹਿੰਦਾ ਹੋਇਆ ਅਤੇ ਕਈ 
ਤਰ੍ਹਾਂ ਦੇ ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਗਿਆਨ ਰੂਪੀ ਵੇਦ-ਸ਼ਾਸਤ੍‌ 
ਦੀਆਂ ਗੱਲਾਂ ਸੁਣਦਾ ਹੋਇਆ ਵੀ ਆਪਣੇ ਸੁਭਾ ਨੂੰ ਨਹੀਂ 
ਛਡਦਾ, ਮੂਰਖ ਹੀ ਬਣਿਆ ਰਹਿੰਦਾ ਹੈ। ਕੁੱਤੇ ਦੀ ਪੂੰਛ 
ਵਾਂਗ ਉਸ ਦੀ ਚਾਲ ਸਦਾ ਵਿੰਗੀ ਹੀ ਰਹਿੰਦੀ ਹੈ । ਪਾਖੰਡੀ 
ਵਿਅਕਤੀ ਨਾਮ ਵਿਚ ਮਗਨ ਨਹੀਂ ਹੁੰਦੇ ਅਤੇ ਸਾਧਕ 
ਵਿਅਕਤੀ ਸਦਾ ਹਰਿ-ਚਰਣਾਂ ਵਿਚ ਲੀਨ ਰਹਿੰਦੇ ਹਨ। 
ਅਜਿਹਾ ਹੋਣ ਦਾ ਕਾਰਣ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਪੂਰਬਲੇ ਜਨਮਾਂ ਦਾ 
ਫਲ ਹੈ--ਪੰਡਿਤ ਸੰਗਿ ਵਸਹਿ ਜਨ ਅਰਥ ਆਗਮ ਸਾਸ 
#ਨ/ ਅਪਨਾ ਆ ਤੁ ਕਲ੍ਹ ਨ ਛੋਡਨ ਸੁਆਨ ਪੁਛ 
ਜਿਉਂ 2/ ਇਕੋ ਾਥੰਡਾੀ ਨਮ ਨ ਰਾਚਾੰਹਿ /ਇ/ਕੇ ਗਰ 
ਹਠ ਚਰਣ? ਰੇ / ਪੁਰ/ਝਾ /ਲਿ/ਖਆ ਪਾਵ/ਨ ਨਾਨਕ ਰਸ਼ਨਾ 
ਨਾਮ ਜਾਪ ਨੈ / (ਗੁ ਰੀ .990)। 

ਭਾਵਨਾ ਦੀ ਦ੍੍‌ਸ਼ਟੀ ਤੋਂ ਵੀ ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ 
ਅਸਲ ਵਿਚ ਇਹ ਦੋਵੇਂ ਭੇਦ ਵੀ ਕ੍ਰਮਵਾਰ ਗੁਰਮੁਖ ਅਤੇ 
ਮਨਮੁਖ ਦੇ ਪ੍ਯਾਯ ਹੀ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੋਹਾਂ ਦਾ ਆਪਸ ਵਿਚ 
ਮੇਲ ਅਸੈਭਵ ਹੈ, ਕਿਉਕਿ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀਆਂ ਰੁਚੀਆਂ ਵਖ 
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ਮਨੁੱਖ ਦੇ ਭੇਦ 
ਵਖ ਅਤੇ ਪਰਸਪਰ ਵਿਰੋਧੀ ਹਨ। ਸੈਸਾਰੀ ਵਿਅਕਤੀ ਝੂਠ 
ਬੋਲ ਕੇ ਬਿਖ ਦਾ ਸੇਵਨ ਕਰਦਾ ਹੋਇਆ ਆਪਣੇ ਆਪ ਨੂੰ 
ਦੁਖੀ ਕਰਦਾ ਹੈ, ਉਸ ਨੂੰ ਭਗਤੀ-ਮਾਰਗ ਉਤੇ ਚਲਣਾ 
ਨਹੀਂ ਆਉਦਾ ਅਤੇ ਵਿਅਰਥ ਵਿਚ ਕਾਮ, ਕੌਂਧ ਦੀ ਜ਼ਹਿਰ 
ਵਿਚ ਵਾਧਾ ਕਰਦਾ ਹੈ। ਪਰ ਉਸ ਦੇ ਉਲਟ ਭਗਤ ਹਰਿ 
ਦੀ ਹੀ ਸੇਵਾ ਕਰਦਾ ਹੈ। ਉਹ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਦਾਸਾਂ ਦਾ 
ਦਾਸ ਹੋ ਕੇ ਆਪਣੇਪਨ ਦੀ ਭਾਵਨਾ ਨੂੰ ਨਸ਼ਟ ਕਰਦਾ ਹੈ, 
ਉਹ ਖਸਮ ਦੇ ਦੁਆਰ 'ਤੇ ਉਜਲੇ ਮੁਖ ਨਾਲ ਸਚੇ ਸ਼ਬਦ 
ਰਾਹੀਂ ਸੁਸ਼ੋਭਿਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ- ਭਗਤਾ ਤੰ ਸੰਸ਼ਾਨਆ ਲੌੜ 
ਕਦੇ ਨ ਆ7ਇਆ। ਕਰਤਾ ਆ੫ ਅਭੁਲ਼ ਹੈ ਨ ਭਲੰ /ਕਸ਼ੈ 
ਦਾ ਭੁਲਾਇਆ / ਭਗਤ ਆਪ ਆੱਲਿਅਨ /ਜਿਨਾਂ ਸ਼ਚੇ ਸਚ 
ਕਾਇਆ / ਸੈਸ਼ਾਨੀ ਆਪ ਖੁਆ/ਇਆਨੁ /ਜਨਾ ਕੁੜ ਝੀਲਿ 
ਸੀਲ /ਝ੍‌ਸ ਮਾਇਆ / ਚਲਣ ਸ਼ਾਰ ਨ ਜਾਣਨੀ ਕਾਘ ਕਠੋਂਹ 
'ਵਿਸ਼ ਵਧਾਇਆ / ਭਗਤ ਕਗ/ਨੇ ਹਠ ਚਾਕਗੀ /ਜਿਨ 
ਅਨਾਦੇਨ ਨਲ /ਧਆ7ੱਇਆ / ਦਾਸ਼ਨਿ ਦਾਸ ਹਏ ਕੰ ਜਿਨਾ 
`_ ਵਿਚਹੁ ਆਗ ਗਵਾਇਆ / ਓਨਾ ਖਸ਼ਸੈ ਕੰ ਟਠਿ ਮਖ ਉਜਲੇ 
ਸ਼ਚੰ ਸ਼ਾਦ ਸੁਹਾਇਆ / (ਗੁ ਗੰ .45)। 
ਅਵਸਥਾ ਦੇ ਆਧਾਰ `ਤੇ ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਮਨੁੱਖ 
ਨੂੰ 'ਸੋਹਾਗਣਿ” ਅਤੇ “ਦੋਹਾਗਣਿ” ਦੋ ਜੁਟਾਂ ਵਿਚ ਵੰਡਿਆ 
ਗਿਆ ਹੈ। ਇਸ ਵੰਡ ਦਾ ਮੂਲ-ਆਧਾਰ ਪ੍ਰੰਮ-ਭਗਤੀ 
ਪ੍ਤੀਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਅਵਸਥਾ ਦਾ ਸੈਬੈਧ ਸ਼ਿੰਗਾਰ-ਰਸ 
ਨਾਲ ਹੈ, ਜਿਸ ਦੇ ਸੋਯੋਗ ਅਤੇ ਵਿਯੋਗ ਪੱਖ ਅਵਸਥਾ ਦੇ 
ਸਰੂਪ ਨੂੰ ਨਿਸਚਿਤ ਕਰਦੇ ਹਨ। ਜੋ ਮਨੁੱਖ ਪਰਮਾਤਮਾ 
ਨਾਲ ਸਚਾ ਪਿਆਰ ਕਰਦਾ ਹੈ, ਉਹ ਸੋਹਾਗਣਿ ਹੈ, ਉਤਮ 
ਭਾਗਾਂ ਵਾਲਾ ਹੈ--ਸ਼ਹੀਆ ਸੇ ਸ਼ੋਹਾਗਣ ਜਿਨ ਸ਼ਹ ਨਹੱਲਿ 
ਪਿਆਰ ਜੀਉ /(ਗੁ.ਰੰ.72)। ਜੋ ਸੈਸਾਰਿਕਤਾ ਦੇ ਵਸ ਵਿਚ 
ਹੋਂ ਕੇ ਪਰਮਾਤਮਾ ਤੋਂ ਵਿਛੁੜ ਚੁਕਿਆ ਹੈ, ਉਹ ਦੋਹਾਗਣਿ 
ਹੈ, ਮੰਦ-ਭਾਗਾ ਹੈ- ਦੌਹਾਗਣ? /ਕਆ ਨਠੰਨਰਾਣਆ / 
ਖਸ਼ਮਹ ਘਥਆ /ਫਗ/ਹ /ਨੈਮਾਣਨਆ/ ਮੈਲੇ ਵੋਸ਼ ਤਿਨਾ 
ਕਾਮਣਨ? ਦੁਖ ਰੈਣ /ਵਹਾ/ਏ ਜਉ / (ਗੁ ਗੰ .72)। 
ਪ੍ਸ਼ਨ ਉਠਦਾ ਹੈ ਕਿ ਸੋਹਾਗਣਿ ਨੇ ਆਪਣੇ 
ਕਿਹੜੇ ਗੁਣਾਂ ਕਰਕੇ ਪਰਮਾਤਮਾ ਨੂੰ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕੀਤਾ ਹੈ ? 
ਉਤਰ ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ ਉਹ ਸੁਹਾਗ ਦੇ ਹਰ ਇਕ ਕੰਮ ਨੂੰ 
ਭਲਾ ਸਮਝ ਕੇ ਸਵੀਕਾਰ ਕਰਦੀ ਹੈ, ਚਾਲਾਕੀ ਨੂੰ ਤਿਆਗ 
ਕੇ ਪਤੀ-ਚਰਣਾਂ ਵਿਚ ਆਪਣੇ ਚਿੱਤ ਨੂੰ ਅਰਪਿਤ ਕਰਦੀ 


੮੩0੬ 584 


1405 


ਮਨੁੱਖ ਦੇ ਭੇਦ 
ਹੈ ਅਤੇ ਉਸ ਦੀ ਆਗਿਆ ਮੰਨ ਕੇ ਤਨ-ਮਨ ਨਿਛਾਵਰ 
ਕਰਦੀ ਹੈ--ਸ੍ਹ ਕਹੈ ਸ਼ ਕੀਜੈ ਤਨ ਮਨੇਂ ਦਜੰ ਐਸਾ ਪਠਮਲ 
ਲਾਈਐ / ਏਵ ਕਹਹ ਸੋਹਾਗਣੀ ਭੈਣ ਇਨਾ ਬਾਤਾਂ ਸ਼੍ਹ 
ਪਾਈਆ / ਆਪ  ਗਵਾਈਆੰ ਤਾ ਸਹ ਪਾਈਆ ਅਉਰ ਕੰਸਾੰ 
ਚਤੁਰਾਈ / (ਗੁ ਗੰ .722੭)। 

ਆਚਾਰ ਦੇ ਆਧਾਰ 'ਤੇ ਵੀ ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ 
ਮਨੁੱਖ ਦੀ ਵੰਡ ਕੀਤੀ ਗਈ ਹੈ। ਇਸ ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਤੋਂ ਮਨੁੱਖ 
ਦੋ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦੇ ਹਨ-ਸੁਚਜੀ ਅਤੇ ਕੁਚਜੀ। ਇਸ ਵਰਗੀਕਰਣ 
ਵਿਚ ਵੀ ਪ੍ਰੋਮ-ਭਗਤੀ ਦਾ ਯੋਗ ਰਿਹਾ ਹੈ। “ਸੁਚਜੀ' ਸ਼ਬਦ 
ਉਸ ਇਸਤਰੀ ਲਈ ਵਰਤਿਆ ਗਿਆ ਹੈ ਜੋ ਪਰਮਾਤਮਾ 
ਰੂਪੀ ਪਤੀ ਤੋਂ ਕੁਝ ਮੰਗਣ ਦੀ ਥਾਂ, ਕੇਵਲ ਉਸ ਦੇ ਦਰਸ਼ਨਾਂ 
ਲਈ ਵਿਆਕੁਲ ਹੈ, ਜਿਸ ਦੀ ਰਾਸ-ਮੂੜੀ ਕੇਵਲ 
ਪਰਮਾਤਮਾ ਹੀ ਹੈ। ਜੋ ਆਪਣੀ ਇੱਛਾ ਨੂੰ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ 
ਇੱਛਾ (ਰਜ਼ਾ) ਵਿਚ ਅਰਪਿਤ ਕਰਦੀ ਹੈ ਅਤੇ ਜੋ ਦੁਖ-ਸੁਖ 
ਨੂੰ ਸਮਾਨ ਸਮਝਦੀ ਹੈ-ਜਾ ਤੁ ਤਾ ੭ ਸਭ ਕੋ ਤੁ ਸ਼ਰਹਿਲ 
ਹੈਨੀ ਰਾਸ ਜੀਉ /... /ਕੇਆ ਮਾਗਉ /ਕੋੇਆ ਕਹਿ ਸ਼ਣਾੰ 
ਨੈ ਦਰਸ਼ਨ ਡੂਥ /ਮਿਆ/ਨੈ ਜੀਓ / ਗੁਰਸ਼ਬਦਾ ਸ਼੍ਹ ਪਇਆ 
ਸ਼ਚ ਨਾਨਕ ਕੀ ਅਰਦਾਸ ਜਾਇ / (ਗੁ .ਰੰ.762-63)। 

ਇਸ ਦੇ ਉਲਟ “ਕੁਚਜੀ” ਸ਼ਬਦ ਉਸ ਇਸਤਰੀ 
ਲਈ ਵਰਤਿਆ ਗਿਆ ਹੈ ਜਿਸ ਨੇ ਸੋਨੇ ਚਾਂਦੀ ਅਤੇ 
ਸੁਖਦਾਇਕ ਭੌਤਿਕ ਵਸਤੂਆਂ ਵਿਚ ਚਿੱਤ ਲਗਾ ਕੇ ਮਿੱਟੀ 
ਅਤੇ ਪੱਥਰਾਂ ਨਾਲ ਉਸਰੇ ਅਤੇ ਸਜੇ ਭਵਨਾਂ ਨੂੰ ਹੀ ਆਪਣੀ 
ਪ੍ਤਿਸ਼ਠਾ ਦਾ ਇਕ-ਮਾੜ੍ ਸਾਧਨ ਮੰਨ ਲਿਆ ਹੈ ਅਤੇ 
ਉਕਤ ਪਦਾਰਥਾਂ ਨੂੰ ਬਖ਼ਸ਼ਣ ਵਾਲੇ ਪਤੀ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ 
ਨਾਂ ਨੂੰ ਭੁਲਾ ਦਿੱਤਾ ਹੈ। ਜੋ ਆਪਣਾ ਸਾਰਾ ਜੀਵਨ ਵਿਅਰਥ 
ਵਿਚ ਗੁਜ਼ਾਰ ਕੇ ਬਿਰਧ ਹੋ ਚੁਕੀ ਹੈ ਅਤੇ ਜਿਸ ਦਾ ਅੰਤ- 
ਕਾਲ ਨੌੜੇ ਆ ਗਿਆ ਹੈ, ਜਿਸ ਦੀ ਜੀਵਨ ਰੂਪੀ ਰਾਤ ` 
ਅਗਿਆਨ ਦੀ ਨੀਂਦਰ ਵਿਚ ਹੀ ਬੀਤ ਗਈ ਹੈ ਅਤੇ ਕੇਵਲ 
ਪਾਪਾਂ ਅਤੇ ਦੁਖਾਂ ਨੂੰ ਹੀ ਇਕੱਠਾ ਕੀਤਾ' ਹੈ-ਸ਼ਇਨਾ ਰੁਪਾ 
ਰੰਗਾਲਾ ਮੌਤਾਂ ਤੰਂ ਆਮੰਟਕਾ ਜਉ /ਸ ਵਸਤੂ ਸਹਿ /ਇਤ/ਆ 
ਮੈ /ਤਿਨਹ ਨਉ ਲਇਆ /ਚਓਤ ਜੀਓ / ਮੰਦਰ /ਮਟਾੰਂ ਸੰਦੜੇ 
ਪਥਰ ਕੀਤੇ ਰੱਸੇ ਜਉ / ਹਉਂ ਏਨਾ ਟੋਲ ਭੁਲੀਅਸ਼ /ਤੇਸ਼ 
ਕੰਤ' ਨ ਝੰਠ ਪਹਲੇ ਜੀਉ / ਅਸਾਨ ਕੂੰਜਾਂ ਕੁਰਲੀਆ ਥਗ 


ਬਹਿਠੰ ਆਇ ਜਹਉਂ / ਸ਼ਧਨ ਚਲਨ ਸਾਹੁਰੰ, ਕਿਆ #ਹ 


ਦਸੀ ਅਗੈ ਜਾਇ ਜਾਉਂ / (ਗੁ.ਗੁੰ.?62)। 
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ਭਲੀ-ਭਾਂਤ ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ ਇਹ ਸਾਰੇ ਵਰਗ 


ਮੁਲ ਰੂਪ ਵਿਚ ਗੁਰਮੁਖ ਅਤੇ ਮਨਮੁਖ ਵਰਗਾਂ ਵਿਚ ਹੀ 


ਸਮਾ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। ਸਾਰੀ ਮਨੁੱਖ ਜਾਤਿ ਸਥੂਲ ਤੌਰ 'ਤੇ ਦੋ 
ਪੱਖਾਂ ਵਿਚ ਵੰਡੀ ਹੋਈ ਹੈ। ਇਕ ਉਹ ਜੋ ਸੈਸਾਰਿਕਤਾ 
ਵਿਚ ਮਗਨ ਹਨ ਅਤੇ ਅਧਿਆਤਮਿਕਤਾ ਵਲ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ 
ਸਚੇ ਦਿਲੋਂ' ਨਿਸ਼ਠਾ ਨਹੀਂ ਹੈ। ਦੂਜਾ ਉਹ ਜੋ ਸੈਸਾਰਿਕਤਾ 
ਨੂੰ ਵਿਵਹਾਰਿਕਤਾ ਤਕ ਸੀਮਿਤ ਰਖ ਕੇ ਆਪਣਾ 
ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਭਵਿਖ ਸੁਧਾਰਦੇ ਹਨ ਅਤੇ ਇਸ ਸੈਸਾਰ 
ਵਿਚ ਰਹਿੰਦੇ ਹੋਇਆਂ ਵੀ ਇਸ ਤੋ ਬੇਲਾਗ ਰਹਿੰਦੇ ਹਨ। 


ਮਨੈ (ਭਗਤੀ ਭੇਦ) : ਇਸ ਤੋਂ ਭਾਵ ਹੈ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ 
ਯਸ਼ ਨੂੰ ਸੁਣ ਕੇ ਉਸ ਉਤੇ ਵਿਚਾਰ ਕਰਨਾ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ 
ਇਹ ਪਰਮਾਤਮਾ ਨੂੰ ਵਿਚਾਰਨ ਦੀ ਪ੍ਰਕ੍ਰਿਆ ਹੈ। ਇਸ ਨੂੰ 
'ਮਨਨ” (ਭਗਤੀ ਪ੍ਰਕਾਰ) ਦਾ ਪੰਜਾਬੀ ਰੂਪ ਕਿਹਾ ਜਾ 
ਸਕਦਾ ਹੈ। ਵੇਖੋ “ਮਨਨ” (ਭਗਤੀ)। 


ਮਨੋਹਰਦਾਸ ਮਿਹਰਬਾਨ : ਗੁਰੂ ਰਾਮਦਾਸ ਜੀ ਦੇ ਵੱਡੇ 
ਪੁੱਤਰ ਪਿ੍‌ਥੀ ਚੰਦ ਦਾ ਲੜਕਾ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ 
ਦਾ ਭਤੀਜਾ। ਇਸ ਨੇ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੀ ਇਕ 
ਜਨਮਸਾਖੀ ਦੀ ਰਚਨਾ ਕੀਤੀ ਸੀ। ਵਿਸਤਾਰ ਲਈ ਵੇਖੋ 
“ਮਿਹਰਬਾਨ ਵਾਲੀ ਜਨਮਸਾਖੀ”। 


ਮਮਤਾ : ਇਹ ਸ਼ਬਦ ਮੂਲ ਰੂਪ ਵਿਚ ਮੇਰੇਪਨ ਦੀ ਭਾਵਨਾ 
ਦਾ ਬੋਧਕ ਹੈ। ਇਹ ਮਾਇਆ-ਪਰਿਵਾਰ ਦਾ ਹੀ ਅੰਗ ਹੈ। 
ਇਸ ਨਾਲ ਸੈਸਾਰਿਕ ਪਦਾਰਥਾਂ ਪ੍ਰਤਿ “ਮੋਹ” (ਵੇਖੋ)? ਦੀ 
ਬਿਰਤੀ ਵਿਕਸਿਤ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਨੇ “ਸੋਰਠਿ 
ਕੀ ਵਾਰ” ਵਿਚ ਕਿਹਾ ਹੈ- ਮਇਆ “ਮਤਾ ਮੰਹਣਾਂ ਜਿਨਿ 
ਵਿਣੁ ਦੰਤਾ ਜਗੁ ਖ/ਇਆ /ਮਨਨ/ਖ ਥਾਧੇਂ ਗੁਰਮੁਖ ਉਬਰੇ 
/ਜਨੀ ਸਚਿ ਨਾ /ਚਿਤ ਲਾਇਆ / (ਗੁ ਰੀ .643)। ਗੁਰੂ 
ਜੀ ਨੇ ਬਿਹਾਗੜਾ ਰਾਗ ਵਿਚ ਮਮਤਾ ਨੂੰ ਮੋਹ-ਬੈਧਨ ਕਿਹਾ 
ਹੈ-- ਕਰਮ ਧਰਮ ਭੰਡਿ ਬੰਧਨਾ ੫੫ ਪੁੰਨ ਸ਼ਨਥੰਧ / ਅਮਤਾ 
ਮੰਹ ਸ਼ ਥੰਧਨਾ ਪੜ ਕਲੜ ਸ਼ ਧੰਧ / ਲਹ ਦੇਖਾ ਤਹ ਲੰਵਗਾੀ 
ਮਾਇਆ ਕਾ ਸਨਬੰਨੁ / (ਗੁ .ਗੰ.51)। 

ਸੈਤ ਕਬੀਰ ਨੇ ਮਮਤਾ ਦੀ ਭਾਵਨਾ ਨੂੰ ਮਿਟਾਉਣ 
ਉਤੇ ਬਲ ਦਿੰਦਿਆਂ ਕਿਹਾ ਹੈ ਕਿ ਇਸ ਦੇ ਮਿਟੇ ਬਿਨਾ 
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ਮੱਯਾ ਸਿੰਘ, ਭਾਈ 
ਮਨੁੱਖ ਦਾ ਕੋਈ ਵੀ ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਕਾਰਜ ਸੈਪੰਨ ਨਹੀਂ 
ਹੋ ਸਕਦਾ- ਜਝ ਲਗ ਆਲ ਮੇਨ ਕਠੰ/ ਤਝ ਲਗਾ ਕਾਲ 
ਏਕਾ ਨਹੀਂ ਸ਼ਠੰ/ ਜਬ ਆਨ ਮੇਗੀ $7ਟ ਜਾ/ਇ/ ਤਾਸ ਪਭ 
ਕਾਜ਼ ਸ਼ਵਾਗਹਿ ਆ/ਇ/ (ਗੁ .ਗੰ .1160-61)1 


ਮੱਯਾ ਸਿੰਘ, ਭਾਈ (1862-1928 ਈ.) : ਸਿੰਘ ਸਭਾ 
ਲਾਹੌਰ ਦਾ ਪ੍ਰਮੁਖ ਪ੍ਚਾਰਕ ਅਤੇ ਪ੍ਰਵਕਤਾ ਜਿਸ ਦਾ ਜਨਮ 
ਸੈਨ 1862 ਈ. ਵਿਚ ਹੋਇਆ ਮੰਨਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਸ 
ਦਾ ਜਨਮ ਕਿਥੇ ਹੋਇਆ ਅਤੇ ਇਸ ਦੇ ਮਾਤਾ-ਪਿਤਾ ਕੌਣ 
ਸਨ ? ਇਸ ਬਾਰੇ ਜਾਣਕਾਰੀ ਦਾ ਅਭਾਵ ਹੈ। ਸਕੂਲ ਦੀ 
ਪੜ੍ਹਾਈ ਖ਼ਤਮ ਕਰਨ ਉਪਰੈਤ ਇਹ ਰੇਲਵੇ ਵਿਚ ਕਲਰਕ 
ਲਗ ਗਿਆ ਅਤੇ ਭਾਈ ਜਵਾਹਰ ਸਿੰਘ ਦੇ ਸੈਪਰਕ ਵਿਚ 
ਆਉਣ ਕਾਰਣ ਆਰਯ ਸਮਾਜ ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਹੋ ਗਿਆ। 
ਪਰ ਇਸ ਨੇ ਲਾਹੌਰ ਸਿੰਘ ਸਭਾ ਦੇ ਦੀਵਾਨਾਂ ਵਿਚ ਵੀ 
ਹਾਜ਼ਰੀ ਭਰਨੀ ਸ਼ੁਰੂ ਕਰ ਦਿੱਤੀ। ਸੈਨ 1888 ਈ. ਵਿਚ 
ਆਰਯ ਸਮਾਜ ਨਾਲ ਤੋੜ-ਵਿਛੋੜ ਹੋ ਜਾਣ ਕਰਕੇ ਇਹ 
ਭਾਈ ਜਵਾਹਰ ਸਿੰਘ ਅਤੇ ਗਿਆਨੀ ਦਿੱਤ ਸਿੰਘ ਸਮੇਤ 
ਸਿੰਘ ਸਭਾ ਲਹਿਰ ਦੇ ਪ੍ਰਚਾਰ ਅਤੇ ਪ੍ਰਸਾਰ ਵਿਚ ਪੂਰੀ 
ਤਰ੍ਹਾਂ ਰੁਝ ਗਿਆ। ਖ਼ਾਲਸਾ ਦੀਵਾਨ, ਲਾਹੌਰ ਦਾ ਇਹ ਬਹੁਤ 
ਪ੍ਤਿਬੱਧ ਪ੍ਰਚਾਰਕ ਅਤੇ ਮਦਾਹ ਰਿਹਾ। ਸੈਨ 1892 ਈ. 
ਵਿਚ ਇਹ ਦੀਵਾਨ ਦਾ ਜੁਆਇੰਟ ਸਕੱਤਰ ਚੁਣਿਆ 
ਗਿਆ। ਇਹ ਕੇਵਲ ਇਕ ਚੈਗਾ ਬੁਲਾਰਾ ਹੀ ਨਹੀਂ ਸੀ, 
ਸਗੋਂ ਉਰਦੂ ਅਤੇ ਪੰਜਾਬੀ ਦਾ ਸਸ਼ਕਤ ਲੇਖਕ ਵੀ ਸੀ। 
ਇਸ ਨੂੰ ਅੰਗ੍ਰੇਜ਼ੀ ਭਾਸ਼ਾ ਦਾ ਵੀ ਚੰਗਾ ਗਿਆਨ ਸੀ। ਸਿੰਘ 
ਸਭਾ ਲਹਿਰ ਦੀਆਂ ਕਾਰਵਾਈਆਂ ਵਿਚ ਅਧਿਕ ਰੁਝ ਜਾਣ 
ਕਾਰਣ ਇਸ ਨੇ ਰੇਲਵੇ ਦੀ ਨੌਕਰੀ ਛਡ ਦਿੱਤੀ ਅਤੇ 
ਕਿਤਾਬਾਂ ਦੀ ਦੁਕਾਨ ਖੋਲ੍ਹ ਲਈ। 

ਸੈਨ 1884 ਈ. ਵਿਚ ਪੰਜਾਬ ਸਰਕਾਰ ਨੇ 
ਪੰਜਾਬੀ-ਅੰਗ੍ੇਜ਼ੀ ਡਿਕਸ਼ਨਰੀ ਬਣਾਉਣ ਦਾ ਫ਼ੈਸਲਾ ਕੀਤਾ 
ਅਤੇ ਇਹ ਕੌਮ ਭਾਈ ਮੱਯਾ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਸੈਂਪਿਆ। ਇਸ ਨੇ 
ਦਸ ਸਾਲ ਮਿਹਨਤ ਕਰਕੇ ਡਿਕਸ਼ਨਰੀ ਤਿਆਰ ਕੀਤੀ, 
ਜੋ ਸੈਨ 1895 ਈ. ਵਿਚ 78੬ 7੪%951 292/09077) 
ਨਾਂ ਅਧੀਨ ਛਪ ਕੇ ਸਾਹਮਣੇ ਆਈ। ਇਹ ਖ਼ਾਲਸਾ ਕਾਲਜ 
ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਲਈ ਬਣਾਈ ਗਈ ਕਮੇਟੀ ਦਾ ਮੈਂਬਰ ਰਿਹਾ 
ਅਤੇ ਫਿਰ ਖ਼ਾਲਸਾ ਕਾਲਜ ਦੀ ਕੌਂਸਲ ਦਾ ਮੈਂਬਰ ਵੀ 
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ਮਰਦਾਨਾ, ਭਾਈ 
ਬਣਿਆ। ਉਸੇ ਸਾਲ ੧ ਮਈ ਨੂੰ ਖ਼ਾਲਸਾ ਪ੍ਰੰਸ ਦੇ ਦੁਬਾਰਾ 
ਸ਼ੁਰੂ ਹੋ ਜਾਣ 'ਤੇ ਇਸ ਨੂੰ ਮੈਨੇਜਰ ਨਿਯੁਕਤ ਕੀਤਾ ਗਿਆ। 
5 ਜਨਵਰੀ 1899 ਈ. ਵਿਚ ਭਗਤ ਲਕਸ਼ਮਨ ਸਿੰਘ 
ਵਲੋਂ ਚਲਾਈ ਗਈ ਅੰਗੇਜ਼ੀ ਅਖ਼ਬਾਰ 7੬ %#੫/4 ਦਾ 
ਇਸ ਨੂੰ ਸੈਪਾਦਕ ਲਗਾਇਆ ਗਿਆ। ਗਿਆਨੀ ਦਿੱਤ 
ਸਿੰਘ ਦੇ ਦੇਹਾਂਤ ਤੋਂ ਬਾਦ ਇਸ ਨੇ #ਾਲਸ ਅਖਬਾਰ ਦਾ 
ਸੈਪਾਦਨ ਕਰਨਾ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤਾ। ਪਰ ਸਰ ਅਤਰ ਸਿੰਘ, ਭਾਈ 
ਗੁਰਮੁਖ ਸਿੰਘ ਅਤੇ ਗਿਆਨੀ ਦਿੱਤ ਸਿੰਘ ਵਰਗੇ 
ਮਹਾਰਥੀਆਂ ਦੇ ਪਾਣ ਤਿਆਗਣ ਤੋ ਬਾਦ ਹੌਲੀ ਹੌਲੀ 
ਇਹ ਅਖ਼ਬਾਰ ਬੰਦ ਹੋ ਗਈ । ਇਸ ਤੋ' ਬਾਦ ਇਸ ਨੇ ਪ੍ਰਚਾਰ 
ਦੇ ਕੰਮਾਂ ਤੋਂ ਕਿਨਾਰਾਕਸ਼ੀ ਕਰਕੇ ਲਾਹੌਰ ਵਿਚ ਦਵਾਈਆਂ 
ਦੀ ਦੁਕਾਨ ਬਣਾ ਲਈ। 8 ਮਾਰਚ 1928 ਈ. ਨੂੰ ਇਸ 
ਦਾ ਲਾਹੌਰ ਵਿਚ ਦੇਹਾਂਤ ਹੋ ਗਿਆ। 


ਮਰਦਾਨਾ, ਭਾਈ (1459-1534 ਈ.) : ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ 


ਦੇਵ ਜੀ ਦਾ ਇਕ ਮਿਰਾਸੀ-ਸਾਥੀ ਜਿਸ ਦਾ ਜਨਮ ਸੈਨ 
1459 ਈ. (1516 ਬਿ.) ਵਿਚ ਮੀਰ ਬਾਦਰੇ ਮਿਰਾਸੀ ਦੇ 
ਘਰ ਮਾਈ ਲੱਖੋਂ ਦੀ ਕੁੱਖੋਂ “ਤਲਵੈਡੀ ਰਾਇ ਭੋਏ ਕੀ" (ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ 
ਸ਼ੇਖੂਪੁਰਾ-ਪਾਕਿਸਤਾਨ) ਵਿਚ ਹੋਇਆ। ਇਹ ਗੁਰੂ ਜੀ ਤੋਂ 
ਦਸ ਸਾਲ ਵੱਡਾ ਸੀ ਅਤੇ ਇਸ ਦਾ ਅਸਲੀ ਨਾਂ “ਦਾਨਾ” 
ਸੀ, ਪਰ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਇਸ ਨੂੰ “ਮਰਦਾਨਾ” ਕਹਿਣਾ ਸ਼ੁਰੂ ਕਰ 
ਦਿੱਤਾ। ਇਕ ਰਵਾਇਤ ਅਨੁਸਾਰ ਮਰਦਾਨੇ ਤੋ ਪਹਿਲਾਂ 
ਮਾਈ ਲੱਖੋ ਦੀ ਕੁੱਖੋਂ ਜੈਮੇ ਛੇ ਬੱਚੇ ਮਰ ਚੁਕੇ ਸਨ, ਇਸ 
ਲਈ ਇਸ ਦਾ ਨਾਂ “ਮਰ-ਜਾਣਾ” ਰਖਿਆ ਗਿਆ। ਪਰ 
ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਸੈਪਰਕ ਵਿਚ ਆਉਣ 'ਤੇ ਗੁਰੂ 
ਜੀ ਨੇ ਇਸ ਨੂੰ 'ਮਰਦਾ-ਨਾ” ਕਹਿਣਾ ਸ਼ੁਰੂ ਕਰ ਦਿੱਤਾ, ਜੋ 
ਸਥਾਈ ਤੌਰ 'ਤੇ ਪ੍ਰਚਲਿਤ ਹੋ ਗਿਆ। 

ਇਹ ਰਬਾਬ ਵਜਾਉਣ ਵਿਚ ਬਹੁਤ ਪ੍ਰਬੀਨ ਸੀ। 
ਜਦੋ' ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਤਲਵੇਡੀ ਤੋਂ ਸੁਲਤਾਨਪੁਰ 
ਲੋਧੀ ਆ ਗਏ ਤਾਂ ਇਹ ਵੀ ਉਥੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਕੋਲ ਆ ਗਿਆ। 
ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀਆਂ ਉਦਾਸੀਆਂ ਵੇਲੋ ਇਹ ਨਾਲ ਨਾਲ ਰਿਹਾ। 
ਜਦੋ ਵੀ ਗੁਰੁ ਜੀ ਨੂੰ ਬਾਣੀ ਉਤਰਦੀ ਤਾਂ ਇਹ ਰਬਾਬ ਦੀ 
ਤਾਨ ਛੇੜ ਕੇ ਵਿਸਮਾਦੀ ਵਾਤਾਵਰਣ ਪੈਦਾ ਕਰ ਦਿੰਦਾ। 
ਸਿੱਟੇ ਵਜੋਂ ਸਰੋਤਿਆਂ ਉਤੇ ਅਲੌਕਿਕ ਪ੍ਰਭਾਵ ਪੈਂਦਾ। ਕਈ 
ਵਾਰ ਇਹ ਆਪਣੀਆਂ ਸਿਧੜੀਆਂ ਗੱਲਾਂ ਰਾਹੀਂ ਗੁਰੂ ਜੀ 
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ਦੇ ਉਪਦੇਸ਼ ਲਈ ਭੂਮੀ (ਪਿਛੋਕੜ) ਤਿਆਰ ਕਰਦਾ । ਜਦੋਂ 
ਗੁਰੂ ਜੀ ਤੀਜੀ ਉਦਾਸੀ ਤੋ ਬਾਦ ਦੇਸ਼ ਪਰਤ ਰਹੇ ਸਨ ਤਾਂ 
ਅਫ਼ਗ਼ਾਨਿਸਤਾਨ ਦੇਸ਼ ਵਿਚ ਕੁਰਮ ਨਦੀ ਦੇ ਕੰਢੇ ਵਸੇ 
ਕੁਰਮ (ਖ਼ੁਰਮ) ਨਗਰ ਵਿਚ ਇਸ ਨੇ ਪ੍ਰਾਣ ਤਿਆਗੇ। ਉਥੇ 
ਹੀ ਇਸ ਦਾ ਸਮਾਰਕ ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ। 

ਕੁਝ ਵਿਦਵਾਨ ਇਸ ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ ਸੈਨ 1534 
ਈ. (1591 ਬਿ.) ਵਿਚ ਕਰਤਾਰਪੁਰ ਵਿਚ ਮੰਨਦੇ ਹਨ। 
ਇਸ ਦਾ ਸ਼ਰੀਰ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਆਪਣੇ ਹੱਥੀਂ ਜਲ-ਪ੍ਵਾਹਿਤ 
ਕੀਤਾ। ਇਸ ਵਿਚ ਸੰਦੇਹ ਨਹੀਂ ਕਿ ਇਸ ਦੇ ਜਨਮ ਅਤੇ 
ਮਰਨ ਦੇ ਸਮੇਂ ਬਾਰੇ ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਵਿਚ ਮਤਭੇਦ ਹੈ, ਪਰ 
ਅਧਿਕ ਵਿਦਵਾਨ ਉਪਰੋਕਤ ਸੈਨਾਂ-ਸੈਮਤਾਂ ਨੂੰ ਹੀ ਸਹੀ 
ਮੰਨਦੇ ਹਨ। ਇਸ ਤੋ ਬਾਦ ਇਸ ਦਾ ਲੜਕਾ 'ਸਾਹਜਾਦਾ” 
ਗੁਰੂ ਜੀ ਨਾਲ ਕੀਰਤਨ ਵੇਲੇ ਰਬਾਬ ਵਜਾਉਂਦਾ ਰਿਹਾ। 
ਉਹ ਬਾਦ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਅੰਗਦ ਦੇਵ ਜੀ ਦੀ ਸੇਵਾ ਵਿਚ 
ਵੀ ਰਿਹਾ। 

ਭਾਈ ਮਰਦਾਨੇ ਦੇ ਨਾਂ ਉਤੇ ਬਿਹਾਗੜਾ ਰਾਗ 
ਦੀ ਵਾਰ ਮ.੪ ਦੀ 12ਵੀਂ ਪਉੜੀ ਨਾਲ ਤਿੰਨ ਸ਼ਲੋਕ 
ਦਰਜ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਸ਼ਲੋਂਕਾਂ ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ ਲਿਖਿਆ ਹੈ-- 
ਸਲੋਕੁ ਮਰਦਾਨਾ ੧”। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਰਚੈਤਾ ਕੌਣ ਹੈ ? ਇਸ 
ਬਾਰੇ ਦੋ ਮਤ ਪ੍ਰਚਲਿਤ ਹਨ। ਇਕ ਮਤ ਅਨੁਸਾਰ ਇਹ 
ਸ਼ਲੋਕ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਵਲੋ ਮਰਦਾਨੇ ਨੂੰ ਸੈਬੋਧਨ 
ਹਨ। ਦੂਜੇ ਮਤ ਅਨੁਸਾਰ ਇਹ ਮਰਦਾਨੇ ਦੇ ਆਪਣੇ ਲਿਖੇ 
ਹਨ। ਪੁਰਾਤਨ ਬੀੜਾਂ ਵਿਚ ਕਿਤੇ ਵੀ “ਮਹਲਾ ੧” ਨਹੀਂ 
ਲਿਖਿਆ। ਭਾਈ ਮਨੀ ਸਿੰਘ ਵਾਲੀ ਬੀੜ ਵਿਚ, ਜਿਸ 
ਵਿਚ ਬਾਣੀ ਗੁਰੂ-ਕੁਮ ਅਨੁਸਾਰ ਦਰਜ ਹੈ, ਕੇ ਵਲ 
'ਮਰਦਾਨਾ” ਸ਼ਬਦ ਲਿਖਿਆ ਹੈ। ਫਲਸਰੂਪ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦਾ 
ਕਰਤ੍ਿਤਵ ਸੈਦਿਗਧ ਹੈ। 

ਭਾਈ ਮਰਦਾਨੇ ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ ਸੈਬਧਿਤ ਇਨ੍ਹਾਂ ਤਿੰਨਾਂ 
ਸ਼ਰਾਬ ਨੂੰ ਤਿਆਗ ਕੇ ਸਚੇ ਅਤੇ ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਨਸ਼ੇ ਵਾਲੀ 
ਸ਼ਰਾਬ ਦਾ ਸੇਵਨ ਕਰਨ ਉਤੇ ਬਲ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਹੈ ਅਤੇ 
ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਵਿਕਾਸ ਵਿਚ ਸਤਿ-ਸੰਗਤ ਦੀ 
ਅਹਿਮੀਅਤ ਨੂੰ ਉਜਾਗਰ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ--ਸ਼ਤਸੰਗ/ਤਾ 
ਸਉ ਮੈਲਾਪ ਹੋਇ /ਲਿਵ ਕਟੌਨੈ ਆੰਮ੍ਤਾ ਭਲੀ ੫ ਪੰ 
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ਮਰਦੇ 


ਕਟਾਹ /ਝਕਾਰ/ (ਗੁ .ਰੰ.553)। 


ਮਰਦੋ (ਪਿੰਡ) : ਹਰਿਆਣਾ ਪ੍ਰਾਂਤ ਦੇ ਅੰਬਾਲਾ ਨਗਰ ਤੋਂ 
15 ਕਿ.ਮੀ. ਦੱਖਣ ਵਲ ਟਾਂਗਰੀ ਨਦੀ ਦੇ ਸੱਜੇ ਕੰਢੇ ਉਤੇ 
ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਧਰਮ-ਪ੍ਚਾਰ ਦੀ ਇਕ ਫੇਰੀ ਦੌਰਾਨ ਪਧਾਰੇ 
ਸਨ ਅਤੇ ਫਿਰ ਗੁਰੂ (ਬਾਲਕ) ਗੋਬਿੰਦ ਰਾਇ ਸੈਨ 1670 
ਈ. ਵਿਚ ਲਖਨੌਰ ਵਿਚ ਆਪਣੀ ਠਹਿਰ ਦੌਰਾਨ ਆਏ 
ਸਨ। ਦੋਹਾਂ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ ਦੀ ਆਮਦ ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ 
ਇਕੋ ਪਰਿਸਰ ਵਿਚ ਦੋ ਸਮਾਰਕ ਬਣੇ ਹੋਏ ਹਨ। ਇਹ ਗੁਰੂ- 
ਧਾਮ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਮਰਦੋ' ਸਾਹਿਬ ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ ਨੌ ਅਤੇ 
ਦਸ” ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਹੈ। ਸ਼ੋੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪੁਬੰਧਕ 
ਕਮੇਟੀ ਨਾਲ ਸੈਬਧਿਤ ਇਸ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ 
ਸਥਾਨਕ ਕਮੇਟੀ ਕਰਦੀ ਹੈ। ਹਰ ਮਹੀਨੇ ਮਸਿਆ ਵਾਲੇ 
ਦਿਨ ਧਾਰਮਿਕ ਮੇਲਾ ਲਗਦਾ ਹੈ। 


ਮੱਲਣ (ਪਿੰਡ) : ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਫ਼ਿਰੋਜ਼ਪੁਰ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦਾ ਇਕ 
ਪਿੰਡ ਜੋ ਜੈਤੋ ਤੋਂ 14 ਕਿ.ਮੀ. ਦੱਖਣ-ਪੱਛਮ ਵਲ ਸਥਿਤ 
ਹੈ। ਸਥਾਨਕ ਰਵਾਇਤ ਅਨੁਸਾਰ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ 
ਖਿਦਰਾਣੇ ਦੀ ਢਾਬ ਵਲ ਜਾਂਦੇ ਹੋਇਆਂ ਪਿੰਡ ਤੋ` ਬਾਹਰ 
ਉਤਰ ਵਾਲੇ ਪਾਸੇ ਠਹਿਰੇ ਸਨ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਆਮਦ ਦੀ 
ਯਾਦ ਵਿਚ ਉਥੇ ਹੁਣ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਰਾਮਸਰ ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ 
ਦਸ” ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। 
ਇਸ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਬਾਬਾ ਕੌਲ ਸੋਢੀ ਦੇ ਵੈਸ਼ਜ 
ਜਾਗੀਰਦਾਰ ਹਨ। ਜੈਤੋ ਦੇ ਮੋਰਚੇ ਵੇਲੇ ਸਿੰਘਾਂ ਦੇ ਜੱਥੇ 
ਰਾਤ ਵੇਲੇ ਇਥੇ ਠਹਿਰਦੇ ਸਨ। 


ਮਲਾਰ ਕੀ ਵਾਰ ਮਹਲਾ ੧ : ਗੁਰੁ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੀ 
_ਰਚੀ ਇਸ ਵਾਰ ਦੇ ਆਰੈਭ ਵਿਚ ਲਿਖਿਆ ਹੈ- ਰਾਣੀ 
ਕੌਲਾਸ਼ ਤਥਾ ਮਾਲ਼ਦੇ ਕਾ ਧ/ਨੈ /ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ ਇਸ ਵਾਰ 
ਨੂੰ ਕੈਲਾਸ-ਦੇਵ ਅਤੇ ਮਾਲ-ਦੇਵ ਦੀ ਵਾਰ ਦੀ ਧੁਨਿ ਉਤੇ 
ਗਾਇਆ ਜਾਣਾ ਹੈ। 

ਰਵਾਇਤ ਅਨੁਸਾਰ ਕੈਲਾਸ ਦੇਵ ਅਤੇ ਮਾਲ ਦੇਵ 
ਦੋਵੇ' ਰਾਜਪੂਤ ਭਰਾ ਕਾਂਗੜੇ ਦੇ ਇਲਾਕੇ ਵਿਚ, ਜਹਾਂਗੀਰ 
ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਦੇ ਰਾਜ-ਕਾਲ ਵੇਲੇ, ਆਪਣੀ ਰਿਆਸਤ ਦੇ 


੮੧0੬ 587 


1408 


ਮਲਾਰ ਕੀ ਵਾਰ ਮਹਲਾ ੧ 


ਮਾਲਕ ਸਨ। ਉਹ ਭਾਵੇਂ ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਨੂੰ ਕਰ ਦਿੰਦੇ ਸਨ, ਪਰ 
ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਬਹਾਦਰੀ ਤੋ ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਸਦਾ ਡਰਦਾ ਰਹਿੰਦਾ 
ਸੀ। ਉਸ ਨੇ ਜੁਗਤ ਨਾਲ ਦੋਹਾਂ ਭਰਾਵਾਂ ਨੂੰ ਆਪਸ ਵਿਚ 
ਲੜਾ ਦਿੱਤਾ। ਭਿਆਨਕ ਲੜਾਈ ਵਿਚ ਕੈਲਾਸ਼-ਦੇਵ ਹਾਰ 
ਗਿਆ। ਪਰ ਮਾਲ ਦੇਵ ਨੇ ਉਸ ਨੂੰ ਅੱਧਾ ਰਾਜ ਵਾਪਸ ਦੇ 
ਦਿੱਤਾ। ਇਸ ਅਦੁੱਤੀ ਸਾਕੇ ਨੂੰ ਢਾਢੀਆਂ ਨੇ ਜਿਸ ਵਾਰ 
ਵਿਚ ਬਿਆਨ ਕੀਤਾ, ਉਸ ਦੀ ਧੁਨਿ ਉਤੇ “ਮਲਾਰ ਕੀ 
ਵਾਰ” ਗਾਉਣ ਦਾ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਦਾ ਆਦੇਸ਼ ਹੈ। 

ਇਹ ਵਾਰ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੀ ਰਚਨਾ ਹੈ। 
ਇਸ ਵਿਚ ਕੁਲ 28 ਪਉੜੀਆਂ ਹਨ, ਪਰ 27ਵੀਂ ਪਉੜੀ 
ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਦੀ “ਨਵੀਂ” ਰਚੀ ਹੋਈ ਹੈ। ਇਸ 
ਲਈ ਇਸ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੀਆਂ ਕੇਵਲ 27 
ਪਉੜੀਆਂ ਹਨ। ਇਸ ਵਾਰ ਵਿਚ ਕੁਲ 58 ਸ਼ਲੋਕ ਸੈਕਲਿਤ 
ਹਨ। ਇਸ ਦੇ ਰਚਨਾ-ਕਾਲ ਬਾਰੇ ਕੋਈ ਵਿਸ਼ਵਾਸ-ਯੋਗ 
ਤੱਥ ਨਹੀਂ ਮਿਲਦਾ। ਹਾਂ, “ਪੁਰਾਤਨ ਜਨਮਸਾਖੀ” (ਸਾਖੀ 
49) ਅਨੁਸਾਰ ਇਸ ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਤੀਜੀ ਉਦਾਸੀ ਵੇਲੇ 
ਕਸ਼ਮੀਰ ਦੇ ਪੰਡਿਤ ਬ੍ਹਮਦੱਤ ਪਤਿ ਉਚਾਰਿਆ ਸੀ। ਇਸ 
ਵਿਚਲੇ ਵਿਚਰਾਂ ਦੀ ਪ੍ਪੱਕਤਾ ਤੋਂ ਸੈਕੇਤ ਮਿਲਦਾ ਹੈ ਕਿ 
ਇਹ ਵਾਰ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਪੌੜ੍ਹ ਅਵਸਥਾ ਦੀ ਰਚਨਾ ਹੈ। 

ਇਸ ਵਾਰ ਵਿਚ ਕੁਰੀਤੀਆਂ ਅਤੇ ਰੂੜ੍ - 
ਪਰੈਪਰਾਵਾਂ ਨੂੰ ਤਿਆਗ ਕੇ ਵਾਸਤਤਿਕ ਧਰਮ-ਕਾਰਜ 
ਵਿਚ ਲੀਨ ਹੋਣ ਦੀ ਭਾਵਨਾ ਨੂੰ ਪਗਟ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ 
ਅਤੇ ਬਹੁ-ਦੇਵ ਉਪਾਸਨਾ ਦੇ ਮੁਕਾਬਲੇ ਇਕੇਸ਼ਵਰਵਾਦੀ 
ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀਕੋਣ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਹੋਈ ਹੈ। ਪਾਰਬ੍ਹਮ ਖ਼ੁਦ ਸਿਸ਼ਟੀ 
ਦਾ ਕਰਤਾ ਹੈ। ਇਸ ਕਾਰਜ ਲਈ ਉਸ ਨੂੰ ਕਿਸੇ ਦੇਵੀ- 
ਦੇਵਤਾ ਜਾਂ ਮਾਇਆ ਦੀ ਸਹਾਇਤਾ ਦੀ ਲੋੜ ਨਹੀਂ ਹੈ। 
ਦੁਨੀਆ ਦੇ ਸਾਰਿਆਂ ਧਰਮਾਂ ਵਿਚੋਂ' ਸ੍ਰੋਸ਼ਠ ਧਰਮ ਹੈ 
ਪਰਮਾਤਮਾ ਸੈਬੰਧੀ ਗਿਆਨ ਪਾਪਤ ਕਰਕੇ ਨਾਮ ਦਾ 
ਸਿਮਰਨ ਕਰਨਾ, ਕਿਉਕਿ ਇਸ ਤੋਂ' ਬਿਨਾ ਮਨੁੱਖ ਹਉਮੈ 
ਦੇ ਵਸ ਵਿਚ ਹੋ ਕੇ ਪਾਪਾਂ ਵਾਲਾ ਆਚਰਣ ਕਰਦਾ ਹੈ ਅਤੇ 
ਸਿੱਟੇ ਵਜੋਂ ਬਹੁਤ ਦੁਖ ਅਤੇ ਯਮ-ਰਾਜ ਵਲੋਂ' ਦਿੱਤੇ ਜਾਣ 
ਵਾਲੇ ਕਸ਼ਟ ਸਹਿਨ ਕਰਦਾ ਹੈ। 

ਸ੍ਰੇਸ਼ਠ ਧਰਮ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਲਈ ਗੁਰੂ ਦੀ ਸ਼ਰਣ 
ਵਿਚ ਜਾਣਾ ਅਤਿਅੰਤ ਜ਼ਰੂਰੀ ਹੈ। ਸਾਰੀਆਂ ਜੂਨਾਂ ਵਿਚੋਂ 
ਮਨੁੱਖ ਜੂਨ ਉੱਤਮ ਹੈ। ਜੋ ਇਸ ਜੂਨ ਵਿਚ ਆ ਕੇ ਉਚਿਤ 
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ਮਲਾਰ ਰਾਗ 


ਲਾਭ ਪਾਪਤ ਨਹੀ ਕਰਦਾ, ਉਹ ਆਵਾਗਵਣ ਵਿਚ ਪਿਆ 
ਭਟਕਦਾ ਰਹਿੰਦਾ ਹੈ। ਸ਼ਲੋਕਾਂ ਵਿਚ ਅਧਿਕਤਰ ਪ੍ਰਚਲਿਤ 
ਅਤਿਆਚਾਰਾਂ, ਆਰਥਿਕ ਕਾਣੀ-ਵੈਡ ਆਦਿ ਪ੍ਰਤਿ ਗੁਰੂ 
ਜੀ ਨੇ ਆਪਣਾ ਅਸੈਤੋਸ਼ ਪ੍ਗਟ ਕੀਤਾ ਹੈ। ਯੁਗ-ਚਿਤ੍ਣ 
ਦਾ ਇਤਨਾ ਸਜੀਵ ਨਮੂਨਾ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੀ 
ਬਾਣੀ ਤੋਂ ਭਿੰਨ ਕਿਸੇ ਹੋਰ ਸਾਧਕ ਦੀ ਰਚਨਾ ਵਿਚ ਮਿਲਣਾ 
ਸਰਲ ਨਹੀਂ ਹੈ। ਮਾਸ ਖਾਣ ਪਤਿ ਆਪਣਾ ਵਿਚਾਰ ਪ੍ਰਗਟ 
ਕਰਨ ਵੇਲੇ. ਜਿਸ ਤਰਕਮਈ ਸ਼ੈਲੀ ਦੀ ਵਰਤੋਂ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ 
ਕੀਤੀ ਹੈ, ਉਹ ਆਪ ਜੀ ਦੀ ਸਿਰਜਨਾਤਮਕ ਪ੍ਰਤਿਭਾ ਦੀ 
ਲਖਾਇਕ ਹੈ। 

ਕੁਝ ਵਿਦਵਾਨ ਇਸ ਦੀ ਭਾਵ-ਸਾਮਗੀ ਨੂੰ ਚਾਰ 
ਭਾਗਾਂ ਵਿਚ ਵੰਡਦੇ ਹਨ, ਜਿਵੇਂ ਪਉੜੀ 1 ਤੋਂ 7 ਤਕ ਰੱਬ 
ਬਾਰੇ, 8 ਤੋਂ 16 ਤਕ ਨਾਮ ਬਾਰੇ, 17 ਤੋਂ 22 ਤਕ ਭਗਤੀ 
ਬਾਰੇ ਅਤੇ 23 ਤੋ 28 ਤਕ ਗੁਰੂ-ਸ਼ਬਦ ਬਾਰੇ। ਪਰ ਅਜਿਹੀ 

ਇਸ ਵਾਰ ਵਿਚਲੀ ਹਰ ਪਉੜੀ ਵਿਚ ਅੱਠ ਅੱਠ 
ਤੁਕਾਂ ਹਨ, ਪਰ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਆਕਾਰ ਵਿਚ ਸਮਾਨਤਾ ਨਹੀਂ 
ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚ ਦਰਜ 58 ਸ਼ਲੋਕਾਂ ਵਿਚੋਂ 24 ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ 
ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ, ਪੰਜ ਗੁਰੂ ਅੰਗਦ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ, 27 ਗੁਰੂ 
ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਦੇ ਅਤੇ ਦੋ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਹਨ। 
ਹਰ ਇਕ ਪਉੜੀ ਨਾਲ ਦੋ ਦੋ ਸ਼ਲੌਕ ਹਨ ਸਿਵਾਏ 21ਵੀਂ 
ਪਉੜੀ ਦੇ ਜਿਸ ਨਾਲ ਚਾਰ ਸ਼ਲੋਕ ਹਨ। ਸ਼ਲੋਕਾਂ ਦੀਆਂ 
ਤੁਕਾਂ ਦੇ ਆਕਾਰ ਵਿਚ ਬਹੁਤ ਅਸਮਾਨਤਾ ਹੈ, ਦੋ ਤੋਂ ਲੈ 
ਕੇ 26 ਤੁਕਾਂ ਤਕ ਦੇ ਸ਼ਲੋਕ ਮਿਲਦੇ ਹਨ। ਇਸ ਵਾਰ 
ਦੀਆਂ ਪਉੜੀਆਂ ਦੀ ਭਾਸ਼ਾ ਦਾ ਸਰੂਪ ਪੂਰਬੀ ਪੰਜਾਬੀ 
ਵਾਲਾ ਹੈ, ਪਰ ਸ਼ਲੋਕ ਲਗਭਗ ਕੇੱਦਰੀ ਪੰਜਾਬੀ ਵਿਚ 
ਦਾ ਪ੍ਰਭਾਵ ਵੀ ਹੈ। 


ਮਲਾਰ ਰਾਗ (ਬਾਣੀ) : ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਇਸ ਰਾਗ 
ਵਿਚ 61 ਚਉਪਦੇ, ਅੱਠ ਅਸ਼ਟਪਦੀਆਂ, ਇਕ ਛੰਤ ਅਤੇ 
ਇਕ ਵਾਰ ਮਹਲੇ ਪਹਿਲੇ ਦੀ ਹੈ। ਭਗਤ-ਬਾਣੀ ਪ੍ਰਕਰਣ 
ਵਿਚ ਪੰਜ ਸ਼ਬਦ ਹਨ, ਦੋ ਨਾਮਦੇਵ ਦੇ ਅਤੇ ਤਿੰਨ ਰਵਿਦਾਸ 
ਦੇ। 
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ਮਲਾਰ ਰਾਗ 


ਚਾਉਂਪਦੇ ਪ੍ਕਰਣ ਦੇ ਕੁਲ 61 ਚਉਪਦਿਆਂ 
ਵਿਚੋਂ ਨੌ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਹਨ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ ਅੱਠ 
ਵਿਚ ਚਾਰ ਚਾਰ ਅਤੇ ਇਕ ਵਿਚ ਪੰਜ ਪਦਿਆਂ ਦੇ ਸਮੁੱਚ 
ਹਨ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਦਸਿਆ ਹੈ ਕਿ ਪਰਮਾਤਮਾ ਨੂੰ ਭੁਲਾਉਣ 
ਨਾਲ ਮਨੁੱਖ ਆਪਣਾ ਹੀ ਸਭ ਕੁਝ ਵਿਗਾੜਦਾ ਹੈ। ਗੁਰੂ 
ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਦੇ 13 ਚਉਪਦਿਆਂ ਵਿਚੋਂ 10 ਵਿਚ ਚਾਰ 
ਚਾਰ ਅਤੇ ਤਿੰਨ ਵਿਚ ਪੰਜ ਪੰਜ ਪਦਿਆਂ ਦੇ ਜੁਟ ਹਨ। 
ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਉਪਦੇਸ਼ ਦਿੱਤਾ ਹੈ ਕਿ ਪਰਮਾਤਮਾ 
ਸਰਵ-ਸ਼ਕਤੀਮਾਨ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਰਾਮਦਾਸ ਜੀ ਦੇ ਲਿਖੇ ਨੌ 
ਚਉਪਦਿਆਂ ਵਿਚੋਂ ਇਕ ਵਿਚ ਦੋ, ਸੱਤ ਵਿਚ ਚਾਰ ਚਾਰ 
ਅਤੇ ਇਕ ਵਿਚ ਪੰਜ ਪਦਿਆਂ ਦੇ ਸਮੁੱਚ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ 
ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਜਿਗਿਆਸੂ ਨੂੰ ਸਪੱਸ਼ਟ ਕੀਤਾ ਹੈ ਕਿ ਹਰਿ-ਨਾਮ 
ਵਰਗੀ ਮਹਾਨ ਵਸਤੂ ਅਸਲੋਂ' ਸਾਡੇ ਅੰਦਰ ਵਸਦੀ ਹੈ, ਪਰ 
ਮਾਇਆ ਦੇ ਪ੍ਭਾਵ ਕਰਕੇ ਮਹਿਸੂਸ ਨਹੀਂ ਹੁੰਦੀ। ਗੁਰੂ 
ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ 30 ਚਉਪਦਿਆਂ ਵਿਚੋਂ 21 ਦੁਪਦੇ , 
ਦੋ ਤ੍ਰਿਪਦੇ ਅਤੇ ਸੱਤ ਚਉਪਦੇ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਜੀ 
ਨੇ ਗੁਰਮਤਿ ਦੇ ਅਨੇਕ ਸਿੱਧਾਂਤਾਂ ਨੂੰ ਸਪੱਸ਼ਟ ਕੀਤਾ ਹੈ 
ਅਤੇ ਅਨੇਕ ਉਪਮਾਨ, ਦ੍ਸ਼ਟਾਂਤ ਵਰਤ ਕੇ ਜੀਵਾਤਮਾ 
ਅਤੇ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਸੰਬੰਧ ਨੂੰ ਦਰਸਾਇਆ ਹੈ। 

ਅਆਸ਼ਟਪਦਾ ਪ੍ਰਕਰਣ ਦੀਆਂ ਕੁਲ ਅੱਠ 
ਅਸ਼ਟਪਦੀਆਂ ਵਿਚੋਂ ਪੰਜ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੀਆਂ 
ਅੱਠ ਅਤੇ ਇਕ ਵਿਚ ਨੌਂ ਪਦੀਆਂ ਸ਼ਾਮਲ ਹਨ। ਗੁਰੂ ਜੀ 
ਨੇ ਜੀਵਾਤਮਾ ਦਾ ਪਰਮਾਤਮਾ ਨਾਲ ਸੈਬੈਧ ਸਪੱਸ਼ਟ ਕਰਨ 
ਲਈ ਕਈ ਉਪਮਾਨ ਅਤੇ ਦ੍ਰਿਸ਼ਟਾਂਤ ਵਰਤੇ ਹਨ। ਗੁਰੂ 
ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਨੇ ਆਪਣੀਆਂ ਤਿੰਨ ਅਸ਼ਟਪਦੀਆਂ ਵਿਚ 
ਇਸ ਗੱਲ ਨੂੰ ਸਪੱਸ਼ਟ ਕੀਤਾ ਹੈ ਕਿ ਸੈਸਾਰਿਕ ਸਿਖਿਆਵਾਂ 
ਵਿਅਰਥ ਹਨ। 

ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਚਾਰ ਪਦਿਆਂ ਦੇ 
ਆਪਣੇ ਇਕ ਛੰਤ ਵਿਚ ਬੜੀ ਮਗਨਤਾ ਨਾਲ ਪਰਮਾਤਮਾ 
ਦੀ ਉਸਤਤ ਕੀਤੀ ਹੈ। ਇਸ ਤੋਂ ਅਗੇ ਮਲ੍ਹਾਰ ਦੀ ਵਾਰ ਹੈ, 
ਜਿਸ ਬਾਰੇ ਸੁਤੰਤਰ ਇੰਦਰਾਜ ਵੇਖੋ। 

- ਭਗਤਾ ਬਾਣ ਪ੍ਰਕਰਣ ਵਿਚ ਦੋ ਸ਼ਬਦ ਭਗਤ 
ਨਾਮਦੇਵ ਦੇ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਉਸਤਤ 
ਕੀਤੀ ਗਈ ਹੈ। ਭਗਤ ਰਵਿਦਾਸ ਨੇ ਆਪਣੇ ਤਿੰਨ ਸ਼ਬਦਾਂ 
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ਮਲੂਕਾ 


ਵਿਚ ਦਸਿਆ ਹੈ ਕਿ ਨੀਵੀਂ ਜਾਤਿ ਵਾਲਾ ਸਾਧਕ ਵੀ 
ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਕ੍ਰਿਪਾ ਨਾਲ ਮਹਾਨ ਬਣ ਸਕਦਾ ਹੈ। 


ਮਲੂਕਾ (ਪਿੰਡ) : ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਬਠਿੰਡਾ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦਾ ਇਕ ਪਿੰਡ 
ਜੋ ਜੈਤੋ ਨਗਰ ਤੋਂ 18 ਕਿ.ਮੀ. ਪੂਰਬ ਵਾਲੇ ਪਾਸੇ ਸਥਿਤ 
ਹੈ। ਦਸੈਬਰ 1706 ਈ. ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜਲਾਲ 
ਪਿੰਡ ਤੋਂ ਇਥੇ ਆਏ ਸਨ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਆਮਦ ਦੀ ਯਾਦ 
ਵਿਚ ਪਿੰਡ ਤੋਂ ਬਾਹਰ ਪੂਰਬ ਵਾਲੇ ਪਾਸੇ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ 
ਤਰੂਆਣਾ ਸਾਹਿਬ ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ ਦਸ” ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ 
ਹੈ। ਸਿੱਖ ਇਤਿਹਾਸ ਅਨੁਸਾਰ ਸਵੇਰੇ ਸਵੇਰੇ ਇਕ ਦੀਵਾਨਾ 
ਸਾਧ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਦਰਸ਼ਨਾਂ ਲਈ ਆ ਗਿਆ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਉਸ 
ਵਕਤ ਸਮਾਧੀ ਦੀ ਅਵਸਥਾ ਵਿਚ ਸਨ। ਪਹਿਰੇਦਾਰ ਨੇ 
ਤੰਬੂ ਦੇ ਅੰਦਰ ਜਾਣੋ ਸਾਧ ਨੂੰ ਰੋਕਿਆ, ਪਰ ਉਸ ਨੇ 
ਜ਼ਬਰਦਸਤੀ ਕਰਨੀ ਚਾਹੀ। ਫਲਸਰੂਪ ਲੜਾਈ ਵਿਚ ਉਹ 
ਘਾਇਲ ਹੋ ਗਿਆ। ਇਤਨੇ ਤਕ ਗੁਰੂ ਜੀ ਸਚੇਤ ਹੋ ਗਏ। 
ਸਾਧ ਨੂੰ ਅੰਦਰ ਬੁਲਾਇਆ ਅਤੇ ਦਰਸ਼ਨ ਦਿੱਤੇ। ਕੁਝ ਦੇਰ 
ਬਾਦ ਜ਼ਖ਼ਮਾਂ ਦੀ ਤਾਬ ਨ ਲਾਉਂਦਾ ਹੋਇਆ ਸਾਧ ਗੁਜ਼ਰ 
ਗਿਆ। ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਦੀ ਵਰਤਮਾਨ ਇਮਾਰਤ ਸੈਨ 1952 
ਈ. ਵਿਚ ਬਣਾਈ ਗਈ। ਇਹ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਸ਼ੋ ਮਣੀ 
ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਬੈਧਕ ਕਮੇਟੀਂ ਨਾਲ ਸੰਬੋਧਿਤ ਹੈ, ਪਰ ਇਸ 
ਦੀ ਸੇਵਾ-ਸੈਭਾਲ ਸਥਾਨਕ ਕਮੇਟੀ ਕਰਦੀ ਹੈ। 


ਮਲੇਰਕੋਟਲਾ ਰਿਆਸਤ: ਪੰਜਾਬ ਦੀ ਇਕੋ ਇਕ ਮੁਸਲਿਮ 
ਰਿਆਸਤ ਜੋ ਆਜ਼ਾਦੀ ਤੋਂ ਬਾਦ ਪਹਿਲਾਂ ਪੈਪਸੂ ਵਿਚ 
ਅਤੇ ਫਿਰ ਪੰਜਾਬ ਵਿਚ ਸਮੇਂ ਦਿੱਤੀ ਗਈ। ਇਸ ਰਿਆਸਤ 
ਦੇ ਨਵਾਬ ਖ਼ਾਨਦਾਨ ਦਾ ਪੁਰਖਾ ਸਦਰੁੱਦੀਨ ਸ਼ੇਰਵਾਨੀ 
ਅਫ਼ਗ਼ਾਨ ਸੀ, ਜੋ ਸੈਨ 1434 ਈ. ਵਿਚ ਖ਼ੁਰਾਸਾਨ ਦੇ 
ਦਾਗਬੰਦ ਇਲਾਕੇ ਵਿਚ ਪੈਦਾ ਹੋਇਆ । ਉਸ ਨੇ ਪੰਜਾਬ 
ਦੀ ਧਰਤੀ ਉਤੇ “ਭੁਮਸੀ' ਨਾਂ ਦੇ ਸਥਾਨ ਉਤੇ ਆ ਕੇ ਡੇਰਾ 
ਲਗਾ ਲਿਆ। ਇਕ ਵਾਰ ਸੁਲਤਾਨ ਬਹਿਲੋਲ ਲੋਧੀ, 
ਆਪਣੇ ਵਜ਼ੀਰ ਹਾਮਿਦ ਖ਼ਾਨ ਨਾਲ ਭੁਮਸੀ ਨਾਂ ਦੇ ਸਥਾਨ 
ਕੋਲੋਂ ਲੰਘਦੇ ਸਮੇਂ, ਸ਼ੇਖ ਸਦਰੁੱਦੀਨ ਕੋਲ ਕੁਝ ਸਮੇਂ ਲਈ 
ਠਹਿਰਿਆ ਅਤੇ ਦੁਆ ਮੰਗੀ ਕਿ ਉਸ ਨੂੰ ਦਿੱਲੀ ਉਤੇ 
ਜਿਤ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੋਏ। ਜਿਤ ਦਾ ਵਰਦਾਨ ਲੈ ਕੇ ਜਦੋਂ ਬਹਿਲੋਲ 
ਲੋਧੀ ਨੇ ਦਿੱਲੀ ਨੂੰ ਕਾਬੂ ਕਰ ਲਿਆ ਤਾਂ ਉਸ ਨੇ ਸੈਨ 
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ਮਲੇਰਕੋਟਲਾ ਰਿਆਸਤ 
1454 ਈ. ਵਿਚ ਆਪਣੀ ਪੁੱਤਰੀ ਤਾਜ ਮੁੱਰਸਾ ਬੇਗਮ 
ਦਾ ਵਿਆਹ ਸ਼ੇਖ ਸਦਰੁੱਦੀਨ ਨਾਲ ਕਰ ਦਿੱਤਾ। ਦਾਜ ਵਜੋ' 
ਉਸ ਨੇ 68 ਪਿੰਡਾਂ ਦੀ ਜਾਗੀਰ ਸ਼ੇਖ ਦੇ ਨਾਂ ਲਗਵਾ ਦਿੱਤੀ। 
ਸੈਨ 1515 ਈ. ਵਿਚ ਉਸ ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ ਹੋ ਗਿਆ। 

“ਮਲੇਰਕੋਟਲਾ” ਨਾਂ ਦੋ ਸ਼ਬਦਾਂ ਦੇ ਜੋੜ ਨਾਲ 
ਬਣਿਆ ਹੈ।“ਮਹਲੇਰ” ਨਾਂ ਦਾ ਪਿੰਡ ਰਾਜਪੂਤ ਚੌਧਰੀ ਮਹਲੇਰ 
ਸਿੰਘ ਦਾ ਵਸਾਇਆ ਹੋਇਆ ਸੀ। ਇਸ ਦੇ ਬਰਬਾਦ ਹੋ 
ਜਾਣ ਤੋਂ ਬਾਦ ਪੁਰਾਣੇ ਥੇਹ 'ਤੇ ਇਸ ਨੂੰ ਨਵੇਂ ਸਿਰਿਓਂ 
ਵਸਾਇਆ ਗਿਆ ਅਤੇ ਉਸ ਦਾ ਨਾਂ “ਮਲੇਰ” ਪ੍ਚਲਿਤ 
ਹੋਇਆ। ਇਸ ਪਿੰਡ ਦੇ ਨਾਲ ਹੀ ਸੈਨ 1657 ਈ. ਵਿਚ 
ਨਵਾਬ ਬੈਜ਼ੀਦਖ਼ਾਨ ਨੇ “ਕੋਟਲਾ” ਨਾਂ ਦੀ ਆਬਾਦੀ 
ਬਣਾਈ। ਇਹ ਦੋਵੇਂ ਨਾਂ ਮਿਲ ਕੇ “ਮਲੇਰਕੋਟਲਾ” ਬਣਿਆ। 
ਸੈਨ 1672 ਈ. ਵਿਚ ਨਵਾਬ ਸ਼ੇਰ ਮੁਹੰਮਦ ਖ਼ਾਨ ਰਿਆਸਤ 
ਦਾ ਨਵਾਬ ਬਣਿਆ ਅਤੇ ਆਲੇ-ਦੁਆਲੇ ਦੇ ਇਲਾਕੇ ਜਿਤ 
ਕੇ ਰਿਆਸਤ ਦੇ ਸੀਮਾ-ਖੇਤਰ ਨੂੰ ਵਧਾਇਆ। ਇਸ ਨੇ 
ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਦੇ ਵਿਰੁੱਧ ਲਾਹੌਰ ਅਤੇ ਸਰਹਿੰਦ ਦੇ 
ਦਾ ਸਾਥ ਦਿੱਤਾ। ਪਰ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਛੋਟੇ ਸਾਹਿਬਜ਼ਾਦਿਆਂ 
ਨੂੰ ਨੀਹਾਂ ਵਿਚ ਚਿਣਨ ਦੀ ਸਜ਼ਾ ਦੇ ਵਿਰੁੱਧ ਇਸ ਨੇ 
ਆਵਾਜ਼ ਉਠਾਈ ਭਾਵੇ' ਸਰਹਿੰਦ ਦੇ ਸੂਬੇ ਉਤੇ ਇਸ ਗੱਲ 
ਦਾ ਕੋਈ ਅਸਰ ਨ ਹੋਇਆ, ਪਰ ਸਿੱਖ ਜਗਤ ਨੇ ਸਦਾ 
ਉਸ ਪ੍ਰਤਿ ਆਦਰ ਦੀ ਭਾਵਨਾ ਪ੍ਰਗਟ ਕੀਤੀ। 

ਸੈਨ 1759 ਈ. ਵਿਚ ਭੀਖਨ ਖ਼ਾਨ ਰਿਆਸਤ 
ਦਾ ਨਵਾਬ ਬਣਿਆ। ਉਸ ਦੇ ਅਹਿਦ ਵਿਚ ਫਰਵਰੀ, 
1762 ਈ. ਵਿਚ ਕੁਪਰ ਹੀੜਾ ਪਿੰਡ ਕੋਲ ਵੱਡਾ ਘੱਲੂਘਾਰਾ 
ਵਾਪਰਿਆ। ਇਸ ਨਵਾਬ ਨੇ 15000 ਸੈਨਿਕਾਂ ਨਾਲ 
ਅਹਿਮਦ ਸ਼ਾਹ ਦੁਰਾਨੀ ਦੀ ਸਹਾਇਤਾ ਕੀਤੀ। ਇਸ ਲੜਾਈ 
ਵਿਚ ਹਜ਼ਾਰਾਂ ਸਿੱਖ ਮਾਰੇ ਗਏ। ਫਿਰ ਬਰਨਾਲੇ ਉਤੇ ਹਮਲਾ 
ਕਰਨ ਵੇਲੇ ਵੀ ਇਸ ਨੇ ਦੁਰਾਨੀ ਦੀ ਸਹਾਇਤਾ ਕੀਤੀ 
ਅਤੇ ਬਾਬਾ ਆਲਾ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਪਕੜ ਲਿਆਉਂਦਾ। 

ਸੈਨ 1763 ਈ. ਵਿਚ ਬਹਾਦਰ ਖ਼ਾਨ ਨਵਾਬ 
ਬਣਿਆ। ਉਸ ਉਤੇ ਪਟਿਆਲਾ-ਪਤਿ ਰਾਜਾ ਅਮਰ ਸਿੰਘ, 
ਸ. ਜੱਸਾ ਸਿੰਘ ਆਹਲੂਵਾਲੀਆਂ ਅਤੇ ਕਈ ਹੋਰ ਸਰਦਾਰਾਂ 
ਨੇ ਮਿਲ ਕੇ ਹਮਲਾ ਕੀਤਾ। ਨਵਾਬ ਮਾਰਿਆ ਗਿਆ ਅਤੇ 
ਪਾਇਲ, ਈਸੜੂ ਅਤੇ ਸ਼ੇਰਪੁਰ ਦੇ ਇਲਾਕੇ ਪਟਿਆਲਾ 
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ਰਿਆਸਤ ਨਾਲ ਮਿਲਾ ਲਏ ਗਏ। ਸੈਨ 1845-56 ਈ. 
ਵਿਚ ਵੀ ਉਸ ਨੇ ਅੰਗੇਜ਼ਾਂ ਨੂੰ ਸੈਨਿਕ ਸਹਾਇਤਾ ਦਿੱਤੀ 
ਅਤੇ ਸੈਨਾ ਲਈ ਰਸਦ ਪਾਣੀ ਦਾ ਪ੍ਰਬੰਧ ਵੀ ਕਰਦਾ ਰਿਹਾ। 

ਸੈਨ 1871 ਦਈ. ਵਿਚ ਨਾਬਾਲਗ਼ ਇਬਰਾਹੀਮ 
ਅਲੀ ਖ਼ਾਨ ਰਿਆਸਤ ਦਾ ਨਵਾਬ ਬਣਿਆ। ਇਸ ਦੇ ਰਾਜ- 
ਕਾਲ ਵਿਚ ਲੁਧਿਆਣੇ ਦੇ ਡਿਪਟੀ ਕਮਿਸ਼ਨਰ ਨੇ 17 ਅਤੇ 
18 ਜੂਨ 1972 ਨੂੰ 66 ਕੂਕਿਆਂ (ਨਾਮਧਾਰੀ ਸਿੰਘਾਂ) ਨੂੰ 
ਤੋਪਾਂ ਨਾਲ ਭੁੰਨ ਦਿੱਤਾ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਸਹਿਜ ਹੀ ਵੇਖਿਆ 
ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ ਕਿ ਸਾਹਿਬਜ਼ਾਦਿਆਂ ਦੇ ਹੱਕ ਵਿਚ ਆਵਾਜ਼ 
ਬੁਲੰਦ ਕਰਨ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਇਸ ਰਿਆਸਤ ਦੀ ਪਹੁੰਚ ਸਿੱਖਾਂ 
ਪਤਿ ਅਸੁਖਾਵੀਂ ਹੀ ਰਹੀ ਸੀ। 


ਮਲ੍ਹਾ (ਪਿੰਡ) : ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਫ਼ਰੀਦਕੋਟ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦਾ ਇਕ 


ਪਿੰਡ ਜੋ ਜੈਤੋ ਨਗਰ ਤੋਂ 13 ਕਿ.ਮੀ. ਪੂਰਬ ਵਲ ਸਥਿਤ _ 


ਹੈ। ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਸਾਹਿਬ ਮਾਲਵੇ ਵਿਚ ਕੀਤੀ ਧਰਮ- 
ਪ੍ਚਾਰ ਯਾਤ੍ਾ ਵੇਲੇ ਇਸ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਠਹਿਰੇ ਸਨ। ਕਹਿੰਦੇ 
ਹਨ ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਵੀ ਪੂਰਬੀ ਸੂਬਿਆਂ ਦੀ ਯਾੜ੍ਹਾ 
ਤੋਂ ਬਾਦ ਸੈਨ 1670 ਈ. ਵਿਚ ਇਥੇ ਆਏ ਸਨ। ਗੁਰੂ 
ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਆਮਦ ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ ਇਥੇ 'ਚੌਂਤਰਾ ਸਾਹਿਬ' 
ਨਾਂ ਦਾ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ। ਹੁਣ ਇਸ ਦਾ ਨਾਂ 
ਬਦਲ ਕੇ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਛੇਵੀਂ ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ 
ਸਾਹਿਬ' ਪ੍ਚਲਿਤ ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਇਸ ਦੀ ਸੇਵਾ- 
ਸੈਭਾਲ ਤਰੁਣਾ ਦਲ ਦੇ ਨਿਹੰਗ ਸਿੰਘ ਕਰਦੇ ਹਨ। ਵਿਸਾਖੀ 
ਉਤੇ ਇਥੇ ਸਾਲਾਨਾ ਧਾਰਮਿਕ ਮੇਲਾ ਲਗਦਾ ਹੈ। 


ਮਾਇਆ/ਮਾਯਾ : 'ਮਾਇਆ?” ਭਾਰਤੀ ਦਰਸ਼ਨ ਵਿਚ 
ਆਪਣਾ ਇਕ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਸਥਾਨ ਰਖਦੀ ਹੈ। ਇਹ ਬੜੇ 
ਵਿਰੋਧਾਤਮਕ ਗੁਣਾਂ ਵਾਲੀ ਸ਼ਕਤੀ ਹੈ। ਇਹ ਅਜਿਹੀ ਵੇਲ 
ਵਾਂਗ ਹੈ ਜਿਸ ਨੂੰ ਜਿਤਨਾ ਅਧਿਕ ਕਟ ਕਟ ਕੇ ਖਾਉਗੇ, 
ਉਤਨੀ ਹੀ ਅਧਿਕ ਫੈਲੇਗੀ ਅਤੇ ਜੇ ਇਸ ਨੂੰ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ 
ਧਿਆਨ ਰੂਪੀ ਜਲ ਨਾਲ ਸਿੰਜੋਗੇ ਤਾਂ ਆਪਣੇ ਆਪ ਕੁਮਲਾ 
ਜਾਏਗੀ। ਅਸਲ ਵਿਚ, ਇਸ ਦਾ ਮੁੱਖ ਲੱਛਣ 'ਅਤ੍ਰਿਪਤੀ” 
ਹੈ। ਇਸ ਨਾਲ ਸੰਤੋਸ਼ ਪੈਦਾ ਨਹੀਂ ਹੁੰਦਾ। ਹਾਂ, ਸਾਧਕ ਦੇ 
ਮਨ ਵਿਚ ਸੈਸਾਰਿਕ ਪਰਪੰਚ ਪ੍ਰਤਿ ਵੈਰਾਗ ਦੀ ਭਾਵਨਾ ਪੈਦਾ 
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ਹੋਣ ਨਾਲ ਮਾਇਆ ਦਾ ਆਦਰ ਘਟ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਇਹ 
ਨਿਰਾਸ਼ ਹੋ ਕੇ ਆਪਣੇ ਆਪ ਨੂੰ ਸੈਕੋਚ ਲੈਂਦੀ ਹੈ। 

ਰ ਮਾਇਆ ਸ਼ਬਦ “ਰਿਗ-ਵੇਦ” ਤੋਂ ਲੈ ਕੇ 
ਸ਼ੈਕਰਾਚਾਰਯ ਤਕ ਆਪਣੇ ਕਈ ਅਰਥ ਬਦਲ ਚੁਕਿਆ 
ਹੈ। ਇਸ ਲਈ ਇਸ ਸ਼ਬਦ ਦੇ ਅਰਥ-ਗਤ ਅਤੇ ਸਿੱਧਾਂਤ- 


`ਗਤ ਵਿਕਾਸ ਦਾ ਆਪਣਾ ਇਕ ਲੰਬਾ ਇਤਿਹਾਸ ਹੈ। 


“ਮਾਇਆ” ਸ਼ਬਦ ਦੀ ਵਰਤੋ' “ਰਿਗ-ਵੇਦ'” (6/47718) 
ਵਿਚ 'ਰੂਪ-ਪਰਿਵਰਤਨ” ਦੇ ਅਰਥ ਵਿਚ ਹੋਈ ਹੈ।'ਸ਼੍ਹੇਤਾਸ਼ੂਰ 
ਉਪਨਿਸ਼ਦ” (4/9) ਵਿਚ ਇਸ ਦੀ ਵਰਤੋਂ' ਸਿ੍‌ਸ਼ਟੀ-ਪ੍ਪੰਚ 
ਲਈ ਹੋਈ ਹੈ ਜਿਸ ਵਿਚ ਜੀਵ ਨੂੰ ਸਚੇ ਗਿਆਨ ਦਾ ਆਭਾਸ 
ਔਖਾ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਉਪਨਿਸ਼ਦ ਵਿਚ ਮਾਇਆ ਨੂੰ 
'ਅਵਿਦਿਆ” ਅਤੇ 'ਪ੍ਕ੍ਰਿਤੀ” ਵੀ ਕਿਹਾ ਗਿਆ ਹੈ ਜਿਸ 
ਤੋਂ ਸਾਰੇ.ਜਗਤ ਦੀ ਰਚਨਾ ਹੋਈ ਹੈ। ਹੋਰਨਾਂ ਉਪਨਿਸ਼ਦਾਂ 
ਵਿਚ ਵੀ ਮਾਇਆ ਦਾ ਇਹੀ ਪਰਿਭਾਸ਼ਿਕ ਰੂਪ ਉਘੜਿਆ 
ਹੈ। 

“'ਭਗਵਦ-ਗੀਤਾ” (7/13-14) ਵਿਚ ਲਿਖਿਆ 
ਹੈ ਕਿ ਸਤੋ, ਰਜੋ ਅਤੇ ਤਮੋਂ ਨਾਂ ਦੇ ਗੁਣਾਤਮਕ ਭਾਵਾਂ, 
ਅਰਥਾਤ ਰਾਗ-ਦ੍ਰੈਸ਼ ਆਦਿ ਵਿਕਾਰਾਂ ਅਤੇ ਸੈਪੂਰਣ 
ਵਿਸ਼ਿਆਂ ਨਾਲ ਇਹ ਸਾਰਾ ਸੈਸਾਰ ਮੋਹਿਆ ਜਾ ਰਿਹਾ ਹੈ, 
ਇਸ ਲਈ ਇਹ ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਕਾਰਾਂ ਤੋਂ ਪਰੇ ਨਿਰਗੁਣ ਤੱਤ੍ਰ 
ਨੂੰ ਨਹੀਂ ਪਛਾਣਦਾ, ਕਿਉਂਕਿ ਇਹ ਗੁਣ-ਮਈ ਅਲੌਕਿਕ 
ਮਾਇਆ ਬਹੁਤ ਕਠਿਨ ਅਤੇ ਦੁਸਤਰ ਹੈ, ਲੈਘੀ ਨਹੀਂ ਜਾ 
ਸਕਦੀ, ਇਸ ਉਤੇ ਕਾਬੂ ਨਹੀਂ ਪਾਇਆ ਜਾ ਸਕਦਾ। ਪਰ 
ਜੋ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦਾ ਸਦਾ ਭਜਨ ਕਰਦੇ ਹਨ ਉਹ ਮਾਇਆ 
ਨੂੰ ਉਲੈਘ ਕੇ ਸੈਸਾਰ ਤੋਂ ਪਾਰ ਹੋ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ 
ਗੀਤਾ ਅਨੁਸਾਰ ਮਾਇਆ ਅਗਿਆਨ ਜਾਂ ਅਵਿਦਿਆ 
ਦੀ ਸੂਚਕ ਹੈ। ਰ 

ਨਿਆਇ, ਵੈਸ਼ੇਸ਼ਿਕ ਆਦਿ ਸ਼ਾਸਤਰਾਂ ਵਿਚ 
ਮਾਇਆ ਦਾ ਵਿਵੇਚਨ ਨਹੀਂ ਹੋਇਆ, ਪਰ ਸਾਂਖ੍ਯ-ਸ਼ਾਸਤੁ 
ਵਿਚ ਪੁਕ੍ਹਿਤੀ ਜਾਂ ਅਵਿਦਿਆ ਇਕ ਪ੍ਰਕਾਰ ਨਾਲ ਮਾਇਆ 
ਦਾ ਹੀ ਪ੍ਤਿ-ਰੂਪ ਹੈ। “ਭਾਗਵਤ-ਪੁਰਾਣ” (2/9/33) 
ਵਿਚ ਇਸ ਨੂੰ “ਅਪ੍ਤੀਤੀ” ਕਿਹਾ ਗਿਆ ਹੈ, ਕਿਉਂਕਿ ਜੋ 
ਵਸਤੂ ਨ ਹੋਣ 'ਤੇ ਵੀ ਹੋਂਦ ਵਾਲੀ ਵਸਤੂ ਜਿਹੀ ਪ੍ਰਤੀਤ 
ਹੋਵੇ ਅਤੇ ਜੋ ਵਸਤੂ ਹੋਣ 'ਤੇ ਵੀ ਉਹੋ ਜਿਹੀ ਨ ਹੋਵੇ, ਉਸ 
ਨੂੰ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ “ਆਇਆ” ਸਮਝਣਾ ਚਾਹੀਦਾ ਹੈ। 
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ਮਾਇਆ-ਸਿੱਧਾਂਤ ਦੀ ਪਤਿਸ਼ਠਾ ਅਤੇ ਸ਼ਾਸਤੀ 
ਵਿਸ਼ਲੇਸ਼ਣ, ਅਸਲ ਵਿਚ, ਸੈਕਰਾਚਾਰਯ ਦੀ ਦੇਣ ਹੈ।ਉਸ 
ਦਾ ਮਤ ਹੈ ਕਿ ਜੇ ਪਰਮਾਰਥਿਕ ਸੱਤਾ ਇਕ ਹੈ ਤਾਂ ਸੈਸਾਰ 
ਦੀ ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ, ਵਾਸਤਵ ਵਿਚ, ਸਿ੍‌੍‌ਸ਼ਟੀ ਨਹੀਂ ਹੈ। ਈਸ਼ਵਰ 
ਆਪਣੀ ਮਾਇਆ ਸ਼ਕਤੀ ਰਾਹੀਂ ਸੈਸਾਰ ਦਾ ਇੰਦ-ਜਾਲ 
ਰਚਦਾ ਹੈ। ਫਲਸਰੂਪ ਉਹ ਇਕ ਹੁੰਦੇ ਹੋਇਆਂ ਵੀ ਅਨੇਕ 
ਰੂਪਾਂ ਵਾਲਾ ਦਿਸ ਪੈਂਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਦਾ ਨਾਂ ਅਗਿਆਨ” ਹੈ। 
ਅਗਿਆਨ ਦੇ ਨ ਰਹਿਣ 'ਤੇ ਈਸ਼ਵਰ ਦੀ ਅਨੌਕਤਾ ਦਾ 
ਭਰਮ ਖ਼ਤਮ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਲਈ “ਮਾਇਆ', 
'ਅਵਿਦਿਆ” ਜਾਂ “ਅਗਿਆਨ” ਇਕੋ ਹੀ ਗੱਲ ਦੇ ਸੂਚਕ 
ਹਨ। ਮਿਥਿਆ ਗਿਆਨ ਜਾਂ ਭਰਮ, ਸ਼ੋਕਰਾਚਾਰਯ ਅਨੁਸਾਰ 
“ਅਧਿਆਸ” ਹੈ। ਅਵਸਤੂ (ਅਤੱਤ੍) ਵਿਚ ਵਸਤੂ (ਤੱਤ) 
ਦਾ ਆਰੋਪ ਹੋਣਾ ਮਿਥਿਆ ਗਿਆਨ ਹੈ ਅਤੇ ਇਹੀ ਆਰੋਪ 
ਜਾਂ ਅਧਿਆਸ ਹੈ। ਸ਼ਰੀਰ ਜਾਂ ਇਦੀਆਂ ਨੂੰ ਆਤਮਾ ਸਮਝ 
ਲੈਣਾ, ਹਨੇਰੇ ਵਿਚ ਰੱਸੀ ਨੂੰ ਸੱਪ ਸਮਝਣ ਵਾਂਗ ਭਰਮ ਹੈ, 
ਅਧਿਆਸ ਹੈ। 
ਸਪੱਸ਼ਟ ਕਰਦਿਆਂ ਡਾ. ਰਾਜਬਲੀ ਪਾਂਡੇਯ (ਹਿੰਦੂ ਧਰਮਕੋਸ਼”) 
ਨੇ ਦਸਿਆ ਹੈ ਕਿ ਮਾਇਆ ਦੇ ਦੋ ਕਾਰਜ ਹਨ-ਇਕ 
ਆਵਰਣ (ਢੱਕਣਾ) ਅਤੇ ਦੂਜਾ ਵਿਖੇਪ (ਪਸਾਰਨਾ)। 
“'ਆਵਰਣ” ਨਾਲ ਮੋਹ ਪੈਦਾ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਜਿਸ ਕਰਕੇ ਜੀਵਾਤਮਾ 
ਅਤੇ ਬ੍ਰਹਮ ਤੇ ਜਗਤ ਵਿਚਾਲੇ ਭਰਮ ਪੈਦਾ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ 
ਅਤੇ ਜੀਵਾਤਮਾ ਜਗਤ ਨੂੰ ਸਚ ਸਮਝਣ ਲਗ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। 
'ਵਿਖੋਪ” ਕਰਕੇ ਬ੍ਰਹਮ ਜਗਤ ਵਿਚ ਪ੍ਰਤਿਭਾਸਿਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। 

ਮਾਇਆ ਦੇ ਮੁੱਖ ਤੌਰ 'ਤੇ ਅੱਠ ਲੱਛਣ ਹਨ-- 
(1) ਇਹ ਸਾਂਖ੍ਯ ਦੀ ਪ੍ਕ੍ਰਿਤੀ ਵਾਂਗ ਜੜ ਹੈ, ਪਰ ਨ ਬ੍ਰਹਮ 
ਤੋ' ਸੁਤਤਰ ਹੈ ਅਤੇ ਨ ਹੀ ਵਾਸਤਵਿਕ। (2) ਇਹ ਸ਼ਕਤੀ- 
ਰੂਪਾ, ਬ੍ਹਮ ਦੀ ਸਹਿਚਰੀ ਅਤੇ ਉਸ ਉਤੇ ਬਿਲਕੁਲ 
ਆਧਾਰਿਤ ਹੈ। (3) ਇਹ ਅਨਾਦਿ ਹੈ। (4) ਇਹ ਸੱਤ ਅਤੇ 
ਅਸੱਤ ਦੋਹਾਂ ਤੋਂ ਵਿਲੱਖਣ ਹੈ। (5) ਇਹ ਕੇਵਲ ਵਿਵਰਤ 
(ਭਰਮ) ਹੈ, ਪਰ ਇਸ ਦੀ ਵਿਵਹਾਰਿਕ ਸੱਤਾ ਹੈ। (6) ਇਹ 
ਅਧਿਆਸ ਅਤੇ ਭਾਂਤੀ ਹੈ, ਇਸ ਦੀ ਸੱਤਾ ਉਸੇ ਸਮੇ' ਤਕ 
ਹੈ ਜਦ ਤਕ ਜੀਵਾਤਮਾ ਭਰਮ ਵਿਚ ਟਟਿੰਦੀ ਹੈ।(7) ਇਹ 
ਵਾਸਤਵਿਕ ਗਿਆਨ ਰਾਹੀਂ ਦੂਰ ਕਰਨ ਯੋਗ ਹੈ। (8) 
ਇਸ ਦਾ ਆਸਰਾ ਅਤੇ ਵਿਸ਼ਾ ਬ੍ਹਮ ਹੀ ਹੈ। 
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ਸ਼ੈਕਰ ਤੋ ਬਾਦ ਦੇ ਆਚਾਰਯ ਮਾਇਆ ਨੂੰ 
ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਵਾਸਤਵਿਕ ਸ਼ਕਤੀ ਮੰਨਦੇ ਹਨ। ਨਾਥ- 
ਮਤ ਵਾਲਿਆਂ ਨੇ ਇਸ ਨੂੰ ਨਾਗਨ ਮੰਨ ਕੇ ਨਸ਼ਟ ਕਰਨ 
ਉਤੇ ਬਹੁਤ ਬਲ ਦਿੱਤਾ ਹੈ ਕਿਉਂਕਿ ਇਸ ਨੇ ਸਾਧਾਰਣ 
ਪਾਣੀ ਨੂੰ ਤਾਂ ਕੀ ਤੈ-ਦੇਵਾਂ ਨੂੰ ਵੀ ਛਲ ਲਿਆ ਹੈ। ਸਾਮੀ 
ਵਿਚਾਰਧਾਰਾ ਵਿਚ ਇਸ ਦੇ ਕੁਝ ਸਮਾਨਾਂਤਰ ਸ਼ੈਤਾਨ” 
ਦੀ ਕਲਪਨਾ ਹੋਈ ਹੈ। 

ਮੱਧ-ਯੁਗ ਦੇ ਭਗਤੀ-ਕਾਵਿ ਵਿਚ ਮਾਇਆ 
ਦਾ ਚਿਤ੍ਣ ਕਿਸੇ ਨ ਕਿਸੇ ਰੂਪ ਵਿਚ ਹੋਇਆ ਮਿਲ ਜਾਂਦਾ 
ਹੈ। ਗੁਰੂ ਰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਥਾਂ ਥਾਂ ਮਾਇਆ ਦੇ ਮਾੜੇ 
ਪ੍ਰਭਾਵ ਅਤੇ ਉਸ ਦੁਆਰਾ ਹੋ ਰਹੇ ਪ੍ਰਾਣੀਆਂ ਦੇ ਵਿਨਾਸ਼ 
ਦਾ ਉੱਲੋਖ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਬਾਣੀਕਾਰਾਂ ਨੇ ਉਸ ਦੇ ਨਿੰਦਿਤ 
ਰੂਪ ਨੂੰ ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੀ ਨਹੀਂ ਕੀਤਾ, ਸਗੋਂ ਉਸ ਤੋਂ ਬਚਣ ਦੀ 
ਚੇਤਾਵਨੀ ਵੀ ਦਿੱਤੀ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਸੱਸ ਦੇ 
ਪ੍ਰਤੀਕ ਰਾਹੀ ਇਸ ਨੂੰ ਪਰਮਾਤਮਾ ਰੂਪ ਪਤੀ ਨਾਲ 
ਜਿਗਿਆਸੂ ਰੂਪੀ ਪਤਨੀ ਨੂੰ ਮਿਲਣ ਲਈ ਰੁਕਾਵਟ 
ਮੰਨਿਆ ਹੈ-ਸ਼ਾਲ਼ ਝੁਠੰ ਘਰੇ ਵਾਲ਼ ਨ ਦੇਵੈ /ਪਰ ਸਿਓਂ 
/ਲਣ ਨ ਦੀਇ ਝਗੰ/ (ਗੁ ਰੰ .355)। 

ਸਿੱਧਾਂਤਿਕ ਤੌਰ 'ਤੇ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ . 
ਅਤੱਤ੍ਰ ਵਿਚ ਤੱਤ੍ਰ ਬੁੱਧੀ ਨੂੰ ਮਾਇਆ” ਕਿਹਾ ਹੈ ਅਰਥਾਤ 
ਅਸਤਿ ਨੂੰ ਸਤਿ ਮੰਨ ਲੈਣਾ ਮਾਇਆ ਹੈ। ਇਹ ਪਰਮਾਤਮਾ 
ਦੁਆਰਾ ਦਿੱਤਾ ਨਸ਼ੇ ਦਾ ਗੋਲਾ ਹੈ, ਜਿਸ ਦੇ ਨਸ਼ੇ ਕਰਕੇ 
ਪ੍ਰਾਣੀਆਂ ਦੀ ਬੁੱਧੀ ਮਰਣ ਅਵਸਥਾ ਨੂੰ ਭੁਲ ਜਾਂਦੀ ਹੈ 
ਲੀਨ ਰਹਿੰਦੀ ਹੈ-- ਅਮਲ ਗਲੌਲਾ ਕੂੜ ਕਾ /ਦਿਤਾ 
ਦੰਵਣਹਾ/ਰ / #ਤਾ ਮਰਣੁ /ਵਸ਼ਾਨਿਆ ਖੁਸੀ ਕਤ? /ਦਨ 
ਚਾਮੰ /(ਗੁ.ਰੀ.15)। ਇਥੇ ਰੂਪਕ ਸ਼ੈਲੀ ਵਿਚ ਅਸਤਿ ਨੂੰ 
ਸਤਿ ਕਲਪਿਤ ਕਰਨ ਦਾ ਸੈਕੇਤ ਹੈ। 

ਗੁਰਮਤਿ ਅਨੁਸਾਰ ਮਾਇਆ ਦੇ ਰੂਪਾਂ ਦੀ ਕੋਈ 
ਸੀਮਾ ਨਹੀਂ। ਇਹ ਕਈ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ ਮਨਮੋਹਕ ਰੂਪ ਧਾਰ ਦੇ 
ਜਗ ਨੂੰ ਠਗਦੀ ਹੈ। ਪੁੱਤਰ, ਭਰਾ, ਪਤਨੀ, ਧਨ, ਜੋਬਨ, 
ਲੋਭ ਅਤੇ ਹੈਕਾਰ ਦੇ ਫਲਸਰੂਪ ਸਾਰੇ ਸੈਸਾਰ ਵਿਚ ਮਾਇਆ 
ਦੇ ਮੋਹ ਦੀ ਠਗੌਲੀ ਵਿਆਪਤ ਹੈ--/ਤ੍ਸ਼ਨਾ ਆਇਆ 
ਮਆੰਹਣਾਂ ਸਤ ਬੰਧ& ਘਰ ਨਮ / ਧੰਨੇ ਜੰਥੰਨਿ ਜਗ ਠਗਿਆ 
ਲ/ਝੇ ਲੰ/ਡਿ ਅਹੰਕਾਨੰਰੇ / ਮਹ ਠਗਾਉਲ ਹਉਂ ਆਈ ਸਾ ਵਰਤੀ 
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ਸੰਸਾਰ / (ਗੁ.ਰੀ .61)। 

ਮਾਇਆ ਦੀ ਸਾਰੀ ਰਚਨਾ ਧੋਖਾ ਹੀ ਧੋਖਾ ਹੈ 
(ਬਾਲਾ ਮਇਆ ਰਚਨਾ ਲੋਹ /-ਗੁ.ਗੰ.15)। ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ 
ਜੀ ਨੇ ਮਾਇਆ ਨੂੰ ਨਾਗਿਨ ਕਿਹਾ ਹੈ, ਜੋ ਜਗਤ ਨਾਲ 
ਲਿਪਟੀ ਹੋਈ ਹੈ। ਜੋ ਇਸ ਦੀ ਸੇਵਾ ਕਰਦਾ ਹੈ, ਉਸੇ ਨੂੰ 
ਇਹ ਡੰਗਦੀ ਹੈ। ਕੋਈ ਵਿਰਲਾ ਗੁਰਮੁਖ ਵਿਅਕਤੀ ਹੀ 
ਇਸ ਦੀ ਵਿਸ਼ ਨੂੰ ਕਸ਼ਟ ਕਰਨ ਦਾ ਮੰਤ੍ਰ ਜਾਣਦਾ ਹੈ ਅਤੇ 
ਇਸ ਨੂੰ ਮਸਲ ਕੇ ਪੈਰਾਂ ਵਿਚ ਸੁਟ ਦਿੰਦਾ ਹੈ-ਮ7ਇਆ 
ਹੋਈ ਨਾਗਨਾ ਜਗ/ਤਿ ਰਹੀਂ ਲਪਟਇ / /ਏਸ ਕਾ ਸੋਵਾ ਜੋ 
ਕਾਠੇ ਤਿਸ ਹੀ ਕਾਉ /ਫ/ਨ ਖਾ/ਇ/ ਗੁਰਮਾ/ਖ' ਕੌਈ ਗਾਰੜ੍ਹ 
ਤਿਨੈ ਆਲਿ ਦਲਿ ਲਾਈ ਪ/ਏ/ (ਗੁ ਰੀ .510)। 

ਇਕ ਹੋਰ ਪ੍ਰਸੰਗ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਨੇ 
ਇਸ ਨੂੰ ਅਜਿਹੀ “ਮਨਮੋਹਕ” ਕਿਹਾ ਹੈ ਜਿਸ ਨੇ ਬਿਨਾ 
ਦੰਦਾਂ ਦੇ ਜਗ ਨੂੰ ਖਾ ਲਿਆ ਹੈ। ਮਨਮੁਖਾਂ ਨੂੰ ਇਸ ਨੇ 
ਗੁਸਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ ਅਤੇ ਸਚੇ ਨਾਮ ਵਿਚ ਚਿੱਤ ਲਾਉਣ 
ਵਾਲੇ ਗੁਰਮੁਖ ਇਸ ਦੇ ਪ੍ਭਾਵ ਤੋ' ਉੱਚੇ ਉਠ ਗਏ ਹਨ-- 
ਮਾਇਆ ਅਮਤਾ #ਹਣਾਂ ਜਨਿ /ਵਣੁ ਦੰਤਾ ਜਗ ਖਾ7ਇਆ/ 
ਲਇਆ /(ਗੁ.ਰੰ.643)1 ਮਾਇਆ ਦੇ ਸਰੂਪ ਨੂੰ ਹੋਰ ਵੀ 
ਸਪੱਸ਼ਟ ਕਰਦਿਆਂ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਇਹ ਵੀ ਕਿਹਾ ਹੈ ਕਿ 
ਮਾਇਆ ਦੇ ਪ੍ਰਭਾਵ ਅਧੀਨ ਮਨੁੱਖ ਹਉਮੈ ਵਸ ਜੋ ਕੌਮ 
ਕਰਦਾ ਹੈ, ਉਹੀ ਦੁਖ-ਸੁਖ ਦੇ ਕਾਰਣ ਬਣਦੇ ਹਨ ਕਿ- 
ਮਇਆ /ਕੇਸ਼ ਨੇਂ ਆਥੀਆ /ਨਿਆ ਮਇਆ” ਕਰਮ ਕਮਾ/ਏ / 
ਦਸ ਸ਼/ਕ ਏਹ ਜਉ ਬਧ ਹੈ ਹਉਮੈ ਕਰਮ ਕਮਾ/ਇ / 
(ਗੁ .ਗੰੰ.67)। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਮਾਇਆ ਨੂੰ 
ਤ੍ਿਗਣਾਤਮਕ ਸ਼ਕਤੀ ਕਹਿ ਕੇ ਇਸ ਨੂੰ ਤਿੰਨ ਗੁਣਾਂ ਦੇ ਮੇਲ 
ਨਾਲ ਬਣਨ ਵਾਲਾ ਮੰਨਿਆ ਹੈ- ਤੰਠੇ ਤਮੈਨ ਗੁਣਾ ਸੰਸੇ 
ਸਮਾਵਾਹਿ ਅਲਸੂ' ਨ ਲਖਣਾ ਜਾਈਂ /(ਗੁ.ਰੀ.156)। 

ਸਾਂਖਯ-ਮਤ ਵਾਲੇ ਪ੍ਕ੍ਰਿਤੀ (ਮਾਇਆ) ਨੂੰ 
ਪਰਮਾਤਮਾ ਵਾਂਗ ਆਪਣੇ ਆਪ ਹੋਣ ਵਾਲੀ, ਸੁਤੰਤਰ ਅਤੇ 
ਅਨਾਦਿ ਸੱਤਾ ਮੰਨਦੇ ਹਨ, ਪਰ ਉਪਨਿਸ਼ਦਾਂ ਵਿਚ ਇਹ 
ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਆਸਰੇ ਵਿਚ ਦਸੀ ਗਈ ਹੈ। ਇਸ ਦਾ 
ਪਰਮ-ਸੱਤਾ ਉਤੇ ਕੋਈ ਪ੍ਰਭਾਵ ਨਹੀਂ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ 
ਜੀ ਨੇ ਵੀ ਮਾਇਆ ਦੀ ਸੁਤੰਤਰ ਹੋਂਦ ਨਹੀਂ ਮੰਨੀ, ਪਰ 
ਉੱਜ ਇਸ ਨੂੰ ਸਾਰਿਆਂ ਲੋਕਾਂ ਵਿਚ ਵਿਆਪਤ ਜ਼ਰੂਰ 
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ਦਸਿਆ ਹੈ। ਇਸ ਦਾ ਸਰੂਪ ਰਹੱਸਮਈ ਹੈ। ਇਸ ਨੂੰ ਇਸ 
ਦਾ ਸਿਰਜਣਹਾਰ ਪਰਮਾਤਮਾ ਹੀ ਸਹੀ ਰੂਪ ਵਿਚ ਸਮਝ 
ਸਕਦਾ ਹੈ-ਮ7ਇਆ ਮਮਤਾ ਮੰਹਣ /ਜਿਨਿ ਕੀਤਾ ਸੋਂ 
ਜਾਣੁ / (ਗੁ ਗੰ .੭37)। 

ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਮਾਇਆ ਨੂੰ “ਚੇਰੀ” . 
ਅਤੇ ਪਰਮਾਤਮਾ ਨੂੰ “ਠਾਕੁਰ” ਕਹਿ ਕੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੋਹਾਂ ਵਿਚਾਲੇ 
ਸੁਆਮੀ-ਸੇਵਿਕਾ ਦਾ ਸੈਬੈਧ ਸਥਾਪਿਤ ਕੀਤਾ ਹੈ ਅਤੇ 
ਸਪੱਸ਼ਟ ਕੀਤਾ ਹੈ ਕਿ ਜੋ ਸੁਆਮੀ ਨੂੰ ਛਡ ਕੇ ਸੇਵਿਕਾ ਦੀ 
ਸੇਵਾ ਕਰਦੇ ਹਨ, ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਸਾਰਾ ਕਰਮ-ਧਰਮ ਪਾਣੀ ਨੂੰ 
ਰਿੜਕਣ ਦੇ ਸਮਾਨ ਨਿਰਉਤਪਾਦਕ ਸਿੱਧ ਹੁੰਦਾ ਹੈ- ਚੋਗ 
ਕਾ ਸੇਵਾ ਕਗ/ਹ ਨਾਕ਼ਰ ਨਹਾੰ ਟਨ / ਪੌਖ੍ਰ ਨਨੌਨ /ਵਿਰੌਲੀਆਂ 
ਮਾਥਨ ਨਹਾ ਲੀਸ਼ੈ / (ਗੁ ਰੰ .229)। 

ਮਾਇਆ ਦੇ ਦੋ ਭੇਦ (ਰੂਪ) ਪ੍ਰਧਾਨ ਰੂਪ ਵਿਚ 
ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਚਿਤਰੇ ਗਏ ਹਨ। ਇਸ ਦਾ 
ਸਮਸ਼ਟੀ ਰੂਪ “ਕੁਦਰਤ” ਸ਼ਬਦ ਰਾਹੀਂ ਵਿਆਪਤ ਹੋਇਆ 
ਹੈ ਅਤੇ ਵਿਅਸ਼ਟੀ ਰੂਪ “ਅਵਿਦਿਆ” ਦਾ ਲਖਾਇਕ ਹੈ। 
ਇਸ ਦਾ ਪ੍ਰਭਾਵ-ਖੇਤਰ ਬਹੁਤ ਵਿਆਪਕ ਹੈ। ਸਾਧਾਰਣ 
ਪ੍ਰਾਣੀ ਨੂੰ ਤਾਂ ਕੀ, ਇਸ ਨੇ ਦੇਵੀ-ਦੇਵਤਿਆਂ ਨੂੰ ਵੀ ਮੋਹਿਆ 
ਹੋਇਆ ਹੈ-ਮਾ/ਇਆ ਮੰਹੇ ਦੋਵ ਗੱਡ ਦੋਵਾ/ (ਗੁ.ਗੰ . 
227)। ਸਾਰਾ ਸੈਸਾਰ ਮਾਇਆ ਦਾ ਹੀ ਰੂਪਾਕਾਰ ਹੈ- 
ਸੰਸਾਰ ਆਇਆ ਅਆਹ ਆਠਾ/ ਆੰਤਿ ਭਰ ਚਕਾ/ਇਆ/_ 
(ਗੁ.ਰੰ. 439) ਅਤੇ ਮਾਇਆ ਦੀ ਹੀ ਛਾਇਆ ਹੈ-ਸ੍ਭ 
ਜਗੁ ਦੇਖਿਆ ਮਇਆ ਛਾਇਆ / (ਗੁ. .354)। 

ਮਨੁੱਖ ਦਾ ਮਨ ਮੂਲ ਰੂਪ ਵਿਚ ਪ੍ਕਾਸ਼ਮਈ ਹੈ, 
ਪਰ ਮਾਇਆ ਦੇ ਪ੍ਭਾਵ ਕਰਕੇ ਇਹ ਅੰਧਕਾਰਮਈ ਹੋ 
ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਜਦ ਤਕ ਮਨ ਮਰਦਾ ਨਹੀਂ, ਅੰਧਕਾਰ ਤੋਂ 
ਨਿਕਲਦਾ ਨਹੀਂ (ਨਾ ਮਨੁ ਮਰੈ ਨ ਮਾਇਆ ਮਰੈ-ਗੁ .ਰੀ. 
1342), ਤਦ ਤਕ ਮਾਇਆ ਨਹੀਂ ਮਰਦੀ ਅਤੇ ਵਿਅਕਤੀ 
ਮੁਕਤ-ਅਵਸਥਾ ਨੂੰ ਪਾਪਤ ਨਹੀਂ ਕਰ ਸਕਦਾ। 

ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਮਾਇਆ. ਤੋ ਛੁਟਕਾਰਾ ਪ੍ਰਾਪਤ 
ਕਰਨ ਲਈ ਕਈ ਉਪਾ ਦਸੇ ਗਏ ਹਨ, ਜਿਵੇਂ ਪਰਮਾਤਮਾ 
ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਦੀ ਕਿਰਪਾ, ਗੁਰੂ ਦੀ ਸ਼ਰਣ, ਹਰਿ-ਭਗਤੀ, 
ਨਾਮ-ਜਾਪ, ਸਤਿ-ਸੈਗਤਿ, ਆਦਿ। ਮਾਇਆ ਤੋਂ ਮੁਕਤ 
ਹੋਣ `ਤੇ ਹੀ ਮਨੁੱਖ ਵਾਸਤਵਿਕ ਮਨੁੱਖ ਬਣਨ ਦਾ ਅਧਿਕਾਰੀ 
ਹੋ ਸਕਦਾ ਹੈ। 
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ਮਾਈਸਰ ਖ਼ਾਨਾ 
ਮਾਈਸਰ ਖ਼ਾਨਾ (ਪਿੰਡ) : ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਬਠਿੰਡਾ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦਾ 
ਇਕ ਪਿੰਡ ਜੋ ਮੌੜ ਕਲਾਂ ਤੋਂ 10 ਕਿ.ਮੀ. ਪੱਛਮ ਵਾਲੇ 
ਪਾਸੇ ਵਸਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ ਕਿ ਗੁਰੂ ਤੇਗ 
ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਮਾਲਵੇ ਦੀ ਧਰਮ-ਪ੍ਚਾਰ ਯਾੜ੍ਾ ਵੇਲੇ ਪਿੰਡ 
ਤੋਂ ਬਾਹਰ ਇਕ ਟੋਭੇ ਦੇ ਕੰਢੇ ਠਹਿਰੇ ਸਨ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ 
ਆਮਦ ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ ਸ਼ਰਧਾਲੂਆਂ ਨੇ ਉਥੇ ਇਕ ਥੜਾ 
ਸਾਹਿਬ ਬਣਵਾਇਆ ਸੀ। ਬਾਦ ਵਿਚ ਉਸ ਉਤੇ 
ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਬਣਵਾਇਆ ਗਿਆ ਜੋ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸਾਹਿਬ 
ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ ਨੌਵੀਂ” ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਹੈ। ਵੀਹਵੀਂ ਸਦੀ 
ਦੇ ਅੱਠਵੇਂ ਦਹਾਕੇ ਵਿਚ ਇਸ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਦੀ ਨਵੀਂ ਇਮਾਰਤ 
ਉਸਾਰੀ ਗਈ। ਪੁਰਾਣੇ ਟੋਭੇ ਦੀ ਥਾਂ ਇਕ ਸਰੋਂ ਵਰ 
ਬਣਵਾਇਆ ਗਿਆ। ਇਹ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸ਼੍ਰੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ 
ਪ੍ਬਧਕ ਕਮੇਟੀ ਨਾਲ ਸੈਬੈਧਿਤ ਹੈ, ਪਰ ਇਸ ਦੀ ਸੇਵਾ- 
ਸੈਭਾਲ ਸਥਾਨਕ ਕਮੇਟੀ ਕਰਦੀ ਹੈ। 


ਮਾਈ ਸੇਵਾਂ : ਵੇਖੋ 'ਸੇਵਾਂ, ਮਾਈ”। 


ਮਾਈਦਾਸ : ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ ਨਾਰਲੀ (ਨਰੋਲੀ) ਪਿੰਡ 
ਦਾ ਇਕ ਵੈਸ਼ਣਵ ਸਾਧ ਜੋ ਘੁੰਮਦਾ ਘੁੰਮਾਉਂਦਾ ਗੋਇਦਵਾਲ 
ਆਇਆ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਦੇ ਦਰਸ਼ਨ ਕਰਨੇ 
ਚਾਹੇ। ਪਰ ਉਥੋ' ਦੇ ਦਸਤੂਰ ਮੁਤਾਬਕ ਇਸ ਨੇ ਲੈਗਰ ਵਿਚ 
ਭੋਜਨ ਕਰਨ ਤੋਂ ਸੈਕੋਚ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਦਰਸ਼ਨ 
ਕੀਤੇ ਬਿਨਾ ਉਥੋਂ ਪਰਤ ਆਇਆ। ਸਿੱਖ ਇਤਿਹਾਸ 
ਅਨੁਸਾਰ ਦਵਾਰਿਕਾ ਦੀ ਯਾੜ੍ਾ ਕਰਦਿਆਂ ਇਸ ਨੂੰ ਸੁਪਨਾ 
ਆਇਆ ਕਿ ਗੋਇਦਵਾਲ ਵਾਪਸ ਜਾ ਕੇ ਗੁਰੂ- ਦਰਸ਼ਨ 
ਕੀਤੇ ਜਾਣ। ਗੋਇੰਦਵਾਲ ਆ ਕੇ ਇਸ ਨੇ ਲੈਗਰ ਵਿਚ 
ਸਭ ਨਾਲ ਬੈਠ ਕੇ ਭੋਜਨ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਦਰਸ਼ਨ 
ਕੀਤੇ । ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਅਸੀਸ ਦਿੱਤੀ। ਭਾਈ ਮਾਣਕ ਚੰਦ 
ਜੀਵੜਾ ਦੀ ਸੈਗਤ ਨਾਲ ਇਸ ਨੂੰ ਆਤਮ-ਗਿਆਨ 
ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੋਇਆ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਇਸ ਨੂੰ ਪ੍ਚਾਰਕ ਦੀ ਮੰਜੀ 
ਬਖ਼ਸ਼ੀ। ਇਸ ਨੇ ਬੜੀ ਸਿਦਕ-ਦਿੱਲੀ ਨਾਲ ਮਾਝੇ ਵਿਚ 
ਸਿੱਖੀ ਦਾ ਪ੍ਚਾਰ ਕੀਤਾ। 


ਮ਼ਾਈ-ਪੋਤਰੇ : ਗੋਇੰਦਵਾਲ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਰਹਿਣ ਵਾਲਾ 
ਸੁਨਿਆਰਿਆਂ ਦਾ ਇਕ ਖ਼ਾਨਦਾਨ ਜੋ “ਮਾਈ-ਪੇਤਰੇ” ਦੇ 


੮੩0੬ 593 


1414 


ਮਾਂਸ ਖਾਣਾ 
ਨਾਂ ਨਾਲ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਹੈ। ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ ਕਿ ਗੋਇੰਦਵਾਲ ਵਿਚ 
ਇਕ ਸੁਨਿਆਰਾ ਦੌਪਤੀ ਰਹਿੰਦੀ ਸੀ। ਵੱਡੀ ਉਮਰ ਹੋ ਜਾਣ 
ਦੇ ਬਾਵਜੂਦ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਘਰ ਸੈਤਾਨ ਪੈਦਾ ਨ ਹੋਈ। ਸੈਤਾਨ 
ਪਾਪਤ ਨ ਹੋਣ ਕਾਰਣ ਨਿਰਾਸ਼ ਹੋਇਆ ਜੋੜਾ ਲੋਕ-ਸੇਵਾ 
ਵਿਚ ਮਗਨ ਰਹਿਣ ਲਗਾ, ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਇਕ ਖੂਹ ਪਟਵਾਉਣਾ 
ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਇਕ ਮੰਦਿਰ ਦੀ ਉਸਾਰੀ ਦਾ ਵੀ ਉਦਮ 
ਕੀਤਾ। ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਸੇਵਾ-ਸਾਧਨਾ ਤੋੱ 
ਬਹੁਤ ਪ੍ਰਭਾਵਿਤ ਹੋਏ ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਇੱਛਾ ਪੂਰੀ ਹੋ ਜਾਣ 
ਦਾ ਵਰਦਾਨ ਦਿੱਤਾ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਘਰ ਦੋ ਪੁੱਤਰ ਪੈਦਾ ਹੋਏ। 
ਬਿਰਧ ਸੁਨਿਆਰੀ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਕੁਛੜ ਚੁਕੀ ਰਖਦੀ ਸੀ। ਪਰ 
ਚੂੰਕਿ ਮਾਂ-ਪੁੱਤਰਾਂ ਵਿਚ ਉਮਰ ਦਾ ਬਹੁਤ ਅੰਤਰ ਸੀ, ਇਸ 
ਲਈ ਉਹ ਬੱਚੇ ਪੁੱਤਰਾਂ ਦੀ ਥਾਂ ਪੋਤਰੇ ਲਗਦੇ ਸਨ। ਇਸ 
ਲਈ ਲੋਕੀ' ਉਨ੍ਹਾਂ ਬਾਲਕਾਂ ਨੂੰ ਮਾਈ-ਪੋਤਰੇ ਕਹਿਣ ਲਗ 
ਗਏ ਅਤੇ ਇਹੀ ਨਾਂ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਅੱਲ ਬਣ ਗਈ। 


ਮਾਂਸ ਖਾਣਾ : ਮਾਂਸ ਖਾਣ ਦੀ ਬਿਰਤੀ ਮੁਢ ਕਦੀਮ ਤੋ 
ਮਨੁੱਖ ਨਾਲ ਚਲੀ ਆ ਰਹੀ ਹੈ। ਸਭ ਦੇਸ਼ਾਂ ਵਿਚ ਇਸ ਦੀ 
ਵਰਤੋਂ' ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਭਾਰਤ ਵਿਚ ਮਾਂਸ ਦਾ ਸੇਵਨ ਨਿਰਸੈਕੋਚ 
ਕੀਤਾ ਜਾਂਦਾ ਸੀ। ਯੱਗ, ਸ਼ਰਾਧ ਆਦਿ ਇਸ ਦੀ ਵਰਤੋਂ ਤੋਂ 
ਬਿਨਾ ਸੈਪੰਨ ਨਹੀਂ ਹੁੰਦੇ ਸਨ। “ਮਨੂ ਸਮਿਤੀ” (5/35) ਵਿਚ 
ਸ਼ਰਾਧ, ਯੱਗ ਆਦਿ ਲਈ ਨਿਸਚਿਤ ਕੀਤੀ ਮਾਂਸ-ਵਰਤੋ' 
ਦੀ ਵਿਧੀ ਨੂੰ ਨ ਅਪਣਾਉਣ ਵਾਲਿਆਂ ਲਈ 21 ਵਾਰ ਪਸ਼ੂ 
ਜਨਮ ਧਾਰਣ ਕਰਨ ਦੀ ਗੱਲ ਕਹੀ ਗਈ ਹੈ। 

ਮਾਂਸ ਦੇ ਪ੍ਰਯੋਗ ਦੀ ਮਨਾਹੀ ਸਭ ਤੋ ਪਹਿਲਾਂ 
ਬੁੱਧ ਧਰਮ ਵਿਚ ਹੋਈ। ਜੈਨ ਮਤ ਵਾਲੇ ਵੀ ਇਸੇ ਧਾਰਣਾ 
ਨੂੰ ਅਪਣਾਉਂਦੇ ਹਨ। ਮਾਂਸ ਖਾਣ ਜਾਂ ਨ ਖਾਣ ਬਾਰੇ ਪੁਰਾਣ- 
ਕਾਲ ਵਿਚ ਤੀਰਥਾਂ ਦੇ ਪੰਡਿਆਂ ਵਲੋਂ ਵਿਵਾਦ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤਾ 
ਗਿਆ ਸੀ। ਇਸ ਬਾਰੇ ਕਈ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ ਖੰਡਨ-ਮੰਡਨ ਹੁੰਦੇ 
ਸਨ। ਉਸ ਵਿਵਾਂਦ ਵਿਚ ਉਲਝੇ ਹੋਏ ਪਾਂਡਿਆਂ ਨੂੰ ਗੁਰੂ 
ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਮਲ੍ਹਾਰ ਦੀ ਵਾਰ ਵਿਚ ਕਿਹਾ ਹੈ: 
ਮਾਲ ਆਲ ਕਰੇ #ਰਲ` ਝਗੜੇ ਗਿਆਨੁ /ਨਿਆਨੁ` ਨਹਾ 
ਜਾਣੰ / ਕਉਣੁ ਆਲ਼ ਕਾਉਣੁ ਸ਼ਾਗੁ ਕਹਾਵੈ /ਕੈਸ਼ ਆਹੇ ਪਾਪ 
ਸ਼ਮਾਣ / ਗੈੱਡਾ ਮਰੇ ਹੋਮ ਜਗਾ ਕੀਏ ਦੇਵ/ਤਿਆ ਕਾਂ ਥਾਣੇ / 
ਮਾਸ਼ ਛਡਿ ਬੀਸ ਨਕ ਪਕੜਾ/ਹ ਰਾਤਾਂ ਆਣਸ ਖਾਣ / ਫੜ 
ਕਾਰ ਲੌਕਾਂ ਨੌਂ /ਇਖਲਾਵ/ਹ ਗਿਆਨੁ ਧਿਆਨ ਨਹਾ ਸੜ / 
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ਮਾਹਰੀ ਚੰਦ 


ਨਾਨਕ ਅੰਧੇ ਨਉ /ਕੈਆ ਕਹੀਆ ਕਹੈ ਨ ਕਹਿਆ ਝੁੜੈ / ... 

(ਗੁ.ਰੰ.1289)। 

ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਧਾਰਣਾ ਖੰਡਨ-ਮੰਡਨ ਨੂੰ ਪੁਸ਼ਟ 

ਕਰਨ ਦੀ ਥਾਂ ਵਸਤੂ-ਸਥਿਤੀ ਦਾ ਸਹੀ ਬੋਧ ਕਰਾਉਂਦੀ ਹੈ। 

ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਵਿਚ ਮਾਂਸ ਖਾਣ ਦਾ ਨ ਵਿਧਾਨ ਹੈ 

ਅਤੇ ਨ ਹੀ ਨਿਸ਼ੇਧ। ਕੁਝ ਧਾਰਮਿਕ ਸੈਪ੍ਰਦਾਵਾਂ ਜਾਂ ਜੱਥੇ 

ਇਸ ਦੇ ਸੇਵਨ ਦਾ ਵਿਰੋਧ ਜ਼ਰੂਰ ਕਰਦੇ ਹਨ, ਜਿਵੇ' 

ਨਾਮਧਾਰੀ ਸੈਪ੍ਦਾਇ, ਭਾਈ ਰਣਧੀਰ ਸਿੰਘ ਦਾ ਜੱਥਾ 

ਹਨ। ਕੁਠਾ ਮਾਂਸ ਖਾਣਾ ਵਰਜਿਤ ਹੈ। ਝਟਕੇ ਦੁਆਰਾ ਜੀਵ 
ਨੂੰ ਮਾਰ ਕੇ ਉਸ ਦਾ ਮਾਂਸ ਖਾਣਾ ਹੀ ਮਰਯਾਦਿਤ ਹੈ। 


ਮਾਹਰੀ ਚੰਦ : ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਸੁਪੁੱਤਰੀ 
ਬੀਬੀ ਵੀਰੋ ਦੇ ਪੰਜ ਪੁੱਤਰਾਂ ਵਿਚੋਂ ਇਕ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਲੇ ਭੈਗਾਣੀ 
ਦੇ ਯੁੱਧ ਵਿਚ ਅਦਿੱਤੀ ਵੀਰਤਾ ਦਾ ਪ੍ਰਦਰਸ਼ਨ ਕੀਤਾ ਸੀ। 
“ਬਚਿਤ੍ਰ ਨਾਟਕ” ਵਿਚ ਆਪਣੇ ਹੋਰ ਭਰਾਵਾਂ ਸਹਿਤ ਇਸ 
ਦੇ ਵੀਰਤਾ-ਪ੍ਰ ਦਰਸ਼ਨ ਦਾ ਉੱਲੇਖ ਮਿਲਦਾ ਹੈ-- ਤਹਾ ਸਾਹ 
ਸ਼ੂਸਾਹ ਸੰਗਰਾਮ ਕੌਪੰ/ ਪੰਚੋਂ ਬੀਰ ਝੰਕੇਂ ਪਲੀ ਪ0ਇ ਠੌਪੰ/ 
ਹਠਾਂ ਜਾਤਮਲੀ ਸ਼ ਗਾਜਾੰ ਗੁਲਾਬੰ / ਰਣੰ ਦੇਖੀਐ ਰੰਗ ਰਪੰ 
ਸ਼ਹਾੜੰ /£/ ਹਾਨੈਯੋਂ ਆਹਗੀ ਚੰਦਲੰ ਗੰਗਰਾਮੰ/ /ਜੋਨੰ 
ਕੀਤਾੀਲੰ /ਜਿਤਾਯੰ ਫੌਜ ਤਾ#ੰ/...4/ ਵੇਖੋ “ਸੈਗੋਸ਼ਾਹ'। 


ਮਾਖੋਵਾਲ : ਆਨੰਦਪੁਰ ਦੇ ਵਸਾਏ ਜਾਣ ਤੋ ਪਹਿਲਾਂ 
ਉਸ ਧਰਤੀ ਉਤੇ ਮਾਖੋਵਾਲ ਪਿੰਡ ਆਬਾਦ ਸੀ' ਜੋ ਮਾਖੋ 
ਨਾਂ ਦੇ ਡਾਕੂ ਨੇ ਵਸਾਇਆ ਸੀ। ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਦੇ 
ਉਦਮ ਅਤੇ ਪ੍ਰੇਰਣਾ ਨਾਲ ਜਦੋਂ ਸਿੱਖਾਂ ਨੇ ਉਥੇ ਆਨੰਦਪੁਰ 
ਦੀ ਉਸਾਰੀ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤੀ ਤਾਂ ਮਾਖੋ ਨੇ ਆਪਣੀ ਰਿਹਾਇਸ਼ 
ਉਥੋਂ ਬਦਲ ਲਈ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਮਾਖੋਵਾਲ ਪਿੰਡ ਦੀ ਹੋਂਦ 
ਖ਼ਤਮ ਹੋਂ ਗਈ। 


ਮਾਂਗਾ (ਪਿੰਡ) : ਪੱਛਮੀ ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਲਾਹੌਰ ਨਗਰ ਤੌ 40 
ਕਿ.ਮੀ . ਦੱਖਣ-ਪੱਛਮ ਵਲ ਇਕ ਪਿੰਡ ਜਿਥੇ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ 
_ ਦੇਵ ਜੀ ਆਪਣੀ ਉਦਾਸੀ ਦੌਰਾਨ ਬਿਰਾਜੇ ਸਨ। ਗੁਰੂ ਜੀ 


ਦੀ ਆਮਦ ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ ਜੋ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਬਣਾਇਆ _ 


ਗਿਆ, ਉਸ ਦਾ ਨਾਂ 'ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਛੋਟਾ ਨਨਕਾਣਾ” 
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ਮਾਘੀ 


ਪ੍ਚਲਿਤ ਹੋਇਆ। ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ ਕਿ ਸੈਨ 1620 ਈ. ਵਿਚ 
ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਸਾਹਿਬ ਨਨਕਾਣਾ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਦਰਸ਼ਨ 
ਕਰਨ ਆਏ ਤਾਂ ਇਥੇ ਵੀ ਪਧਾਰੇ। ਪਹਿਲਾ ਇਥੇ ਨਿਰਮਲੇ 
ਸੈਤ ਪੁਜਾਰੀ ਸਨ, ਪਰ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸੁਧਾਰ ਲਹਿਰ ਤੋ 
ਬਾਦ ਇਹ ਸ਼ੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਬੰਧਕ ਕਮੇਟੀ ਨਾਲ 
ਸੈਬੈਧਿਤ ਹੋ ਗਿਆ। ਸੈਨ 1947 ਈ. ਵਿਚ ਪੰਜਾਬ ਦੀ 
ਵੰਡ ਕਾਰਣ ਇਹ ਪਾਕਿਸਤਾਨ ਵਿਚ ਰਹਿ ਗਿਆ ਹੈ। 


ਮਾਘੀ (ਤਿਉਹਾਰ) : ਮਾਘੀ ਤੋਂ ਭਾਵ ਹੈ ਮਾਘ ਮਹੀਨੇ ਦੀ 
ਸੰਗ੍ਰਾਂਦ ਜੋ ਲੋਹੜੀ ਤੋਂ ਅਗਲੇ ਦਿਨ ਆਉਂਦੀ ਹੈ। ਹਿੰਦੂ 
ਧਰਮ ਵਿਚ ਇਸ ਦਿਨ ਇਸ਼ਨਾਨ ਕਰਨ ਦਾ ਬਹੁਤ ਮਹਾਤਮ 
ਹੈ। ਇਹ ਨਿਸ਼ਨਾਨ ਗੰਗਾ, ਯਮੁਨਾ ਜਾਂ ਹੋਰ ਕਿਸੇ ਵਗਦੇ 
ਜਲ ਜਾਂ ਸਰੋਵਰ ਵਿਚ ਕੀਤਾ ਜਾਣਾ ਉਚਿਤ ਹੈ। ਸਭ ਤੋੱ 
ਅਧਿਕ ਮਹੱਤਵ ਤ੍ਰਿਵੇਣੀ ਵਿਚ ਕੀਤੇ ਇਸ਼ਨਾਨ ਦਾ ਹੈ। 
ਇਸ਼ਨਾਨ ਕਰਨ ਦਾ ਸਰਵੋਤਮ ਸਮਾਂ ਪ੍ਰਭਾਤ ਜਾਂ ਬ੍ਰਹਮ- 
ਮਹੂਰਤ ਹੈ। ਸੂਰਜ ਚੜ੍ਹਨ ਉਪਰੈਤ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਇਸ਼ਨਾਨ 
ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਮਹੱਤਵ ਨਹੀਂ ਰਖਦਾ। ਇਸ ਤਿਉਹਾਰ ਨੂੰ ਅਗਨੀ- 
ਪੂਜਾ ਅਤੇ ਸੂਰਜ-ਪੂਜਾ ਦੇ ਸੁਮੇਲ ਦਾ ਪ੍ਰਤੀਕ ਮੰਨਿਆ 
ਗਿਆ ਹੈ। 

ਇਸ ਦਿਨ ਕੀਤਾ ਇਸ਼ਨਾਨ ਸਿਹਤ ਦੇ ਪੱਖ ਤੋਂ 
ਵੀ ਬੜਾ ਜ਼ਰੂਰੀ ਹੈ ਕਿਉਂਕਿ ਲੋਹੜੀ ਵਾਲੇ ਦਿਨ ਮੂੰਗਫਲੀ, 
ਰਿਉੜੀਆਂ, ਭੁਗਾ, ਗੱਚਕ ਆਦਿ ਗਰਮ ਪਦਾਰਥਾਂ ਦਾ 
ਸੇਵਨ ਕੀਤਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਗਰਮ ਪਦਾਰਥਾਂ ਦੇ ਪ੍ਰਭਾਵ 
ਲਾਭਦਾਇਕ ਹੈ। ਇਸ ਤੋ ਇਲਾਵਾ ਮਾਘੀ ਵਾਲੇ ਦਿਨ 
ਭੋਜਨ ਵੀ ਬਹੁਤ ਹਲਕਾ ਫੁਲਕਾ ਕੀਤਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ, ਜਿਵੇਂ 
ਰਹੁ ਵਾਲੀ ਖੀਰ, ਮੋਠਾਂ ਦੀ ਦਾਲ ਸਹਿਤ ਤਿਆਰ ਕੀਤੀ 
ਖਿਚੜੀ ਆਦਿ। ਖਿਚੜੀ ਦੀ ਖੁਸ਼ਕੀ ਨੂੰ ਘਟਾਉਣ ਲਈ 
ਚੰਗਾ ਘਿਓ ਵੀ ਪਾਇਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਮਾਘੀ ਵਾਲੇ ਦਿਨ 
ਦਾਨ-ਪੁੰਨ ਵੀ ਕੀਤਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਕਿਉਕਿ ਗੁਜ਼ਰ ਚੁਕੇ 
ਸਾਕਾਂ, ਸੈਬੈਧੀਆਂ ਦੀ ਆਤਮਾ ਦੀ ਸ਼ਾਂਤੀ ਲਈ ਅਜਿਹਾ 
ਕਰਨ ਦਾ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਮਹੱਤਵ ਹੈ। ਅਨੇਕ ਥਾਂਵਾਂ 'ਤੇ ਨਿੱਕੇ 
ਵੱਡੇ ਮੇਲੇ ਲਗਦੇ ਹਨ। 

ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਵਿਚ ਮੁਕਤਸਰ ਦਾ ਮਾਘੀ ਦਾ ਮੇਲਾ 
ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਹੈ ਜਿਸ ਵਿਚ ਹਰ ਸਾਲ ਲੱਖਾਂ ਲੋਕ ਸ਼ਾਮਲ 


ਭ/0/0/.5110005100.20111 


_ਹਨ। ਇਸ ਦਿਨ ਦਾ ਪਿਛੋਕੜ ਚਾਲ੍ਹੀ ਮੁਕਤਿਆਂ ਦੀ 
ਸ਼ਹਾਦਤ ਨਾਲ ਜੋੜਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਮੇਲੇ ਵਿਚ 
_ਰਾਜਨੈਤਿਕ ਪਾਰਟੀਆਂ ਨੇ ਵੀ ਆਪਣੇ ਜਲਸੇ ਕਰਨੇ ਸ਼ੁਰੂ 
ਕਰ ਦਿੱਤੇ ਹਨ। ਤਿੰਨ ਦਿਨਾਂ ਦੇ ਇਸ ਮੇਲੋਂ ਵਿਚ ਆਖੀਰਲੇ 
` ਦਿਨ ਮਹੱਲੇ ਦਾ ਜਲੂਸ ਨਿਕਲਦਾ ਹੈ ਜੋ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸੀ 
ਦਰਬਾਰ ਸਾਹਿਬ ਤੋ ਨਿਕਲ ਕੇ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਟਿੱਬੀ ਸਾਹਿਬ 


_.` _-ਵਿਚ ਸਮਾਪਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਦੀ ਸਮਾਪਤੀ ਨਾਲ ਮੇਲਾ 


ਰ੍ ਖ਼ਤਮ ਹੋਂ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 


ਮਾਛੀਵਾੜਾ (ਕਸਬਾ! ਰ੍ ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਲੁਧਿਆਣਾ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੀ 
ਸਮਰਾਲਾ ਤਹਿਸੀਲ ਦਾ ਇਕ ਕਸਬਾ ਜੋ ਲੁਧਿਆਣੇ ਨਗਰ 


ਤੋਂ ਲਗਭਗ 43 ਕਿ.ਮੀ. ਦੂਰੀ ਉਤੇ ਉੱਤਰ-ਪੂਰਵ ਦਿਸ਼ਾ 


ਵਲ ਸਤਲੁਜ ਦਰਿਆ ਦੇ ਨੇੜੇ ਵਸਿਆ ਹੈ। ਕਦੇ ਦਰਿਆ 
ਇਸ ਦੇ ਕੋਲੋਂ ਲੈਘਦਾ ਸੀ ਅਤੇ ਇਹ ਰਾਹੋਂ ਵਾਲੇ ਪੱਤਣ 
`ਤੇ ਪੈਂਦਾ ਸੀ। ਅਧਿਕਤਰ ਮਾਛੀਆ ਦੇ ਨਿਵਾਸ ਕਾਰਣ 
-_ ਇਸ ਦਾ ਨਾਂ “ਮਾਛੀਵਾੜਾ” ਪ੍ਸਿੱਧ ਹੋਇਆ। 

ਸਿੱਖ ਇਤਿਹਾਸ ਵਿਚ ਇਸ ਸਥਾਨ ਦਾ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ 
ਮਹੱਤਵ ਹੈ। ਦਸੈਬਰ 1705 ਈ. (1761 ਬਿ. ਦੇ ਪੋਹ ਦੇ 
ਮਹੀਨੇ) ਵਿਚ ਚਮਕੌਰ ਦੀ ਗੜ੍ਹੀ ਨੂੰ ਛਡਣ ਤੋਂ ਬਾਦ ਗੁਰੂ 
ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਇਸ ਕਸਬੇ ਤੋ ਲਗਭਗ ਇਕ ਕਿ.ਮੀ. 
ਪਹਿਲਾਂ ਜੰਗਲ ਵਿਚ ਇਕ ਖੂਹ ਦੇ ਕੰਢੇ ਰੁਕੇ ਸਨ। 
ਰਵਾਇਤ ਅਨੁਸਾਰ ਇਥੇ ਗੁਲਾਬ ਚੰਦ ਮਸੈਦ ਦਾ ਬਾਗ਼ 


ਸੀ। ਇਥੇ ਹੀ ਚਮਕੌਰ ਤੋਂ ਵਿਛੜੇ ਭਾਈ ਧਰਮ ਸਿੰਘ, . 


ਮਾਨ ਸਿੰਘ ਅਤੇ ਦਯਾ ਸਿੰਘ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੂੰ ਫਿਰ ਆ ਮਿਲੋ 
ਸਨ। ਇਥੇ ਹੁਣ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਚਰਨ-ਕਮਲ ਸਾਹਿਬ” 
ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ, ਜੋ ਮਾਛੀਵਾੜੇ ਦਾ ਪ੍ਰਮੁਖ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ 
ਹੈ। ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ ਕਿ ਇਥੇ ਹੀ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਨੇ “ਮਿਤ੍ਹ ਪਿਆਰੇ 
ਨੂੰ ਹਾਲ ਮੁਗੀਦਾਂ ਦਾ ਕਹਿਣਾ... ਸ਼ਬਦ ਉਚਾਰਿਆ ਸੀ। 


ਗੁਲਾਬ ਚੰਦ ਮਸੈਦ ਦੇ ਘਰ ਰਾਤ ਰਹਿਣ ਲਈ ਗਏ ਸਨ 


ਜਿਥੇ ਹੁਣ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਚੌਬਾਰਾ ਸਾਹਿਬ” ਉਸਰਿਆ _ 


ਹੋਇਆ ਹੈ। ਇਹ ਦੋਵੇਂ' ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸ਼ੋੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ 


ਪ੍ਥੈਧਕ ਕਮੇਟੀ ਨਾਲ ਸੰਬੰਧਿਤ ਹਨ, ਪਰ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀ 


ਵਿਵਸਥਾ ਸਥਾਨਕ ਕਮੇਟੀ ਕਰਦੀ ਹੈ। 
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ਰ੍ ਮਾਝ ਕੀ ਵਾਰ ਮਹਲਾ ੧ 
ਇਥੋਂ ਦੇ ਵਸਨੀਕ ਅਤੇ ਘੋੜਿਆਂ ਦੇ ਵਪਾਰੀ ਦੋ 
ਪਠਾਣ ਭਰਾਵਾਂ--ਗ਼ਨੀ ਖ਼ਾਨ ਅਤੇ ਨਬੀ ਖ਼ਾਨ (ਵੇਖੋ)-ਨੇ 
ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਬਹੁਤ ਸੇਵਾ ਕੀਤੀ ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਨੀਲਾ 
ਬਾਣਾ ਪਵਾ ਕੇ ਅਤੇ “ਉਚ ਕਾ ਪੀਰ” ਘੋਸ਼ਿਤ ਕਰਕੇ ਮੁਗ਼ਲ 
ਸੈਨਾ ਦੇ ਘੇਰੇ ਵਿਚੋਂ ਸੁਰਖਿਅਤ ਕਢਣ ਦਾ ਉਦਮ ਕੀਤਾ। 
ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਨੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੋਹਾਂ ਭਰਾਵਾਂ ਨੂੰ ਜੋ ਹੁਕਮਨਾਮਾ 
ਬਖ਼ਸ਼ਿਆ, ਉਹ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਸੈਤਾਨ ਪਾਸ ਮੌਜੂਦ ਰਿਹਾ। ਹੁਣ 
ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਘਰ ਵਾਲੇ ਸਥਾਨ ਉਤੇ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਉਚ ਦਾ 
ਪੀਰ” ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਇਸ ਤੋ' ਇਲਾਵਾ ਗੁਰਦੁਆਰਾ 
ਕਿਰਪਾਨ ਭੇਂਟ ਵੀ ਮਾਛੀਵਾੜੇ ਤੋਂ ਲਗਭਗ ਡੇਢ ਕਿ.ਮੀ. 
ਦੀ ਦੂਰੀ 'ਤੇ ਉਸਰਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ ਜਿਥੇ ਮੁਗ਼ਲ ਸੈਨਾ- 
ਅਧਿਕਾਰੀ ਦਿਲਾਵਰ ਖ਼ਾਨ ਨੇ “ਉੱਚ ਕਾ ਪੀਰ” ਦੀ 


_ਵਾਸਤਵਿਕਤਾ ਜਾਣਨ ਲਈ ਪ੍ਰਸਾਦ ਭੇਟ ਕੀਤਾ ਸੀ ਅਤੇ 


ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਕ੍ਰਿਪਾਨ ਭੇਂਟ ਕਰਕੇ ਉਸ ਨੂੰ ਗੁਹਿਣ ਕਰ ਲਿਆ 


_ਸੀ। ਇਸ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਨਿਹੰਗ ਸਿੰਘ ਕਰਦੇ ਹਨ। 


_ ਮਾਝ ਕੀ ਵਾਰ ਮਹਲਾ ੧ : ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੀ 
ਲਿਖੀ ਇਸ ਵਾਰ ਵਿਚ ਕੁਲ 27 ਪਉੜੀਆਂ ਅਤੇ 63 


ਸ਼ਲੋਕ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ 46 ਸ਼ਲੋਕ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ 
ਦੇ, 12 ਗੁਰੂ ਅੰਗਦ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ, ਤਿੰਨ ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ 
ਜੀ ਦੇ ਅਤੇ ਦੋ ਗੁਰੂ ਰਾਮਦਾਸ ਜੀ ਦੇ ਹਨ। 

ਇਸ ਵਾਰ ਦੇ ਆਰੈਭ ਵਿਚ ਲਿਖਿਆ ਹੈ- ਮਲਕਾ 
ਮਂਨੀੰਦਾ ਤਥਾ ਚੰਦਾਹੜਾ ਸੋਹਿਆ ਕਾ ਗੁਨ ਗਾਵਣ? / 
ਰਵਾਇਤ ਅਨੁਸਾਰ ਮਲਕ ਜਾਤਿ ਦਾ ਮੁਰੀਦ ਖ਼ਾਨ ਅਤੇ 
ਸੋਹੀ ਜਾਤਿ ਦਾ ਚੰਦ੍ਹੜਾ ਅਕਬਰ ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਦੇ ਦੋਂ 


_ਸਿਰਕਢ ਯੋਧੇ ਸਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਆਪਸ ਵਿਚ ਬਹੁਤ 


ਖ਼ਾਰਬਾਜ਼ੀ ਸੀ। ਇਕ ਵਾਰ ਮਲਕ ਮੁਰੀਦ ਖਾਂ ਨੂੰ ਬਾਦਸ਼ਾਹ 
ਨੇ ਕਾਬਲ ਉਤੇ ਧਾਵਾ ਕਰਨ ਲਈ ਭੇਜਿਆ। ਉਸ ਨੇ 
ਜਿਤ ਪਾਪਤ ਕਰ ਲਈ, ਪਰ ਰਾਜਸੀ ਵਿਵਸਥਾ ਠੀਕ 
ਨੇ ਚੁਗ਼ਲੀ ਖਾ ਕੇ ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਨੂੰ ਉਸ ਦੇ ਵਿਰੁੱਧ ਭੜਕਾਇਆ। 
ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਨੇ ਉਸ ਨੂੰ ਸੋਧਣ ਲਈ ਚੰਦ੍ਹੜਾ ਨੂੰ ਹੀ ਭੇਜਿਆ। 


` ਦੋਵੇ' ਬੜੀ ਵੀਰਤਾ ਨਾਲ ਲੜਦੇ ਹੋਏ ਮਾਰੇ ਗਏ। ਢਾਢੀਆਂ 
_ਨੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਸਾਕੇ ਨੂੰ ਇਕ ਵਾਰ ਵਿਚ ਬੰਨ੍ਹਿਆ। ਉਹ 


ਵਾਰ ਜਨ-ਸਾਧਾਰਣ ਵਿਚ ਬਹੁਤ ਮਕਬੂਲ ਹੋਈ। “ਮਾਝ 
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ਕੀ ਵਾਰ” ਦੀ ਧੁਨਿ ਉਸ ਵਾਰ ਨਾਲ ਮੇਲ ਖਾਣ ਕਾਰਣ 
ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਇਸ ਵਾਰ ਨੂੰ ਉਸ ਵਾਰ ਦੀ 
ਧੁਨਿ ਉਤੇ ਗਾਉਣ ਦਾ ਆਦੇਸ਼ ਦਿੱਤਾ। 

ਇਸ ਵਾਰ ਦੇ ਰਚਨਾ-ਕਾਲ ਅਤੇ ਰਚਨਾ-ਸਥਾਨ 
ਸਬੰਧੀ ਕੋਈ ਪੱਕਾ ਪ੍ਰਮਾਣ ਨਹੀਂ ਮਿਲਦਾ। ਉੱਜ “ਪੁਰਾਤਨ 
ਜਨਮਸਾਖੀ? (ਸਾਖੀ 43) ਅਨੁਸਾਰ ਇਸ ਦੀ ਰਚਨਾ ਦੱਖਣ 
ਦੀ ਉਦਾਸੀ ਵੇਲੇ ਅਨਭੀ ਸਰੇਵੜੇ ਪ੍ਰਤਿ ਹੋਈ ਸੀ। ਇਸ ਦੀ 
ਵਿਸ਼ੇ-ਯੋਜਨਾ, ਭਾਵ-ਰੀਭੀਰਤਾ, ਚਿੰਤਨ-ਸ਼ਕਤੀ ਆਦਿ 
ਤੱਥਾਂ ਦੇ ਆਧਾਰ 'ਤੇ ਕਿਹਾ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ ਕਿ ਇਹ ਵਾਰ 
ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਪ੍ਰੌੜ੍ਹ ਅਵਸਥਾ ਦੀ ਰਚਨਾ ਹੈ। ਪਉੜੀਆਂ ਨਾਲ 
ਸ਼ਲੌਕਾਂ ਦੇ ਜੁੜ ਜਾਣ ਕਾਰਣ ਇਹ ਆਪਣੇ ਮੂਲ ਵਿਧਾਨ 
ਨਾਲੋਂ ਵਖਰੀ ਜਿਹੀ ਹੋ ਗਈ ਹੈ। 

ਇਸ ਵਾਰ ਦੀਆਂ ਪਉੜੀਆਂ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ 
ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਦਾਰਸ਼ਨਿਕ ਅਤੇ ਧਾਰਮਿਕ ਵਿਚਾਰਾਂ ਦਾ 
ਪ੍ਰਗਟਾਵਾ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਦਾਰਸ਼ਨਿਕ ਵਿਚਾਰ ਪਰਮਾਤਮਾ, 
ਆਤਮਾ, ਜਗਤ ਅਤੇ ਮੁਕਤੀ ਸੈਬੰਧੀ ਹਨ। ਧਾਰਮਿਕ 
ਵਿਚਾਰਾਂ ਰਾਹੀਂ ਗੁਰੂ, ਗੁਰੂ-ਸ਼ਬਦ, ਨਾਮ-ਸਾਧਨਾ_ ਅਤੇ 
ਭਗਤੀ ਦੇ ਮਹੱਤਵ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਕੀਤੀ ਗਈ ਹੈ। 

ਗੁਰੂ ਜੀ ਦਾ ਵਿਚਾਰ ਹੈ ਕਿ ਪ੍ਰਭੂ ਨੇ ਅਨੇਕ ਢੰਗਾਂ 
ਅਤੇ ਵਿਧਾਨਾਂ ਵਾਲੇ ਸੈਸਾਰ ਦੀ ਰਚਨਾ ਕਰਕੇ ਇਸ ਵਿਚ 
ਅਨੇਕ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦੇ ਪਦਾਰਥ ਅਤੇ ਭੋਗ-ਸਾਮਗ੍ਰੀ ਉਤਪੰਨ ਕੀਤੀ 
ਹੈ। ਇਹ ਸਾਰਾ ਇਕ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦਾ ਮਾਇਕ ਪਰਪੰਚ ਹੈ। ਨਾਮ- 
ਸਾਧਨਾ ਰਾਹੀ ਹੀ ਭਵ-ਸਾਗਰ ਸੌਖ ਨਾਲ ਤਰਿਆ ਜਾ 
ਸਕਦਾ ਹੈ। ਜੈਗਲਾਂ ਦਾ ਨਿਵਾਸ, ਵਿਦਿਆ, ਕਰਮ-ਕਾਂਡ , 
ਚਤੁਰਾਈਆਂ ਆਦਿ ਸਾਧਨ ਮੁਕਤੀ ਹਾਸਲ ਕਰਨ ਵਿਚ 
ਉਪਯੋਗੀ ਨਹੀਂ ਹਨ। ਪਰਮਾਤਮਾ ਨਾਲ ਸਚੇ ਪ੍ਰਮ ਦਾ ਸੰਬਧ 
ਕਾਇਮ ਕਰਨਾ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਦੀ ਸ਼ਰਣ ਵਿਚ ਜਾਣਾ ਹੀ 
ਮੁਕਤੀ ਦੇ ਉਚਿਤ ਸਾਧਨ ਹਨ। ਜਾਤਿ ਦਾ ਹੈਕਾਰ ਕਰਨ 
ਵਾਲੇ ਅਸਲੋਂ ਆਪਣੇ ਆਪ ਨੂੰ ਠਗ ਰਹੇ ਹਨ ਕਿਉਂਕਿ 
ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਦਰਗਾਹ ਵਿਚ ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀਆਂ ਗੱਲਾਂ 
ਦਾ ਕੋਈ ਮਹੱਤਵ ਨਹੀਂ। ਇਸ ਨਾਲ ਹਉਮੈ ਦਾ ਵਿਸਤਾਰ 
ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਹਉਮੈ ਮਨੁੱਖ ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਸਹੀ ਮਾਰਗ ਤੋਂ 
ਹਟਾ ਕੇ ਉਸ ਦੇ ਸਾਰੇ ਕਾਰਜਾਂ ਨੂੰ ਨਿਸਫਲ ਬਣਾ ਦਿੰਦੀ 
ਹੈ। ਇਸ ਲਈ ਮਨੁੱਖ ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਸਹੀ ਕਰਤੱਵ ਦੀ ਪਾਲਣਾ 
ਕਰਨੀ ਚਾਹੀਦੀ ਹੈ। 
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ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੀ ਆਲੋਚਨਾਤਮਕ 
ਪ੍ਤਿਭਾ ਅਤੇ ਪਾਖੰਡ-ਖੰਡਨੀ ਸ਼ੈਲੀ ਦਾ ਪਰਿਚਯ ਸ਼ਲੋਕਾਂ 
ਤੋਂ ਸਹਿਜ ਵਿਚ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਸ਼ਲੋਕਾਂ ਵਿਚ ਉਸ 
ਵੇਲੇ ਦੀਆਂ ਸਮਾਜਿਕ, ਰਾਜਨੈਤਿਕ, ਧਾਰਮਿਕ ਅਤੇ 
ਆਰਥਿਕ ਸਥਿਤੀਆਂ ਦਾ ਸਜੀਵ ਅਤੇ ਯਥਾਰਥ ਚਿਤ੍ਣ 
ਹੋਇਆ ਹੈ। ਇਸ ਤੋ' ਇਲਾਵਾ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦਾ ਅਧਿਆਤਮਿਕ 
ਗਿਆਨ ਅਤੇ ਰਹੱਸਵਾਦੀ ਅਨੁਭਵ ਵੀ ਉਘੜ ਕੇ 
ਸਾਹਮਣੇ ਆਇਆ ਹੈ। 

ਇਸ ਵਾਰ ਦੀ ਹਰ ਪਉੜੀ ਅੱਠ ਅੱਠ ਤੁਕਾਂ ਦੀ 
ਹੈ, ਪਰ ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਮਾੜ੍ਾ-ਸੈਬੈਧੀ ਇਕ-ਰੂਪਤਾ ਨਹੀਂ 
ਹੈ, ਖ਼ਾਸ ਕਰਕੇ ਪਹਿਲੀ, ਚੌਦਵੀ' ਅਤੇ ਸੋਲ੍ਹਵੀਂ ਪਉੜੀਆਂ 
ਵਿਚ ਇਹ ਅਸਮਾਨਤਾ ਹੋਰ ਵੀ ਜ਼ਿਆਦਾ ਹੈ। ਸ਼ਲੋਕਾਂ ਦੀ 
ਪਉੜੀ ਅਨੁਸਾਰ ਵੰਡ ਇਕ-ਸਮਾਨ ਨਹੀਂ ਹੋਈ। ਦੋਂ ਤੋ 
ਸੱਤ ਤਕ ਸ਼ਲੋਕ ਦਰਜ ਮਿਲਦੇ ਹਨ। ਸ਼ਲੋਕਾਂ ਦੀ ਤੁਕ- 
ਗਿਣਤੀ ਵੀ ਇਕੋ ਜਿਹੀ ਨਹੀਂ ਹੈ। ਦੋ ਤੋਂ ਲੈ ਕੇ 24 ਤੁਕਾਂ 
ਦੇ ਸ਼ਲੋਕ ਦਰਜ ਹਨ। ਭਾਸ਼ਾ ਦੀ ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਤੋਂ ਇਹ ਵਾਰ 
ਪੰਜਾਬੀ ਦੇ ਅਧਿਕ ਨੇੜੇ ਹੈ, ਖ਼ਾਸ ਕਰਕੇ ਇਸ ਵਿਚਲੇ 
ਸ਼ਲੋਕ। ਇਸ ਵਿਚ ਖੰਡਨ-ਮੰਡਨ ਕਰਕੇ ਵਿਅੰਗਾਤਮਕ 
ਸ਼ਬਦਾਵਲੀ ਦੀ ਪ੍ਰਧਾਨਤਾ ਹੈ। ਅਰਬੀ-ਫ਼ਾਰਸੀ ਦੀ 
ਸ਼ਬਦਾਵਲੀ ਵੀ ਵਰਤੀ ਹੋਈ ਮਿਲ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। 


ਮਾਝ ਰਾਗ (ਬਾਣੀ) : ਗੁਰੁ ਗੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਮਾਝ ਰਾਗ 
ਵਿਚ 50 ਚਉਪਦੇ , 39 ਅਸ਼ਟਪਦੀਆਂ, ਇਕ ਬਾਰਹਮਾਹ, 
ਇਕ ਦਿਨ-ਰੈਣਿ ਅਤੇ ਇਕ ਵਾਰ ਦਰਜ ਹਨ। 
ਚਉਪਦੇ ਪ੍ਕਰਣ ਦੇ ਕੁਲ 50 ਚਉਪਦਿਆਂ ਵਿਚ 
ਸੱਤ ਗੁਰੂ ਰਾਮਦਾਸ ਜੀ ਦੇ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਪਰਮਾਤਮਾ 
ਦੀ ਉਸਤਤ ਤੋ ਇਲਾਵਾ, ਗੁਰੂ ਦੇ ਮਹੱਤਵ ਨੂੰ ਵੀ 
ਦਰਸਾਇਆ ਗਿਆ ਹੈ।ਬਾਕੀ ਦੇ 43 ਚਉਪਦੇ ਗੁਰੁ ਅਰਜਨ 
ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਆਰੈਭ ਮੋਰਾ ਮਨੁ ਲੌਚੈ ਗੁਰ 
ਦਰਸ਼ਨ ਤਾਈ ਨਾਂ ਦੇ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਇਤਿਹਾਸਿਕ ਸ਼ਬਦ ਨਾਲ 
ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਉਪਰੈਤ ਵੀ ਸਾਰੇ ਚਉਪਦਿਆਂ ਦਾ ਸਮੁੱਚਾ 
ਮਾਹੌਲ ਹਰਿ-ਮਿਲਨ ਦੀ ਤੀਬਰ ਲੋਚਾ ਵਾਲਾ ਹੈ। 
ਅਸ਼ਟਪਦਾ ਪ੍ਕਰਣ ਦੀਆਂ ਕੁਲ 39 
ਅਸ਼ਟਪਦੀਆਂ ਵਿਚੋਂ ਇਕ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੀ ਹੈ 
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ਉਤੇ ਬਲ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। 

ਗੁਰੂ ਅਮਰ ਦਾਸ ਜੀ ਦੀਆਂ ਰਚੀਆਂ 32 
ਅਸ਼ਟਪਦੀਆਂ ਵਿਚੋਂ 31 ਵਿਚ ਅੱਠ ਅੱਠ ਅਤੇ ਇਕ ਵਿਚ 
ਨੌਂ ਪਦੀਆਂ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦਾ 
ਗੁਣ-ਗਾਨ ਕਰਦਿਆਂ ਉਸ ਦੇ ਨਾਮ ਦੀ ਆਰਾਧਨਾ ਉਤੇ 
ਬਹੁਤ ਬਲ ਦਿੱਤਾ ਹੈ ਅਤੇ ਗੁਰੂ-ਭਗਤੀ ਦੀ ਵਿਸਤਾਰ 
ਨਾਲ ਗੱਲ ਕੀਤੀ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਰਾਮਦਾਸ ਦੀ ਲਿਖੀ ਇਕ 
ਅਸ਼ਟਪਦੀ ਵਿਚ ਪਰਮਾਤਮਾ ਨੂੰ ਸਾਰੀ ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਦਾ ਸਿਰਜਕ 
ਅਤੇ ਸੰਸਥਾਪਕ ਕਿਹਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਅੰਤ ਵਿਚ ਪੰਜ 
ਚਾਰ ਵਿਚ ਅੱਠ ਅੱਠ ਅਤੇ ਇਕ ਵਿਚ ਨੌ ਪਦੀਆਂ ਹਨ। 
ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੇ ਮੁੱਖ ਵਿਸ਼ਿਆਂ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ 
ਮਨੁੱਖ ਦੀ ਜੀਵਨ-ਵਿਧੀ ਨੂੰ ਪ੍ਰਸ਼ਨੋਤਰੀ ਸ਼ੈਲੀ ਵਿਚ ਸਪੱਸ਼ਟ 
ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਰ੍ 
“ਵਾਰ” ਦਰਜ ਹਨ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਬਾਰੇ ਸੁਤੰਤਰ ਇੰਦਰਾਜ ਵੇਖੋ। 


ਮਾਝਾ (ਇਲਾਕਾ) : ਇਹ ਸ਼ਬਦ 'ਮੰਝਲਾ” ਤੋਂ ਬਣਿਆ ਹੈ 
ਅਤੇ ਇਸ ਦਾ ਅਰਥ ਹੈ ਵਿਚਕਾਰਲਾ। ਆਪਣੇ ਰੁੜ੍ਹ ਰੁਪ 
ਵਿਚ ਇਹ ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਮੱਧ ਵਾਲੇ ਭਾਗ ਲਈ ਵਰਤਿਆ 
ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਲਈ ਕਿਸੇ ਖ਼ਾਸ ਇਲਾਕੇ ਜਾਂ ਭੂਮੀ ਖੰਡ ਨੂੰ 
ਨਿਸਚਿਤ ਨਹੀਂ ਕੀਤਾ ਜਾ ਸਕਦਾ। ਵਖ ਵਖ ਵਿਦਵਾਨਾਂ 
ਨੇ ਇਸ ਦੀਆਂ ਸੀਮਾਵਾਂ ਦਾ ਸੈਕੋਚ ਅਤੇ ਵਿਸਤਾਰ ਕੀਤਾ 
ਹੈ। ਅਜੋਕੇ ਭਾਰਤੀ ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਉਪਰਲੇ ਬਾਰੀ ਦੁਆਬ ਦੇ 
ਗੁਰਦਾਸਪੁਰ ਅਤੇ ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ ਜ਼ਿਲ੍ਹਿਆਂ ਨੂੰ ਇਸ ਵਿਚ 
ਸ਼ਾਮਲ ਕੀਤਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਪਾਕਿਸਤਾਨ ਦੇ ਹਿੱਸੇ ਆਏ 
ਉਪਰਲੇ ਰਚਨਾ ਦੁਆਬ ਦੇ ਲਾਹੌਰ, ਸ਼ੇਖੂਪੁਰਾ, ਗੁਜਰਾਂਵਾਲਾ 
ਅਤੇ ਸਿਆਲਕੋਟ ਜ਼ਿਲ੍ਹਿਆਂ ਨੂੰ ਵੀ ਮਾਝੇ ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਕਰ 
_ਲਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਸਥੂਲ ਰੂਪ ਵਿਚ ਬਿਆਸ ਅਤੇ ਚਨਾਬ 
ਦਰਿਆਵਾਂ ਦੇ ਉਤਰੀ ਭਾਗ ਦੀ ਧਰਤੀ ਨੂੰ ਮਾਝੇ ਵਿਚ 
ਸ਼ਾਮਲ ਕੀਤਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਮੁੱਖ ਤੌਰ 'ਤੇ ਰਾਵੀ ਦਰਿਆ ਦੇ 
ਇਧਰ ਉਧਰ ਵਾਲੇ ਖੇਤਰ ਨੂੰ ਮਾਝਾ ਕਹਿਣਾ ਉਚਿਤ ਹੈ। 

ਦਰਿਆਵਾਂ ਦੇ ਨੇੜੇ ਵਸੇ ਹੋਣ ਕਾਰਣ ਇਸ 
ਇਲਾਕੇ ਦੀ ਧਰਤੀ ਬੜੀ ਉਪਜਾਊ ਅਤੇ ਲੋਕੀਂ ਵੱਡੇ ਕਦ- 
ਕਾਠ ਵਾਲੇ ਹਨ। ਮੁਸਲਮਾਨ ਹਮਲਾਵਰਾਂ ਦੇ ਰਸਤੇ ਵਿਚ 
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ਮਾਣਕ ਚੰਦ ਜੀਵੜਾ 
ਪੈਣ ਕਾਰਣ ਅਤੇ ਪੰਜਾਬ ਦੀ ਰਾਜਧਾਨੀ ਦੇ ਸਮੀਪ ਹੋਣ 
ਕਰਕੇ ਇਥੋਂ' ਦੇ ਲੋਕਾਂ ਨੂੰ ਨਿੱਤ ਸੈਕਟ ਝੇਲਣੇ ਪੈਂਦੇ ਸਨ, 
ਇਸ ਲਈ ਇਥੋਂ ਦੇ ਵਸਨੀਕਾਂ ਦਾ ਸੁਭਾ ਬੜੀ ਨਿਡਰਦਾ 
ਅਤੇ ਬਹਾਦਰੀ ਵਾਲਾ ਹੋ ਗਿਆ। 

ਸਿੱਖ ਇਤਿਹਾਸ ਨਾਲ ਇਹ ਖੇਤਰ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਰੂਪ 
ਵਿਚ ਸੈਬੈਧਿਤ ਹੈ। ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਦੇ ਸੈਸਥਾਪਕ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ 
ਦੇਵ ਜੀ ਦਾ ਜਨਮ ਸ਼ੇਖੂਪੁਰਾ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ ਪੁਰਾਣੇ ਪਿੰਡ 
“ਤਲਵੰਡੀ ਰਾਇ ਭੋਇ ਭੱਟੀ ਕੀ” (ਨਨਕਾਣਾ ਸਾਹਿਬ) 
ਵਿਚ ਹੋਇਆ। ਪਹਿਲੇ ਛੇ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ ਦਾ ਵਿਚਰਣ 
ਖੇਤਰ ਅਧਿਕਤਰ ਇਹੀ ਇਲਾਕਾ ਰਿਹਾ। ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਦਾ 
ਕੇਂਦਰੀ ਸਥਾਨ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ (ਦਰਬਾਰ ਸਾਹਿਬ ਅਤੇ ਅਕਾਲ 
ਤਖ਼ਤ) ਇਸੇ ਖੇਤਰ ਵਿਚ ਹਨ। ਗੋਇੰਦਵਾਲ, ਤਰਨਤਾਰਨ 
ਅਤੇ ਕਰਤਾਰਪੁਰ (ਡੇਰਾ ਬਾਬਾ ਨਾਨਕ) ਆਦਿ ਧਾਰਮਿਕ 
ਨਗਰ ਇਸ ਇਲਾਕੇ ਵਿਚ ਸਥਿਤ ਹਨ। ਬਾਬਾ ਬੈਦਾ 
ਬਹਾਦਰ ਤੋ ਬਾਦ ਸਿੱਖ ਯੁੱਧ-ਵੀਰਾਂ ਨੇ ਜਨ-ਸੈਘਰਸ਼- 
ਅੰਦੋਲਨ ਮਾਝੇ ਤੋਂ ਹੀ ਚਲਾਇਆ ਸੀ। ਸਿੱਖ ਮਿਸਲਾਂ 
ਵਿਚ ਛਾ ਗਈਆਂ । ਸਿੱਖ ਸ਼ਹੀਦਾਂ ਦੇ ਹੈਰਾਨ ਕਰਨ ਵਾਲੇ 
ਸਾਕੇ ਲਾਹੌਰ ਨਗਰ ਵਿਚ ਹੋਏ । ਇਸੇ ਨਗਰ ਵਿਚਲਾ ਨਖ਼ਾਸ 
ਚੌਕ ਸਿੱਖ ਸ਼ਹੀਦਾਂ ਦੀ ਮੂੰਹ ਬੋਲਦੀ ਤਸਵੀਰ ਹੈ। ਇਸ 
ਨਗਰ ਕੋਲੋ' ਵਗਦੀ ਰਾਵੀ ਨਦੀ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ 
ਜੀ ਨੇ ਆਪਣੇ ਪਾਣਾਂ ਦਾ ਉਤਸਰਗ ਕੀਤਾ ਸੀ। ਛੋਟਾ 
ਘੱਲੂਘਾਰਾ ਮਾਝੇ ਵਿਚ ਹੋਇਆ ਸੀ। ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸੁਧਾਰ 
ਲਹਿਰ ਦਾ ਆਰੈਭ ਇਸੇ ਖੇਤਰ ਵਿਚ ਹੋਇਆ। ਨਨਕਾਣਾ 
ਸਾਹਿਬ, ਜਲਿਆਂ ਵਾਲਾ ਬਾਗ਼ ਅਤੇ ਕਈ ਹੋਰ ਸ਼ਹੀਦੀ 
ਸਾਕੇ ਮਾਝੇ ਦੇ ਅਣਖੀਲੇ ਨਿਵਾਸੀਆਂ ਦੇ ਆਤਮ-ਬਲਿਦਾਨ 
ਦੇ ਗੌਰਵ-ਚਿੰਨ੍ਹ ਹਨ। ਇਹ ਖੇਤਰ ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਦੀ ਜਨਮ 
ਭੂਮੀ ਹੈ। ਇਸ ਤੋਂ ਬਿਨਾ ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਦੇ ਇਤਿਹਾਸ ਦੀ 
ਕਲਪਨਾ ਹੀ ਨਹੀਂ ਕੀਤੀ ਜਾ ਸਕਦੀ। 


ਮਾਣਕ ਚੰਦ ਜੀਵੜਾ : ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ 
ਵੈਰੋਵਾਲ ਪਿੰਡ ਦਾ ਪਥਰੀਆ ਖੜ੍ਹੀ, ਜੋ ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ 
ਜੀ ਦਾ ਨਿਸ਼ਠਾਵਾਨ ਸਿੱਖ ਸੀ। ਗੋਇੰਦਵਾਲ ਵਿਚ ਬਾਉਲੀ 
ਦੀ ਖੁਦਾਈ ਵੇਲੇ ਇਸ ਨੇ ਭਰਪੂਰ ਸੇਵਾ ਕੀਤੀ। ਬਾਉਲੀ 
ਸਾਹਿਬ ਦਾ ਕੜ ਤੋੜਦਿਆਂ ਹੀ ਪਾਣ। ਦੇ ਅਚਾਨਕ ਉਮਲ 
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ਪੈਣ ਨਾਲ ਇਹ ਡੁਬ ਗਿਆ। ਪਾਣੀ ਦੇ ਘਟਣ ਨਾਲ ਸਿੱਖ 
ਸੇਵਕ ਇਸ ਦੀ ਦੇਹ ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਦੇ ਹਜ਼ੂਰੀ 
ਵਿਚ ਲੈ ਆਏ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਇਸ ਉਤੇ ਕ੍ਰਿਪਾਕਟਾਖ ਕਰਕੇ 
ਜੀਵਨ ਬਖ਼ਸ਼ਿਆ ਅਤੇ ਇਸ ਨੂੰ “ਜੀਵੜਾ” ਸ਼ਬਦ ਨਾਲ 
ਵਿਸ਼ਿਸ਼ਟ ਕੀਤਾ। ਨਾਲੇ ਸਿੱਖੀ ਦੇ ਪ੍ਰਚਾਰ ਲਈ ਮੰਜੀ ਪ੍ਰਦਾਨ 
ਕੀਤੀ। ਇਸ ਨੇ ਆਪਣੇ ਇਲਾਕੇ ਵਿਚ ਬੜੀ ਸਿਦਕ- 
ਦਿਲੀ ਨਾਲ ਪ੍ਰਚਾਰ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਮਾਈਦਾਸ ਬੈਰਾਗੀ 
ਵਰਗਿਆਂ ਨੂੰ ਸਿੱਖੀ ਦਾ ਅਧਿਕਾਰੀ ਬਣਾਇਆ। ਇਸ ਦੇ 
ਵੈਸ਼ਜ ਹੁਣ ਵੀ ਵੈਰੋਵਾਲ ਵਿਚ ਰਹਿੰਦੇ ਹਨ ਅਤੇ “ਜੀਵੜਾ” 
ਅੱਲ ਨਾਲ ਜਾਣੇ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। 


ਮਾਣਕ ਟਬਰਾ (ਪਿੰਡ) : ਹਰਿਆਣਾ ਪ੍ਰਾਂਤ ਦੇ ਅੰਬਾਲਾ 
ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦਾ ਇਕ ਪਿੰਡ ਜੋ “ਰਾਇਪੁਰ ਰਾਣੀ” ਨਾਮਕ ਕਸਬੇ 
ਤੋਂ 3 ਕਿ.ਮਮੀ. ਉੱਤਰ ਵਲ.ਸਥਿਤ ਹੈ। ਸੈਨ 1688 ਈ. 
ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਪਾਉਂਟਾ ਤੋ ਆਨੰਦਪੁਰ 
ਜਾਂਦਿਆਂ ਇਥੇ ਰੁਕੇ ਸਨ। ਇਥੇ ਹੀ ਰਾਇਪੁਰ ਦੀ ਰਾਣੀ ਨੇ 
ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਦਰਸ਼ਨ ਕੀਤੇ ਅਤੇ ਅਸੀਸ ਲਈ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ 
ਆਮਦ ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ ਪਿੰਡ ਤੋਂ ਥੋੜਾ ਬਾਹਰ ਟਾਂਗਰੀ 
ਨਦੀ ਦੇ ਸੱਜੇ ਕੰਢੇ ਜੋ ਸਮਾਰਕ ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ, ਉਸ 
ਦਾ ਨਾਂ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਗੁਰੂਆਣਾ” ਪ੍ਚਲਿਤ ਹੋਇਆ। 
ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਦੀ ਨਵੀਂ ਇਮਾਰਤ ਬਣਨ 'ਤੇ ਇਸ ਦਾ ਨਾਂ 
“ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਦਸਵੀ' ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ” ਰਖਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਇਸ 
ਦੀ ਸੇਵਾ-ਸੈਭਾਲ ਸਥਾਨਕ ਸੈਗਤ ਕਰਦੀ ਹੈ। ਹਰ ਸੰਗਰਾਂਦ 
ਨੂੰ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਦੀਵਾਨ ਸਜਦੇ ਹਨ। 


ਮਾਣਕ ਦੇਕੇ (ਪਿੰਡ) : ਪੱਛਮੀ ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਲਾਹੌਰ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ 
ਦਾ ਇਕ ਪਿੰਡ ਜਿਥੇ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਕੰਗਣਪੁਰ ਤੋਂ 
ਆ ਕੇ ਪਧਾਰੇ ਸਨ। ਵੇਖੋ “ਕੰਗਣਪੁਰ”। 


ਮਾਣੂਕਾ (ਪਿੰਡ) : ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਲੁਧਿਆਣਾ ਜ਼ਿਲੂੰ ਦਾ ਇਕ 
ਪੁਰਾਣਾ ਪਿੰਡ, ਜੋ ਜਗਰਾਉ' ਨਗਰ ਤੋ 13 ਕਿ.ਮੀ. ਦੱਖਣ 
ਵਾਲੇ ਪਾਸੇ ਹੈ। ਦੀਨਾ-ਕਾਂਗੜ ਨੂੰ ਜਾਂਦਿਆਂ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ 
ਸਿੰਘ ਜੀ ਨੇ ਇਸ ਪਿੰਡ ਦੇ ਬਾਹਰ ਇਕ ਪਿਪਲ ਦੇ ਬਿਛ 
ਹੇਠਾਂ ਕੁਝ ਦੇਰ ਆਰਾਮ ਕੀਤਾ ਸੀ। ਪਹਿਲਾਂ ਉਸ ਸਥਾਨ 
ਉਤੇ ਇਕ ਮੰਜੀ ਸਾਹਿਬ ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ। ਸੈਨ 1923 
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ਈ . ਵਿਚ ਉਥੇ ਪਹਿਲੀ ਵਾਰ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਉਸਾਰਿਆ 
ਗਿਆ। ਹੁਣ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਦੀ ਨਵੀ ਇਮਾਰਤ ਬਣ ਚੁਕੀ 
ਹੈ। ਪਿਪਲ ਦਾ ਬ੍੍‌ਛ ਵੀ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਦੇ ਪਿਛਲੇ ਪਾਸੇ 
ਕਾਇਮ ਹੈ। ਇਸ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਸਥਾਨਕ ਕਮੇਟੀ 
ਕਰਦੀ ਹੈ। 


ਮਾੜ੍ਹਾ ਬਾਬੇ ਸ੍ਰੀ ਚੰਦ ਕਾ : ਗੁਰੁ ਨਾਨਕ ਨੰਦਨ ਬਾਬਾ ਸ੍ਰੀ 
ਚੰਦ ਨੇ ਬਾਣੀ ਦੀ ਬਹੁਤ ਘਟ ਰਚਨਾ ਕੀਤੀ ਹੈ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ 
ਨਾਂ ਤੇ ਮੁੱਖ ਤੌਰ 'ਤੇ ਕੇਵਲ ਇਕ 'ਮਾਤ੍ਾ ਪ੍ਸਿੱਧ ਹੈ। ਇਸ 
ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਕੁਝ ਹੋਰ ਅਪੁਮਾਣਿਕ ਮਾੜਾਵਾਂ ਅਤੇ 
ਰਚਨਾਵਾਂ ਵੀ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ ਜੋੜੀਆਂ ਜਾਂਦੀਆਂ ਹਨ। 
ਪਰ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਪ੍ਰਮਾਣਿਕਤਾ ਸੈਦਿਗਧ ਹੈ। ਜਦੋ' ਕੋਈ 
ਉਦਾਸੀ ਸੈਤ ਕਿਸੇ ਨੂੰ ਆਪਣਾ ਸੇਵਕ ਬਣਾਉਂਦਾ ਹੈ, ਤਾਂ 
ਵਿਚਾਰਾਧੀਨ 'ਮਾੜ੍ਹਾ” ਗੁਰੂ-ਮੰਤੁ ਵਜੋਂ ਦਿੰਦਾ ਹੈ। ਇਸ 
ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਇਸ ਦਾ ਪਾਠ ਉਦਾਸੀ ਸਾਧਾਂ ਦੇ ਨਿੱਤ-ਨੋਮ 
ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਹੈ। ਇਸ ਮਾੜ੍ਾ ਦੁਆਰਾ ਧਰਮਾਚਰਣ ਨਾਲ 
ਸੈਬੋਧਿਤ ਉਪਦੇਸ਼ਾਤਮਕ ਕਾਵਿ ਦੇ ਪਰੈਪਰਾਗਤ ਰੂਪ ਦਾ 
ਪੁਨਰ-ਪ੍ਰਚਲਨ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਇਸ ਮਾੜ੍ਹਾ ਦੇ ਮਹਾਤਮ ਵਜੋ 
ਅੰਤ ਤੇ ਲਿਖਿਆ ਹੈ : 

ਐਸਾ ਆੜ ਲੰ ਪਹਨੈ ਕਾਇ / 

ਆਵਾਗਵਣ /ਮਟਾਵੈ ਸੀਇ / 

ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ ਇਹ ਮਾੜਾ ਪਹਿਰਾਵਾ/ਪੇਸ਼ਾਕ 
ਸੂਚਕ ਹੈ, ਪਰ ਧਿਆਨ ਰਹੇ ਕਿ ਇਹ ਬਸਤ੍ਰਾਂ ਵਾਲਾ 
ਪਹਿਰਾਵਾ ਨਹੀਂ ਸਗੋ' ਉਦਾਸੀ ਸਾਧ ਦੇ ਧਾਰਣ ਕਰਨ ਯੋਗ 
ਧਰਮਾਚਰਣ ਅਤੇ ਕਰਮਾਚਾਰ ਦੀ ਵਿਧੀ ਹੈ। ਵਿਆਕਰਣ 
ਦੀ ਦਿਸ਼ਟੀ ਤੋਂ ਕਈ ਉਦਾਸੀ ਸੈਤ 'ਮਾਤਾ” ਨੂੰ ਇਸਤਰੀ 
ਲਿੰਗ ਦੀ ਥਾਂ ਪੁਲਿੰਗ ਰੂਪ ਵਿਚ ਵਰਤਦੇ ਹਨ। 

ਇਸ ਮਾਤਾ ਦੇ ਆਰੈਭ ਵਿਚ ਭੂਮਿਕਾ ਸੂਚਕ 
ਦੋਹਰਾ ਸ਼ੈਲੀ ਦੇ ਦੋ ਦੋ ਚਰਣਾਂ ਦੇ ਤਿੰਨ ਪਦੇ ਹਨ, ਜਿਨ੍ਹਾਂ 
ਦਾ ਆਮ ਪ੍ਰਚਲਿਤ ਪਾਠ ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਹੈ : 

ਕਾਹ ਨੇਂ ਸਾਲ /ਕਾਨੇ #ੰ/ਡਆ /ਕੇ/ਨੇ ਮੰਡਾਂਇਆ 

/ਕਿਸ਼ਾ ਕਾ ਭੰਜਿਆ' ਨਗਗੀ ਆਇਆ /3 / 

ਸਤਿਗੁਰ #ਡਿਆ ਲੰਥ #ੰਡਾਲਾ / 

ਗਾਰਾਂ ਕਾ ਭਜਾ ਨਗਠੀ ਆਇਆ /₹/ 

ਚੌੜ ਨਗਗੀ ਤਾਠੋਂ ਗਾ / 
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ਅਲਥ' ਪਰਖ ਕਾ ਸਿਮਰੋ ਨਾਮ/3 /... 

ਇਥੇ ਧਿਆਨ ਦੇਣ ਵਾਲੀ ਗੱਲ ਇਹ ਹੈ ਕਿ 
ਪਾਠਾਂਤਰ ਵੀ ਹੈ। 

ਇਸ ਸੈਬੈਧ ਵਿਚ ਦੂਜੀ ਵਿਚਾਰਨ-ਯੋਗ ਗੱਲ 
ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਇਸ 'ਮਾਤ੍ਰਾ” ਦਾ ਪਾਠ ਕਿਸੇ ਸਿੱਧ ਯੋਗੀ ਨੂੰ 
ਸੰਬੋਧਿਤ ਹੈ ਜਿਸ ਵਲੋਂ ਪੁੱਛੇ ਜਾਣ 'ਤੇ ਬਾਬਾ ਜੀ ਨੇ ਆਪਣੇ 
ਸਾਧਨਾਤਮਕ ਪਿਛੋਕੜ ਅਤੇ ਅਵਤਰਣ-ਉਦੇਸ਼ ਉਤੇ 
ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਪਾਇਆ ਹੈ। ਇਸ ਤੋਂ ਅਗੇ ਬਾਬਾ ਜੀ ਦੁਆਰਾ 
ਸੋਸਥਾਪਿਤ ਉਦਾਸੀ ਮਤ ਦੇ ਸਿੱਧਾਂਤਾਂ ਦਾ ਰੂਪਕਾਤਮਕ 
ਸ਼ੈਲੀ ਵਿਚ ਅੰਕਣ ਹੋਇਆ ਹੈ, ਜਿਸ ਦੀ ਨੁਹਾਰ ਸੂਤ੍ਰਿਕ 
ਹੈ। ਇਸ ਉਤੇ ਪ੍ਰਕਾਰਾਂਤਰ ਨਾਲ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ 
ਵਿਰਚਿਤ “ਸਿਧ ਗੋਸਟਿ” ਦੀ ਰਚਨਾ-ਸ਼ੈਲੀ ਦਾ ਪ੍ਰਭਾਵ 
ਸਪੱਸ਼ਟ ਪ੍ਤੀਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਇਸ ਮਾੜਾ ਦੁਆਰਾ 
ਉਦਾਸੀ-ਮਤ ਦੀ ਅੰਤਰ-ਧਾਰਾ ਦਾ ਸਹੀ ਬੋਧ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। 
ਭੂਮਿਕਾ ਤੋਂ ਬਾਦ ਲਿਖਿਆ ਹੈ ਕਿ ਵਿਨਾਸ਼ ਨੂੰ ਨ ਪ੍ਰਾਪਤ 
ਹੋਣ ਵਾਲੀ ਪਰਮ-ਸੱਤਾ ਨੇ ਆਪਣੀ ਅਲੌਕਿਕ ਲੀਲਾ 
ਪੰਥ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਕੀਤੀ ਹੈ : 

ਗਾਰ ਆਇਿਨਾਨਾੀ ਖੋਲ ਰਚ/ਇਆ/ 

ਅਗਮ /ਨੇਗਮ' ਕਾ ਪੰਥ ਝਤਾ/ਇਆ /3 / 

ਇਸ ਤੋਂ ਅਗੇ ਬਾਬਾ ਜੀ ਨੇ ਯੌਗਿਕ ਚਿੰਨ੍ਹਾਂ ਦਾ 
ਭਾਵੀਕਰਣ ਕਰਕੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਸਮਾਨਾਂਤਰ ਵਾਸਤਵਿਕ 
ਚਿੰਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਸਰੂਪ ਦਰਸਾਇਆ ਹੈ। ਇਥੇ ਵੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ 
ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਸਿੱਧਾਂ-ਯੋਗੀਆ ਪ੍ਰਤਿ ਸੈਥੋਧਿਤ ਪਦਿਆਂ ਵਿਚ 
ਚਿਤਰੇ ਦਿਿਸ਼ਟੀਕੋਣ ਦੀ ਪ੍ਤਿ-ਛਾਇਆ ਕਿਸੇ ਨ ਕਿਸੇ 
ਰੂਪ ਵਿਚ ਮਿਲ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਜਿਵੇਂ ਉਦਾਸੀ ਸਾਧਕ ਲਈ 
ਈਸ਼ਵਰੀ ਗਿਆਨ ਹੀ ਗੋਦੜੀ ਹੈ ਅਤੇ ਖਿਮਾਸ਼ੀਲਤਾ (ਸੁਖ 
ਦੁਖ ਨੂੰ ਸਮਾਨ ਸਮਝਣ ਵਾਲੀ ਸਹਿਜ ਚਿੱਤ-ਵਿੱਤੀ) ਮਾਨੋ 
ਟੋਪੀ ਹੈ। ਜਤ ਹੀ ਲੈਗੋਟ ਹੈ ਅਤੇ ਸ਼ੀਲ (ਸਦ-ਵਿੱਤੀ) 
ਬ੍ਹਮਚਰਯ ਦਾ ਵਿਕਲਪ ਹੈ : 

/ਗਿਆਨ ਕਾਂ ਗੌਂਦੜਾ /ਖਿਮਾ ਕਾ ਟੋਪ/ 

ਜਤ ਕਾ ਆੜਬੰਦ ਸੀਲ /ਲੰਗੇਂਟੀੰ/5₹/ 

ਮਿ੍‌ਤੂ ਦੇ ਭੈ ਤੋਂ ਪਰੇ ਦੀ ਰੁਚੀ ਜਿਸ ਦੀ ਖਿੰਥਾ ਹੈ 
ਅਤੇ ਸੈਸਾਰਿਕਤਾ ਪ੍ਰਤਿ ਉਪਰਾਮਤਾ ਜਿਸ ਲਈ ਝੋਲੀ ਹੈ। 
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ਜਗ 
ਜੁਗਤ ਹੀ ਸਿਰ ਉਪਰ ਪਾਏ ਟੋਪ ਸਮਾਨ ਹੈ ਅਤੇ ਗੁਰ ਦੇ 


_ ਮੁਖ ਤੋਂ' ਸੁਣੇ ਬੋਲ ਹੀ ਜਿਸ ਲਈ ਅਲੱਖ ਨਿਰੈਜਨ ਦੇ ਬੋਲਾਂ 


ਵਰਗੇ ਹਨ : 

ਅਕਾਲ /ਓੰਥਾ /ਨੇਰਾਸ਼ ਡੋਲ / 

ਜੁਗਾਤਿ ਕਾ ਟੋਘੰ ਗੁਰਮੁਖਾਂ ਬੋਲ? / 

ਜਿਸ ਨੇ ਧਰਮ-ਪਰਾਇਣਤਾ ਦਾ ਚੋਲਾ ਅਤੇ 
ਸਤਿਅਤਾ ਦੀ ਸ਼ੈਲੀ ਧਾਰਣ ਕੀਤੀ ਹੋਈ ਹੈ ਤੇ ਮਰਯਾਦਾ 
ਰੂਪੀ ਮੇਖਲਾ ਨੂੰ ਪਾਇਆ ਹੋਇਆ ਹੈ : 

ਧਰਮ ਕਾ ਚੌਲਾਂ ਸਤ ਕਾ ਸੈਲ / 

ਇਰਜਾਦ ਮੇਖਲਾ ਲੰ ਗਲੇ ਮੈਲ/ 

ਇਸ ਤੋ ਅਗਲੇ ਦੋਹਰਿਆਂ ਵਿਚ ਵੀ ਰੂਪਕਾਂ 
ਦੇ ਮਾਧਿਅਮ ਨਾਲ ਉਦਾਸੀਮਤ ਉਤੇ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਪਾਇਆ 
ਗਿਆ ਹੈ। 
ਨੂੰ ਪੰਜ ਤੱਤ੍ਰਾਂ ਉਤੇ ਨਿਰਭਰ ਦਸਿਆ ਗਿਆ ਹੈ-ਬ੍ਰਹਮ, 
ਮਾਯਾ, ਸਤਿ, ਗਿਆਨ ਅਤੇ ਸਦਾਚਰਣ । ਬ੍ਰਹਮ ਦਾ ਸਰੂਪ 
ਸਰਵ-ਵਿਆਪੀ ਨਿਰਗੁਣ ਅਤੇ ਅਕਾਲ ਹੈ। ਮਾਯਾ ਦਾ 
ਸਿੱਧਾਂਤ ਅਦੈਤਵਾਦੀਆਂ ਵਾਂਗ ਬ੍ਹਮ ਦੀ ਉਪਾਧੀ ਦੇ ਰੂਪ 
ਵਿਚ ਮੰਨਿਆ ਗਿਆ ਹੈ।ਸਤਿ, ਗਿਆਨ ਅਤੇ ਸਦਾਚਰਣ 
ਨੂੰ ਉਦਾਸੀ ਸਾਧਨਾ ਵਿਚ ਉਚੇਚਾ ਸਥਾਨ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ 
ਹੈ। ਸੁਰਤਿ ਅਤੇ ਸ਼ਬਦ ਦਾ ਮੇਲ ਸਹਿਜ ਭਾਵ ਵਿਚ 
ਕਰਾਉਣ ਦੀ ਗੱਲ ਦ੍ੜ੍ਰਿਤਾ ਨਾਲ ਕਹੀ ਗਈ ਹੈ। ਗੁਰੂ 
ਅਤੇ ਸਤਿਸੈਗਤ ਨੂੰ ਵੀ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਮਹੱਤਵ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ 
ਹੈ। 

ਬਾਬਾ ਸੀ ਚੋਦ ਦੀ ਇਸ ਮਾੜਾ ਦਾ ਉਦਾਸੀ 
ਮਤ ਵਿਚ ਬਹੁਤ ਪ੍ਚਲਨ ਹੋਇਆ ਅਤੇ ਬਾਬਾ ਜੀ ਦੇ ਨਾਂ 
`ਤੇ ਕਈ ਹੋਰ ਮਾਤ੍ਾਵਾਂ ਵੀ ਰਚ ਦਿੱਤੀਆਂ ਗਈਆਂ ਜਿਨ੍ਹਾਂ 
ਦੀ ਗਿਣਤੀ 24 ਤਕ ਦਸੀ ਜਾਂਦੀ ਹੈ, ਪਰ ਹੁਣ ਕੇਵਲ 
ਦਸ ਉਪਲਬਧ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ 
ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਨਾਂ 'ਤੇ ਵੀ ਕਈ ਮਾਤਾਵਾਂ ਰਚੀਆਂ ਮਿਲਦੀਆਂ 
ਹਨ। ਇਥੇ ਹੀ ਬਸ ਨਹੀਂ, ਬਾਬਾ ਸੀ ਚੰਦ ਦੇ ਪ੍ਰਮੁਖ 
ਉਤਰਾਧਿਕਾਰੀਆਂ ਅਤੇ ਕਰਣੀ ਵਾਲੇ ਉਦਾਸੀ ਸਾਧਾਂ ਦੇ 
ਨਾਂ ਉਤੇ ਵੀ ਮਾੜਾਵਾਂ ਦੀ ਰਚਨਾ ਕੀਤੀ ਗਈ ਹੈ। 


ਮਾਧੋ ਸਿੰਘਾਣਾ (ਪਿੰਡ) : ਹਰਿਆਣਾ ਪ੍ਰਾਂਤ ਦੇ ਸਰਸਾ 
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ਮਾਨ ਸਿੰਘ, ਜੱਜ 
ਨਗਰ ਤੋ' ਦੱਖਣ ਵਾਲੇ ਪਾਸੇ 15 ਕਿ.ਮੀ. ਦੀ ਦੂਰੀ ਉਤੇ 
ਸਥਿਤ ਇਕ ਪਿੰਡ ਜਿਥੇ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਰਾਜਸਥਾਨ 
ਵਲ ਜਾਂਦਿਆਂ ਠਹਿਰੇ ਸਨ। ਉਦੋ ਇਸ ਪਿੰਡ ਦੀ ਸਾਰੀ 
ਆਬਾਦੀ ਮੁਸਲਮਾਨਾਂ ਦੀ ਹੋਣ ਕਾਰਣ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦਾ ਕੋਈ 
ਸਮਾਰਕ ਨ ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ। ਵੀਹਵੀ' ਸਦੀ ਦੇ ਅੱਠਵੇਂ 
ਦਹਾਕੇ ਵਿਚ ਇਕ ਨਿਹੰਗ ਸਿੰਘ ਨੇ ਉਦਮ ਕਰਕੇ ਇਥੇ 
ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਬਣਾਇਆ ਅਤੇ ਉਹੀ ਇਸ ਦੀ ਸੇਵਾ-ਸੈਭਾਲ 
ਕਰਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਦਾ ਪਿਛੋਕੜ ਅਜੇ ਸਪੱਸ਼ਟ 
ਨਹੀਂ' ਹੈ। 


ਮਾਨ ਸਿੰਘ, ਜੱਜ (1887-1949 ਈ.) : ਸ. ਨੰਦ ਸਿੰਘ 
ਦੇ ਘਰ ਸੈਨ 1887 ਈ. ਵਿਚ ਅੰਬਾਲਾ ਨਗਰ ਵਿਚ ਪੈਦਾ 
ਹੋਏ ਮਾਨ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਬਚਪਨ ਵਿਚ ਹੀ ਮਾਤਾ-ਪਿਤਾ ਦੇ 
ਸਾਏ ਤੋਂ ਵਾਂਝਿਆ ਹੋਣਾ ਪਿਆ। ਇਸ ਨੇ ਅੰਬਾਲੇ ਦੇ 
_ਏ.ਐਸ.ਹਾਈ ਸਕੂਲ ਤੋ ਦਸਵੀ' ਪਾਸ ਕਰਕੇ ਖ਼ਾਲਸਾ 
ਕਾਲਜ, ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਵਿਚ ਦਾਖ਼ਲਾ ਲਿਆ। ਸਕੂਲ ਦੀ 
ਪੜ੍ਹਾਈ ਦੌਰਾਨ ਇਸ ਨੇ “ਖ਼ਾਲਸਾ ਭੁਜੌਗੀ ਦਲ” ਦੀ 
ਸਥਾਪਨਾ ਕੀਤੀ ਅਤੇ ਕਾਲਜ ਦੀ ਪੜ੍ਹਾਈ ਵੇਲੇ 'ਖ਼ਾਲਸਾ 
ਯੋਗਮੈਨ ਐਸੋਸੀਏਸ਼ਨ” ਦੀ ਕਾਇਮੀ ਲਈ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਉਦਮ 
ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਐਸੋਸੀਏਸ਼ਨ ਦੇ ਮੈਗਜ਼ੀਨ ਦਾ ਚਾਰ ਸਾਲ 
ਸੈਪਾਦਨ-ਕਾਰਜ ਕੀਤਾ। ਅਜੇ ਇਹ ਪੜ੍ਹਦਾ ਹੀ ਸੀ ਕਿ 
__ਚੀਫ਼ ਖ਼ਾਲਸਾ ਦੀਵਾਨ ਦਾ ਮੈਂਬਰ ਨਾਮਜ਼ਦ ਹੋਇਆ। 
ਖ਼ਾਲਸਾ ਕਾਲਜ ਤੋ' ਬੀ.ਏ. ਪਾਸ ਕਰਨ ਤੋ' ਬਾਦ ਇਹ 
ਲਾਅ ਕਾਲਜ, ਲਾਹੌਰ ਵਿਚ ਦਾਖ਼ਲ ਹੋਇਆ ਅਤੇ ਕਾਨੂੰਨ 
ਦੀ ਡਿਗਰੀ ਹਾਸਲ ਕਰਨ ਉਪਰੰਤ ਅੰਬਾਲੇ ਆ ਕੇ 
ਵਕਾਲਤ ਕਰਨ ਲਗ ਗਿਆ। ਸੈਨ 1921 ਈ. ਵਿਚ 
ਇਹ ਸੈਂਟੂਲ ਲੈਜਿਸਲੇਟਿਵ ਅਸੈਂਬਲੀ ਦਾ ਮੈਂਬਰ ਚੁਣਿਆ 
ਗਿਆ। ਸੈਨ ੧922 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਨੋ ਲਾਹੌਰ ਵਿਚ 
ਪੰਜਾਬ ਚੀਫ਼ ਕੋਰਟ ਵਿਚ ਵਕਾਲਤ ਕਰਨੀ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤੀ। 


ਸੈਨ 1923 ਤੋ 1925 ਈ. ਤਕ ਇਹ ਚੀਫ਼ ਖ਼ਾਲਸਾ 


ਦੀਵਾਨ ਦਾ ਮੀਤ ਪ੍ਰਧਾਨ ਰਿਹਾ। ਸੈਨ 1926 ਈ. ਤੋ' 
1929 ਈ. ਤਕ ਇਹ ਸ਼੍ਰੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਬੈਧਕ ਕਮੇਟੀ 
ਦਾ ਕਾਨੂੰਨੀ ਸਲਾਹਕਾਰ ਬਣਿਆ। ਸੈਨ 1930 ਤੋਂ 1932 
ਈ. ਤਕ ਇਹ ਪਟਿਆਲਾ ਹਾਈਕੋਰਟ ਦਾ ਕਾਰਜਕਾਰੀ 
ਜੱਜ ਰਿਹਾ। ਸੈਨ 1935 ਈ. ਤੋ 1943 ਈ. ਤਕ ਇਹ 
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ਮਾਰੂ ਕੀ ਵਾਰ ਮਹਲਾ ੩ 


ਸਿੱਖ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਟ੍ਰਿਬਿਊਨਲ ਦਾ ਜੱਜ ਅਤੇ ਸਿੱਖ ' 
ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਜੁਡੀਸ਼ੀਅਲ ਕਮਿਸ਼ਨ ਦਾ ਪ੍ਰਧਾਨ ਰਿਹਾ। ਫਿਰ 
ਇਹ ਫ਼ਰੀਦਕੋਟ ਰਿਆਸਤ ਦੀ ਜੁਡੀਸ਼ੀਅਲ ਕਮੇਟੀ ਦਾ 
ਮੈਂਬਰ ਨਿਯੁਕਤ ਹੋਇਆ ਅਤੇ ਪੈਪਸੂ ਬਣਨ ਤਕ ਇਸ 
ਪਦ ਉਤੇ ਕਾਇਮ ਰਿਹਾ। ਨਵੰਬਰ 1948 ਈ. ਵਿਚ ਇਹ 
ਨਵੀਂ ਬਣੀ ਪੈਪਸੂ ਹਾਈਕੋਰਟ ਦਾ ਕਾਰਜਕਾਰੀ ਜੱਜ 
ਲਗਿਆ। ਇਸ ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ ਪਟਿਆਲਾ ਨਗਰ ਵਿਚ 7 
ਜਨਵਰੀ 1949 ਈ. ਵਿਚ ਹੋਇਆ। ਰ 

ਇਸ ਦੀ ਲਿਖਣ ਵਲ ਵੀ ਰੁਚੀ ਸੀ। ਪੱਤਰ 
ਪਤ੍ਰਕਾਵਾਂ ਵਿਚ ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਸੈਬੈਧੀ ਲੇਖ ਛਾਪਣ ਤੋੱ 
ਇਲਾਵਾ ਇਸ ਨੇ ਕਾਲੀਦਾਸ ਵਿਰਚਿਤ 'ਵਿਕ੍ਮੁਰਵਸ਼ੀ' 
ਅਤੇ ਭਰਤ੍ਰਹਰਿ ਦੇ ਲਿਖੇ “ਵੈਰਾਗ ਸ਼ਤਕ” ਦਾ ਪੰਜਾਬੀ 
ਵਿਚ ਅਨੁਵਾਦ ਕੀਤਾ। 


ਮਾਨ ਸਿੰਘ, ਭਾਈ (ਮ. 1708 ਈ.) : ਇਹ ਮੁਜ਼ਫ਼ਰਗੜ੍ਹ 
ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ ਅਲੀਪੁਰ ਪਿੰਡ ਦੇ ਮਾਈ ਦਾਸ ਦਾ ਪੁੱਤਰ ਸੀ 
ਅਤੇ ਭਾਈ ਮਨੀ ਸਿੰਘ ਦਾ ਭਰਾ ਸੀ। ਇਸ ਨੇ ਆਨੰਦਪੁਰ 
ਵਿਚ ਅੰਮ੍ਰਿਤ ਪਾਨ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਜੀਵਨ ਭਰ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ 
ਸਿੰਘ ਜੀ ਦੀ ਸੇਵਾ ਵਿਚ ਰਿਹਾ। ਇਹ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਦੇ 
ਸੈਨਾ-ਦਲ ਦਾ ਨਿਸ਼ਾਨੀ ਹੀ ਨਹੀਂ, ਇਕ ਦਲੇਰ ਯੋਧਾ ਵੀ 
ਸੀ। ਇਸ ਨੇ ਆਨੰਦਪੁਰ ਦੀਆਂ ਲੜਾਈਆ ਵਿਚ ਹਿੱਸਾ 
ਲਿਆ ਅਤੇ ਆਨੰਦਪੁਰ ਛਡਣ ਵੇਲੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਅੰਗ-ਸੈਗ 
ਰਿਹਾ। ਚਮਕੌਰ ਦੀ ਗੜ੍ਹੀ ਵਿਚ ਇਹ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਨਾਲ ਸੀ 
ਅਤੇ ਗੜ੍ਹੀ ਨੂੰ ਛਡਣ ਵੇਲੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਨਾਲ ਬਚ ਨਿਕਲੇ 
ਤਿੰਨ ਸਿੱਖਾਂ ਵਿਚੋਂ ਇਕ ਸੀ। ਮਾਛੀਵਾੜੇ ਤੋ” ਲੈ ਕੇ 
ਰਾਜਸਥਾਨ ਤਕ ਇਹ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਨਾਲ ਰਿਹਾ, ਪਰ ਮੁਗ਼ਲ 
ਸੈਨਾ ਨਾਲ ਚਤੌੜਗੜ੍ਹ ਦੇ ਨੇੜੇ ਹੋਈ ਭਿੜੌਤ ਵਿਚ ਮਾਰਿਆ 


_ਗਿਆ। ਇਸ ਭਿੜੌਤ ਦੇ ਸਮੇ' ਅਤੇ ਸਥਾਨ ਬਾਰੇ ਪ੍ਮਾਣਿਕ 
_ ਸੂਚਨਾ ਉਪਲਬਧ ਨਹੀਂ' ਹੈ। ਹਾਂ, ਇਤਨਾ ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ 


ਇਹ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਦੱਖਣ ਵਲ ਦੀ ਯਾੜ੍ਾ ਦੌਰਾਨ ਸੈਨ 
1708 ਈ. ਦੇ ਆਰੈਭ ਵਿਚ ਮਾਰਿਆ ਗਿਆ ਸੀ। ਨਿਹੰਗ 
ਸਿੰਘ ਆਪਣੇ ਦਲ ਦਾ ਵਿਕਾਸ ਭਾਈ ਮਾਨ ਸਿੰਘ ਤੱ 
ਮੰਨਦੇ ਹਨ। ਰ੍ 


ਮਾਰੂ ਕੀ ਵਾਰ ਮਹਲਾ ੩ : ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਦੀ 
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ਮਾਰੂ ਕੀ ਵਾਰ ਮਹਲਾ ੫ 


ਲਿਖੀ ਇਸ ਵਾਰ ਵਿਚ ਕੁਲ 22 ਪਉੜੀਆਂ ਹਨ। ਹਰ 
ਦੇ ਜਿਸ ਵਿਚ ਛੇ ਤੁਕਾਂ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਨਾਲ 47 ਸ਼ਲੋਕ ਵੀ 
ਦਰਜ ਹਨ। ਪਉੜੀ ਅੰਕ 2, 13 ਅਤੇ 14 ਨਾਲ ਤਿੰਨ 
ਤਿੰਨ ਸ਼ਲੋਕ ਹਨ ਅਤੇ ਬਾਕੀਆਂ ਨਾਲ ਦੋਂ ਦੋ । 47 ਸ਼ਲੋਕਾਂ 
ਵਿਚੋ' ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ 18, ਗੁਰੂ ਅੰਗਦ ਦੇਵ ਜੀ 
ਦਾ ਇਕ, ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਦੇ 23, ਗੁਰੂ ਰਾਮਦਾਸ ਜੀ 
ਦੇ ਤਿੰਨ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਦੋ ਸ਼ਲੋਕ ਹਨ। 
ਸ਼ਲੋਕਾਂ ਦੀਆਂ ਤੁਕਾਂ ਦੀ ਗਿਣਤੀ ਇਕ-ਸਮਾਨ ਨਹੀਂ, ਦੋ 
ਤੋਂ ਦਸ ਤੁਕਾਂ ਤਕ ਦੇ ਸ਼ਲੋਕ ਮਿਲਦੇ ਹਨ। 

ਉਤੇ ਚਾਨਣਾ ਪਾਇਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਤੌਰ 'ਤੇ ਦਸਿਆ 
ਗਿਆ ਹੈ ਕਿ ਮਨੁੱਖ ਮਾਇਆ ਦੇ ਚੱਕਰ ਵਿਚ ਫਸ ਕੇ 
ਵਾਸਨਾਵਾਂ ਨਾਲ ਘਿਰਿਆ ਰਹਿੰਦਾ ਹੈ; ਨਾਮ ਦੇ ਜਾਪ ਨਾਲ 
ਹੀ ਉਹ ਇਸ ਕੁਚੱਕਰ ਵਿਚੋਂ ਬਾਹਰ ਨਿਕਲ ਸਕਦਾ ਹੈ। 
ਨਾਮ-ਸਿਮਰਨ ਕਰਨ ਵਾਲੇ ਸਦਾ ਸੁਖੀ ਰਹਿੰਦੇ ਹਨ ਅਤੇ 
ਨਾਮ-ਵਿਹੂਣੇ ਸਾਰੇ ਦੁਨੀਆਵੀ ਸਾਧਨਾਂ ਦੇ ਬਾਵਜੂਦ ਦੁਖੀ 
ਰਹਿੰਦੇ ਹਨ। ਪਰਮਾਤਮਾ ਸਭ ਦਾ ਸੈਚਾਲਕ ਹੈ। 


_ ਮਾਰੂ ਕੀ ਵਾਰ ਮਹਲਾ ੫ : ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਦੀ 
ਲਿਖੀ ਇਸ ਵਾਰ ਵਿਚ ਅੱਠ ਅੱਠ ਤੁਕਾਂ ਦੀਆਂ ਕੁਲ 23 
ਪਉੜੀਆਂ ਹਨ। ਹਰ ਇਕ ਪਉੜੀ ਨਾਲ ਤਿੰਨ ਤਿੰਨ ਸ਼ਲੋਕ 
ਦਰਜ ਹਨ। ਇਹ ਸਾਰੇ ਸ਼ਲੋਕ ਵੀ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ 
ਦੀ ਰਚਨਾ ਹਨ ਅਤੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਦੋ ਦੋ ਤੁਕਾਂ ਹਨ, ਸਿਵਾਏ 
21ਵੀਂ ਅਤੇ 22ਵੀ' ਪਉੜੀਆਂ ਨਾਲ ਦਰਜ ਤੀਜਾ ਸ਼ਲੋਕ 
ਤਿੰਨ ਤਿੰਨ ਤੁਕਾਂ ਦਾ ਹੈ। ਸ਼ਲੋਕਾਂ ਦੀ ਭਾਸ਼ਾ ਲਹਿੰਦੀ ਪ੍ਧਾਨ 
ਹੈ। ਸ਼ਲੌਕਾਂ ਦੇ ਸ਼ੁਰੂ ਵਿਚ “ਡਖਣੇ” ਪਦ ਵੀ ਲਿਖਿਆ ਹੈ। 
ਪਉੜੀਆਂ ਦੀ ਭਾਸ਼ਾ ਸਾਧ-ਭਾਖਾ ਪ੍ਰਭਾਵਿਤ ਪੂਰਬੀ ਪੰਜਾਬੀ 
ਹੈ। 

ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਭਾਵੇਂ ਇਸ ਵਾਰ ਵਿਚ ਗੁਰਮਤਿ ਦੇ 
ਕਈ ਨੁਕਤਿਆਂ ਦੀ ਵਿਆਖਿਆ ਕੀਤੀ ਹੈ , ਪਰ ਮੁੱਖ ਰੂਪ 
ਵਿਚ ਜੀਵਾਤਮਾ ਦੀ ਉਸ ਸਮਸਿਆ ਨੂੰ ਲਿਆ ਹੈ ਜਿਸ 
ਕਰਕੇ ਉਹ ਪਰਮਾਤਮਾ ਤੋ ਵਿਛੜੀ ਹੈ ਅਤੇ ਸੈਸਾਰਿਕ 
ਪ੍ਰਪੰਚ ਵਿਚ ਉਲਝ ਕੇ ਜੀਵਨ ਦੇ ਮੂਲ ਮੁੱਦੇ ਤੋਂ ਹਟ ਗਈ 
ਹੈ। ਗੁਰੂ-ਕਵੀ ਨੇ ਜੀਵਾਤਮਾ ਦੇ ਵਿਯੋਗ ਦੀ ਪੀੜ ਅਤੇ 
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ਪ੍ਭੂ ਨੂੰ ਮਿਲਣ ਦੀ ਤੀਬਰ ਚਾਹਨਾ ਨੂੰ ਬੜੀ ਭਾਵਨਾਮਈ 
ਸ਼ੈਲੀ ਵਿਚ ਰੂਪਮਾਨ ਕੀਤਾ ਹੈ। ਇਸ ਮਾਇਕ ਪ੍ਰਪੰਚ ਤੋ' 
ਛੁਟਕਾਰਾ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰਨ ਲਈ ਪ੍ਰਭੂ ਦੀ ਕ੍ਰਿਪਾ, ਗੁਰੂ ਦੇ 
ਸਹਿਯੋਗ, ਸਾਧ-ਸੈਗਤ ਦੇ ਸੈਪਰਕ, ਸ਼ੁਭ ਕਰਮਾਂ ਦੀ 
ਪਾਲਣਾ ਆਦਿ ਦੀ ਲੋੜ ਹੈ। ਪਉੜੀਆਂ ਵਿਚ ਅਧਿਕਤਰ 
ਪਰਮਾਤਮਾ ਦਾ ਗੁਣਗਾਨ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ 
ਜੀਵਾਤਮਾ ਨੂੰ ਪਰਮਾਤਮਾ ਨਾਲ ਮਿਲਾਉਣ ਲਈ ਉਸ ਦੇ 
ਕਰਤੱਵਾਂ ਉਤੇ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਪਾਇਆ ਗਿਆ ਹੈ। 


ਮਾਰੂ ਰਾਗ (ਬਾਣੀ) : ਗੁਰੂ ਗੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਦਰਜ 
ਇਸ ਰਾਗ ਵਿਚ ਕੁਲ 60 ਚਉਪਦੇ (ਦੋ ਅੰਜਲੀਆਂ ਸਮੇਤ), 
20 ਅਸ਼ਟਪਦੀਆਂ (ਦੋ ਅੰਜਲੀਆਂ ਸਹਿਤ), 62 ਸੋਲਹੇ, 
ਇਕ ਵਾਰ ਮ.ਤ, ਅਤੇ ਇਕ ਵਾਰ ਮ.੫ ਸੈਕਲਿਤ ਹਨ। 
ਭਗਤ-ਬਾਣੀ ਪ੍ਰਕਰਣ ਵਿਚ ਕੁਲ 16 ਸ਼ਬਦ ਹਨ ਜਿਨ੍ਹਾਂ 
ਵਿਚੋਂ 12 ਸੈਤ ਕਬੀਰ ਦੇ, ਇਕ ਭਗਤ ਨਾਮਦੇਵ ਦਾ 
ਇਕ ਜੈਦੇਵ ਦਾ ਅਤੇ ਦੋ ਭਗਤ ਰਵਿਦਾਸ ਦੇ ਹਨ। ਰ 
ਚਉਪਦੇ ਪ੍ਰਕਰਣ ਦੇ ਕਲ 60 ਚਉਪਦਿਆਂ 
ਵਿਚੋਂ 12 ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ ਦੋ 
ਦੁਪਦੇ, ਇਕ ਤ੍ਰਿਪਦਾ, ਸੱਤ ਚਉਪਦੇ, ਇਕ ਪੰਚਪਦਾ ਅਤੇ 
ਇਕ ਛਿਪਦਾ ਹੈ। ਪਹਿਲੇ ਅਤੇ ਪੰਜਵੇਂ ਚਉਪਦਿਆਂ ਤੋ 
ਪਹਿਲਾਂ ਇਕ ਇਕ ਸ਼ਲੋਕ ਵੀ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਪਦਿਆਂ ਵਿਚ 
ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਦਸਿਆ ਹੈ ਕਿ ਮਨੁੱਖ ਵਿਚ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਮਈ ਅਤੇ 
ਅੰਧਕਾਰਮਈ ਦੋਵੇਂ ਪੱਖ ਹਨ। ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਨੇ ਪੰਜ 
ਇਕ ਵਿਚ ਪੰਜ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਦਸਿਆ ਹੈ ਕਿ ਮਾੜੀਆਂ 
ਰੁਚੀਆਂ ਦਾ ਤਿਆਗ ਕਰਕੇ ਹੁਕਮ ਮੰਨਣ ਦੀ ਬਿਰਤੀ ਦਾ 
ਵਿਕਾਸ ਕਰਨਾ ਚਾਹੀਦਾ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਰਾਮਦਾਸ ਜੀ ਦੇ ਅੱਠ 
ਚਉਪਦਿਆਂ ਵਿਚੋਂ ਛੇ ਚਾਰ ਚਾਰ ਪਦਿਆਂ ਦੇ ਅਤੇ ਦੋ ਪੰਜ 
ਪੰਜ ਪਦਿਆਂ ਦੇ ਸਮੁੱਚ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ 
ਹਰਿ-ਨਾਮ ਵਿਚ ਧਿਆਨ ਲਗਾਉਣ ਵਾਲੇ ਸਾਧਕਾਂ ਦਾ 
ਸਰੂਪ ਸਪੱਸ਼ਟ ਕੀਤਾ ਹੈ। ਪੰਜਵੇ ਗੁਰੂ ਦੇ ਲਿਖੋ 32 
ਚਉਪਦਿਆਂ ਵਿਚੋਂ' ਦੋ ਨੂੰ “ਅੰਜਲੀ” ਉਪ-ਸਿਰਲੇਖ ਦਿੱਤਾ 
ਹੋਇਆ ਹੈ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ ਇਕ ਚਉਪਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਇਕ 
ਪੰਜਪਦਾ। ਬਾਕੀ ਦੇ 30 ਚਉਪਦਿਆਂ ਵਿਚੋਂ' ਨੋ ਦੁਪਦੇ, 
19 ਚਉਪਦੇ ਅਤੇ ਦੋ ਪੰਚਪਦੇ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਜੀ 
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ਨੇ ਦਸਿਆ ਹੈ ਕਿ ਸਰਬੱਤ ਨਿਰਭਉ ਪ੍ਰਭੂ ਵਿਆਪਤ ਹੈ, 
ਬਾਕੀ ਸਭ ਉਸ ਦੇ ਭੈ ਵਿਚ ਕਾਰਜ ਕਰ ਰਹੇ ਹਨ। ਨੌਵੇ' 
ਗੁਰੂ ਨੇ ਆਪਣੇ ਤਿੰਨ ਦੁਪਦਿਆਂ ਵਿਚ ਸਪੱਸ਼ਟ ਕੀਤਾ ਹੈ 
ਕਿ ਮਨ ਅਨੁਸਾਰ ਚਲਣ ਨਾਲ ਮਨੁੱਖ ਦਾ ਜਨਮ ਵਿਅਰਥ 
ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 

ਅਸ਼ਟਪਦਾੀਆਂ ਪ੍ਰਕਰਣ ਦੀਆਂ ਕੁਲ 20 
ਅਸ਼ਟਪਦੀਆਂ ਵਿਚੋਂ` ਯਾਰ੍ਹਾਂ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੀ 
ਰਚਨਾ ਹਨ, ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ ਅੱਠ ਵਿਚ ਅੱਠ ਅੱਠ ਪਦੀਆਂ 
ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਨਾਮ-ਜਾਪ ਦੇ ਮੁਕਾਬਲੇ ਹੋਰ 
ਸਾਰੇ ਕਰਮ-ਕਾਂਡ ਵਿਅਰਥ ਦਸੇ ਹਨ। ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ 
ਨੇ ਆਪਣੀ ਇਕ ਦਸ-ਪਦੀ ਵਿਚ ਦਸਿਆ ਹੈ ਪਰਮਾਤਮਾ 
ਫਿਰ ਆਪ ਹੀ ਉਸ ਦਾ ਉੱਧਾਰ ਕਰਦਾ ਹੈ। 

ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਦੀਆਂ ਅੱਠ ਅਸ਼ਟਪਦੀਆਂ 
ਵਿਚ ਦੋ ਅੰਜਲੀਆਂ ਵੀ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਹਰਿ-ਨਾਮ ਦੇ 
ਮਹੱਤਵ, ਸਚੇ ਭਗਤਾਂ ਦੇ ਸਰੂਪ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਦੀ ਮਹਿਮਾ ਨੂੰ 
ਦਰਸਾਇਆ ਗਿਆ ਹੈ। 

ਸੋਲਹੇ ਪ੍ਕਰਣ ਦੇ ਕੁਲ 62 ਸੋਲਹਿਆਂ ਵਿਚੋਂ 
22 ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ ਪੰਜ ਵਿਚ 
15 ਪਦੇ, 12 ਵਿਚ ਸੋਲ੍ਹਾਂ ਪਦੇ ਅਤੇ ਪੰਜ ਵਿਚ 17 ਪਦੇ 
ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਸਿ੍‌ਸ਼ਟੀ ਦੀ ਸਿਰਜਨਾ ਤੋਂ ਲੈ ਕੇ ਮਨੁੱਖ 
ਦੇ ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਵਿਕਾਸ ਤਕ ਦੇ ਅਨੇਕ ਪੱਖਾਂ ਉਤੇ 
ਚਾਨਣਾ ਪਾਇਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਨੇ 
ਆਪਣੇ 24 ਸੋਲਹਿਆਂ ਵਿਚ ਦਸਮ ਹੈ ਕਿ ਸਭ ਕੁਝ 
ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਹੁਕਮ ਨਾਲ ਹੋ ਰਿਹਾ ਹੈ। ਹਉਮੈ ਨੂੰ ਮਾਰ ਕੇ 
ਮਨ ਨੂੰ ਸ਼ੁੱਧ ਕਰਨਾ ਚਾਹੀਦਾ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਰਾਮਦਾਸ ਜੀ ਦੇ 
ਲਿਖੇ ਦੋ ਸੋਲਹਿਆਂ ਵਿਚ ਦਸਿਆ ਗਿਆ ਹੈ ਕਿ ਉਸ ਪ੍ਰਭੂ 
ਦਾ ਬੋਧ ਗੁਰੂ ਰਾਹੀ' ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ 
14 ਸੋਲਹਿਆਂ ਵਿਚੋਂ ਇਕ ਵਿਚ ਨੌ, ਚਾਰ ਵਿਚ 15, 
ਸੱਤ ਵਿਚ 16, ਇਕ ਵਿਚ 17 ਅਤੇ ਇਕ ਵਿਚ 21 ਪਦੇ 
ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਗੁਰਮਤਿ ਦੇ ਅਨੌਕ ਸਿੱਧਾਂਤਾਂ ਦੀ 
ਵਿਆਖਿਆ ਹੋਈ ਹੈ। 

ਵਾਰ ਮਹਲਾ ੩ ਅਤੇ ਵਾਰ ਮਹਲਾ ੫ ਬਾਰੇ 
ਸੁਤੰਤਰ ਇਦਰਾਜ ਦਰਜ ਹਨ। 
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ਮਾਲਦਾ 


ਭਾਗਤ-ਬਾਣ? ਪ੍ਕਰਣ ਵਿਚ ਪਹਿਲਾਂ ਦਸ 
ਸ਼ਬਦ ਸੈਤ ਕਬੀਰ ਦੇ ਹਨ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਬਾਹਰਲੇ ਆਡੇਬਰਾਂ, 
ਕਰਮ-ਕਾਂਡਾਂ ਨੂੰ ਛਡ ਕੇ ਹਰਿ-ਨਾਮ ਦੀ ਆਰਾਧਨਾ ਦੀ 
ਪ੍੍‌ਰਣਾ ਦਿੱਤੀ ਗਈ ਹੈ। ਕਬੀਰ ਦੇ ਦੋ ਹੋਰ ਸ਼ਬਦ ਨਾਮਦੇਵ 
ਅਤੇ ਜੈਦੇਵ ਦੇ ਸ਼ਬਦਾਂ ਨਾਲ ਦਰਜ ਹੋਏ ਹਨ। ਭਗਤ 
ਨਾਮਦੇਵ ਦੇ ਨਾਂ ਅਧੀਨ ਦੋ ਸ਼ਬਦ ਲਿਖੇ ਹਨ। ਪਹਿਲੇ 
ਵਿਚ ਨਾਮਦੇਵ ਨੇ ਦਸਿਆ ਹੈ ਕਿ ਭਗਤੀ ਕਰਨ ਨਾਲ 
ਮਨੁੱਖ ਦੇ ਸਾਰੇ ਕਾਰਜ ਸਿੱਧ ਹੋ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। ਇਕ ਸ਼ਬਦ, 


`_ ਭਾਵ ਦੀ ਵਿਆਖਿਆ ਲਈ, ਸੈਤ ਕਬੀਰ ਦਾ ਇਥੇ ਰਖਿਆ 


ਗਿਆ ਹੈ। ਜੈਦੇਵ ਨੇ ਆਪਣੇ ਇਕ ਸ਼ਬਦ ਵਿਚ ਦਸਿਆ 
ਹੈ ਕਿ ਹਰਿ-ਨਾਮ ਦੇ ਜਾਪ ਨਾਲ ਅਨੇਕ ਯੌਗਿਕ ਸਿੱਧੀਆਂ 
ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਸਹਿਜ ਵਿਚ ਹੀ ਹੋ ਗਈ ਹੈ। ਇਸ ਤੋਂ ਬਾਦ 
ਸੈਤ ਕਬੀਰ ਦੇ ਇਕ ਸ਼ਬਦ ਰਾਹੀਂ ਹਰਿ-ਨਾਮ ਦੇ ਸਿਮਰਨ 
ਦੇ ਮਹੱਤਵ ਨੂੰ ਦਰਸਾ ਕੇ ਜਿਗਿਆਸੂ ਨੂੰ ਉਸ ਵਿਚ ਰੁਚਿਤ 
ਹੋਣ ਲਈ ਕਿਹਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਰਵਿਦਾਸ ਜੀ ਨੇ ਆਪਣੇ ਦੋਂ 
ਸ਼ਬਦਾਂ ਵਿਚ ਜਾਤਿ-ਪਾਤਿ ਦੀਆਂ ਵਿਥਾਂ ਨੂੰ ਹਰਿ-ਭਗਤੀ 
ਦੇ ਖੇਤਰ ਵਿਚ ਸਾਰ-ਹੀਨ ਦਸ ਕੇ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਨਾਮ ਨੂੰ 
ਸਰਵੋਤਮ ਵਸਤੂ ਮੰਨਿਆ ਹੈ। 


ਮਾਲਕੌੱਸ ਕੀ ਵਾਰ : ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਦੇ 
ਕਰਤ੍ਰਤਵ ਨਾਲ ਸੈਬੰਧਿਤ ਕੀਤੀ ਜਾਂਦੀ ਇਕ ਵਾਰ ਜੋ 
“ਦਸਮ ਗੰਥ' ਦੀਆਂ ਪੁਰਾਤਨ ਬੀੜਾਂ (ਸੈਗਰੂਰ ਵਾਲੀ ਬੀੜ 
ਅਤੇ ਪਟਨੇ ਵਾਲੀ ਬੀੜ) ਵਿਚ ਸੈਕਲਿਤ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚ 
ਕੁਲ ਗਿਆਰਾਂ ਪਉੜੀਆਂ ਹਨ। ਇਸ ਦਾ ਆਰੋਭ ਇਸ 
ਪ੍ਰਕਾਰ ਹੁੰਦਾ ਹੈ-- ਵਾਰ ਆਲਕੱਸ ਕੀ ਪਾਤਸ਼ਾਹ /੧੦ / 
ਪਉੜੀ ਮਆਲਕੰਸ਼ ਹਨ /ਝਮਲ ਝਨਾਈ/ 

ਅਲਥ ਨਾਮ ਸ਼ਚਾ ਸੁਖਦਾਈ / 

ਲਥ ਦੌਨੇਂ ਹਦਾ ਏਕ ਰਖਾਈੰ / 

ਨਾਨਕ /ਇਹ /ਇਿਹਿ ਸ਼ਚੇ ਕੇ ਝਣ ਆਈ / 

ਨਾਨਕ ਲੋ ਪੁਭੁ ਭਨਵਿੰਹਗੇ / 

ਹ/ਨੈ ਜੀ ਹ/ਨਿ#ਦਰ ਆਵ/ਹਿੰਗੇ /... 
ਇਹ ਬਾਣੀ ਪ੍ਰਮਾਣਿਕ ਨਹੀਂ ਹੈ। 


ਮਾਲਦਾ (ਨਗਰ) : ਪੱਛਮੀ ਬੰਗਾਲ ਦਾ ਇਕ ਨਗਰ ਜੋ 
ਮਹਾਨੰਦਾ ਨਦੀ ਦੇ ਕੰਢੇ ਉਤੇ ਵਸਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ । ਪਹਿਲਾਂ 
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ਮਾਲਵਾ 
ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਪੂਰਬ ਦੀ ਉਦਾਸੀ ਵੇਲੇ ਇਸ ਨਗਰ 
ਵਿਚ ਪਧਾਰੇ ਸਨ ਅਤੇ ਬਾਦ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ 
ਆਪਣੀ ਪੂਰਬ ਦੀ ਯਾੜ੍ਾ ਵੇਲੇ ਇਥੇ ਆਏ ਸਨ। ਦੋਹਾਂ 
ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ ਦੀ ਆਮਦ ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ ਇਥੇ ਪੁਰਾਣੇ 
ਨਗਰ ਦੇ ਸਾਰਬਾਰੀ ਖੇਤਰ ਵਿਚ ਸਮਾਰਕ ਬਣਵਾਇਆ 
ਗਿਆ ਸੀ। ਪਰ ਦਰਿਆ ਦੇ ਦੂਜੇ ਪਾਸੇ ਨਵੇਂ ਮਾਲਦਾ 
ਨਗਰ ਦੇ ਵਿਕਸਿਤ ਹੋ ਜਾਣ ਨਾਲ ਪੁਰਾਣਾ ਮਾਲਦਾ ਨਗਰ 


ਆਪਣਾ ਮਹੱਤਵ ਖੋਹ ਬੈਠਾ ਅਤੇ ਗੁਰੂ-ਸਮਾਰਕ ਵੀ ਬਸ 


ਦੋ ਥੜਿਆਂ ਅਤੇ ਇਕ ਖੂਹ ਤੋਂ ਭਿੰਨ ਕੁਝ ਨ ਰਿਹਾ। ਵੀਹਵੀਂ 
ਸਦੀ ਦੇ ਅੱਠਵੇ' ਦਹਾਕੇ ਵਿਚ ਇਥੇ ਨਵਾਂ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ 
ਬਣਵਾਇਆ ਗਿਆ ਜੋ 'ਸੀ ਪ੍ਯਾਗ ਸਾਹਿਬ” ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ 
ਪ੍ਸਿੱਧ ਹੋਇਆ। ਇਸ ਨੂੰ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਨਿਮਾਸਰਾਏ ਸ੍ਰੀ 
ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ” ਵੀ ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 


ਮਾਲਵਾ (ਇਲਾਕਾ) : ਇਸ ਇਲਾਕੇ ਦਾ ਪਿਛੋ ਕੜ 
“ਮੱਲਾਵਾ” ਨਾਂ ਦੀ ਇਕ ਪੁਰਾਤਨ ਕਬੀਲੇ ਨਾਲ ਜਾ ਜੁੜਦਾ 
ਹੈ ਜਿਸ ਨੇ ਸਿਕੰਦਰ ਦਾ ਡਟਵਾਂ ਮੁਕਾਬਲਾ ਕੀਤਾ ਸੀ, 
ਪਰ ਹਾਰ ਖਾ ਕੇ ਸਤਲੁਜ ਅਤੇ ਜਮਨਾ ਦਰਿਆਵਾਂ ਦੇ 
ਵਿਚਕਾਰਲੇ ਇਲਾਕੇ ਵਿਚ ਆ ਵਸਿਆ ਸੀ। ਇਸੇ ਕਬੀਲੇ 
ਦੇ ਨਾਂ ਕਰਕੇ ਇਸ ਇਲਾਕੇ ਨੂੰ “ਮਾਲਵਾ” ਕਿਹਾ ਜਾਣ 
ਲਗਿਆ। ਪਰ ਯਾਦ ਰਹੇ ਕਿ ਮੱਧ ਭਾਰਤ (ਅਵੈਤਿ ਦੇ 
ਇਰਦ-ਗਿਰਦ ਦਾ ਇਲਾਕਾ) ਦੇ ਮਾਲਵ ਪ੍ਰਦੇਸ਼ ਤੋਂ ਇਸ 
ਦੀ ਹੋਂਦ ਭਿੰਨ ਹੈ। ਵਰਤਮਾਨ ਪੰਜਾਬ ਦੇ 17 ਜ਼ਿਲ੍ਹਿਆਂ 
_ਵਿਚ 27 ਜ਼ਿਲ੍ਹੈ ਇਸ ਖੇਤਰ ਦੇ ਅੰਤਰਗਤ ਹਨ, ਜਿਵੇਂ 
ਫ਼ਿਰੋਜ਼ਪੁਰ, ਫ਼ਰੀਦਕੋਟ, ਮੁਕਤਸਰ, ਬਠਿੰਡਾ, ਮੋਗਾ, 


ਸੈਗਰੂਰ, ਮਾਨਸਾ, ਲੁਧਿਆਣਾ, ਪਟਿਆਲਾ, ਫਤਹਿਗੜ੍ਹ 


ਸਾਹਿਬ ਅਤੇ ਰੋਪੜ। ਪਰ ਭਾਸ਼ਾ ਦੇ ਆਧਾਰ 'ਤੇ ਪਟਿਆਲਾ, 
ਕਰਨੇ ਸੈਕੋਚ ਕੀਤਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ, ਕਿਉਂਕਿ ਇਨ੍ਹਾਂ ਜ਼ਿਲ੍ਹਿਆਂ 


ਵਿਚ ਪਵਾਧੀ ਉਪ-ਭਾਸ਼ਾ ਬੋਲੀ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਹਾਂ, ਸਥੂਲ ` 


ਤੌਰ `ਤੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਮਾਲਵੇ ਵਿਚ ਹੀ ਸ਼ਾਮਲ ਕਰ ਲਿਆ 
ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਪਹਿਲਾਂ ਇਹ ਇਲਾਕਾ ਖ਼ੁਸ਼ਕ ਅਤੇ ਰੇਤੀਲਾ 
ਸੀ, ਪਰ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਦੀ ਭਵਿਸ਼ਬਾਣੀ ਕਰਕੇ 
ਨਹਿਰਾਂ ਦੇ ਨਿਕਲਣ ਨਾਲ ਇਹ ਖੇਤਰ ਬਹੁਤ ਜ਼ਰਖੇਜ਼ ਹੋ 


ਗਿਆ ਹੈ। ਰਾਜਨੈਤਿਕ ਤੌਰ 'ਤੇ ਵੀ ਇਸ ਇਲਾਕੇ ਦੀ _ 
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ਮਾਲਵਾ ਰਿਆਸਤੀ ਅਕਾਲੀ ਦਲ 


ਪ੍ਭੁਤਾ ਕਾਇਮ ਹੋ ਗਈ ਹੈ, ਕਿਉਂਕਿ ਇਸ ਇਲਾਕੇ ਦੇ 
ਵਿਸਤਰਿਤ ਹੋਣ ਕਾਰਣ ਵਿਧਾਨ ਸਭਾ ਦੇ ਅਧਿਕਾਂਸ਼ ਮੈਂਬਰ 
ਇਥੋਂ ਦੇ ਹੀ ਹੁੰਦੇ ਹਨ। 

ਸਿੱਖ ਇਤਿਹਾਸ ਵਿਚ ਮਾਲਵਾ ਖੇਤਰ ਦਾ ਅਹਿਮ 
ਸਥਾਨ ਹੈ। ਖ਼ਾਲਸੇ ਦੇ ਪੰਜ ਤਖ਼ਤਾਂ ਵਿਚੋਂ ਆਨੰਦਪੁਰ ਸਾਹਿਬ 
ਅਤੇ ਦਮਦਮਾ ਸਾਹਿਬ ਇਸ ਖੇਤਰ ਵਿਚ ਸਥਿਤ ਹਨ। ਗੁਰੂ 
ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਸਾਹਿਬ, ਗੁਰੂ ਹਰਿਰਾਇ ਜੀ, ਗੁਰੂ ਤੇਗ 
ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਨੇ ਇਸ ਖੇਤਰ 
ਵਿਚ ਅਨੇਕ ਯਾਤ੍ਾਵਾਂ ਕਰਕੇ ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਦਾ ਪ੍ਰਚਾਰ 
ਕੀਤਾ। ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਦੇ ਚਾਰ ਸਾਹਿਬਜ਼ਾਦੇ ਇਸੇ 
ਇਲਾਕੇ ਵਿਚ ਸ਼ਹੀਦ ਹੋਏ। ਬਾਬਾ ਬੈਦਾ ਬਹਾਦਰ ਨੇ ਇਸੇ 
ਇਲਾਕੇ ਵਿਚ ਸਭ ਤੋ` ਪਹਿਲਾਂ ਮੁਗ਼ਲ ਹਾਕਮਾਂ ਦੀ ਹੈਕੜ 


__ਭੰਨ੍ਹੀਂ। ਮੁਗ਼ਲ ਪ੍ਰਸ਼ਾਸਕਾਂ ਦੇ ਜ਼ੁਲਮ ਤੋਂ ਬਚਣ ਲਈ ਸਿੱਖ 


ਯੁੱਧਵੀਰਾਂ ਨੇਂ ਇਸੇ ਇਲਾਕੇ ਵਿਚ ਪਨਾਹ ਲਈ। ਵੱਡਾ 
ਘੱਲੂਘਾਰਾ ਇਸੇ ਖੇਤਰ ਵਿਚ ਵਾਪਰਿਆ। ਇਸ ਖੇਤਰ ਦੇ 
ਭਾਈ ਭਗਤੂ , ਭਾਈ ਬਹਿਲੋ, ਬਾਬਾ ਫੂਲ ਆਦਿ ਨੇ ਸਿੱਖ 
ਧਰਮ ਦੇ ਵਿਕਾਸ ਵਿਚ ਵੱਡਮੁੱਲਾ ਯੋਗਦਾਨ ਪਾਇਆ। 
ਇਸ ਇਲਾਕੇ ਵਿਚ ਪਟਿਆਲਾ, ਨਾਭਾ, ਜੀਂਦ , ਫ਼ਰੀਦਕੋਟ, 
ਕਲਸੀਆ, ਕੈਥਲ ਅਤੇ ਲਾਡਵਾ ਨਾਂ ਦੀਆਂ ਸਿੱਖ 
ਰਿਆਸਤਾਂ ਕਾਇਮ ਹੋਈਆਂ , ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ ਬਹੁਤੀਆਂ ਪੈਪਸੂ 
ਬਣਨ ਤਕ ਕਾਇਮ ਰਹੀਆਂ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਰਿਆਸਤਾਂ ਨੇ ਅੰਗੇਜ਼ਾਂ 
ਦੀ ਸਰਪ੍ਰਸਤੀ ਹਾਸਲ ਕਰਕੇ ਲਾਹੌਰ ਦਰਬਾਰ ਨਾਲੋ 
ਆਪਣੀ ਵਖਰੀ ਹੋਂਦ ਕਾਇਮ ਕੀਤੀ। ਰਾਜਨੈਤਿਕ ਤੌਰ 

`ਤੇ ਸਿੱਖ ਜਗਤ ਵਿਚ ਇਸ ਇਲਾਕੇ ਦੀ ਸਰਦਾਰੀ ਹੈ। 


ਮਾਲਵਾ ਦੇਸ਼ ਰਟਨ ਦੀ ਸਾਖੀ ਪੋਥੀ : ਵੇਖੋ “ਸਾਖੀ 
ਪੋਥੀ”। 


ਮਾਲਵਾ ਰਿਆਸਤੀ ਅਕਾਲੀ ਦਲ : ਸੈਨ 1928 ਈ. 
ਵਿਚ ਸਥਾਪਿਤ ਹੋਇਆ “ਰਿਆਸਤੀ ਪੁਰਜਾ ਮੰਡਲ” ਭਾਵੇਂ 
ਮਾਲਵੇ ਦੇ ਇਲਾਕੇ ਦੀਆਂ ਰਿਆਸਤਾਂ-ਪਟਿਆਲਾ, 
ਨਾਭਾ, ਜੀਂਦ , ਫ਼ਰੀਦਕੋਟ ਅਤੇ ਮਲੇਰਕੋਟਲਾ-- ਦੀ ਜਨਤਾ 


' ਦੇ ਹੱਕਾਂ ਲਈ ਲੜ ਰਿਹਾ ਸੀ, ਪਰ ਇਸ ਨਾਲ ਸਿੱਖਾਂ ਦੀਆਂ 


ਕਈ ਰਾਜਨੈਤਿਕ ਅਕਾਂਖਿਆਵਾਂ ਦੀ ਪੂਰਤੀ ਨਹੀਂ ਹੋ ਰਹੀ 
ਸੀ। ਨਾਲੇ ਕਮਿਊਨਿਸਟਾਂ ਦਾ ਪ੍ਭਾਵ ਪਿੰਡਾਂ ਵਿਚ ਵਧ 
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ਮਾਲੜੀ 
ਰਿਹਾ ਸੀ। ਇਸ ਅਸੁਖਾਵੀਂ ਅਵਸਥਾ ਨੂੰ ਵੇਖਦੇ ਹੋਇਆਂ 
10 ਸਤੰਬਰ 1939 ਈ. ਨੂੰ ਸੈਗਰੂਰ ਦੇ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸਿੰਘ 
__ਸਭਾ ਵਿਚ ਲਗਭਗ ਪੰਜ ਸੌ ਅਕਾਲੀ ਕਾਰਕੁੰਨਾਂ ਦਾ ਇਕੱਠ 
ਹੋਇਆ। ਇਸ ਵਿਚ ਫ਼ੈਸਲਾ ਹੋਇਆ ਕਿ ਸ਼੍ਰੋਮਣੀ ਮਾਲਵਾ 
ਰਿਆਸਤੀ ਅਕਾਲੀ ਦਲ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਕਰਕੇ ਸਿੱਖਾਂ ਦੇ 
ਹੱਕਾਂ ਲਈ ਲੜਿਆ ਜਾਏ। ਉਸੇ ਸਭਾ ਵਿਚ ਪ੍ਰਸਤਾਵਿਤ 
ਨਵੇ ਦਲ ਦੀ ਕਾਰਜਸਾਧਕ ਕਮੇਟੀ ਬਣਾਈ ਗਈ। 
ਕੇਹਰ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਜਨਰਲ ਸਕੱਤਰ ਚੁਣਿਆ ਗਿਆ। ਇਸ 
ਦਲ ਦੇ ਉਦੇਸ਼ ਭਾਵੇ' ਦੂਰ ਤਕ ਰਿਆਸਤੀ ਪ੍ਜਾ ਮੰਡਲ 
ਨਾਲ ਮੇਲ ਖਾਂਦੇ ਸਨ, ਪਰ ਪਰਜਾ ਮੰਡਲ ਨੂੰ ਸਿੱਖਾਂ ਦੀ 
ਸੁਤੋਤਰ ਪਾਰਟੀ ਨਹੀਂ ਕਿਹਾ ਜਾ ਸਕਦਾ ਸੀ। 

ਸੈਨ 1947 ਈ . ਤੋ ਬਾਦ ਜੱਥੇਦਾਰ ਪ੍ਰੀਤਮ ਸਿੰਘ 
ਨੇ ਰਿਆਸਤੀ ਪ੍ਜਾ ਮੰਡਲ ਨਾਲ ਮਿਲ ਕੇ ਪੁਰਜ਼ੋਰ ਮੰਗ 
ਕੀਤੀ ਕਿ ਰਿਆਸਤਾਂ ਦੇ ਤਾਨਾਸ਼ਾਹੀ ਪ੍ਬੈਧ ਨੂੰ ਖ਼ਤਮ 
ਕਰਕੇ ਪ੍ਜਾ-ਹਿਤੈਸ਼ੀ ਨੀਤੀ ਅਪਣਾਈ ਜਾਏ। ਰਿਆਸਤੀ 
ਅਕਾਲੀ ਦਲ ਨੇ ਸਾਰੀਆਂ ਰਿਆਸਤਾਂ ਨੂੰ ਮਿਲਾ ਕੇ ਪੈਪਸੂ 
(7811818 8॥0 £351 70136 5੧815 60101) 
ਬਣਾਉਣ ਦੀ ਸਕੀਮ ਨੂੰ ਉਚਿਤ ਠਹਿਰਾਇਆ ਅਤੇ ਫਿਰ 
ਸੈਨ 1956 ਈ. ਵਿਚ ਪੈਪਸੂ ਨੂੰ ਪੰਜਾਬ ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ 
ਕਰਨ ਦੀ ਤਜਵੀਜ਼ ਨੂੰ ਵੀ ਪੁਸ਼ਟ ਕੀਤਾ। ਇਸ ਨਾਲ 
ਰਿਆਸਤੀ ਜਨਤਾ ਦੀਆਂ ਸਮਸਿਆਵਾਂ ਮੁੱਖ ਧਾਰਾ ਵਿਚ 
ਸਮਾ ਗਈਆਂ। ਫਲਸਰੂਪ, ਰਿਆਸਤੀ ਅਕਾਲੀ ਦਲ ਦੀ 
ਲੋੜ ਵੀ ਖ਼ਤਮ ਹੋ ਗਈ। ਰ 


ਮਾਲੀ (ਮਿਡ): ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਜਲੈਧਰ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦਾ ਇਕ 
ਪਿੰਡ ਜੋ ਨਕੋਦਰ ਨਗਰ ਤੋਂ 1 ਕਿ.ਮੀ. ਦੀ ਵਿਥ ਉਤੇ 
ਉੱਤਰ ਦਿਸ਼ਾ ਵਿਚ ਸਥਿਤ ਹੈ। ਸਥਾਨਿਕ ਰਵਾਇਤ 
ਅਨੁਸਾਰ ਜਦੋਂ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਆਪਣੇ ਵਿਆਹ 
ਲਈ ਮਉ (ਮੌ) ਪਿੰਡ ਪਧਾਰੇ ਤਾਂ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਇਕ ਪੜਾ ਇਸ 
ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਵੀ ਕੀਤਾ। ਇਥੋਂ ਦਾ ਇਕ ਮੋਚੀ ਬਾਬਾ ਮੱਲ 
`ਗੁਰੂ ਜੀ ਪ੍ਤਿ ਅਪਾਰ ਸ਼ਰਧਾ ਰਖਦਾ ਸੀ। ਉਸ ਨੇ ਜੁਤੀਆਂ 
ਦਾ ਇਕ ਜੋੜਾ ਬੜੀ ਸ਼ਰਧਾ ਨਾਲ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਵਿਆਹ 
ਸਮੇਂ ਪਾਣ ਲਈ ਤਿਆਰ ਕੀਤਾ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਉਹ ਜੋੜਾ 
ਬੜੇ ਪੋਮ ਨਾਲ ਸਵੀਕਾਰ ਕੀਤਾ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਬੈਠਣ ਵਾਲੀ 
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ਥਾਂ ਉਤੇ ਹੁਣ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਬਾਬਾ ਮੱਲ ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ 
ਹੈ। ਇਸ ਦੀ ਸਾਂਭ-ਸੈਭਾਲ ਸਥਾਨਕ ਕਮੇਟੀ ਕਰਦੀ ਹੈ। 
ਹਰ ਸਨਿਚਰਵਾਰ ਨੂੰ ਉਚੇਚੇ ਦੀਵਾਨ ਸਜਦੇ ਹਨ। ਸਾਲਾਨਾ 
ਜੋੜ ਮੇਲਾ ਜੇਠ ਦੇ ਮਹੀਨੇ ਵਿਚ ਲਗਦਾ ਹੈ। 


ਮਾਲੀ ਗਉੜਾ ਰਾਗ (ਬਾਣੀ) : ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ 
ਸੈਕਲਿਤ ਇਸ ਰਾਗ ਵਿਚ ਬਿਨਾ ਉਪ-ਸਿਰਲੇਖ ਦੇ 14 
ਚਉਪਦੇ ਦਰਜ ਹਨ। ਭਗਤ-ਬਾਣੀ ਪ੍ਕਰਣ ਵਿਚ ਤਿੰਨ 
ਸ਼ਬਦ ਨਾਮਦੇਵ ਦੇ ਹਨ। 

ਚਉਪਦੇ ਪ੍ਰਕਰਣ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਰਾਮਦਾਸ ਜੀ ਨੇ 
ਆਪਣੇ ਛੇ ਚਉਪਦਿਆਂ ਦੇ ਛਕੇ ਵਿਚ ਦਸਿਆ ਹੈ ਕਿ 
ਪਾਪ ਕਰਨੋ ਹਟ ਕੇ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਸ਼ਰਣ ਵਿਚ ਜਾਣਾ 
ਚਾਹੀਦਾ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਅੱਠ ਚਉਪਦਿਆਂ 
ਵਿਚੋਂ ਤਿੰਨ ਦੁਪਦੇ ਅਤੇ ਪੰਜ ਚਉਪਦੇ'ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ 
ਰੂ ਜਮਨਾ ਦਸਿਆ ਪਿ ਪਛ ਤਮਿਲ ਲਈ ਬਦ 
ਸੇਵਾ ਕਰਨੀ ਚਾਹੀਦੀ ਹੈ। 

ਭਗਤ ਬਾਣ ਪ੍ਰਕਰਣ ਵਿਚ ਭਗਤ ਨਾਮਦੇਵ 
ਦੇ ਤਿੰਨ ਸ਼ਬਦ ਦਰਜ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਅਵਤਾਰਾਂ ਰਾਹੀਂ 
ਕੀਤੇ ਪ੍ਰਭੂ ਦੇ ਕਾਰਨਾਮਿਆਂ ਉਤੇ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਪਾਇਆ ਗਿਆ 
ਹੈ। ਉਸ ਇਕ ਪ੍ਰਭੂ ਦਾ ਧਿਆਨ ਕਰਕੇ ਬਾਕੀ ਸਭ ਕੁਝ 
ਭੁਲਾ ਦੇਣਾ ਚਾਹੀਦਾ ਹੈ- ਏਕਲ /ਚੰਤਾ ਰਾਖ ਅਨੰਤਾ 
ਅਉਰ ਤਜਹੁ ਸਭਾ ਆਸ਼ਾ ਨੇ / (ਗੁ .ਰੀੰ.੭88) 


ਮਿਸਲਾਂ : ਇਸ ਤੋਂ ਭਾਵ ਹੈ ਸਿੱਖਾਂ ਦੀਆਂ ਉਹ ਜੱਥੇਬਦੀਆਂ 
ਜੋ “ਦਲ ਖ਼ਾਲਸਾ” (ਵੇਖੋ) ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਤੋ ਬਾਦ ਹੋਂਦ 


_ ਵਿਚ ਆਈਆਂ। “ਮਿਸਲ” ਸ਼ਬਦ ਦੇ ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਨੋ ਕਈ 


ਅਰਥ ਕੀਤੇ ਹਨ। ਪਰ ਇਸ ਦੇ ਮੁੱਖ ਤੌਰ 'ਤੇ ਦੋ ਅਰਥ ਰਹੇ 
ਹਨ। ਇਕ ਇਹ ਕਿ ਮਿਸਲ ਅਰਬੀ/ਫ਼ਾਰਸੀ ਦਾ ਹੈ ਅਤੇ 


ਇਸ ਦਾ ਅਰਥ ਹੈ-ਫ਼ਾਈਲ ਜਾਂ ਖੁਲ੍ਹ ਕਾਗ਼ਜ਼ਾਂ ਦਾ ਸਮੁੱਚ, 


ਕਿਉ'ਕਿ ਹਰ ਇਕ ਜੱਥੇ ਦੀ ਕਾਰਗੁਜ਼ਾਰੀ ਦਾ ਵੇਰਵਾ 
ਅਕਾਲ ਤਖ਼ਤ ਉਤੇ ਰਖਿਆ ਜਾਂਦਾ ਸੀ, ਜਿਸ ਨੂੰ ਸ. ਜੱਸਾ 
ਸਿੰਘ ਸਮੇਂ ਸਮੇਂ ਵਾਚਦਾ ਸੀ। ਇਸ ਦਾ ਦੂਜਾ ਅਰਥ ਹੈ 
ਜੱਥਾ, ਟੋਲਾ ਜਾਂ ਸੈਨਿਕ ਟੁਕੜੀ। ਕਵੀ ਸੈਨਾਪਤੀ ਨੇ 'ਸ੍ਰੀ 
ਗੁਰ ਸੋਭਾ” ਵਿਚ ਇਸ ਦੀ ਇਸੇ ਅਰਥ ਵਿਚ ਵਰਤੋ" ਕੀਤੀ 


-ਹੈ। ਇਹ ਸ਼ਬਦ ਸਿੱਖ ਇਤਿਹਾਸ ਅਤੇ ਸਾਹਿਤ ਵਿਚ 18ਵੀਂ 
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ਸਦੀ ਤੋਂ' ਉਨ੍ਹਾਂ ਸਿੱਖ-ਦਸਤਿਆਂ ਲਈ ਵਰਤਿਆ ਜਾਣ 
ਲਗਿਆ, ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਆਪਣੀ ਸ਼ਕਤੀ ਨਾਲ ਇਲਾਕਿਆਂ 

ਨੂੰ ਜਿਤ ਕੇ ਰਿਆਸਤਾਂ ਬਣਾ ਲਈਆਂ ਸਨ। 
ਬਾਬਾ ਬੰਦਾ ਬਹਾਦਰ ਦੀ ਸ਼ਹੀਦੀ ਤੋ ਬਾਦ 
ਮੁਗ਼ਲ ਸਰਕਾਰ ਦੇ ਤਸ਼ੱਦਦ ਕਾਰਣ ਸਿੱਖ ਪਹਾੜਾਂ, ਛੰਭਾਂ 
ਅਤੇ ਰੇਗਿਸਤਾਨਾਂ ਵਿਚ ਲੁਕ ਛਿਪ ਕੇ ਸਮਾਂ ਕਟਣੰ ਲਗੇ। 
ਸੈਨ 1734 ਈ. ਵਿਚ ਨਵਾਬ ਕਪੂਰ ਸਿੰਘ ਨੇ ਸਿੱਖਾਂ ਨੂੰ 
ਦੋ ਪ੍ਰਮੁਖ ਦਲਾਂ-ਬੁੱਢਾ ਦਲ ਅਤੇ ਤਰਣਾ ਦਲ- ਵਿਚ 
ਵੰਡ ਦਿੱਤਾ। ਤਰੁਣਾ ਦਲ ਵਿਚ ਅਗੋਂ ਕਾਫ਼ੀ ਵਿਕਾਸ ਹੁੰਦਾ 
ਰਿਹਾ ਅਤੇ ਅਨੇਕ ਛੋਟੇ ਛੋਟੇ ਜੱਥੇ ਬਣਦੇ ਗਏ। ਅਹਿਮਦ 
ਸ਼ਾਹ ਦੁਰਾਨੀ ਦੇ ਸੈਨ 1748 ਈ. ਵਿਚ ਹੋਏ ਪਹਿਲੇ ਹਮਲੇ 
ਵੇਲੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਜੱਥਿਆਂ ਦੀ ਗਿਣਤੀ 65 ਤਕ ਪਹੁੰਚ ਗਈ। 
29 ਮਾਰਚ 1748 ਈ. ਨੂੰ ਵਿਸਾਖੀ ਵਾਲੇ ਦਿਨ ਸਾਰੇ ਜੱਥੇ 
ਦਰਬਾਰ ਸਾਹਿਬ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਇਕੱਠੇ ਹੋਏ। ਸਰਬੱਤ ਖ਼ਾਲਸੇ 
ਨੇ ਗੁਰਮਤੇ ਰਾਹੀ' ਸ. ਜੱਸਾ ਸਿੰਘ ਆਹਲੂਵਾਲੀਆ ਦੀ 
ਸਰਦਾਰੀ ਅਧੀਨ “ਦਲ ਖ਼ਾਲਸਾ” ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਕੀਤੀ। 
ਦੇ ਆਪਣੇ ਹੀ ਸਰਦਾਰ (ਮਿਸਲਦਾਰ) ਸਨ ਅਤੇ ਆਪਣੇ 
ਹੀ ਨਿਸ਼ਾਨ ਸਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਯਾਰ੍ਹਾਂ ਮਿਸਲਾਂ ਅਤੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੇ 
ਸਰਦਾਰਾਂ ਦੇ ਨਾਂ ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਹਨ--(1) ਸ. ਜੱਸਾ ਸਿੰਘ 
ਅਧੀਨ ਆਹਲੂਵਾਲੀਆ ਮਿਸਲ, (2) ਨਵਾਬ ਕਪੂਰ ਸਿੰਘ 
ਅਧੀਨ ਸਿੰਘਪੁਰੀਆਂ (ਨਾਮਾਂਤਰ ਫ਼ੈਜ਼ੁਲਪੁਰੀਆ) ਮਿਸਲ, 
(3) ਸ. ਕਰੋੜਾ ਸਿੰਘ ਅਧੀਨ ਕਰੋੜਸਿੰਘੀਆ ਮਿਸਲ 
(ਨਾਮਾਂਤਰ ਕਰੋੜੀਆ), (4) ਸ. ਦਸੋਂਧਾ ਸਿੰਘ ਅਧੀਨ 
ਨਿਸ਼ਾਨਾਂ ਵਾਲੀ ਮਿਸਲ, (5) ਬਾਬਾ ਦੀਪ ਸਿੰਘ ਅਧੀਨ 
ਸ਼ਹੀਦਾਂ ਵਾਲੀ ਮਿਸਲ, (6) ਸ. ਗੁਲਾਬ ਸਿੰਘ ਅਧੀਨ 
ਡੱਲੇਵਾਲੀਆ ਮਿਸਲ, (7) ਸ. ਚੜ੍ਹਤ ਸਿੰਘ ਅਧੀਨ 
ਸੁਕਰਚਕੀਆ ਮਿਸਲ, (8) ਸ. ਹਰੀ ਸਿੰਘ ਅਧੀਨ ਭੰਗੀ 
ਮਿਸਲ, (9) ਸ. ਜੈ ਸਿੰਘ ਅਧੀਨ ਕਨ੍ੀੀਆ ਮਿਸਲ, 
(10) ਸ. ਹੀਰਾ ਸਿੰਘ ਅਧੀਨ ਨਕੈਈ ਮਿਸਲ ਅਤੇ (11) 
ਸ. ਜੱਸਾ ਸਿੰਘ ਅਧੀਨ ਰਾਮਗੜ੍ਹੀਆ ਮਿਸਲ। ਫੁਲਕੀਆਂ 
ਨਾਂ ਦੀ ਇਕ ਹੋਰ ਮਿਸਲ ਬਾਬਾ ਆਲਾ ਸਿੰਘ ਅਧੀਨ ਸੀ 
ਅਤੇ ਉਹ ਦਲ ਖ਼ਾਲਸਾ ਦੀ ਕਮਾਨ ਹੇਠ ਨਹੀਂ ਸੀ। ਹਰ 

ਇਕ ਮਿਸਲ ਬਾਰੇ ਸੁਤੰਤਰ ਇੰਦਰਾਜ ਵੇਖੋ। 
ਇਨ੍ਹਾਂ ਮਿਸਲਾਂ ਵਿਚ ਹਰ ਅੰਮ੍ਤਧਾਰੀ ਸਿੱਖ 
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ਬਿਨਾ ਕਿਸੇ ਜਾਤਿ ਭੇਦ-ਭਾਵ ਦੇ ਸ਼ਾਮਲ ਹੋ ਸਕਦਾ ਸੀ, 
ਸ਼ਰਤ ਇਹ ਸੀ ਕਿ ਉਹ ਚੰਗਾ ਘੋੜਸਵਾਰ ਹੋਵੇ ਅਤੇ ਸ਼ਸਤ੍‌ 
ਚਲਾਉਣ ਵਿਚ ਨਿਪੁਣ ਹੋਵੇ। ਇਹ ਅਸਲੋਂ ਘੋੜਸਵਾਰਾਂ 
ਦੇ ਦਸਤੇ ਸਨ। ਇਕ ਮਿਸਲ ਦਾ ਮੈਂਬਰ ਦੂਜੀ ਮਿਸਲ ਵਿਚ 
ਸ਼ਾਮਲ ਹੋ ਸਕਦਾ ਸੀ। ਹਰ ਯੋਧੇ ਪਾਸ ਆਪਣਾ ਘੋੜਾ, 
ਚੀਜ਼ਾਂ ਮੌਜੂਦ ਹੁੰ ਦੀਆਂ ਸਨ। ਇਹ ਸਾਰੀਆਂ ਮਿਸਲਾਂ 
ਸਰਬੱਤ ਖ਼ਾਲਸੇ ਦੇ ਹੁਕਮ ਅਧੀਨ ਸਨ ਜਿਸ ਦੀ ਵਿਸਾਖੀ 
ਅਤੇ ਦਿਵਾਲੀ ਉਤੇ ਅਕਾਲ ਤਖ਼ਤ ਉਤੇ ਇਕਤਰਤਾ ਹੁੰਦੀ 
ਸੀ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਮਿਸਲਾਂ ਵਿਚ ਸੱਤਰ ਹਜ਼ਾਰ ਯੋਧੇ ਸ਼ਾਮਲ ਦਸੇ 
ਜਾਂਦੇ ਹਨ। ਕੁਝ ਇਤਿਹਾਸਕਾਰਾਂ ਨੇ ਇਹ ਗਿਣਤੀ ਦੋ 
ਲੱਖ ਤਕ ਮੰਨੀ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਮਿਸਲਾਂ ਦੀ ਆਮਦਨ ਦਾ ਮੁਢਲਾ 
ਸਾਧਨ ਲੁਟ-ਮਾਰ ਹੀ ਸੀ। ਪਰ ਬਾਦ ਵਿਚ “ਰਾਖੀ” ਵਿਧੀ 
ਅਧੀਨ ਉਪਜ ਦਾ ਪੰਜਵਾਂ ਹਿੱਸਾ ਲਿਆ ਜਾਣ ਲਗਿਆ। 
ਜਦੋਂ ਮਿਸਲਾਂ ਦੇ ਸਰਦਾਰ ਆਪਣੇ ਆਪਣੇ ਇਲਾਕਿਆਂ 
ਨੂੰ ਰਿਆਸਤਾਂ ਦਾ ਰੂਪ ਦੇਣ ਲਗ ਗਏ, ਤਾਂ “'ਬਟਾਈ” ਵਿਧੀ 
ਲਾਗੂ ਕਰ ਦਿੱਤੀ ਗਈ। ਵਪਾਰੀਆਂ ਨੂੰ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਰੂਪ ਵਿਚ 
ਸੁਰਖਿਆ ਪ੍ਰ ਦਾਨ ਕੀਤੀ ਗਈ। ਰ੍ 
ਮਿਸਲਦਾਰਾਂ ਨੇ ਪਿੰਡਾਂ ਵਿਚ ਪੰਚਾਇਤੀ ਰਾਜ 
ਲਾਗੂ ਕੀਤਾ ਹੋਇਆ ਸੀ ਜਿਸ ਵਿਚ ਪਿੰਡ ਦੇ ਮੁਖੀ, 
ਪਟਵਾਰੀ ਅਤੇ ਚੌਕੀਦਾਰ ਦਾ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਮਹੱਤਵ ਅਤੇ ਸਥਾਨ 
ਸੀ। ਪੰਚਾਇਤੀ ਫ਼ੈਸਲਿਆਂ ਅਨੁਸਾਰ “ਚੱਟੀ” (ਜੁਰਮਾਨਾ) 
ਵਸੂਲਿਆ ਜਾਂਦਾ ਸੀ। ਪੰਚਾਇਤ ਦੇ ਅਨੁਸ਼ਾਸਨ ਵਿਰੁੱਧ 
ਕਾਰਜ ਕਰਨ ਵਾਲਿਆਂ ਨੂੰ ਛੇਕਿਆ ਜਾਂਦਾ ਸੀ। ਸਾਰੀਆਂ 
ਪੰਚਾਇਤਾਂ ਉਤੇ ਮਿਸਲਦਾਰ ਦੀ ਅਦਾਲਤ ਹੁੰਦੀ ਸੀ ਜੋ 
ਸਮਾਜਿਕ ਅਤੇ ਧਾਰਿਮਕ ਰਸਮਾਂ ਰਿਵਾਜਾਂ ਅਤੇ ਰਵਾਇਤਾਂ 
ਅਨੁਸਾਰ ਨਿਆਂ ਕਰਦਾ ਸੀ। ਸਿੱਖ ਰਾਜ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ 
ਤਕ ਇਨ੍ਹਾਂ ਮਿਸਲਾਂ ਦਾ ਦਬਦਬਾ ਸਾਰੇ ਪੰਜਾਬ ਉਤੇ 
ਛਾਇਆ ਰਿਹਾ। 
ਬਿਰਤੀਆਂ ਨੇ ਸਿਰ ਚੁਕਣਾ ਸ਼ੁਰੂ ਕਰ ਦਿੱਤਾ। ਫਲਸਰੂਪ 
ਕਈ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀਆਂ ਮਾਨਸਿਕ ਅਤੇ ਸ਼ਰੀਰਿਕ ਕਮਜ਼ੋਰੀਆਂ 
ਪੈਦਾ ਹੋਣ ਲਗ ਗਈਆਂ। ਸਭ ਤੋਂ ਵੱਡੀ ਕਮਜ਼ੋਰੀ ਕੌਮੀ 
ਏਕਤਾ ਦਾ ਅਭਾਵ ਸੀ। ਇਸ ਪਿਛੇ ਪਰੈਪਰਾਗਤ ਰਾਜਪੂਤੀ 
ਹੈਕੜ ਕੰਮ ਕਰ ਰਹੀ ਸੀ। ਇਕ ਮਿਸਲ ਦੂਜੀ ਮਿਸਲ ਦੀ 
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ਵੈਰਨ ਸੀ। ਇਕ ਦੂਜੇ ਦੇ ਇਲਾਕੇ ਹਥਿਆਉਣ ਵਿਚ 
ਸ਼ਕਤੀ ਨਸ਼ਟ ਹੋਂ ਰਹੀ ਸੀ। ਹੌਲੀ ਹੌਲੀ ਇਨ੍ਹਾਂ ਮਿਸਲਾਂ ਦੇ 
ਸਰਦਾਰਾਂ ਵਿਚ ਜਾਗੀਰਦਾਰੀ ਰੁਚੀਆਂ ਘਰ ਕਰਨ ਲਗ 
ਗਈਆਂ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਮਿਸਲਾਂ ਵਿਚੋਂ ਹੀ ਸ਼ਕਤੀਵਰ ਮਿਸਲ 
(ਸੁਕਰਚਕੀਆ) ਨੇ ਲਾਹੌਰ ਉਤੇ ਕਬਜ਼ਾ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਸਹਿਜੇ 
ਯੁੱਧ ਵਿਚ ਭਾਂਝ ਦੇ ਕੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਹੋਂਦ ਨੂੰ ਖ਼ਤਮ ਕੀਤਾ। 
ਸਤਲੁਜ ਪਾਰ ਦੀਆਂ ਰਿਆਸਤਾਂ ਨੂੰ ਲਾਹੌਰ ਦਰਬਾਰ 
ਅਧੀਨ ਕਰਨ ਵਿਚ ਮਹਾਰਾਜਾ ਸਫਲ ਨ ਹੋ ਸਕਿਆ, 
ਕਿਉਂਕਿ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਅਗ੍ੇਜ਼ ਸਰਕਾਰ ਦੀ ਸਰਪ੍ਰਸਤੀ ਲੈ ਲਈ 
ਅਤੇ 25 ਅਪ੍ਰੈਲ 1809 ਈ. ਨੂੰ ਮਹਾਰਾਜੇ ਨੂੰ ਅੰਗੇਜ਼ਾਂ 
ਨਾਲ ਸੈਧੀ ਕਰਨੀ ਪਈ। 


ਮਿਹਤਰ ਸਿੱਖ : “ਮਿਹਤਰ” ਫ਼ਾਰਸੀ ਸ਼ਬਦ ਹੈ ਅਤੇ ਇਸ 
ਦਾ ਅਰਥ ਹੈ ਬਹੁਤ ਵੱਡਾ। ਇਹ ਨਾਂ ਮਹਾਰਾਸ਼ਟਰ ਦੇ 
ਵਿਦਰਭ ਖੇਤਰ ਦੇ ਚੌਥੀ ਪੌੜੀ ਵਾਲੇ ਸਫ਼ਾਈ ਸੇਵਕਾਂ ਲਈ 
ਵਰਤਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਹ ਮਿਹਤਰ ਮੂਲ ਨਿਵਾਸੀ ਕਿਥੋਂ 
ਦੇ ਹਨ ? ਇਸ ਬਾਰੇ ਠੀਕ ਬੋਧ ਨਹੀਂ ਹੁੰਦਾ। ਭਾਸ਼ਾ ਅਤੇ 
ਲੋਕ ਸਾਹਿਤ ਦੇ ਆਧਾਰ 'ਤੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਨਾਗਪੁਰ ਦੇ ਨੇੜੇ 
ਤੇੜੇ ਦੇ ਇਲਾਕੇ ਦਾ, ਜਾਂ ਰਾਜਸਥਾਨ ਦਾ ਮੰਨਿਆ ਜਾਂਦਾ 
ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀਆਂ ਕਈ ਰਸਮਾਂ, ਚਿੰਨ੍ਹ ਅਤੇ ਮਾਨਤਾਵਾਂ 
ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਤੋਂ ਪ੍ਭਾਵਿਤ ਹਨ, ਜਿਵੇਂ ਕਈ ਕੇਸ ਰਖਦੇ ਹਨ 
ਅਤੇ ਪਗੜੀਆਂ ਬੰਨ੍ਹਦੇ ਹਨ, ਬੱਚਿਆਂ ਨੂੰ ਜਨਮ ਵੇਲੇ 
ਉਦਾਸੀ ਸੰਤਾਂ ਤੋਂ ਪਾਹੁਲ ਦਿਵਾਈ ਜਾਂਦੀ ਹੈ, ਵਿਆਹ 
ਸ਼ਾਦੀਆ ਵੇਲੇ ਲਾੜ੍ਹਾ-ਲਾੜ੍ਹੀ ਨੂੰ ਇਸ਼ਨਾਨ ਕਰਾਉਣ ਲਈ 
ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਤੋਂ ਜਲ ਲਿਆਇਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ, ਸਿੱਖਾਂ ਵਾਂਗ 
ਮਰਦਾਂ ਦੇ ਨਾਂਵਾਂ ਦੇ ਅੰਤ ਉਤੇ “ਸਿੰਘ” ਸ਼ਬਦ ਵਰਤਦੇ ਹਨ, 
ਕਿਤੇ ਕਿਤੇ ਇਸਤਰੀਆਂ ਦੇ ਨਾਂਵਾਂ ਨਾਲ “ਕੌਰ” ਸ਼ਬਦ ਵੀ 
ਵਰਤਿਆ ਜਾਣ ਲਗਿਆ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਪ੍ਰਤਿ 
ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਸ਼ਰਧਾ ਰਖਦੇ ਹਨ। ਇੰਜ ਪ੍ਰਤੀਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਕਿ 
ਉਦਾਸੀ ਸਾਧਾਂ ਦੇ ਪ੍ਚਾਰ ਅਤੇ ਪ੍ਰਭਾਵ ਕਾਰਣ ਇਹ ਸਿੱਖ 
ਧਰਮ ਦੀਆਂ ਰਵਾਇਤਾਂ ਨੂੰ ਅਪਣਾਉਣ ਲਗੇ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ 
ਨੂੰ ਸਿੱਖਾਂ ਦੀ ਮੁੱਖ ਧਾਰਾ ਵਿਚ ਲਿਆਉਣ ਲਈ ਹਜ਼ੂਰ 
ਸਾਹਿਬ ਦਾ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਬੋਰਡ ਅਤੇ ਸ਼੍ਰੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ 
ਪ੍ਰਬੰਧਕ ਕਮੇਟੀ ਧਿਆਨ ਦੇ ਰਹੀ ਹੈ ਅਤੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਸਿੱਖ 
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ਧਰਮ ਸੈਬੈਧੀ ਜਾਣਕਾਰੀ ਦੇਣ ਤੋ ਇਲਾਵਾ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀ 
ਸਮਾਜਿਕ ਅਤੇ ਆਰਥਿਕ ਵਿਵਸਥਾ ਵਿਚ ਸੁਧਾਰ 
ਲਿਆਉਣ ਦਾ ਯਤਨ ਵੀ ਕੀਤਾ ਜਾ ਰਿਹਾ ਹੈ। ਪੰਜਾਬ 
ਵਿਚ ਮਜ਼੍ਹਬੀ ਸਿੱਖਾਂ ਵਾਂਗ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਸਮਾਜਿਕ ਸਥਿਤੀ ਹੈ। 


ਮਿਹਰਬਾਨ ਵਾਲੀ ਜਨਮਸਾਖੀ : ਇਹ ਸੋਢੀ ਮਿਹਰਬਾਨ 
ਦੀ ਪ੍ਰਮੁਖ ਰਚਨਾ ਹੈ ਅਤੇ ਦੋ ਭਾਗਾਂ ਵਿਚ “ਜਨਮਸਾਖੀ 
ਸੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ” ਦੇ ਨਾਂ ਅਧੀਨ ਖ਼ਾਲਸਾ ਕਾਲਜ 
ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ ਵਲੋਂ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਿਤ ਹੋ ਚੁਕੀ ਹੈ। ਇਸ ਦਾ ਪਹਿਲਾ 
ਭਾਗ ਡਾ. ਕਿਰਪਾਲ ਸਿੰਘ ਨੇ ਸ਼ਮਸ਼ੇਰ ਸਿੰਘ ਅਸ਼ੋਕ ਦੇ 
ਸਹਿਯੋਗ ਨਾਲ 1962 ਈ. ਵਿਚ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਿਤ ਕੀਤਾ ਸੀ 
ਅਤੇ ਦੂਜਾ ਡਾ. ਬਲਬੀਰ ਸਿੰਘ ਨੇ ਭੂਮਿਕਾ ਲਿਖ ਕੇ 1969 
ਈ. ਵਿਚ ਛਾਪਿਆ ਸੀ। ਪਹਿਲੇ ਭਾਗ ਵਿਚ “ਸਚ ਖੰਡ” 
ਪੋਥੀ ਸੈਪਾਦਿਤ ਹੋਈ ਹੈ ਅਤੇ ਦੂਜੇ ਹਿੱਸੇ ਵਿਚ “ਹਰਿਜੀ” 
ਅਤੇ “ਚਤਰਭੁਜ” ਪੋਥੀਆਂ ਨੂੰ ਸ਼ਾਮਲ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। 
ਮੂਲ ਹੱਥ-ਲਿਖਿਤ ਖ਼ਾਲਸਾ ਕਾਲਜ ਦੀ ਲਾਇਬ੍ਰੇਰੀ ਵਿਚ 
ਸੁਰਖਿਅਤ ਹੈ ਜੋ ਉਸ ਕਾਲਜ ਦੇ ਭੂਤ-ਪੂਰਵ ਗ੍ਰੰਥੀ 
ਗਿਆਨੀ ਬਿਸ਼ਨ ਸਿੰਘ ਲਖੂਵਾਲੀਏ ਨੇ ਆਪਣੇ ਮਾਮੇ 
ਭਗਤ ਸਿੰਘ ਪਾਸੋ ਤਲਵੰਡੀ ਸਾਬੋ (ਦਮਦਮਾ ਸਾਹਿਬ) ਤੋਂ 
ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਕੀਤੀ ਸੀ। ਇਸ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਡਾ. ਕ੍ਰਿਸ਼ਣਾ ਬਾਂਸਲ 
(41, ਸੈਕਟਰ 8, ਪੰਚਕੂਲਾ) ਪਾਸ ਵੀ ਇਸ ਜਨਮਸਾਖੀ 
ਦੀ ਹੱਥ-ਲਿਖਿਤ ਪੋਥੀ ਉਪਲਬਧ ਹੈ। 

ਇਸ ਜਨਮਸਾਖੀ ਦੇ ਪਹਿਲੇ ਭਾਗ (ਸਚਖੰਡ 
ਪੋਥੀ) ਦੇ ਕਰਤ੍ਰਿਤਵ ਦਾ ਸੈਬੈਧ ਸੋਢੀ ਮਿਹਰਬਾਨ ਨਾਲ 
ਜੋੜਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਪੁਸ਼ਟੀ ਲਈ ਹੇਠ ਲਿਖਿਆ 
ਅੰਦਰਲਾ ਪ੍ਰਮਾਣ ਪੇਸ਼ ਕੀਤਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ : 

ਮ਼ਚਖੰਡ ਪੌਥਾੰਂ /ਪਣੰ ਕਾ ਆਰੰਭ ਭਾਇਆ / ਸ਼ਾ 
ਸਾਤਿਗੁਣੂ ਬਾਬੇ ਨਾਨਕ ਜੀ ਕਾ ਸ਼ੈਵਕ //ਹਰਵਾਨ` ਜਾ 
ਪੈਲੀ ਿਥ ਨਿਥਾਈ/ ਏਸ਼ ਪੰਛੀ ਨੂੰ ਸ਼ਣੰ, ਪੜ, ਗਾਵੀ 
/ਤਿਸ਼ ਕਾ ਪਰਮਗ/ਤਿ ਹੋਂਵੈ/ ਵਚਨ ਹੈ ਸੰ ਸੰਤਿਗਰ 
/ਮਹਰਵਾਨ ਜੀ ਕਾ, ਲੇ ਕੋਈ ਸ਼ਚਖੰਡ ਪੰਥੀ ਪੜ੍ਹੇ ਸੋ ਮੁਕਾਤਾ 
ਹੋਇ / ਪ੍ਰਨੰਤ ਲਾਇ ਕਾਠ ਪੜੇ ਸੋ ਬਾਬੇ ਜੀ ਪਾਸ਼ ਜਹਇ 
/ਨਿਰਸ਼ੰਦੇਹ/ 

(ਪੰਨਾ 1) 
ਇਸ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਹੋਰ ਕੋਈ ਪ੍ਰਮਾਣ ਉਪਲਬਧ 
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ਨਹੀਂ ਹੈ। ਸੋਢੀ ਮਿਹਰਬਾਨ ਚੌਥੇ ਗੁਰੂ ਰਾਮਦਾਸ ਜੀ ਦੇ 
ਵੱਡੇ ਪੁੱਤਰ ਪਿ੍‌ਥੀਚੰਦ ਦਾ ਇਕਲੋਤਾ ਲੜਕਾ ਸੀ। 'ਗੋਸ਼ਟਾਂ 
ਮਿਹਰਬਾਨ ਜੀ ਕੀਆਂ” ਅਨੁਸਾਰ ਇਸ ਦਾ ਜਨਮ “ਸੈਮਤ 
1637 (1638) ਮਾਘੁ ਸੁਦੀ ਬਸੰਤੁ 5 ਪੰਚਮੀ ਕੇ ਦਿਨ 
ਸਵਾ ਪਹੁਰ ਰਾਤਿ ਰਹੈਦੀ ਕੰਉ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ 'ਜੀ ਕੇ 
ਗਹਿ ਸੋਢੀ ਕੇ ਬੈਸ ਮਾਤਾ ਸਾਹਿਬਾਣੀ ਭਗਵਾਨੋ ਕੇ ਉਦਰ 
ਤੇ ਸੀ ਗੁਰੂ ਬਾਬੇ ਨਾਨਕ ਜੀ ਕੇ ਪੰਥ ਮਹਿ” ਹੋਇਆ ਅਤੇ 


ਦੇਹਾਂਤ 1639 ਈ. (1696 ਬਿ.) ਵਿਚ ਹੋਇਆ। ਇਸ 


ਤਰ੍ਹਾਂ ਮਿਹਰਬਾਨ ਦੀ ਕੁਲ ਆਯੂ 59 ਵਰ੍ਹੇ ਸਿੱਧ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। 
ਕੇਸਰ ਸਿੰਘ ਛਿੱਥਬਰ ਦੇ ਮਤ ਅਨੁਸਾਰ ਮਿਹਰਬਾਨ ਕਈਆਂ 
ਭਾਸ਼ਾਵਾਂ ਦਾ ਗਿਆਤਾ ਅਤੇ ਕਵੀ ਸੀ ਅਤੇ ਉਸ ਨੇ 
ਆਪਣੀ ਬਾਣੀ ਰਚ ਕੇ ਉਸ ਵਿਚ “ਨਾਨਕ” ਕਵੀ-ਛਾਪ 
ਦੀ ਵਰਤੋ ਕੀਤੀ ਹੈ। ਥ ਰ 

ਇਸ ਜਨਮਸਾਖੀ ਦੇ ਦੂਜੇ ਭਾਗ (ਹਰਿਜੀ ਪੋਥੀ 
ਅਤੇ ਚਤੁਰਭੁਜ ਪੋਥੀ) ਦੇ ਕਰਤ੍ਰਿਤਵ ਦਾ ਸੈਬਧ ਆਮ ਤੌਰ 
'ਤੇ ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਨੇ ਮਿਹਰਬਾਨ ਦੇ ਕੁਮਵਾਰ ਦੋਂ ਪੁੱਤਰਾਂ 
ਹਰਿਜੀ ਅਤੇ ਚਤੁਰਭੁਜ ਨਾਲ ਜੋੜਿਆ ਹੈ, ਪਰ ਚਤੁਰਭੁਜ 
ਪੋਥੀ ਦੀ ਅੰਤਿਮ ਪੁਸ਼ਪਿਕਾ ਇਸ ਮਾਨਤਾ ਨੂੰ ਸੈਦਿਗਧ 
ਬਣਾ ਦਿੰਦੀ ਹੈ- 

ਸ਼ੰਬਤ 7708 ਵੀਸ਼ਾਖ ਵਟਾ ਏਕਮ 2 ਨੂੰ ਚੜ੍ਭੌਜਾ 
ਪਲਾਂ ਪਲੀ ਹੋਈ ਵਚਾਨੇ ਸੰ ਗੁਰ //ਹਰਵਾਨ ਦੇ /ਲਖਾਈੰ 
ਜ/ /ਲਿਥੀ ਭਾਈ ਕੈਸ਼ ਦਾਸ਼ ਝਰਹਮਨੁ ਸ਼ੰਵਭ ਗੁਰ ਦਾ 
ਪੂਠੀ ਹੋਈ / ੭੭ ਨੋਸ਼ਟਾਂ ਲਿਆੀਆ/...ਗੁਰ ਦੇ ਹੁਕਮ ਨਲ 
ਪੋਥੀ ਸੋਧੀ/ ਅਖਰ ਘਟਦਾ ਵਧਦਾ ਝਖ਼ਸ਼ਣਾ/ ` 

ਇਸ ਟੂਕ ਤੋ ਸੈਕੇਤ ਮਿਲਦਾ ਹੈ ਕਿ ਇਹ ਦੋਵੇਂ 
ਪੋਥੀਆਂ ਵੀ “ਸਚਖੰਡ ਪੋਥੀ” ਵਾਂਗ ਮਿਹਰਬਾਨ ਦੇ ਹੀ ਬਚਨ 
ਹਨ ਅਤੇ ਮਿਹਰਬਾਨ ਦੇ ਹੁਕਮ ਨਾਲ ਹੀ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਸੁਧਾਈ 
ਕੀਤੀ ਗਈ ਹੈ। ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ ਹਰਿਜੀ ਅਤੇ ਚਤੁਰਭੁਜ 
ਦਾ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੋਹਾਂ ਪੋਥੀਆਂ ਦੀ ਸਿਰਜਨਾ ਵਿਚ ਕੇਵਲ ਸੋਧਕ 
ਦਾ ਯੋਗ ਰਿਹਾ ਹੈ, ਰਚੈਤਾ ਦਾ ਨਹੀਂ'। 

ਕਰਤ੍ਰਿਤਵ ਸੰਬੰਧੀ ਇਕ ਹੋਰ ਪ੍ਰਮਾਣ ਇਸ 
ਜਨਮਸਾਖੀ ਦੇ ਸਾਰੇ ਭਾਗਾਂ ਦੀ ਰਚਨਾ-ਸ਼ੈਲੀ, ਵਸਤੂ 
ਸੈੋਯੋਜਨ ਅਤੇ ਬਾਣੀ-ਪਰਮਾਰਥ-ਵਿਧੀ ਦਾ ਤੁਲਨਾਤਮਕ 
ਅਧਿਐਨ ਹੈ, ਜੋ ਸਿੱਧ ਕਰਦਾ ਹੈ ਕਿ ਨਾਂ-ਮਾੜ੍੍‌ ਅੰਤਰ ਤੋਂ 
ਇਹ ਇਕੋ ਟਕਸਾਲ ਦੇ ਢਲੇ ਸਿੱਕੇ ਹਨ ਅਤੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦਾ 


੮੩੧0੬ 607 


1428 


ਮਿਹਰਬਾਨ ਵਾਲੀ ਜਨਮਸਾਖੀ 
ਕਰਤ੍ਰਤਵ ਕੇਵਲ ਇਕੋ ਵਿਅਕਤੀ ਨਾਲ ਸੈਬੈਧਿਤ ਹੈ। 
ਇਹ ਵੀ ਧਿਆਨ ਯੋਗ ਗੱਲ ਹੈ ਕਿ ਇਨ੍ਹਾਂ ਤਿੰਨਾਂ ਪੋਥੀਆਂ 
ਵਿਚ ਕਿਸੇ ਸ਼ਬਦ ਦਾ ਪਰਮਾਰਥ ਜਾਂ ਕਿਸੇ ਸਮੁੱਚੀ ਬਾਣੀ 
ਦਾ ਪਰਮਾਰਥ, ਜਾਂ ਸਾਖੀ ਜਾਂ ਹੋਰ ਕੋਈ ਸਾਖੀਗਤ ਤੱਥ 
ਦੋਹਰਾਇਆ ਨਹੀਂ ਗਿਆ। ਜੇ ਇਹ ਵਖ ਵਖ ਰਚੈਤਿਆਂ 
ਦੀ ਰਚਨਾਵਾਂ ਹੁੰਦੀਆਂ ਤਾਂ ਪਰਮਾਰਥਾਂ, ਸਾਖੀਆਂ ਅਤੇ ਗੁਰੁ 
ਜੀ ਦੇ ਜੀਵਨ ਸੋਬੰਧੀ ਹੋਰ ਅਨੇਕ ਅੰਸ਼ਾਂ ਦਾ ਦੋਹਰਾਹਿਆ 


ਜਾਣਾ ਸੁਭਾਵਿਕ ਸੀ। 


ਇਸ ਜਨਮਸਾਖੀ ਦਾ ਰਚਨਾ-ਕਾਲ ਸੈਦਿਗਧ 
ਹੈ, ਕਿਉਂਕਿ ਇਸ ਸਬੰਧ ਵਿਚ ਕੋਈ ਅੰਦਰਲਾ ਪ੍ਰਮਾਣ 
ਉਪਲਬਧ ਨਹੀਂ' ਹੈ। ਪ੍ਰੌ. ਕਿਰਪਾਲ ਸਿੰਘ ਨੇ 'ਗੋਸ਼ਟਾਂ 
ਮਿਹਰਬਾਨ ਜੀ ਕੀਆਂ” ਦੇ ਇਕ ਸੈਦਰਭ ( ਅਰ ਸ਼ਭਨਾ 
ਗੁਰਾ ਕੀਆ ਗੋਸ਼ਟੀ ਅਰ ਸ਼ਭਨਾ ਭਗਤਾ ਕੀਆ ਗੋਸ਼ਟੀ 
ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਲ ਸ਼ਲਾਮਤਾਂ ਹੋਂਦੇ ਹੀ ਹੋਇਆ ਥੀਆ) ਦੇ ਆਧਾਰ 
`ਤੇ “ਗੁਰੂ ਸਲਾਮਤੀ” ਦਾ ਸੈਬੈਧ ਪ੍ਰਿਥੀਚੋਦ ਨਾਲ ਸਥਾਪਿਤ 
ਕਰਦੇ ਹੋਇਆਂ ਪ੍ਰਸਤੁਤ ਜਨਮਸਾਖੀ ਦਾ ਰਚਨਾ-ਕਾਲ 
1618 ਈ. (1675 ਬਿ.) ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ ਸਿੱਧ ਕੀਤਾ ਹੈ, 
ਕਿਉਂਕਿ ਪ੍ਿਥੀਚੰਦ ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ 1618 ਈ. ਵਿਚ ਹੋਇਆ 
ਸੀ। ਪਰ 'ਗੁਰੂ ਸਲਾਮਤੀ” ਦਾ ਸੋਬੈਧ ਪ੍ਰਕਰਣ ਅਨੁਸਾਰ 
ਮਿਹਰਬਾਨ ਨਾਲ ਉਪਯੁਕਤ ਬੈਠਦਾ ਹੈ, ਪਿ੍‌ਿਥੀਚਦ ਨਾਲ 
ਨਹੀਂ। ਪ੍ਰੋ. ਕਿਰਪਾਲ ਸਿੰਘ ਦੇ ਇਸ ਉਕਤੀ ਨੂੰ ਪਿ੍‌ਥੀਚਦ 
ਨਾਲ ਜੋੜਨ ਦੇ ਪਿਛੇ ਸ਼ਾਇਦ ਇਸ ਜਨਮਸਾਖੀ ਨੂੰ ਸਭ 
ਤੋ ਪੁਰਾਣੀ ਸਿੱਧ ਕਰਨ ਦੀ ਰੁਚੀ ਰਹੀ ਹੋਵੇ। ਇਸ 
ਜਨਮਸਾਖੀ ਦੀ ਰਚਨਾ ਅਸਲ ਵਿਚ ਮਿਹਰਬਾਨ ਦੇ ਦੇਹਾਂਤ 
1639 ਈ. (1696 ਬਿ.) ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ ਹੋ ਚੁਕੀ ਸੀ। ਇਸ 
ਦੇ ਪਹਿਲੇ ਭਾਗ (ਸਚਖੰਡ ਪੋਥੀ) ਦੀ ਸੋਧ ਸੁਧਾਈ 
ਮਿਹਰਬਾਨ ਦੇ ਜੀਵਨ-ਕਾਲ ਵਿਚ ਹੀ ਹੋ ਗਈ ਪ੍ਰਤੀਤ 
ਹੁੰਦੀ ਹੈ ਅਤੇ ਬਾਕੀ ਦੀਆਂ ਦੋ ਪੋਥੀਆਂ ਦੀ ਸੁਧਾਈ ਦਾ 
ਕੰਮ ਹਰਿਜੀ ਅਤੇ ਚਤੁਰਭੁਜ ਨੂੰ ਸੌਂਪਿਆ ਗਿਆ ਜੋ ਉਨ੍ਹਾਂ 
ਨੇ ਅੰਦਰਲੀ ਗਵਾਹੀ ਅਨੁਸਾਰ 1650 ਈ. (1707 ਬਿ.) 
ਅਤੇ 1651 ਈ. (1708 ਬਿ.) ਵਿਚ ਮੁਕੰਮਲ ਕੀਤਾ। 
ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਜਨਮਸਾਖੀ ਪਰੋਪਰਾ ਵਿਚ ਇਸ ਜਨਮਸਾਖੀ 
ਦਾ ਸਥਾਨ “ਪੁਰਾਤਨ ਜਨਮਸਾਖੀ” ਤੋਂ ਬਾਦ ਆਉਂਦਾ ਹੈ। 

ਖ਼ਾਲਸਾ ਕਾਲਜ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਦੀ ਹੱਥ-ਲਿਖਿਤ 
(427) ਦੀ ਅੰਤਿਮ ਪੁਸ਼ਪਿਕਾ ਦੇ ਆਧਾਰ 'ਤੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਗੋਸ਼ਟਾਂ 
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ਦੀ ਕੁਲ ਗਿਣਤੀ 575 ਹੈ, ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ 302 ਪਹਿਲੀਆਂ 
ਤਿੰਨ ਪੋਥੀਆਂ ਵਿਚ ਸੈਕਲਿਤ ਹਨ ਜਦ ਕਿ 273 
ਮਗਰਲੀਆਂ ਤਿੰਨ ਪੋਥੀਆਂ (ਕੇਸੋਰਾਇ ਪੋਥੀ 83, ਅਭੈਪਦ 
ਪੋਥੀ 84 ਅਤੇ ਪਰਮਤਤੁ ਪੋਥੀ 106) ਵਿਚ ਸਨ। ਇਸ 
ਤਰ੍ਹਾਂ ਇਸ ਜਨਮਸਾਖੀ ਦੀਆਂ ਕੁਲ 288 ਗੋਸ਼ਟਾਂ ਉਪਲਬਧ 
ਹਨ ਅਤੇ ਬਾਕੀ 287 ਉਪਲਬਧ ਨਹੀਂ ਹਨ, ਜਿਵੇਂ- 
ਪਹਲੀ ਪੋਥੀ ਵਿਚੋਂ' ਗੁੰਮ ਹੋਈਆਂ 14 ਗੋਸ਼ਟਾਂ ਅਤੇ 
ਮਗਰਲੀਆਂ ਤਿੰਨ ਪੋਥੀਆਂ ਵਿਚ ਸੈਕਲਿਤ 273 ਗੋਸ਼ਟਾਂ। 

ਇਸ ਜਨਮਸਾਖੀ ਦੀ ਉਪਲਬਧ ਸਾਮਗੀ ਨੂੰ ਦੋ 
ਹਿੱਸਿਆਂ ਵਿਚ ਵੰਡਿਆ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ। ਇਕ, “ਸਚਖੰਡ 
ਪੋਥੀ” ਜਿਸ ਵਿਚ ਘਟਨਾ ਪ੍ਰਧਾਨ ਜਾਂ ਬ੍ਰਿੱਤਾਂਤਿਕ ਗੋਸ਼ਟਾਂ 
ਦੀ ਪ੍ਰਧਾਨਤਾ ਹੈ। ਦੂਜਾ, “ਹਰਿਜੀ ਪੋਥੀ ਅਤੇ ਚਤੁਰਭੁਜ 
ਪੋਥੀ” ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਵਿਆਖਿਆ ਦੀ ਅਧਿਕਤਾ ਹੈ। ਪਹਿਲੇ 
ਭਾਗ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਜੀਵਨ ਸੰਬੈਧੀ 
ਕਰਤਾਰਪੁਰ ਵਿਚ ਨਿਵਾਸ ਕਰਨ ਤੋ ਪਹਿਲਾਂ ਦੀਆਂ 
ਘਟਨਾਵਾਂ ਦਾ ਚਿਤ੍ਣ ਹੈ ਅਤੇਂ ਦੂਜੇ ਭਾਗ (ਦੂਜੀ ਤੇ ਤੀਜੀ 
ਪੋਥੀ) ਵਿਚ ਕਰਤਾਰਪੁਰ ਨਿਵਾਸ ਵੇਲੇ ਦੀਆਂ ਘਟਨਾਵਾਂ 
ਦਾ ਅੰਕਨ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਜੀਵਨ 
ਨੂੰ ਸਾਖੀਆਂ ਦੀ ਥਾਂ ਗੋਸ਼ਟਾਂ ਦੇ ਰੂਪ ਚਿਤ੍ਰਿਤ ਕੀਤਾ ਗਿਆ 
ਹੈ ਅਤੇ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ਤਾ ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਇਹ ਸ਼ੁੱਧ ਗੋਸ਼ਟਿ ਦਾ ਰੂਪ 
ਧਾਰਣ ਨਹੀ ਕਰਦੀਆਂ, ਬਾਣੀ ਦੀ ਇਕ-ਤਰਫੀ 
ਵਿਆਖਿਆ ਨੂੰ ਪਰਮਾਰਥ ਰੂਪ ਵਿਚ ਪੇਸ਼ ਕਰਦੀਆਂ ਹਨ। 
ਅਸਲ ਵਿਚ, ਇੰਜ ਪ੍ਰਤੀਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਕਿ ਮਿਹਰਬਾਨ ਦਾ 
ਮੁੱਖ ਉਦੇਸ਼ ਬਾਣੀ ਦੀ ਵਿਆਖਿਆ ਕਰਨਾ ਹੈ ਅਤੇ ਇਸ 
ਉਦੇਸ਼-ਸਿੱਧੀ ਲਈ ਉਸ ਨੇ ਸਾਖੀਆਂ ਨੂੰ ਉਥਾਨਿਕਾਵਾਂ 
ਦੇ ਰੂਪ ਵਿਚ ਸੰਯੋਜਿਤ ਕੀਤਾ ਹੈ। 

ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੀ ਵਿਆਖਿਆ ਕਰਦਿਆਂ ਜਾਂ ਉਸ 
ਦੇ ਪਰਮਾਰਥ ਲਿਖਦਿਆਂ ਭਾਵੇ' ਲੇਖਕ ਨੇ ਕਾਫ਼ੀ ਮਿਹਨਤ 
ਨਾਲ ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੇ ਮੂਲ ਆਸ਼ੇ ਦੇ ਨੇੜੇ ਰਹਿ ਕੇ ਗੱਲ ਕੀਤੀ 
ਹੈ, ਪਰ ਚੂਕਿ ਉਹ ਗੁਰੂ-ਗੱਦੀ ਦੇ ਮੂਲ ਸਰੋਤ ਤੋਂ ਹਟ ਚੁਕਿਆ 
ਸੀ, ਇਸ ਲਈ ਕਿਤੇ ਕਿਤੇ ਉਸ ਨੇ ਆਪਣੇ ਨਿਜੀ 
ਦਿਸ਼ਟੀਕੋਣ ਜਾਂ ਮਾਨਤਾ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਵੀ ਕੀਤੀ ਹੈ ਜਿਸ 
ਦੇ ਫਲਸਰੂਪ ਕੁਝ ਵਿਰੋਧੀ ਤੱਤ੍ਰਾਂ ਦਾ ਸਹਿਜ ਸੁਭਾ ਸਮਾਵੇਸ਼ 
ਹੋ ਗਿਆ ਹੈ। ਇਸ ਨਾਲ ਕਿਤੇ ਕਿਤੇ ਨਿਰਗੁਣਵਾਦੀ 
ਪ੍ਰਵਿੱਤੀਆਂ ਦਬ ਜਿਹੀਆਂ ਗਈਆਂ ਹਨ ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ 
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ਥਾਂ `ਤੇ ਸਗੁਣਵਾਦੀ ਪ੍ਵਿੱਤੀਆਂ ਸਿਰ ਚੁਕਦੀਆਂ ਪ੍ਰਤੀਤ 
ਹੁੰਦੀਆਂ ਹਨ। ਰਿ 
ਇਸ ਜਨਮਸਾਖੀ ਵਿਚ ਲੇਖਕ ਨੇ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ 
ਦੇਵ ਜੀ ਦੀ ਜੀਵਨੀ ਨੂੰ ਬੜੇ ਅਸਾਧਾਰਣ ਢੰਗ ਨਾਲ ਪੇਸ਼ 
ਕੀਤਾ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚ ਉਸ ਨੇ ਇਤਿਹਾਸ-ਲਿਖਣ-ਵਿਧੀ 
ਨੀਰਸਤਾ ਦਾ ਪੈਦਾ ਹੋ ਜਾਣਾ ਸੁਭਾਵਿਕ ਹੈ। ਉਸ ਨੇ ਬੜੀ 
ਸਰਸਤਾ ਨਾਲ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦਾ ਜੀਵਨ-ਬਿ੍‌ੱਤਾਂਤ ਅੰਕਿਤ 
ਕੀਤਾ ਹੈ ਅਤੇ ਸਹਿਜੇ ਸਹਿਜੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਜੀਵਨ ਅਤੇ 
ਵਿਅਕਤਿਤਵ ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੇ ਵਿਆਖਿਆ-ਕੁਮ ਜਾਂ 
ਪਰਮਾਰਥਾਂ ਰਾਹੀ ਵਿਕਸਨਸ਼ੀਲ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਇਥੇ ਲੇਖਕ 
ਦੀ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਜੀਵਨ ਦੀਆਂ ਯਥਾਰਥ ਘਟਨਾਵਾਂ ਵਿਚ 


ਦਿਲਚਸਪੀ ਨਹੀਂ, ਸਗੋ ਉਸ ਨੇ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ 


ਲੋਕ ਨਾਇਕਤ੍ਰ ਨੂੰ, ਗੁਰਮਤਿ ਦੀ ਭਾਵ-ਸਾਮਗ੍ਰੀ ਨੂੰ ਅਤੇ 
ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਦੈਵੀ ਸਰੂਪ ਨੂੰ ਪ੍ਰਦਰਸ਼ਿਤ ਕਰਨ ਵਿਚ ਗੁਰੂ 
ਜੀ ਦੀਆਂ ਜੀਵਨ-ਘਟਨਾਵਾਂ ਨੂੰ ਸਹਾਰਾ ਬਣਾਇਆ ਹੈ। 
ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਇਸ ਜਨਮਸਾਖੀ ਦਾ ਸਰੂਪ ਨਿਰਾਪੁਰਾ ਜੀਵਨੀ 
ਵਾਲਾ ਨ ਰਹਿ ਕੇ ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੀ ਵਿਆਖਿਆ ਦੇ ਸੈਦਰਭ 
ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਲੀਲਾ-ਗਾਨ ਦਾ ਹੈ। ਜਿਸ 
ਗੱਲ ਨੂੰ “ਪੁਰਾਤਨ ਜਨਮਸਾਖੀ” ਦਾ ਲੇਖਕ ਚਾਰ ਪੰਜ 
ਪੰਕਤੀਆਂ ਵਿਚ ਮੁਕਾ ਲੈਂਦਾ ਹੈ, ਉਸ ਨੂੰ ਮਿਹਰਬਾਨ ਘਟੋਂ 
ਘਟ ਇਕ ਹਜ਼ਾਰ ਸ਼ਬਦਾਂ ਵਿਚ ਵਿਸਤ੍ਰਿਤ ਕਰਦਾ ਹੈ। 
ਕੁੜਮਾਈ-ਵਿਆਹ ਵਾਲੇ ਪ੍ਰਸੰਗ ਵਿਚ ਵੀ ਅਜਿਹੀ 
ਸਥਿਤੀ ਵੇਖੀ ਜਾ ਸਕਦੀ ਹੈ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ 
ਮਿਹਰਬਾਨ ਜਲਦੀ ਜਲਦੀ ਗੱਲ ਨੂੰ ਮੁਕਾਂਦਾ ਨਹੀਂ, ਉਹ 
ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਜੀਵਨ ਘਟਨਾ-ਕ੍ੁਮ ਵਿਚ ਅਧਿਕ ਵਿਸਤਾਰ 
ਲਿਆ ਕੇ ਅਤੇ ਪਰਮਾਰਥਾਂ ਦੇ ਬਦਲਾਂ ਨੂੰ ਘਟਾ-ਟੋਪ ਕਰਕੇ _ 
ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਰਸ ਦੀ ਬੜੀ ਨਿਮ੍ਹੀ ਨਿਮ੍ਹੀ ਵਰਖਾ ਕਰਦਾ 
ਹੋਇਆ ਜਿਗਿਆਸੂ ਦੇ ਮਨ ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ 
ਚਰਣਾਂ ਵਿਚ ਲੀਨ ਕਰ ਦਿੰਦਾ ਹੈ। ਇਹ ਉਸ ਦੀ ਅਭਿ- 
ਵਿਅਕਤੀ ਦੀ ਵਿਸ਼ਿਸ਼ਟਤਾ ਦਾ ਫਲ ਹੈ। 

ਮਿਹਰਬਾਨ ਨੇ ਚਰਿਤ-ਨਾਇਕ ਦਾ ਸਰੂਪ ਮੁੱਖ 
ਤੌਰ 'ਤੇ ਬਾਣੀ ਦੀ ਵਿਆਖਿਆ ਦੇ ਮਾਧਿਅਮ ਰਾਹੀਂ 
ਉਘਾੜਿਆ ਹੈ। ਉਹ ਇਕ ਮਹਾਨ ਚਿੰਤਕ, ਪਰਮ ਮਨੁੱਖ 
ਅਤੇ ਧਰਮ-ਉਪਦੇਸ਼ ਰਾਹੀਂ ਮਾਨਵਤਾ ਦਾ ਕਲਿਆਣ 
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ਮਿਹਰਬਾਨ ਵਾਲੀ ਜਨਮਸਾਖੀ 
ਕਰਨ ਵਾਲੇ ਸਨ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਜੀਵਨ-ਜੁਗਤ ਗਿਹਸਥ 
ਤੋਂ ਉੱਚਾ ਉਠ ਕੇ ਹਰਿ-ਭਗਤੀ ਵਿਚ ਲੀਨ ਹੋਣ ਵਿਚ 
ਵੇਖੀ ਜਾ ਸਕਦੀ ਹੈ। ਸਮਾਜ ਵਿਚ ਵਿਆਪਤ ਦੁਰਾਚਾਰ 
ਨੂੰ ਦੂਰ ਕਰਕੇ ਪ੍ਰੇਮ ਦੀ ਸਾਤਵਿਕ ਬਿਰਤੀ ਨੂੰ ਵਿਕਸਿਤ 
ਕਰਨਾ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਸਮਾਜਿਕ ਚੇਤਨਾ ਦਾ ਮੁੱਖ ਧੁਰਾ ਸੀ। 
ਉਹ ਇਕ ਮਹਾਨ ਕਵੀ ਸਨ ਜੋ ਕਿਸੇ ਦਰਪੇਸ਼ ਸਮਸਿਆ 
ਪ੍ਤਿ ਆਪਣੀ ਪ੍ਰਤਿਕ੍ਿਆ ਨੂੰ ਇਕਦਮ ਬਾਣੀ ਰਾਹੀ 
ਅਭਿਵਿਅਕਤ ਕਰ ਦਿੰਦੇ ਹਨ। 

ਇਸ ਜਨਮਸਾਖੀ ਵਿਚ ਯੁਗ-ਚਿਤ੍ਣ ਵੀ ਕਮਾਲ 
ਦਾ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਇਹ ਯੁਗ-ਚਿਤ੍ਣ ਕਿਸੇ ਜੀਵਨੀ- 
ਜਨਮਸਾਖੀ ਦਾ ਆਵੱਸ਼ਕ ਅੰਗ ਹੁੰਦਾ ਹੈ, ਕਿਉਂਕਿ ਨਾਇਕ 
ਨੇ ਜਿਸ ਯੁਗ ਵਿਚ ਜੀਵਨ ਬਤੀਤ ਕੀਤਾ ਹੁੰਦਾ ਹੈ, ਉਸ 
ਯੁਗ ਦੇ ਚਿਤ੍ਣ ਦੇ ਸੈਦਰਭ ਵਿਚ ਹੀ ਨਾਇਕ ਦਾ 
ਵਿਅਕਤਿਤਵ ਉਭਰਦਾ ਹੈ। ਉਹ ਯੁਗ ਤੋਂ` ਕਿਥੋਂ ਤਕ 
ਪ੍ਰਭਾਵਿਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ, ਯੁਗ ਨੂੰ ਉਹ ਕਿਸ ਹਦ ਤਕ ਪ੍ਰਭਾਵਿਤ 
ਕਰਦਾ ਹੈ, ਉਦੋ ਦਾ ਯੁਗ ਕਿਹੜੀਆਂ ਕਿਹੜੀਆਂ 
ਹੁੰਦਾ ਹੈ ? ਇਨ੍ਹਾਂ ਪੁੱਛਾਂ ਦਾ ਸਮਾਧਾਨ ਯੁਗ-ਚਿਤ੍ਣ ਰਾਹੀਂ 
ਹੀ ਸੈਭਵ ਹੈ। ਇਸ ਚਿਤ੍ਣ ਦੇ ਫਲਸਰੂਪ ਨਾਇਕ ਕੋਈ 
ਅਲਗ-ਥਲਗ ਇਕਾਈ ਨ ਰਹਿ ਕੇ ਸਮਾਜ ਵਿਚ ਵਿਚਰਦਾ 
ਹੋਇਆ ਉਸ ਦਾ ਅੰਗ ਬਣ ਕੇ ਪੇਸ਼ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਮਿਹਰਬਾਨ 
ਇਸ ਪੱਖੋਂ ਕਾਫ਼ੀ ਸਫਲ ਰਿਹਾ ਹੈ। ਉਸ ਨੇ ਉਸ ਯੁਗ ਦੇ 
ਸਮਾਜ ਦੀ ਸਥਿਤੀ, ਧਰਮ ਦੀਆਂ ਸਥਾਪਨਾਵਾਂ, ਪਰਿਵਾਰਿਕ 
ਮਾਨਤਾਵਾਂ , ਲੋਕਾਚਾਰ, ਖਾਣ-ਪੀਣ ਦੀਆਂ ਵਿਧੀਆਂ ਅਤੇ 
ਰਾਜਸੀ ਠਾਠ-ਬਾਠ ਦੁ ਬੜਾ ਸੁੰਦਰ ਅਤੇ ਵਿਸ਼ਵਸਤ 
ਚਿਤ੍ਣ ਕੀਤਾ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚ ਲੋਕ-ਸੈਸਕ੍ਰਿਤੀ ਦੀ ਇਕ 
ਸੁੰਦਰ ਅਤੇ ਦਿਲਕਸ਼ ਤਸਵੀਰ ਖਿਚੀ ਮਿਲਦੀ ਹੈ। 

ਭਾਸ਼ਾ ਦੀ ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਤੋਂ ਇਸ ਵਿਚ ਕਈ ਭਾਸ਼ਾਵਾਂ 
ਦੀ ਮਿਸ ਮਿਲਦੀ ਹੈ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦੀ ਮਿਸੀ ਭਾਸ਼ਾ ਨੂੰ 
ਮੁਸਲਮਾਨਾਂ ਵਲੋਂ “ਹਿੰਦਵੀ” (ਹਿੰਦੂਆਂ ਦੀ ਬੋਲੀ) ਨਾਂ ਦਿੱਤਾ 
ਗਿਆ ਸੀ। ਅਜਿਹੀ ਭਾਸ਼ਾ ਦੇ ਵਿਕਸਿਤ ਹੋਣ ਦਾ ਕਾਰਣ 
ਉਸ ਵੇਲੇ ਦੀਆਂ ਇਤਿਹਾਸਿਕ ਪਰਿਸਥਿਤੀਆਂ ਸਨ। 
ਹਿੰਦਵੀ ਭਾਸ਼ਾ ਦਾ ਮੂਲ ਜਨਮ-ਸਥਾਨ ਪੰਜਾਬ ਸੀ ਪਰ 
ਮੁਸਲਮਾਨਾਂ ਦੇ ਭਾਰਤ ਵਿਚ ਅਗੇ ਵਧ ਜਾਣ ਨਾਲ ਇਸ 
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ਮਿਹਰਾ, ਭਾਈ 
ਦਾ ਧੁਰਾ ਵੀ ਖਿਸਕਦਾ ਖਿਸਕਦਾ ਗੈਗਾ ਜਮਨਾ ਦੇ ਕੰਢੇ 
ਜਾ ਟਿਕਿਆ ਅਤੇ ਆਧੁਨਿਕ ਸੈਦਰਭ ਵਿਚ ਇਸ ਨੂੰ ਖੜੀ 
ਬੋਲੀ ਦਾ ਨਾਂ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। ਇਸ ਜਨਮਸਾਖੀ ਦੀ ਭਾਸ਼ਾ 
ਕੁਲ ਮਿਲਾ ਕੇ ਸਾਧ ਭਾਖਾ ਜਾਂ ਹਿੰਦਵੀ ਕਹੀ ਜਾ ਸਕਦੀ 
ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚ ਵਿਆਕਰਣ ਦੀ ਦ੍੍‌ਸ਼ਟੀ ਤੋਂ ਵੀ ਕਈ 
ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ ਪ੍ਯੋਗ ਮਿਲਦੇ ਹਨ। ਇਸ ਵਿਚ ਅਪਕ੍ਰੰਸ਼ੀ 
ਹਨ। ਪਰ ਇਹ ਵੀ ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ ਥਾਂ ਥਾਂ `ਤੇ ਵਿਭਕਤੀਆਂ 
ਦਾ ਸਥਾਨ ਪਰਸਰਗ ਗ੍ਰਹਿਣ ਕਰਦੇ ਜਾ ਰਹੇ ਹਨ। 

ਇਸ ਜਨਮਸਾਖੀ ਨੂੰ ਪੰਜਾਬੀ ਵਾਰਤਕ ਦੇ 
ਇਤਿਹਾਸ ਵਿਚ ਮਹੱਤਵਪੂਰਣ ਸਥਾਨ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੈ। ਕਿਉਂਕਿ 
ਇਤਨੇ ਵੱਡੇ ਆਕਾਰ ਦੀ ਵਾਰਤਕ ਰਚਨਾ ਇਸ ਤੋ' ਪਹਿਲਾਂ 
ਨਹੀ ਮਿਲਦੀ। ਇਸ ਰਾਹੀਂ ਗੁਰਮਤਿ ਵਿਚਾਰਧਾਰਾ ਨਾਲ 
ਸੰਬੋਧਿਤ ਪਰਮਾਰਥ ਟੀਕੇ ਅਤੇ ਗੋਸ਼ਟਾਂ ਦੀ ਕਲਾਤਮਕਤਾ 
ਵਿਚ ਵਿਕਾਸ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਅਨੇਕ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀ ਮਿਲ-ਗੋਭਾ 
ਭਾਸ਼ਾ ਹੋਣ ਕਾਰਣ ਇਹ ਅਨੋਕ ਭਾਸ਼ਾਵਾਂ ਦੇ ਦਾਵਾਦਾਰਾਂ 
ਦੀ ਤ੍ਰਿਪਤੀ ਕਰਦੀ ਹੈ। ਇਸ ਦੀ ਸ਼ਬਦਾਵਲੀ ਵੀ ਬਹੁਤ 
ਅਮੀਰ ਹੈ ਜੋ ਲੇਖਕ ਦੀ ਬਹੁ-ਵਿੱਗਤਾ ਦਾ ਪ੍ਰਮਾਣ ਹੈ। ਸਮੁੱਚੇ 
ਤੌਰ 'ਤੇ ਸ਼ਬਦਾਵਲੀ ਭਾਰਤੀ ਵਿਰਸੇ ਵਾਲੀ ਅਧਿਆਤਮੀ 
ਰੈਗ ਵਿਚ ਰੈਗੀ ਹੋਈ ਹੈ ਅਤੇ ਯਥਾ ਪ੍ਰਸੈਗ ਅਰਬੀ-ਫ਼ਾਰਸੀ 
ਦੀ ਸ਼ਬਦਾਵਲੀ ਵੀ ਵਰਤੀ ਗਈ ਹੈ ਜੋ ਆਮ ਜਨ-ਜੀਵਨ 
ਨਾਲ ਸਾਂਝ ਪਾ ਚੁਕੀ ਸੀ, ਉੱਜ ਅਜਿਹੀ ਸ਼ਬਦਾਵਲੀ ਨੂੰ 
ਵਰਤਣ ਪ੍ਰਤਿ ਲੇਖਕ ਦਾ ਕੋਈ ਉਚੇਚਾ ਝੁਕਾ ਨਹੀਂ ਹੈ। 
ਕੁਲ ਮਿਲਾ ਕੇ ਇਸ ਜਨਮਸਾਖੀ ਵਿਚ “ਪੁਰਾਤਨ 
ਜਨਮਸਾਖੀ? ਨਾਲੋਂ ਪੰਜਾਬੀ-ਪਨ ਘਟ ਹੈ। 


ਮਿਹਰਾ, ਭਾਈ : ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਜੀ ਦਾ ਬਕਾਲਾ 
ਨਿਵਾਸੀ ਇਕ ਸਿਦਗੀ ਸਿੱਖ, ਜਿਸ ਨੈ ਆਪਣਾ ਨਵਾਂ 
ਮਕਾਨ ਬਣਵਾ ਕੇ ਉਸ ਵਿਚ ਉਦੋਂ ਤਕ ਪ੍ਰੋਵਸ਼ ਨ ਕੀਤਾ, 
ਜਦ ਤਕ ਉਸ ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਚਰਣ-ਛੋਹ ਪ੍ਰਾਪਤ ਨ ਹੋ 
ਸਕੀ। ਸਿੱਖ ਇਤਿਹਾਸ ਅਨੁਸਾਰ ਇਸ ਨੇ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਵਿਚ 
ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਦਰਬਾਰ ਵਿਚ ਹਾਜ਼ਰੀ ਭਰੀ ਅਤੇ ਬੇਨਤੀ 
ਕੀਤੀ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਮਾਤਾ ਗੰਗਾ ਜੀ ਨੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਬਕਾਲੇ 
ਜ਼ਾਣ ਲਈ ਆਗਿਆ ਦਿੱਤੀ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਨਾਲ ਮਾਤਾ 
ਰੀਗਾ ਜੀ ਵੀ ਗਏ। ਮਾਤਾ ਜੀ ਉਥੇ ਪਹੁੰਚ ਕੇ ਬੀਮਾਰ ਹੋ 
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ਮਿਰਜ਼ਾਪੁਰ 


ਗਏ ਅਤੇ 12 ਜੂਨ 1628 ਈ. ਨੂੰ ਭਾਈ ਮਿਹਰਾ ਦੇ ਘਰ 
ਹੀ ਅਕਾਲ ਚਲਾਣਾ ਕਰ ਗਏ। ਮਾਤਾ ਜੀ ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ 
ਬਣਾਇਆ ਸਮਾਰਕ ਹੁਣ ਵੀ ਉਥੋਂ ਦੇ ਮੁੱਖ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਦੇ 
ਇਹਾਤੇ ਵਿਚ ਮੌਜੂਦ ਹੈ। 


ਮਿਰਜ਼ਾਪੁਰ (ਨਗਰ) : ਉੱਤਰ ਪ੍ ਦੇਸ਼ ਵਿਚ ਗੰਗਾ ਨਦੀ 
ਦੇ ਸੱਜੇ ਕੈਢੇ ਉਤੇ ਵਸਿਆ ਇਕ ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ ਨਗਰ ਜਿਥੇ ਗੁਰੂ 
ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਆਪਣੀ ਉਦਾਸੀ ਦੌਰਾਨ ਠਹਿਰੇ ਸਨ। 
ਬਾਦ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਆਮਦ ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ ਇਕ 
ਸੈਗਤ ਕਾਇਮ ਕੀਤੀ ਗਈ। ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਵੀ 
ਅਲਾਹਾਬਾਦ ਤੋਂ_ਬਨਾਰਸ ਜਾਂਦਿਆਂ ਇਥੇ ਰੁਕੇ ਸਨ ਅਤੇ 
ਸਿੱਖਾਂ ਨੂੰ ਉਪਦੇਸ਼ ਕੀਤਾ ਸੀ। ਨੌਵੇ' ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਯਾਦ 
ਵਿਚ ਵੀ ਇਥੇ ਸਮਾਰਕ ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ। ਹੁਣ ਇਨ੍ਹਾਂ 
ਦੋਹਾਂ ਸਮਾਰਕਾਂ ਦੀ ਨਿਸ਼ਾਨਦੇਹੀ ਸੰਭਵ ਨਹੀਂ, ਪਰ 
ਨਾਰਾਇਣ ਘਾਟ ਦੇ ਨੇੜੇ ਇਕ “ਨਿਰਮਲ ਸੈਗਤ” ਮੌਜੂਦ 
ਹੈ ਜਿਸ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਨਿਰਮਲੇ ਸੈਤ ਕਰਦੇ ਹਨ। 


ਮਿਰਜ਼ਾ ਬੇਗ : ਮੁਗ਼ਲ ਸਰਕਾਰ ਦਾ ਇਕ ਅਹਿਲਕਾਰ 
ਜਿਸ ਨੂੰ ਸੈਨ 1696 ਈ. ਵਿਚ ਸ਼ਹਿਜ਼ਾਦਾ ਮੁਅੱਜ਼ਮ ਨੇ 
ਪਹਾੜੀਆਂ ਵਲ ਭੇਜਿਆ ਸੀ। ਇਸ ਨੇ ਸਾਰਿਆਂ ਰਾਜਿਆਂ 
ਤੋਂ ਈਨ ਮੰਨਵਾ ਲਈ। ਸ਼ਹਿਜ਼ਾਦਾ ਮੁਅੱਜ਼ਮ ਦੇ ਨਾਲ ਆਏ 


ਭਾਈ ਨੰਦ ਲਾਲ ਦੇ ਸੈਪਰਕ ਵਿਚ ਆਉਣ ਨਾਲ ਇਹ _ 


ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਦਾ ਸ਼ਰਧਾਲੂ ਬਣ ਗਿਆ। 'ਬਚਿਤ੍ 
ਨਾਟਕ” ਵਿਚ ਲਿਖਿਆ ਹੈ ਕਿ ਜੋ ਪਹਾੜੀਏ ਗੁਰੂ ਜੀ ਤੋਂ 
ਬੇਮੁਖ ਹੋ ਗਏ ਸਨ, ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਘਰ ਮਿਰਜ਼ਾ ਬੇਗ ਨੇ ਢਾਹ 
ਦਿੱਤੇ ਅਤੇ ਜੋ ਸਨਮੁਖ ਸਨ, ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਵਾਲ ਵੀ ਵਿੰਗਾ 
ਨ ਹੋ ਸਕਿਆ-7ਹਰਜਾ ਬੰਗ ਹੜ /ਤਿਹ ਨਾਮ#ੰ/ ਸੰਗਨੇ 
ਢਾਹੇ ਝੰਮੁਖਨ ਕੰ ਧਾਮੰ/ ਸਭ ਸ਼ਨਮਖ ਗਰ ਆਪ ਬਚਾਏ / 
/ਤਿਨ ਕੰ ਝਾਠ ਨ ਥਾਂਕਨ ਪਏ /(ਅਧਿ.13)। 


ਮੀਆਂ ਮੀਰ, ਹਜ਼ਰਤ (1550-1635 ਈ.) : ਹਰਿਮੰਦਿਰ 
ਸਾਹਿਬ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਦੇ ਨੀਂਹ-ਪੱਥਰ ਰਖਣ ਦੀ ਘਟਨਾ ਨਾਲ 
ਸਾਈ ਮੀਆਂ ਮੀਰ ਦਾ ਸੰਬੈਧ ਜੋੜਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 

ਆਪ ਉਸ ਸਮੇਂ` ਲਾਹੌਰ ਦੇ ਇਕ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਸੂਫ਼ੀ 
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ਮੀਆਂ ਮੀਰ, ਹਜ਼ਰਤ 


ਦਰਵੇਸ਼ ਸਨ। ਆਪ ਹਜ਼ਰਤ ਉਮਰ ਖ਼ਲੀਫ਼ਾ ਦੀ ਵੈਸ਼ 
ਪਰੈਪਰਾ ਵਿਚੋਂ ਸਨ। ਅਸਲੀ ਨਾਂ ਸ਼ੇਖ ਮੁਹੌਮਦ ਫ਼ਾਰੂਕੀ 
ਸੀ, ਪਰ ਮੀਰ ਸ਼ਾਹ, ਮੀਆਂ ਮੀਰ, ਬਾਲਾ ਪੀਰ ਕਰਕੇ ਜਾਣੇ 
ਜਾਂਦੇ ਸਨ। ਆਪ ਦਾ ਜਨਮ ਸੈਨ 1550 ਈ. (957 ਹਿ.) 
ਵਿਚ ਸੀਸਤਾਨ ਦੇ ਕਾਜ਼ੀ ਹਜ਼ਰਤ ਸ਼ਾਹੀਨ` ਦਿੱਤਾ ਦੇ ਘਰ 
ਹੋਇਆ। ਸੱਤ ਸਾਲ ਦੀ ਉਮਰ ਵਿਚ ਪਿਤਾ ਦਾ ਸਾਇਆ 
ਸਿਰ ਤੋਂ ਉਠ ਗਿਆ। ਮਾਤਾ ਨੇ ਬੜੀ ਰੀਝ ਨਾਲ ਪੁੱਤਰ ਨੂੰ 
ਪਾਲਿਆ ਅਤੇ ਅਨੇਕ ਭਾਸ਼ਾਵਾਂ ਦਾ ਗਿਆਨ ਪਾਪਤ 
ਕਰਵਾਇਆ। ਆਪ ਦੀ ਬਿਰਤੀ ਸ਼ੁਰੂ ਤੋਂ ਹੀ ਅਧਿਆਤਮੀ 
ਰੈਗ ਵਿਚ ਰੋਗੀ ਹੋਈ ਸੀ। ਵੱਡੇ ਹੁੰਦੇ ਹੀ ਆਪਣੇ ਮੁਰਸ਼ਿਦ 
ਦੀ ਤਲਾਸ਼ ਵਿਚ ਰੁਝ ਗਏ। ਆਖ਼ਿਰ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਸ਼ੇਖ ਖ਼ਿਜ਼ਰ 
ਨਾਂ ਦਾ ਮੁਰਸ਼ਿਦ ਮਿਲਿਆ ਜਿਸ ਦੀ ਪ੍ਰਰਣਾ ਨਾਲ ਆਪ 
25 ਜਾਂ 26 ਸਾਲਾਂ ਦੀ ਉਮਰ ਵਿਚ ਸਦਾ ਲਈ ਲਾਹੌਰ 
ਆ ਵਸੇ। 

ਲਾਹੌਰ ਦੇ ਨਿਵਾਸ ਦੌਰਾਨ ਆਪ ਹਰ ਵਰਗ ਅਤੇ 
ਧਰਮ ਦੇ ਲੋਕਾਂ ਵਿਚ ਸਤਿਕਾਰੇ ਜਾਣ ਲਗੇ। ਇਥੋਂ ਤਕ 
ਕਿ ਮੁਗ਼ਲ ਸਰਕਾਰ ਵਲੋਂ ਵੀ ਆਪ ਆਦਰ ਦੇ ਅਧਿਕਾਰੀ 
ਸਮਝੇ ਜਾਣ ਲਗੇ। ਜਹਾਂਗੀਰ ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਨਾਲ ਆਪ ਦਾ 
ਨਿਕਟ ਸੈਬੈਧ ਸੀ। ਉਹ ਆਪ ਤੋਂ ਕਈ ਮਾਮਲਿਆਂ ਵਿਚ 
ਅਗਵਾਈ ਵੀ ਲੈਦਾ ਸੀ। ਦੋਹਾਂ ਵਿਚ ਚਿੱਠੀ-ਪੱਤਰ ਵੀ 
ਹੁੰਦਾ ਰਹਿੰਦਾ ਸੀ। ਜਹਾਂਗੀਰ ਨੇ “ਤੋਜ਼ਕੇ-ਜਹਾਂਗੀਰੀ” ਵਿਚ 
ਆਪ ਦੀ ਨਿਕਟਤਾ ਦਾ ਜ਼ਿਕਰ ਕਰਦਿਆਂ ਆਪ ਨੂੰ ਕਾਮਲ 
ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਸ਼ਖ਼ਸੀਅਤ ਵਜੋਂ ਅੰਕਿਤ ਕੀਤਾ ਹੈ। ਆਪ 
ਜਹਾਂਗੀਰ ਦੀ ਪ੍ਰਾਰਥਨਾ ਮੰਨ ਕੇ ਆਗਰੇ ਵੀ ਗਏ ਸਨ। 
ਸ਼ਾਹਜਹਾਨ ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਵੀ ਆਪ ਦੀ ਬਹੁਤ ਕਦਰ ਕਰਦਾ 
ਸੀ। 'ਸ਼ਾਹਜਹਾਨ-ਨਾਮਾ” ਵਿਚ ਮੁੱਲਾ ਅਬਦੁਲ ਹਮੀਦ 
ਲਾਹੌਰ ਨੋ ਲਿਖਿਆ ਹੈ ਕਿ ਇਕ ਵਾਰ ਸ਼ਾਹਜਹਾਨ ਆਪ 
ਪਾਸ ਲਾਹੌਰ ਮਿਲਣ ਲਈ ਆਇਆ ਸੀ। 

ਆਪ ਦਾ ਜੀਵਨ ਬਹੁਤ ਸਾਦਾ ਸੀ ਅਤੇ ਆਪ 
ਬਹੁਤ ਇਕਾਂਤ ਪਸੈਦ ਸਨ। ਚੰਗੇ ਕੰਮ ਕਰਨਾ, ਭੁੱਖੋ ਨੂੰ 
ਆਪ ਦੇ ਮੁੱਖ ਜੀਵਨ-ਉਪਦੇਸ਼ ਸਨ। ਆਪ 'ਸੂਫ਼ੀ” ਉਸ ਨੂੰ 
ਸਮਝਦੇ ਸਨ ਜਿਸ ਦੀ ਹੋਂਦ ਫ਼ਨਾ ਹੋ ਚੁਕੀ ਹੋਵੇ। ਆਪ 
ਸ਼ਰੀਅਤ ਦੇ ਬਹੁਤ ਪਾਬੋਦ ਸਨ ਅਤੇ ਤਰੀਕਤ ਵਿਚ 
ਆਪਣੇ ਸਮਕਾਲੀ ਜੁਨੈਦ ਬਗ਼ਦਾਦੀ ਦੇ ਤੁਲ ਸਮਝੇ ਜਾਂਦੇ 
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ਸਨ। ਇਸ ਕਰਕੇ ਆਪ ਨੂੰ ਇਕ ਅਭਿਲਾਸੀ ਸੂਫ਼ੀ ਮੰਨਿਆ 
ਜਾਂਦਾ ਸੀ। ਆਪ “ਹਬਸੇਦਮ' (ਪਾਣਾਯਾਮ) ਵਿਚ ਬਹੁਤ 
ਪ੍ਬੀਨ ਸਨ। ਆਪ ਦੇ ਅਨੇਕ ਚੇਲੇ ਸਨ ਪਰ ਖ਼ਲੀਫ਼ਾ ਮੁੱਲਾ 
ਸ਼ਾਹ ਬਦਖ਼ਸਾਂ ਦਾ ਨਾਂ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਹੈ। ਦਾਰਾ-ਸ਼ਿਕੋਹ 
ਵੀ ਆਪ ਦਾ ਮੁਰੀਦ ਸੀ ਜਿਸ ਨੂੰ ਆਪ ਦੀ ਦਰਗਾਹ ਵਿਚ 
ਹੀ ਸੈਨ 1661 ਈ. ਵਿਚ ਦਫ਼ਨਾਇਆ ਗਿਆ ਸੀ। 

ਹਜ਼ਰਤ ਮੀਆਂ ਮੀਰ ਆਜੀਵਨ ਅਵਿਵਾਹਿਤ 
ਰਹੇ। ਸੈਨ 1635 ਈ. ਵਿਚ 87488 ਵਰ੍ਹਿਆਂ ਦੀ ਆਯੂ 
ਭੋਗਣ ਉਪਰੈਤ ਆਪ ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ ਹੋਇਆ। ਆਪ ਦਾ 
ਮਜ਼ਾਰ ਲਾਹੌਰ ਤੋਂ 8 ਕਿਮੀ. ਦੀ ਵਿਥ ਉਤੇ ਹਾਸ਼ਿਮਪੁਰ 
ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ ਜੋ ਬਾਦ ਵਿਚ ਆਪ ਦੇ 
ਨਾਂ ਲਾਲ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਹੋਇਆ। 

ਆਪ ਦੁਆਰਾ ਹਰਿਮੰਦਿਰ ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਨੀਂਹ 
ਰਖਣ ਦੀ ਗੱਲ ਵੀਹਵੀਂ ਸਦੀ ਵਿਚ ਕਾਫ਼ੀ ਤੂਲ ਪਕੜਦੀ 
ਰਹੀ ਹੈ, ਜਿਸ ਦਾ ਆਧਾਰ 11੬ ੮0036 14015 800 
(20€1165' (1849-1884) ਤੋ ਇਲਾਵਾ ਗ਼ੁਲਾਮ 
ਮੁਹੀਉੱਦੀਨ (ਬੂਟੇਸ਼ਾਹ) ਕ੍ਰਿਤ “ਤਵਾਰੀਖ਼ੇ ਪੰਜਾਬ', ਸੋਹਨ 
ਲਾਲ ਸੂਰੀ ਰਚਿਤ “ਉਮਦਾਤੁਤ ਤਵਾਰੀਖ” (1885), 
ਗਿਆਨੀ ਗਿਆਨ ਸਿੰਘ ਦੀ ਲਿਖੀ “ਤਵਾਰੀਖ਼ ਗੁਰੂ 
ਖ਼ਾਲਸਾ” (ਉਰਦੂ ਸੈਸਕਰਣ-1896) ਹੈ , ਜਿਥੇ ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ 
ਦਾ ਉੱਲੇਖ ਹੋਇਆ ਮਿਲਦਾ ਹੈ। ਪਰ ਕਿਸੇ ਪੁਰਾਤਨ ਫ਼ਾਰਸੀ 
ਤਵਾਰੀਖ਼ ਜਾਂ ਸਾਈ' ਮੀਆਂ ਮੀਰ ਦੇ ਤਜ਼ਕਰੇ ਵਿਚ ਇਸ 
ਗੱਲ ਦਾ ਜ਼ਿਕਰ ਨਹੀਂ ਹੋਇਆ। ਸਿੱਖ ਇਤਿਹਾਸ ਵਿਚ 
ਹਰਿਮੰਦਿਰ ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਨੀਂਹ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ 
ਦੁਆਰਾ ਖ਼ੁਦ ਰਖੀ ਮੰਨੀ ਗਈ ਹੈ। ਉਥੇ ਕਿਤੇ ਵੀ ਸਾਈ 
ਮੀਆਂ ਮੀਰ ਦਾ ਜ਼ਿਕਰ ਨਹੀਂ ਹੋਇਆ। ਹਾਂ, ਇਹ ਸਚ ਹੈ 
ਕਿ ਸਾਈ ਮੀਆਂ ਮੀਰ ਦਾ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਅਤੇ 
ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਜੀ ਨਾਲ ਬਹੁਤ ਨਿਕਟ ਸੈਬੈਧ ਸੀ। ਗੁਰੂ 
ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਦੀ ਸ਼ਹਾਦਤ ਵੇਲੇ ਆਪ ਬਹੁਤ 
ਵਿਚਲਿਤ ਹੋਏ ਸਨ। ਯਤਨ ਕਰਨ ਦੇ ਬਾਵਜੂਦ ਇਹ ਹੋਣੀ 
ਨੂੰ ਟਾਲ ਨ ਸਕੇ। ਹਾਂ, ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿਦ ਜੀ ਦੀ ਗਵਾਲੀਅਰ 
ਦੇ ਕਿਲ੍ਹੇ ਤੋਂ ਰਿਹਾਈ ਕਰਾਉਣ ਵਿਚ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਨਿਭਾਈ 
ਭੂਮਿਕਾ ਉਲੇਖਯੋਗ ਹੈ। 


ਮੀਹਾਂਸ਼ਾਹੀ ਉਦਾਸੀ : ਭਾਈ ਮੀਹਾਂ ਦੁਆਰਾ ਚਲਾਈ 
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ਆ 
ਉਦਾਸੀ ਸ਼ਾਖਾ। ਵੇਖੋ “ਮੀਹਾਂ, ਭਾਈ”। 


ਮੀਹਾਂ, ਭਾਈ : ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਸਾਹਿਬ ਅਤੇ ਗੁਰੂ 
ਹਰਿਰਾਇ ਜੀ ਦੀ ਸੇਵਾ ਵਿਚ ਰਹਿਣ ਵਾਲੇ ਭਾਈ ਨੰਦ 
ਲਾਲ ਸੋਹਣਾ ਦੇ ਘਰ ਪੈਂਦਾ ਹੋਏ ਭਾਈ ਮੀਹਾਂ ਨੂੰ ਇਸ ਦਾ 
ਪਿਤਾ ਸੈਨ 1663 ਈ. ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਹਰਿਕ੍ਰਿਸ਼ਨ ਜੀ ਦੀ 
ਸੇਵਾ ਵਿਚ ਲੈ ਕੇ ਹਾਜ਼ਰ ਹੋਇਆ। ਫਿਰ ਇਹ ਗੁਰੂ ਤੇਗ 
ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਦੀ ਸੇਵਾ ਵਿਚ ਜੁਟ ਗਿਆ। ਇਸ ਦਾ ਅਸਲੀ 
ਨਾਂ “ਰਾਮਦੇਵ” ਸੀ, ਪਰ ਸਿੱਖ ਇਤਿਹਾਸ ਅਨੁਸਾਰ ਇਹ 
ਹਰ ਥਾਂ ਸੈਗਤ ਜੁੜਨ ਤੋ ਪਹਿਲਾਂ ਸਵੇਰੇ ਅਤੇ ਸ਼ਾਮ ਜਲ 
ਦਾ ਇਤਨਾ ਭਰਵਾਂ ਛਿੜਕਾਓ ਕਰਦਾ ਸੀ ਕਿ ਮੀਂਹ ਵਰ੍ਹਨ 
ਵਾਲਾ ਵਾਤਾਵਰਣ ਸਿਰਜਿਆ ਜਾਂਦਾ। ਇਸ ਦੀ ਸੇਵਾ ਤੋਂ 
ਪ੍ਰਸੈਨ ਹੋ ਕੇ ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਨੇ ਇਸ ਦਾ ਨਾਂ “ਮੀਹਾਂ” 
(ਮੀਂਹ ਵਰ੍ਹਾਉਣ ਵਾਲਾ) ਰਖ ਦਿੱਤਾ। ਮਾਲਵੇ ਦੀ ਧਰਮ- 
ਪ੍ਚਾਰ ਦੀ ਫੇਰੀ ਵੇਲੇ ਵੀ ਇਹ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਕਾਫ਼ਲੇ ਨਾਲ 
ਸੀ। ਇਸ ਦੀ ਸੇਵਾ ਤੋਂ ਪ੍ਰਸੈਨ ਹੋ ਕੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਧਮਤਾਨ 
ਨਾਂ ਦੇ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਇਸ ਨੂੰ ਆਪਣੀ ਹਜ਼ੂਰੀ ਤੋ' ਮੁਕਤ 
ਕਰਦਿਆਂ ਇਕ ਨਗਾਰਾ, ਇਕ ਨਿਸ਼ਾਨ ਅਤੇ ਇਕ ਲੋਹ 
ਪ੍ਰਦਾਨ ਕੀਤੀ ਅਤੇ ਸੁਤੋਤਰ ਰੂਪ ਵਿਚ ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਦਾ 
ਪ੍ਰਚਾਰ ਕਰਨ ਲਈ ਵਿਦਾ ਕੀਤਾ। ਇਹ ਜ਼ਿੰਮੇਵਾਰੀ ਗੁਰੂ 
ਸਾਹਿਬਾਨ ਵਲੋ' ਉਦਾਸੀਆਂ ਨੂੰ ਕੀਤੀਆਂ ਛੇ ਬਖ਼ਸ਼ਿਸ਼ਾਂ 
ਵਿਚੋਂ ਇਕ ਹੈ। ਇਸ ਨੇ ਅਧਿਕਤਰ ਉੱਤਰ ਭਾਰਤ ਵਿਚ 
ਪ੍ਚਾਰ ਕੀਤਾ। 

ਇਸ ਨੇ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਤੋ' ਵੀ ਸਰਪ੍ਰਸਤੀ 
ਪਾਪਤ ਕੀਤੀ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਪ੍ਰਸੈਨ ਹੋ ਕੇ ਇਸ ਨੂੰ ਇਕ 
ਦਸਤਾਰ ਅਤੇ ਇਕ ਸ਼ਸਤ੍੍‌ ਬਖ਼ਸ਼ਿਆ। ਇਸ ਦੇ ਸੇਵਕਾਂ 
ਅਤੇ ਉਤਰਾਧਿਕਾਰੀਆਂ ਨੇ ਕਈ ਉਦਾਸੀ ਡੇਰਿਆਂ ਦੀ 
ਸਥਾਪਨਾ ਕੀਤੀ। ਪਟਿਆਲੇ ਵਿਚ ਬਾਵਾ ਮਗਨੀ ਰਾਮ 
ਦਾ ਡੇਰਾ, ਲਖਨਊ ਵਿਚ ਬਾਵਾ ਗੁਰੂ ਨਾਰਾਇਣ ਦਾ ਡੇਰਾ 
ਅਤੇ ਸਖਰ ਦੇ ਨੌੜੇ ਸਾਧੂ ਬੇਲਾ ਇਸ ਉਦਾਸੀ ਸਾਖ਼ਾ ਨਾਲ 
ਸੇਬੰਧਿਤ ਹਨ। ਇਸ ਸ਼ਾਖਾ ਦੇ ਬਾਬਾ ਬਨਖੰਡੀ ਅਤੇ ਬਾਵਾ 
ਪੀਤਮ ਦਾਸ ਬੜੇ ਕਰਨੀ ਵਾਲੇ ਸਾਧ ਹੋਏ ਹਨ। ਇਸ ਦਾ 
ਦੇਹਾਂਤ ਸਿਆਲਕੋਟ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ ਸੋਹੀਆਂ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਹੋਇਆ। 


ਮੀਣਾ ਸੰਪ੍ਰਦਾਇ : 'ਮੀਣਾ” ਦਾ ਸ਼ਾਬਦਿਕ ਅਰਥ ਹੈ 
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ਮੀਣਾ ਸੰਪ੍ਦਾਇ 
ਮੀਸਣਾ, ਮਿੰਨ੍ਹਾ, ਕਪਟੀ ਆਦਿ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਇਹ ਸ਼ਬਦ 
ਹੀਣਤਾ ਬੋਧਕ ਹੈ। ਰਾਜਸਥਾਨ ਦੀ ਇਕ ਜਰਾਇਮ-ਪੇਸ਼ਾ 
ਜਾਤਿ ਨੂੰ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਕਰਮਾਚਾਰ ਕਰਕੇ “ਮੀਣਾ” ਕਿਹਾ 
ਜਾਂਦਾ ਹੈ। . 

ਗੁਰੂ ਰਾਮਦਾਸ ਜੀ ਦੇ ਵੱਡੇ ਪੁੱਤਰ ਪ੍ਥੀਚੰਦ ਨੂੰ 
ਗੁਰੂ-ਗੱਦੀ ਨ ਮਿਲਣ ਕਾਰਣ ਉਸ ਨੇ ਗੁਰੂ-ਘਰ ਦਾ ਵਿਰੋਧ 
ਸ਼ੁਰੂ ਕਰ ਦਿੱਤਾ। ਉਸ ਨੂੰ ਇਤਨਾ ਧਰਵਾਸ ਜ਼ਰੂਰੀ ਸੀ ਕਿ 
ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਦੀ ਕੋਈ ਸੈਤਾਨ ਨਹੀਂ ਹੈ ਅਤੇ 
ਉਸ ਦੇ ਬੇਟੇ ਮਨੋਹਰ ਦਾਸ ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਆਪਣੇ 
ਨਿਕਟ ਰਖ ਕੇ ਧਰਮ-ਸਾਧਨਾ ਵਿਚ ਨਿਪੁਣ ਕਰ ਰਹੇ ਹਨ, 
ਇਸ ਲਈ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਤੋਂ ਬਾਦ ਉਹ ਗੁਰੂ-ਗੱਦੀ 
ਉਪਰ ਆਸੀਨ ਹੋਵੇਗਾ। ਪਰ ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਜੀ ਦੇ ਜਨਮ 
ਲੈਣ 'ਤੇ ਸਥਿਤੀ ਬਦਲ ਗਈ। ਪਿ੍‌ਥੀ ਚੰਦ ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਗੱਦੀ 
ਮਿਲਣ ਦੀ ਕੋਈ ਆਸ ਨ ਰਹੀ। ਫਲਸਰੂਪ ਵਿਰੋਧ ਤੀਬਰ 
ਹੋ ਗਿਆ। ਮਨੋਹਰ ਦਾਸ ਵੀ ਆਪਣੇ ਪਿਤਾ ਦੇ ਧੜੇ ਨਾਲ 
ਜਾ ਰਲਿਆ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਹੇਹਰ ਪਿੰਡ (ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ ਲਾਹੌਰ) ਵਿਚ 
ਆਪਣੀ ਸਮਾਨਾਂਤਰ ਗੱਦੀ ਸਥਾਪਿਤ ਕਰ ਲਈ ਅਤੇ 
ਪ੍ਰਮਾਣਿਕ ਗੁਰੂ-ਗੱਦੀ ਪ੍ਰਤਿ ਨਿੱਤ ਕੋਈ ਨ ਕੋਈ ਬਖੇੜਾ 
ਖੜਾ ਕਰਦੇ ਰਹੇ। ਬਾਲਕ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਨੂੰ ਵੀ ਮਾਰਨ-ਦੇ 
ਕਈ ਪ੍ਰਯਾਸ ਕੀਤੇ ਗਏ । ਰਿਸ਼ਤੇ ਵਿਚ ਮਾਮਾ ਲਗਦੇ ਭਾਈ 
ਵਾਸਤਵਿਕਤਾ ਨੂੰ ਸਮਝਾਉਣ ਲਈ ਹੇਹਰ ਗਏ। ਪ੍ਥੀ 
ਚੰਦ ਨੇ ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਜੀ ਦੀ ਕੋਈ ਗੱਲ ਨ ਮੰਨੀ, ਸਗੋਂ 
ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਅਪਮਾਨ ਕੀਤਾ। ਇਸ ਵਿਵਹਾਰ ਤੋਂ' ਨਾਖੁਸ਼ ਹੋ 
ਕੇ ਭਾਈ ਸਾਹਿਬ ਨੇ ਪਿਥੀ ਚੰਦ ਨੂੰ “ਮੀਣਾ” ਸ਼ਬਦ ਨਾਲ 
ਵਿਸ਼ਿਸ਼ਟ ਕੀਤਾ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਇਸ ਪਰਥਾਇ ਲਿਖੀ 36ਵੀਂ 
ਵਾਰ ਵਿਚ ਅੰਕਿਤ ਕੀਤਾ-ਸ਼ੰਤਿਗੁਰ ਸ਼ਚਾ ੫7ਤਸ਼ਾਹ 
/ਤਿਉ ਨਕਟ ਪੰਭ ਹੈ ਮਨੰਣਆ 7ਮੱਲ ਨਰਕਾ ਨਿਲਾਹੈ / ਇਸ 
ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ 26ਵੀ' ਵਾਰ ਦੀ 33ਵੀਂ ਪਉੜੀ ਵਿਚ 
ਗੁਰੂ-ਬੰਸਾਵਲੀ ਚਿਤਰਦਿਆਂ ਪ੍੍‌ਥੀ ਚੰਦ ਨੂੰ “ਮੀਣਾ” 
ਠਹਿਰਾਇਆ- ਸ਼ਾਲ ਜਤਾੰਂ ਹੈ ਸਿਠੀਂ ਚੰਦੁ ਝਾਬਾਣਾ ਦੋਹਰਾ 
ਝਣਾ/ਇਆ/ ਲਥਆੰਦਾਸ਼ਹ ਧਰਮਚੰਦ ਪੱਤਾ ਹ/ਇਕੰ ਆਪ 
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ਮੀਰ ਮੰਨੂ 


ਆਇਆ / ਮੰਹਣੁ ਕਮਲਾ ਹੋਇਆ” ਚਉਂਬਾਰਾ ਮੋਹਗੀ 
ਮਨਾਇਆ / ਣਾ ਹੋਆ /ਪਰਲਆ ਕਾਠ ਕਾਰੇ ਟੇਢਕ 
ਝਰਲ ਚਲਾਇਆ / ਮਹਾਦੋਓ ਅਹੰਮੇਓ ਕਾਨ ਕਾਰ ਬੇਮੁਖ 
ਭੱਤਾ ਭਾਉਕਾ/ਇਆ/ ਚੰਦਨ ਵਾਲ਼ ਨ ਵਾਸ਼ ਥੋਹਾ/ਇਆ/ 

ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ ਤਤਕਾਲੀਨ ਪ੍ਰਮੁਖ ਸਿੱਖ ਪ੍ਵਕਤਾ 
ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਨੇ ਪਿ੍‌ਥੀਚੰਦ ਨੂੰ “ਮੀਣਾ” ਘੋਸ਼ਿਤ ਕੀਤਾ। 
ਪਿਿਥੀਚਦ ਨੋ ਆਪਣੇ ਆਪ ਨੂੰ ਛੇਵਾਂ ਗੁਰੂ ਅਤੇ ਮਨੋਹਰ 
ਦਾਸ ਮਿਹਰਬਾਨ ਨੇ ਸੱਤਵਾਂ ਗੁਰੂ ਅਤੇ ਹਰਿਜੀ ਨੇ ਅੱਠਵਾਂ 
ਗੁਰੂ ਘੋਸ਼ਿਤ ਕੀਤਾ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਇਕ ਵਖਰਾ 
ਸੰਪ੍ਦਾਇ ਚਲ ਪਿਆ, ਪਰ ਇਸ ਸੈਪ੍ਦਾਇ ਨਾਲ ਗੁਰ- 
ਸਿੱਖਾਂ ਦਾ ਵਰਤਣ-ਵਿਹਾਰ ਵਰਜਿਤ ਸੀ। ਹਰਿਜੀ ਦੇ 
ਦੇਹਾਂਤ ਸੈਨ 1696 ਈ. ਤਕ ਇਹ ਸੋਢੀ ਦਰਬਾਰ ਸਾਹਿਬ 
ਉਤੇ ਕਾਬਜ਼ ਰਹੇ। ਉਸ ਤੋ ਬਾਦ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਸੈਤਾਨ ਮਾਲਵੇ 
ਦੇ ਪਿੰਡਾਂ ਵਿਚ.ਇਧਰ-ਉਧਰ ਖਿੰਡ ਗਈ। ਗੁਰੁ ਗੋਬਿੰਦ 
ਸਿੰਘ ਜੀ ਨੇ ਆਨੰਦਪੁਰ ਤੋਂ ਭਾਈ ਮਨੀ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਦਰਬਾਰ 
ਸਾਹਿਬ ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਕਰਨ ਲਈ ਭੇਜਿਆ। 
ਇਸ ਸੈਪ੍ਰਦਾਇ ਦੇ ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਨੇ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੀ 
ਜਨਮਸਾਖੀ, ਗੋਸਟਾਂ ਮਿਹਰਬਾਨ ਜੀ ਕੀਆਂ, ਸੁਖਮਨੀ 
ਸਹੈਰਸਨਾਮ ਆਦਿ ਅਨਕ ਸਾਹਿਤ ਰਚਨਾਵਾਂ ਸਿਰਜੀਆਂ। 
ਵੇਖੋ “ਕੱਚੀ ਬਾਣੀ” ਅਤੇ “ਮਨੋਹਰਦਾਸ ਮਿਹਰਬਾਨ”। 


ਮੀਰ ਮੰਨੂ (ਮ. 1753 ਈ.) : ਲਾਹੌਰ ਦਾ ਇਕ ਸੂਬੇਦਾਰ 
ਜਿਸ ਦਾ ਪੂਰਾ ਨਾਂ ਮੁਈਨੁੱਦੀਨ ਅਤੇ ਖ਼ਿਤਾਬ ਮੁਈਨੁਲਮੁਲਕ 
ਰੁਸਤਮ ਹਿੰਦ ਸੀ। ਦਿੱਲੀ ਦੀ ਮੁਗ਼ਲ ਸਰਕਾਰ ਨਾਲ ਇਸ 
ਦੇ ਖ਼ਾਨਦਾਨ ਦੇ ਪੁਰਾਣੇ ਸੈਬੈਧ ਸਨ। ਇਸ ਦਾ ਪਿਤਾ 
ਕਮਰੁੱਦੀਨ ਖ਼ਾਂ ਦਿੱਲੀ ਵਿਚ ਵਜ਼ੀਰ ਸੀ। ਇਸ ਪਿਛੋਕੜ 
ਕਰਕੇ ਇਸ ਨੂੰ ਅਪੈ੍‌ਲ 1748 ਈ. ਵਿਚ ਲਾਹੌਰ ਦਾ 
ਸੂਬੇਦਾਰ ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ। " 
ਪਰਿਸਥਿਤੀਆਂ ਦੇ ਵਸ ਹੋ ਕੇ ਇਸ ਨੇ ਅਹਿਮਦ 
ਸ਼ਾਹ ਦੁਰਾਨੀ ਦੇ ਹਮਲੇ ਵੇਲੇ ਉਸ ਦੀ ਅਧੀਨਗੀ ਸਵੀਕਾਰ 
ਕਰ ਲਈ। ਫਲਸਰੂਪ ਇਸ ਨੂੰ ਸੂਬੇਦਾਰੀ ਦੇ ਪਦ ਤੋ ਹਟਾ 
ਕੇ ਸ਼ਾਹ ਨਿਵਾਜ਼ ਨਾਂ ਦੇ ਇਕ ਹੋਰ ਵਿਅਕਤੀ ਨੂੰ ਲਾਹੌਰ 
ਦਾ ਸੂਬੇਦਾਰ ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ। ਸ਼ਾਹ ਨਿਵਾਜ਼ ਨੂੰ ਰਸਤੇ 
ਵਿਚੋਂ ਹਟਾਉਣ ਲਈ ਇਸ ਨੇ ਦੀਵਾਨ ਕੌੜਾ ਮੱਲ ਦੀ 
ਵਿਚੋਲਗੀ ਨਾਲ ਸੈਨ 1751 ਈ . (1808 ਬਿ.) ਵਿਚ 


ਭ/0/0/.5110006100.201) 


ਮੀਰਾ ਬਾਈ ਰ੍ 
ਸਿੱਖਾਂ ਤੋਂ ਸਹਾਇਤਾ ਲਈ। ਸ਼ਾਹ ਨਿਵਾਜ਼ ਨਾਲ ਹੋਈ 
ਲੜਾਈ ਵਿਚ ਸਿੱਖ ਸੈਨਿਕਾਂ ਨੇ ਸ਼ਾਹ ਨਿਵਾਜ਼ ਨੂੰ ਮਾਰ 
ਦਿੱਤਾ। ਦੀਵਾਨ ਕੌੜਾ ਮੱਲ ਦੇ ਸਹਿਯੋਗ ਲਈ ਇਸ ਨੇ 
ਉਸ ਨੂੰ ਮਹਾਰਾਜਾ ਦਾ ਖ਼ਿਤਾਬ ਦਿੱਤਾ। ਅਹਿਮਦ ਸ਼ਾਹ 
ਦੁਰਾਨੀ ਦੀ ਫ਼ੌਜ ਨਾਲ ਹੋਈ ਲੜਾਈ ਵਿਚ 6 ਮਾਰਚ 
1752 ਈ. ਨੂੰ ਦੀਵਾਨ ਕੌੜਾ ਮੱਲ ਦੇ ਮਰਨ ਤੋਂ ਬਾਦ 
ਇਸ ਨੇ ਸਿੱਖਾਂ ਨਾਲ ਸੈਬੈਧ ਵਿਗਾੜ ਕੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਪੂਰੀ 
ਤਰ੍ਹਾਂ ਖ਼ਤਮ ਕਰਨ ਦਾ ਫ਼ੈਸਲਾ ਕੀਤਾ। ਪਰ ਸਿੱਖ ਜੱਥੇਬੰਦੀ 
ਨੂੰ ਖ਼ਤਮ ਕਰਨ ਵਿਚ ਇਹ ਅਸਮਰਥ ਰਿਹਾ। ਇਸ ਸੈਬੈਧ 
ਵਿਚ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਲੋਕ-ਗੀਤ ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਹੈ-ਮੰਨੂ ਸ਼ਾਲਾ 
ਦਾਤਗਾ, ਆਸਾੰ` ਮੰਨੂ ਦੇ ਸੋਏ / ਜਿਉ' ਨਉ ਮੰਨੂ ਵਢਦਾ, 
ਆਨਾ ਦੂਣੰ ਚੌਣ ਹੋਏ /ਲਾਹੌਰ ਦੇ ਨੇੜੇ ਗੈਨੇ ਦੇ ਖੇਤ ਵਿਚ 
ਸਿੱਖਾਂ ਨੂੰ ਘੇਰ ਕੇ ਮਾਰਨ ਦੀ ਮੁਹਿੰਮ ਵੇਲੇ ਇਹ ਘੋੜੇ ਤੋਂ 
ਡਿਗ ਕੇ 4 ਨਵੰਬਰ 1753 ਈ. ਨੂੰ ਮਰ ਗਿਆ। ਇਸ ਨੂੰ 
ਲਾਹੌਰ ਵਿਚ ਹੀ ਦਫ਼ਨਾਇਆ ਗਿਆ। ਇਸ ਦੇ ਮਰਨ 
ਨਾਲ ਸਿੱਖ-ਸ਼ਕਤੀ ਮਜ਼ਬੂਤ ਹੋ ਗਈ। 


ਮੀਰਾਬਾਈ (1498-1563 ਈ.) : ਮੱਧ ਯੁਗ ਦੇ ਭਗਤੀ 
ਜਿਸ ਦਾ ਇਕ ਪਦ (ਮਨੁ ਹਮਾਰਾ ਥ/ਹਿਓ ਆਈ ਕਾਵਲ 
ਨੰਨ ਆਪਨੇ ਗੁਨ 4...) ਗੁਰੂ ਗੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਭਾਈ ਬੈਨੌ 
ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਬੀੜ ਦੇ ਮਾਰੂ ਰਾਗ ਅਧੀਨ ਦਰਜ ਹੈ। 
ਮੀਰਾਬਾਈ ਨੂੰ “ਰਾਜਸਥਾਨ ਦੀ ਕੋਇਲ” (ਕੋਕਿਲ) ਵੀ 
ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 

ਮੀਰਾਬਾਈ ਦੇ ਜਨਮ ਆਦਿ ਦੀਆਂ ਤਿਥੀਆਂ 
ਬਾਰੇ ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਦੇ ਵਖ ਵਖ ਮਤ ਹਨ, ਪਰ ਨਵੀਨ ਖੋਜ 
ਅਨੁਸਾਰ ਮੀਰਾ ਦਾ ਜਨਮ ਸੈਨ 1498 ਈ. (1555 ਬਿ.) 
ਵਿਚ ਮੇੜਤਾ ਦੀ ਜਾਗੀਰ ਦੇ ਚੋਕੜੀ (ਕੁੜਕੀ) ਨਾਂ ਦੇ 
ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਰਾਠੌਰ ਰਤਨ ਸਿੰਘ ਦੇ ਘਰ ਹੋਇਆ। ਇਹ 
ਰਾਉ ਦੂਦਾ ਦੀ ਪੋਤਰੀ ਅਤੇ ਜੋਧਪੁਰ ਨੂੰ ਵਸਾਉਣ ਵਾਲੇ 
ਰਾਉ ਜੋਧਾ ਦੀ ਪੜਪੋਤੀ ਸੀ। 

ਮੀਰਾਬਾਈ ਦਾ ਸਾਰਾ ਜੀਵਨ ਦੁਖਾਂ ਦੀ ਇਕ 
ਲੈਬੀ ਦਾਸਤਾਨ ਹੈ। ਬਚਪਨ ਵਿਚ ਮਾਤਾ ਵਿਛੋੜਾ ਦੇ 
ਗਈ। ਦਾਦੇ ਨੇ ਬੜੇ ਸਨੇਹ ਨਾਲ ਪਾਲਿਆ। ਉਸ ਦੀਆਂ 
ਵੈਸ਼ਣਵੀ ਪ੍ਰਵਿੱਤੀਆਂ ਨੇ ਮੀਰਾ ਨੂੰ ਬਹੁਤ ਪ੍ਰਭਾਵਿਤ ਕੀਤਾ। 
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ਮੀਰਾ ਬਾਈ 
ਉਸ ਦੇ ਮਰਨ ਉਪਰੈਤ ਮੀਰਾ ਦੇ ਤਾਏ ਵੀਰਮਦੇਵ ਨੇ ਇਸ 
ਦਾ ਵਿਆਹ ਸੈਨ 1516 ਈ. (1573 ਬਿ.) ਵਿਚ ਮੇਵਾੜ 
ਦੇ ਰਾਣਾ ਸਾਂਗਾ ਦੇ ਕੁੰਵਰ ਭੋਜਰਾਜ ਨਾਲ ਕਰ ਦਿੱਤਾ। 
ਸੈਨ 1523 ਈ. ਦੇ ਨੌੜੇ-ਤੇੜੇ ਭੋਜਰਾਜ ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ ਹੋਂ 
ਗਿਆ। ਸੈਨ 1527 ਈ. ਵਿਚ ਪਿਤਾ ਰਤਨ ਸਿੰਘ ਖਾਮਵਾ 
ਦੇ ਯੁੱਧ ਵਿਚ ਮਾਰਿਆ ਗਿਆ। ਸੈਨ 1531 ਈ. ਵਿਚ 
ਭੋਜਰਾਜ ਦਾ ਛੋਟਾ ਭਰਾ ਅਤੇ ਮੀਰਾ ਦਾ ਦੇਵਰ ਵੀ ਮਰ 
ਗਿਆ। ਫਲਸਰੂਪ ਮੇਵਾੜ ਦੀ ਹਕੂਮਤ ਭੋਜਰਾਜ ਦੇ ਮਤਰੇਏ 
ਭਰਾ ਵਿਕ੍ਮਾਦਿਤ੍ਯ ਦੇ ਹੱਥ ਆਈ। 

ਭੌਤਿਕ ਦੁਖਾਂ ਅਤੇ ਸੈਬੈਧੀਆਂ ਦੇ ਵਿਛੋੜੇ ਕਾਰਣ 
ਮੀਰਾ ਨਿਰਾਸ਼ ਹੋਂ ਕੇ ਇਕਾਂਤ ਵਿਚ ਗਿਰਧਰ ਗੋਪਾਲ ਦੀ 
ਭਗਤੀ ਕਰਨ ਲਗੀ। ਇਸ ਤੋ ਇਲਾਵਾ ਇਹ ਸੰਤਾਂ , ਸਾਧਾਂ 
ਦੀ ਸੈਗਤ ਵਿਚ ਵੀ ਜਾਣ ਲਗ ਗਈ। ਇਹ ਸਭ ਕੁਝ 
ਰਾਣਾ ਵਿਕੁਮਾਦਿਤ੍ਯ ਨੂੰ ਪਸੈਦ ਨਹੀਂ ਸੀ। ਉਸ ਨੇ ਮੀਰਾ 
ਨੂੰ ਅਨੇਕ ਕਸ਼ਟ ਦਿੱਤੇ , ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਵਰਣਨ “ਮੀਰਾ 
ਪਦਾਵਲੀ” ਵਿਚ ਮਿਲ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਮੀਰਾ ਦਾ ਤਾਇਆ 
ਵੀਰਮਦੇਵ ਅਤੇ ਉਸ ਦਾ ਪੁੱਤਰ ਇਸ ਦਾ ਬਹੁਤ ਸਤਿਕਾਰ 
ਕਰਦੇ ਸਨ। ਸੈਨ 1533 ਈ. ਦੇ ਨੌੜੇ-ਤੇੜੇ ਮੀਰਾ ਆਪਣੇ 
ਪੇਕੇ ਮੇੜਤਾ ਆ ਗਈ। ਪਰ ਜਦੋ ਸੈਨ 1538 ਈ. ਵਿਚ 
ਜੋਧਪੁਰ ਦੇ ਰਾਉ ਮਾਲਦੇਵ ਨੇ ਵੀਰਮਦੇਵ ਤੋ ਮੇੜਤਾ ਦਾ 
ਗਈ ਅਤੇ ਫਿਰ 1543 ਈ. ਦੇ ਆਸ-ਪਾਸ ਦ੍ਰਾਰਿਕਾ ਚਲੀ 
ਗਈ ਅਤੇ ਰਣਛੋੜ ਮੰਦਿਰ ਵਿਚ ਰਹਿਣ ਲਗੀ। ਉਥੇ ਹੀ 
ਇਸ ਦਾ ਸੈਨ 1563 ਈ . ਦੇ ਆਸ-ਪਾਸ ਦੇਹਾਂਤ ਹੋਇਆ। 

ਮੀਰਾ ਦਾ ਗੁਰੂ ਕੌਣ ਸੀ ? ਇਸ ਬਾਰੇ ਕੋਈ 
ਨਿਰਣਾਜਨਕ ਗੱਲ ਨਹੀਂ ਕਹੀ ਜਾ ਸਕਦੀ, ਕਿਉਂਕਿ ਭਗਤ 
ਰਵਿਦਾਸ, ਵਿੱਠਲਨਾਥ, ਤੁਲਸੀਦਾਸ, ਜੀਵਗੋਸੁਆਮੀ 
ਆਦਿ ਕਈ ਮਹਾਪੁਰਸ਼ਾਂ ਨੂੰ ਮੀਰਾ ਦਾ ਗੁਰੂ ਹੋਣ ਦੇ ਸੈਕੇਤ 
ਮਿਲਦੇ ਹਨ। ਪਰ ਵਾਸਤਵਿਕਤਾ ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਮੀਰਾ ਦਾ 
ਕੋਈ ਵੀ ਵਿਵਸਥਿਤ ਰੂਪ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਨਹੀਂ ਸੀ। 

ਮੀਰਾਬਾਈ ਦੀ ਪਦਾਵਲੀ ਵਿਚ ਦੀਨਤਾ, 
ਆਤਮ-ਸਮਰਪਣ ਅਤੇ ਪ੍ਮੇ ਦੇ ਭਾਵ ਬਹੁਤ ਉਘੜੇ ਹਨ। 
ਸਾਰੀ ਰਚਨਾ ਰਾਗ-ਬੱਧ ਹੈ। ਇਸ ਉਤੇ ਯੋਗੀਆਂ, ਸੈਤਾਂ 
ਅਤੇ ਵੈਸ਼ਣਵਾਂ ਦਾ ਮਿਲਿਆ ਜੁਲਿਆ ਅਸਰ ਹੈ। ਇਸ 
ਦੀ ਪਦਾਵਲੀ ਦੀ ਆਧਾਰ-ਭਾਸ਼ਾ ਰਾਜਸਥਾਨੀ ਹੈ, ਪਰ 
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ਮੀਰੀ ਸਿੰਘ 


ਗੁਜਰਾਤੀ, ਪੰਜਾਬੀ, ਬ੍ਜ-ਭਾਸ਼ਾ ਆਦਿ ਦਾ ਪ੍ਰਭਾਵ ਵੀ 
ਬਹੁਤ ਪਿਆ ਹੈ। 


ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਨੇ ਮੁਗ਼ਲ ਸ਼ਕਤੀ ਨੂੰ ਖ਼ਤਮ ਕਰਨ ਲਈ 
ਪੰਜਾਬ ਭੇਜਿਆ, ਤਾਂ ਉਸ ਨਾਲ ਪੰਜ ਸਿੰਘ ਵੀ ਤੋਰੇ, 
ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ ਇਕ ਸੀ ਬਾਬਾ ਬਿਨੋਦ ਸਿੰਘ। ਮੀਰੀ ਸਿੰਘ 
ਬਾਬਾ ਬਿਨੋਦ ਸਿੰਘ ਦਾ ਪੋਤਰਾ ਅਤੇ ਬਾਬਾ ਕਾਨ੍ਹ ਸਿੰਘ 
ਦਾ ਬੇਟਾ ਸੀ। ਬਾਬਾ ਬੈਦਾ ਬਹਾਦਰ ਨੇ ਕਰਨਾਲ ਫ਼ਤਹਿ 
ਕਰਨ ਤੋਂ ਬਾਦ ਉਸ ਦਾ ਪ੍ਰਬੰਧ ਬਾਬਾ ਬਿਨੋਦ ਸਿੰਘ ਨੂੰ 
ਸੈਂਪਿਆ। ਕਰਨਾਲ ਨਗਰ ਨੂੰ ਮੁਗ਼ਲ ਸੈਨਾ ਤੋਂ ਸੁਰਖਿਅਤ 
ਰਖਣ ਲਈ ਮੀਰੀ ਸਿੰਘ ਨੇ ਆਪਣੇ ਬਜ਼ੁਰਗ ਦਾਦੇ ਦੀ 
ਬਹੁਤ ਸਹਾਇਤਾ ਕੀਤੀ। ਇਸ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਮੁਗ਼ਲ ਸੈਨਾ- 
ਅਮੀਨ, ਤਰਾਉੜੀ, ਥਾਨੋਸਰ ਅਤੇ ਸ਼ਾਹਾਬਾਦ ਦੀਆਂ 
ਨਾਈ ਜਿ ਚੀ ਤਰ ਬੀ ਏਦਾ ਹਸਤ 
ਆਪਣੀ ਵੀਰਤਾ ਦਾ ਪ੍ਰ ਦਰਸ਼ਨ ਕੀਤਾ। 

ਜਦੋਂ ਭਾਈ ਮਨੀ ਸਿੰਘ ਨੇ ਤੱਤ-ਖ਼ਾਲਸੇ ਅਤੇ 
ਬੈਦਈ ਸਿੰਘਾਂ ਦੇ ਧੜਿਆਂ ਵਿਚ ਪੈਦਾ ਹੋਏ ਵਿਵਾਂਦ ਨੂੰ 
ਖ਼ਤਮ ਕਰਨ ਲਈ ਸਰੋਵਰ ਵਿਚ ਪਰਚੀਆਂ ਪਾ ਕੇ ਸਰਦਾਰੀ 
ਨਿਸਚਿਤ ਕਰਨ ਦਾ ਉਦਮ ਕੀਤਾ, ਤਾਂ ਸਰਦਾਰੀ ਤੱਤ- 
ਖ਼ਾਲਸੇ ਦੀ ਸਥਾਪਿਤ ਹੋਈ। ਪਰ ਕਈ ਹਠੀ ਬੈਦਈ ਸਿੰਘ 
ਨ ਮੰਨੇ। ਗੱਲ ਦੋਹਾਂ ਧੜਿਆਂ ਦੇ ਇਕ ਇਕ ਵਿਅਕਤੀ ਦਾ 
ਮੱਲ ਯੁੱਧ ਕਰਵਾ ਕੇ ਸਰਦਾਰੀ ਜੇਤੂ ਮੱਲ ਦੇ ਧੜੇ ਦੀ 
ਨਿਰਧਾਰਿਤ ਕਰਨ ਦਾ ਫ਼ੈਸਲਾ ਹੋਇਆ। ਮੱਲ ਯੁੱਧ ਵਿਚ 
ਤੱਤ-ਖ਼ਾਲਸੇ ਵਲੋ ਮੀਰੀ ਸਿੰਘ ਅਤੇ ਬੈਦਈ ਖ਼ਾਲਸੇ ਵਲੋਂ 
ਭਾਈ ਲਾਹੌਰਾ ਸਿੰਘ ਦਾ ਲੜਕਾ ਸੈਗਤ ਸਿੰਘ ਅਖਾੜੇ ਵਿਚ 
ਉਤਰੇ । ਮੀਰੀ ਸਿੰਘ ਨੇ ਮੱਲ-ਯੁੱਧ ਜਿਤ ਕੇ ਤੱਤ- ਖ਼ਾਲਸੇ 
ਦੀ ਸਰਦਾਰੀ ਸਥਾਪਿਤ ਕੀਤੀ। ਵੇਖੋ “ਤੱਤ- ਖ਼ਾਲਸਾ”। 


ਮੀਰੀ-ਪੀਰੀ : ਇਹ ਦੋਵੇਂ ਸ਼ਬਦ ਅਰਬੀ-ਫ਼ਾਰਸੀ ਪਿਛੋਕੜ 
ਵਾਲੇ ਹਨ। “ਮੀਰੀ” ਦਾ ਸੈਬੈਧ “ਮੀਰ” ਨਾਲ ਹੈ ਜੋ ਅਰਬੀ 
ਦੇ “ਅਮੀਰ” ਸ਼ਬਦ ਦਾ ਸੈਖਿਪਤ ਰੂਪ ਹੈ ਅਤੇ ਇਸ ਦਾ 
ਅਰਥ ਹੈ ਬਾਦਸ਼ਾਹ, ਸਰਦਾਰ। “ਮੀਰੀ” ਤੋਂ ਭਾਵ ਹੈ 
ਬਾਦਸ਼ਾਹਤ ਜਾਂ ਸਰਦਾਰੀ । “ਪੀਰੀ” ਸ਼ਬਦ ਦਾ ਸੈਬੈਧ ਫ਼ਾਰਸੀ 


੮੩0੬ 614 


1435 


ਮੀਰੀ-ਪੀਰੀ 


ਦੇ “ਪੀਰ” ਸ਼ਬਦ ਨਾਲ ਹੈ ਜਿਸ ਦਾ ਅਰਥ ਹੈ ਧਰਮ ਆਗੂ, 
ਗੁਰੂ। “ਪੀਰੀ” ਤੋਂ ਭਾਵ ਹੈ ਧਾਰਮਿਕ ਅਧਿਕਾਰ ਜਾਂ ਗੁਰਤਾ। 
ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੋਹਾਂ ਸ਼ਬਦਾਂ ਦੀ ਇਕ ਵਿਅਕਤਿਤਵ ਲਈ ਵਰਤਣ 
ਦੀ ਪਰੈਪਰਾ ਦਾ ਆਰੈਭ ਸਿੱਖ ਜਗਤ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ 
ਸਾਹਿਬ ਤੋ ਹੋਇਆ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ “ਮੀਰੀ ਪੀਰੀ ਦਾ ਮਾਲਿਕ” 
ਕਿਹਾ ਗਿਆ। ਕਿਉਂਕਿ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਮੀਰੀ ਅਤੇ ਪੀਰੀ ਦੀਆਂ 
ਦੋ ਤਲਵਾਰਾਂ ਨੂੰ ਧਾਰਣ ਕੀਤਾ ਸੀ। 

ਮੀਰੀ (ਬਾਦਸ਼ਾਹਤ) ਅਤੇ ਪੀਰੀ (ਗੁਰਤਾ) ਨੂੰ 
ਸੰਯੁਕਤ' ਕਰਨ ਪਿਛੇ ਉਸ ਸਮੇ' ਦੀਆਂ ਇਤਿਹਾਸਿਕ 
ਪਰਿਸਥਿਤੀਆਂ ਹਨ। ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਤਕ ਸਿੱਖ 
ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ ਪੀਰੀ ਜਾਂ ਗੁਰਤਾ ਤਕ ਹੀ ਆਪਣੀਆਂ 
ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਮਾਨਤਾਵਾਂ ਦਾ ਵਿਸਤਾਰ ਕਰਦੇ ਸਨ। 
ਉੱਜ ਇਹ ਵਖਰੀ ਗੱਲ ਹੈ ਕਿ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੀ 
ਬਾਣੀ, ਖ਼ਾਸ ਕਰਕੇ “ਬਾਬਰ ਵਾਣੀ” ਪ੍ਰਸੈਗ, ਵਿਚ ਵੀ 
ਮੁਗ਼ਲ ਸਰਕਾਰ ਦੇ ਅਤਿਆਚਾਰਾਂ ਵਿਰੁੱਧ ਰੋਸ ਦੀ ਭਾਵਨਾ 
ਮਿਲ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਦੀ ਸ਼ਹਾਦਤ ਨੇ 
ਸਿੱਖ ਮਾਨਸਿਕਤਾ ਨੂੰ ਝੰਝੌੜ ਦਿੱਤਾ। ਹਰਿ-ਭਗਤੀ ਦੇ ਨਾਲ 
ਆਤਮ-ਰਖਿਆ ਦਾ ਪ੍ਰਸ਼ਨ ਵੀ ਸਾਹਮਣੇ ਆਇਆ। ਗੁਰੂ 
ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਸਾਹਿਬ ਨੇ ਪੀਰੀ ਦੇ ਹਰਿਮੰਦਿਰ ਸਾਹਿਬ ਦੇ 
ਨਾਲ ਹੀ ਮੀਰੀ ਸੂਚਕ ਅਕਾਲ ਤਖ਼ਤ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਕੀਤੀ 
ਅਤੇ ਆਪਣੀ ਜੀਵਨ-ਵਿਧੀ ਨੂੰ ਬਦਲ ਦਿੱਤਾ। ਹਰਿ- 
ਭਗਤੀ ਦੇ ਨਾਲ ਸ਼ਾਹੀ ਚਿੰਨ੍ਹ ਵੀ ਸ਼ਾਮਲ ਕਰ ਲਏ । ਭਗਤ 
ਧਰਮ ਸਾਧਕ “ਸਚਾ ਪਾਤਿਸ਼ਾਹ” ਬਣ ਗਿਆ। ਫ਼ੌਜ ਰਖ 
ਲਈ, ਉਤਸਾਹ ਵਰਧਨ ਲਈ ਢਾਢੀਆਂ ਤੋਂ' ਵਾਰਾਂ 
ਗਵਾਉਣੀਆਂ ਸ਼ੁਰੂ ਕਰ ਦਿੱਤੀਆਂ। ਪੀਰ ਅਤੇ ਮੀਰ 
(ਬਾਦਸ਼ਾਹ) ਇਕੋ ਹੀ ਵਿਅਕਤਿਤਵ ਵਿਚ ਉਪਲਬਧ ਹੋ 
ਗਏ। ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਨੇ ਲਿਖਿਆ ਹੈ- ਦਲ ਭੰਜਨ ਗਰ 
ਸੁਰਮਾ ਬਡ ਜੋਧਾ ਬਹੁ ਪਠਓਪਕਾਗਾੰ /(1/48)। 

ਗੁਰੁ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਸਾਹਿਬ ਤੋਂ ਬਾਦ ਗੁਰੂ ਹਰਿਰਾਇ 
ਜੀ ਨੇ ਵੀ ਗੁਰਤਾ ਦੇ ਨਾਲ ਸ਼ਾਹੀ ਠਾਠ ਵੀ ਕਾਇਮ ਰਖਿਆ, 
ਪਰ ਮੀਰੀ ਪੀਰੀ ਦੇ ਸਹੀ ਸਾਮੰਜਸ ਦਾ ਅਵਸਰ ਗੁਰੂ ਤੇਗ 
ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਦੀ ਸ਼ਹਾਦਤ ਤੋ ਬਾਦ ਆਇਆ। ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ 
ਸਿੰਘ ਜੀ ਨੇ ਖ਼ਾਲਸੇ ਦੀ ਸਿਰਜਨਾ ਕਰਕੇ ਉਸ ਨੂੰ 'ਸੈਤ” ਦੇ 
ਨਾਲ “ਸਿਪਾਹੀ” ਵੀ ਬਣਾ ਦਿੱਤਾ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਮੀਰੀ-ਪੀਰੀ 
ਦੇ ਸੰਯੁਕਤ ਰੂਪ ਦਾ ਪੂਰਣ ਦਿਗਦਰਸ਼ਨ ਖ਼ਾਲਸੇ ਦੀ 
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ਮੁਹਕਮ ਸਿੰਘ, ਭਾਈ 
ਸਿਰਜਨਾ ਨਾਲ ਸਾਹਮਣੇ ਆ ਸਕਿਆ। 


ਮੁਹਕਮ ਸਿੰਘ, ਭਾਈ (1663-1705 ਈ.) : ਪੰਜ 
ਪਿਆਰਿਆਂ ਵਿਚੋਂ ਇਕ ਜਿਸ ਦਾ ਜਨਮ ਭਾਈ ਤੀਰਥ 
ਰਾਮ ਛੀਬੇ ਦੇ ਘਰ ਮਾਤਾ ਦੇਵਾਂ ਬਾਈ ਦੀ ਕੁੱਖੋਂ ਦ੍ਰਾਰਿਕਾ 
ਵਿਚ ਸੈਨ 1663 ਈ . (ਸੈ. 1720 ਬਿ.) ਵਿਚ ਹੋਇਆ। 
ਸੈਨ 1685 ਈ . ਵਿਚ ਇਹ ਆਨੰਦਪੁਰ ਆਇਆ। ਇਸ 
ਨੇ ਸ਼ਸਤ੍ਰ- ਵਿਦਿਆ ਸਿਖ ਕੇ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਦੀਆਂ 
ਮੁਗ਼ਲ ਸੈਨਾ ਅਤੇ ਪਹਾੜੀ ਰਾਜਿਆਂ ਨਾਲ ਲੜੀਆਂ 
ਗਈਆਂ ਸਾਰੀਆਂ ਜੰਗਾਂ ਵਿਚ ਹਿੱਸਾ ਲਿਆ। ਸੈਨ 1699 
ਈ. ਵਿਚ ਖ਼ਾਲਸਾ ਸਾਜੇ ਜਾਣ ਵੇਲੇ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਪੰਜ ਸਿੱਖਾਂ ਨੇ 
ਸੀਸ ਭੇਂਟ ਕੀਤੇ , ਉਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ ਇਹ ਇਕ ਸੀ। ਉਸ ਦਿਨ ਤੋਂ 
ਇਹ ਮੁਹਕਮ ਚੰਦ ਤੋਂ ਮੁਹਕਮ ਸਿੰਘ ਬਣਿਆ। ਇਹ ਚਮਕੌਰ 
ਦੇ ਯੁੱਧ ਵੇਲੇ ? ਦਸੈਬਰ 1705 ਈ. ਵਿਚ ਸ਼ਹੀਦ ਹੋਇਆ। 

ਦੂਜੇ ਸਰੋਤ ਅਨੁਸਾਰ ਇਸ ਦਾ ਜਨਮ ਬੂੜੀਆ 
ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਭਾਈ ਤੀਰਥਰਾਮ ਛੀਬੇ ਦੇ ਘਰ, ਮਾਤਾ 
ਸੁਖਦੇਵੀ ਦੀ ਕੁੱਖੋਂ ਸੈਨ 1676 ਈ. (22 ਜੇਠ, ਸੈ. 1733 
ਬਿ.) ਵਿਚ ਹੋਇਆ। ਸੈਨ 1685 ਈ. ਵਿਚ ਇਹ 
ਆਨੰਦਪੁਰ ਵਿਚ ਆਇਆ ਅਤੇ ਫਿਰ ਉਥੇ ਹੀ ਰਹਿਣ 
ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਹੋ ਕੇ ਜਸ ਖਟਿਆ। 


ਮੁਹਕਮ ਚੋਦ, ਦੀਵਾਨ (1750-1814 ਈ.) : ਸਿੱਖ 
ਰਾਜ ਦੇ ਸੁਯੋਗ ਪ੍ਰਬੋਧਕ ਅਤੇ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਜਰਨੈਲ ਦੀਵਾਨ 
ਮੋਹਕਮ ਚੰਦ ਦਾ ਜਨਮ ਸੈਨ 1750 ਈ. ਵਿਚ ਪੱਛਮੀ 
ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਗੁਜਰਾਤ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ ਕੁੰਜਾਹ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਇਕ 
ਹਟਵਾਣੀਏ ਬਿਸਾਖੀ ਮੱਲ ਖੜ੍ਹੀ ਦੇ ਘਰ ਹੋਇਆ। ਇਸ ਨੇ 
ਰੋਜ਼ੀ ਰੋਟੀ ਲਈ ਆਪਣੇ ਪਿਤਾ ਵਾਲਾ ਕਿੱਤਾ ਹੀ 
ਅਪਣਾਇਆ4 ਇਕ ਵਾਰ ਕੁੰਜਾਹ ਵਿਚੋਂ ਲੈਘਦੇ ਮਹਾਰਾਜਾ 
ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ ਦੀ ਨਜ਼ਰ ਇਸ ਉਤੇ ਪਈ ਅਤੇ ਇਸ ਨੂੰ 
ਸੈਨ 1806 ਈ. ਵਿਚ ਆਪਣੀ ਨੌਕਰੀ ਵਿਚ ਲੈ ਲਿਆ। 
ਇਸ ਨੇ ਲਾਹੌਰ ਦਰਬਾਰ ਵਿਚ ਫ਼ੌਜ ਨੂੰ ਵਿਵਸਥਿਤ ਰੂਪ 
ਦਿੱਤਾ ਅਤੇ ਫ਼ੌਜੀ ਕਾਰਵਾਈਆਂ ਲਈ ਧਨ ਦੇ ਖ਼ਰਚੇ ਦਾ 
ਆਧਾਰਭੂਤ ਪ੍ਰਬੰਧ ਕੀਤਾ। ਖ਼ਜ਼ਾਨੇ ਵਿਚ ਵਾਧਾ ਕਰਨ 
ਲਈ ਇਹ ਸਦਾ ਸੋਚਦਾ ਰਹਿੰਦਾ ਅਤੇ ਜਦ ਤਕ ਜੀਉੱਦਾ 
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ਰਿਹਾ, ਇਹ ਲਾਹੌਰ ਦਰਬਾਰ ਦੇ ਖ਼ਜ਼ਾਨੇ ਨੂੰ ਆਮਦਨ ਨਾਲ 
ਭਰਦਾ ਰਿਹਾ। 

ਨੌਕਰੀ ਸ਼ੁਰੂ ਕਰਦਿਆਂ ਹੀ ਇਸ ਨੇ ਸਤਲੁਜ ਪਾਰ 
ਦੀਆਂ ਮੁਹਿੰਮਾਂ ਵਿਚ ਵਧ ਚੜ੍ਹ ਕੇ ਭਾਗ ਲਿਆ ਅਤੇ ਜ਼ੀਰਾ, 
ਕੀਤਾ। ਫਿਰ ਇਸ ਨੇ ਰਾਏਕੋਟ ਦੇ ਇਲਾਕੇ ਉਤੇ ਧਾਕ 
ਜਮਾਈ। ਸੈਨ 1807 ਈ. ਵਿਚ ਮੁਰਿਡਾ ਅਤੇ ਨਾਰਾਇਣਗੜ੍ਹ 
ਦੇ ਇਲਾਕੇ ਆਪਣੇ ਕਬਜ਼ੇ ਵਿਚ ਲਿਆਉਂਦੇ। ਸੈਨ 1810 
ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਨੇ ਮੁਲਤਾਨ ਦੀ ਲੜਾਈ ਵਿਚ ਹਿੱਸਾ 
ਲਿਆ। ਫਿਰ ਭਿੰਬਰ, ਰਾਜੌਰੀ ਅਤੇ ਅਖਨੂਰ ਨਾਂ ਦੀਆਂ 
ਪਹਾੜੀ ਰਿਆਸਤਾਂ ਤੋਂ ਈਨ ਮੰਨਵਾਈ। ਸੈਨ 1812 ਈ. 
ਨੂੰ ਵੀ ਅਧੀਨ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਕਸ਼ਮੀਰ ਦੇ ਗਵਰਨਰ ਦੀ ਕੈਦ 
ਤੋਂ ਸ਼ਾਹ ਸੁਜਾਹ ਨੂੰ ਮੁਕਤ ਕਰਾ ਕੇ ਲਾਹੌਰ ਲਿਆਉਂਦਾ। 
ਸੈਨ 1813 ਈ. ਵਿਚ ਅਟਕ ਦੇ ਕਿਲ੍ਹੇ ਨੂੰ ਘੇਰਾ ਪਾਈ 
ਬੈਠੇ ਕਾਬੁਲ ਦੇ ਵਜ਼ੀਰ ਫਤਹਿ ਖ਼ਾਨ ਨੂੰ ਹੈਦਰੂ ਦੇ ਮੈਦਾਨ 
ਵਿਚ ਕਰਾਰੀ ਹਾਰ ਦਿੱਤੀ। ਇਸ ਦੀਆਂ ਪ੍ਰਾਪਤੀਆਂ ਅਤੇ 
ਖ਼ਾਲਸਾ ਰਾਜ ਦੇ ਵਿਸਤਾਰ ਲਈ ਪ੍ਰਤਿਬੱਧਤਾ ਨੂੰ ਮੁੱਖ 
ਸਾਰੀਆਂ ਜਾਗੀਰਾਂ ਬਖ਼ਸ਼ੀਆਂ। ਅੰਗ੍ੰਜ਼ਾਂ ਨਾਲ ਹੋਏ 
ਅਹਿਦਨਾਮੇ ਦੇ ਫਲਸਰੂਪ ਮਹਾਰਾਜੇ ਨੇ ਲੁਧਿਆਣੇ ਦੇ 
ਸਾਹਮਣੇ ਵਾਲੇ ਪਤਣ 'ਤੇ ਆਪਣੇ ਇਲਾਕੇ ਦੀ ਸਰਹਦ 
ਮਜ਼ਬੂਤ ਕਰਨ ਦਾ ਕੈਮ ਦੀਵਾਨ ਮੁਹਕਮ ਚੰਦ ਨੂੰ ਸੌਂਪਿਆ 
ਜਿਸ ਨੇ ਫਿਲੌਰ ਦੀ ਪੁਰਾਣੀ ਸਰਾਂ ਨੂੰ ਡਿਗਵਾ ਕੇ ਉਥੇ 
ਮਜ਼ਬੂਤ ਕਿਲ੍ਹਾ ਉਸਰਵਾਇਆ। ਇਸ ਕਿਲ੍ਹੈ ਵਿਚ 29 
ਅਕਤੂਬਰ 1814 ਈ. ਨੂੰ ਇਸ ਨੇ ਪ੍ਰਾਣ ਤਿਆਗੇ। 


ਮੁਕਤ : ਮੁਕਤੀ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰ ਚੁਕਿਆ ਵਿਅਕਤੀ 'ਮੁਕਤ' 
ਅਖਵਾਉਂਦਾ ਹੈ । ਵੇਖੋ “ਮੁਕਤੀ'। 


ਮੁਕਤਸਰ (ਗੁਰੂ-ਧਾਮ) : ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ ਫ਼ਰੀਦਕੋਟ ਵਿਚ ਇਕ 
ਪਵਿੱਤਰ ਸਰੋਵਰ ਜਿਸ ਦਾ ਸੈਬੈਧ ਸਿੱਖ ਇਤਿਹਾਸ ਦੇ 40 
ਮੁਕਤਿਆਂ ਨਾਲ ਹੈ। ਸੈਨ 1705 ਈ. ਤਕ ਇਥੇ ਇਕ 
ਬਹੁਤ ਵੱਡਾ ਕੱਚਾ ਤਾਲਾਬ ਸੀ ਜਿਥੇ ਚੌਹਾਂ ਪਾਸਿਆਂ ਤੋੱ 
ਬਾਰਸ਼ ਦਾ ਪਾਣੀ ਇਕੱਠਾ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਸੀ। ਇਸ ਨੂੰ “ਖਿਦਰਾਣੇ 
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ਦੀ ਢਾਬ” ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਸੀ। ਆਨੰਦਪੁਰ ਦਾ ਕਿਲ੍ਹਾ ਛਡਣ 
ਉਪਰੈਤ ਬਿਖੜੇ ਮਾਰਗਾਂ ਤੋ ਲੈਘਦੇ ਹੋਏ ਜਨਵਰੀ 1706 
ਈ. ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਇਸ ਢਾਬ ਉਤੇ ਪਹੁੰਚੇ ਅਤੇ 
ਸਰਹਿੰਦ ਦੇ ਸੂਬੇਦਾਰ ਵਜ਼ੀਰ ਖ਼ਾਨ ਦੀ ਪਿਛਾ ਕਰ ਰਹੀ 
ਫ਼ੌਜ ਨਾਲ ਯੁੱਧ ਕਰਨ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਕੀਤੀ। 

ਇਸ ਦੌਰਾਨ ਉੱਚੀ ਥਾਂ 'ਤੇ ਟਿਕ ਕੇ ਤੀਰ ਚਲਾ 
ਰਹੇਂ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਵੇਖਿਆ ਕਿ ਬਾਹਰੋਂ ਆਇਆ ਸਿੰਘਾਂ ਦਾ 
ਇਕ ਦਲ ਮੁਗ਼ਲ ਸੈਨਾ ਨਾਲ ਜੂਝਣ ਲਗ ਗਿਆ ਹੈ। 
ਇਸ ਜੱਥੇ ਨਾਲ ਹੋਈ ਲੜਾਈ ਦੇ ਫਲਸਰੂਪ ਮੁਗ਼ਲ ਸੈਨਾ 
ਯੁੱਧ-ਭੂਮੀ ਤੋਂ ਪਿਛੇ ਹਟ ਗਈ। ਰਵਾਇਤ ਅਨੁਸਾਰ ਸਿੰਘਾਂ 
ਦੇ ਉਸ ਦਲ ਦੀ ਅਗਵਾਈ ਮਾਈ ਭਾਗੇ (ਵੇਖੋ) ਕਰ ਰਹੀ 
`_ਸੀ। ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਟਿੱਥੀ ਤੋਂ ਉਤਰੇ ਅਤੇ ਯੁੱਧ ਵਿਚ ਸ਼ਹੀਦ 
ਜਾਂ ਜ਼ਖ਼ਮੀ ਹੋਏ ਸਿੰਘਾਂ ਦੀ ਸ਼ਨਾਖ਼ਤ ਕਰਨ ਲਗੇ । ਜਦੋਂ 
ਗੁਰੂ ਜੀ ਉਸ ਦਲ ਦੇ ਜੱਥੇਦਾਰ ਮਹਾਂ ਸਿੰਘ ਕੋਲ ਪਹੁੰਚੇ ਤਾਂ 
ਉਹ ਅੰਤਿਮ ਸੁਆਸਾਂ 'ਤੇ ਸੀ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਨਿਘ ਨਾਲ 
ਉਸ ਦਾ ਸੀਸ ਆਪਣੇ ਗੋਡੇ 'ਤੇ ਰਖਿਆ ਅਤੇ ਅੰਤਿਮ 
ਇੱਛਾ ਪੁਛੀ। ਸ. ਮਹਾਂ ਸਿੰਘ ਨੇ ਬੇਦਾਵੇ ਦਾ ਕਾਗ਼ਜ਼ ਫਾੜ 
ਦੇਣ ਅਤੇ ਟੁੱਟੀ ਪੀਤ ਨੂੰ ਰੱਢਣ ਲਈ ਬੇਨਤੀ ਕੀਤੀ, 
ਕਿਉਂਕਿ ਉਸ ਦੇ ਮਨ ਵਿਚ ਬੇਦਾਵਾ ਲਿਖ ਕੇ ਦੇਣ ਤੋਂ 
ਪੈਦਾ ਹੋਏ ਪਛਤਾਵੇ ਦੀ ਡਾਢੀ ਪੀੜ ਸੀ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ 
ਜਿਉਂ ਹੀ ਜੱਥੇਦਾਰ ਦੀ ਅੰਤਿਮ ਇੱਛਾ ਪੂਰੀ ਕੀਤੀ, ਉਸ 
ਨੇ ਪਾਣ ਤਿਆਗ ਦਿੱਤੇ। ਮਾਈ ਭਾਗੇ ਵੀ ਬਹੁਤ ਜ਼ਖ਼ਮੀ 
ਹੋ ਚੁਕੀ ਸੀ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਉਸ ਦਾ ਇਲਾਜ ਕਰਵਾਇਆ। 
ਠੀਕ ਹੋਣ ਉਪਰਰੈਤ ਉਹ ਘਰ ਪਰਤਣ ਦੀ ਥਾਂ ਗੁਰੂ ਜੀ 
ਨਾਲ ਨਾਂਦੇੜ ਚਲੀ ਗਈ। 

ਉਸ ਜੱਥੇ ਦੇ ਸਿੰਘਾਂ ਦੀ ਗਿਣਤੀ 40 ਸੀ। ਗੁਰੂ 
ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀਆਂ ਦੇਹਾਂ ਦਾ ਸਸਕਾਰ ਕੀਤਾ। ਉਸ ਦਿਨ ਤੋੱ 
ਉਹ ਸਿੰਘ ਸਿੱਖ-ਇਤਿਹਾਸ ਵਿਚ ਚਾਲ੍ਹੀ ਮੁਕਤਿਆਂ (ਵੇਖੋ) 
ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਹੋਏ ਅਤੇ ਖਿਦਰਾਣੇ ਦੀ ਢਾਬ ਦਾ ਨਾਂ 
“ਮੁਕਤਸਰ” ਰਖਿਆ ਗਿਆ। ਸਮਾਂ ਬੀਤਣ ਨਾਲ ਉਸ 
ਸਰੋਵਰ ਦੇ ਇਰਦ-ਗਿਰਦ ਜੋ ਨਗਰ ਵਸ ਗਿਆ, ਉਹ 
ਵੀ “ਮੁਕਤਸਰ? ਨਾਂ ਨਾਲ ਜਾਣਿਆ ਜਾਣ ਲਗਾ। ਇਥੇ 
ਹੁਣ ਸ਼ਹੀਦਾਂ ਦੇ ਸਸਕਾਰ ਵਾਲੀ ਥਾਂ ਉਤੇ ਸ਼ਹੀਦਗੀਜ ਨਾਂ 
ਦਾ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਇਸ ਨੂੰ “ਅੰਗੀਠਾ 
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ਸਾਹਿਬ” ਵੀ ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਹ ਸਰੋਵਰ ਤੋ 50 ਮੀ. 
ਪੱਛਮ ਵਾਲੇ ਪਾਸੇ ਹੈ। ਇਸ ਦੀ ਪੁਰਾਣੀ ਇਮਾਰਤ ਦੀ 
ਉਸਾਰੀ ਫ਼ਰੀਦਕੋਟ ਦੇ ਰਾਜਾ ਵਜ਼ੀਰ ਸਿੰਘ ਨੇ ਸੈਨ 1870 
ਈ. ਵਿਚ ਕਰਵਾਈ ਸੀ। ਇਸ ਦੀ ਨਵੀ ਇਮਾਰਤ 
ਕਾਰਸੇਵਾ ਵਾਲੇ ਬਾਬਿਆਂ ਨੇ ਵੀਹਵੀ' ਸਦੀ ਦੇ ਨੋਵੇਂ ਦਹਾਕੇ 
ਵਿਚ ਕਰਵਾਈ ਹੈ। 

ਗਾਰਦੁਆਰਾ ਤੰਝੂ ਸ਼ਹਿ ਪਰਿਕਰਮਾ ਵਿਚ ਉਸ 
ਥਾਂ ਉਤੇ ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ ਜਿਥੇ ਚਾਲ੍ਹੀ ਸਿੰਘਾਂ ਨੇ ਠਹਿਰ 
ਕੇ ਅਤੇ ਆਪਣੇ ਬਸਤ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਝਾੜੀਆਂ ਅਤੇ ਬਿ੍‌ਛਾਂ ਉਤੇ ਖਿਲਾਰ 
ਕੇ ਮੁਗ਼ਲ ਸੈਨਾ ਨੂੰ ਪ੍ਭਾਵ ਦਿੱਤਾ ਸੀ ਕਿ ਇਥੇ ਕੋਈ ਵੱਡਾ 
ਸੈਨਾ ਦਲ ਉਤਰਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਇਸ ਦੀ ਪੁਰਾਣੀ ਇਮਾਰਤ 
ਪਟਿਆਲਾ-ਪਤਿ ਮਹਾਰਾਜਾ ਮੁਹਿੰਦਰ ਸਿੰਘ ਨੇ ਬਣਵਾਈ 
ਸੀ ਅਤੇ ਨਵੀਂ ਇਮਾਰਤ ਕਾਰਸੇਵਾ ਵਾਲੇ ਸੰਤਾਂ ਨੇ ਵੀਹਵੀਂ 
ਸਦੀ ਦੇ ਨੌਵੇਂ ਦਹਾਕੇ ਵਿਚ ਉਸਾਰੀ ਹੈ। 

ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸ੍ਰ ਦਰਬਾਰ ਸ਼ਾ/ਹਿਲ ਇਥੋ ਦਾ 
ਪ੍ਰਮੁਖ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਹੈ ਜੋ ਸਰੋਵਰ ਦੇ ਪੱਛਮੀ ਕੰਢੇ ਉਤੇ 
ਸਿਰਜਿਤ ਹੈ। ਇਸ ਦੀ ਉਸਾਰੀ ਪਹਿਲਾਂ ਕੈਥਲ ਦੇ ਭਾਈ 
ਸਾਹਿਬਾਨ ਨੇ ਕਰਵਾਈ, ਫਿਰ ਸ. ਹਰੀ ਸਿੰਘ ਨਲਵਾ ਨੇ 
ਇਸ ਵਿਚ ਵਾਧਾ ਕਰਵਾਇਆ। ਸੈਨ 1930 ਈ. ਵਿਚ 
ਸੈਤ ਗੁਰਮੁਖ ਸਿੰਘ ਕਾਰਸੇਵਾ ਵਾਲੇ ਨੇ ਇਸ ਵਿਚ ਵਾਧਾ 
ਕਰਵਾਇਆ। ਵੀਹਵੀਂ ਸਦੀ ਦੇ ਅੰਤ ਵਿਚ ਸੈਤ ਸਾਧੂ 
ਸਿੰਘ ਦੇ ਸੇਵਕਾਂ ਨੇ ਇਸ ਧਰਮ-ਧਾਮ ਦੀ ਨਵੀਂ ਇਮਾਰਤ 
ਉਸਰਵਾਈ। ਇਸ ਦੇ ਦੀਵਾਨ-ਸਥਾਨ ਦੇ ਨੇੜੇ ਉਸ ਸਮੇਂ 
ਦਾ ਇਕ ਵਣ ਬਿ੍‌ਛ ਵੀ ਮੌਜੂਦ ਦਸਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਸ 
ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਦਾ ਇਕ ਨਾਮਾਂਤਰ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਟੁੱਟੀ ਗੰਢੀ 
ਸਾਹਿਬ” ਵੀ ਪ੍ਰਚਲਿਤ ਹੈ। 

ਗੁਰਦੁਆਰਾ /ਟਥਾਂ ਸ਼/ਹਲ ਮੁਕਤਸਰ ਸਾਹਿਬ ਤੋੱ 
ਲਗਭਗ ਦੋ ਕਿ.ਮੀ. ਦੀ ਵਿਥ ਉਤੇ ਉਥੇ ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ 
ਹੈ ਜਿਥੇ ਰੇਤਲੇ ਟਿੱਬੇ ਉਤੇ ਬੈਠ ਕੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਮੁਕਤੇ ਸਿੰਘਾਂ 
ਨਾਲ ਲੜ ਰਹੇ ਮੁਗ਼ਲ ਸੈਨਾ-ਦਲ ਉਤੇ ਤੀਰ ਚਲਾਏ ਸਨ। 
ਇਸ ਥਾਂ 'ਤੇ ਪਹਿਲਾਂ ਇਕ ਛੋਟਾ ਜਿਹਾ ਧਾਮ ਅਠਾਰ੍ਵੀਂ 
ਸਦੀ ਵਿਚ ਉਸਾਰਿਆ ਗਿਆ ਸੀ। ਫਿਰ 1843 ਈ. ਵਿਚ 
ਮਾਨ ਸਿੰਘ ਸੋਢੀ ਨੇ ਇਸ ਦੀ ਇਮਾਰਤ ਨੂੰ ਨਵਾਂ ਰੂਪ ਦਿੱਤਾ। 
ਵੀਹਵੀਂ ਸਦੀ ਦੇ ਮੱਧ ਵਿਚ ਬਾਬਾ ਬਘੇਲ ਸਿੰਘ ਨੇ ਇਸ 
ਦੀ ਵਰਤਮਾਨ ਇਮਾਰਤ ਦੀ ਉਸਾਰੀ ਕਰਵਾਈ। 


ਭ/0/0/.5110006100.2011) 


ਮੁਕਤਿਨਾਮਹ/ਮੁਕਤਿਨਾਮਾ 


___ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਰਕਾਸ਼ਸ਼ਰ ਟਿੱਥੀ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਨੇੜੇ 
ਹੀ ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਰਵਾਇਤ ਅਨੁਸਾਰ ਗੁਰੂ ਜੀ 
ਜਦੋਂ ਟਿੱਬੀ ਤੋਂ ਉਤਰ ਕੇ ਘੋੜੇ ਉਤੇ ਸਵਾਰ ਹੋਣ ਲਗੇ, ਤਾਂ 
ਰਕਾਬ ਟੁੱਟ ਗਈ। ਇਸ ਸਥਾਨ ਦੀ ਉਸਾਰੀ ਵੀ ਬਾਬਾ 
ਬਘੇਲ ਸਿੰਘ ਨੇ ਹੀ ਕਰਵਾਈ ਹੈ। ਇਹ ਸਾਰੇ ਗੁਰਦੁਆਰੇ 
ਪਹਿਲਾਂ ਮਹੰਤਾਂ ਦੇ ਕਬਜ਼ੇ ਵਿਚ ਸਨ, ਪਰ ਫਰਵਰੀ 1923 
ਈ. ਵਿਚ ਇਹ ਸ਼ੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਬੰਧਕ ਕਮੇਟੀ ਦੇ 
ਅਧਿਕਾਰ ਅਧੀਨ ਹੋ ਗਏ। 


ਹੋਰ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਵੀ ਹਨ, ਜਿਵੇਂ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਮਾਈ ਭਾਗੋ, _ 


ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਦਾਤਣਸਰ, ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਦੁਖ- ਨਿਵਾਰਣ 
ਆਦਿ। ਇਸ ਨਗਰ ਦੀ ਸਾਰੀ ਧਰਤੀ ਸ਼ਹਾਦਤ ਦੀ ਇਕ 
ਅਦਭੁਤ ਦਾਸਤਾਨ ਪੇਸ਼ ਕਰਦੀ ਹੈ। 

ਸ਼ਹੀਦ ਸਿੰਘਾਂ (40 ਮੁਕਤਿਆਂ) ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ 
ਇਥੇ ਹਰ ਸਾਲ ਮਾਘੀ ਦੇ ਅਵਸਰ 'ਤੇ ਬਹੁਤ ਵੱਡਾ ਮੇਲਾ 
ਲਗਦਾ ਹੈ। ਲੱਖਾਂ ਲੋਕ ਇਸ ਮੇਲੇ ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਹੁੰਦੇ ਹਨ। 
ਤਿੰਨ ਦਿਨਾਂ ਦਾ ਇਹ ਮੇਲਾ ਲੋਹੜੀ ਵਾਲੇ ਦਿਨ ਸ਼ੁਰੂ ਹੁੰਦਾ 
ਹੈ ਅਤੇ ਮਾਘੀ ਤੋਂ ਇਕ ਦਿਨ ਬਾਦ ਸਮਾਪਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। 
ਮਾਘੀ ਵਾਲੇ ਦਿਨ ਸਰੋਵਰ ਵਿਚ ਇਸ਼ਨਾਨ ਕਰਨਾ ਬਹੁਤ 
ਪਵਿੱਤਰ ਅਤੇ ਮਨੌ-ਕਾਮਨਾ ਪੂਰੀਆਂ ਕਰਨ ਵਾਲਾ 
ਸਮਝਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 
ਅਤੇ ਸ਼ੌਕੀਨ ਲੋਕ ਆਪਣੀਆਂ ਢਾਣੀਆਂ ਬਣਾ ਕੇ ਲੋਹੜੀ 
ਵਾਲੇ ਦਿਨ ਸਵੇਰ ਵੇਲੇ ਤੋ ਹੀ ਪਹੁੰਚਣੇ ਸ਼ੁਰੂ ਹੋ ਜਾਂਦੇ 
ਹਨ। ਪੰਜਾਬੀ ਸਭਿਆਚਾਰ ਨੂੰ ਪ੍ਰਗਟਾਉਣ ਵਾਲੇ ਲੋਕ- 
ਗੀਤ ਗਾਏ ਜਾਂਦੇ ਹਨ, ਲੋਕ-ਨਾਚਾਂ ਦਾ ਆਪਣਾ ਰੋਗ 
ਹੁੰਦਾ ਹੈ. ਪੇਂਡੂ ਮਨੋਰੋਜਨ ਦਾ ਬਹੁਤ ਧਿਆਨ ਰਖਿਆ ਜਾਂਦਾ 
ਹੈ। ਪਸ਼ੂਆਂ ਅਤੇ ਘਰ ਦੀਆਂ ਲੋੜਾਂ ਦੀ ਲੈਣ-ਦੇਣ ਹੁੰਦੀ 
ਹੈ। ਇਸ ਮੌਕੇ 'ਤੇ ਕਈ ਸਿਆਸੀ ਪਾਰਟੀਆਂ ਦੀਆਂ 
ਕਾਨਫਰੰਸਾਂ ਹੁੰਦੀਆਂ ਹਨ। ਇਸ ਮੋਲੋ 'ਤੇ ਦੂਰੋਂ ਦੂਰੋਂ ਨਿਹੰਗ 
ਸਿੰਘ ਪਹੁੰਚ ਕੇ ਆਪਣੇ ਪਰੈਪਰਾਗਤ ਜੰਗੀ ਕਰਤਬ 
ਦਿਖਾਉਂਦੇ ਹਨ। 





ਮੁਕਤਿਨਾਮਹ/ਮੁਕਤਿਨਾਮਾ : ਇਸ ਨਾਂ ਦੀ 42 ਛੰਦਾਂ 
ਦੀ ਇਕ ਸਾਖੀ 'ਸੌ ਸਾਖੀ” (ਵੇਖੋ) ਵਿਚ ਅੱਠਵੇਂ ਕਰਮ ਉਤੇ 
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ਦਰਜ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚ ਸਿੱਖੀ ਦੀ ਰਹਿਤ ਨੂੰ ਸਪੱਸ਼ਟ ਕੀਤਾ 
ਗਿਆ ਹੈ। ਇਸ ਦਾ ਆਰੋਭ ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਹੁੰਦਾ ਹੈ-ਸ਼ਣ 
ਗਾਰ ਸਖਾ ਮੁਕਾਤਿਨਾਮ ਸ਼ਭ ਲਿਖਾਂ ਉਪਦੇਸ਼ / ਜੋ ਨਾਂ ਕਰ 
ਹੈ ਗੁਰ ਉਕਤਿ ਬੋਮਖ ਝਰਾਠਾ ਭੇਸ਼ /੧ / ਕਰਜ ਨ ਲੇਵੈ /ਨੋਸ਼ਾੰ 
ਕਾ ਲੀਇ` ਤੱ ਦੇਵ ਭਾਵ / ਖ਼ਾਨ ਕਠੇਂ ਘਰ /ਨਖਣਾੀ ਭਲਾ 
/ਦਿਥਾਵੈ ਰਾਵ /੨/ 

ਸ. ਕਪੂਰ ਸਿੰਘ ਨੇ ਆਪਣੀ ਪੁਸਤਕ “ਬਹੁ 
ਵਿਸਤਾਰ” ਵਿਚ ਇਸ ਰਚਨਾ ਬਾਰੇ ਇਕ ਲੇਖ ਸ਼ਾਮਲ 
ਕੀਤਾ ਹੈ ਅਤੇ ਆਪਣੀ ਟਿੱਪਣੀ ਦਿੰਦਿਆਂ ਲਿਖਿਆ ਹੈ- 
ਮੁੱਕਾਤਨਾਮਹ ਲਜੋਂ ਸੰ ਸ਼ਾਲਾ” ਦਾ 2 /ਇਕ ਅੰਗ ਹੈ, ਸਿਖ ਦੇ 
ਸ਼ਖ਼ਸ ਆਚਰਨ ਲਈਂ ਕੁਝ ਅਸੂਲ ਪੰਸ਼ ਕਰਦਾ ਹੈ /... ਸੱਚੇ 
ਤੰਡ ਤੌ #ਆਕਾਤਨਾਮਹ ਆਹਲਾ ਦਰਜੇ ਦੇ ਸਦਾਚਾਰ ਦਾ 
ਹਾ/ਮਿਲ ਹੈ //ਏਸ਼ ਦਾ ਬਹੁਤਾ ਸਾਠੀੰ #7ਖਆ ਸ਼ਖ਼ੈਨ ਕਮਾਈ 
ਨਹੀ ਜਾ ਸ਼ਕਦਾੰ ਹੈ ਕਿਉਂਕਿ ਇਸ /ਵੇਚ ਗਰ ਗ/ਬੰਦ 
ਸੰਘ ਜੀ ਦੇ ਮਗਰੋ' ਆਉਣ ਵਾਲ਼ /ਲੱਖਾਂ ਦੀ ਉਚੀ ਤੇ 
ਸਚਾ ਗਹਿਣਾ ਝਹਿਣ? ਦਾ ਝਲਕ ਹੈ / 

ਇਸ ਤੋ ਅਗੇ ਸ. ਕਪੂਰ ਸਿੰਘ ਨੇ ਮੁਕਤਿਨਾਮਹ 
ਦਾ ਮੂਲ ਪਾਠ ਅਤੇ ਸੌਖੇ ਅਰਥ ਦਿੱਤੇ ਹਨ। ਪਰ ਮੂਲ ਪਾਠ 
'ਸੌ ਸਾਖੀ” ਦੀ ਕਿਸੇ ਪੋਥੀ/ਪੁਸਤਕ ਤੋਂ ਨ ਲੈ ਕੇ ਭਾਈ 
ਸੈਤੋਖ ਸਿੰਘ ਦੇ ਕਾਵਿ-ਗੰੰਥ 'ਗੁਰ ਪ੍ਰਤਾਪ ਸੂਰਜ " (ਰੁਤਿ 
3/ਅੰਸੁ 50) ਵਿਚੋਂ ਲਿਆ ਹੈ। ਇਸ ਪਾਠ ਵਿਚ ਕੁਲ 51 
ਛੋਦ ਹਨ ਅਤੇ ਇਹ “ਸੋਸਾਖੀ” ਵਾਲੇ ਪਾਠ ਨਾਲ ਬਹੁਤ 
ਘਟ ਮੇਲ ਖਾਂਦਾ ਹੈ। ਸੈਭਵ ਹੈ “'ਸੌਸਾਖੀ” ਵਾਲੇ ਪਾਠ ਨੂੰ ਹੀ 
ਮਹਾਕਵੀ ਨੇ ਆਪਣੇ ਸ਼ਬਦਾਂ ਵਿਚ ਢਾਲ ਲਿਆ ਹੋਵੇ। 


ਮੁਕਤੀ : ਸੈਸਕ੍ਰਿਤ ਦੀ ਮੁਚ੍‌ ਧਾਤੂ ਤੋਂ ਬਣੇ “ਮੁਕਤਿ” ਸ਼ਬਦ 
ਦਾ ਅਰਥ ਹੈ ਛੁਟਕਾਰਾ, ਖ਼ਲਾਸੀ, ਰਿਹਾਈ। ਅਧਿ- 
ਆਤਮਿਕ ਦ੍੍‌ਿਸ਼ਟੀ ਤੋਂ ਇਸ ਤੋਂ ਭਾਵ ਹੈ ਮਾਇਆ ਦੇ ਪ੍ਰਭਾਵ 
ਜਾਂ ਬੈਧਨਾਂ ਤੋੱ' ਖ਼ਲਾਸੀ ਜਾਂ ਦੁਖਾਂ ਕਲੇਸ਼ਾਂ ਦਾ ਅੰਤ। ਮਨੁੱਖ 
ਇਤਿਹਾਸ ਦੇ ਆਦਿ-ਕਾਲ ਤੋ ਚਾਰ ਪਦਾਰਥਾਂ--ਧਰਮ, 
ਅਰਥ, ਕਾਮ ਅਤੇ ਮੋਕਸ਼-ਵਿਚ ਮੋਕ੍ਸ਼ (ਮੁਕਤੀ) ਨੂੰ ਹੀ 
ਸਰਵੋਤਮ ਮੰਨਿਆ ਗਿਆ ਹੈ ਅਤੇ ਇਸ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਮਨੁੱਖ 
ਦਾ ਪਰਮ-ਪੁਰਸ਼ਾਰਥ ਸਮਝਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। 

ਭਾਵੇ“ ਮੁਕਤੀ ਦੇ ਸਰੂਪ ਸੰਬੰਧੀ ਵਖ ਵਖ 
ਦਾਰਸ਼ਨਿਕਾਂ ਵਿਚ ਕਾਫ਼ੀ ਮਤਭੇਦ ਹੈ, ਪਰ ਇਕ ਗੱਲ 'ਤੇ 


੪/॥/॥/.516100666100.601) 


ਮੁਕਤੀ 


ਲਗਭਗ ਸਾਰੇ ਸਹਿਮਤ ਹਨ ਕਿ ਮੋਕਸ਼ ਜਾਂ ਮੁਕਤੀ ਉਹ 
ਸਥਿਤੀ ਹੈ ਜਦੋਂ" ਮਨੁੱਖ ਤਿੰਨ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ ਦੁਖਾਂ- 
ਅਧਿਆਤਮਿਕ (ਦੈਹਿਕ), ਆਧਿਭੋਂ ਤਿਕ (ਭੌਤਿਕ), 
ਆਧਿਦੈਵਿਕ (ਦੈਵਿਕ)- ਤੋ' ਛੁਟਕਾਰਾ ਪਾਪਤ ਕਰ ਲੈਂਦਾ 
ਹੈ ਜਾਂ ਸੈਸਾਰਿਕ ਪ੍ਰਪੰਚ ਤੋ ਖ਼ਲਾਸ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਸ 
ਤਰ੍ਹਾਂ ਮੁਕਤੀ ਮਨੁੱਖ ਦੇ ਸੰਸਾਰਿਕ ਦੁਖਾਂ ਦਾ ਪੂਰਣ ਅਭਾਵ 
ਹੈ। ਆਸਤਿਕ ਦਰਸ਼ਨਾਂ ਵਾਲੇ ਇਸ ਨੂੰ ਦੁਖ ਦੇ ਖ਼ਤਮ ਹੋਣ 
ਉਪਰੈਤ ਪਰਮਾਤਮਾ ਵਿਚ ਲੀਨ ਹੋਣ ਦੀ ਅਵਸਥਾ ਕਹਿੰਦੇ 
ਹਨ। ਭਿੰਨ ਭਿੰਨ ਦਾਰਸ਼ਨਿਕਾਂ ਨੇ ਇਸ ਅਵਸਥਾ ਨੂੰ ਵਖਰੇ 
ਵਖਰੇ ਨਾਂ ਦਿੱਤੇ ਹਨ, ਜਿਵੇਂ ਮੋਕ੍ਸ਼, ਮੁਕਤੀ, ਨਿਰਵਾਣ, 
ਅਮਰਾਪਦ, ਤੁਰੀਆਵਸਥਾ, ਕੈਵਲ੍ਯ, ਅਪਵਰਗ, 
ਪਰਮਪਦ, ਪਰਮਗਤਿ, ਪੁਰਮ-ਸੁਖ ਆਦਿ। ਅਭਾਰਤੀ 
ਧਰਮਾਂ ਵਾਲਿਆਂ ਨੇ ਵੀ ਮੁਕਤੀ ਸੈਬੈਧੀ ਆਪਣੇ ਢੰਗ ਨਾਲ 
ਧਾਰਣਾਵਾਂ ਬਣਾਈਆਂ ਹਨ। 

ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਇਸ ਲਈ ਮੁਕਤਿ (ਸਾਚੈ ਸ਼ਬਦ 
#ਕਾਤਿ ਗਤਿ ਪਾਏ), ਮੋਖ (ਅੰਨ ਪਾਵ/ਹ ਮੋਖ ਦੁਆਰ), 
ਪਰਮਪਦ (ਹਉਂਸੰ ਜਾਇ ਪਰਮਪਦੁ ਪਾਈਐ), ਚੌਥਾਪਦ 
(ਤੀਨ ਸ਼ਮਾਵੈ ਚਉਥੈ ਵਾਸ਼ਾ), ਅਮਰਪਦ (ਨਿਜ ਘਰਿ 
ਵਾਲ਼ ਅਮਰਪਦੁ ੫ਾਵੰ), ਨਿਰਵਾਣਪਦ (ਸ਼ਬਦ ਜਪੰ ਘਰ 
ਪਾਈਆੰ /ਨਰਵਾਣ? ੫ਦੁ ਨਨਿੰਤ), ਤੁਰੀਅਵਸਥਾ 
( ਤਨੀਆਵਸ਼ਥਾ ਗਰਨ/ਖ ਪਾਈਆ ਸੰਤ ਸਤਾ ਕਾ ਓਟ ਗਹੀ), 
ਨਿਰਭਉਪਦ ( ਬਾਲੇ ਬਾਝਹੁ /ਸੰਝੀ ਵਾਲੰ ਤਓਂ /ਨੇਰਭਓਂ ਪਦਾ 
ਪਾਈਐ), ਬੈਦਿਖਲਾਸੀ ( ਝੰਦਿਖਲਾਸਾ ਡਾਣੰ ਹੋਇ), ਆਦਿ 
ਸ਼ਬਦ ਵਰਤੇ ਗਏ ਹਨ। 

ਸ਼ੁਰੂ ਵਿਚ ਮੌਤ ਦੇ ਡਰ ਤੋਂ ਛੁਟਕਾਰਾ ਪ੍ਰਾਪਤ 
ਕਰਨ ਲਈ ਦੇਵਤਿਆਂ ਜਾਂ ਦੈਵੀ ਸ਼ਕਤੀਆਂ ਨੂੰ ਸਮਰਥ 
ਸਮਝਿਆ ਜਾਂਦਾ ਸੀ। ਦੇਵਤਿਆਂ ਨੂੰ ਪ੍ਰਸੈਨ ਕਰਨ ਲਈ 
ਅਨੇਕ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦੀਆਂ ਉਪਾਸਨਾ-ਵਿਧੀਆਂ (ਕਰਮ-ਕਾਂਡ) 
ਪ੍ਚਲਿਤ ਹੋਈਆਂ। ਇਸ ਪਿਛੋ ਉਪਨਿਸ਼ਦਾਂ ਦਾ ਦੌਰ ਸ਼ੁਰੂ 
ਹੋਇਆ ਜਿਸ ਵਿਚ ਕਰਮ-ਕਾਂਡਾਂ ਦਾ ਸਥਾਨ ਗਿਆਨ ਨੇ 
ਲੈ ਲਿਆ। ਉਪਨਿਸ਼ਦਾਂ ਵਿਚ ਅਗਿਆਨ ਜਾਂ ਮਾਇਆ ਦੇ 
ਦੀ ਅਭੇਦਤਾ ਨੂੰ 'ਮੁਕਤੀ' ਕਿਹਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਉਪਨਿਸ਼ਦਾਂ 
ਦੇ ਆਧਾਰ 'ਤੇ ਵਿਕਸਿਤ ਹੋਏ ਅਦੈਤ-ਵੇਦਾਂਤ ਅਨੁਸਾਰ 
ਜੀਵਾਤਮਾ ਅਤੇ ਪਰਮਾਤਮਾ ਵਿਚ ਕੋਈ ਤਾਤਵਿਕ ਅੰਤਰ 
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ਨਹੀਂ ਹੈ, ਪਰ ਭਰਮਵਸ ਦੋਹਾਂ ਦੀ ਵਖਰੀ ਵਖਰੀ ਹੋਂਦ 
ਸਮਝੀ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਜਦੋ' ਭਰਮ ਦਾ ਪਰਦਾ ਹਟ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਤਾਂ 
ਜੀਵਾਤਮਾ ਅਤੇ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਏਕਤਾ ਹੋ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। 
ਇਹੀ ਮੁਕਤੀ ਹੈ। ਮੁਕਤੀ ਸੈਬੈਧੀ ਇਹੀ ਧਾਰਣਾ ਜ਼ਿਆਦਾ 
ਵਿਆਪਕ ਅਤੇ ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ। 

ਮੁਕਤੀ ਬਾਰੇ ਪੰ. ਬਲਦੇਵ ਉਪਾਧ੍ਯਾਯ (“ਭਾਰਤੀਯ 
ਦਰਸ਼ਨ”) ਦਾ ਕਥਨ ਹੈ ਕਿ ਜੀਵ ਤਾਂ ਸੂਭਾ ਤੋਂ ਹੀ ਮੁਕਤ 
ਹੈ। ਮੁਕਤੀ ਨ ਤਾਂ ਪਾਪਤ ਕੀਤੀ ਜਾਂਦੀ ਹੈ ਅਤੇ ਨ ਹੀ 
ਉਤਪੰਨ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਪਰ ਜੀਵ ਭਰਮ ਵਸ ਇਸ ਨੂੰ ਬਾਹਰ 
ਲਭਦਾ ਫਿਰਦਾ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਦੇ ਉਪਦੇਸ਼ ਨਾਲ ਅਗਿਆਨ 
ਅਤੇ ਭਰਮ ਦੂਰ ਹੋ ਜਾਂਦੇ ਹਨ, ਵਿਵੇ&' ਉਤਪੰਨ ਹੁੰਦਾ ਹੈ 
ਪ੍ਰਸੈਨ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਮੁਕਤ ਪੁਰਸ਼ ਆਪਣੀ ਏਕਤਾ ਸਚਿਦਾਨੰਦ 
ਬ੍ਰਹਮ ਨਾਲ ਸਥਾਪਿਤ ਕਰਦਾ ਹੈ। ਫਲਸਰੂਪ ਵੇਦਾਂਤ-ਮਤ 
ਵਿਚ ਮੁਕਤੀ ਦੀ ਦਸ਼ਾ ਬਿਲਕੁਲ ਆਨੰਦਮਈ ਹੈ। 

'ਬ੍ਹਮ-ਸੂੜ੍” (4/1/19) ਅਨੁਸਾਰ ਕਰਮਾਂ ਦੇ 
ਵਿਨਾਸ਼ ਦੇ ਸਿੱਟੇ ਵਜੋ' ਅਦੈਤ-ਅਵਸਥਾ ਦਾ ਪੈਦਾ ਹੋਣਾ ਹੀ 
“ਮੁਕਤੀ” ਹੈ। ਅਸਲ ਵਿਚ, ਇੰਦੀਆਂ ਦਾ ਮਨ ਵਿਚ, ਮਨ 
ਦਾ ਪ੍ਰਾਣ ਵਿਚ, ਪ੍ਰਾਣ ਦਾ ਆਤਮਾ ਵਿਚ ਲੀਨ ਹੋਣਾ ਅਤੇ 
ਇਸ ਦੁਆਰਾ ਬ੍ਹਮਾਨੰਦ ਦਾ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੋਣਾ ਹੀ ਮੁਕਤੀ ਹੈ। 
ਪ੍ਕਾਰਾਂ ਦੀ ਕਲਪਨਾ ਵੀ ਕੀਤੀ ਹੈ। ਇਸ ਸੈਬੈਧ ਵਿਚ ਦੋ 
ਮਾਨਤਾਵਾਂ ਜ਼ਿਆਦਾ ਪ੍ਚਲਿਤ ਹਨ। ਇਕ ਮਾਨਤਾ 
ਅਨੁਸਾਰ ਮੁਕਤੀ ਤਿੰਨ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀ ਹੈ--ਜੀਵਨ-ਮੁਕਤੀ, 
ਵਿਦੇਹ-ਮੁਕਤੀ ਅਤੇ ਨਿੱਤ-ਮੁਕਤੀ । ਜੋ ਸ਼ਰੀਰ ਨੂੰ ਧਾਰਣ 
ਕਰਦੇ ਹੋਏ ਹਰਿ-ਭਗਤੀ ਜਾਂ ਆਤਮ-ਗਿਆਨ ਰਾਹੀ 
ਬੰਧਨਾਂ ਤੋ ਮੁਕਤ ਹੋ ਜਾਂਦੇ ਹਨ, ਉਹ ਜੀਵਨ-ਮੁਕਤ 
ਅਖਵਾਉਂਦੇ ਹਨ। ਜੋ ਜੀਵ ਦੇਹ ਦੇ ਨਸ਼ਟ ਹੋਣ 'ਤੇ ਮੁਕਤੀ 
ਪਾਪਤ ਕਰਦੇ ਹਨ, ਉਹ ਵਿਦੇਹ-ਮੁਤ ਹਨ ਅਤੇ ਜੋ ਜੀਵ 
ਕਰਮਾਂ ਦੇ ਵਸ ਵਿਚ ਹੋ ਕੇ ਜਨਮ-ਮਰਣ ਦੇ ਚੱਕਰ ਵਿਚ 
ਨਹੀਂ ਪੈਂਦੇ ਅਤੇ ਅਵਤਾਰਾਂ ਵਾਂਗ ਆਪਣੀ ਜਾਂ ਪਰਮਾਤਮਾ 
ਦੀ ਇੱਛਾ ਅਨੁਸਾਰ ਵਖਰੇ ਵਖਰੇ ਲੋਕਾਂ ਵਿਚ ਵਿਚਰਦੇ 
ਰਹਿੰਦੇ ਹਨ, ਉਹ ਨਿੱਤ-ਮੁਕਤ ਹਨ। 

ਦੂਜੀ ਮਾਨਤਾ ਅਨੁਸਾਰ ਮੁਕਤੀ ਚਾਰ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦੀ 
ਹੈ-(1) ਸਾਲੋਂਕ੍ਯ ਮੁਕਤੀ (ਜਿਸ ਵਿਚ ਜੀਵ ਇਸ਼ਟਦੇਵ 
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ਮੁਕਤੀ 


ਦੇ ਲੋਕ ਵਿਚ ਆਪਣੀ ਇੱਛਾ ਅਨੁਸਾਰ ਨਿਵਾਸ ਕਰਦਾ 
ਹੈ), (2) ਸਾਮੀਪ੍ਯ ਮੁਕਤੀ (ਜਿਸ ਵਿਚ ਜੀਵ ਇਸ਼ਟਦੇਵ 
ਦੇ ਨੇੜੇ ਰਹਿ ਕੇ ਆਨੰਦ ਮਾਣਦਾ ਹੈ), (3) ਸਾਰੂਪ੍ਯ ਮੁਕਤੀ 
(ਜਿਸ ਵਿਚ ਜੀਵ ਇਸ਼ਟ-ਦੇਵ ਵਰਗੇ ਰੂਪ ਅਤੇ ਗੁਣ ਨੂੰ 
ਪਾਪਤ ਕਰ ਲੈਦਾ ਹੈ), (4) ਸਾਯੁਜ੍ਯ ਮੁਕਤੀ (ਜਿਸ ਵਿਚ 
ਜੀਵ ਇਸ਼ਟ-ਦੇਵ ਦੀ ਦੇਹ ਵਿਚ ਸਮਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ।)। 
ਮੱਧ-ਯੁਗ ਦੇ ਕਈ ਵੈਸ਼ਣਵ ਆਚਾਰਯਾਂ ਨੇ 
ਮੁਕਤੀ ਦੇ ਹੋਰ ਵੀ ਕਈ ਭੇਦ ਦਸੇ ਹਨ। ਸੇਤਾਂ ਨੇ ਵੀ ਮੁਕਤੀ 
ਦੀ ਗੱਲ ਕੀਤੀ ਹੈ, ਪਰ ਕਿਸੇ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀ ਪਰੈਪਰਾਗਤ ਮੁਕਤੀ 
ਨੂੰ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਕੋਈ ਮਹੱਤਵ ਨਹੀਂ ਦਿੱਤਾ, ਕਿਉਂਕਿ ਉਨ੍ਹਾਂ 
ਲਈ ਬ੍ਹਮ-ਗਿਆਨ ਜਾਂ ਆਤਮ-ਤਦਾਤਕਾਰ ਦੀ 
ਅਵਸਥਾ ਹੀ ਮੁਕਤੀ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਮੁਕਤੀ 
ਨਾਲੋਂ ਈਸ਼ਵਰੀ ਪ੍ਰੇਮ ਨੂੰ ਜ਼ਿਆਦਾ ਮਹੱਤਵ ਦਿੱਤਾ ਹੈ- 
ਰਾਜ਼ ਨ ਦਾਹਉ ਮੁਕਾਤਿ ਨ ਚਾਹਉ ਅੰਨੇ ਪਰਹੈਤਿ ਚਰਨ 
ਕਾਮਲਾਨੇ / ਬ੍ਰਹਮ ਮਹੇਸ਼ ਨਧ ਮਾਨੈ /ਏਂਦਾ.ਆਹਿ ਠਾਕਰ ਹਾੰ 
ਦਰਸ਼ਾਣੇ / (ਗੁ .ਗੰ.534)। ਭਗਤ ਨਾਮਦੇਵ ਨੇ ਚੌਹਾਂ 
ਮੁਕਤੀਆਂ ਨਾਲੋਂ ਪ੍ਭੂ-ਸ਼ਰਣ ਨੂੰ ਜ਼ਿਆਦਾ ਮਹੱਤਵਪੂਰਣ 
ਮੰਨਿਆ ਹੈ-- ਚੰਨ #ਕ/ਤਿ ਚਾਰੈ /ਨਿਨਿ 6ਮੱਲ ਕੈ ਦੂਲਹ 
ਪ੍ਰਭਾ ਦੀ ਸ਼ਗਨਿ ਪਰਿਓ / #ਕਾਤਿ ਭਇਓ ਚਉਹੂੰ ਜੁਗ 
ਜਾਨੇਓ ਜਸ ਕੀਗਤਿ ਆਲ ਛੜ੍ਹ ਧੰਰਿਓ /(ਗੁ.ਗੰ .1105)। 
ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਮੁਕਤੀ-ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਦੇ 
ਮੁੱਖ ਸਾਧਨ ਪ੍ਰਮ-ਭਗਤੀ ਅਤੇ ਨਿਮਰਤਾ ( ਭਾਉ ਭਰਨੰਤਿ 
ਕਾਨ ਨੀਚੁ ਸ਼ਦਾਏ/ ਤਉ ਨਾਨਕ ਮੱਖੰਤਰ ਪਾਏੰ-ਗੁ . 
ਰੰ.470) ਦਸ ਕੇ ਗੁਰੂ ਦੇ ਸ਼ਬਦ ਦੀ ਆਰਾਧਨਾ ਦੁਆਰਾ 
ਆਪਣੇਪਨ ਦੀ ਭਾਵਨਾ ਜਾਂ ਹਉਮੈ ਨੂੰ ਨਸ਼ਟ ਕਰਨ ਉਤੇ 
ਬਲ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਹੈ-ਗਰ ਕੰ ਸ਼ਗੰਦ ਜੋਂ ਅਠ ਜੀਵੈ ਸੇ 
ਪਾਏ ਮੌਖ ਦੁਆਰ / (ਗੁ .ਗੰੰ.੭41-42)। ਸਚ ਤਾਂ ਇਹ ਹੈ 
ਕਿ ਆਪਣੇ ਆਪ ਨੂੰ ਪਛਾਣਨਾ ਹੀ “ਮੁਕਤੀ” ਹੈ। ਅਸਲ 
ਵਿਚ, ਜੀਵਾਤਮਾ ਮਾਇਆ ਦੇ ਪ੍ਭਾਵ ਵਸ ਆਪਣੀ 
ਸੁਤੰਤਰ ਹੋਂਦ ਸਮਝਣ ਲਗ ਜਾਂਦੀ ਹੈ, ਇਸ ਲਈ ਉਹ 
ਖੁਆਰ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਪਰ ਜਦੋਂ ਉਹ ਮਾਇਆ ਦੇ ਪ੍ਰਭਾਵ ਜਾਂ 
ਅਵਿਦਿਆ ਨੂੰ ਗੁਰੂ-ਸ਼ਬਦ ਰਾਹੀਂ ਨਸ਼ਟ ਕਰ ਦਿੰਦੀ ਹੈ 
ਤਾਂ ਅੰਦਰ ਵਸਦੇ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਦਰਸ਼ਨ ਹੋਣ ਨਾਲ 
ਅਦੈੈਤਾਵਸਥਾ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਹੋ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਅਦ੍ਤਾਵਸਥਾ 


ਹੀ 'ਮੁਕਤੀ” ਹੈ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਇਹ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਦੀ ਹੀ ਪੁਨਰ 
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ਮੁਗਲੂ , ਭਾਈ 


ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਹੈ, ਕਿਸੇ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀ ਬਾਹਰੋਂ ਅਰਜਿਤ ਕੋਈ ਵਸਤੂ 
ਨਹੀਂ,ਪਹਿਲਾਂ ਮੌਜੂਦ ਵਸਤੂ ਦਾ ਹੀ ਅਹਿਸਾਸ ਹੈ। 

ਮੁਕਤੀ ਪਾਪਤ ਕਰਨ ਵਾਲੇ ਵਿਅਕਤੀ ਨੂੰ 
“ਮੁਕਤ” ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਗੁਰਮਤਿ ਅਨੁਸਾਰੀ ਮੁਕਤ 
ਵਿਅਕਤੀ ਦਾ ਸਭ ਤੋ ਵੱਡਾ ਕਰਤੱਵ ਹੈ ਕਿ ਆਪ ਹੀ 
ਮਾਨਵ-ਸਮਾਜ ਨੂੰ, ਉਸ ਦੇ ਸੈਪਰਕ ਵਿਚ ਆਉਣ ਵਾਲੇ 
ਜਿਗਿਆਸੂਆਂ ਨੂੰ ਵੀ ਮੁਕਤ ਕਰਦਾ ਹੈ-- ਆ/੫ ਮੁਕਤ 
ਮੁਕਤੁ ਕਰੈ ਸੰਸਾਰ / ਨਾਨਕ /ਤਿਸ਼ ਜਨ ਕਉਂ ਸ਼ਦਾ 
ਨਮਸਕਾਰ / (ਗੁ ਗੰ .295)। “ਮੁਕਤ” ਵਿਅਕਤੀ ਦਾ 
ਪ੍ਰਕਾਰਜ ਕੰਤ ਛੁਟੀ ਨਗੱਲ ਵਾਲਾ ਹੈ। 


ਮੁਖ਼ਲਿਸਗੜ੍ਹ (ਕਿਲ੍ਹਾ) : ਅੰਬਾਲਾ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ ਸਢੌਰਾ ਨਗਰ 
ਤੋਂ ਕੁਝ ਦੂਰ ਸ਼ਿਵਾਲਕ ਪਹਾੜੀਆ ਦੇ ਪੈਰਾ ਵਿਚ ਉੱਚੀ 
ਥਾਂ ਉਤੇ ਉਸਰਿਆ ਇਕ ਕਿਲ੍ਹਾ ਜੋ ਸ਼ਾਹਜਹਾਨ ਬਾਦਸ਼ਾਹ 
ਦੇ ਆਦੇਸ਼ ਨਾਲ ਉਸ ਦੇ ਇਕ ਅਹਿਲਕਾਰ ਮੁਖ਼ਲਿਸਖ਼ਾਨ 
ਨੇ ਬਣਵਾਇਆ ਸੀ। ਸੈਨ 1710 ਈ. ਵਿਚ ਬਾਬਾ ਬੰਦਾ 
ਬਹਾਦਰ ਨੇ ਸਰਹਿੰਦ ਅਤੇ ਸਢੌਰੇ ਨੂੰ ਜਿਤਣ ਉਪਰੈਤ ਇਸ 
ਕਿਲ੍ਹੇ ਨੂੰ ਆਪਣਾ ਨਿਵਾਸ-ਸਥਾਨ ਬਣਾਇਆ। ਮੁਗ਼ਲ 
ਜਿਤਾਂ ਦਾ ਪਤਾ ਲਗਾ ਤਾਂ ਉਸ ਨੇ ਬਹੁਤ ਸਾਰੀ_ਸੈਨਾ 
ਇਕੱਠੀ ਕਰਕੇ ਪੰਜਾਬ ਵਲ ਪ੍ਰਸਥਾਨ ਕੀਤਾ। ਇਸ ਕਿਲ੍ਹੇ 
ਨੂੰ 16 ਹਜ਼ਾਰ ਘੋੜਚੜ੍ਹੇ ਅਤੇ ਪੈਦਲ ਸੈਨਿਕਾਂ ਨੇ ਕਈ 
ਮਹੀਨੇ ਘੇਰੀ ਰਖਿਆ, ਪਰ ਕਿਲ੍ਹੈ ਉਤੇ ਕਬਜ਼ਾ ਨ ਹੋ 
ਸਕਿਆ। ਲੈਬੀ ਘੇਰਾਬੰਦੀ ਤੋਂ ਤੰਗ ਆ ਕੇ 10 ਦਸੈਬਰ 
1730 ਈ. ਨੂੰ ਬੈਦਾ ਬਹਾਦਰ ਕਿਲ੍ਹੇ ਵਿਚੋਂ ਪਹਾੜ ਵਲ 
ਨਿਕਲਣ ਵਿਚ ਸਫਲ ਹੋ ਗਿਆ। ਇਸ ਕਿਲੂੰ ਦਾ ਨਾਂ 
ਬਾਬਾ ਬੰਦਾ ਬਹਾਦਰ ਨੇ ਲੋਹਗੜ੍ਹ ਰਖਿਆ ਸੀ। 


ਮੁਗਲੂ, ਭਾਈ : ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਸਾਹਿਬ ਦਾ ਇਕ ਸਿੱਖ 
ਜਿਸ ਨੇ ਸੈਨ 1634 ਈ. ਵਿਚ ਮੇਹਰਾਜ ਦੇ ਯੁੱਧ ਵਿਚ 
ਬਹੁਤ ਵੀਰਤਾ ਵਿਖਾਈ ਸੀ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਪ੍ਰਸੈਨ ਹੋ ਕੇ ਉਸ 
ਨੂੰ ਵਰ ਮੰਗਣ ਲਈ ਕਿਹਾ। ਭਾਈ ਮੁਗਲੂ ਨੇ ਇੱਛਾ ਜ਼ਾਹਿਰ 
ਕੀਤੀ ਕਿ ਮਰਨ ਵੇਲੇ ਉਸ ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਦਰਸ਼ਨ ਪਾਪਤ 
ਹੋਣ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਨੌਵੇਂ ਜਾਮੇ ਵਿਚ ਉਸ ਨੂੰ ਦਰਸ਼ਨ ਦੇ ਕੇ 
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ਉਸ ਦੀ ਇੱਛਾ ਪੂਰੀ ਕੀਤੀ। ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਉਸ ਦਾ 
ਸਸਕਾਰ ਕਰਕੇ ਭਿੱਖੀ ਪਿੰਡ ਨੂੰ ਪਰਤੇ । ਜਿਥੇ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ 
ਨੇ ਖੜੇ ਹੋ ਕੇ ਉਸ ਦਾ ਸਸਕਾਰ ਹੁੰਦਾ ਵੇਖਿਆ ਸੀ, ਹੁਣ 
ਉਥੇ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਮੰਜੀ ਸਾਹਿਬ ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਵੇਖੋ 
“ਗਣਢੂਆਂ (ਪਿੰਡ)'। 


ਮੁੰਘੇਰ (ਨਗਰ) : ਬਿਹਾਰ ਪਾਂਤ ਦਾ ਇਕ ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ-ਨਗਰ 
ਜਿਥੇ ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਪੂਰਬ ਦੀ ਯਾਤ੍ਹਾ ਵੇਲੇ ਕਾਮਰੂਪ 
ਨੂੰ ਜਾਂਦਿਆਂ ਸੈਨ 1666 ਈ. ਵਿਚ ਬਿਰਾਜੇ ਸਨ। ਗੁਰੂ 
ਜੀ ਦੀ ਆਮਦ ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ ਪੁਰਾਣੇ ਕਿਲ੍ਹੇ ਦੇ ਨੇੜੇ 
ਸਮਾਰਕ ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ ਜੋ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪੱਕੀ ਸੈਗਤ” 
ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਹੈ। ਇਸ ਦੀ ਪੁਰਾਣੀ ਇਮਾਰਤ ਸੈਨ 
1934 ਈ. ਦੇ ਭੂਚਾਲ ਵਿਚ ਢਹਿ ਗਈ ਸੀ, ਪਰ 
ਸ਼ਰਧਾਲੂਆਂ ਨੇ ਹਿੰਮਤ ਕਰਕੇ ਸੈਨ 1935 ਈ . ਵਿਚ ਨਵੀਂ 
ਉਸਾਰ ਲਈ। ਇਸ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੁਆਰਾ 
ਵਰਤੀ ਇਕ ਮੌਜੀ ਅਤੇ ਇਕ ਸਿਰ੍ਹਾਣਾ, ਪਵਿੱਤਰ ਅਤੇ 
ਯਾਦਗਾਰੀ ਵਸਤੂਆਂ ਵਜੋਂ ਸੈਭਾਲੇ ਹੋਏ ਹਨ। ਇਸ ਦੇ 
ਪੁਜਾਰੀ ਸਥਾਨਕ ਬਾਹਮਣ ਹਨ। 


ਮੁਜ਼ੈਗ (ਬਸਤੀ) : ਲਾਹੌਰ ਨਗਰ ਦੀ ਇਕ ਬਾਹਰਲੀ ਬਸਤੀ 
ਜੋ ਮੋਜੰਗ ਗੋਤ ਦੇ ਇਕ ਪਠਾਣ ਨੇ ਵਸਾਈ ਸੀ। ਸਤਾਰ੍ਹਵੀਂ 
ਸਦੀ ਵਿਚ ਇਹ ਸ਼ਹਿਰ ਤੋਂ ਦੋ ਢਾਈ ਕਿ.ਮੀ. ਦੀ ਵਿਥ 
ਉਤੇ ਇਕ ਪਿੰਡ ਜਿਹਾ ਹੀ ਸੀ। ਲਾਹੌਰ ਦੀ ਫੇਰੀ ਦੌਰਾਨ 
ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਸਾਹਿਬ ਇਥੇ ਕੁਝ ਸਮਾਂ ਠਹਿਰੇ ਸਨ। ਇਥੇ 
ਪਹਿਲਾਂ ਇਕ ਛੋਟਾ ਜਿਹਾ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਸੀ, ਪਰ ਬਾਦ ਵਿਚ 
ਸ. ਮੇਹਰ ਸਿੰਘ ਚਾਵਲਾ ਨੇ ਨਵੀਂ ਇਮਾਰਤ ਬਣਵਾਈ, ਜੋ 
“ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਛੇਵੀਂ ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ” ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਹੋਈ। 
ਇਹ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਸ਼੍ਰੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਬੈਧਕ ਕਮੇਟੀ ਨਾਲ 
ਸਬੰਧਿਤ ਸੀ, ਪਰ ਪੰਜਾਬ ਦੀ ਵੰਡ ਵੇਲੋਂ ਇਹ ਪਾਕਿਸਤਾਨ 
ਵਿਚ ਰਹਿ ਗਿਆ। 


ਮੁੰਦਾਵਣੀ ਮਹਲਾ ੫ (ਬਾਣੀ) : ਇਸ ਸਿਰਲੇਖ ਅਧੀਨ 
ਦੋ ਸ਼ਲੋਕ ਦਰਜ ਹਨ। ਪਹਿਲੇ ਸ਼ਲੋਕ ਵਿਚ ਪੰਜ ਤੁਕਾਂ 
ਹਨ, ਪਰ ਇਸ ਨੂੰ 'ਸ਼ਲੋਕ” ਸਿਰਲੇਖ ਨਹੀਂ ਦਿੱਤਾ ਹੋਇਆ। 
ਇਸ ਨੂੰ 'ਪਦਾ” ਵੀ ਕਿਹਾ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚ ਗੁਰੂ 
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ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਰੂਪਕ ਅਲੈਕਾਰ ਰਾਹੀਂ ਭੋਜਨ ਕਰਨ 
ਲਈ ਪਰੋਸੇ ਹੋਏ ਥਾਲ ਦਾ ਚਿਤ੍ਣ ਕਰਕੇ ਉਸ ਦੀ ਅਭੇਦਤਾ 
ਗੁਰੂ ਗੰਥ ਸਾਹਿਬ ਰੂਪੀ ਥਾਲ ਨਾਲ ਸਥਾਪਿਤ ਕੀਤੀ ਹੈ 
ਜਿਸ ਵਿਚ ਸਤ, ਸੈਤੋਖ ਅਤੇ ਵਿਚਾਰ ਨਾਂ ਦੇ ਤਿੰਨ ਖਾਧ- 
ਪਦਾਰਥ ਹਨ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਤੋਂ ਨਾਮ-ਰੂਪੀ ਅੰਮ੍ਰਿਤ ਦੇ ਸੈਯੋਗ 
ਨਾਲ ਅਜਿਹਾ ਭੋਜਨ ਤਿਆਰ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ ਜਿਸ ਨਾਲ 
ਸੈਸਾਰ ਦੀ ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਭੁਖ ਸਦਾ ਲਈ ਮਿਟ ਜਾਂਦੀ 
ਹੈ। ਇਸ ਭੋਜਨ ਦੇ ਸੇਵਨ ਤੋਂ ਬਿਨਾ ਅੰਧਕਾਰਮਈ ਸੈਸਾਰ 
ਤੋਂ ਪਾਰ ਨਹੀਂ ਹੋਇਆ ਜਾ ਸਕਦਾ। 

ਕੁਝ ਵਿਆਖਿਆਕਾਰਾਂ ਦਾ ਮਤ ਹੈ ਕਿ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ 
ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਅੰਤ ਉਤੇ ਇਸ ਦਾ ਦਰਜ ਹੋਣਾ ਇਸ ਨੂੰ ਗ੍ਰੰਥ _ 
ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਸਮਾਪਤੀ ਦੀ ਮੋਹਰ-ਛਾਪ ਸਿੱਧ ਕਰਦਾ ਹੈ, 
ਤਾਂ ਜੋ ਇਸ ਵਿਚ ਕੋਈ ਰੱਲਾ ਨ ਪਾ ਸਕੇ। ਪਰ ਕੁਝ 
ਵਿਦਵਾਨ ਇਸ ਰੂਪਕ-ਸਿਰਜਨਾ ਨੂੰ ਇਕ ਬੁਝਾਰਤ ਦਸਦੇ 
ਹਨ ਜਿਸ ਦੇ ਅਰਥ ਜੇ ਕੋਈ ਜਿਗਿਆਸੂ ਖੋਲ੍ਹ ਸਕੇ ਤਾਂ 
ਉਸ ਦਾ ਪਾਰ-ਉਤਾਰਾ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 

ਚਾਰ ਤੁਕਾਂ ਦੇ ਦੂਜੋ ਸ਼ਲੌਕ ਵਿਚ ਗੰਥ ਸਾਹਿਬ 
ਵਰਗੇ ਮਹਾਨ ਕਾਰਜ ਦੇ ਪੂਰੇ ਹੋਣ 'ਤੇ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦਾ 
ਧੰਨਵਾਦ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ ਕਿਉਂਕਿ ਉਸੇ ਦੀ ਕ੍ਰਿਪਾ ਕਰਕੇ 
ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਇਹ ਕਾਰਜ ਪੂਰਾ ਕਰਨ ਦੇ ਸਮਰਥ 


` ਹੋਏ ਸਨ। 


ਇਹ ਦੋਵੇਂ ਸ਼ਲੋਕ ਚੁੰਕਿ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ 
ਦੇ ਲਿਖੇ ਹਨ, ਇਸ ਲਈ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਰਚਨਾ ਰਥ ਸਾਹਿਬ 
ਦੀ ਲਿਖਣ-ਪ੍ਕ੍ਰਿਆ ਦੀ ਸਮਾਪਤੀ ਦੇ ਅਵਸਰ ਉਤੇ ਹੀ 
ਹੋਈ ਹੋਵੇਗੀ। ਰ੍ 


ਮੁਨੀਅਰਪੁਰ (ਪਿੰਡ) : ਹਰਿਆਣਾ ਦੇ ਕੁਰਕਸ਼ੇਤ੍ਰ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ 
ਦਾ ਇਕ ਪਿੰਡ ਜੋ ਥਾਨੇਸਰ ਤੋਂ 13 ਕਿ.ਮੀ. ਪੂਰਬ ਵਾਲੋਂ 
ਪਾਸੇ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਕੁਰੁਕਸ਼ੇਤ੍ਰ ਤੋਂ ਡੁੱਢੀ ਨੂੰ 
ਜਾਂਦਿਆਂ ਇਕ ਰਾਤ ਇਥੇ ਠਹਿਰੇ ਸਨ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਆਮਦ 
ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ ਪਹਿਲਾਂ ਇਥੇ ਇਕ ਥੜਾ ਸਾਹਿਬ 
ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ ਸੀ। ਪਰ ਸੈਨ 1960 ਈ. ਵਿਚ ਇਥੇ 
ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਦੀ ਨਵੀਂ ਇਮਾਰਤ ਉਸਾਰੀ ਗਈ ਹੈ। ਇਸ 
ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਸਥਾਨਕ ਸੈਗਤ ਕਰਦੀ ਹੈ। 


ਮਸਿਆ ਵਾਲੇ ਦਿਨ ਉਚੇਚੇ ਦੀਵਾਨ ਸਜਦੇ ਹਨ ਅਤੇ 


ਭ/0/0/.5110006100.200) 


ਮੁਲਤਾਨ 


ਇਰਦ-ਗਿਰਦ ਦੇ ਪਿੰਡਾਂ ਤੋਂ ਬਹੁਤ ਸ਼ਰਧਾਲੂ ਆਉਂਦੇ ਹਨ। 


ਮੁਲਤਾਨ (ਨਗਰ) : ਇਕ ਪੁਰਾਤਨ ਨਗਰ ਜੋ ਪੱਛਮੀ 
ਪੰਜਾਬ ਵਿਚ ਚਨਾਬ ਦਰਿਆ ਦੇ ਨੇੜੇ ਵਸਿਆ ਹੋਇਆ 
ਹੈ। ਇਸ ਦੀ ਹੋਂਦ ਸਿਕੰਦਰ ਦੇ ਹਮਲੇ ਤੋ' ਪਹਿਲਾਂ ਦੀ ਹੈ 
ਕਿਉਕਿ ਸਿਕੰਦਰ ਦੁਆਰਾ ਜਿਤੇ ਹਿੰਦੁਸਤਾਨੀ 
ਇਲਾਕਿਆਂ ਵਿਚ ਇਸ ਦਾ ਨਾਂ ਗਿਣਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਉਥੇ 
ਇਸ ਦਾ ਨਾਂ “ਮੁਲਸਤਾਂ” ਲਿਖਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਇਸ ਦਾ 
ਵਰਤਮਾਨ ਨਾਂ 'ਮੂਲ-ਤਾਣ” ਸ਼ਬਦ-ਜੁਟ ਤੋ ਵਿਕਸਿਤ 
ਹੋਇਆ ਮੰਨਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਤੋਂ ਭਾਵ ਹੈ ਜਿਥੇ ਕਿਸੇ 
ਭਗਤ ਦੀ ਰਖਿਆ ਕੀਤੀ ਗਈ ਹੋਵੇ। ਇਹ ਨਗਰ, ਅਸਲ 
ਵਿਚ, ਹਿਰਣ੍ਯਾਕ੍ਸ਼ ਅਤੇ ਹਿਰਣ੍ਯਕਸ਼ਿਪੁ ਨਾਂ ਦੇ ਰਾਖਸ਼ 
ਰਾਜਿਆਂ ਦੀ ਰਾਜਧਾਨੀ ਸੀ। ਇਥੇ ਹੀ ਭਗਤ ਪ੍ਰਹਿਲਾਦ 
ਦੀ ਰਖਿਆ ਲਈ ਵਿਸ਼ਣੂ ਨੇ ਨਰਸਿੰਘ ਰੂਪ ਵਿਚ ਅਵਤਾਰ 
ਧਾਰਣ ਕੀਤਾ ਸੀ। ਉਸ ਘਟਨਾ ਨਾਲ ਸੈਬੈਧਿਤ ਮੰਦਿਰ 
ਹੁਣ ਵੀ ਇਥੇ ਮੌਜੂਦ ਹੈ। 

ਵਲੋਂ ਹਿੰਦੁਸਤਾਨ ਵਿਚ ਦਾਖ਼ਲ ਹੋਏ ਸਨ, ਇਸ ਲਈ ਉਨ੍ਹਾਂ 
ਨਾਲ ਆਏ ਪੀਰ, ਫ਼ਕੀਰ ਅਤੇ ਮੁੱਲਾ ਲੋਗ ਅਧਿਕਤਰ 
ਇਸ ਨਗਰ ਵਿਚ ਹੀ ਵਸ ਗਏ ਸਨ। ਫਲਸਰੂਪ ਇਹ 
ਮੁਸਲਮਾਨਾਂ ਦੇ ਧਰਮ ਦਾ ਪ੍ਰਮੁਖ ਕੇਂਦਰ ਬਣ ਗਿਆ ਸੀ। 
ਉਦਾਸੀ ਦੌਰਾਨ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਇਸ ਨਗਰ ਵਿਚ 
ਆਏ ਸਨ। ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਅਨੁਸਾਰ ਉਥੋਂ ਦੇ ਪੀਰਾਂ ਫ਼ਕੀਰਾਂ 
ਨੇ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੂੰ ਦੁੱਧ ਦਾ ਕਟੋਰਾ ਪੇਸ਼ ਕੀਤਾ, 
ਇਹ ਸੈਕੇਤ ਕਰਨ ਲਈ ਕਿ ਇਹ ਨਗਰ ਅਗੇ ਹੀ ਪੀਰਾਂ 
ਨਾਲ ਭਰਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ, ਹੋਰ ਕਿਸੇ ਦੀ ਗੁੰਜਾਇਸ਼ ਨਹੀਂ। 
ਪਰ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਉਸ ਦੁੱਧ ਉਤੇ ਚੰਬੇਲੀ ਦਾ ਫੁਲ ਟਿਕਾ 
ਦਿੱਤਾ, ਇਹ ਦਸਣ ਲਈ ਕਿ ਮੈ' ਬਿਨਾ ਕਿਸੇ ਨੂੰ ਪਰੇਸ਼ਾਨ 
ਕੀਤੇ ਇਸ ਵਿਚ ਸਮਾ ਜਾਵਾਂਗਾ-.ਨਂਲਿਓ' ਬਾਲਾ ਉਠਿਆ 
ਮੁਲਤਾਨ ਦੀ ਜਾਗਤ ਜਾਈਂ/ ਅਗੇ ਪਨ ਮਤਲਾਨ ਦੇ 
ਦਾ/ਨਿ ਕਟੌਰਾ ਭਨ ਲੈ ਆਈ/ ਬਾਬੇ ਕਦ ਕਾਨ ਥਗਲ਼ ਤੇ 
ਚੰਥੌਲਾੀ ਦੁਧ /ਵ/ਚ /ਲਾਈ/ ਜਿਓਂ ਸ਼ਾਗਰ /ਵਿਚ ਗੰਗ 
ਨਮਾਈ (1/44)। ਪਰ ਮੁਸਲਮਾਨਾਂ ਦੀ ਅਧਿਕ ਆਬਾਦੀ 
ਹੋਣ ਕਾਰ ਇਸ ਨਗਰ ਵਿਚ ਕੋਈ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਜਾਂ ਸਮਾਰਕ 
ਨ ਬਣ ਸਕਿਆ। 
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ਸੈਨ 1527 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਉਤੇ ਬਾਬਰ ਨੇ 
ਕਬਜ਼ਾ ਕੀਤਾ। ਦਿੱਲੀ ਵਿਚ ਮੁਗ਼ਲ ਬਾਦਸ਼ਾਹੀ ਦੇ ਕਮਜ਼ੋਰ 
ਹੋਣ ਨਾਲ ਸੈਨ 1752 ਈ. ਵਿਤ ਇਹ ਅਹਿਮਦਸ਼ਾਹ 
ਦੁਰਾਨੀ ਦੇ ਅਧਿਕਾਰ ਵਿਚ ਆ ਗਿਆ। ਸੈਨ 1818 ਈ. 
ਵਿਚ ਇਸ ਉਤੇ ਮਹਾਰਾਜਾ ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ ਨੇ ਆਪਣਾ 
ਅਧਿਕਾਰ ਜਮਾ ਲਿਆ। ਲਾਹੌਰ ਦਰਬਾਰ ਵਿਚ ਅੰਗੇਜ਼ਾਂ 
ਦਾ ਦਖ਼ਲ ਵਧ ਜਾਣ ਤੋ' ਬਾਦ ਇਥੋਂ ਦੇ ਸਿੱਖ ਗਵਰਨਰ 
ਦੀਵਾਨ ਮੂਲਰਾਜ ਨੇ ਬਗ਼ਾਵਤ ਕਰ ਦਿੱਤੀ। ਅੰਗੇਜ਼ ਅਤੇ 
ਸਿੱਖਾਂ ਦੀ ਦੂਜੀ ਲੜਾਈ ਵਿਚ ਦੀਵਾਨ ਅੰਗੇਜ਼ਾਂ ਤੋਂ ਹਾਰ 
ਗਿਆ ਅਤੇ ਨਗਰ ਉਤੇ ਅੰਗੇਜ਼ਾਂ ਦਾ ਕਬਜ਼ਾ ਹੋ ਗਿਆ। 
ਦੇਸ਼ ਵੰਡ ਤੋੱ' ਬਾਦ ਇਹ ਪੱਛਮੀ ਪੰਜਾਬ ਦਾ ਮੁਖ ਨਗਰ ਹੈ। 


ਮੁਲਤਾਨ ਦੀ ਵਾਰ : ਕਵੀ ਸ਼ਾਹ ਅਜ਼ੀਮ ਦੀ ਲਿਖੀ ਹੋਈ 
'ਮੁਲਤਾਨ ਦੀ ਵਾਰ” ਹੁਣ ਤਕ ਅਗਿਆਤ ਹੀ ਰਹੀ ਹੈ। 
ਇਸ ਦਾ ਪਹਿਲੀ ਵਾਰ ਸਫ਼ਕਤ ਤਨਵੀਰ ਮਿਰਜ਼ਾ ਨੇ 
ਵਿਸ਼ਲੇਸ਼ਣ ਕਰਨ ਦਾ ਉਦਮ ਕੀਤਾ, ਜਿਸ ਨੂੰ '%੧੬% 
20101, ਦੇ ਮਾਰਚ, 1990 ਈ. ਦੇ ਅੰਕ ਵਿਚੋਂ' ਪ੍ਰੋ. 
(ਅੰਕ 35) ਵਿਚ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਿਤ ਕੀਤਾ। ਕਵੀ ਸ਼ਾਹ ਅਜ਼ੀਮ 
ਕੌਣ ਸੀ ਅਤੇ ਕਦ ਹੋਇਆ ਸੀ, ਇਨ੍ਹਾਂ ਤੱਥਾਂ ਬਾਰੇ ਕੁਝ 
ਗਿਆਨ ਉਪਲਬਧ ਨਹੀਂ ਹੈ। ਇਹ ਵਾਰ ਕਦ ਅਤੇ ਕਿਥੇ 
ਲਿਖੀ ਗਈ ਅਤੇ ਇਸ ਨੂੰ ਲਿਖਣ ਦੀ ਪ੍ਰੇਰਣਾ ਕਿਸ ਨੇ 
ਦਿੱਤੀ ? ਇਸ ਬਾਰੇ ਕੋਈ ਤੱਥ ਨਹੀਂ ਮਿਲਦਾ। 
ਇਸ ਵਾਰ ਵਿਚ ਸੰਨ 1818 ਈ. ਵਿਚ 

ਹੋਈ ਲੜਾਈ ਦਾ ਬ੍ਰਿੱਤਾਂਤ ਹੈ। ਇਸ ਦਾ ਇਕ ਨਾਮਾਂਤਰ 
“ਨਵਾਬ ਮੁਜ਼ਫ਼ਰ ਦੀ ਵਾਰ” ਵੀ ਹੈ। ਇਸ ਵਾਰ ਵਿਚ 
ਵਰਣਿਤ ਲੜਾਈ ਨੂੰ ਨ ਕਰਨ ਲਈ ਮਹਾਰਾਜੇ ਦੇ ਅਧੀਨ 
ਹੋ ਚੁਕੇ ਕਸੂਰ ਦੇ ਪਠਾਣ ਸ਼ਾਸਕ ਕੁਤਬੁੱਦੀਨ ਨੇ ਮੁਲਤਾਨ 
ਦੇ ਨਵਾਬ ਨੂੰ ਸਮਝਾਇਆ, ਪਰ ਨਵਾਬ ਨੇ ਬੜੀ ਦਿੜ੍ਤਾ 
ਨਾਲ ਆਪਣੀ ਅਣਖ ਨੂੰ ਪ੍ਗਟਾਉਂਦਿਆਂ ਕਿਹਾ : 

ਮੈਨਾ ਨਹੀਂ ਭਗਨੇਆ ਆਛੌਹ ਇਸ ਕਾਟਕਾ ਨਾਲ/ 

ਤੌੜੇ /ਨਥ' ਹੋਵੇ ਪੰਜ ਸੰ ਮਾਰ /ਹਿਕਾ ਪਠਾਣ ਦ?/ 

ਤੰਪਾਂ ਦਾ ਨਿਹ ਆ ਠੌ ਅਗੇ ਵਗ?ਆਂ ਚਾਰ ਆਹ / 
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ਦੇ ਨ ਏਡ ਡੌਹ ਮਰਨਾ /ਹਕ' ਵਾਰ /... 
ਕਵੀ ਨੇ ਸੈਨ 1817 ਈ. ਵਿਚ ਮੁਲਤਾਨ ਦੇ 
ਕਿਲ੍ਹੇ ਨੂੰ ਘੇਰਾ ਪਾਉਣ ਦੀ ਗੱਲ ਕਰਕੇ ਉਸ ਦੇ ਸਫਲ ਨ 
ਹੋਣ ਵਲ ਸੈਕੇਤ ਕੀਤਾ ਹੈ : 
ਨਿੰਘ /ਨੌੰਘਾ ਦਾ ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਵਟ ਅੰਦਰ ਪਾਏ / 
ਅਮੀਰ ਉਮਰਾ ਮੁਸੱਦ ਸਭ ਕੌਲ ਝਹਾਏ / 
/ਨਿਹੜਾ /ਭੜਸਾੀ ਨਹੀੰ ਪਠਾਣ ਨਾਲ ਬ਼ੰਤਰਸ਼ੀੰ ਪਾਏ / 
ਮੁਲਤਾਨ ਦਾ ਡਾਢੀ ਤਾਬ ਹਮੇਸ਼ਾ /ਨੈੰਘ ਨੂੰ / 
ਹਰ ਇਕ ਦੀ ਅਰਜ਼ਾਤ /ਇਹ /ਕੈਲ੍ਹਾ ਅਜ ਆਗੀਏ /... 
ਸੈਨ 1818 ਈ. ਦੇ ਸ਼ੁਰੂ ਵਿਚ ਪੰਜੀ ਹਜ਼ਾਰੀ 
ਸਿੱਖ ਸੈਨਾ ਨੇ ਮੁਲਤਾਨ ਵਲ ਕੂਚ ਕੀਤਾ। ਵਿਚੋਲਿਆਂ ਨੇ 
ਜੈਗ ਟਾਲਣ ਦੇ ਬਹੁਤ ਯਤਨ ਕੀਤੇ, ਪਰ ਨ ਟਲੀ ਅਤੇ 
ਨਵਾਬ ਮੁਲਤਾਨ ਨੇ ਸਭ ਨਾਲ ਸਲਾਹ ਕਰਕੇ ਯੁੱਧ ਕਰਨ 
ਦਾ ਫ਼ੈਸਲਾ ਕਰ ਲਿਆ। ਨਵਾਬ ਨੇ ਆਪਣੇ ਅੱਠਾਂ ਪੁਤਰਾਂ 
ਨੂੰ ਵੀ ਯੁੱਧ ਦੇ ਮੈਦਾਨ ਵਿਚ ਝੋਕ ਦਿੱਤਾ ਆਪ ਵੀ ਸ਼ਹਾਦਤ 
ਦਾ ਗਾਨਾ ਬੰਨ੍ਹ ਲਿਆ। 
ਭਿਆਨਕ ਯੁੱਧ ਤੋਂ ਬਾਦ ਅਤੇ ਤੋਪਾਂ ਨਾਲ ਕਿਲ੍ਹੇ 
ਦੀਆਂ ਦੀਵਾਰਾਂ ਦੇ ਡਿਗ ਪੈਣ ਤੋ ਬਾਦ ਆਖਰਾਂ ਦਾ ਯੁੱਧ 
ਹੋਇਆ। ਨਵਾਬ ਅਤੇ ਉਸ ਦੇ ਪੰਜ ਪੁੱਤਰ ਮਾਰੇ ਗਏ। 
ਫਿਰ ਉਸ ਦੀ ਧੀ ਬਖ਼ਤ ਭਰੀ ਯੁੱਧ ਦੇ ਮੈਦਾਨ ਵਿਚ ਕੁਦ 
ਪਈ। ਕਵੀ ਅਨੁਸਾਰ : 
ਬਸ਼ਤਾ ਭਗੀ ਚੜ੍ਹ ਆਈਂ ਓਹ /ਫੈਰ ਜੰਗ ਤੇ / 
ਉਹ /ਥਸ਼ਨਲ਼ਾ ਕਰ ਜਾਈਂ ਹਨ ਨਵਾਥ਼ ਦਾ/ 
ਛਾਪ' ਛਪ' ਰਲੋਂ ਚਾਲਾ ਝੁਰਕੇ ਸ਼ਤਰ ਦੇ / 
ਉਹ ਫੇਰ ਚੜ੍ਹ ਨੇ ਆਈ ਘੰਡ ਓਤਾ/ਨਿਆ / 
ਬੰਨੂ ਪੱਗਾਂ ਸਿਰ ਕਜਾਈਂ ਬਧ ਓਸ ਪੋਚ ਨਾਲ਼ / 
ਆੱਦਾ ਏ ਝਾਂਹ ਲਝਾਈਂ ਚੂੜੇ ਲਛਨ ਦੇ / 
ਯਾਦ ਕੀਤੇ ਸੂ ਭਾਈ ਨਜ਼ਰ ਨਾ ਆਂਵਦੇ / 
/ਇਸ਼ ਨੂੰ ਯਾਦ' ਜੇ ਦਰੜਲ ਆਈ /ਵਸ਼/ਨਿਆ ਘਾਰ ਵੇ / 
ਉਹ ਕੁੰਜ' ਵਾਂਗ ਕਰਲਾਈ ਉੱਠੀ ਜੋਸ਼ ਨਾਲ / 
ਉਸ ਮਾਰਨ ਬਹੁਤ /ਨਪਾਗੀ ਖੜਕ /ਸੰਘ ਦੇ / 
ਓਹ ਤਾਂ ਗਈ ਏ ਘੱਲ ਘਮਾਈ ਸਾਰੇ ਖਵੇਸ਼ ਤੇ / 
ਉਸ਼ ਹੂਰਾਂ ਮ/ਹੰਦਾੰ ਲਾਈ /ਵਚ ਬ/ਹਸ਼ਤ ਦੇ / 
ਹਵਾ ਡਾਢੇ ਕਲਮ' ਵਗਾਈ ਲੰਹ ਆੰਹਫ਼ੂਜ਼ /ਵਚ / 
ਪੂਰਾ ਪਾਠ ਉਪਲਬਧ ਨ ਹੋਣ ਕਾਰਣ ਇਸ ਵਾਰ 


੮੩0੬ 622 


1443 ਮੂਸਨ 


ਛ 


ਦਾ ਸਹੀ ਪਰਿਚਯ ਭਾਵੇਂ ਨਹੀਂ ਦਿੱਤਾ ਜਾ ਸਕਦਾ, ਪਰ 
ਇਕ ਗੱਲ ਬੜੀ ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ ਇਸ ਵਾਰ ਵਿਚ ਮੁਲਤਾਨ 
ਦੇ ਨਵਾਬ ਦੀ ਬਹਾਦਰੀ, ਦਿੜ੍ਰਿਤਾ ਅਤੇ ਧਾਰਮਿਕ ਕਟੜਤਾ 
ਬੜੀ ਨਿਖਰ ਕੇ ਸਾਹਮਣੇ ਆਈ ਹੈ। ਇਸ ਦੀ ਭਾਸ਼ਾ ਸਰਲ 
ਕੇਂਦਰੀ ਪੰਜਾਬੀ ਹੈ, ਕਿਤੇ ਕਿਤੇ ਲਹਿੰਦੀ ਦੀ ਰੈਗਣ ਹੈ। 
ਯੁੱਧ ਦਾ ਵਿਵਰਣ ਹੈ, ਪਰ ਚਿਤ੍ਣ ਨਹੀਂ। ਇਸ ਵਿਚ 
ਵੀਰ ਰਸ ਆਪਣੀ ਪਰਿਪੱਕਤਾ ਨੂੰ ਨਹੀਂ ਪਹੁੰਚ ਸਕਿਆ। 
ਸਿੱਖ ਸੈਨਾ ਦੀ ਯੁੱਧ-ਕੁਸ਼ਲਤਾ ਦਾ ਰਵਾਇਤੀ ਵਰਣਨ 
ਹੈ। ਛੰਦ-ਚਾਲ ਵੀ ਵਾਰ ਦੀ ਪ੍ਰਕ੍ਰਿਤੀ ਅਨੁਸਾਰ ਤੀਬਰ 
ਅਤੇ ਪ੍ਰਵਾਹਮਾਨ ਨਹੀਂ! 


ਮੁਲਤਾਨਾ ਸਿੰਘ, ਕੰਵਰ (1819-1846 ਈ.) : ਸ਼ੇਰੇ 
ਪੰਜਾਬ ਮਹਾਰਾਜਾ ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ ਦਾ ਇਕ ਪੁੱਤਰ ਜੋ ਰਾਣੀ 
ਰਤਨ ਕੌਰ ਦੀ ਕੁੱਖੋਂ ਸੈਨ 1819 ਈ. ਵਿਚ ਪੈਦਾ ਹੋਇਆ। 
ਉਦੋ ਹੀ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੋਈ ਮੁਲਤਾਨ ਦੀ ਜਿਤ ਕਾਰਣ ਇਸ 
ਦਾ ਨਾਂ “ਮੁਲਤਾਨਾ ਸਿੰਘ” ਰਖਿਆ ਗਿਆ। ਇਸ ਨੂੰ 
ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਵਿਚ ਛੋਟੀ ਜਿਹੀ ਜਾਗੀਰ ਦਿੱਤੀ ਗਈ। 
ਇਸ ਨੇ ਗੁੰਮਨਾਮੀ ਦੀ ਹਾਲਤ ਵਿਚ ਹੀ ਸਮਾਂ ਗੁਜ਼ਾਰਿਆ 
ਅਤੇ ਸੰਨ 1846 ਈ. ਵਿਚ ਗੁਜ਼ਰ ਗਿਆ। 


ਮੂਸਨ (ਇਕ ਸਿੱਖ) : ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਚਉਬੋਲਿਆਂ 
ਵਿਚ ਉਲਿਖਿਤ ਅਤੇ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਲੋਕ-ਕਥਾ ਦਾ ਪਾਤਰ ਜੋ 
ਸੈਮਨ ਦਾ ਪੁੱਤਰ ਸੀ। ਸੈਮਨ ਅਤੇ ਮੂਸਨ ਨਾਲ ਸੰਬੰਧਿਤ 
ਲੋਕ-ਕਥਾ ਦੀਆਂ ਕਥਾਨਕ ਰੂੜ੍ਹੀਆਂ ਦਾ ਇਤਿਹਾਸ ਢਾਈ 
ਹਜ਼ਾਰ ਸਾਲ ਪੁਰਾਣਾ ਦਸਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਦਾ ਮੁੱਢ 
ਭਾਵੇ ਮਿਸਰ ਵਿਚ ਬਝਿਆ, ਪਰ ਕਾਲਾਂਤਰ ਵਿਚ ਵਖ 
ਵਖ ਦੇਸ਼ਾਂ ਦੇ ਸਭਿਆਚਾਰਾਂ ਵਿਚ ਇਸ ਦੇ ਸਰੂਪ ਅਤੇ 
ਕਥਾਨਕ ਵਿਚ ਕਈ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ ਅੰਤਰ ਉਪਸਥਿਤ ਹੋ ਗਏ । 

ਭਾਰਤ ਵਿਚ ਇਸ ਲੋਕ-ਕਥਾ ਦਾ ਪ੍ਰਵੇਸ਼ 
ਵਪਾਰੀਆਂ ਦੇ ਆਦਾਨ-ਪ੍ਦਾਨ ਨਾਲ ਹੋਇਆ ਅਤੇ ਇਥੋਂ 
ਦੇ ਸਭਿਆਚਾਰ ਅਨੁਸਾਰ ਇਸ ਨੇ ਆਪਣਾ ਸਰੂਪ ਢਾਲ 
ਲਿਆ। ਪਾਤਰਾਂ ਦੇ ਨਾਂਵਾਂ ਦਾ ਵੀ ਭਾਰਤੀਕਰਣ ਹੋ ਗਿਆ। 
ਪਹਿਲਾਂ ਇਹ ਕਥਾ “ਕਥਾ-ਸਰਿਤ-ਸਾਗਰ” ਵਿਚ “ਘਟ 
ਅਤੇ ਕਰਪਰਾ? ਰੂਪ ਵਿਚ ਸੋਮਦੇਵ ਨੇ ਚਿਤਰੀ, ਪਰ ਬਾਦ 
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ਅਤੇ ਮੂਸਨ ਦੀ ਕਲਪਨਾ ਕੀਤੀ ਜਾਣ ਲਗੀ। ਸੈਸਕ੍ਿਤ 
ਦਾ 'ਸੁਮਨਸ' (ਚੰਗੇ ਮਨ ਵਾਲਾ) ਸ਼ਬਦ “ਸੋਮਨ” ਰੂਪ ਵਿਚ 
ਵਿਕ੍ਰਿਤ ਹੋਇਆ ਅਤੇ “ਮੁਸ਼ਣ” (ਚੋਰੀ ਕਰਨਾ) ਸ਼ਬਦ ਦਾ 
ਅਪਵ੍ਰੰਸ਼ ਰੂਪ “ਮੂਸਨ” ਬਣਿਆ। 

ਰਵਾਇਤ ਅਨੁਸਾਰ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ 
ਉਪਦੇਸ਼ ਦੇਣ ਵੇਲੇ ਸੈਮਨ ਅਤੇ ਮੂਸਨ ਦੀ ਸਾਖੀ ਸੁਣਾਇਆ 
ਕਰਦੇ ਸਨ, ਪਰ ਬਾਦ ਵਿਚ ਪ੍ਰਚਾਰਕਾਂ ਨੇ ਬਿਨਾ ਕਿਸੇ 
ਇਤਿਹਾਸਿਕ ਆਧਾਰ ਦੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੋਹਾਂ ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ 
ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਸਿੱਖ ਕਹਿਣਾ ਸ਼ੁਰੂ ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ 
ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਸੈਕਲਿਤ “ਚਉਬੋਲੇ” ਇਨ੍ਹਾਂ ਨਾਲ ਸੈਬਧਿਤ 
ਦਾ ਨਾਮ-ਉਲੇਖ ਹੋਇਆ ਹੈ--(1) ਸੰਮਨ ਜਉ /ਏਸ ਪੁੰਮ 
ਕਾ ਦਮ' /ਕ੍‌ਹ ਨੌਤਾੀ ਸ਼ਾਟ/ (ਗੁ .ਗੰ.363) ਅਤੇ #ਸ਼ਨ 
ਮਸ਼ਕਰ ਪੂੰਮ ਕਾ ਰਹੀਂ ਜੂ ਅੰਥ੍ਰ ਛਾਏ / (ਗੁ ਗੰ .1 364)। 
ਇਥੇ ਹੀ ਬਸ ਨਹੀਂ 'ਮਤੌਗ” ਅਤੇ “ਜਮਾਲ' ਸ਼ਬਦਾਂ ਨੂੰ ਵੀ 
ਦੋਂ ਫ਼ਕੀਰਾਂ ਦੇ ਨਾਂਵਾਂ ਦੇ ਲਖਾਇਕ ਸਮਝਿਆ ਜਾਣ ਲਗਾ। 

ਸੈਮਨ ਅਤੇ ਮੂਸਨ ਦੀ ਸਾਖੀ ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦਸੀ 
ਜਾਂਦੀ ਹੈ ਕਿ ਸ਼ਾਹਬਾਜ਼ਪੁਰ (ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ ਅੰਬਾਲਾ) ਦੇ ਵਸਨੀਕ 
_ਇਹ ਦੋਵੇਂ ਪਿਉ-ਪੁੱਤਰ ਸ਼ੀ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ 
ਸਿਦਕੀ ਸਿੱਖ ਸਨ। ਲਾਹੌਰ ਵਿਚ ਮਿਹਨਤ ਮਜ਼ਦੂਰੀ ਕਰਕੇ 
ਇਹ ਜੀਵਨ-ਨਿਰਵਾਹ ਕਰਦੇ ਸਨ। ਮਾਇਕ ਤੰਗੀ ਦੇ 
ਬਾਵਜੂਦ ਇਹ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੂੰ ਭੋਜਨ ਕਰਾਉਣਾ 
ਚਾਹੁੰਦੇ ਸਨ। ਇਸ ਲਈ ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਅਧਿਕ ਉਜਰਤ 
ਦਿਵਾਉਣ ਵਾਲੀ ਬੁਰਜ ਦੀ ਉਸਾਰੀ ਸੈਬੋਧੀ ਮਜ਼ਦੂਰੀ 
ਕਰਨੀ ਸ਼ੁਰੂ ਕਰ ਦਿੱਤੀ। ਭੋਜਨ ਕਰਾਉਣ ਵਾਲੇ ਨਿਸ਼ਚਿਤ 
ਦਿਨ ਮੂਸਨ ਪੈੜ ਤੋ' ਹੇਠਾਂ ਡਿਗ ਕੇ ਮਰ ਗਿਆ। ਸੈਮਨ ਨੇ 
ਅਡੋਲ ਮਨ ਨਾਲ ਉਸ ਦੀ ਲੋਥ ਘਰ ਦੇ ਇਕ ਕੋਠੇ ਵਿਚ 
ਬੰਦ ਕਰਕੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਲਈ ਭੋਜਨ ਤਿਆਰ ਕੀਤਾ। ਗੁਰੂ ਜੀ 
ਆਏ ਅਤੇ ਮੂਸਨ ਬਾਰੇ ਪੁਛਿਆ। ਸੈਮਨ ਨੇ ਦਸਿਆ ਤੁਸੀਂ 
ਆਪ ਅੰਤਰਯਾਮੀ ਹੋਂ, ਮੈਥੋਂ ਕੀ ਪੁਛਦੇ ਹੋ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ 
ਮੂਸਨ ਨੂੰ ਆਵਾਜ਼ ਮਾਰੀ ਤਾਂ ਉਸ ਦੀ ਲੋਥ ਜਿੰਦਾ ਹੋ ਗਈ 
ਅਤੋਂ ਉਹ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਸਨਮੁਖ ਹਾਜ਼ਰ ਹੋ ਗਿਆ। 

ਸੈਮਨ-ਮੂਸਨ ਬਾਰੇ ਇਕ ਹੋਰ ਸਾਖੀ ਵੀ ਪ੍ਚਲਿਤ 
ਹੈ। ਉਸ ਸਾਖੀ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਨੂੰ ਭੋਜਨ ਕਰਾਉਣ ਦੀ 
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ਇੱਛਾ ਸੈਬੈਧੀ ਸਮਾਨਤਾ ਹੈ ਪਰ ਭੋਜਨ ਲਈ ਧਨ ਦੀ 
ਵਿਵਸਥਾ ਕਰਨ ਲਈ ਚੋਰੀ ਕਰਨ ਦਾ ਪ੍ਰਸੈਗ ਹੈ। ਚੋਰੀ 
ਗਵਾਂਢ ਦੇ ਇਕ ਸ਼ਾਹੂਕਾਰ ਦੇ ਘਰ ਕੀਤੀ ਗਈ ਹੈ। ਮੂਸਨ 
ਨੇ ਧਨ ਦੀ ਥੈਲੀ ਕਢ ਕੇ ਸੈਮਨ ਨੂੰ ਦੇ ਦਿੱਤੀ ਪਰ ਆਪ 
ਸੰਨ੍ਹ ਲਈ ਕੀਤੇ ਮਘੋੇਰੇ ਵਿਚ ਫਸ ਗਿਆ। ਪਕੜੇ ਜਾਣ 
'ਤੇ ਹੋਣ ਵਾਲੀ ਨਮੋਸ਼ੀ ਤੋਂ ਡਰਦਿਆਂ ਉਸ ਨੇ ਆਪਣੇ 
ਪਿਤਾ ਨੂੰ ਸਿਰ ਵਢ ਕੇ ਨਾਲ ਲੈ ਜਾਣ ਲਈ ਕਿਹਾ। ਉਹ 
ਸਿਰ ਵਢ ਕੇ ਘਰ ਲੈ ਗਿਆ। ਸਵੇਰੇ ਆਨੇ-ਬਹਾਨੇ ਧੜ 
ਵੀ ਲੈ ਗਿਆ ਅਤੇ ਸਿਰ ਤੇ ਧੜ ਨੂੰ ਕੋਠੇ ਵਿਚ ਇਕੱਠਾ 
ਰਖ ਦਿੱਤਾ। ਜਦੋਂ ਗੁਰੂ ਜੀ ਭੋਜਨ ਕਰਨ ਲਈ ਆਏ ਤਾਂ 
ਉਪਰਲੀ ਪਹਿਲੀ ਸਾਖੀ ਵਾਂਗ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਆਵਾਜ਼ ਮਾਰ ਕੇ 
ਮੂਸਨ ਨੂੰ ਜੀਉਂਦਾ ਕਰ ਦਿੱਤਾ। ਇਸ ਕਥਾ ਦੀਆਂ ਮੁੱਖ 
ਰੂੜ੍ਹੀਆਂ ਮਿਸਰ ਦੀ 'ਰੇਂਪਸਿਨੀਤਸ” ਦੀ ਲੋਕ-ਕਥਾ ਅਤੇ 
ਯੂਨਾਨ ਦੀ “ਆਗਮੇਦਜ਼-ਟਰੋਫੋਨੀਅਸ” ਦੀ ਲੋਕ-ਕਥਾ 
ਨਾਲ ਦੂਰ ਤਕ ਸਮਾਨਤਾ ਰਖਦੀਆਂ ਹਨ। 


ਮੁਣਕ (ਕਸਬਾ) : ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਸੈਗਰੂਰ ਜ਼ਿਲ੍ਹੰ ਦਾ ਇਕ 
ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਪੁਰਾਤਨ ਕਸਬਾ ਜਿਥੇ ਪਟਿਆਲਾ-ਪਤਿ ਮਹਾਰਾਜਾ 
ਅਮਰ ਸਿੰਘ ਨੇ ਅਕਾਲਗੜ੍ਹ ਨਾਂ ਦਾ ਕਿਲ੍ਹਾ ਬਣਵਾਇਆ 
ਸੀ। ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਮਕੋਰੜ ਪਿੰਡ ਨੂੰ ਜਾਂਦਿਆਂ 
ਇਸ ਕਸਬੇ ਤੋ' ਬਾਹਰ ਕੁਝ ਸਮੇਂ ਲਈ ਰੁਕੇ ਸਨ। ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ 
ਦੀ ਆਮਦ ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ ਇਥੇ ਪਹਿਲਾਂ ਮੰਜੀ ਸਾਹਿਬ 
ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ ਜਿਸ ਦੀ ਸਾਂਭ-ਸੈਭਾਲ ਮਹੰਤ ਕਰਦੇ 
ਆਏ ਸਨ। ਸੈਨ 1953 ਈ. ਵਿਚ ਸ. ਹਰਚੈਦ ਸਿੰਘ ਜੇਜੀ 
ਨੇ ਇਸ ਦੀ ਵਰਤਮਾਨ ਇਮਾਰਤ ਬਣਵਾਈ ਅਤੇ ਸੈਨ 
197) ਈ. ਵਿਚ ਇਹ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਸ਼੍ਰੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ 
ਪ੍ਰਬੈਧਕ ਕਮੇਟੀ ਨਾਲ ਸੈਬੈਧਿਤ ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। 


ਮੂਣਕ ਕਲਾਂ (ਪਿੰਡ) : ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ ਹੁਸ਼ਿਆਰਪੁਰ 
ਦਾ ਇਕ ਪਿੰਡ ਜੋ ਉੜਮੜ ਤੋਂ ਤਿੰਨ ਕਿ.ਮੀ. ਉੱਤਰ ਵਾਲੇ 
ਪਾਸੇ ਸਥਿਤ ਹੈ। ਇਸ ਪਿੰਡ ਦੇ ਬਾਹਰ ਸ਼ਿਕਾਰ ਖੇਡਣ ਨੂੰ 
ਉਧਰ ਆਏ ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਸਾਹਿਬ ਕੁਝ ਦੇਰ ਲਈ ਇਕ 
ਵਿਚ ਉਥੇ ਜੌ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ, ਉਹ 
ਕਾਲਾਂਤਰ ਵਿਚ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਟਾਹਲੀ ਸਾਹਿਬ ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ 


ਭ/0/0/.516100065100.20।1) 


ਮੂਲ ਸਿੰਘ ਗਰਮੁਲਾ, ਭਾਈ 
ਛੇਵੀਂ? ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਹੋਇਆ। ਇਸ ਦੀ ਇਮਾਰਤ 
ਵਿਚ ਸਮੇਂ ਸਮੇਂ ਕੁਝ ਵਾਧੇ ਹੁੰਦੇ ਰਹੇ। ਇਸ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਦੇ 
ਪਰਿਸਰ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਸਮੇਂ ਦਾ ਇਕ ਖੂਹ ਅਤੇ 
ਟਾਹਲੀ ਦਾ ਬਿਛ ਹੁਣ ਵੀ ਮੌਜੂਦ ਹੈ। ਇਸ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ 
ਤਰੁਣਾ ਦਲ ਦੇ ਨਿਹੈਗ ਸਿੰਘ ਕਰਦੇ ਹਨ। 


ਮੂਲ ਸਿੰਘ ਗਰਮੂਲਾ, ਭਾਈ (1846-1945 ਈ.) : 
ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਦਾ ਇਕ ਸਥਾਪਿਤ ਪ੍ਰਚਾਰਕ ਅਤੇ ਸੁਧਾਰਕ, 
ਜਿਸ ਦਾ ਜਨਮ ਭਾਈ ਜੋਧ ਸਿੰਘ ਨਾਂ ਦੇ ਵਿਰਕ ਜੱਟ ਦੇ 
ਘਰ ਗਰਮੂਲਾ ਵਿਰਕਾਂ, ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ ਗੁਜਰਾਂਵਾਲਾ ਵਿਚ 
ਹੋਇਆ। ਇਸ ਨੇ ਪੰਜਾਬੀ ਭਾਸ਼ਾ, ਸਿੱਖ ਧਰਮ-ਗੁੰਥਾਂ ਅਤੇ 
ਸਿੱਖ ਇਤਿਹਾਸ ਦਾ ਅਧਿਐਨ ਪਿੰਡ ਦੇ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਵਿਚ 
ਪ੍ਰਾਪਤ ਕੀਤਾ। ਉਸ ਤੋ' ਬਾਦ ਇਸ ਨੇ ਪਿੰਡ ਦੇ ਮੌਲਵੀ ਤੋਂ 
ਉਰਦੂ ਫ਼ਾਰਸੀ ਪੜ੍ਹੀ ਅਤੇ ਹਿਕਮਤ ਵੀ ਸਿਖੀ। ਇਸ ਨੇ 
ਛੋਟੀ ਉਮਰ ਵਿਚ ਹੀ ਗੁਰਮਤਿ ਸੰਬੰਧੀ ਲੈਕਚਰ ਦੇਣੇ ਸ਼ੁਰੂ 
ਕਰ ਦਿੱਤੇ। ਭਾਵੇਂ ਇਹ ਨਨਕਾਣਾ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਹੀ ਰਹਿੰਦਾ 
ਰਿਹਾ, ਪਰ ਇਸ ਨੇ ਸਾਰੇ ਪੰਜਾਬ ਵਿਚ ਘੁੰਮ ਘੁੰਮ ਕੇ ਸਿੰਘ 
ਸਭਾ ਦੇ ਸਿੱਧਾਂਤਾਂ ਦਾ ਪ੍ਰਚਾਰ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਪਛੜੀਆਂ 
ਹੋਈਆਂ ਜਾਂ ਅਛੂਤ ਜਾਤੀਆਂ ਦੇ ਲੋਕਾਂ ਨੂੰ ਗੁਰੂ-ਘਰ ਨਾਲ 
ਜੋੜਿਆ। ਪਤਿਤ ਹੋ ਚੁਕੇ ਜਾਂ ਹੋਰਨਾਂ ਧਰਮਾਂ ਵਾਲਿਆਂ ਨੂੰ 
ਵੀ ਸਿੱਖੀ ਮੰਡਲ ਦੇ ਘੇਰੇ ਵਿਚ ਲਿਆਉਂਦਾ। 

ਇਸ ਦੀ ਪ੍ਚਾਰ-ਵਿਧੀ ਬਹੁਤ ਪਸੈਦ ਕੀਤੀ 
ਜਾਂਦੀ ਸੀ। ਇਕ ਇਸ ਲਈ ਕਿ ਇਸ ਨੂੰ ਗੱਲ ਕਹਿਣ ਦੀ 
ਜੁਗਤ ਆਉਂਦੀ ਸੀ। ਦੂਜੇ ਇਸ ਦੀ ਯਾਦ-ਸ਼ਕਤੀ ਬਹੁਤ 
ਚੰਗੀ ਸੀ। ਤੀਜੇ ਇਸ ਨੂੰ ਗੁਰਬਾਣੀ ਜਾਂ ਹੋਰ ਪੁਸਤਕਾਂ 
ਵਿਚ ਸਦਾਚਾਰਿਕ ਵਿਸ਼ੇ ਦੀਆਂ ਟੂਕਾਂ ਬਹੁਤ ਯਾਦ ਸਨ। 
ਪ੍ਸੈਗਾਂ ਅਤੇ ਸਾਖੀਆਂ ਦੀ ਬਹੁਤਾਤ ਸੀ। ਇਸ ਨੇ “ਉਪਕਾਰ 
ਆਦਿ ਪੁਸਤਕਾਂ ਦੀ ਰਚਨਾ ਵੀ ਕੀਤੀ। ਇਸ ਦੀਆਂ ਕਈ 
ਹੋਰ ਅਣਛਪੀਆਂ ਪੁਸਤਕਾਂ ਦੇ ਸੈਕੇਤ ਵੀ ਮਿਲਦੇ ਹਨ ਪਰ 
ਉਹ ਉਪਲਬਧ ਨਹੀਂ ਹੋਈਆਂ। 

ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਪ੍ਰਚਾਰ ਦੇ ਨਾਲ ਨਾਲ ਇਹ ਹਿਕਮਤ 
ਵੀ ਕਰਦਾ ਸੀ ਅਤੇ ਇਸ ਸੈਬੰਧੀ “ਤਿਬ-ਏ-ਮੂਲ” ਨਾਂ ਦੀ 
ਪੁਸਤਕ ਵੀ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਿਤ ਕੀਤੀ ਸੀ।' ਬਿਰਧ ਹੋਣ "ਤੇ ਇਸ 
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ਮੂਲ ਸਿੰਘ, ਮਹੈਤ 
ਨੇ ਸੈਨ 1935 ਈ . ਤੋਂ ਸਰਗਰਮੀ ਨਾਲ ਪ੍ਰਚਾਰ ਕਰਨ ਤੋ” 
ਸੈਕੋਚ ਸ਼ੁਰੂ ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਅਤੇ ਆਪਣੇ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਹੀ ਰਹਿਣ 
ਲਗ ਗਿਆ। ਸੈਨ 1945 ਈ . ਵਿਚ ਇਸ ਦਾ ਪਿੰਡ ਵਿਚ 
ਦੇਹਾਂਤ ਹੋ ਗਿਆ। 


ਮੂਲ ਸਿੰਘ, ਮਹੈਤ (1885-1982 ਈ.) : ਸਿੱਖ ਮੁੱਖ 
ਧਾਰਾ ਨਾਲ ਚਲਣ ਵਾਲਾ ਇਕ ਨਿਰਮਲਾ ਸੈਤ, ਜਿਸ ਦਾ 
ਜਨਮ ਸੈਨ 1885 ਈ. ਵਿਚ ਗੋਇੰਦਵਾਲ ਦੇ ਇਕ 
ਮਰਵਾਹੇ ਖਤੀ ਭਾਈ ਤਾਰਾ ਚੰਦ ਦੇ ਘਰ ਹੋਇਆ। ਮੁਢਲੇ 
ਬਠਿੰਡੇ ਭੇਜਿਆ ਗਿਆ ਜਿਥੇ ਇਸ ਨੇ ਮੁਢਲੀ ਤਾਲੀਮ 
ਹਾਸਲ ਕੀਤੀ ਅਤੇ ਗੋਇਦਵਾਲ ਪਰਤ ਆਇਆ। ਫਿਰ 
ਇਸ ਨੇ ਸੈਤ ਭਗਤ ਸਿੰਘ ਪਿੰਡੀਘੇਬ ਵਾਲਿਆਂ ਦੀ ਸੇਵਾ 
ਵਿਚ ਰਹਿ ਕੇ ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਗ੍ਰੰਥਾਂ ਦਾ ਅਧਿਐਨ ਕੀਤਾ। 
ਉਸ ਤੋਂ ਬਾਦ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਦੇ ਬੁੰਗਾ ਨਿਰਮਲਿਆਂ ਵਿਚ 
ਰਹਿ ਕੇ ਮਹੰਤ ਰਾਮ ਸਿੰਘ ਤੋਂ ਅਧਿਆਤਮਿਕਤਾ ਦੀ 
ਗੰਭੀਰਤਾ ਨੂੰ ਜਾਣਿਆ। ਮਹੈਤ ਰਾਮ ਸਿੰਘ ਤੋਂ ਬਾਦ 21 
ਮਾਰਚ 1921 ਈ. ਨੂੰ ਇਹ ਬੁੰਗਾ ਨਿਰਮਲਿਆਂ ਦਾ ਮਹੈਤ 
ਬਣਿਆ। ਉਦੋ ਚਲ ਰਹੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸੁਧਾਰ ਲਹਿਰ ਵਿਚ 
ਇਹ ਪੂਰੀ ਸ਼ਿਦਤ ਨਾਲ ਸ਼ਾਮਲ ਹੋ ਗਿਆ।'ਗੁਰੂ ਕਾ ਬਾਗ” 
ਦੇ ਮੋਰਚੇ ਵਿਚ ਕਈ ਹੋਰ ਨਿਰਮਲੇ ਸੈਤਾਂ ਸਹਿਤ ਇਸ ਨੇ 
ਗਿ੍‌੍‌ਫ਼ਤਾਰੀ ਦਿੱਤੀ। ਰ੍ 

ਇਹ 13 ਵਰ੍ਹੇ ਸ਼ੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਬੈਧਕ 
ਕਮੇਟੀ ਦਾ ਮੈਂਬਰ ਰਿਹਾ। ਇਸ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਇਹ 15 
ਸਾਲ ਹਰਿਮੰਦਿਰ ਸਾਹਿਬ ਦਾ ਹੈੱਡ ਗ੍ਰੰਥੀ ਵੀ ਰਿਹਾ। ਇਸ 
ਨੇ ਅਖੰਡ ਪਾਠ ਕਰਾਉਣ ਅਤੇ ਲੈਗਰ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ 
ਚਲਾਉਣ ਵਿਚ ਵੀ ਪੂਰੀ ਦਿਲਚਸਪੀ ਲਈ। ਸ਼ੋ੍‌ਮਣੀ 
ਤਰ੍ਹਾਂ ਨਿਭਾਉਂਦੇ ਹੋਇਆਂ ਵੀ ਇਸ ਨੇ ਆਪਣੇ ਭੇਖ ਨਾਲ 
ਨਿਕਟ ਸੰਬੈਧ ਬਣਾਈ ਰਖੇ ਅਤੇ ਸਦਾ ਸਮਾਦ੍ਰਿਤ ਸਥਿਤੀ 
ਵਿਚ ਰਿਹਾ। ਇਸ ਨੇ ਨਿਰਮਲ ਮਹਾ-ਮੰਡਲ ਅਤੇ ਨਿਰਮਲ 
ਪੰਚਾਇਤੀ ਅਖਾੜਾ, ਕਨਖਲ ਵਿਚ ਵੀ ਕਈ ਮਹੱਤਵ- 
ਪੂਰਣ ਪਦਵੀਆਂ ਉਤੇ ਕੈਮ ਕੀਤਾ। ਇਸ ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ ਲੈਬੀ 
ਉਮਰ ਭੋਗ ਕੇ 11 ਜੂਨ 1982 ਈ. ਨੂੰ ਹੋਇਆ। 
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ਮੁਲਚੰਦ ਚੋਣਾ : ਗੁਰਦਾਸਪੁਰ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ ਪੱਖੋਕੇ ਪਿੰਡ ਦਾ 
ਨਿਵਾਸੀ ਬਾਬਾ ਮੂਲ ਚੰਦ ਜਾਤਿ ਦਾ ਚੋਣਾ ਖੜੀ ਸੀ ਅਤੇ 
ਬਟਾਲਾ ਨਗਰ ਵਿਚ ਰੋਧਾਵੇ ਜੱਟਾਂ ਦੀ ਕਾਰਦਾਰੀ ਕਰਦਾ 
ਸੀ। ਇਸ ਦਾ ਵਿਆਹ ਮਾਈ ਚੰਦੋ ਨਾਲ ਹੋਇਆ। 
ਸੁਲਤਾਨਪੁਰ ਲੋਧੀ ਦੇ ਨਿਵਾਸੀ ਭਾਈ ਜੈਰਾਮ ਦੇ ਸੁਝਾਵ 
`ਤੇ ਇਸ ਨੇ ਆਪਣੀ ਸੁਪੁੱਤਰੀ ਬੀਬੀ ਸੁਲਖਣੀ ਦਾ ਰਿਸ਼ਤਾ 
ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਨਾਲ ਨਿਸਚਿਤ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਬਟਾਲਾ 
ਨਗਰ ਵਿਚ ਨਿਵਾਸ ਦੌਰਾਨ 24 ਸਤੰਬਰ 1487 ਈ. ਨੂੰ 
ਸੈਪੰਨ ਕੀਤਾ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਵਿਆਹ ਨਾਲ ਸੈਬੈਧਿਤ ਦੋ 
ਸਮਾਰਕ ਬਟਾਲਾ ਵਿਚ ਮੌਜੂਦ ਹਨ--ਇਕ ਗੁਰਦੁਆਰਾ 
ਕੰਧ ਸਾਹਿਬ ਅਤੇ ਦੂਜਾ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਡੇਹਰਾ ਸਾਹਿਬ 
(ਵਿਆਹ ਅਸਥਾਨ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ)। ਕਾਰਦਾਰੀ ਦੇ 
ਕੌਮ ਤੋਂ ਮੁਕਤ ਹੋ ਕੇ ਬਾਬਾ ਮੂਲ ਚੈਦ ਆਪਣੇ ਪਿੰਡ ਪੱਖੋਕੇ 
ਰੰਧਾਵੇ ਪਰਤ ਆਇਆ। ਜਦੋਂ' ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ 
ਉਦਾਸੀਆਂ 'ਤੇ ਗਏ ਤਾਂ ਮਾਤਾ ਸੁਲਖਣੀ ਆਪਣੇ ਦੋਹਾਂ 
ਪੁੱਤਰਾਂ ਸਹਿਤ ਆਪਣੇ ਪੇਕੇ ਪੱਖੋਕੇ ਆ ਟਿਕੀ। ਇਸੇ ਪਿੰਡ 
ਵਿਚ ਬਾਬਾ ਮੂਲ ਚੰਦ ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ ਹੋਇਆ। 


ਮੁਲਚੋਦ , ਭਾਈ : ਇਹ ਸਿਧੀ ਚੰਦ ਖਤ੍ਰੀ ਦੇ ਘਰ ਪੰਜਾਬ 
ਦੇ ਸੈਗਰੂਰ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਵਿਚ ਪੈਦਾ ਹੋਇਆ ਇਕ ਕਰਣੀ ਵਾਲਾ 
ਸਾਧਕ ਸੀ। ਇਸ ਨੇ ਬਠਿੰਡਾ ਵਾਸੀ ਭਾਈ ਰੀਗਾ ਰਾਮ ਤੋਂ 
ਸਿੱਖੀ ਦਾ ਵਰਦਾਨ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਬੜੀ ਲਗਨ ਨਾਲ 
ਗੁਰਮਤਿ ਦਾ ਪ੍ਚਾਰ ਕੀਤਾ। ਇਸ ਦੀ ਸਮਾਧ ਸੁਨਾਮ ਨਗਰ 
ਵਿਚ ਸ਼ਹੀਦ ਊਧਮ ਸਿੰਘ ਗੌਰਮਿੰਟ ਕਾਲਜ ਦੇ ਪਾਸ ਸਥਿਤ 
ਹੈ, ਜਿਥੇ ਅਨੇਕ ਧਰਮਾਂ ਦੇ ਲੋਕ ਸ਼ਰਧਾ ਅਰਪਿਤ ਕਰਨ 
ਆਉਂਦੇ ਰਹਿੰਦੇ ਹਨ। ਵੇਖੋ “ਗੈਗਾ ਰਾਮ, ਭਾਈ”। 


ਮੂਲ-ਮੰਤ੍ਰ : 'ਮੂਲ-ਮੰਤ੍' ਸ਼ਬਦ ਦੋ ਪਦਾਂ ਦਾ ਸੰਯੁਕਤ ਰੂਪ 
ਹੈ। ਪਹਿਲੇ ਸ਼ਬਦ “ਮੂਲ” ਦਾ ਅਰਥ ਹੈ “ਜੜ੍ਹ'। ਗੁਰਵਾਕ 
ਹੈ-ਨੂਲ਼ /ਝਨਾ ਸ਼ਾਖਾ ਕਤ ਆਹੇ / ਅਤੇ ਮਨ ਤੂੰ ਲੋਤਿ 
ਸ੍ਰਘ ਹੈ ਆਪਣਾ #ਲ਼ ਪਛਾਣੁ / ਇਸ ਤੋਂ ਭਾਵ ਮੁੱਢ ਜਾਂ 
ਆਦਿ ਅਤੇ ਆਧਾਰ ਜਾਂ ਬੁਨਿਆਦ ਲਿਆ ਜਾ ਸਦਾ ਹੈ। 

ਦੂਜੇ ਸ਼ਬਦ 'ਮੰਤ੍' ਦਾ ਨਿਰੁਕਤ ਅਨੁਸਾਰ ਅਰਥ 
ਹੈ 'ਜੋ ਮਨਨ ਕਰੀਏ, ਉਹ ਮੰਤ੍ਰ ਹੈ। ਮੰਤ੍ਰ ਅਸਲ ਵਿਚ 
_ਉਹ ਸ਼ਬਦ ਜਾਂ ਸ਼ਬਦ-ਸਮੁੱਚ ਹੈ ਜਿਸ ਨਾਲ ਕਿਸੇ ਦੇਵਤਾ 
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ਮੂਲ-ਮੰਤ੍‌ 
ਜਾਂ ਇਸ਼ਟ-ਦੇਵ ਜਾਂ ਪਰਮ-ਸੱਤਾ ਦੀ ਸਿੱਧੀ ਜਾਂ ਅਲੌਕਿਕ 
ਸ਼ਕਤੀ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਹੋਵੇ । ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਅਨੁਸਾਰ 
ਲੋ ਇਹੁ ਮੰਤੁ ਕਮਾਵੈ ਨਾਨਕ ਸੋ ਭਓਜਲ ਪਨ ਉੱਤਾਗੰ / 
(ਗੁ .ਗ੍‌ੰ.377-78)। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਮੁਲ-ਮੰਤੁ ਤੋਂ ਭਾਵ 
ਹੋਇਆ ਬੁਨਿਆਦੀ ਮੰਤੁ ਜਾਂ ਆਧਾਰ-ਭੂਤ ਮੰਤ੍। 
“ਜਪੁਜੀ” ਦੇ ਆਰੈਭ ਵਿਚ 'ਮੁਲ-ਮੰੜ੍' ਲਿਖਿਆ 
ਹੈ। ਇਹ “ਜਪੁਜੀ” ਦਾ ਕੋਈ ਹਿੱਸਾ ਨਹੀਂ, ਸਗੋਂ ਮੰਗਲਾਚਰਣ 
ਹੈ। ਇਸ ਦਾ ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਅਤੇ ਪ੍ਰਮੁਖ ਸਥਾਨ 
ਹੈ। ਇਹ ਪੂਰੇ ਜਾਂ ਸੈਖਿਪਤ ਰੂਪ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਗੰਥ ਸਾਹਿਬ 
ਵਿਚ 567 ਵਾਰ ਵਰਤਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਹਰ ਰਾਗ, ਹਰ 
ਬਾਣੀ ਦੇ ਆਰੈਭ ਵਿਚ ਇਹ ਦਰਜ ਹੈ। ਇਸ ਲਈ ਇਸ 
ਦਾ ਮਹੱਤਵ ਸਵੈ-ਸਿੱਧ ਹੈ। 
ਕਰਦਿਆਂ ਦਸਿਆ ਹੈ ਕਿ ਹਰਿ ਦਾ ਨਾਮ ਹੀ ਮੂਲ-ਮੰਤਰ 
ਹੈ, ਇਹੀ ਸਾਰਿਆਂ ਰਸਾਂ ਦਾ ਸੋਮਾ ਹੈ ਅਤੇ ਇਸੇ ਨਾਲ 
ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਹੁੰਦੀ ਹੈ-/ਲ ਮੰਤ ਹਰਨਾਮ 
ਰਸ਼ਾ/ਇਣੁ ਕਹੁ ਨਾਨਕ' ਪਰਾ ਪਾਇਆ / (ਗੁ ਗੰ .1040)। 
ਸਿੱਖ-ਸਾਧਨਾ ਵਿਚ ਮੂਲ-ਮੰਤੁ ਵਲ ਸੈਕੇਤ ਕਰਦਿਆਂ 
ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਨੇ ਛੇਵੀਂ ਵਾਰ ਵਿਚ ਕਿਹਾ ਹੈ-ਸ਼ਤਿਨਾਮ 
ਕਾਰਤਾ ਪਰਲ ਮਲ ਮੰਤ੍ਰ ਨਿ਼ਰਣ ਪਰਵਾਣ / ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ 
ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਆਰੈਭ ਵਿਚ ਆਇਆ 
ਵਸਤੂ-ਨਿਰਦੇਸ਼ਾਤਮਕ ਮੰਗਲਾਚਰਣ--₹ਓੱ'ਸ਼ਤਿਨਾਨ 
ਕਰਤਾ ਪੁਰਖੁ /ਨੈਰਭਾਉ /ਨੈਰਵੈਰ ਅਕਾਲ /ਰ/ਤ ਅਜੂਨਨੰ 
ਸੰਭ ਗਰਪ੍ਰਸ਼ਾਦਾ-ਹੀ ਮੂਲ-ਮੰਤ੍ ਹੈ।'ਪੁਰਾਤਨ ਜਨਮਸਾਖੀ” 
(ਸਾਖੀ 47) ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਸਿੰਘਲਦੀਪ 
ਇਸ “ਸਲੋਕ” (ਮੂਲ ਮੰਤ੍) ਨੂੰ ਪੜ੍ਹਦੇ ਜਾਣ ਦਾ ਆਦੇਸ਼ 
ਦਿੱਤਾ ਸੀ। 
ਪੋਥੀਆਂ ਵਿਚ (ਕੁਝ ਪਾਠਾਂਤਰ ਸਹਿਤ) ਇਸ ਦਾ ਅੰਕਿਤ 
ਹੋਣਾ ਇਹ ਸਿੱਧ ਕਰਦਾ ਹੈ ਕਿ ਇਸ ਦੀ ਰਚਨਾ ਗੁਰੂ 
ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਹੀ ਕੀਤੀ ਸੀ। ਇਹ ਭਾਵੇਂ “ਜਪੁਜੀ” 
ਦੇ ਆਰੈਭ ਵਿਚ ਆਇਆ ਹੈ, ਪਰ ਇਹ “ਜਪੁ” ਬਾਣੀ ਦਾ 
ਅੰਗ ਨਹੀਂ, ਸੁਤੰਤਰ ਭਾਵ-ਅਭਿਵਿਅਕਤੀ ਹੈ। ਇਸ 
ਵਿਚਲੇ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਸਰੂਪ ਅਤੇ ਪ੍ਰਾਪਤੀ-ਸਾਧਨ ਦੀ 
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ਮੂਲ ਰਾਜ, ਦੀਵਾਨ 


ਵਿਆਖਿਆ ਪਹਿਲਾਂ “ਜਪੁਜੀ” ਵਿਚ ਹੋਈ ਹੈ ਅਤੇ ਫਿਰ 
ਸਾਰੇ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ। ਇਸ ਵਿਚ ਪਰਮ-ਤੱਤ੍ਰ ਦੇ 
ਜਿਸ ਦਾਰਸ਼ਨਿਕ ਸਰੂਪ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਹੋਈ ਹੈ ਉਸ ਦੀ 
ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਗੁਰੂ ਦੀ ਕ੍ਰਿਪਾ ਦੁਆਰਾ ਦਸ ਕੇ ਦਾਰਸ਼ਨਿਕਤਾ 
ਦਾ ਭਾਵਾਤਮਕਤਾ ਨਾਲ ਸਮਨਵੈ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਅਸਲ 
ਵਿਚ, ਇਸ ਵਿਚਲੇ 13 ਸ਼ਬਦਾਂ ਅਤੇ ਇਕ ਹਿੰਦਸੇ ਵਿਚ 
ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਦੇ ਸਿੱਧਾਂਤਾਂ ਦਾ ਬੀਜ ਰੂਪ ਸਮੋਇਆ ਹੋਇਆ 
ਹੈ। ਜਿਗਿਆਸੂ ਨੂੰ ਸੈਸਾਰਿਕ ਪਰਪੰਚ ਵਿਚੋਂ' ਬਾਹਰ ਕਢਣ 
ਲਈ ਜਾਂ ਸੈਸਾਰਿਕਤਾ ਦੇ ਰੋਗ ਤੋ' ਮੁਕਤ ਕਰਨ ਲਈ ਗੁਰੂ 
ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਉਪਦੇਸ਼ ਦਿੱਤਾ ਹੈ- ਅਆਉਖਧ ਮਤ 
ਮਲ ਮਨ ਏੰਕੀ ਜੇ ਕਾਨ /ਦਡ /ਓਤ ਗੰਜ ਗੇ/ ਜਨਮ ਜਨਮ 
ਕੇ ਪਾ੫' ਕਰਮ ਕੰ ਕਾਟਨਹਾਰਾ ਲਨੈਜੈ ਠੇ/ (ਗੁ ਗੰ .156)। 
ਮੂਲ-ਮੰਤ੍ੁ ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਹੋਏ ਪਰਮ-ਸੱਤਾ ਵਾਚਕ ਸ਼ਬਦਾਂ 
ਬਾਰੇ ਸੁਤੰਤਰ ਇਦਰਾਜ ਦਰਜ ਹਨ। 


ਮੂਲ ਰਾਜ, ਦੀਵਾਨ (1814-1851 ਈ.) : ਦੀਵਾਨ 
ਸਾਵਨ ਮੱਲ ਦਾ ਲੜਕਾ ਜਿਸ ਦਾ ਜਨਮ ਸੈਨ 1814 ਈ. 
ਵਿਚ ਹੋਇਆ। ਸੈਨ 1821 ਈ. ਤੋ 1844 ਈ. ਤਕ 
ਦੀਵਾਨ ਸਾਵਨ ਮੱਲ ਮੁਲਤਾਨ ਦਾ ਨਾਜ਼ਿਮ ਰਿਹਾ। ਉਸ 
ਦੇ ਨਾਜ਼ਿਮ ਕਾਲ ਵਿਚ ਇਸ ਨੇ ਝੰਗ ਅਤੇ ਸੁਜਾਬਾਦ ਦੇ 
ਕਾਰਦਾਰ ਦੀ ਜ਼ਿੰਮੇਵਾਰੀ ਨਿਭਾਈ। ਸੈਨ 1844 ਈ. ਵਿਚ 
ਪਿਤਾ ਦੇ ਦੇਹਾਂਤ ਤੋ ਬਾਦ ਇਸ ਨੂੰ ਲਾਹੌਰ ਦਰਬਾਰ ਨੇ 
ਮੁਲਤਾਨ ਦਾ ਨਾਜ਼ਿਮ ਨਿਯੁਕਤ ਕਰ ਦਿੱਤਾ। ਲਾਹੌਰ 
ਲਿਆ, ਪਰ ਲਗਾਨ ਦਾ ਦਰ 20 ਲੱਖ ਰੁਪਏ ਤੋ ਵਧਾ ਕੇ 
ਪਹਿਲਾਂ 25 ਲੱਖ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਫਿਰ 30 ਲੱਖ ਰੁਪਏ ਕਰ 
ਦਿੱਤਾ। ਇਸ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਕੁਝ ਇਲਾਕੇ ਮੁਲਤਾਨ ਸੂਬੇ 
ਨਾਲੋਂ ਵਖ ਕਰ ਦਿੱਤੇ ਅਤੇ ਕਈ ਟੈਕਸ ਘਟਾ ਦਿੱਤੇ। 
ਮੁਲਰਾਜ ਲਈ ਇਤਨਾ ਲਗਾਨ ਦੇ ਸਕਣਾ ਸੈਭਵ ਨਹੀਂ 
ਸੀ। ਉਸ ਨੇ ਬਿ੍‌ਟਿਸ਼ ਰੈਜ਼ੀਡੈਂਟ ਕੋਲ ਅਪੀਲ ਕੀਤੀ ਜੋ 
ਅਪ੍ਰਵਾਨ ਹੋ ਗਈ। ਮਜਬੂਰ ਹੋ ਕੇ ਇਸ ਨੇ ਦਸੰਬਰ 1847 
ਈ. ਵਿਚ ਨਾਜ਼ਿਮ ਪਦ ਤੋਂ ਅਸਤੀਫ਼ਾ ਦੇ ਦਿੱਤਾ। 
ਮਾਰਚ 1848 ਈ . ਵਿਚ ਬਿਟਿਸ਼ ਰੈਜ਼ੀਡੈਂਟ 
ਫਰੈਡਰਿਕ ਕੱਰੀ ਨੇ ਮੂਲਰਾਜ ਦਾ ਅਸਤੀਫ਼ਾ ਮਨਜ਼ੂਰ ਕਰ 
ਲਿਆ ਅਤੇ ਉਸ ਦੀ ਥਾਂ ਕਾਨ੍ਹ ਸਿੰਘ ਮਾਨ ਨੂੰ ਨਾਜ਼ਿਮ 
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ਮੂਲਾ ਕਿਰਾੜ 


ਨਿਯੁਕਤ ਕੀਤਾ ਜਿਸ ਦੀ ਸਹਾਇਤਾ ਲਈ ਐਗਨਿਉ 
ਅਤੇ ਐੱਡਰਸਨ ਨਾਂ ਦੇ ਦੋ ਅੰਗ੍ਰੇਜ਼ ਅਧਿਕਾਰੀ ਨਾਲ ਲਗਾ 
ਦਿੱਤੇ। 19 ਅਪ੍ਰੈਲ ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਸੈਨਾ-ਦਲ ਨਾਲ ਜਦੋਂ ਕਾਨ੍ਹ 
ਸਿੰਘ ਦੋ ਅੰਗ੍ਰੇਜ਼ ਅਫ਼ਸਰਾਂ ਸਹਿਤ ਮੂਲਰਾਜ ਤੋਂ ਨਾਜ਼ਿਮ 
ਦਾ ਚਾਰਜ ਲੈ ਕੇ ਆਪਣੇ ਠਿਕਾਣੇ ਨੂੰ ਪਰਤ ਰਿਹਾ ਸੀ, 
ਤਾਂ ਮੁਲਤਾਨ ਦੀ ਸਿੱਖ-ਸੈਨਾ ਨੇ ਅੰਗੇੇਜ਼ ਅਫ਼ਸਰਾਂ ਨੂੰ ਕਤਲ 
ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਅਤੇ ਮੂਲਰਾਜ ਨੂੰ ਅੰਗ੍ਰੇਜ਼ਾਂ ਵਿਰੁੱਧ ਬਜ਼ਾਵਤ 
ਕਰਨ ਲਈ ਮਜਬੂਰ ਕੀਤਾ। ਮੂਲਰਾਜ ਕਈ ਮਹੀਨੇ 
ਮੁਲਤਾਨ ਦੇ ਕਿਲ੍ਹੋ ਵਿਚ ਘਿਰਿਆ ਰਿਹਾ ਅਤੇ ਲਾਹੌਰੋਂ 
ਆਈ ਅੰਗ੍ਰੇਜ਼-ਸੈਨਾ ਦਾ ਡਟ ਕੇ ਮੁਕਾਬਲਾ ਕਰਦਾ ਰਿਹਾ। 
ਅੰਗੇਜ਼ਾਂ ਨੇ ਇਕ ਚਾਲ ਚਲ ਕੇ ਮੂਲ ਰਾਜ ਅਤੇ ਸ਼ੇਰ ਸਿੰਘ 
ਅਟਾਰੀਵਾਲੇ ਵਿਚ ਵਿਰੋਧ ਪੈਦਾ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਉਹ 9 
ਅਕਤੂਬਰ ਨੂੰ ਮੁਲਤਾਨੋ ਚਲਾ ਗਿਆ। 

ਬੋਬਈ ਤੋਂ ਹੋਰ ਅੰਗੇਜ਼-ਸੈਨਾ ਦੇ ਪਹੁੰਚ ਜਾਣ 
ਨਾਲ ਜਨਰਲ ਵਿਸ਼ ਨੇ ਆਪਣੀ ਸਥਿਤੀ ਮਜ਼ਬੂਤ ਕਰਕੇ 
ਮੁਲਤਾਨ ਦੇ ਕਿਲ੍ਹੇ ਉਤੇ ਹਮਲਾ ਕਰ ਦਿੱਤਾ। 30 ਦਸੈਬਰ 
ਨੂੰ ਅੰਗ੍ਰੇਜ਼ ਸੈਨਿਕਾਂ ਦੁਆਰਾ ਸੁਟਿਆ ਇਕ ਗੋਲਾ ਕਿਲ੍ਹੇ 
ਅੰਦਰ ਬਾਰੂਦ ਦੇ ਜ਼ਖ਼ੀਰੇ ਉਤੇ ਜਾ ਪਿਆ। ਸਾਰਾ ਬਾਰੂਦ 
ਫਟ ਗਿਆ। ਪੰਜ ਸੌ ਅੰਦਰਲੇ ਸੈਨਿਕ ਵੀ ਮਾਰੇ ਗਏ। ਬਹੁਤੇ 
ਬਾਰੂਦ ਦੇ ਨਸ਼ਟ ਹੋ ਜਾਣ ਨਾਲ ਮੂਲਰਾਜ ਬਾਹਰਲੀ ਫ਼ੌਜ 
ਦਾ ਸਾਹਮਣਾ ਨ ਕਰ ਸਕਿਆ ਅਤੇ 22 ਜਨਵਰੀ 1849 
ਈ. ਨੂੰ ਜਨਰਲ ਵਿਸ਼ ਦੇ ਸਾਹਮਣੇ ਹਥਿਆਰ ਸੁਟ ਦਿੱਤੇ। 
ਮੂਲਰਾਜ ਉਤੇ ਮੁਕੱਦਮਾ ਚਲਾ ਕੇ ਮੌਤ ਦੀ ਸਜ਼ਾ ਦਿੱਤੀ 
ਗਈ। ਪਰ ਗਵਰਨਰ ਜਨਰਲ ਡਲਹੌਜ਼ੀ ਨੇ ਇਸ ਦੀ ਮੌਤ 
ਦੀ ਸਜ਼ਾ ਨੂੰ ਉਮਰ ਕੈਦ ਵਿਚ ਬਦਲ ਦਿੱਤਾ। ਪਹਿਲਾਂ 
ਇਸ ਨੂੰ ਲਾਹੌਰ ਰਖਿਆ ਗਿਆ, ਪਰ ਜਨਵਰੀ 1850 
ਈ. ਵਿਚ ਕਲਕੱਤੇ ਭੇਜ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। ਉਥੇ ਜਾ ਕੇ ਇਹ 
ਬੀਮਾਰ ਹੋ ਗਿਆ। ਤੀਰਥ ਯਾਤ੍ਾ ਲਈ ਬਨਾਰਸ ਨੂੰ 
ਜਾਂਦਿਆਂ ਬਕਸਰ ਕੋਲ 11 ਅਗਸਤ 1851 ਈ. ਨੂੰ ਇਸ 
ਨੇ ਪਾਣ ਤਿਆਗ ਦਿੱਤੇ। 


ਮੂਲਾ ਕਿਰਾੜ : ਸਿਆਲਕੋਟ ਦਾ ਇਕ ਵਸਨੀਕ ਜੋ ਉਥੇ 
ਦੁਕਾਨ ਕਰਦਾ ਸੀ। ਜਨਮਸਾਖੀ-ਸਾਹਿਤ ਅਨੁਸਾਰ ਗੁਰੂ 
ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਭਾਈ ਮਰਦਾਨੇ ਨੂੰ ਇਕ ਟੱਕਾ ਦੇ ਕੇ 
ਮੂਲੇ ਪਾਸ ਭੇਜਿਆ ਕਿ ਪੈਸੇ ਦਾ ਸਚ ਅਤੇ ਪੈਸੇ ਦਾ ਝੂਠ 
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ਖ਼ਰੀਦ ਲਿਆਏ। ਮਰਦਾਨੇ ਦੀ ਗੱਲ ਦੀ ਵਾਸਤਵਿਕਤਾ 
ਨੂੰ ਸਮਝ ਦੇ ਮੂਲਾ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਦਰਸ਼ਨ ਲਈ ਆਇਆ ਤੇ 
ਕੀਲਿਆ ਗਿਆ ਅਤੇ ਉਦਾਸੀ ਦੌਰਾਨ ਕੁਝ ਸਮਾਂ ਗੁਰੂ 
ਜੀ ਨਾਲ ਰਹਿ ਕੇ ਸਤਿਸੈਗ ਮਾਣਦਾ ਰਿਹਾ। ਇਕ ਵਾਰ 
ਆਪਣੀ ਇਸਤਰੀ ਦੇ ਕਹੇ 'ਤੇ ਇਹ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨਾਲ ਨ 
ਗਿਆ ਅਤੇ ਅਖਵਾ ਦਿੱਤਾ ਕਿ ਉਹ ਘਰ ਨਹੀਂ ਹੈ। ਆਪ 
ਇਕ ਹਨੇਰੀ ਕੋਠਰੀ ਵਿਚ ਲੁਕ ਗਿਆ। ਉਥੇ ਸੱਪ ਦੇ ਡੰਗਣ 
ਨਾਲ ਮਰ ਗਿਆ। ਇਸ ਅਵਸਰ ਉਤੇ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ 
ਜੀ ਨੇ ਇਕ ਸ਼ਲੋਕ ਉਚਾਰਿਆ- ਨਗੱਲ ,ਕੈਰਾੜਾ ਦੋੌਸ਼ਤਾੰ 
ਕੁੜੇ ਕੁੜੀ ਪ0ਇ/ ਮਰਣੁ ਨ ਜਾਪੈ ਲਿਆ ਆਵੈ /ਕਾਤੀ 
ਥਾਇ /(ਗੁ.ਗੁੰ.1412)। ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ ਮੌਤ ਦੇ ਸਮੇ ਅਤੇ 
ਸਥਾਨ ਬਾਰੇ ਕੁਝ ਪਤਾ ਨਹੀਂ' ਕਦੋਂ ਅਤੇ ਕਿਥੇ ਆ ਜਾਵੇ। 

ਇਥੇ ਵਰਤੇ “ਕਿਰਾੜ” ਸ਼ਬਦ ਦਾ ਮੂਲ ਸੈਸਕ੍ਿਤ 
ਦਾ 'ਕ੍ਰਯਾਰ” ਸ਼ਬਦ ਪ੍ਰਤੀਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਜਿਸ ਦਾ ਅਰਥ ਹੈ 
ਖ਼ਰੀਦਣ ਜਾਂ ਵੇਚਣ ਵਾਲਾ, ਲੈਣ ਦੇਣ ਕਰਨ ਵਾਲਾ, 
ਵਪਾਰੀ। ਇਹ ਸ਼ਬਦ ਪੰਜਾਬ ਵਿਚ ਹਟਵਾਣੀਆਂ ਲਈ 
ਵਰਤਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਹਟਵਾਣੀਏ ਦੀ ਵਪਾਰ ਵਿਚ ਹੇਰ- 
ਫੇਰ ਕਰਨ ਦੀ ਬਿਰਤੀ ਕਾਰਣ ਇਸ ਸ਼ਬਦ ਦਾ ਅਰਥ- 
ਅਪਕਰਸ਼ ਹੋ ਗਿਆ ਹੈ। ਇਸ ਲਈ ਇਹ ਹੁਣ ਨਿੰਦਿਆ- 
ਬੋਧਕ ਹੈ। ਇਸ ਨੂੰ ਮਾਇਆ ਦੇ ਵਸ ਵਿਚ ਹੋਏ ਵਿਅਕਤੀ, 
ਕਾਇਰ ਜਾਂ ਆਪਣੀ ਗੱਲ ਤੋਂ ਕਿਰ ਜਾਣ ਵਾਲੇ ਲਈ 
ਵਰਤਿਆ ਜਾਣ ਲਗ ਗਿਆ ਹੈ। ਇਸ ਲਈ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ 
ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਜਿਗਿਆਸੂ ਨੂੰ ਤਾੜਨਾ ਕੀਤੀ ਹੈ ਕਿ ਕਿਰਾੜਾਂ 
ਨਾਲ ਦੋਸਤੀ, ਕੂੜੀ ਹੋਣ ਕਾਰਣ, ਨਿਰਾਧਾਰ ਹੈ। 


ਮੁਲੋਵਾਲ (ਪਿੰਡ) : ਪੰਜਾਸ਼ ਦੇ ਸੈਗਰੂਰ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ ਧੂਰੀ 
ਨਗਰ ਤੋਂ 11 ਕਿ.ਮੀ. ਪੱਛਮ ਵਾਲੇ ਪਾਸੇ ਸਥਿਤ ਇਕ 
ਪੁਰਾਤਨ ਪਿੰਡ, ਜਿਥੇ ਮਾਲਵੇ ਵਿਚ ਧਰਮ-ਪ੍ਚਾਰ ਕਰਨ 
ਵੇਲੇ ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਪਧਾਰੇ ਸਨ। ਸਿੱਖ ਇਤਿਹਾਸ 
ਅਤੇ ਸਥਾਨਕ ਰਵਾਇਤ ਅਨੁਸਾਰ ਗੁਰੂ ਜੀ ਸੈਨ 1670 
ਏਈ. ਵਿਚ ਰਾਜੋ ਮਾਜਰਾ ਤੋਂ ਆਉਂਦਿਆਂ ਇਸ ਪਿੰਡ ਦੇ 
ਖੂਹ ਕੋਲ ਠਹਿਰੇ ਸਨ ਅਤੇ ਜਲ-ਪਾਨ ਕਰਨ ਦੀ ਇੱਛਾ 
ਪ੍ਰਗਟ ਕੀਤੀ ਸੀ। ਪਿੰਡ ਵਾਲਿਆਂ ਨੇ ਦਸਿਆ ਕਿ ਖੂਹ 
ਦਾ ਪਾਣੀ ਖਾਰਾ ਹੋਣ ਕਾਰਣ ਇਸ ਦੀ ਵਰਤੋ' ਬੈਦ ਕਰ 
ਦਿੱਤੀ ਗਈ ਹੈ। ਆਪ ਦੇ ਪੀਣ ਲਈ ਜਲ ਕਿਤੋ' ਹੋਰੋਂ 
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ਲਿਆਇਆ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਨੇ 
ਖੂਹ ਦੇ ਉਪਰੋਂ ਝਾੜੀਆਂ ਹਟਵਾ ਕੇ ਆਪਣੇ ਬੋਲ ਨਾਲ 
ਪਾਣੀ ਨੂੰ ਮਿਠਾ ਕਹਿ ਦਿੱਤਾ, ਜੋ ਹੁਣ ਤਕ ਮੌਜੂਦ ਹੈ ਅਤੇ 
“ਗੁਰੂ ਕਾ ਖੂਹ” ਵਜੋਂ ਜਾਣਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ 
ਪਿੰਡ ਵਾਲਿਆਂ ਨੂੰ ਨੌਂ ਹੋਰ ਖੂਹ ਪੁਟਣ ਲਈ ਕਿਹਾ। ਗੁਰੂ 
ਜੀ ਨੇ ਆਪਣਾ ਠਿਕਾਣਾ ਪਿੰਡ ਤੋ ਬਾਹਰ ਇਕ ਝੰਗੀ 
ਵਿਚ ਕੀਤਾ ਜਿਥੇ ਪਿੰਡ ਦੇ ਸਾਰੇ ਲੋਕੀਂ ਦਰਸ਼ਨ ਲਈ 
ਆਏ। ਪਰ ਪਿੰਡ ਦਾ ਚੌਧਰੀ ਜੋ ਸਖੀ ਸਰਵਾਰ ਦਾ ਉਪਾਸਕ 
ਸੀ, ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਇਸ ਮੇਹਰ ਨੂੰ ਸਵੀਕਾਰੇ ਬਿਨਾ ਘਰ ਪਰਤ 
ਗਿਆ। ਜਦੋਂ ਉਸ ਦੀ ਪਤਨੀ ਨੂੰ ਪਤਾ ਲਗਾ ਤਾਂ ਉਸ ਨੇ 
ਚੌਧਰੀ ਪ੍ਰਤਿ ਨਾਰਾਜ਼ਗੀ ਪ੍ਰਗਟ ਕੀਤੀ। ਫਲਸਰੂਪ ਚੌਧਰੀ 
ਗੁਰੂ ਜੀ ਪਾਸ ਪਰਤ ਆਇਆ ਅਤੇ ਅਸੀਸ ਲਈ ਬੇਨਤੀ 
ਕੀਤੀ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਉਸ ਨੂੰ ਬਖ਼ਸ਼ ਦਿੱਤਾ ਅਤੇ ਪਿੰਡ ਦਾ 
ਚੌਧਰੀ ਥਾਪਿਆ। ਉੱਸ ਨੇ ਸਿੱਖੀ ਦਾ ਖੂਬ ਪ੍ਰਚਾਰ ਕੀਤਾ। 

ਇਸ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਜਿਥੇ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਬੈਠੇ ਸਨ, 
ਉਥੇ ਸੈਨ 1825 ਈ. ਵਿਚ ਪਟਿਆਲਾ-ਪਤਿ ਮਹਾਰਾਜਾ 
ਕਰਮ ਸਿੰਘ ਨੇ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ ਨੰ ਵੀਂ” 
ਬਣਵਾਇਆ। ਵੀਹਵੀ' ਸਦੀ ਦੇ ਮੱਧ ਵਿਚ ਨਵੀਂ ਇਮਾਰਤ 
ਦੀ ਉਸਾਰੀ ਵੀ ਕਰਵਾਈ ਜਾ ਚੁਕੀ ਹੈ। ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਤੋ 
ਬਾਹਰ ਸੁੰ ਦਰ ਸਰੋਵਰ' ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਸ਼ੋ੍‌ ਮਣੀ 
ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਬੰਧਕ ਕਮੇਟੀ ਨਾਲ ਸੈਬੈਧਿਤ ਹੋਣ ਦੇ 
ਬਾਵਜੂਦ ਇਸ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਦੀ ਸੇਵਾ ਸੈਤ ਅਤਰ ਸਿੰਘ 
ਮਸਤੂਆਣੇ ਵਾਲਿਆਂ ਦੇ ਸੇਵਕ ਕਰਦੇ ਹਨ। ਇਸ ਗੁਰੂ- 
ਧਾਮ ਵਿਚ ਗੁਰਮਤਿ ਕੀਰਤਨ ਅਤੇ ਵਿਆਖਿਆ ਦੀ 
ਟਕਸਾਲ ਵੀ ਚਲਦੀ ਹੈ। ਪਹਿਲਾਂ ਇਥੇ ਮਾਘੀ ਉਤੇ ਮੇਲਾ 
ਲਗਦਾ ਸੀ, ਪਰ ਹੁਣ ਹਰ ਸਾਲ 28 ਤੋਂ 30 ਦਸੈਬਰ ਤਕ 
ਕਾਫ਼ੀ ਵੱਡਾ ਇਕੱਠ ਹੁੰਦਾ ਹੈ, ਕਿਉਂਕਿ ਨਵੀਂ ਧਾਰਣਾ 
ਅਨੁਸਾਰ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦਿਨਾਂ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਨੇ 
ਦੱਖਣ ਨੂੰ ਜਾਂਦਿਆਂ ਇਥੇ ਚਰਣ ਪਾਏ ਸਨ। 


ਮੇਹਰਾਜ (ਕਸਬਾ) : ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਬਠਿੰਡਾ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦਾ ਇਕ 
ਕਸਬਾ ਜੋ ਰਾਮਪੁਰਾਫੁਲ ਤੋਂ ਉੱਤਰ-ਪੱਛਮ ਵਾਲੇ ਪਾਸੇ 6 
ਕਿ.ਮੀ. ਦੀ ਵਿਥ ਉਤੇ ਸਥਿਤ ਹੈ। ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ ਕਿ ਭਾਈ 
ਮੋਹਨ ਸਿੱਧੂ ਜੱਟ ਆਪਣੇ ਕਬੀਲੇ ਲਈ ਇਸ ਖੇਤਰ ਵਿਚ 
ਪਿੰਡ ਕਾਇਮ ਕਰਨਾ ਚਾਹੁੰਦਾ ਸੀ, ਪਰ ਭੁੱਲਰ ਕਬੀਲੇ 
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ਵਾਲੇ ਉਸ ਨੂੰ ਪਿੰਡ ਵਸਾਉਂਣੋ ਰੋਕਦੇ ਸਨ। ਆਖ਼ਿਰ ਗੁਰੁ 
ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਅਸੀਸ ਨਾਲ ਉਸ ਨੇ ਸੈਨ 1627 
ਈ. ਵਿਚ ਇਹ ਪਿੰਡ ਵਸਾਇਆ ਅਤੇ ਇਸ ਦਾ ਨਾਂ ਆਪਣੇ 
ਪੜਦਾਦੇ ਦੇ ਨਾਂ ਉਤੇ ਰਖਿਆ। ਉਦੋ' ਜਿਸ ਸਥਾਨ ਉਤੇ 
ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਆਪਣਾ ਤੰਬੂ ਗਡਿਆ ਸੀ, ਉਥੇ ਹੁਣ 
“ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਛੋਟਾ ਗੁਰੂਸਰ ਤੰਬੂ ਸਾਹਿਬ” ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ 
ਹੈ ਅਤੇ ਮੇਹਰਾਜ ਕਸਬੇ ਤੋਂ ਇਕ ਕਿ.ਮੀ. ਦੱਖਣ-ਪੱਛਮ 
ਵਲ ਹੈ। ਇਸ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਸਥਾਨਕ ਸੈਗਤ ਕਰਦੀ ਹੈ। 
ਇਸ ਕਸਬੇ ਤੋਂ ਲਗਭਗ ਤਿੰਨ ਕਿ.ਮੀ. ਦੂਰ 
ਸੈਨ 1631 ਈ. ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਜੀ ਨੇ ਲੱਲਾ ਬੇਗ 
ਅਤੇ ਕਰਮ ਬੇਗ ਦੀ ਕਮਾਂਡ ਅਧੀਨ ਚੜ੍ਹ ਆਈ ਮੁਗ਼ਲ 
ਸੈਨਾ ਨਾਲ ਯੁੱਧ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਉਸ ਨੂੰ ਪਰਾਜਿਤ ਕੀਤਾ। 
ਲੱਲਾ ਬੇਗ ਅਤੇ ਕਈ ਹੋਰ ਸੈਨਿਕ ਅਧਿਕਾਰੀ ਮਾਰੇ ਗਏ। 
ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਜਿਸ ਟੋਭੇ ਦੇ ਕੰਢੇ ਉਤਾਰਾ ਕੀਤਾ ਸੀ ਅਤੇ 
ਜਿਥੇ ਯੁਧ ਵਿਚ ਸ਼ਹੀਦ ਹੋਏ 1273 ਸਿੱਖਾਂ ਦਾ ਸਸਕਾਰ 
ਕੀਤਾ ਸੀ, ਉਸ ਸਥਾਨ ਦਾ ਨਾਂ ਖ਼ੁਦ ਹੀ “ਗੁਰੂ-ਸਰ” 
ਰਖਿਆ। ਕਾਲਾਂਤਰ ਵਿਚ ਉਸ ਸਥਾਨ ਉਪਰ ਨਾਭਾ-ਪਤਿ 
ਮਹਾਰਾਜਾ ਹੀਰਾ ਸਿੰਘ ਨੇ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਦੀ ਇਮਾਰਤ 
ਬਣਵਾਈ ਅਤੇ ਸਰੋਵਰ ਦੀ ਸੇਵਾ ਵੀ ਕਰਵਾਈ। ਸੰਨ 
1980 ਈ. ਵਿਚ ਪੁਰਾਣੀ ਇਮਾਰਤ ਦੀ ਥਾਂ ਸੈਤ ਗੁਰਮੁਖ 
ਸਿੰਘ ਕਾਰਸੇਵਾ ਵਾਲੇ ਨੇ ਨਵੀ ਇਮਾਰਤ ਦੀ ਉਸਾਰੀ 
ਸ਼ੁਰੂ ਕਰਵਾਈ, ਜੋ ਸੈਨ 1990 ਈ. ਵਿਚ ਪੂਰੀ ਹੋਈ। 
ਇਹ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸ਼੍ਰੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਬੈਧਕ ਕਮੇਟੀ 
ਨਾਲ ਸੰਬੰਧਿਤ ਹੈ। ਹਰ ਸੋਮਵਾਰ ਇਸ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਦੇ ਸਰੋਵਰ 
ਵਿਚ ਇਸ਼ਨਾਨ ਕਰਨਾ ਪਵਿੱਤਰ ਸਮਝਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 
ਹਰ ਸਾਲ 14-15 ਮੱਘਰ ਨੂੰ ਵੱਡਾ ਮੇਲਾ ਲਗਦਾ ਹੈ। 


ਮੇਦਿਨੀ ਪ੍ਰਕਾਸ਼, ਰਾਜਾ : ਨਾਹਨ ਰਿਆਸਤ ਦਾ ਇਕ 
ਰਾਜਾ, ਜੋ ਬੁੱਧ ਪ੍ਕਾਸ਼ ਦਾ ਪੁੱਤਰ ਸੀ ਅਤੇ ਜਿਸ ਦਾ ਮੂਲ 
ਨਾਂ ਜੋਗਰਾਜ ਸੀ ਪਰ ਰਾਜ-ਗੱਦੀ ਉਤੇ ਬੈਠਣ ਵੇਲੇ ਇਸ 
ਦਾ ਨਾਂ ਮੇਦਨੀ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਪੁਚਲਿਤ ਹੋਇਆ। ਮਹਾਨਕੋਸ਼ਕਾਰ 
ਨੇ ਸੈਮਤ 1735 ਬਿ. (1678 ਈ.) ਵਿਚ ਇਸ ਦਾ ਗੱਦੀ 
ਉਤੇ ਬੈਠਣਾ ਅਤੇ ਸੈਮਤ 1751 ਬਿ. (1694 ਈ.) ਵਿਚ 
ਮਰਨਾ ਦਸਿਆ ਹੈ, ਪਰ “ਐਨਸਾਈਕਲੋਪੀਡੀਆ ਆਫ਼ 
ਸਿਖਇਜ਼ਮ” ਵਿਚ ਇਹ ਸੈਨ ਕ੍ਰਮਵਾਰ 1684 ਈ. ਅਤੇ 
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1704 ਈ . ਲਿਖੇ ਹੋਏ ਹਨ। 

ਇਹ ਗੁਰੁ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਪ੍ਰਤਿ ਅਪਾਰ ਸ਼ਰਧਾ 
ਰਖਦਾ ਸੀ। ਇਸ ਨੇ ਅਪੈਲ 1685 ਈ. ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੂੰ 
ਆਪਣੀ ਰਿਆਸਤ ਵਿਚ ਠਹਿਰਨ ਲਈ ਨਿਮੰਤ੍ਰਿਤ ਕੀਤਾ। 
ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਇਸ ਦੀ ਰਿਆਸਤ ਵਿਚ ਪਧਾਰ ਕੇ ਜਮਨਾ 
ਨਦੀ ਦੇ ਕੰਢੇ ਕਿਲ੍ਹਾ ਬਣਾਇਆ ਜੋ ਬਾਦ ਵਿਚ ਪਾਉਂਟਾ 
ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਹੋਇਆ। ਕਹਿਲੂਰ ਦੇ ਰਾਜਾ 
ਭੀਮ ਚੰਦ ਨਾਲ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਭੰਗਾਣੀ ਵਿਚ ਲੜਾਈ 
ਹੋਈ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੂੰ ਜਿਤ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੋਈ। ਇਸ ਲੜਾਈ 
ਵਿਚ ਰਾਜਾ ਮੋਦਿਨੀ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਨੇ ਭੀਮ ਚੋਦ ਦੀ ਕੋਈ 
ਸਹਾਇਤਾ ਨ ਕੀਤੀ ਜਿਸ ਦੇ ਫਲਸਰੂਪ ਇਸ ਨੂੰ ਪਹਾੜੀ 
ਰਾਜਿਆਂ ਅਤੇ ਮੁਗ਼ਲ ਸਰਕਾਰ ਦੀ ਨਾਰਾਜ਼ਗੀ ਦਾ 
ਸਾਹਮਣਾ ਕਰਨਾ ਪਿਆ। ਨਿਰਸੈਤਾਨ ਹੋਣ ਕਾਰਣ ਇਸ 
ਦੀ ਮਿ੍‌ਤੂ ਤੋਂ ਬਾਦ ਇਸ ਦਾ ਛੋਟਾ ਭਾਈ ਹਰੀ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਰਾਜ 
-ਗੱਦੀ ਉਤੇ ਬੈਠਾ। ਨਾਹਨ ਨਗਰ ਵਿਚ ਪਹੁੰਚਣ 'ਤੇ ਜਿਥੇ 
ਗੁਰੂ ਜੀ ਠਹਿਰੇ ਸਨ, ਉਸ ਉਤੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਆਮਦ ਦੀ 
ਯਾਦ ਵਿਚ ਇਸ ਨੇ ਇਕ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਬਣਵਾਇਆ। ਵੇਖੋ 
“ਨਾਹਨ”। 


ਮੇਲਾ ਸਿੰਘ, ਭਾਈ, ਸੈਤ (1784-1854 ਈ.) : ਜੰਮੂ- 
ਕਸ਼ਮੀਰ ਅਤੇ ਪੌਠੋਹਾਰ ਵਿਚ ਸਿੱਖੀ ਦਾ ਪ੍ਚਾਰ ਕਰਨ 
ਵਾਲੇ ਭਾਈ ਰੋਚਾ ਸਿੰਘ ਦੇ ਸਿਦਕੀ ਸੇਵਕ ਭਾਈ ਮੇਲਾ 
ਸਿੰਘ ਦਾ ਜਨਮ ਪੁਣਛ ਜ਼ਿਲੂਹੰ ਦੇ ਕੋਟੇਹੜੀ ਪਿੰਡ ਵਿਚ 
ਭਾਈ ਮੱਖਣ ਸਿੰਘ ਦੇ ਘਰ ਸੈਨ 1784 ਈ. ਵਿਚ ਹੋਇਆ। 
ਇਸ ਦੇ ਜਨਮ ਤੋ 11 ਵਰ੍ਹੇ ਬਾਦ ਬ੍ਰਾਹਮਣ ਪਰਿਵਾਰ ਤੋ 
ਸਿੰਘ ਸਜੇ ਭਾਈ ਮੱਖਣ ਸਿੰਘ ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ ਹੋ ਗਿਆ। ਪਿਤਾ 
ਦੀ ਮਿ੍‌੍‌ਤੂ ਤੋਂ ਬਾਦ ਇਸ ਦਾ ਵੱਡਾ ਭਰਾ ਫਤਹਿ ਸਿੰਘ 
ਨਾਂਦੇੜ (ਹਜ਼ੂਰ ਸਾਹਿਬ) ਦੀ ਯਾੜ੍ਾ 'ਤੇ ਚਲਾ ਗਿਆ ਅਤੇ 
ਪਰਤ ਕੇ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਵਿਚ ਰਹਿਣ ਲਗ ਗਿਆ ਅਤੇ ਹਰਿ- 
ਭਗਤੀ ਅਤੇ ਧਰਮ-ਪ੍ਰਚਾਰ ਵਿਚ ਰੁਝ ਗਿਆ। ਮੇਲਾ ਸਿੰਘ 
ਵੀ ਆਪਣੇ ਭਰਾ ਦੇ ਸਿੱਖੀ ਆਚਰਣ ਤੋ ਬਹੁਤ ਪ੍ਰਭਾਵਿਤ 
ਹੋਇਆ। ਇਸ ਨੇ ਇਕ ਦੋ-ਤਾਰਾ ਲੈ ਲਿਆ ਅਤੇ ਡੰਗਰ 
ਚਾਰਨ ਵੇਲੇ ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੇ ਸ਼ਬਦਾਂ ਨੂੰ ਗਾ ਕੇ ਵਿਸਮਾਦੀ 
ਆਨੰਦ ਲੈਣ ਲਗਿਆ। ਇਸ ਦੀ ਆਵਾਜ਼ ਬਹੁਤ ਸੁਰੀਲੀ 
ਸੀ ਅਤੇ ਸਰੋਤਿਆਂ ਨੂੰ ਕੀਲ ਲੈਂਦੀ ਸੀ। ਇਕ ਵਾਰ ਉਸ 
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ਇਲਾਕੇ ਦੇ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਧਰਮ ਪ੍ਰਚਾਰਕ ਭਾਈ ਰੋਚਾ ਸਿੰਘ ਇਸ 
ਕੋਲੋਂ ਲੈਘੇ ਅਤੇ ਇਸ ਦੀ ਆਵਾਜ਼ ਤੋਂ ਬਹੁਤ ਪ੍ਰਭਾਵਿਤ 
ਹੋਏ। ਤੁਰਤ ਪਿੰਡ ਆ ਕੋ ਇਸ ਦੀ ਮਾਤਾ ਤੋਂ ਇਸ ਦੀ 
ਮੰਗ ਕੀਤੀ ਅਤੇ ਆਪਣਾ ਸੇਵਕ ਬਣਾ ਕੇ ਨਾਲ ਲੈ ਗਏ। 
ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਇਸ ਨੂੰ ਬੜੀ ਮਿਹਨਤ ਅਤੇ ਲਗਨ ਨਾਲ 
ਗੁਰਬਾਣੀ ਦਾ ਅਧਿਐਨ ਕਰਾਇਆ ਅਤੇ ਸਿੱਖ ਮਰਯਾਦਾ 
ਵਿਚ ਪ੍ਪਕ ਕੀਤਾ। ਇਸ ਦੀ ਯੋਗਤਾ ਨੂੰ ਵੇਖ ਕੇ ਸੈਨ 
1803 ਈ. ਵਿਚ ਭਾਈ ਰੋਚਾ ਸਿੰਘ ਨੇ ਆਪਣੀ ਮਿ੍‌ਤੂ 
ਵੇਲੇ ਭਾਈ ਮੇਲਾ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਆਪਣਾ ਉਤਰਾਧਿਕਾਰੀ 
ਬਣਾਇਆ। ਉਦੋਂ ਇਸ ਦੀ ਉਮਰ ਕੇਵਲ 20 ਵਰ੍ਹਿਆਂ 
ਦੀ ਸੀ। 

ਸੋਤ ਮੇਲਾ ਸਿੰਘ ਨੇ ਭਾਈ ਰੋਚਾ ਸਿੰਘ ਦੁਆਰਾ 
ਚਾਲਾਈ ਪ੍ਰ ਚਾਰ-ਮੁਹਿੰਮ ਨੂੰ ਤੇਜ਼ ਕਰਨ ਲਈ ਪੁਣਛ ਨਗਰ 
ਤੋਂ ਪੂਰਬ ਵਲ ਪੰਜ ਕਿ.ਮੀ. ਦੀ ਵਿਥ ਉਤੇ ਦੁਰੈਗਲੀ ਨਦੀ 
ਦੇ ਕੰਢੇ ਦੇ ਨੌੜੇ “ਸੈਤਪੁਰਾ ਨਗਾਲੀ” (ਡੇਰਾ ਨੈਗਾਲੀ 
ਸਾਹਿਬ) ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਕੀਤੀ। ਕਸ਼ਮੀਰ ਦੀਆਂ ਜੋਗੀ 
ਮੁਹਿੰਮਾਂ ਵੇਲੇ ਮਹਾਰਾਜਾ ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ ਨੇ ਇਸ ਡੇਰੇ ਆ 
ਕੇ ਜਿਤ ਲਈ ਅਰਦਾਸ ਕੀਤੀ ਅਤੇ ਜਿਤ ਉਪਰੈਤ ਡੇਰੇ 
ਦੇ ਨਾਂ ਜਾਗੀਰ ਲਗਵਾਈ। ਫਿਰ ਰਾਜਾ ਗੁਲਾਬ ਸਿੰਘ 
ਡੋਗਰਾ ਨੇ ਸੱਤ ਪਿੰਡਾਂ ਦੀ ਆਮਦਨ ਡੇਰੇ ਨੂੰ ਅਰਪਿਤ 
ਕੀਤੀ। ਸੋਤ ਮੇਲਾ ਸਿੰਘ ਨੇ ਪਹਾੜੀ ਇਲਾਕਿਆਂ ਤੋ 
ਇਲਾਵਾ ਪੰਜਾਬ ਵਿਚ ਵੀ ਸਿੱਖੀ ਦਾ ਬਹੁਤ ਪ੍ਰਚਾਰ ਕੀਤਾ। 
ਇਸ ਦੀ ਸ਼ਖ਼ਸੀਅਤ ਤੋ ਸਿੱਖ ਹੀ ਨਹੀਂ, ਹਿੰਦੂ ਅਤੇ 
ਮੁਸਲਮਾਨ ਵੀ ਪ੍ਰਭਾਵਿਤ ਸਨ। 5 ਨਵੰਬਰ 1854 ਈ. ਨੂੰ 
ਸੈਤ ਮੇਲਾ ਸਿੰਘ ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ ਹੋਇਆ ਅਤੇ ਸੈਤ ਮੰਨਾ 
ਸਿੰਘ ਡੇਰੇ ਦੀ ਗੱਦੀ ਉਤੇ ਬੈਠਾ। 


ਮੇਲੀ : ਇਸ ਦਾ ਸ਼ਾਬਦਿਕ ਅਰਥ ਹੈ ਮੇਲ ਕਰਾਉਣ ਵਾਲਾ। 
“ਦਬਿਸਤਾਨ-ਏ-ਮਜ਼ਾਹਿਬ” ਦੇ ਲੇਖਕ ਜ਼ੁਲਿਫ਼ਕਾਰ 
ਅਰਦਿਸਤਾਨੀ ਨੇ ਮਸੈਦਾਂ ਦਾ ਜ਼ਿਕਰ ਕਰਦਿਆਂ ਮੇਲੀਆਂ 
ਬਾਰੇ ਵੀ ਜਾਣਕਾਰੀ ਦਿੱਤੀ ਹੈ। ਇਹ ਮਸੰਦਾਂ ਦੇ ਇਕ 
ਪ੍ਕਾਰ ਦੇ ਸਹਾਇਕ ਹੁੰਦੇ ਸਨ ਜੋ ਧਰਮ ਪ੍ਰਚਾਰ ਲਈ ਸਿੱਖਾਂ 
ਦੀ ਰਕਮ ਲੈ ਕੇ ਮਸੰਦਾਂ ਦੇ ਡੇਰੇ ਪਹੁੰਚਾਉਂਦੇ ਸਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ 
ਨੂੰ “ਉਪ-ਮਸੈਦ” ਵੀ ਕਿਹਾ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ। 
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ਮੈਨੀ ਸੰਗਤਿ 
ਮੈਂਹਦੇਆਣਾ ਸਾਹਿਬ, ਗੁਰਦੁਆਰਾ : ਲੁਧਿਆਣਾ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ 
ਦੇ ਜਗਰਾਉਂ ਨਗਰ ਦੇ ਨੇੜੇ ਸਥਿਤ ਇਕ ਗੁਰਦੁਆਰਾ, 
ਜਿਸ ਦਾ ਪ੍ਰਚਲਿਤ ਨਾਂ ਹੈ--ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਮੈਂਹਦੇਆਣਾ 
ਸਾਹਿਬ ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ ਦਸਵੀਂ”। ਰਵਾਇਤ ਅਨੁਸਾਰ ਗੁਰੂ 
ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਮਾਛੀਵਾੜੇ ਤੋਂ ਮਾਲਵੇ ਦੇ ਰਾਏਕੋਟ, ਲੈਮੇ 
ਜੱਟਪੁਰੇ ਅਤੇ ਮਾਣੂਕੇ ਨਾਂ ਦੇ ਪਿੰਡਾਂ ਵਿਚੋਂ ਹੁੰਦੇ ਹੋਏ ਢਾਬ 
ਮੈਂਹਦੇਆਣਾ ਜਾ ਪਹੁੰਚੇ। ਇਸ ਢਾਬ ਦੇ ਨੇੜੇ ਪੰਜ ਪੰਜ 
ਕਿ.ਮੀ. ਤਕ ਕੋਈ ਪਿੰਡ ਨਹੀਂ ਸੀ। ਢਾਬ ਉਤੇ ਟਿਕਣ 
ਲਈ ਵੀ ਕੋਈ ਵਿਵਸਥਾ ਨਹੀਂ ਸੀ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਰਾਤ ਨੂੰ 
“ਚਕਰ? ਨਾਂ ਦੇ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਜਾ ਬਿਰਾਜੇ ਅਤੇ ਅਗਲੇ ਦਿਨ 
ਪਿੰਡ ਤਖ਼ਤੂਪੁਰਾ ਵਿਚੋਂ' ਹੁੰਦੇ ਹੋਏ ਪਿੰਡ ਦੀਨਾ ਵਿਚ ਜਾ 
ਟਿਕੇ। ਢਾਬ ਮੈਂਹਦੇਆਣਾ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਆਮਦ ਦੀ 
ਯਾਦ ਵਿਚ ਪਹਿਲਾਂ ਕੋਈ ਸਮਾਰਕ ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਨਹੀਂ 
ਸੀ। ਬਾਦ ਵਿਚ ਇਕ ਕੱਚਾ ਕੋਠਾ ਬਣਾ ਕੇ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ 
ਸਾਹਿਬ ਦਾ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਕੀਤਾ ਗਿਆ। ਸੈਨ 1970 ਈ. ਵਿਚ 
ਲੱਖੇਂ ਪਿੰਡ ਦਾ ਸ. ਜੋਗਾ ਸਿੰਘ ਆਪਣੇ ਦੁਖ ਦੇ ਨਿਵਾਰਣ 
ਲਈ ਇਸ ਸਥਾਨ ਉਪਰ ਆਇਆ। ਠੀਕ ਹੋਣ ਉਪਰੈਤ 
ਉਸ ਨੇ ਇਸ ਸਥਾਨ ਦੀ ਸੇਵਾ ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਜੀਵਨ ਦਾ 
ਮਨੌਰਥ ਬਣਾ ਲਿਆ। ਪਿਛਲੇ 30 ਵਰ੍ਹਿਆਂ ਦੀ ਸੇਵਾ 
ਕਾਰਣ ਇਕ ਵਿਸ਼ਾਲ ਇਮਾਰਤ ਤਿਆਰ ਹੋ ਗਈ ਹੈ। ਇਸ 
ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਸੁੰਦਰ ਸਰੋਵਰ, ਪਬਲਿਕ ਸਕੂਲ, ਹਸਪਤਾਲ 
ਵੀ ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਇਸ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਦੀ ਸਭ ਤੋਂ 
ਵੱਡੀ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ਤਾ ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਇਥੇ ਸਿੱਖ ਇਤਿਹਾਸ ਨਾਲ 
ਸੰਬੈਧਿਤ ਖੁਲ੍ਹਾ ਅਜਾਇਬਘਰ ਹੈ ਜਿਸ ਵਿਚ ਇਤਿਹਾਸਿਕ 
ਦੀ ਨੁਮਾਇਸ਼ ਕੀਤੀ ਹੋਈ ਹੈ। ਇਸ ਨਾਲ ਨੌਜਵਾਨਾਂ ਦੇ 
ਮਨ ਅੰਦਰ ਆਪਣੇ ਵਿਰਸੇ ਦਾ ਗਿਆਨ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਅਤੇ 
ਸਿੱਖੀ ਦਾ ਮਾਰਗ ਦ੍ਰਿੜ੍ਹ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਹਰ ਮਸਿਆ ਨੂੰ ਵੱਡਾ 
ਦੀਵਾਨ ਸਜਦਾ ਹੈ। 


ਮੈਕਾਲਿਫ : ਵੇਖੋ 'ਮਕਾਲਿਵ ਐਮ.ਏ.”। 
ਮੈਨੀ ਸੈਗਤਿ : ਪਟਨਾ ਨਗਰ ਵਿਚ ਰਾਜਾ ਫੜੇ ਚੰਦ 


ਮੈਨੀ ਦੇ ਨਿਵਾਸ-ਸਥਾਨ ਉਤੇ ਉਸਰਿਆ ਇਕ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ 
ਜਿਥੇ (ਗੁਰੂ) ਗੋਬਿਦ ਸਿੰਘ ਬਾਲ ਲੀਲ੍ਹਾ ਕਰਦਿਆਂ ਪਹੁੰਚ 
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ਜਾਇਆ ਕਰਦੇ ਸਨ। ਫਤੇਚੈਦ ਦੀ ਪਤਨੀ ਬਾਲਕ ਗੁਰੂ 
ਜੀ ਨੂੰ ਬੜੇ ਪਿਆਰ ਨਾਲ ਪੂਰੀਆਂ ਅਤੇ ਚਣਿਆਂ ਦਾ 
ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਭੋਜਨ ਕਰਾਉਂਦੀ ਸੀ। ਵੇਖੋ “ਪਟਨਾ”। 


ਮੋਹ : ਇਹ ਪੰਜ ਮਹਾ-ਵਿਕਾਰਾਂ ਵਿਚ ਚੌਥੇ ਕਰਮ ਉਤੇ 
ਰਖਿਆ ਗਿਆ ਹੈ (ਕਾਮ, ਕਰਂਧ, ਲੋਭ, ਮੋਹ ਅਤੇ ਹੰਕਾਰ)। 
ਇਸ ਤੋ ਭਾਵ ਹੈ ਕਿਸੇ ਵਸਤੂ ਜਾਂ ਵਿਅਕਤੀ ਪ੍ਤਿ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ 
ਖਿਚ, ਚਾਹਤ ਜਾਂ ਮਮਤਾ। ਇਹ ਮਾਇਆ ਦੇ ਪਰਿਵਾਰ 
ਦਾ ਇਕ ਅੰਗ ਹੈ। ਇਸ ਨੂੰ ਮਾਇਆ ਦੀ ਸੈਤਾਨ ਵੀ ਕਿਹਾ 
ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਮਨੁੱਖ ਦੀਆਂ ਬੁਨਿਆਦੀ ਬਿਰਤੀਆਂ ਵਿਚੋਂ 
ਹੋਣ ਕਾਰਣ ਇਸ ਦੀ ਮਨੁੱਖ-ਜੀਵਨ ਵਿਚ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਥਾਂ ਹੈ। 
ਪਰ ਜਦੋਂ ਇਹ ਬਿਰਤੀ ਲੋੜ ਤੋਂ ਵਧ ਜਾਂਦੀ ਹੈ ਤਾਂ ਇਹ 
ਮਮਤਾ ਦਾ ਰੂਪ ਧਾਰਣ ਕਰ ਲੈਂਦੀ ਹੈ। ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ 
ਮਨੁੱਖ ਨੂੰ ਮੋਹ ਤੋਂ ਵਰਜਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਕਿਉਂਕਿ ਜਦ ਤਕ 
ਮਨੁੱਖ ਦਾ ਸੈਸਾਰਿਕਤਾ ਨਾਲ ਅਤਿਅਧਿਕ ਮੋਹ ਰਹੇਗਾ, 
ਤਦ ਤਕ ਉਹ ਅਧਿਆਤਮਿਕਤਾ ਵਲ ਰੁਚਿਤ ਨਹੀਂ ਹੋ 
ਲਕੇਗਾ। ਇਸ ਦੀ ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ “ਅੰਧ-ਗੁਬਾਰ” ਨਾਲ 
ਤੁਲਨਾ ਦਿੱਤੀ ਗਈ ਹੈ। 

ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਬਿਲਾਵਲ ਰਾਗ ਵਿਚ 
ਕਿਹਾ ਹੈ ਕਿ ਮੋਹ ਵਿਚ ਫਸਿਆ ਮਨੁੱਖ ਅੰਨ੍ਹੇ ਖੂਹ ਵਿਚ 
ਡਿਗੇ ਹੋਏ ਪ੍ਰਾਣੀ ਵਰਗਾ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਦੀ ਕ੍ਰਿਪਾ ਨਾਲ ਹੀ 
ਉਹ ਬਾਹਰ ਕਢਿਆ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ- ਅੰਧ ਕੁਪ ਮਹਿ ਪਰਿਓ 
ਪ੍ਰਾਨੀ ਭਰਮ ਗਥਾਰ #ੰਹ ਬੀਹਿ ੫ਠੋ/ ਕਹ ਨਾਨਕ ਪਭ 
ਹੋਤਾ ਵੱਇਆਰਾ ਗੁਰ ਡੇਟੈ ਕਾਢੰ ਝਾਹ' ਫੇਂ /(ਗੁ .ਰ ..23)। 


ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਸਹਸਕ੍ਰਿਤੀ ਸਲੋਕਾਂ ਵਿਚ ਮੋਹ' 


ਨੂੰ ਅਜਿਤ ਦਸਦੇ ਹੋਇਆਂ, ਉਸ ਤੋਂ ਬਚਣ ਲਈ ਹਰਿ- 
ਸ਼ਰਣ ਨੂੰ ਕਵਚ ਵਜੋਂ ਵਰਤਿਆ ਹੈ-- ਹੋ ਆਜਤ ਨੂਰ ਸੰਗ੍ਰਾਮੰ 
ਆੱਤਾ ਝਲਨਾ ਬਹ #ਦਰਨਹ/ ਗਣ ਗੰਧਰਲ਼ ਦੇਵ ਮਾਨੁ੍ਹੰ 
ਪਲ ਪੰਖੀ /ਝਮੰਹਨਹ/ ਹਨ ਕਰਣਹਾਰੰ ਨਮਸ਼ਕਾਰੰ ਸ਼ਗੱਣ 
ਨਾਨਕ ਜਗਾਦਾਨ੍ਹਿਨਹ/ (ਗੁ .ਗੁੰ .1358)। 

ਸੈਤ ਰਵਿਦਾਸ ਨੇ ਮੋਹ ਅਤੇ ਪ੍ਰੇਮ ਵਿਚ ਅੰਤਰ 
ਕਰਦਿਆਂ ਸਪੱਸ਼ਟ ਕੀਤਾ ਹੈ ਕਿ ਜਦੋ ਅਸੀਂ ਸੈਸਾਰਿਕ 
ਪ੍ਪੰਚ ਦੇ ਮੋਹ ਵਿਚ ਬੈਨ੍ਹੇ ਹੋਏ ਸਾਂ ਤਾਂ ਪ੍ਰਭੂ ਨੇ ਸਾਨੂੰ ਆਪਣੇ 
ਪ੍ਰੇਮ-ਬੈਧਨ ਵਿਚ ਬੰਨ੍ਹਿਆ ਹੋਇਆ ਸੀ। ਅਸੀਂ (ਮਨੁੱਖ) 
ਭਾਵੇਂ ਦੁਨਿਆਵੀ ਮੋਹ ਤੋੱ' ਛੁਟਣ ਦੇ ਕਿਤਨੇ ਹੀ ਯਤਨ 
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ਕਰ ਲਈਏ , ਪਰ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਆਰਾਧਨਾ ਤੋਂ ਬਿਨਾ 
ਮੋਹ-ਪਾਸ਼ ਤੋਂ ਛੁਟਣਾ ਸੈਭਵ ਨਹੀਂ ਹੈ-ਲਓ ਹਮ ਥਾਂਧੇ 
#ੰਹਾ ਫਾਸ਼ ਹਮ ਪ੍ਰੰਮ ਝਧਨੈ ਤੁਮ ਬਾਧੋ/ ਅਪਨੇ ਛੂਟਨ ਕੇ 
ਜਤਨ ਕਰਹ ਹਮ ਛੂਟੇ ਤੁਮ ਆਰਾਸੇਂ /(ਗੁ ਗੰ .658)। ਗੁਰੂ 
ਰਾਮਦਾਸ ਅਨੁਸਾਰ ਮੋਹ ਰੂਪ ਚਿਕੜ ਵਿਚ ਮਨੁੱਖ ਫਸਿਆ 
ਹੋਇਆ ਹੈ। ਜੇ ਪਰਮਾਤਮਾ ਬਾਂਹ ਪਕੜਾ ਦੇਏ ਤਾਂ ਪਾਰ ਹੋਣ 
ਦੀ ਗੱਲ ਬਣ ਸਕਦੀ ਹੈ--ਮੰਹ ਲੀਕ/ੜਿ ਫਾਥੇਂ ਨਿਘਰਤ ਹਮ 
ਜਾਤਾ ਗਰ ਬਾਂਹ ਪ੍੍ਡੂ ਪਕਰਾ/ਇ ਜੀਉ /(ਗੁ ਗੰ .446-47)। 


ਮੋਹਨ ਸਿੰਘ, ਸਰਦਾਰ ਬਹਾਦਰ (1897-1961 ਈ.) : 
ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਸਮਾਜ ਸੇਵੀ ਅਤੇ ਜਾਗੀਰਦਾਰ ਮੋਹਨ ਸਿੰਘ 
ਦਾ ਜਨਮ 6 ਜੂਨ 1897 ਈ. ਨੂੰ ਰਾਵਲਪਿੰਡੀ ਦੇ ਇਕ 
ਪ੍ਤਿਸ਼ਠਿਤ ਪਰਿਵਾਰ ਵਿਚ ਸ. ਹਰਦਿੱਤ ਸਿੰਘ ਦੇ ਘਰ 
ਹੋਇਆ। ਇਹ ਪਰਿਵਾਰ ਸਿੱਖ-ਰਾਜ ਦੇ ਸਮੇਂ ਤੋਂ ਸਰਕਾਰੇ 
ਦਰਬਾਰੇ ਸਮਾਦ੍ਰਿਤ ਸੀ। ਅਜੇ ਇਹ ਕੁਝ ਮਹੀਨਿਆਂ ਦਾ 
ਹੀ ਸੀ ਕਿ ਮਾਤਾ ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ ਹੋ ਗਿਆ ਅਤੇ ਜਦੋਂ ਸੱਤ 
ਵਰ੍ਹਿਆਂ ਦਾ ਹੋਇਆ ਤਾਂ ਪਿਤਾ ਦਾ ਸਾਇਆ ਵੀ ਸਿਰ ਤੋਂ 
ਉਠ ਗਿਆ। ਸੈਨ 1905 ਈ. ਤੋਂ 1907 ਈ. ਤੱਥ ਖ਼ਾਲਸਾ 
ਕਾਲਜੀਏਟ ਸਕੂਲ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਵਿਚ ਪੜ੍ਹਿਆ। ਫਿਰ ਲਾਹੌਰ 
ਆ ਗਿਆ ਜਿਥੇ ਇਸ ਨੇ ਐਚਿਸਨ ਕਾਲਜ ਅਤੇ ਸਰਕਾਰੀ 
ਕਾਲਜ ਵਿਚ ਪੜ੍ਹ ਕੇ ਸੈਨ 1919 ਈ. ਵਿਚ ਡਿਗਰੀ 
ਹਾਸਲ ਕੀਤੀ। ਅਕਤੂਬਰ 1914 ਈ. ਵਿਚ ਇਹ ਚੀਫ਼ 
ਖ਼ਾਲਸਾ ਦੀਵਾਨ ਦਾ ਮੈਂਬਰ ਬਣਿਆ। 3 ਮਈ 1916 ਈ. 
ਨੂੰ ਇਸ ਦਾ ਵਿਆਹ ਦੀਵਾਨ ਬਹਾਦਰ ਪਿੰਡੀਦਾਸ 
ਸਭਰਵਾਲ ਦੀ ਪੁੱਤਰੀ ਲਾਜਵੰਤੀ ਨਾਲ ਹੋਇਆ ਅਤੇ 
26 ਨਵੰਬਰ 1916 ਈ. ਨੂੰ ਇਸ ਨੇ ਸੈਤ ਅਤਰ ਸਿੰਘ 
ਮਸਤੂਆਣੇ ਵਾਲਿਆਂ ਤੋਂ ਅੰਮ੍ਰਿਤ ਛਕਿਆ। 

ਸੈਨ 1930 ਈ. ਤੋ ਇਹ ਰਾਜਨੀਤੀ ਵਲ 
ਮੁੜਿਆ ਅਤੇ ਪੰਜ ਸਾਲਾਂ ਲਈ ਪੰਜਾਬ ਲੈਜਿਸਲੇਟਿਵ 
ਕੌਂਸਲ ਦਾ ਬਿਨਾ ਮੁਕਾਬਲਾ ਮੈਂਬਰ ਚੁਣਿਆ ਗਿਆ। ਇਸੇ 
ਸਾਲ ਇਹ ਸ਼੍ਰੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਬੰਧਕ ਕਮੇਟੀ ਦਾ ਮੈਂਬਰ 
ਵੀ ਬਣਿਆ। ਇਸ ਦੀ ਲੋਕ-ਸੇਵਾ ਨੂੰ ਮੁਖ ਰਖਦਿਆਂ 


ਸਰਕਾਰ ਨੇ ਇਸ ਨੂੰ ਸੈਨ 1931 ਈ. ਵਿਚ “ਸਰਦਾਰ 


ਬਹਾਦਰ” ਦਾ ਖ਼ਿਤਾਬ ਪ੍ਰਦਾਨ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਸੈਨ 1941 
ਈ. ਵਿਚ ਸੀ.ਆਈ.ਈ. ਨਿਯੁਕਤ ਹੋਇਆ। ਇਸ ਨੇ ਕਈ 
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ਮੋਹਨ ਸਿੰਘ, ਸਰਦਾਰ ਬਹਾਦਰ 
ਸਾਲ ਇੰਡੀਆ ਆਫ਼ਿਸ, ਲੈਡਨ ਵਿਚ ਵੀ ਸਲਾਹਕਾਰ 
ਦੀ ਸੇਵਾ ਨਿਭਾਈ। ਸੈਨ 1943 ਤੋਂ 1947 ਈ. ਤਕ 
ਇਹ ਪੰਜਾਬ ਅਤੇ ਸਰਹਦੀ ਸੂਬੇ ਦੇ ਲੋਕ ਸੇਵਾ ਕਮਿਸ਼ਨ 
ਦਾ ਚੇਅਰਮੈਨ ਰਿਹਾ ਅਤੇ 1948 ਤੋ 1956 ਈ. ਤਕ 
ਪੈਪਸੂ ਦੇ ਲੋਕ-ਸੇਵਾ ਕਮਿਸ਼ਨ ਦਾ ਚੇਅਰਮੈਨ ਰਿਹਾ। ਇਸ 
ਸੰਬੰਧਿਤ ਰਿਹਾ। ਸੈਨ 1941 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਨੇ ਲਾਹੌਰ 
ਵਿਚ ਪਲਾਈਵੁਡ ਦੀ ਫੈਕਟਰੀ ਲਗਾਈ। ਇਸ ਦਾ ਕਈ 
ਬੈਂਕਾਂ ਨਾਲ ਵੀ ਸੈਬੈਧ ਰਿਹਾ। 

ਸ. ਮੋਹਨ ਸਿੰਘ ਦੀ ਅਧਿਕ ਰੁਚੀ ਸਿੱਖ ਧਰਮ 
ਅਤੇ ਇਸ ਦੇ ਵਿਕਾਸ ਵਿਚ ਸੀ। ਇਸ ਨੇ “ਜਪੁਜੀ” ਅਤੇ 
“ਆਸਾ ਕੀ ਵਾਰ” ਦੇ ਅੰਗੇਜ਼ੀ ਵਿਚ ਅਨੁਵਾਦ ਕੀਤੇ । ਸਿੱਖਾਂ 
ਵਿਚ ਤਾਲੀਮ ਦੇ ਪਸਾਰ ਵਿਚ ਇਸ ਦੀ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਲਗਨ 
ਸੀ। ਇਸ ਨੇ ਰਾਵਲਪਿੰਡੀ, ਮਰੀ ਅਤੇ ਕਲਰ ਵਿਚ ਖ਼ਾਲਸਾ 
ਹਾਈ ਸਕੂਲ ਸਥਾਪਿਤ ਕੀਤੇ ਅਤੇ ਲੜਕੀਆਂ ਦੀ ਪੜ੍ਹਾਈ 
ਵਲ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਧਿਆਨ ਦਿੱਤਾ। ਸਿੱਖ ਵਿਦਿਅਕ ਕਾਨਫਰੰਸ 
ਦੇ 19ਵੇ' ਸੈਸ਼ਨ ਦੀ ਮੰਟਗੁਮਰੀ ਵਿਚ ਪ੍ਰਧਾਨਗੀ ਕੀਤੀ। 
ਖ਼ਾਲਸਾ ਕਾਲਜ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਦੀ ਮੈਨੇਜਿੰਗ ਕਮੇਟੀ ਅਤੇ 
ਚੀਫ਼ ਖ਼ਾਲਸਾ ਦੀਵਾਨ ਨਾਲ ਵੀ ਬੜੇ ਚਿਰ ਤਕ ਸੈਬੰਧਿਤ 
ਰਹੇ। ਅਨੋਕ ਸਿੱਖ ਕਾਲਜਾਂ ਅਤੇ ਸਕੂਲਾਂ ਨੂੰ ਖੁਲ੍ਹ ਕੇ ਦਾਨ 
ਦਿੱਤਾ ਅਤੇ ਵਿਦਿਆ ਦੇ ਵਿਕਾਸ ਵਿਚ ਬਹੁਤ ਯੋਗਦਾਨ 
ਪਾਇਆ। ਭਾਈ ਵੀਰ ਸਿੰਘ ਅਤੇ ਸੈਤ ਸੈਗਤ ਸਿੰਘ 
ਕਮਾਲੀਏਵਾਲੇ ਦਾ ਇਸ ਨੂੰ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਸੈਪਰਕ ਪ੍ਰਾਪਤ ਸੀ। 
ਸੈਨ 1947 ਦਈ. ਵਿਚ ਇਹ ਸਭ ਕੁਝ ਛਡ ਕੇ ਪਟਿਆਲੇ 
ਆ ਗਿਆ। ਪਟਿਆਲੇ ਵਿਚ ਕਮਿਸ਼ਨ ਦੀ ਸੇਵਾ ਤੋਂ ਮੁਕਤ 
ਹੋ ਕੇ ਇਹ ਦਿੱਲੀ ਜਾ ਵਸਿਆ। 27 ਦਸੈਬਰ 1961 ਈ. 
ਨੂੰ ਇਸ ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ ਰਿਸ਼ੀਕੇਸ਼ ਵਿਚ ਹੋਇਆ। ਇਸ ਨੇ 
ਸਦਾ ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਵਿਸ਼ਵਾਸ ਰਖਿਆ ਅਤੇ ਇਸੇ ਦੇ 
ਪ੍ਚਾਰ ਪ੍ਰਸਾਰ ਲਈ ਉਦਮ ਕਰਦਾ ਰਿਹਾ। ਸਿੱਖ ਬੱਚਿਆਂ/ 


ਬੱਚੀਆਂ ਵਿਚ ਸਿੱਖੀ ਦੇ ਨਾਲ ਨਾਲ ਇਹ ਵਿਦਿਆ ਦੇ 


ਪ੍ਚਾਰ ਉਤੇ ਵੀ ਬਲ ਦਿੰਦਾ ਰਿਹਾ। ਖੇਡਾਂ ਵਿਚ ਵੀ ਇਸ 
ਦੀ ਬਹੁਤ ਰੁਚੀ ਸੀ। ਕੁਲ ਮਿਲ ਕੇ ਇਹ ਸਾਊ ਰਿਚੀਆਂ 
ਵਾਲਾ ਸਚਾ ਸੁੱਚਾ ਸਿੱਖ ਸੀ ਜਿਸ ਨੇ ਲੋਕ ਭਲਾਈ ਤੋਂ ਕਦੇ 
ਕਦਮ ਪਿਛੇ ਨਹੀਂ ਸੀ ਹਟਾਇਆ। 
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ਮੋਹਨ ਸਿੰਘ, ਜਨਰਲ 
ਮੋਹਨ ਸਿੰਘ, ਜਨਰਲ (1909-1989 ਈ.) : ਆਜ਼ਾਦ 
ਹਿੰਦ ਫ਼ੌਜ (ਇੰਡੀਅਨ ਨੈਸ਼ਨਲ ਆਰਮੀ) ਦਾ ਮੁੱਢ ਬੰਨ੍ਹਣ 
ਵਾਲੇ ਜਨਰਲ ਮੋਹਨ ਸਿੰਘ ਦਾ ਜਨਮ ਪੱਛਮੀ ਪੰਜਾਬ ਦੇ 
ਸਿਆਲਕੋਟ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ ਬਦਿਆਣਾ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਆਪਣੇ 
ਨਾਨਕੇ ਘਰ ਸੈਨ 1909 ਈ. ਵਿਚ ਹੋਇਆ। ਇਸ ਦੇ 
ਪਿਤਾ ਤਾਰਾ ਸਿੰਘ ਦੀ ਮਿ੍‌ਤੂ ਇਸ ਦੇ ਜੈਮਣ ਤੋਂ ਦੋ ਮਹੀਨੇ 
ਪਹਿਲਾਂ ਹੋ ਗਈ। ਇਸ ਦੀ ਮਾਤਾ ਹੁਕਮ ਕੌਰ ਆਪਣੇ 
ਸਹੁਰੇ ਪਿੰਡ ਉਗੋਕੇ ਤੋਂ ਪੇਕੇ ਚਲੀ ਗਈ। ਉਥੇ ਹੀ ਇਹ 
ਜੰਮਿਆ ਅਤੇ ਪਲਿਆ। ਦਸਵੀਂ ਪਾਸ ਕਰਨ ਉਪਰੈਤ ਸੈਨ 
1927 ਈ. ਵਿਚ ਇਹ ਫ਼ੌਜ ਵਿਚ ਭਰਤੀ ਹੋ ਗਿਆ। ਸੈਨ 
1931 ਈ. ਵਿਚ ਇਹ 'ਪੋਟੈਨਸ਼ਲ ਆਫ਼ੀਸਰ” ਚੁਣਿਆ 
ਗਿਆ ਅਤੇ ਆਈ.ਐਮ.ਏ., ਦੇਹਰਾਦੂਨ ਤੋਂ ਕੋਰਸ ਕਰਨ 
ਉਪਰੈਤ ਸੈਨ 1934 ਈ. ਵਿਚ ਕਮਿਸ਼ਨ ਪਾਪਤ ਕੀਤਾ। 
ਸੈਨ 1939 ਈ. ਵਿਚ ਦੂਜਾ ਵਿਸ਼ਵ ਯੁੱਧ ਸ਼ੁਰੂ ਹੋ ਗਿਆ। 
ਉਦੋਂ ਤਕ ਇਹ ਕਪਤਾਨ ਬਣ ਚੁਕਿਆ ਸੀ। ਸੈਨ 1941 
ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਦੀ ਮੇਜਰ ਵਜੋ ਤਰਕੀ ਹੋਈ ਅਤੇ 4 ਮਾਰਚ 
1941 ਈ. ਨੂੰ ਆਪਣੀ ਬਟਾਲੀਅਨ ਸਹਿਤ ਮਲਾਇਆ 
ਭੇਜ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ।7? ਦਸੈਬਰ 1941 ਈ. ਨੂੰ ਜਾਪਾਨੀਆਂ 
ਨੇ ਹਵਾਈ ਨੇ ਨੇੜੇ ਅਮਰੀਕਨ ਇਅਰ ਬੇਸ ਉਤੇ ਹਮਲਾ 
ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਅਤੇ ਕੁਝ ਦਿਨਾਂ ਵਿਚ ਹੀ ਦੱਖਣ ਪੂਰਬੀ 
ਏਸ਼ੀਆ ਨੂੰ ਕਾਬੂ ਕਰ ਲਿਆ ਅਤੇ ਬਹੁਤ ਸਾਰੀ ਅੰਗ੍ਰੇਜ਼ 
ਫ਼ੌਜ ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਅਧੀਨ ਕਰ ਲਿਆ, ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਅਧਿਕ 
ਗਿਣਤੀ ਹਿੰਦੁਸਤਾਨੀਆਂ, ਖ਼ਾਸ ਕਰਕੇ ਸਿੱਖਾਂ ਦੀ ਸੀ। 
ਜਾਪਾਨੀ ਫ਼ੌਜ ਦੇ ਅਫ਼ਸਰ ਮੇਜਰ ਇਵਾਇਦੀ 
“ਫੂਜੀਵਾਰਾ ਨੇ ਮੋਹਨ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਪਾਸ ਕੈਦ 
ਹਿੰਦੁਸਤਾਨੀਆਂ ਨਾਲ ਮਿਲਾਇਆ। ਸਭ ਨੇ ਸੋਚ ਵਿਚਾਰ 
ਕੇ ਏਸ਼ੀਆਈ ਲੋਕਾਂ ਉਤੇ ਸ਼ੈਰ-ਏਸ਼ੀਆਈਆਂ ਵਲੋਂ ਕੀਤੇ 
ਜਾ ਰਹੇ ਜਬਰ ਦੇ ਵਿਰੱਧ ਲਾਮਬੰਦ ਹੋਣ ਦੀ ਯੋਜਨਾ ਬਣਾਈ 
ਜੋ 'ਆਜ਼ਾਦ ਹਿੰਦ ਫ਼ੌਜ' (ਇੰਡੀਅਨ ਨੈਸ਼ਨਲ ਆਰਮੀ) ਦੇ 
ਰੂਪ ਵਿਚ 1 ਸਤੌਬਰ 1942 ਈ. ਨੂੰ ਹੋਂਦ ਵਿਚ ਆਈ। 
ਮੋਹਨ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਇਸ ਦਾ ਜਨਰਲ ਆਫ਼ੀਸਰ ਕਮਾਂਡਿੰਗ 
ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ। ਇਹ ਜ਼ਿੰਮੇਵਾਰੀ ਸੈਭਾਲਦਿਆਂ ਹੀ 
ਮਿਲ ਕੇ, ਰਾਸ ਬਿਹਾਰੀ ਬੋਸ ਦੀ ਅਗਵਾਈ ਅਧੀਨ ਦੱਖਣ 
ਪੂਰਬੀ ਏਸ਼ੀਆ ਖਿਤੇ ਦੇ ਹਿੰਦੁਸਤਾਨੀਆਂ ਦੀ ਸੈਸਥਾ 
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ਮੋਹਨ ਸਿੰਘ, ਜਨਰਲ 
ਨਾਲ ਸੈਪਰਕ ਕਾਇਮ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਆਪਣੇ ਅਧੀਨ 
ਦਿੱਤਾ। ਪਰ ਇਸ ਨੇ ਜਲਦੀ ਹੀ ਇਹ ਭਾਂਪ ਲਿਆ ਕਿ 
ਜਾਪਾਨੀ ਸਰਕਾਰ ਆਜ਼ਾਦ ਹਿੰਦ ਫ਼ੌਜ ਦੀ ਖ਼ੁਦਮੁਖ਼ਤਿਆਰੀ 
ਮੰਨਣ ਦੀ ਰੌਂ ਵਿਚ ਨਹੀਂ ਹੈ, ਬਸ ਇਕ ਕਠਪੁਤਲੀ ਵਜੋ 
ਵਰਤਣਾ ਚਾਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਜਨਰਲ ਮੋਹਨ ਸਿੰਘ ਵਲੋਂ ਅਜਿਹੀ 
ਸਥਿਤੀ ਵਿਚ ਰਹਿਣਾ ਔਖਾ ਸੀ। ਫਲਸਰੂਪ 29 ਦਸੈਬਰ 
1942 ਈ. ਨੂੰ ਜਨਰਲ ਨੂੰ ਪੜਕ ਕੇ ਸਮਾਟਰਾ ਵਿਚ 
ਨਜ਼ਰਬੰਦ ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। 

ਰ ਆਪਣੇ ਜਨਰਲ ਦੀ ਗਿ੍‌ਫ਼ਤਾਰੀ ਕਾਰਣ ਆਜ਼ਾਦ 
ਹਿੰਦ ਫ਼ੌਜ ਵਿਚ ਪੈਦਾ ਹੋਏ ਰੋਹ ਨੂੰ ਦਬਾਉਣ ਲਈ ਜਾਪਾਨ 
ਬੁਲਾਇਆ ਅਤੇ ਜੂਨ 1943 ਈ. ਵਿਚ ਹਿੰਦੁਸਤਾਨੀਆਂ 
ਦੀ ਫ਼ੌਜ ਦੀ ਕਮਾਨ ਉਸ ਨੂੰ ਸੌਂਪ ਦਿੱਤੀ। ਜ਼ਨਰਲ ਮੋਹਨ 
ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਅਹੁਦੇ ਉਤੇ ਬਹਾਲ ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। 
ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਵਿਦੇਸ਼ ਵਿਚ ਆਜ਼ਾਦ ਹਿੰਦ ਦੀ ਆਰਜ਼ੀ 
ਸਰਕਾਰ ਕਾਇਮ ਕਰ ਦਿੱਤੀ ਗਈ। ਪਰ ਲੜਾਈ ਵਿਚ 
ਅੰਗੇਜ਼ ਫ਼ੌਜ ਦਾ ਪਲੜਾ ਭਾਰੀ ਹੁੰਦਾ ਗਿਆ। ਇਸ ਦੌਰਾਨ 
ਜਾਪਾਨ ਉਪਰ ਅਮਰੀਕਾ ਵਲੋਂ ਪ੍ਰਮਾਣੂ ਬੈਬ ਸੁਟੇ ਜਾਣ 
'ਤੇ ਲੜਾਈ ਦਾ ਪਾਸਾ ਪਲਟ ਗਿਆ। 14 ਅਗਸਤ 1945 
ਈ. ਨੂੰ ਜਾਪਾਨ ਨੇ ਆਤਮ-ਸਮਰਪਣ ਕਰ ਦਿੱਤਾ। ਇਧਰ 
ਮਲਾਇਆ ਅਤੇ ਬਰਮਾ ਪੂਰੀ ਤਰ੍ਹਾਂ ਅੰਗ੍ਰੇਜ਼ ਫ਼ੌਜਾਂ ਦੇ ਅਧੀਨ 
ਹੋ ਚੁਕੇ ਸਨ। ਜਨਰਲ ਮੋਹਨ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਹੋਰ ਸਾਥੀ 
ਅਫ਼ਸਰਾਂ ਅਤੇ 20000 ਸੈਨਿਕਾਂ ਸਮੇਤ ਪਕੜ ਦੇ 
ਹਿੰਦੁਸਤਾਨ ਭੇਜ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਅਤੇ ਕੁਝ ਕੁ ਮੁੱਖ ਅਫ਼ਸਰਾਂ 
ਨੂੰ ਛਡ ਕੇ ਬਾਕੀਆਂ ਨੂੰ ਰਿਹਾ ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। ਸੈਨ 
1946 ਦਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਦੀ ਵੀ ਰਿਹਾਈ ਹੋ ਗਈ। ਆਜ਼ਾਦ 
ਹਿੰਦ ਫ਼ੌਜ ਵਾਲਿਆਂ ਦੀ ਦੇਸ਼-ਭਗੜੀ ਨੂੰ ਸਭ ਪਾਸੇ 
ਸਲਾਹਿਆ ਗਿਆ। 

ਸੈਨ 1947 ਈ. ਵਿਚ ਦੇਸ਼ ਆਜ਼ਾਦ ਹੋ ਗਿਆ 
ਅਤੇ ਮੋਹਨ ਸਿੰਘ ਆਪਣਾ ਘਰ-ਘਾਟ ਛਡ ਕੇ ਪੂਰਬੀ 
ਪੰਜਾਬ ਵਿਚ ਆ ਗਿਆ। ਲੁਧਿਆਣੇ ਨੇੜੇ ਜੁਗਿਆਣਾ 
ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਕੁਝ ਜ਼ਮੀਨ ਅਲਾਟ ਹੋਈ ਜਿਥੇ ਇਹ ਸਥਾਈ 
ਤੌਰ 'ਤੇ ਵਸ ਗਿਆ। ਪੁਰਾਣੇ ਸਾਥੀਆਂ ਦੀ ਪ੍ਰੈਰਣਾ ਦੇ 
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ਫਲਸਰੂਪ ਇਸ ਨੇ ਸੈਨ 1947 ਈ. ਵਿਚ 'ਦੇਸ਼ ਸੇਵਕ 
ਸੈਨਾ” ਬਣਾਈ ਅਤੇ ਸੈਨ 1948 ਈ. ਵਿਚ ਉਸ ਨੂੰ 'ਦੇਸ਼ 
ਸੇਵਕ ਪਾਰਟੀ” ਦਾ ਨਾਂ ਦੇ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। ਸੈਨ 1950 
ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਪਾਰਟੀ ਨੂੰ ਆਲ ਇਡੀਆ ਫਾਰਵਰਡ 
ਬਲਾਕ ਵਿਚ ਮਿਲਾ ਦਿੱਤਾ ਅਤੇ ਖ਼ੁਦ ਉਸ ਦਾ ਚੇਅਰਮੈਨ 
ਬਣਿਆ। ਸੈਨ 1955 ਈ. ਵਿਚ ਇਹ ਕਾਂਗਸ ਪਾਰਟੀ 
ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਹੋ ਗਿਆ। ਸੈਨ 1960 ਈ. ਵਿਚ ਅਤੇ 
1972 ਈ. ਵਿਚ ਦੋ ਵਾਰ ਰਾਜ ਸਭਾ ਦਾ ਮੈਂਬਰ ਨਾਮਜ਼ਦ 
ਹੋਇਆ। ਸੈਨ 1976 ਈ. ਵਿਚ ਪੰਜਾਬ ਵਿਧਾਨ ਸਭਾ 
ਦਾ ਮੈਂਬਰ ਵੀ ਬਣਿਆ। ਰਾਜ ਸਭਾ ਵਿਚ ਇਸ ਨੇ ਆਜ਼ਾਦ 
ਹਿੰਦ ਫ਼ੌਜ ਦੇ ਸੈਨਿਕਾਂ ਨੂੰ ਆਜ਼ਾਦੀ ਘੁਲਾਟੀਏ ਘੋਸ਼ਿਤ 
ਕਰਵਾਉਣ ਦਾ ਪੂਰਾ ਯਤਨ ਕੀਤਾ। ਦੇਸ਼ ਦੀ ਆਜ਼ਾਦੀ ਨੂੰ 
ਸਾਰਾ ਜੀਵਨ ਅਰਪਿਤ ਕਰਨ ਵਾਲੇ ਜਨਰਲ ਮੋਹਨ ਸਿੰਘ 
ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ 26 ਦਸੈਬਰ 1989 ਈ. ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਪਿੰਡ 
ਜੁਗਿਆਣਾ ਵਿਚ ਹੋਇਆ। 


ਮੋਹਨ ਸਿੰਘ ਤੁੜ, ਜੱਥੇਦਾਰ (1915-1979 ਈ.) : 
ਅਕਾਲੀ ਪਾਰਟੀ ਦਾ ਇਕ ਪ੍ਤਿਸ਼ਠਿਤ ਨੇਤਾ, ਜਿਸ ਦਾ 
ਜਨਮ ਸੈਨ 1915 ਈ. ਵਿਚ ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ ਜ਼ਿਲੂੰ ਦੇ “ਤੜ' 
ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਹੋਇਆ। ਇਸ ਦਾ ਪਿਤਾ ਸ. ਜਗਤ ਸਿੰਘ 
ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸੁਧਾਰ ਲਹਿਰ ਦਾ ਇਕ ਸਰਗਰਮ ਕਾਰਕੁੰਨ 
ਸੀ। ਮੋਹਨ ਸਿੰਘ ਵੀ ਆਪਣੇ ਪਿਤਾ ਵਾਂਗ ਅਕਾਲੀ ਦਲ 
ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਹੋਇਆ ਅਤੇ ਦਸੈਬਰ 1954 ਈ. ਵਿਚ 
ਸ਼ੋੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਬੰਧਕ ਕਮੇਟੀ ਦਾ ਮੈਂਬਰ ਬਣਿਆ। 
ਇਸ ਨੇ ਸੈਨ 1955 ਈ. ਵਿਚ ਪੰਜਾਬੀ ਸੂਬੇ ਬਾਰੇ ਚਲਾਏ 
ਮੋਰਚੇ ਵਿਚ ਭਾਗ ਲੈ ਕੇ ਕੈਦ ਕਟੀ। ਅਕਾਲੀ ਦਲ ਵਿਚ 
ਹੋਈ ਧੜੇਬੈਦੀ ਕਾਰਣ ਇਸ ਨੇ ਮਾਸਟਰ ਤਾਰਾ ਸਿੰਘ ਦੇ 
ਵਿਰੁੱਧ ਸੈਤ ਫਤਹ ਸਿੰਘ ਦਾ ਸਾਥ ਦਿੱਤਾ। ਸੈਨ 1962 
ਈ. ਵਿਚ ਹੋਈਆਂ ਪੰਜਾਬ ਵਿਧਾਨ ਸਭਾ ਦੀਆਂ ਚੋਣਾਂ 
ਦੌਰਾਨ ਇਹ ਕੈਦ ਹੁੰਦੇ ਹੋਇਆਂ ਵੀ ਤਰਨਤਾਰਨ ਹਲਕੇ 
ਤੋਂ ਉਸ ਵਕਤ ਦੇ ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਮੁੱਖ ਮੰਤਰੀ ਸ. ਪ੍ਰਤਾਪ ਸਿੰਘ 
ਕੈਰੋਂ ਦੇ ਮੁਕਾਬਲੇ `ਤੇ ਕੇਵਲ 34 ਵੋਟਾਂ ਦੇ ਫ਼ਰਕ ਨਾਲ 
ਹਾਰਿਆ। ਇਸ ਘਟਨਾ ਕਰਕੇ ਇਹ ਸੈਤ ਅਕਾਲੀ ਦਲ 
ਦੀ ਮੂਹਰਲੀ ਕਤਾਰ ਵਿਚ ਪਹੁੰਚ ਗਿਆ ਅਤੇ ਉਧਰ ਸ. 
ਪ੍ਰਤਾਪ ਸਿੰਘ ਕੈਰੋਂ ਦੀ ਪ੍ਤਿਸ਼ਠਾ ਘਟਣ ਲਗ ਗਈ। 
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ਮੋਹਨ ਸਿੰਘ ਦੀਵਾਨਾ, ਡਾਕਟਰ 
ਸੈਨ 1967 ਈ. ਵਿਚ ਇਹ ਪੰਜਾਬ ਵਿਧਾਨ 
ਸਭਾ ਦਾ ਮੈਂਬਰ ਚੁਣਿਆ ਗਿਆ ਅਤੇ ਸੈਨ 1969 ਈ. 
ਦੀਆਂ ਮੱਧਵਰਤੀ ਚੋਣਾਂ ਵੇਲੇ ਫਿਰ ਵਿਧਾਇਕ ਬਣਿਆ। 
ਸੈਨ 1972 ਈ . ਵਿਚ ਸੈਤ ਫਤਹਿ ਸਿੰਘ ਦੇ ਦੇਹਾਂਤ ਤੋੱ 
ਬਾਦ ਇਹ ਅਕਾਲੀ ਦਲ ਦਾ ਪ੍ਧਾਨ ਬਣਿਆ। ਇਸ ਨੇ 
ਹਰਿਆਣਾ ਸਰਕਾਰ ਦੀ ਸਿੱਖ ਜ਼ਮੀਨਦਾਰਾਂ ਪ੍ਰਤਿ ਦਮਨ 
ਦੀ ਨੀਤੀ ਦਾ ਵਿਰੋਧ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਸੈਨ 1975 ਈ. ਵਿਚ 
ਦੇ ਵਿਰੁੱਧ ਅੰਦੋਲਨ ਚਲਾਇਆ। ਮਾਰਚ 1977 ਈ. ਵਿਚ 
ਇਹ ਲੋਕ ਸਭਾ ਦਾ ਮੈਂਬਰ ਚੁਣਿਆ ਗਿਆ, ਪਰ 30 
ਜੁਲਾਈ 1979 ਈ. ਨੂੰ ਇਸ ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ ਹੋ ਗਿਆ। 


ਮੋਹਨ ਸਿੰਘ ਦੀਵਾਨਾ, ਡਾਕਟਰ (1899-1984 ਈ.) 
: ਵੀਹਵੀਂ ਸਦੀ ਦੇ ਮਹਾਨ ਸਿੱਖ ਚਿੰਤਕ, ਪ੍ਬੁੱਧ ਕਵੀ 
ਅਤੇ ਯੋਗ ਸਾਧਕ ਡਾ. ਮੋਹਨ ਸਿੰਘ ਦੀਵਾਨਾ ਦਾ ਜਨਮ 
17 ਮਾਰਚ 1899 ਈ. ਵਿਚ ਰਾਵਲਪਿੰਡੀ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੀ 
ਗੁਜਰਖ਼ਾਨ ਤਹਿਸੀਲ ਦੇ “ਦੇਵੀ” ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਮੁਨਸ਼ੀ ਸ਼ੇਰ 
ਸਿੰਘ ਉਬ੍ਹਰਾ ਖਤ੍ੀ ਦੇ ਘਰ ਮਾਈ ਮੂਲਾ ਦੇਵੀ ਦੀ ਕੁੱਖੋਂ 
ਹੋਇਆ। ਇਸ ਦਾ ਜੱਦੀ ਪਿੰਡ 'ਸੱਯਦ” ਸੀ, ਪਰ ਚੂੰਕਿ 
ਪਿਤਾ “ਦੇਵੀ” ਪਿੰਡ ਦੇ ਡਿਸਟ੍ਰਿਕਟ ਬੋਰਡ ਦੇ ਪ੍ਰਾਇਮਰੀ 
ਸਕੂਲ ਦੇ ਹੈਡਮਾਸਟਰ ਹੋਣ ਨਾਤੇ ਉਥੇ ਹੀ ਪਰਿਵਾਰ ਸਹਿਤ 
ਰਹਿੰਦੇ ਸਨ, ਇਸ ਲਈ ਇਹ 'ਦੇਵੀ” ਪਿੰਡ ਦਾ ਹੀ ਮੰਨਿਆ 
ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਅਜੇ ਇਹ ਛੇ ਮਹੀਨਿਆਂ ਦਾ ਸੀ ਕਿ ਮਾਤਾ ਦਾ 
ਦੇਹਾਂਤ ਹੋ ਗਿਆ ਅਤੇ ਪਿਤਾ ਨੇ ਹੀ ਮਾਤਾ ਦੀ ਜ਼ਿੰਮੇਵਾਰੀ 
ਨਿਭਾਈ। ਇਸ ਕਰਕੇ ਇਸ ਦੇ ਵਿਅਕਤਿਤਵ ਉਤੇ ਪਿਤਾ 
ਦਾ ਬਹੁਤ ਪ੍ਭਾਵ ਹੈ। 

ਪਾਸ ਕਰਨ ਲਈ ਸੱਯਦ ਪਿੰਡ ਦੇ ਖ਼ਾਲਸਾ ਮਿਡਲ ਸਕੂਲ 
ਕਰਨ ਲਈ ਸਿਆਲਕੋਟ ਦੇ ਸਰਕਾਰੀ ਹਾਈ ਸਕੂਲ ਵਿਚ 
ਪ੍ਰਵਿਸ਼ਟ ਹੋਇਆ। ਸੈਨ 1914 ਈ. ਵਿਚ ਉਥੋਂ ਦਸਵੀਂ 
ਪਾਸ ਕਰਕੇ ਦਿਆਲ ਸਿੰਘ ਕਾਲਜ, ਲਾਹੌਰ ਵਿਚ ਦਾਖ਼ਲ 
ਹੋਇਆ। ਉਥੋਂ ਸੈਨ 1916 ਈ. ਵਿਚ ਐਫ਼-ਐਸ.ਸੀ. ਕਰਨ 
ਉਪਰੈਤ ਲਾਹੌਰ ਗੌਰਮਿੰਟ ਕਾਲਜ ਤੋ ਬੀ.ਏ. (ਅੰਗੇਜ਼ੀ 
ਆਨਰਜ਼ ਸਹਿਤ) ਦੀ ਪਰੀਖਿਆ ਪਾਸ ਕੀਤੀ। ਫਿਰ 
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ਮੋਹਨ ਸਿੰਘ ਦੀਵਾਨਾ, ਡਾਕਟਰ 
ਰੋਜ਼ਗਾਰ ਦੀ ਤਲਾਸ਼ ਵਿਚ ਕੋਇਟੇ ਗਿਆ। ਪਰ ਉਥੇ ਜੀ 
ਨ ਲਗਣ ਕਾਰਣ ਜਲਦੀ ਪਰਤ ਆਇਆ। ਪਤਰਕਾਰੀ 
ਵਿਚ ਰੁਚੀ ਲਈ , ਪਰ ਜਲਦੀ ਛਡ ਕੇ ਕਹੂਟਾ ਦੇ ਖ਼ਾਲਸਾ 
ਸਕੂਲ ਵਿਚ ਹੈਡਮਾਸਟਰ ਜਾ ਲਗਿਆ। ਥੋੜੇ ਸਮੇਂ ਬਾਦ 
ਉਹ ਨੌਕਰੀ ਛਡ ਦਿੱਤੀ ਅਤੇ “ਖ਼ਾਲਸਾ ਐਡਵੋਕੇਟ” ਦਾ 
ਸੈਪਾਦਕ ਲਗ ਗਿਆ। ਪਰ ਜਲਦੀ ਹੀ ਸਭ ਕੁਝ ਛਡ ਛਡਾ 
ਕੇ ਸੀਨੀਅਰ ਅਕਾਊਂਟੈੱਟ ਨਿਯੁਕਤ ਹੋ ਕੇ ਬਸਰੇ ਚਲਿਆ 
ਗਿਆ। ਉਥੇ ਕਿਸੇ ਇਤਰਾਜ਼ਯੋਗ ਲੇਖ ਨੂੰ ਛਾਪਣ ਕਾਰਣ 
ਨੌਕਰੀ ਛਡਣੀ ਪਈ। ਇਧਰ ਉਧਰ ਭਟਕਣ ਉਪਰੈਤ ਰੈਗੂਨ 
ਚਲਾ ਗਿਆ। ਉਥੇ ਨਾਲ ਨਾਲ ਪੜ੍ਹਾਈ ਜਾਰੀ ਰਖੀ ਅਤੇ 
1924 ਈ. ਵਿਚ ਕਲਕੱਤਾ ਯੂਨੀਵਰਸਿਟੀ ਤੋਂ ਐਮ.ਏ. 
(ਅੰਗ੍ਰੇਜ਼ੀ) ਦੀ ਪਰੀਖਿਆ ਪਾਸ ਕੀਤੀ। 

ਸੈਨ 1925 ਈ. ਵਿਚ ਰੈਗੂਨ ਤੋਂ ਕਾਨਪੁਰ ਆ 
ਗਿਆ ਅਤੇ ਸਨਾਤਨ ਧਰਮ ਕਾਲਜ ਆਫ਼ ਕਾਮਰਸ ਵਿਚ 
ਅੰਗੇਜ਼ੀ ਦਾ ਲੈਕਚਰਾਰ ਲਗ ਗਿਆ। ਉਥੇ ਤਿੰਨ ਸਾਲ ਕੈਮ 
ਕਰਨ ਦੌਰਾਨ ਇਸ ਨੂੰ ਹਿੰਦੀ ਅਤੇ ਉਰਦੂ ਦੇ ਸਾਹਿਤਕਾਰ 
ਦਾ ਸੈਪਰਕ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੋਇਆ। ਉਸ ਤੋ ਬਾਦ ਸੈਨ 1928 
ਈ. ਵਿਚ ਪੰਜਾਬ ਯੂਨੀਵਰਸਿਟੀ ਲਾਹੌਰ ਵਿਚ ਪੰਜਾਬੀ 
ਲੈਕਚਰਾਰ ਨਿਯੁਕਤ ਹੋ ਗਿਆ। ਸੈਨ 1931 ਈ. ਵਿਚ 
ਕਰਕੇ ਪੀ-ਐਚ.ਡੀ. ਦੀ ਉਪਾਧੀ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕੀਤੀ ਅਤੇ ਸੈਨ 
1933 ਈ. ਵਿਚ ਪੰਜਾਬ ਯੂਨੀਵਰਸਿਟੀ ਤੋਂ ਪੰਜਾਬੀ ਸਾਹਿਤ 
ਦਾ ਇਤਿਹਾਸ ਲਿਖ ਕੇ ਡੀ.ਲਿਟ. ਦੀ ਡਿਗਰੀ ਹਾਸਲ 
ਕੀਤੀ। ਸੈਨ 1944 ਈ. ਵਿਚ “ਰੀਡਰ” ਵਜੋ ਪਦ-ਉਨਤੀ 


,ਹੋਇਆ। ਦੇਸ਼ ਵੰਡ ਤੋਂ ਬਾਦ ਇਹ ਪੂਰਬੀ ਪੰਜਾਬ ਦੀ 


ਯੂਨੀਵਰਸਿਟੀ ਵਿਚ ਆ ਲਗਿਆ। ਉੱਥੋਂ ਇਕ ਸਾਲ ਦੀ 
ਛੁਟੀ ਲੈ ਕੇ ਬਲੀਆ ਨਗਰ ਦੇ ਮੈਸਟਨ ਕਾਲਜ ਦੇ ਪ੍ਰਿੰਸੀਪਲ 
ਦਾ ਔਹਦਾ ਸੈਭਾਲਿਆ, ਪਰ ਇਕ ਸਾਲ ਬਾਦ ਪੰਜਾਬ ਪਰਤ 
ਆਇਆ। ਇਸ ਦੌਰਾਨ ਇਹ ਕਈ ਪਤ੍ਰਿਕਾਵਾਂ ਦੇ ਸੈਪਾਦਨ- 
ਮੰਡਲਾਂ ਨਾਲ ਸੈਬਧਿਤ ਰਿਹਾ। 

ਸੈਨ 1959 ਈ. ਵਿਚ ਪੰਜਾਬ ਯੂਨੀਵਰਸਿਟੀ 
ਤੋਂ ਸੇਵਾ-ਮੁਕਤ ਹੋ ਕੇ ਸਾਲ ਭਰ ਲਈ ਇਹ ਬਿੰਦਾਬਨ 
ਵਿਚ “ਇੰਸਟੀਚਿਊਟ ਆਫ਼ ਓਰੀਐਂਟਲ ਫਿਲਾਸਫ਼ੀ” ਦਾ 
ਡਾਇਰੈਕਟਰ ਅਤੇ ਸਿੱਖ ਦਰਸ਼ਨ ਦਾ ਪ੍ਰੋਫੈਸਰ ਜਾ ਲਗਿਆ। 
ਤਦ ਉਪਰੈਤ ਇਹ ਅਧਿਕਤਰ ਚੰਡੀਗੜ੍ਹ ਹੀ ਰਿਹਾ, ਪਰ 
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ਮੋਹਨ ਸਿੰਘ ਦੀਵਾਨਾ, ਡਾਕਟਰ 
ਵਿਚ ਅਨੇਕ ਵਾਰ ਜਾਂਦਾ ਰਿਹਾ। ਵਿਦਵੱਤਾ ਕਾਰਣ ਕਈ 
ਦੇਸ਼ਾਂ ਵਿਚ ਇਸ ਦੇ ਬਹੁਤ ਸ਼ਰਧਾਲੂ ਬਣ ਗਏ ਅਤੇ ਅਕਸਰ 
ਇਸ ਦੇ ਲੈਕਚਰਾਂ ਦੀ ਉਡੀਕ ਕਰਦੇ ਰਹਿੰਦੇ। 25 ਮਈ 
1984 ਈ. ਨੂੰ ਇਸ ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ ਚੰਡੀਗੜ੍ਹ ਵਿਚ ਹੋਇਆ। 

ਡਾ. ਮੋਹਨ ਸਿੰਘ ਦੀਵਾਨਾ ਓਜਸਵੀ ਵਿਅਕ- 
ਤਿਤਵ ਵਾਲਾ ਸੈਤ ਕਵੀ ਸੀ, ਇਸ ਦਾ ਮਜ਼ਾਜ ਸੂਫ਼ੀਆਨਾ 
ਸੀ। ਅਸਾਧਾਰਣ ਗਿਆਨ ਅਤੇ ਅਸੀਮ ਭਾਵੁਕਤਾ ਦਾ 
ਸੈਗਮ ਇਸ ਦੇ ਵਿਅਕਤਿਤਵ ਦੀ ਵਿਸ਼ਿਸ਼ਟਤਾ ਸੀ। ਅਸਲ 
ਵਿਚ, ਇਹ ਅੰਤਰਵਿਰੋਧਤਾਵਾਂ ਦਾ ਮੁਜਸਮਾ ਸੀ। ਇਸ 
ਲਈ ਭਿੰਨ ਭਿੰਨ ਲੋਕਾਂ ਨੇ ਉਸ ਨੂੰ ਵਖਰੇ ਵਖਰੇ ਰੂਪ ਵਿਚ 
_ ਵੇਖਿਆ। ਇਹ ਇਕ ਅਜਿਹਾ ਸਾਹਿਤ-ਸਾਧਕ ਸੀ, ਜਿਸ 
ਨੇ ਧਰਮ, ਇਤਿਹਾਸ, ਦਰਸ਼ਨ, ਭਾਸ਼ਾ, ਕਾਵਿ-ਸ਼ਾਂਸਤ੍, 
ਰੀਭੀਰ ਗਿਆਨ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕੀਤਾ ਸੀ ਅਤੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਸਭ ਦਾ 
ਪਰਸਪਰ ਤੁਲਨਾਤਮਕ ਅਧਿਐਨ ਕਰਨ ਵਿਚ ਵੀ ਪੂਰੀ 
ਤਰ੍ਹਾਂ ਸਮਰਥ ਸੀ। ਇਹ ਇਕੋ ਇਕ ਅਜਿਹਾ ਪੰਜਾਬੀ ਲੇਖਕ 
ਸੀ, ਜੋ ਪੰਜਾਬੀ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਹਿੰਦੀ, ਉਰਦੂ ਅਤੇ ਅੰਗ੍ਰੇਜ਼ੀ 
ਵਿਚ ਪੂਰੇ ਅਬੂਰ ਅਤੇ ਯੋਗਤਾ ਨਾਲ ਲਿਖ ਸਕਦਾ ਸੀ ਅਤੇ 
ਕਵਿਤਾ, ਕਹਾਣੀ, ਨਾਟਕ, ਆਲੋਚਨਾ, ਨਿਬੰਧ, ਖੋਜ- 
ਪੱਤਰਕਾਰੀ ਆਦਿ ਵਖ ਵਖ ਸਾਹਿਤ-ਰੂਪਾਂ ਵਿਚ ਬੜੀ 
ਨਿਪੁਣਤਾ ਨਾਲ ਰਚਨਾ ਕਰ ਸਕਦਾ ਸੀ। 

ਡਾ. ਦੀਵਾਨਾ ਨੇ ਸਭ ਤੱ ਪਹਿਲਾਂ 1915 ਈ. 
ਵਿਚ ਉਰਦੂ ਵਿਚ ਲਿਖਣਾ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤਾ। ਸੈਨ 1918 ਈ. 
ਵਿਚ ਅੰਗ੍ਰੇਜ਼ੀ ਵਿਚ ਲਿਖਣ ਦਾ ਆਰੈਭ ਕੀਤਾ। ਸੈਨ 
1926 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਨੇ ਪੰਜਾਬੀ ਨੂੰ ਵੀ ਆਪਣੀ 
ਅਭਿਵਿਅਕਤੀ ਵਜੋ' ਸਾਧਨ ਬਣਾਇਆ। ਸਭ ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ 
“ਤਿਲਕ ਮਹਾਰਾਜ ਦਾ ਜੀਵਨ ਚਰਿਤਰ” ਛਪਿਆ। 1928 
ਈ. ਵਿਚ 'ਪੰਖੜੀਆਂ” ਨਾਂ ਦਾ ਸਮਸਿਆ ਇਕਾਂਗੀ ਸੈਗ੍ਰਹਿ 
ਛਪਿਆ। ਲਗਭਗ 50 ਲੇਖਾਂ/ਖੋਜ ਪੱਤਰਾਂਤੋ' ਛੁਟ, ਇਸ 
ਦੀਆਂ 25 ਤੋ ਅਧਿਕ ਮੌਲਿਕ, ਅਨੁਵਾਦਿਤ ਅਤੇ 
ਸੈਪਾਦਿਤ ਪੁਸਤਕਾਂ ਪੰਜਾਬੀ ਵਿਚ ਉਪਲਬਧ ਹਨ । ਪੰਜਾਬੀ 
ਵਿਚ ਇਸ ਦੇ ਅੱਠ ਕਾਵਿ-ਸੈਗ੍ਰਹਿ ਛਪੇ ਹਨ, ਜਿਵੇਂ 'ਧੁਪ 
ਛਾਂ” (1932 ਈ.), “ਨੀਲ ਧਾਰਾ” (1935), “ਜਗਤ 
ਤਮਾਸ਼ਾ” (1942), “ਨਿਰੈਕਾਰੀ ਸਾਖੀਆਂ” (1943), 
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“ਪਤਝੜ (1944), “ਮਸਤੀ” (ਪਹਿਲਾ ਭਾਗ 1946), 
“ਮਸਤੀ” (1949) ਅਤੇ 'ਸ਼ੋਮਰਸ' (1954)। ਇਸ ਤੋਂ ਛੁਟ, 
“ਪੰਜਾਬੀ ਭਾਖਾ ਤੇ ਛੰਦਾ ਬੈਦੀ ਜਪੁ ਦੇ ਆਧਾਰ ਤੇ', “ਭਾਸ਼ਾ 
ਵਿਗਿਆਨ ਤੇ ਗੁਰਮਤਿ ਗਿਆਨ”, “ਪੰਜਾਬੀ ਸਾਹਿਤ ਦਾ 
ਸੈਖੇਪ ਇਤਿਹਾਸ”, ਆਦਿ ਖੋਜ-ਪੁਸਤਕਾਂ ਵੀ ਛਪੀਆਂ 
ਹਨ। ਅੰਗੇਜ਼ੀ, ਉਰਦੂ ਅਤੇ ਹਿੰਦੀ ਵਿਚ ਵੀ ਇਸ ਦਾ 


ਬਹੁਤ ਸਾਹਿਤ ਛਪਿਆ ਮਿਲਦਾ ਹੈ। 


ਮੋਹਨ ਸਿੰਘ ਨਾਗੋਕੇ, ਜੱਥੇਦਾਰ (1898-1969 ਈ.) : 
ਲਗਭਗ 13 ਸਾਲ ਤਕ ਅਕਾਲ ਤਖ਼ਤ ਦੇ ਜੱਥੇਦਾਰ ਦੀ 
ਸੇਵਾ ਨਿਭਾਉਣ ਵਾਲੇ ਮੋਹਨ ਸਿੰਘ ਦਾ ਜਨਮ 25 ਦਸੈਬਰ 
1898 ਈ. ਨੂੰ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ ਨਾਗੋਕੇ ਪਿੰਡ ਵਿਚ 
ਸ. ਟਹਿਲ ਸਿੰਘ ਦੇ ਘਰ ਹੋਇਆ। ਇਸ ਨੇ ਮੁੱਢਲੀ ਤਾਲੀਮ 
ਆਪਣੇ ਪਿੰਡ ਦੇ ਸਕੂਲ ਵਿਚ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕੀਤੀ ਅਤੇ ਫਿਰ 
ਖ਼ਾਲਸਾ ਕਾਲਜਿਏਟ ਸਕੂਲ, ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ ਵਿਚ ਦਾਖ਼ਲ 
ਹੋਇਆ। ਸੈਨ 1918 ਈ. ਵਿਚ ਦਸਵੀਂ ਪਾਸ ਕਰਕੇ ਇਹ 
ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਦੇ ਡਿਪਟੀ ਕਮਿਸ਼ਨਰ ਦੇ ਦਫ਼ਤਰ ਵਿਚ 
ਕਲਰਕ ਲਗਿਆ। ਜਲਿਆਂ ਵਾਲੇ ਬਾਗ਼ ਦੇ ਸਾਕੇ ਨੇ ਇਸ 
ਦੇ ਮਨ ਉਤੇ ਬਹੁੜ ਅਸਰ ਪਾਇਆ ਅਤੇ ਰੋਸ ਵਜੋਂ ਇਸ 
ਨੇ ਸਰਕਾਰੀ ਨੌਕਰੀ ਛਡ ਦਿੱਤੀ। 

ਫਰਵਰੀ 1924 ਈ . ਵਿਚ ਇਹ ਜੈਤੋ ਦੇ ਮੋਰਚੇ 
ਦੇ ਪਹਿਲੇ ਜੱਥੇ ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਹੋਇਆ। ਪੁਲਿਸ ਦੀ ਗੋਲੀ 
ਨਾਲ ਇਸ ਦੀ ਟੰਗ ਜ਼ਖ਼ਮੀ ਹੋ ਗਈ। ਠੀਕ ਹੋਣ 'ਤੇ ਇਹ 
ਫਿਰ ਚੌਥੇ ਜੱਥੇ ਨਾਲ ਗਿਆ ਅਤੇ ਗਿ੍‌ਫ਼ਤਾਰ ਹੋਣ 'ਤੇ 
ਸਵਾ ਸਾਲ ਕੈਦ ਕਟੀ। ਸੈਨ 1926 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਨੂੰ 
ਸ਼ੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਬੰਧਕ ਕਮੇਟੀ ਦੇ ਦਫ਼ਤਰ ਦਾ 
ਸੁਪਰਡੈਂਟ ਨਿਯੁਕਤ ਕੀਤਾ ਗਿਆ। ਸੈਨ 1931 ਈ. ਵਿਚ 
ਇਸ ਨੂੰ ਪਹਿਲਾਂ ਅਕਾਲ-ਤਖ਼ਤ ਦਾ ਮੀਤ ਜੱਥੇਦਾਰ 
ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ, ਪਰ ਸੈਨ 1935 ਈ. ਵਿਚ ਅਕਾਲ 
ਤਖ਼ਤ ਦਾ ਜੱਥੇਦਾਰ ਸਥਾਪਿਤ ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। ਇਸ 
ਪਦਵੀ ਉਤੇ ਇਹ ਕਾਫ਼ੀ ਲੰਬੇ ਸਮੇਂ ਤਕ ਕਾਇਮ ਰਿਹਾ। 
ਸ਼ੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਬੰਧਕ ਕਮੇਟੀ ਦੀ ਪ੍ਰਧਾਨਗੀ ਵੇਲੇ 
(1944-48 ਈ.) ਇਸ ਨੇ ਦਰਬਾਰ ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਪਰਿਕਰਮਾ 
ਨੂੰ ਖੁਲ੍ਹਾ ਕਰਨ ਦਾ ਸ਼ੋਭਾਸ਼ਾਲੀ ਕੌਮ ਕੀਤਾ। 

ਸੈਨ 1947 ਈ. ਵਿਚ ਪੰਜਾਬ ਦੀ ਵੰਡ ਵੇਲੇ 
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ਮੋਹਰ ਸਿੰਘ ਮਹਿਮਾਸ਼ਾਹੀਆ 
ਇਸ ਨੂੰ ਸਰਕਾਰ ਨੇ ਬੇਘਰ ਲੋਕਾਂ ਨੂੰ ਫਿਰ ਤੋਂ ਵਸਾਉਣ 
ਲਈ ਬਣਾਏ ਬੋਰਡ ਦਾ ਮੈਂਬਰ ਨਾਮਜ਼ਦ ਕੀਤਾ। ਸੈਨ 1952 
ਈ. ਵਿਚ ਇਹ ਕਾਂਗਰਸ ਦੇ ਟਿਕਟ ਉਤੇ ਪੰਜਾਬ ਵਿਧਾਨ 
ਸਭਾ ਦਾ ਮੈਂਬਰ ਚੁਣਿਆ ਗਿਆ। ਸੈਨ 1958 ਤੋਂ 1963 
ਈ. ਤਕ ਇਹ ਪੰਜਾਬ ਦੀਆਂ ਅਧੀਨ ਸੇਵਾਵਾਂ ਦੇ ਚੋਣ ਬੋਰਡ 
ਦਾ ਮੈਂਬਰ ਰਿਹਾ ਅਤੇ 1967 ਈ. ਵਿਚ ਫਿਰ ਵਿਧਾਇਕ 
ਬਣਿਆ। ਇਸ ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ 2 ਮਾਰਚ 1969 ਈ. ਨੂੰ 
ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਵਿਚ ਹੋਇਆਂ। ਦੇਸ਼ ਨੂੰ ਆਜ਼ਾਦੀ ਮਿਲਣ ਤੋਂ 
ਪਹਿਲਾਂ ਇਹ ਅਕਾਲੀ ਦਲ ਨਾਲ ਰਿਹਾ, ਪਰ ਆਜ਼ਾਦੀ ਤੋਂ 
ਬਾਦ ਇਹ ਕਾਂਗਰਸ ਵਲ ਝੁਕ ਗਿਆ। 


ਮੋਹਨ ਸਿੰਘ ਵੈਦ, ਭਾਈ (1881-1936 ਈ.) : 
ਗੁਰਮਤਿ ਅਤੇ ਵਿਦਿਆ ਦੇ ਵਿਸਤਾਰ ਲਈ ਪ੍ਰਤਿਬਧ 
ਭਾਈ ਮੋਹਨ ਸਿੰਘ ਵੈਦ ਦਾ ਜਨਮ 7 ਮਾਰਚ 1881 ਈ. 
ਨੂੰ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਜ਼ਿਲ੍ਹ ਦੇ ਤਰਨਤਾਰਨ ਨਰਾਰ ਵਿਚ ਹੋਇਆ। 
ਆਪ ਦੇ ਪਿਤਾ ਸ. ਜੈਮਲ ਸਿੰਘ ਤਰਨਤਾਰਨ ਦੇ ਪ੍ਰਸਿੱਧ 
ਵੈਦ ਸਨ। ਚਾਰ ਭਰਾਵਾਂ ਵਿਚੋਂ ਸਭ ਤੋ ਛੋਟੇ ਮੋਹਨ ਸਿੰਘ 
ਨੇ ਵੈਦਗਦੀ ਦੇ ਕਿੱਤੇ ਨੂੰ ਅਪਣਾਇਆ। ਉਹ ਵਿਦਿਆ 
ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਲਈ ਕਿਸੇ ਸਕੂਲ ਵਿਚ ਦਾਖ਼ਲ ਨ ਹੋਏ, ਬਸ 
ਤਰਨਤਾਰਨ ਦੀ ਗੁਰਮੁਖੀ ਪਾਠਸ਼ਾਲਾ ਵਿਚੋ ਭਾਈ 
ਸਿੰਘ ਤੋਂ ਗੁਰਮੁਖੀ ਅੱਖਰ-ਬੋਧ ਪਾਪਤ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਭਾਰਤੀ 
ਸੈਸਕ੍ਰਿਤੀ ਨਾਲ ਸੈਬੈਧਿਤ ਗੁੰਥਾਂ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਗੁਰਬਾਣੀ 
ਦਾ ਨਿਠ ਕੇ ਅਧਿਐਨ ਕੀਤਾ। ਫਿਰ ਪੰਡਿਤ ਸ਼ਿਵ ਦਿਆਲ 
ਦੀ ਦੇਖ-ਰੇਖ ਵਿਚ 18 ਵਰ੍ਹਿਆਂ ਦੀ ਉਮਰ ਤਕ ਵੈਦਗੀ 
ਵਿਚ ਨਿਪੁਣਤਾ ਹਾਸਲ ਕੀਤੀ ਅਤੇ ਨਾਲ ਨਾਲ ਸਿੱਖ 
ਇਤਿਹਾਸ ਨਾਲ ਸੈਬੈਧਿਤ ਗ੍ਰੰਥਾਂ ਦਾ ਅਧਿਐਨ ਕੀਤਾ। 

ਵੈਦ ਜੀ ਨੂੰ ਧਾਰਮਿਕ ਸੈਸਕਾਰ ਘਰੋਂ ਹੀ ਪ੍ਰਾਪਤ 
ਹੋਏ ਸਨ। ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਦੇ ਪ੍ਰਚਾਰ ਵਲ ਰੁਚਿਤ ਹੋਣਾ ਉਨ੍ਹਾਂ 
ਨੂੰ ਵਿਰਸੇ ਵਿਚ ਮਿਲਿਆ ਸੀ। ਸੈਨ 1894 ਈ. ਵਿਚ 
ਆਪ ਨੇ “ਖ਼ਾਲਸਾ ਵਿਦਿਆਰਥੀ ਸਭਾ” ਕਾਇਮ ਕੀਤੀ 
ਅਤੇ ਖ਼ੁਦ ਸਕੱਤਰ ਦੀ ਜਿੰਮੇਵਾਰੀ ਨਿਭਾਈ। ਸੈਨ 1905 
ਈ. ਵਿਚ 'ਖ਼ਾਲਜਾ ਭੁਜੈਗੀ ਸਭਾ” ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਕੀਤੀ। 
ਧਾਰਮਿਕ ਸੇਵਾ, ਸਮਾਜ ਸੇਵਾ ਅਤੇ ਸਾਹਿਤ ਸੇਵਾ ਪ੍ਰਤਿ ਵੈਦ 
ਜੀ ਦੀ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਰੁਚੀ ਰਹੀ ਸੀ। ਆਪ ਸਚੇ ਸੁੱਚੇ ਵਿਦਵਾਨ 
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ਮੋਹਨ ਸਿੰਘ ਵੈਦ, ਭਾਈ 
ਸਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਧਾਰਣਾ ਸੀ ਕਿ ਮਨੁੱਖ ਦੇ ਜੀਵਨ ਦੀ ਪੁਰਣਤਾ 
ਲਈ ਸਭ ਤੋ' ਪਹਿਲੀ ਅਤੇ ਬੁਨਿਆਦੀ ਲੋੜ ਵਿਦਿਆ ਹੈ। 
ਇਸੇ ਆਸ਼ੇ ਨੂੰ ਮੁਖ ਰਖਦਿਆਂ ਵੈਦ ਜੀ ਨੇ ਜੀਵਨ ਭਰ 
ਵਿਦਿਆ ਦੇ ਪ੍ਚਾਰ ਲਈ ਘਾਲਣਾ ਘਾਲੀ ਅਤੇ ਵਿਦਿਅਕ 
ਸੈਸਥਾਵਾਂ ਨੂੰ ਵਿਕਾਸ ਲਈ ਉਤਸਾਹਿਤ ਕੀਤਾ। ਸੈਨ 
1914 ਈ. ਵਿਚ ਤਰਨਤਾਹਨ ਨਗਰ ਅੰਦਰ 'ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ 
ਦੇਵ ਪ੍ਰਾਇਮਰੀ ਸਕੂਲ” ਖੋਲ੍ਹਿਆ, ਜੋ 1919 ਈ. ਵਿਚ 
ਹਾਈ ਸਕੂਲ ਬਣ ਗਿਆ। ਲੜਕੀਆਂ ਦੀ ਵਿਦਿਅਕ 
ਉਨਤੀ ਵਲ ਉਚੇਚਾ ਧਿਆਨ ਦਿੱਤਾ। ਸੈਨ 1924 ਈ. 
ਵਿਚ ਸ਼੍ਰੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਬੈਥਕ ਕਮੇਟੀ ਦੀ ਸਹਾਇਤਾ 
ਨਾਲ 'ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਕੰਨਿਆ ਪਾਠਸ਼ਾਲਾ” ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤੀ। 

ਵੈਦ ਜੀ ਦਾ ਪੰਜਾਬੀ ਭਾਸ਼ਾ ਅਤੇ ਸਾਹਿਤ ਵਲ 
ਉਚੇਚਾ ਝੁਕਾ ਸੀ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਵਿਚਾਰ ਅਨੁਸਾਰ ਕੋਈ ਦੇਸ਼ 
ਤਦ ਤਕ ਉਨਤੀ ਨਹੀਂ ਕਰ ਸਕਦਾ, ਜਦ ਤਕ ਉਸ ਦੇਸ਼ 
ਦੀ ਭਾਸ਼ਾ ਉੱਨਤ ਨਹੀਂ ਹੁੰਦੀ। ਇਸ ਤੋ ਇਲਾਵਾ ਇਨ੍ਹਾਂ 
ਦਾ ਇਸ ਗੱਲ ਵਿਚ ਵੀ ਦ੍ਰਿੜ੍ਹ ਵਿਸ਼ਵਾਸ ਸੀ ਕਿ ਵਿਚਾਰਾਂ 
ਨੂੰ ਜਿਤਨੇ ਸੌਖ ਅਤੇ ਉਚਿਤ ਢੰਗ ਨਾਲ ਆਪਣੀ ਮਾਤ 
ਭਾਸ਼ਾ ਵਿਚ ਪਰਗਟ ਕੀਤਾ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ, ਉਤਨੀ ਸਫਲਤਾ 
ਨਾਲ ਦੂਜੀ ਭਾਸ਼ਾ ਵਿਚ ਪ੍ਗਟ ਨਹੀਂ ਕੀਤਾ ਜਾ ਸਕਦਾ। 
ਪੰਜਾਬੀ ਭਾਸ਼ਾ ਦੇ ਭੰਡਾਰ ਨੂੰ ਭਰਨ ਲਈ ਅਤੇ ਉਸ ਵਿਚ 
ਹਰ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ ਗਿਆਨ ਨਾਲ ਸੰਬੈਧਿਤ ਅਨੌਕ ਪ੍ਰਕਾਰ 
ਭਾਸ਼ਾ ਪ੍ਚਾਰਕ ਲੜੀ” ਜਾਰੀ ਕੀਤੀ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਵਖ ਵਖ 
ਲਿਖੇ ਅਤੇ ਹੋਰਨਾਂ ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਨੂੰ ਵੀ ਪੰਜਾਬੀ ਵਿਚ ਲਿਖਣ 
ਲਈ ਪ੍ਰੋਰਿਆ। ਵੈਦ ਜੀ ਨੇ ਆਪਣੇ ਰਚੇ ਸਾਹਿਤ (ਨਾਵਲ, 
ਵਾਰਤਾਵਾਂ, ਕਹਾਣੀਆਂ ਅਤੇ ਵਿਖਿਆਨ) ਵਿਚ ਨੈਤਿਕ 
ਗਿਰਾਵਟਾਂ, ਸਮਾਜਿਕ ਸਮਸਿਆਵਾਂ ਅਤੇ ਪੱਛਮੀ 
ਸਭਿਅਤਾ ਦੇ ਕੁਪ੍ਭਾਵਾਂ ਉਤੇ ਵਿਅੰਗਾਤਮਕ ਢੰਗ ਨਾਲ 
ਚਾਨਣਾ ਪਾਇਆ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਆਪਣੀ ਕਵਿਤਾ ਵਿਚ ਦੇਸ਼ 
“ਪਿਆਰ, ਸਮਾਜ-ਸੁਧਾਰ ਅਤੇ ਧਰਮ-ਪੁਚਾਰ ਨੂੰ 
ਅਭਿਵਿਅਕਤ ਕੀਤਾ। 

ਵੈਦ ਜੀ ਨੇ ਆਪਣੀ ਨਿੱਤ ਦੀ ਗਤਿਵਿਧੀ ਨੂੰ 
ਲਿਖਣ ਲਈ ਡਾਇਰੀ-ਵਿਧੀ ਦੀ ਵਰਤੋਂ" ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤੀ। 
ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਡਾਇਰੀ ਤੋ' ਸਮਕਾਲੀ ਧਾਰਮਿਕ ਲਹਿਰਾਂ ਅਤੇ 
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ਮੋਹਨ, ਬਾਬਾ 
ਰਾਜਨੈਤਿਕ ਉਤਾਰ-ਚੜ੍ਹਾਵਾਂ ਦਾ ਭਰਪੂਰ ਅਤੇ ਵਿਸ਼ਵਸਤ 
ਗਿਆਨ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਆਪ ਨੇ ਪੰਜਾਬੀ ਪੱਤਰਕਾਰੀ 
ਦੇ ਵਿਕਾਸ ਵਿਚ ਵੀ ਉਚੇਚੀ ਰੁਚੀ ਵਿਖਾਈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੇ 
ਸੈਨ 1906 ਈ. ਵਿਚ 'ਦੂਖਨਿਵਾਰਨ” ਨਾਂ ਦਾ ਮਾਸਿਕ 
ਪੱਤਰ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਆਪਣੇ ਵਿਚਾਰਾਂ ਨੂੰ ਲੌਕਾਂ ਤਕ 
ਪਹੁੰਚਾਇਆ। ਪੰਜਾਬੀ ਭਾਸ਼ਾ ਦੀ ਗੋਦ ਨੂੰ ਭਰਨ ਲਈ 
ਦੋ ਖ਼ੁਦ ਅਨੁਵਾਦ ਕੀਤੇ ਅਤੇ ਛਪਵਾਏ ਅਤੇ ਅਜਿਹਾ 
ਕਰਨ ਲਈ ਹੋਰਨਾਂ ਨੂੰ ਵੀ ਪ੍ਰੌਰਿਤ ਕੀਤਾ। 

ਗੁਰਮਤਿ ਦੀ ਸਿੱਧਾਂਤਿਕ ਵਿਆਖਿਆ ਵਿਚ 
ਆਪ ਦੀ ਬਹੁਤ ਰੁਚੀ ਸੀ। ਛੋਟੀ ਉਮਰ ਵਿਚ ਹੀ ਇਹ 
ਸਿੰਘ ਸਭਾ ਦੇ ਮੈਂਬਰ ਬਣ ਗਏ। ਭ੍ਸ਼ਟਾਚਾਰ ਅਤੇ ਧਰਮ- 
ਵਿਰੋਧੀ ਤੱਤਾਂ ਦੇ ਇਹ ਸ਼ੁਰੂ ਤੋਂ ਖ਼ਿਲਾਫ਼ ਸਨ। ਸਿੱਖੀ ਦੇ 
ਪ੍ਚਾਰ ਲਈ ਇਹ ਸਦਾ ਤਤਪਰ ਰਹਿੰਦੇ ਸਨ। ਭਾਈ ਵੀਰ 
ਸਿੰਘ ਨਾਲ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਨਿਕਟ ਸੈਪਰਕ ਸੀ। ਸੈਨ 1921 
ਈ. ਵਿਚ ਆਪ ਨੂੰ ਸ਼ਰੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਬੈਧਕ ਕਮੇਟੀ 
ਦਾ ਮੈਂਬਰ ਚੁਣਿਆ ਗਿਆ। ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸੁਧਾਰ ਲਹਿਰ 
ਵਿਚ ਡਟ ਕੇ ਹਿੱਸਾ ਲਿਆ। ਸੈਨ 1924 ਅਤੇ 1926 ਈਂ. 
ਵਿਚ ਗਿ੍‌ਫ਼ਤਾਰ ਵੀ ਹੋਏ। ਤਰਨਤਾਰਨ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਦੇ 
ਸੁਧਾਰ ਵਿਚ ਬਹੁਤ ਰੁਚੀ ਲਈ। ਗੁਰੂ-ਧਾਮਾਂ ਦੀ ਯਾੜ੍ਹਾ 
ਲਈ ਵੀ ਵਿਵਸਥਾ ਕੀਤੀ। 

ਵੈਦ ਜੀ ਨੇ ਲਗਭਗ 200 ਪੁਸਤਕਾਂ ਅਤੇ ਟ੍ਰੈਕਟ 
ਲਿਖੇ। ਆਪ ਦੀਆਂ ਕਈ ਪੁਸਤਕਾਂ ਉਤੇ ਇਨਾਮ ਮਿਲੋ। 
ਪੁਸਤਕਾਂ ਪੜ੍ਹਨ ਵਿਚ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਅਪਾਰ ਰੁਚੀ ਸੀ। ਹਰ 
ਲਗਭਗ 20 ਹਜ਼ਾਰ ਪੁਸਤਕਾਂ/ਟੈਕਟ ਆਪ ਦੇ ਪੁੱਤਰਾਂ ਨੇ 
ਪੰਜਾਬੀ ਯੂਨੀਵਰਸਿਟੀ ਦੀ ਲਾਇਬ੍ਰੇਰੀ ਨੂੰ ਪ੍ਰਦਾਨ ਕੀਤੇ। 
ਵੈਦ ਜੀ ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ 3 ਅਕਤੂਬਰ 3936 ਈ. ਵਿਚ 
ਤਰਨਤਾਰਨ ਵਿਚ ਹੋਇਆ। 55 ਵਰ੍ਹਿਆਂ ਦੀ ਅਲਪ ਆਯੂ 
ਵਿਚ ਹੀ ਆਪ ਨੇ ਮਹੱਤਵਪੂਰਣ ਕੰਮ ਸਿਰੇ ਚੜ੍ਹਾਏ। 


ਮੋਹਨ, ਬਾਬਾ (ਜ. 1536 ਈ.) : ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਦਾ 
ਵੱਡਾ ਸਾਹਿਬਜ਼ਾਦਾ ਜਿਸ ਦਾ ਜਨਮ ਮਾਤਾ ਮਨਸਾ ਦੇਵੀ 
ਦੀ ਕੁੱਖੋਂ ਸੈਨ 1536 ਈ . (ਸੇਮਤ 1593 ਬਿ.) ਵਿਚ 
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ਮੋਹਰੀ, ਬਾਬਾ 
ਪਿੰਡ ਬਾਸਰਕੇ ਗਿਲਾਂ (ਨੇੜੇ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ) ਵਿਚ ਹੋਇਆ! 
ਵੈਰਾਗੀ ਬਿਰਤੀ ਵਾਲੇ ਬਾਬਾ ਮੋਹਨ ਨੇ ਆਪਣਾ ਅਧਿਕ 
ਸਮਾਂ ਗੋਇੰਦਵਾਲ ਦੇ ਚੌਬਾਰੇ ਵਿਚ ਭਗਤੀ ਕਰਦਿਆਂ 
ਬਤੀਤ ਕੀਤਾ। ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ ਕਿ ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਨੇ 
ਬਾਣੀ ਦੀਆਂ ਜੋ ਪੋਥੀਆਂ ਆਪਣੇ ਪੋਤਰੇ ਅਤੇ ਮੋਹਨ ਦੋਂ 
ਪੁੱਤਰ ਸੈਸਰਾਮ (ਸਹੈਸਰਾਮ) ਤੋਂ ਲਿਖਵਾਈਆਂ ਸਨ, ਉਹ 
ਬਾਬਾ ਮੋਹਨ ਪਾਸ ਸੁਰਖਿਅਤ ਰਹੀਆਂ। 

ਜਦੋਂ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਗੁਰੂ ਰਥ ਸਾਹਿਬ 
ਦੇ ਸੈਪਾਦਨ ਦਾ ਕੈਮ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤਾ, ਤਾਂ ਬਾਣੀ ਦੀਆਂ ਪੋਥੀਆਂ 
ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਨੂੰ ਭੇਜਿਆ, ਅਸਫਲ ਹੋਣ 'ਤੇ ਬਾਬੇ ਬੁਢੇ 
ਨੂੰ ਘਲਿਆ ਪਰ ਜਦੋਂ ਉਹ ਵੀ ਨ ਲਿਆ ਸਕਿਆ ਤਾਂ 
ਗੁਰੂ ਜੀ ਖ਼ੁਦ ਗਏ ਅਤੇ ਉਸ ਦੇ ਚੌਬਾਰੇ ਹੇਠਾਂ ਗਲੀ ਵਿਚ 
ਬੈਠ ਕੇ ਸੰਬੋਧਨੀ ਢੰਗ ਨਾਲ ਕੀਰਤਨ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤਾ-ਮੰਹਨ 
ਤੌਠੇ ਉਚੇ ਮੰਦਰ ਮਹਲ ਅਪਾਰਾ... (ਗੁ ਗ੍ਰੰ.248)। (ਕੁਝ 
ਵਿਦਵਾਨ ਇਥੇ “ਮੋਹਨ” ਸ਼ਬਦ ਨੂੰ ਪਰਮਾਤਮਾ-ਵਾਚਕ 
ਮੰਨਦੇ ਹਨ।) ਕੀਰਤਨ- ਸੁਣ ਕੇ ਬਾਬੇ ਮੋਹਨ ਨੇ ਪੋਥੀਆਂ 
ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਹਵਾਲੇ ਕਰ ਦਿੱਤੀਆਂ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਬਾਣੀ ਦਾ 
ਅਧਿਐਨ ਕਰਨ ਉਪਰੈਤ ਪੋਥੀਆਂ ਪਰਤਾ ਦਿੱਤੀਆਂ। ਬਾਬੇ 
ਮੋਹਨ ਦਾ ਚੌਬਾਰਾ ਹੁਣ ਗੋਇਦਵਾਲ ਵਿਚ ਮੌਜੂਦ ਹੈ। 
ਇਸ ਚੌਬਾਰੇ ਵਿਚ ਉਹ ਪਾਲਕੀ ਵੀ ਸੁਰਖਿਅਤ ਹੈ ਜਿਸ 
ਵਿਚ ਰਖ ਕੇ ਪੋਥੀਆਂ ਨੂੰ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਲੈ ਜਾਇਆ ਗਿਆ 
ਅਤੇ ਫਿਰ ਪਰਤਾਇਆ ਗਿਆ। 


ਮੋਹਰ ਸਿੰਘ ਮਹਿਮਾਸ਼ਾਹੀਆ : ਮਹਿਮਾਸ਼ਾਹੀ ਉਪ- 
ਸੈਪ੍ਦਾਇ ਦਾ ਸੈਚਾਲਕ। ਵੇਖੋ “ਮਹਿਮਾਸ਼ਾਹੀਏ”। 


ਮੋਹਰੀ, ਬਾਬਾ (ਜ. 1539 ਈ.) : ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ 
ਦਾ ਛੋਟਾ ਸਾਹਿਬਜ਼ਾਦਾ ਜਿਸ ਦਾ ਜਨਮ ਮਾਤਾ ਮਨਸਾ 
ਦੇਵੀ ਦੀ ਕੁੱਖੋਂ ਸੈਨ 1539 ਈ. (ਸੈਮਤ 1596 ਬਿ.) 
ਵਿਚ ਪਿੰਡ ਬਾਸਰਕੇ ਗਿਲਾਂ (ਨੇੜੇ ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ) ਵਿਚ 
ਹੋਇਆ। ਜਦੋਂ ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਗੋਇਦਵਾਲ ਰਹਿਣ 
ਲਗੇ ਤਾਂ ਇਹ ਵੀ ਉਥੇ ਹੀ ਚਲਾ ਗਿਆ। ਇਸ ਦੀ ਰੁਚੀ 
ਆਪਣੇ ਵੱਡੇ ਭਰਾ ਬਾਬਾ ਮੋਹਨ ਤੋਂ ਉਲਟ ਘਰ-ਬਾਹਰੀ 
ਕੰਮ-ਕਾਰ ਵਿਚ ਅਧਿਕ ਸੀ। ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ ਕਿ ਇਸ ਦੇ 
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ਘਰ ਪੈਂਦਾ ਹੋਏ ਪੁੱਤਰ ਦੀ ਖ਼ੁਸ਼ੀ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਨੇ 
“ਅਨੰਦੁ” ਬਾਣੀ ਦਾ ਉੱਚਾਰਣ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਬਾਲਕ ਦਾ ਨਾਂ 
ਵੀ “ਅਨੰਦ” ਰਖਿਆ। 

ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਨੇ ਆਪਣੇ ਜਵਾਈ ਭਾਈ 
ਜੇਠਾ ਨੂੰ ਜਦੋ ਸੈਨ 1574 ਈ. (ਸੈਮਤ 1631 ਬਿ.) ਵਿਚ 
ਗੁਰੂ-ਪਦ ਪ੍ਰਦਾਨ ਕੀਤਾ ਤਾਂ ਸਭ ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ ਬਾਬਾ ਮੋਹਰੀ 
ਨੇ ਮੱਥਾ ਟੇਕਿਆ। ਇਸ ਘਟਨਾ ਦਾ ਉੱਲੇਖ ਬਾਬਾ ਸੁੰਦਰ 
ਨੇ ਆਪਣੇ ਰਚੇ “ਸਦ” ਵਿਚ ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਕੀਤਾ ਹੈ-.ਗਤਿਗਰ 
ਪੁਰਖੁ /ਨਿ ਝੋਲਿਆ ਗੁਗਸਿਖਾ ਆੰਨਿ ਲਈਂ ਰਜ਼/ਇ ਜੀਉ / 
/ਹਹਗੀ ਪਤਾ ਸ਼ਨਮਖ ਹੋਇਆ ਰਾਮਦਾਸ਼ੈ ਧੈਠੀ ਪ0ਇ ਜੀਉ / 
(ਗੁ.ਰੰ.੭23-24)। 


ਮੋਹੀ (ਪਿੰਡ) : ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਲੁਧਿਆਣੇ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦਾ ਇਕ 
ਪਿੰਡ ਜੋ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਮਾਰਗ ਉਤੇ ਜੋਧਾਂ ਕਸਬੇ ਤੋਂ 
9 ਕਿ.ਮੀ. ਦੀ ਵਿਥ ਉਤੇ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਜੋਧਾਂ ਤੋਂ ਹੇਰਾਂ ਨੂੰ 
ਜਾਂਦਿਆਂ ਇਥੇ ਰੁਕੇ ਸਨ ਅਤੇ ਤੌਗ ਹੋਈ ਆਪਣੀ ਇਕ 
ਮੁੰਦਰੀ ਸੁਨਿਆਰੇ ਪਾਸੋਂ ਉਤਰਾਵਈ ਸੀ। ਉਸ ਥਾਂ ਉਤੇ 
ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ 
ਦਸਵੀਂ” ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਇਸ ਦੀ ਇਮਾਰਤ ਸੈਨ 
1936 ਈ. ਵਿਚ ਉਸਾਰੀ ਗਈ ਸੀ। ਇਸ ਵਿਚ 'ਸਰੋਵਰ 
ਗੁਰੂਸਰ" ਵੀ ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਇਹ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਸ਼੍ਰੋਮਣੀ 
ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਬੈਧਕ ਕਮੇਟੀ ਨਾਲ ਸੈਬੈਧਿਤ ਹੈ, ਪਰ ਇਸ 
ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਹੇਹਰਾਂ ਪਿੰਡ ਦੇ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸਾਹਿਬ ਵਾਲੀ 
ਕਮੇਟੀ ਕਰਦੀ ਹੈ। 


ਮੋਤਾ ਸਿੰਘ, ਮਾਸਟਰ (1888-1960 ਈ.) : ਇਕ ਦੇਸ਼ 
ਭਗਤ ਅਤੇ ਕ੍ਰਾਂਤੀਕਾਰੀ ਸਿੱਖ, ਜਿਸ ਦਾ ਜਨਮ ਸ. ਗੋਪਾਲ 
ਸਿੰਘ ਦੇ ਘਰ 28 ਫਰਵਰੀ 1888 ਈ. ਵਿਚ ਜਲੰਧਰ 
ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ ਇਕ ਪਿੰਡ ਪਤਾਰਾ ਵਿਚ ਹੋਇਆ। ਦਸਵੀ' ਪਾਸ 
ਕਰਨ ਤੋ ਬਾਦ ਇਸ ਨੇ ਜੇ.ਵੀ.ਟੀ. ਦੀ ਸਿਖਲਾਈ ਹਾਸਲ 
ਕੀਤੀ ਅਤੇ ਜਲੰਧਰ ਅਤੇ ਹੁਸ਼ਿਆਰਪੁਰ ਜ਼ਿਲ੍ਹਿਆਂ ਦੇ ਸਕੂਲਾਂ 
ਵਿਚ ਅਧਿਆਪਨ ਦਾ ਕਾਰਜ ਕਰਦਾ ਰਿਹਾ। ਫਿਰ ਇਸ ਨੇ 
ਕੀਤੀਆਂ ਅਤੇ ਬੀ.ਏ. ਪਾਸ ਕਰਕੇ ਸੈਤ ਸਿੰਘ ਸੁਖਾ ਸਿੰਘ 
ਖ਼ਾਲਸਾ ਸਕੂਲ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ, ਖ਼ਾਲਸਾ ਹਾਈ ਸਕੂਲ ਦਮਦਮਾ 
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ਮੋਤਾ ਸਿੰਘ, ਮਾਸਟਰ 
ਸਾਹਿਬ, ਅਕਾਲ ਕਾਲਜ ਮਸਤੂਆਣਾ ਆਦਿ ਵਿਚ 
ਪੜ੍ਹਾਇਆ। ਇਸ ਨੇ ਮਾਝਾ ਖ਼ਾਲਸਾ ਦੀਵਾਨ ਨਾਲ 
ਸੈਬੋਧਿਤ ਹੋ ਕੇ ਕਈ ਥਾਂਵਾਂ ਤੇ ਲੜਕੀਆਂ ਅਤੇ ਲੜਕਿਆਂ 
ਦੀ ਪੜ੍ਹਾਈ ਲਈ ਖ਼ਾਲਸਾ ਸਕੂਲ ਸਥਾਪਿਤ ਕੀਤੇ। ਇਸ 
ਤੋਂ ਬਾਦ ਇਹ ਰਾਜਨੀਤੀ ਵਲ ਝੂਕ ਗਿਆ ਅਤੇ 11 ਅਪ੍ਰੈਲ 
1919 ਈ. ਨੂੰ ਸ਼ਾਹੀ ਮਸਜਿਦ ਲਾਹੌਰ ਵਿਚ ਅੰਗ੍ੇਜ਼ 
ਅਧੀਨ ਗਿ੍‌ਫ਼ਤਾਰ ਕੀਤਾ ਗਿਆ। ਇਸ ਨੇ ਜੇਲ੍ਹ ਵਿਚ 
ਪਗੜੀ ਬਨਣ ਦੀ ਪਾਬੈਦੀ ਦੇ ਵਿਰੋਧ ਵਿਚ ਭੁਖ ਹੜਤਾਲ 
ਕੀਤੀ। ਦਸੈਬਰ 1919 ਈ. ਦੇ ਮਹੀਨੇ ਵਿਚ ਇਯ ਨੂੰ ਮੁਕਤ 
ਕੀਤਾ ਗਿਆ। 

ਇਸ ਨੇ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸੁਧਾਰ ਲਹਿਰ ਵਿਚ ਹਿੱਸਾ 
ਲਿਆ ਪਰ ਅਕਾਲੀ ਦਲ ਦੀ ਸ਼ਾਂਤਮਈ ਨੀਤੀ ਨਾਲ 
ਸਮਝੌਤਾ ਨ ਕਰ ਸਕਿਆ। ਤਰਨਤਾਰਨ ਅਤੇ ਨਨਕਾਣਾ 
ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਸਾਕਿਆਂ ਨੇ ਇਸ ਨੂੰ ਧੁਰ ਅੰਦਰੋਂ ਹਿਲਾ ਦਿੱਤਾ। 
19 ਤੋਂ 21 ਮਾਰਚ 1921 ਈ. ਨੂੰ ਹੁਸ਼ਿਆਰਪੁਰ ਵਿਚ 
ਹੋਈ ਸਿੱਖ ਐਜੂਕੇਸ਼ਨਲ ਕਾਨਫਰੰਸ ਵਿਚ ਇਸ ਨੇ ਸ. ਕਿਸ਼ਨ 
ਸਿੰਘ ਬੜਿੰਗ ਅਤੇ ਕੁਝ ਹੋਰਾਂ ਨਾਲ ਮਿਲ ਕੇ ਇਕ ਖੁਫ਼ੀਆਂ 
ਮੀਟਿੰਗ ਕੀਤੀ, ਜਿਸ ਵਿਚ ਨਨਕਾਣਾ ਸਾਹਿਬ ਦੇ 
ਦੁਖਾਂਤਕ ਸਾਕੇ ਣੇ ਜ਼ਿੰਮੇਵਾਰ ਬੰਦਿਆਂ ਨੂੰ ਖ਼ਤਮ ਕਰਨ ਦਾ 
ਫ਼ੈਸਲਾ ਕੀਤਾ ਗਿਆ। ਪਹਿਲੇ ਉਦਮ ਵਿਚ ਕਾਮਯਾਬ ਨ 
ਹੋ ਸਕਣ ਕਾਰਣ ਬਹੁਤੇ ਕਾਰਕੁੰਨ ਪਕੜੇ ਗਏ ਅਤੇ ਇਹ 
ਰੂ-ਪੇਸ਼ ਹੋ ਗਿਆ। ਇਸ ਦੌਰਾਨ ਇਸ ਨੇ ਬਬਰ ਅਕਾਲੀ 
ਦਲ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਕੀਤੀ। ਕਾਬੁਲ ਵੀ ਗਿਆ, ਪਰ 15 
ਜੂਨ 1922 ਈ. ਨੂੰ ਪਕੜਿਆ ਗਿਆ ਅਤੇ ਸੱਤ ਸਾਲ 
ਤਕ ਵਿਭਿੰਨ ਜੇਲ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਕੈਦ ਕਟਦਾ ਰਿਹਾ। ਉਸ ਤੋਂ 
ਬਾਦ ਇਹ ਮੁਕਤ ਹੋਇਆ, ਪਰ ਫਿਰ ਕਿਸੇ ਨ ਕਿਸੇ ਹੋਰ 
ਬਾਗੀਆਨਾ ਜੁਰਮ ਵਿਚ ਪਕੜਿਆ ਜਾਂਦਾ ਰਿਹਾ। ਸੈਨ 
1945 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਨੇ ਅਨੇਕ ਵਾਰ ਕੈਦ ਕਟੀ, ਪਰ 
ਆਪਣੇ ਜੀਵਨ ਉਦੇਸ਼ ਤੋਂ ਨ ਥਿੜਕਿਆ। ਸੈਨ 1952 
ਈ. ਵਿਚ ਇਹ ਕਾਂਗਰਸ ਦੇ ਟਿਕਟ ਉਤੇ ਪੰਜਾਬ ਵਿਧਾਨ 
ਸਭਾ ਦਾ ਮੈਂਬਰ ਚੁਣਿਆ ਗਿਆ। ਪਰ ਬਾਦ ਵਿਚ ਕਾਂਗੂਸ 
ਪਾਰਟੀ ਨਾਲ ਤੋੜ-ਵਿਛੋੜ ਕਰਕੇ ਕਿਸਾਨ ਲਹਿਰ ਵਿਚ 
ਸ਼ਾਮਲ ਹੋ ਗਿਆ ਅਤੇ ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ ਕਿਸਾਨ ਸਭਾ, ਜਲੰਧਰ ਦਾ 
ਪ੍ਰਧਾਨ ਬਣਿਆ। ਇਸ ਨੇ ਸਾਰਾ ਜੀਵਨ ਦੇਸ਼ ਅਤੇ ਕੌਮ 


ਭ/0/0/.5110005100.2011) 


ਮੋਤੀ ਬਾਗ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਵਾਲੀ ਬੀੜ 


ਦੀ ਸੇਵਾ ਵਿਚ ਲਗਾ ਦਿੱਤਾ। ਨ ਵਿਆਹ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਨ 
ਹੀ ਜਾਇਦਾਦ ਬਣਾਈ! 9 ਫਰਵਰੀ 1960 ਈ. ਨੂੰ 
ਅੱਧਰੈਗ ਦੀ ਬੀਮਾਰੀ ਕਾਰਣ ਸਿਵਲ ਹਸਪਤਾਲ ਜਲੰਧਰ 
ਵਿਚ ਇਸ ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ ਹੋ ਗਿਆ। 


ਮੋਤੀ ਬਾਗ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਵਾਲੀ ਬੀੜ (ਦਸਮ ਗੰਥ) : 
ਇਸ ਬੀੜ ਦਾ ਉਲੇਖ ਗਿਆਨੀ ਗਿਆਨ ਸਿੰਘ ਨੇ “ਪੰਥ 
ਪ੍ਕਾਸ਼” (ਪੰਨਾ 306) ਵਿਚ ਕੀਤਾ ਹੈ। ਉਸ ਅਨੁਸਾਰ : 
ਸੁਖਾ /ਨਿੰਘ ਗਰੰਥ ਅੱਠ / ਰਚਾ ਝੜ ਪਟਨੇ ਮੈ ਗੱਰ / ਅਠਾਰਾਂ 
ਸੰ ਝਤਾ ਆਹ /.. ਪਨਾ` ਚੜਤ /ਸਿੰਘ ਤਾਲੇ ਪਤਾ / ਅੰਰ 
ਗੰਥ /ਇਕ ਵੈਸ਼ਾ ਕ7ਓ/ ਸੋ ਬਾਬੇ ਹਾਕਮ /ਨੈੰਘ ਲਓ/ ਸੰ 
ਗਾਰਦੁਆਨੇ ਮੰਤ ਝਾਗ / ਹੈ ਅਲ ਹਮਨੰ /ਪਥ੍ਲੋ /ਝਿਲਾਗ/ 
ਇਸ ਟੂਕ ਤੋ ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ ਸੁਖਾ ਸਿੰਘ ਗਰੰਥੀ ਪਟਨਾ 
ਸਾਹਿਬ ਵਾਲੇ ਨੇ ਜੋ ਬੀੜ 1832 ਬਿ. ਵਿਚ ਤਿਆਰ 
ਕੀਤੀ ਸੀ, ਉਸ ਦਾ ਉਤਾਰਾ ਉਸ ਦੇ ਲੜਕੇ ਚੜ੍ਹਤ ਸਿੰਘ 
ਨੇ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਬਾਬਾ ਹਾਕਮ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਦੇ ਦਿੱਤਾ ਜੋ ਹੁਣ 
ਮੋਤੀ ਬਾਗ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਵਿਚ ਸੁਰਖਿਅਤ ਹੈ। 

ਇਸ ਬੀੜ ਨੂੰ ਪ੍ਰਸਤੁਤ ਲੇਖਕ ਨੇ ਸੈਨ 1959 
ਈ. ਵਿਚ ਪਟਿਆਲੇ ਦੇ ਮੋਤੀ ਬਾਗ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਵਿਚ 
ਦੇਖਿਆ ਅਤੇ ਇਸ ਬਾਰੇ ਹੋਰ ਜਾਣਕਾਰੀ ਹਾਸਲ ਕਰਨ 
ਲਈ ਬਾਬਾ ਹਾਕਮ ਸਿੰਘ ਦੀ ਸੈਤਾਨ ਵਿਚੋਂ ਬੇਦੀ ਨੱਥਾ 
ਸਿੰਘ (ਉਦੋਂ ਉਮਰ ਲਗਭਗ 85 ਵਰ੍ਹੇ) ਨੂੰ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਘਰ 
ਰਾਘੋਮਾਜਰਾ ਵਿਚ ਮਿਲਿਆ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਸਿਆ ਕਿ ਬਾਬਾ 
ਹਾਕਮ ਸਿੰਘ ਨੇ ਇਹ ਬੀੜ ਪਟਿਆਲਾ ਦੇ ਮਹਾਰਾਜਾ 
ਮਹਿੰਦਰ ਸਿੰਘ (ਰਾਜ-ਕਾਲ 1862-76 ਈ.) ਨੂੰ ਭੇਂਟ 
ਕੀਤੀ। ਮਹਾਰਾਜਾ ਸਾਹਿਬ ਨੇ ਇਹ ਬੀੜ ਮੋਤੀ ਬਾਗ ਦੇ 
ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਵਿਚ ਸਥਾਪਿਤ ਕਰਵਾ ਦਿੱਤੀ ਅਤੇ ਬਾਬਾ 
ਹਾਕਮ ਸਿੰਘ ਦਾ ਬੈਧਾਨ ਨਿਸਚਿਤ ਕਰ ਦਿੱਤਾ। ਇਹ 
ਮਿਲਦਾ ਰਿਹਾ। ਵਿਚਾਰ ਵਟਾਂਦਰੇ ਦੌਰਾਨ ਬੇਦੀ ਨੱਥਾ ਸਿੰਘ 
ਨੇ ਇਹ ਵੀ ਦਸਿਆ ਕਿ ਇਹ ਬੀੜ ਅਸਲ ਵਿਚ ਭਾਈ 
ਨਾਹਰ ਸਿੰਘ ਨੇ ਚੜ੍ਹਤ ਸਿੰਘ ਤੋਂ' ਪ੍ਰਾਪਤ ਕੀਤੀ ਅਤੇ ਫਿਰ 
ਉਹ ਇਸ ਬੀੜ ਨੂੰ ਮਹਾਰਾਜਾ ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ ਕੋਲ ਲੈ 
ਗਿਆ। ਮਹਾਰਾਜਾ ਸਾਹਿਬ ਨੇ ਭਾਈ ਨਾਹਰ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਇਸ 
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ਮੋਤੀ ਬਾਗ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਵਾਲੀ ਬੀੜ 


ਬੀੜ ਦਾ ਗੰਥੀ ਨਿਯੁਕਤ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਇਸ ਨੂੰ ਆਪਣੇ 
ਨਿਜੀ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਵਿਚ ਸਥਾਪਿਤ ਕਰਵਾਇਆ। ਇਸ 
ਮਹਾਰਾਜਾ ਸਾਹਿਬ ਨੇ ਪੰਡੋਰੀ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਪੰਜ ਸੌ ਰੁਪਏ 
ਸਾਲਾਨਾ ਆਮਦਨ ਵਾਲੀ ਜਾਗੀਰ ਪ੍ਰਦਾਨ ਕੀਤੀ। 
ਮਹਾਰਾਜਾ ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ ਦੇ ਦੇਹਾਂਤ ਉਪਰੈਤ ਹੋਈ ਲਾਹੌਰ 
ਦਰਬਾਰ ਦੀ ਤਬਾਹੀ ਤੋ ਬਾਦ ਬਾਬਾ ਨਾਹਰ ਸਿੰਘ ਇਸ 
ਬੀੜ ਸਮੇਤ ਆਪਣੇ ਪਿੰਡ ਚਲਾ ਗਿਆ। ਉਸ ਦੀ ਮਿ੍‌ਤੂ 
ਸਿੰਘ ਦੇ ਹੱਥ ਲਗੀ, ਜਿਸ ਨੂੰ ਉਸ ਨੇ ਮਹਾਰਾਜਾ ਪਟਿਆਲਾ 
ਦੇ ਭੇਂਟ ਕੀਤਾ। ਡਾ. ਤਰਲੋਚਨ ਸਿੰਘ ਨੇ “ਸਿੱਖ ਰਿਵੀਊ” 
ਦੇ ਅਪ੍ਰੈਲ 1955 ਈ. ਦੇ ਅੰਕ (ਪੰਨਾ 58) ਵਿਚ ਇਸ 
ਬੀੜ ਦਾ ਸੈਬੈਧ ਬਾਬਾ ਬਿਨੋਦ ਸਿੰਘ ਨਾਲ ਜੋੜਿਆ ਹੈ, 
ਪਰ ਉਸ ਦੀ ਇਹ ਗੱਲ ਤੱਥਾਂ ਦੇ ਆਧਾਰ 'ਤੇ ਸਹੀ ਸਾਬਤ 
ਨਹੀਂ ਹੁੰਦੀ। 

ਇਹ ਬੀੜ ਉਦੋਂ` ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਮੋਤੀ ਬਾਗ, 
ਪਟਿਆਲਾ ਦੇ ਉਪਰਲੇ ਗੁੰਥਬਦ-ਨੁਮਾ ਕਮਰੇ ਵਿਚ ਸੈਭਾਲੀ 
ਹੋਈ ਸੀ। ਬਾਦ ਵਿਚ, ਦਸਦੇ ਹਨ, ਇਸ ਨੂੰ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ 
(ਸਿੱਖ ਰੈਫਰੈਂਸ ਲਾਇਬੇਰੀ, ਦਰਬਾਰ ਸਾਹਿਬ) ਭੇਜ ਦਿੱਤਾ 
ਗਿਆ। ਬਲੂ ਸਟਾਰ ਓਪਰੇਸ਼ਨ ਤੋਂ ਬਾਦ ਇਸ ਦੀ ਕੋਈ 
ਸੂਹ ਨਹੀਂ ਮਿਲਦੀ, ਸੈਭਵ ਹੈ ਨਸ਼ਟ ਹੋ ਗਈ ਹੋਵੇ। ਇਸ 
ਵਿਚ 7 ਖ਼ਾਸ ਦਸਖਤੀ ਪੱਤਰੇ ਵੀ ਸੈਕਲਿਤ ਸਨ, ਜਿਨ੍ਹਾਂ 
ਦੇ ਉਤਾਰੇ ਵੀ ਨਾਲ ਦਿੱਤੇ ਹੋਏ ਸਨ। ਕਾਗ਼ਜ਼ ਦੇ ਸਰੂਪ, 
ਹਾਸ਼ੀਏ ਦੀ ਬਨਾਵਟ, ਅੱਖਰਾਂ ਦੀ ਲਿਖਾਵਟ ਆਦਿ ਗੱਲਾਂ 
ਦੇ ਆਧਾਰ 'ਤੇ ਇਹ ਬੀੜ 200 ਵਰ੍ਹੇ ਪੁਰਾਣੀ ਸੀ। ਉੱਜ 
ਵੀ ਇਹ 1832 ਬਿ. (1775 ਈ.) ਵਿਚ ਤਿਆਰ ਕੀਤੀ 
ਗਈ ਬੀੜ ਦਾ ਉਤਾਰਾ ਸੀ। ਇਸ ਬੀੜ ਵਿਚ ਇਕ ਤੋੱ 
ਕਾਂਰਣ ਕਿਸੇ ਇਕ ਹੱਥ ਦੀ ਪ੍ਰਤੀਤ ਨਹੀਂ ਹੁੰਦੀ। ਇਸ ਦੀ 
ਜਿਲਦ ਮਜ਼ਬੂਤ ਅਤੇ ਹਰੇ ਰਗ ਦੀ ਮਖ਼ਮਲ ਨਾਲ ਮੜ੍ਹੀ 
ਹੋਈ ਸੀ। ਇਸ ਵਿਚ ਬਾਣੀਆਂ ਅਗੇ ਲਿਖੇ ਕੁਮ ਵਿਚ 
ਸ਼ਾਮਲ ਕੀਤੀਆਂ ਹੋਈਆਂ ਹਨ-(1) ਜਾਪੁ, (2) ਬਚਿਤ੍ 
ਨਾਟਕ, (3) ਚੰਡੀ ਚਰਿਤ੍-੧, (4) ਚੰਡੀ ਚਰਿਤ੍-੨, (5) 
ਚੌਬੀਸ ਅਵਤਾਰ, (6) ਬ੍ਰਹਮਾਵਤਾਰ (7) ਰਦ੍ਾਵਤਾਰ, 
(8) ਪਾਰਸਨਾਥ, (9) ਸਸੜ੍ ਨਾਮ ਮਾਲਾ, (10) ਅਕਾਲ 
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ਮੋਤੀ ਰਾਮ ਮਹਿਰਾ, ਬਾਬਾ 


ਉਸਤਤਿ, (11) ਗਿਆਨ ਪ੍ਰਬੋਧ, (12) ਵਾਰ ਦੁਰਗਾ ਕੀ, 
(13) ਚਰਿਤੋਂਪਾਖਿਆਨ, (14) ਅਸਫੋਟਕ ਕਬਿਤ , (15) 
ਸਵੈਯੇ 33, (16) ਬਿਸਨਪਦੇ (ਸ਼ਬਦ ਹਜ਼ਾਰੇ), (17) ਸਦ 
ਅਤੇ (18) ਜ਼ਫ਼ਰਨਾਮਾ (ਗੁਰਮੁਖੀ ਅਤੇ ਫ਼ਾਰਸੀ)। 


ਮੌਤੀ ਰਾਮ ਮਹਿਰਾ, ਬਾਬਾ (ਮ. 1705 ਈ.) : ਇਹ 
ਸਰਹਿੰਦ ਦੇ ਇਕ ਗ਼ਰੀਬ ਜਿਹੇ ਪਰਿਵਾਰ ਨਾਲ ਸੈਥੰਧਿਤ 
ਸੀ ਅਤੇ ਸੂਬਾ ਸਰਹਿੰਦ ਪਾਸ ਹਿੰਦੂ ਕੈਦੀਆਂ ਨੂੰ ਰੋਟੀ 
ਖਵਾਉਣ ਵਾਲੇ ਰਸੋਈਖ਼ਾਨੇ ਵਿਚ ਨੌਕਰੀ ਕਰਦਾ ਸੀ। ਪਰ 
ਕਈ ਵਾਰ ਲੁਕ ਛਿਪ ਕੇ ਆਏ ਸਿਘਾਂ ਨੂੰ ਵੀ ਭੋਜਨ ਕਰਾ 
ਦਿੰਦਾ ਸੀ। ਜਦੋਂ ਮਾਤਾ ਗੁਜਰੀ ਸਹਿਤ ਦੋ ਮਾਸੂਮ ਜਿੰਦਾਂ 
ਨੂੰ ਠੰਢੇ ਬੁਰਜ ਵਿਚ ਕੈਦ ਕੀਤਾ ਗਿਆ, ਤਾਂ ਇਸ ਤੋਂ' ਭੁੱਖੇ 
ਭਾਣੇ ਬੱਚਿਆਂ ਦਾ ਦੁਖ ਝਲਿਆ ਨ ਗਿਆ। ਇਸ ਨੇ ਦੁੱਧ 
ਦਾ ਗੜਵਾ ਭਰ ਕੇ ਕਮੰਦ ਰਾਹੀਂ ਬੁਰਜ ਵਿਚ ਪਹੁੰਚਣ ਦਾ 
ਉਦਮ ਕੀਤਾ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਲਗਾਤਾਰ ਤਿੰਨ ਦਿਨ ਇਹ 
ਦੁੱਧ ਦੀ ਸੇਵਾ ਕਰਦਾ ਰਿਹਾ। ਇਸ ਤੋਂ ਬਾਦ ਮਾਤਾ ਜੀ 
ਅਤੇ ਸਾਹਿਬਜ਼ਾਦਿਆਂ ਦੇ ਦਾਹ-ਸੈਸਕਾਰ ਵੇਲੇ ਵੀ 
ਲਕੜੀਆਂ ਲਿਆਉਣ ਲਈ ਦੀਵਾਨ ਟੋਡਰ ਮੱਲ ਦੀ ਮਦਦ 
ਕੀਤੀ। ਜਦੋ' ਬਾਦ ਵਿਚ ਨਵਾਬ ਵਜ਼ੀਰ ਖ਼ਾਨ ਨੂੰ ਪਤਾ 
ਲਗਾ ਤਾਂ ਉਸ ਨੇ ਇਸ ਨੂੰ ਤੁਰਤ ਪਰਿਵਾਰ ਸਹਿਤ ਕੋਹਲੂ 
ਵਿਚ ਪਿੜਵਾ ਦਿੱਤਾ। ਪਹਿਲਾਂ ਇਸ ਦਾ ਸਮਾਰਕ ਠੰਡੇ 
ਬੁਰਜ ਪਾਸ ਹੀ ਸੀ। ਪਰ ਸ਼੍ਰੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਬੰਧਕ 
ਕਮੇਟੀ ਨੇ ਇਸ ਦੇ ਨਵੇਂ ਸਮਾਰਕ ਲਈ ਰੋਜ਼ਾ ਸ਼ਰੀਫ਼ ਦੇ 
ਸਾਹਮਣੇ ਇਕ ਹਜ਼ਾਰ ਵਰਗ ਗਜ਼ ਪਲਾਟ ਦੇ ਦਿੱਤਾ ਜਿਥੇ 
“ਬਾਬਾ ਮੋਤੀ ਰਾਮ ਮਹਿਰਾ ਚੈਰੀਟੇਬਲ ਟਰਸਟ” ਵਲੋ 27 
ਅਕਤੂਬਰ 1985 ਈ. ਨੂੰ ਯਾਦਗਾਰ ਬਣਾਈ ਗਈ ਹੈ। 
ਹਰ ਸਾਲ 25 ਤੋ' 27 ਦਸੋਬਰ ਨੂੰ ਇਥੇ ਧਾਰਮਿਕ ਮੇਲਾ 
ਲਗਦਾ ਹੈ। 


ਮੋਨੀ : ਇਸ ਦਾ ਸ਼ਾਬਦਿਕ ਅਰਥ ਹੈ ਚੁਪ ਰਹਿਣ ਵਾਲਾ, 
ਜੋ ਬੋਲਦਾ ਨ ਹੋਵੇ। ਚੂਕਿ ਮੋਨੀ ਲੋਗ ਆਮ ਤੌਰ 'ਤੇ ਮੁਨੀਆਂ 
ਜਾਂ ਰਿਸ਼ੀਆਂ ਵਾਲੀ ਜੀਵਨ-ਜੁਗਤ ਅਪਣਾਉਂਦੇ ਹਨ, 
ਇਸ ਲਈ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ “ਮੋਨੀ” ਨੂੰ “ਮੁਨੀ” ਦੇ 
ਅਰਥ ਵਿਚ ਵੀ ਵਰਤ ਲਿਆ ਗਿਆ ਹੈ, ਜਿਵੇਂ ਗੁਰੂ 
ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਨੇ ਕਿਹਾ ਹੈ-ਪੀਡਿਤ ਮੌਨ ਘੜਿ ਘੜ 
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ਮੋਰਿੰਡਾ 
ਥਕੇ ਭੇਖ ਥਕੇ ਤਨੁ ਗੀਇ/ /ਲ੍‌ਨ ਸ਼ਲਦੈ /ਕੇਨੰ ਨ ਪਾਇਓ 
ਦੁਖੀਏ ਚਲੇ ਰੋਇ / (ਗੁ ਗੰ .1250)। 

ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਵਿਚ ਮੋਨੀ ਸਾਧਕ ਬਣਨ ਲਈ 
ਕੋਈ ਸੈਕੇਤ ਨਹੀਂ ਹੈ। ਪਰ ਹਜ਼ੂਰ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਇਕ 
ਮੋਨੀ ਮੁੱਖ ਗ੍ਰੰਥੀ/ਜੱਥੇਦਾਰ ਦੀ ਹੋਂਦ ਵਲ ਸੰਕੇਤ ਜ਼ਰੂਰ 
ਕੀਤਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 


ਮੋਰਚਾ : ਫ਼ਾਰਸੀ ਭਾਸ਼ੀ ਪਿਛੋਕੜ ਦੇ ਇਸ ਸ਼ਬਦ ਦਾ 
ਅਰਥ ਹੈ ਕਿਲ੍ਹੇ ਦੀ ਕੈਧ ਵਿਚ ਬਣਾਇਆ ਛੋਦ, ਜਿਸ 
ਰਾਹੀਂ ਦੀਵਾਰ ਦੀ ਓਟ ਵਿਚ ਰਹਿ ਕੇ ਵੈਰੀ ਦਲ ਉਤੇ 
ਤੀਰ ਜਾਂ ਗੋਲੀ ਚਲਾਉਣੀ ਜਾਂ ਖੰਦਕਾਂ ਵਿਚ ਲੁਕ ਕੇ ਬੈਠੇ 
ਹੋਏ ਦੁਸ਼ਮਣ ਉਤੇ ਵਾਰ ਕਰਨਾ। ਸਿੱਖ ਸਮਾਜ ਵਿਚ ਇਸ 
ਸ਼ਬਦ ਦੀ ਵਰਤੋ' “ਅੰਦੋਲਨ” ਜਾਂ 'ਸਤਿਆਗ੍ਹ” ਦੇ ਅਰਥ 
ਵਿਚ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸੁਧਾਰ ਲਹਿਰ ਵੇਲੇ ਸ਼ੁਰੂ ਹੋਈ। ਜਦੋਂ 
ਗੁਰਦੁਆਰਿਆਂ ਦੀ ਆਜ਼ਾਦੀ ਲਈ ਸਿੱਖ ਜੱਥੇ ਸ਼ਾਂਤੀ- 
ਪੂਰਵਕ ਕਾਰਵਾਈ ਕਰਨ ਲਗ ਗਏ। ਵਖ ਵਖ ਗੁਰੂ- 
ਧਾਮਾਂ ਨਾਲ ਸੈਬੇਧਿਤ ਹੋਣ ਕਰਕੇ ਮੋਰਚਿਆਂ ਦੀ ਗਿਣਤੀ 
ਵੀ ਵਧਦੀ ਗਈ, ਜਿਵੇਂ ਗੁਰੂ ਕੇ ਬਾਗ ਦਾ ਮੋਰਚਾ, ਚਾਬੀਆਂ 
ਦਾ ਮੋਰਚਾ, ਜੈਤੋ ਦਾ ਮੋਰਚਾ ਆਦਿ। ਹੁਣ ਇਹ ਸ਼ਬਦ 
ਸਿੱਖ ਪਰਿਭਾਸ਼ਿਕ ਸ਼ਬਦਾਵਲੀ ਦੀ ਟਕਸਾਲ ਦਾ ਸਿੱਕਾ 
ਬਣ ਚੁਕਿਆ ਹੈ। ਸਿੱਖ ਮੋਰਚਿਆਂ ਦੀ ਕਾਮਯਾਬੀ ਕਾਰਣ 
ਅੰਦੋਲਨਾਂ ਲਈ ਵਰਤਿਆ ਜਾਣ ਲਗਾ, ਜਿਵੇਂ ਕਿਸਾਨ 
ਮੋਰਚਾ, ਹਿੰਦੀ ਮੋਰਚਾ, ਪਟਵਾਰੀ ਮੋਰਚਾ। ਹੌਲੀ ਹੌਲੀ ਇਸ 
ਸ਼ਬਦ ਦੀ ਵਰਤੋ` ਹਿੰਦੀ ਭਾਸ਼ੀ ਇਲਾਕਿਆਂ ਵਿਚ ਵੀ 
ਅੰਦੋਲਨਾਂ ਜਾਂ ਜੱਥੇਬੰਦੀਆਂ ਲਈ ਹੋਣ ਲਗ ਗਈ, ਜਿਵੇਂ 
ਜਨ ਮੋਰਚਾ, ਲੋਕ ਹਿਤ ਮੋਰਚਾ, ਝਾੜਖੰਡ ਮੁਕਤੀ ਮੋਰਚਾ। 


ਮੋਰਿੰਡਾ (ਕਸਬਾ) : ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਰੋਪੜ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦਾ ਇਕ ਕਸਬਾ 
ਜਿਸ ਦਾ ਇਕ ਨਾਮਾਂਤਰ “ਬਾਗਾਂ ਵਾਲਾ” ਵੀ ਹੈ। ਦਸੈਬਰ 
1705 ਈ. ਵਿਚ ਜਦੋ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਨੇ 
ਆਨੰਦਪੁਰ ਦਾ ਕਿਲ੍ਹਾ ਛਡਿਆ ਤਾਂ ਸਰਸਾ ਨਦੀ ਵਿਚ 
ਹੜ੍ਹ ਆਏ ਹੋਣ ਕਾਰਣ ਸਾਰਾ ਪਰਿਵਾਰ ਵਿਛੜ ਗਿਆ। 
ਛੋਟੇ ਦੋ ਸਾਹਿਬਜ਼ਾਦੇ ਅਤੇ ਮਾਤਾ ਗੁਜਰੀ ਜੀ ਰੀਗੂ ਰਸੋਈਏ 
ਨਾਲ ਉਸ ਦੇ ਪਿੰਡ ਖੇੜੀ (ਸਹੇੜੀ) ਪਹੁੰਚੇ। ਗੰਗੂ ਨੇ ਧੋਖੇ 
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ਸੰ/ਮਉ 
ਨਾਲ ਇਸ ਦੀ ਸੂਚਨਾ ਮੋਰਿਡਾ ਨਿਵਾਸੀ ਜਾਨੀ ਖ਼ਾਨ ਅਤੇ 
ਮਾਨੀ ਖ਼ਾਨ ਨਾਂ ਦੇ ਰੈਘੜ ਮੁਖੀਆਂ ਨੂੰ ਦੇ ਦਿੱਤੀ। ਉਹ ਦੋਵੇਂ 
ਮਾਤਾ ਜੀ ਅਤੇ ਸਾਹਿਬਜ਼ਾਦਿਆਂ ਨੂੰ ਪਕੜ ਕੇ ਪਹਿਲਾਂ 
ਇਥੇ ਲਿਆਏ ਅਤੇ ਦੂਜੇ ਦਿਨ ਸਰਹਿੰਦ ਲੈ ਗਏ। ਸੈਨ 1763 
ਈ. ਦੇ ਅੰਤ ਵਿਚ ਬੁਢਾ ਦਲ ਨੇ ਮੋਰਿਡੇ ਉਤੇ ਹਮਲਾ ਕਰਕੇ 
ਕਸਬੇ ਨੂੰ ਢਾਹ-ਢੇਰੀ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਜਾਨੀ ਤੋਂ ਮਾਨੀ ਰੈਘੜਾਂ 
ਦੇ ਪਰਿਵਾਰਾਂ ਨੂੰ ਖ਼ਤਮ ਕੀਤਾ। ਮੋਰਿਡੇ ਵਿਚ ਜਿਥੇ ਉਨ੍ਹਾਂ 
ਤਿੰਨਾਂ ਨੂੰ ਕੈਦ ਰਖਿਆ ਗਿਆ ਸੀ, ਉਥੇ ਹੁਣ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ 
ਸ਼ਹੀਦ ਗਜ” ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਇਸ ਦੀ ਇਮਾਰਤ ਰੋਪੜ 
ਦੇ ਰਾਜਾ ਭੂਪ ਸਿੰਘ ਨੇ ਬਣਵਾਈ ਅਤੇ ਇਕ ਬਾਗ਼ ਵੀ ਗੁਰੂ 
-ਧਾਮ ਨੂੰ ਅਰਪਿਆ। ਬਾਦ ਵਿਚ ਇਸ ਦੀ ਇਮਾਰਤ ਨੂੰ 
ਨਵਾਂ ਰੂਪ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। ਇਸ ਧਰਮ-ਧਾਮ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ 
ਸ਼੍ਰੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਬੰਧਕ ਕਮੇਟੀ ਕਰਦੀ-ਹੈ। 


ਮੌ/ਮਉ (ਪਿੰਡ) : ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਜਲੈਧਰ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ ਫਿਲੌਰ 
ਨਗਰ ਤੋ ਲਗਭਗ 10 ਕਿ.ਮੀ. ਪੱਛਮ ਵਾਲੇ ਪਾਸੇ ਵਸਿਆ 
ਇਕ ਪੁਰਾਤਨ ਪਿੰਡ ਜਿਥੇ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ 
ਸਸੁਰਾਲ ਸਨ। ਇਸ ਪਿੰਡ ਦੇ ਨਿਵਾਸੀ ਭਾਈ ਕਿਸ਼ਨ ਚੰਦ 
ਦੀ ਸੁਪੁੱਤਰੀ ਬੀਬੀ ਰੀਗਾ ਦੇਵੀ ਦਾ ਵਿਆਹ 19 ਜੂਨ 
1589 ਈ. (23 ਹਾੜ, 1646 ਬਿ.) (ਮਹਾਨਕੋਸ਼ਕਾਰ ਨੇ 
ਸੰ. 1636 ਬਿ. ਵਿਚ ਵਿਆਹ ਹੋਣਾ ਲਿਖਿਆ ਹੈ) ਨੂੰ 
ਹੋਇਆ ਸੀ। ਜਿਥੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਬਰਾਤ ਆ ਕੇ ਠਹਿਰੀ, 
ਉਥੇ ਹੁਣ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ ਪੰਜਵੀਂ” ਬਣਿਆ 
ਹੋਇਆ ਹੈ। ਆਮ ਲੋਕੀ ਇਸ ਨੂੰ 'ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਮੈ ਸਾਹਿਬ” 
ਵੀ ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ। ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਬੈਠਣ ਵਾਲੀ ਥਾਂ ਦੇ 
ਹੇਠਾਂ “ਭੌਰਾ ਸਾਹਿਬ” ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਸਥਾਨਕ ਲੋਕ- 
ਕਥਾ ਅਨੁਸਾਰ ਵਿਆਹ ਤੋ' ਪਹਿਲਾਂ ਗੁਰੂ ਜੀ ਤੋਂ ਨੇਜ਼ੇ ਨਾਲ 
ਜੈਡ ਦਰਖ਼ਤ ਦਾ ਬਣਾਇਆ ਹੋਇਆ ਕਿੱਲਾ ਪੁਟਵਾਇਆ 
ਗਿਆ। ਕਿੱਲਾ ਪੁਟਣ ਉਪਰੈਤ ਘੋੜੇ ਦੀ ਮੌਤ ਹੋ ਗਈ 
ਦਸੀ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਮੁੱਖ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਮਾਤਾ ਗੰਗਾ 
ਜੀ ਦੇ ਪੇਕੇ ਘਰ ਅਤੇ ਘੋੜੇ ਦੀ ਮਿ੍‌ਤੂ ਵਾਲੀ ਥਾਂ 'ਤੇ ਵੀ 
ਸਮਾਰਕ ਬਣੇ ਹੋਏ ਹਨ। 

ਕਮੋਟੀ ਨਾਲ ਸੈਬੈਧਿਤ ਹੈ, ਪਰ ਉਸ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਸਥਾਨਕ 
ਕਮੇਟੀ ਕਰਦੀ ਹੈ। ਹਰ ਸਾਲ 21 ਤੋ 23 ਹਾੜ ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਜੀ 
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ਰਿ 


ਮੌੜ ਕਲਾ 


ਦੇ ਵਿਆਹ ਵਾਲੇ ਦਿਨ ਸਾਲਾਨਾ ਮੇਲਾ ਲਗਦਾ ਹੈ। 


ਮੌੜ (ਪਿੰਡ) : ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਬਠਿੰਡਾ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦਾ ਇਕ ਪਿੰਡ 
ਜਿਸ ਦਾ ਇਕ ਨਾਮਾਂਤਰ 'ਢਿਲਵਾਂ ਮੌੜ” ਵੀ ਹੈ। ਇਸ 
ਪਿੰਡ ਤੋਂ 2 ਕਿ.ਮੀ. ਉਤਰ-ਪੂਰਬ ਵਲ ਇਕ ਝਿੜੀ ਵਿਚ 
“ਦੁਲਮੀ ਕੀ ਢਾਬ” ਨਾਂ ਦਾ ਟੋਭਾ ਸੀ। ਮਾਲਵਾ ਖੇਤਰ ਦੀ 
ਯਾਤਾ ਵੇਲੇ ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਜਦੋਂ ਢਿਲਵਾਂ ਪਿੰਡ 
ਵਿਚ ਠਹਿਰੇ ਹੋਏ ਸਨ, ਉਦੋਂ ਉਸ ਟੋਭੇ ਵਲ ਗੁਰੂ ਜੀ 
ਘੋੜਸਵਾਰੀ ਲਟੀ ਆਉਂਦੇ ਸਨ। ਕਾਲਾਂਤਰ ਵਿਚ ਗੁਰੂ 
ਜੀ ਦੀ ਆਮਦ ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ ਉਥੇ ਸਮਾਰਕ ਬਣਾਇਆ 
ਗਿਆ ਅਤੇ ਟੋਂਭੇ ਦਾ ਨਾਂ 'ਦੁਲਮਸਰ” ਪ੍ਚਲਿਤ ਹੋਇਆ। 
ਉਸੇ ਥਾਂ ਉਤੇ ਬਾਦ ਵਿਚ 'ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸਾਹਿਬ ਦੁਲਮਸਰ 
ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ ਨੌਵੀਂ” ਦੀ ਇਮਾਰਤ ਉਸਾਰੀ ਗਈ। ਇਸ 
ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਬੁੱਢਾ ਦਲ ਦੇ ਨਿਹੰਗ ਸਿੰਘ 
ਕਰਦੇ ਹਨ। ਇਥੇ ਇਕ ਪੁਰਾਤਨ “ਸਿੰਘਾਂ ਵਾਲੀ ਖੂਹੀ” ਵੀ 
ਹੈ ਜਿਸ ਦਾ ਪਿਛੋਕੜ ਅਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ। 


ਮੌੜ ਕਲਾਂ (ਪਿੰਡ) : ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਮਾਨਸਾ ਜ਼ਿਲ੍ਹੋ ਦਾ ਇਕ 
ਪੁਰਾਤਨ ਪਿੰਡ ਜੋ ਹੁਣ ਵੱਡਾ ਕਸਬਾ ਬਣ ਗਿਆ ਹੈ। ਗੁਰੂ 
ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਮਾਲਵਾ ਖੇਤਰ ਦੀ ਆਪਣੀ ਧਰਮ- 
ਪ੍ਚਾਰ ਯਾੜਾ ਵੇਲੇ ਭਿਖੀ ਤੋਂ ਇਥੇ ਆਏ ਸਨ। ਇਥੇ ਇਕ 
ਇਹਾਤੇ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਵੱਡਾ ਸਾਰਾ ਜੈਡ ਦਾ ਬਿ੍‌ਛ 
ਵੇਖਿਆ ਅਤੇ ਉਥੇ ਠਹਿਰਨ ਦਾ ਮਨ ਬਣਾਇਆ। ਪਰ 
ਪਿੰਡ ਦੇ ਮੁਖੀਏ ਨੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੂੰ ਦਸਿਆ ਕਿ ਇਸ ਬਿਛ 
ਵਿਚ ਦੇਓ ਦਾ ਨਿਵਾਸ ਹੈ ਜਿਸ ਦੇ ਡਰ ਦੇ ਮਾਰੋਂ ਇਧਰ 
ਕੋਈ ਨਹੀਂ ਆਉਂਦਾ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਕਿਹਾ ਕਿ ਦੇਓ ਆਪੇ 
ਚਲਾ ਜਾਏਗਾ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਉਥੇ ਕਈ ਦਿਨ ਸੁਖ-ਪੂਰਵਕ 
ਰਹੇ । ਲੋਕਾਂ ਦਾ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਅਜ਼ਮਤ ਵਿਚ ਬਹੁਤ ਵਿਸ਼ਵਾਸ 
ਹੋ ਗਿਆ। ਗੁਰੁ ਜੀ ਦੇ ਚਲੇ ਜਾਣ ਤੋਂ ਬਾਦ ਉਸ ਸਥਾਨ 
ਪ੍ਤਿ ਲੋਕਾਂ ਦੇ ਮਨ ਵਿਚ ਸ਼ਰਧਾ ਪੈਦਾ ਹੋ ਗਈ। ਉਨ੍ਹੀਵੀਂ 
ਸਦੀ ਦੇ ਅੱਧ ਵਿਚ ਉਥੇ ਨਿਹੰਗ ਸਿੰਘਾਂ ਨੇ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਦੀ 
ਉਸਾਰੀ ਕੀਤੀ। ਪਟਿਆਲਾ ਰਿਆਸਤ ਵਲੋਂ ਉਸ ਨਾਲ ਸੌ 
ਏਕੜ ਧਰਤੀ ਵੀ ਲਗਾਈ ਗਈ। ਉਸ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਦੀ 
ਵਿਵਸਥਾ ਮਹੰਤ ਕਰਦੇ ਆਏ ਸਨ। ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸੁਧਾਰ 
ਲਹਿਰ ਵੇਲੇ ਉਸ ਦਾ ਪ੍ਬੰਧ ਸਥਾਨਕ ਕਮੇਟੀ ਨੇ 
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ਸੈਭਾਲਿਆ, ਪਰ ਚਲ ਨ ਸਕਿਆ। ਅਜ-ਕਲ ਉਸ ਦੀ 
ਵਿਵਸਥਾ ਮਹੈਤ ਵਰਿਆਮ ਸਿੰਘ ਦੇ ਉਤਰਾਧਿਕਾਰੀ ਕਰਦੇ 
ਹਨ। ਉਸ ਦੀ ਪੁਰਾਤਨ ਇਮਾਰਤ ਵਿਚ ਕੁਝ ਵਾਧਾ ਵੀ 
ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। 


ਮੰਗਲ ਸਿੰਘ, ਸਰਦਾਰ (1892-1987 ਈ.) : ਪੰਜਾਬ 
ਦਾ ਇਕ ਸਿੱਖ ਨੇਤਾ ਅਤੇ ਪੱਤਰਕਾਰ, ਜਿਸ ਦਾ ਜਨਮ 
ਲੁਧਿਆਣਾ ਜ਼ਿਲੂਹੰ ਦੇ ਗਿਲ ਪਿੰਡ ਦੇ ਜ਼ੈਲਦਾਰ ਕਪੂਰ ਸਿੰਘ 
ਦੇ ਘਰ 6 ਜੂਨ 1892 ਈ. ਵਿਚ ਹੋਇਆ। ਇਸ ਦੇ ਪਿਤਾ 
ਨੂੰ ਸੈਨ 1898 ਈ. ਵਿਚ ਅੰਗੇਜ਼ ਸਰਕਾਰ ਵਲੋਂ ਲਾਇਲਪੁਰ 
ਦੀ ਨਵੀਂ ਨਹਿਰੀ ਆਬਾਦੀ ਦੇ ਚੱਕ ਨੰ.208 ਵਿਚ ਦੋਂ 
ਮੁਰਬੇ ਪ੍ਰਦਾਨ ਕੀਤੇ ਗਏ। ਫਲਸਰੂਪ ਇਸ ਦੇ ਪਰਿਵਾਰ ਨੇ 
ਉਥੇ ਵਸਣਾ ਸ਼ੁਰੂ ਕਰ ਦਿੱਤਾ। ਸੈਨ 1911 ਈ. ਵਿਚ 
ਦਸਵੀਂ ਪਾਸ ਕਰਨ ਤੋਂ ਬਾਦ ਇਸ ਨੇ ਖ਼ਾਲਸਾ ਕਾਲਜ, 
ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਵਿਚ ਦਾਖ਼ਲਾ ਲਿਆ। ਸੈਨ 1914 ਈ. ਵਿਚ 
ਪਹਿਲੀ ਵੱਡੀ ਜੈਗ ਛਿੜ ਪੈਣ ਕਾਰਣ ਇਹ ਪੜ੍ਹਾਈ ਵਿਚੇ 
ਛਡ ਕੇ ਸੈਨਾ ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਹੋ ਗਆ। ਇਸ ਦੌਰਾਨ ਇਸ 
ਨੂੰ ਮੈਸੋਪੁਟੇਮੀਆ ਅਤੇ ਯੋਰੁਪੀ ਮੁਲਕਾਂ ਵਿਚ ਜਾਣ ਦਾ 
ਮੌਕਾ ਮਿਲਿਆ। ਇਸ ਦੀਆਂ ਸੈਨਿਕ ਸੇਵਾਵਾਂ ਨੂੰ ਮੁਖ 
ਰਖਦਿਆਂ ਅੰਗੇਜ਼ ਸਰਕਾਰ ਨੇ ਇਸ ਨੂੰ ਮਾਨਾਰਥ ਬੀ.ਏ. 
ਦੀ ਡਿਗਰੀ ਦਿਵਾਈ ਅਤੇ ਤਹਿਸੀਲਦਾਰ ਦੀ ਆਸਾਮੀ 
ਲਈ ਨਾਮਜ਼ਦ ਕੀਤਾ। ਤਹਿਸੀਲਦਾਰੀ ਦੀ ਸਿਖਲਾਈ ਵਿਚੇ 
ਛਡ ਕੇ ਇਹ ਰੋਜ਼ਾਨਾ ਅਖ਼ਬਾਰ “ਅਕਾਲੀ” ਵਿਚ ਆ ਗਿਆ 
ਅਤੇ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸੁਧਾਰ ਲਹਿਰ ਦਾ ਜ਼ਬਰਦਸਤ ਪ੍ਚਾਰ 
ਸ਼ੁਰੂ ਕਰ ਦਿੱਤਾ। ਇਸ ਦੀਆਂ ਸਰਕਾਰ ਵਿਰੋਧੀ ਲਿਖਿਤਾਂ 
ਕਰਕੇ ਇਸ ਨੂੰ ਗਿ੍‌ਫ਼ਤਾਰ ਕਰਕੇ ਜੇਲ੍ਹ ਭੇਜ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। 
ਜੇਲ੍ਹੇਂ ਛੁਟਣ 'ਤੇ ਇਸ ਨੂੰ ਸ਼੍ਰੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਬੰਧਕ ਕਮੇਟੀ 
ਦਾ ਪ੍ਧਾਨ ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ। ਇਸ ਦੌਰਾਨ ਇਸ ਨੇ 
ਸਰਕਾਰ ਨਾਲ ਰਾਬਤਾ ਕਰਕੇ ਅਤੇ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸੁਧਾਰ 
ਕਮੇਟੀ ਦੇ ਮੁੱਦਿਆਂ ਨੂੰ ਸਪੱਸ਼ਟ ਕਰਕੇ ਸਿੱਖ ਗੁਰਦੁਆਰਾ 
ਐਕਟ, 1925 ਪਾਸ ਕਰਵਾਇਆ। ਇਸ ਐਕਟ ਦੀ ਲੋਅ 
ਵਿਚ ਜੋ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸੈਂਟਲ ਬੋਰਡ ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ, 
ਉਸ ਵਿਚ ਇਸ ਨੂੰ ਮੈਂਬਰ ਵਜੋਂ ਸ਼ਾਮਲ ਕੀਤਾ ਗਿਆ। 
ਮੰਗਲ ਸਿੰਘ ਸੈਨ 1928 ਈ. ਵਿਚ ਨਹਿਰੂ ਕਮੇਟੀ ਵਿਚ 
ਸਿੱਖਾਂ ਦੇ ਪ੍ਰਤਿਨਿਧ ਵਜੋ' ਸ਼ਾਮਲ ਹੋਇਆ, ਪਰ ਸਿੱਖਾਂ ਨੂੰ 
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ਜੀਆਂ 


ਸਰਕਾਰ ਵਿਚ ਬਣਦੀ ਪ੍ਰਤਿਨਿਧਤਾ ਨ ਦਿਵਾ ਸਕਿਆ। 
ਸੈਨ 1935 ਤੋਂ 1945 ਈ. ਤਕ ਮੰਗਲ ਸਿੰਘ 
ਇੰਡੀਅਨ ਨੈਸ਼ਨਲ ਕਾਂਗਰਸ ਦੇ ਨੁਮਾਇੰਦੇ ਵਜੋਂ' ਸੈਂਟਲ 
ਲੋਜਿਸਲੇਟਿਵ ਅਸੈਂਬਲੀ ਦਾ ਮੈਂਬਰ ਰਿਹਾ। ਸੈਨ 1945 
ਈ. ਵਿਚ ਇਹ ਸ਼੍ਰੋਮਣੀ ਅਕਾਲੀ ਦਲ ਦੇ ਨੁਮਾਇੰਦੇ ਵਜੋਂ 
ਫਿਰ ਚੁਣਿਆ ਗਿਆ ਅਤੇ ਉਸ ਦੀ ਯੋਜਨਾ ਕਮੇਟੀ ਦਾ 
ਮੈਂਬਰ ਰਿਹਾ। ਸੈਂਟਲ ਅਸੈਂਬਲੀ ਵਿਚ ਸਿੱਖ ਪ੍ਰਤਿਨਿਧ ਹੋਣ 
ਵਜੋਂ ਇਸ ਨੇ ਕਾਫ਼ੀ ਨਾਮਣਾ ਖਟਿਆ। ਸਿੱਖ ਰਾਜਨੀਤੀ 
ਦੀ ਨਵੀ' ਗਤਿਵਿਧੀ ਨਾਲ ਸਮਝੌਤਾ ਨ ਕਰ ਸਕਣ ਕਾਰਣ 
ਇਸ ਨੇ ਸੈਨ 1960 ਈ. ਵਿਚ ਰਾਜਨੀਤੀ ਤੋਂ ਕਿਨਾਰਾ- 
ਕਸ਼ੀ ਕਰ ਲਈ। 16 ਜੂਨ 1987 ਈ. ਨੂੰ ਇਸ ਦਾ 
ਚੰਡੀਗੜ੍ਹ ਵਿਚ ਦੇਹਾਂਤ ਹੋਇਆ। 


ਮੰਜੀਆਂ : 'ਮੱਜੀ” ਤੋਂ ਭਾਵ ਹੈ ਚਾਰਪਾਈ ਜਿਸ ਉਤੇ 
ਆਮ ਤੌਰ 'ਤੇ ਲੋਕੀਂ ਬੈਠਦੇ ਅਤੇ ਸੌਂਦੇ ਹਨ। ਪਰ ਸਿੱਖ 
ਇਤਿਹਾਸ ਵਿਚ ਇਸ ਸ਼ਬਦ ਦਾ ਪਰਿਭਾਸ਼ਿਕ ਮਹੱਤਵ ਹੈ। 
ਜਦੋਂ ਕੋਈ ਸਤਿਕਾਰਯੋਗ ਪੁਰਸ਼ ਜਾਂ ਧਰਮ-ਸਾਧਕ ਸਿੱਖਾਂ 
ਵਿਚ ਧਰਮ-ਪ੍ਚਾਰ ਲਈ ਜਾਂਦਾ ਸੀ, ਤਾਂ ਉਸ ਨੂੰ ਮੰਜੀ 
ਉਤੇ ਬਿਠਾ ਕੇ ਸ਼ਰਧਾਲੂ ਜਾਂ ਜਿਗਿਆਸੂ ਉਸ ਦੇ ਪ੍ਵਚਨ 
ਸੁਣਦੇ ਸਨ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਉਦਾਸੀਆਂ ਵੇਲੋ ਜਿਥੇ 
ਗਏ, ਉਥੇ ਧਰਮਸਾਲਾ ਕਾਇਮ ਕੀਤੀ। ਕਿਤੇ ਕਿਤੇ 'ਸੈਗਤ” 
ਸਥਾਪਿਤ ਕਰਨ ਦੇ ਉੱਲੋਖ ਵੀ ਮਿਲਦੇ ਹਨ। ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ 
ਜੀ ਦੇ ਸਮੇਂ ਤਕ ਸਿੱਖੀ ਦਾ ਕਾਫ਼ੀ ਵਿਸਤਾਰ ਹੋ ਚੁਕਾ ਸੀ, 
ਵਖ ਵਖ ਇਲਾਕਿਆਂ ਦੇ ਸਿੱਖਾਂ ਵਿਚ ਪਰਸਪਰ ਸੰਬੰਧ 
ਬਣਾਏ ਰਖਣ ਅਤੇ ਪ੍ਰਚਾਰ ਦੇ ਸਿਲਸਿਲੇ ਨੂੰ ਜਾਰੀ ਰਖਣ 
ਲਈ ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਨੇ ਆਪਣੇ ਵਿਸ਼ਵਸਤ ਧਰਮ- 
ਸਾਧਕਾਂ ਨੂੰ ਵਖਰੇ ਵਖਰੇ ਇਲਾਕੇ ਵਿਚ ਧਰਮ- ਪ੍ਰਚਾਰ ਦੀ 
ਜਿੰਮੇਵਾਰੀ ਸੌਂਪੀ ਅਤੇ ਸਿੱਖਾਂ ਵਿਚ ਮੰਜੀ ਉਤੇ ਬੈਠ ਕੇ 
ਪ੍ਵਚਨ ਕਰਨ ਦੀ ਆਗਿਆ ਦਿੱਤੀ। ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ 
ਧਰਮ-ਸਾਧਕਾਂ ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਕੇਂਦਰਾਂ ਦੀ ਗਿਣਤੀ 22 
ਤਕ ਦਸੀ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਇਹ ਕੇਂਦਰ ਬਾਦ ਵਿਚ “22 ਮੰਜੀਆਂ” 
ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਹੋਏ। ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਇਨਾਂ 
ਮੰਜੀਆਂ ਨੂੰ ਮਸਨਦਾਂ-ਵਿਚ ਬਦਲ ਦਿੱਤਾ। ਇਹੀ ਸ਼ਬਦ 
ਵਿਗੜ ਕੇ “ਮਸੈਦ” ਬਣ ਗਿਆ, ਜੋ ਮਸਨਦ-ਨਸ਼ੀਨਾਂ ਲਈ 
ਵੀ ਵਰਤਿਆ ਜਾਣ ਲਗਾ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਮਸੈਦਾਂ ਦੀਆਂ ਮਨਮਾਨੀਆਂ 
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ਮੰਜੀ ਸਾਹਿਬ ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ ਛੇਵੀਂ, ਗੁਰਦੁਆਰਾ 
ਅਤੇ ਖ਼ੁਦਮੁਖ਼ਤਿਆਰੀਆਂ ਦੇ ਫਲਸਰੂਪ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ 
ਜੀ ਨੇ 'ਮਸੈਦ-ਪ੍ਰਥਾ” ਖ਼ਤਮ ਕਰ ਦਿੱਤੀ। 

ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਵਿਚ “ਮੰਜੀ” ਸ਼ਬਦ ਦੇ ਪ੍ਰਯੋਗ ਦੀ 
ਦੂਜੀ ਪ੍ਰਥਾ ਹੈ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਨੂੰ “ਮੰਜੀ ਸਾਹਿਬ” ਕਹਿਣਾ। 
ਇਸ ਦੇ ਪਿਛੋਕੜ ਵਿਚ ਜਾਈਏ ਤਾਂ ਪਤਾ ਚਲਦਾ ਹੈ ਕਿ 
ਜਿਥੇ ਵੀ ਗੁਰੂ-ਸਾਹਿਬਾਨ ਧਰਮ-ਪ੍ਰਚਾਰ ਜਾਂ ਪਰਉਪਕਾਰ 
ਲਈ ਜਾਂਦੇ, ਉਥੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਬੈਠਣ ਵਾਲੇ ਸਥਾਨ ਉਤੇ 
ਥੜਾ ਜਿਹਾ ਬਣਾ ਦਿੱਤਾ ਜਾਂਦਾ। ਉਸ ਥੜੇ ਦੇ ਇਰਦ- 
ਗਿਰਦ ਸ਼ਰਧਾਲੂ ਬੈਠ ਕੇ ਆਪਣੇ ਗੁਰੂ ਪਤਿ ਸ਼ਰਧਾ ਦੀ 
ਭਾਵਨਾ ਪ੍ਰਗਟ ਕਰਦੇ। ਸਤਿਕਾਰ ਵਜੋਂ' ਉਨ੍ਹਾਂ ਥੜਿਆਂ ਨੂੰ 
“ਬੜਾ ਸਾਹਿਬ” ਕਿਹਾ ਜਾਣ ਲਗਾ। ਪਰ ਮੌਸਮੀ ਮਜਬੂਰੀਆਂ 
ਕਾਰਣ ਉਨ੍ਹਾਂ ਥਬੜਿਆਂ ਵਾਲੀ ਥਾਂ ਉਤੇ ਇਕ ਕੋਠਾ ਜਾਂ ਕਮਰਾ 
ਬਣਾਇਆ ਜਾਣ ਲਗਾ। ਇਹ ਕਮਰੇ ਬਾਦ ਵਿਚ ਮੰਜੀ ਸਾਹਿਬ 
ਵਜੋ ਪਸਿੱਧ ਹੋਏ। ਹੁਣ ਵੀ ਕਈ ਗੁਰਦੁਆਰਿਆਂ ਦੇ ਨਾਂ 
ਮੰਜੀ ਸਾਹਿਬ ਵਜੋਂ ਵਿਖਿਆਤ ਹਨ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ “ਮੰਜੀ 
ਸਾਹਿਬ” ਸਿੱਖ ਸਮਾਜ ਦਾ ਆਦਰ- ਭਾਵੀ ਸ਼ਬਦ ਹੈ। 


ਮੰਜੀ ਸਾਹਿਬ ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ ਛੇਵੀਂ, ਗੁਰਦੁਆਰਾ : ਇਕ 
ਗੁਰਦੁਆਰਾ, ਜੋ ਜੀ.ਟੀ.ਰੋਡ ਉਤੇ ਖੰਨੇ ਤੋਂ ਜਾਂਦਿਆਂ ਦੋਰਾਹੇ 
ਤੋਂ 6 ਕਿ.ਮੀ. ਪਹਿਲਾਂ ਕੋਟਾਂ ਪਿੰਡ ਦੇ ਨੋੜੇ ਆਉਂਦਾ ਹੈ। 
ਇਹ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਪਹਿਲਾਂ ਗੁਪਤ ਸੀ, ਪਰ ਸੈਨ 1953 ਈ. 
ਨੂੰ 12 ਅਗਸਤ ਵਾਲੇ ਦਿਨ ਧਰਤੀ ਹੇਠੋਂ ਪ੍ਗਟ ਹੋਇਆ। 
ਰਵਾਇਤ ਅਨੁਸਾਰ ਸ. ਹਰਭਜਨ ਸਿੰਘ ਪੁੱਤਰ ਬਾਬਾ 
ਵਿਚ ਹਲ ਚਲਾ ਰਿਹਾ ਸੀ। ਆਖ਼ਰੀ ਸਿਆੜ ਵੇਲੇ ਗੁਰਦੇਵ 
ਸਿੰਘ ਦੇ ਹਲ ਦਾ ਫਾਲਾ ਮੰਜੀ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਦੋ ਤਿੰਨ 
ਵਾਰ ਵਜਿਆ। ਉਸ ਨੇ ਜਦੋਂ ਉਸ ਸਥਾਨ ਨੂੰ ਪੁਟ ਕੇ 
ਵੇਖਿਆ ਤਾਂ ਹੇਠਾਂ ਮੰਜੀ ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਇਮਾਰਤ ਸੀ। ਦੋਹਾਂ 
ਨੇ ਘਰ ਪਰਤ ਕੇ ਬਾਬਾ ਕ੍ਰਿਪਾਲ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਦਸਿਆ। ਉਹ 
ਸਿੱਖ ਇਤਿਹਾਸ ਅਤੇ ਉਸ ਇਲਾਕੇ ਨੂੰ ਜਾਣਨ ਵਾਲੇ 
` ਬਜ਼ੁਰਗ ਸਨ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਸੋਚ ਵਿਚਾਰ ਕੇ ਕਿਹਾ ਕਿ ਇਹ 
ਹੋ ਕੇ ਆਉਂਦੇ ਹੋਇਆਂ ਠਹਿਰੇ ਸਨ। ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਨੋੜਲੀ 
ਸਰਾਂ ਵਿਚ ਠਹਿਰਿਆ ਸੀ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਇਸ ਸਥਾਨ 
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ਮੰਝ, ਭਾਈ 
ਉਤੇ ਆਪਣਾ ਨਿਵਾਸ ਕੀਤਾ ਸੀ। 

14 ਅਗਸਤ 1953 ਈ. ਨੂੰ ਇਰਦ-ਗਿਰਦ ਦੇ 
ਪਿੰਡਾਂ ਤੋ ਬੇਸ਼ੁਮਾਰ ਸੈਗਤਾਂ ਇਕੱਠੀਆਂ ਹੋ ਗਈਆਂ। ਮੰਜੀ 
ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਚੌਹਾਂ ਪਾਸਿਆਂ ਤੋਂ ਮਿੱਟੀ ਹਟਾਈ ਗਈ। ਇਸ 
ਤਰ੍ਹਾਂ ਮਿੱਟੀ ਹੇਠਾਂ ਦਬ ਚੁਕਿਆ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਪ੍ਰਗਟ ਹੋਇਆ। 
ਹੁਣ ਇਸ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਦੀ ਬੜੀ ਸੁੰਦਰ ਇਮਾਰਤ ਬਣ ਚੁਕੀ 
ਹੈ। ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਦੇ ਪਰਿਸਰ ਵਿਚ ਸਰੋਵਰ ਵੀ ਬਣਾਇਆ 
ਗਿਆ ਹੈ। ਦੀਵਾਨ ਹਾਲ ਦੇ ਹੇਠਾਂ ਭੋਰੇ ਵਿਚ ਸੀ ਮੰਜੀ 
ਸਾਹਿਬ ਦਾ ਸਥਾਨ ਹੈ। ਇਹ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸ਼੍ਰੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ 
ਪ੍ਬੈਧਕ ਕਮੇਟੀ ਨਾਲ ਸੈਬੰਧਿਤ ਹੈ। ਇਸ ਦੇ ਨਾਲ ਹੀ 
ਲੜਕੀਆਂ ਲਈ ਮਾਤਾ ਗੈਗਾ ਕਾਲਜ ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ 
ਹੈਂ। ਇਥੇ 12,13 ਅਤੇ 14 ਅਗਸਤ ਨੂੰ ਸਾਲਾਨਾ ਸਮਾਗਮ 
ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਛੇਵੇਂ ਅਤੇ ਦਸਵੇਂ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ ਦੇ ਜਨਮ 
ਦਿਨਾਂ ਉਤੇ ਨਗਰ ਕੀਰਤਨਾਂ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਕੀਤੀ ਜਾਂਦੀ 
ਹੈ। ਯਾੜੀਆਂ ਦੀ ਰਿਹਾਇਸ਼ ਲਈ ਸੁਵਿਧਾਜਨਕ ਪ੍ਰਬੰਧ 
ਹੈ। ਜੀ.ਟੀ.ਰੋਡ ਉਤੇ ਹੋਣ ਕਾਰਣ ਖ਼ੂਬ ਰੌਣਕ ਰਹਿੰਦੀ ਹੈ। 
ਵੇਖੋ “ਕੋਟਾਂ”। 


ਮੰਝ, ਭਾਈ : ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਦਾ ਇਕ ਸਿਦਕੀ 
ਸਿੱਖ ਜੋ ਕੰਗਮਾਈ ਪਿੰਡ, ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ ਹੁਸ਼ਿਆਰਪੁਰ ਦਾ 
ਨਿਵਾਸੀ ਸੀ। ਇਸ ਦਾ ਮੂਲ ਨਾਂ “ਤੀਰਥਾ” ਸੀ ਅਤੇ ਇਹ 
ਗੋਤ ਦਾ ਮੰਝ/ਮੰਵ ਸੀ। ਇਸ ਲਈ ਹੀ “ਮੰਝ” ਕਰਕੇ ਸਿੱਖ 
ਜਗਤ ਵਿਚ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਹੋਇਆ। ਪਹਿਲਾਂ ਇਹ ਮੁਸਲਮਾਨ 
ਫ਼ਕੀਰ ਸਖੀ ਸਰਵਰ ਦਾ ਉਪਾਸਕ ਸੀ। ਇਕ ਵਾਰ ਇਸ ਨੇ 
ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਦਰਸ਼ਨ ਕੀਤੇ ਅਤੇ ਬਾਣੀ ਦਾ 
ਪਾਠ ਸੁਣਿਆ। ਇਸ ਦੇ ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਚਿੰਤਨ ਦਾ 
ਕਾਇਆ-ਕਲਪ ਹੋ ਗਿਆ। ਬਸ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦਾ ਹੀ ਹੋ ਗਿਆ। 
ਇਸ ਨੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੂੰ ਸਿੱਖੀ ਦੀ ਬਖ਼ਸ਼ਿਸ਼ ਲਈ ਬੇਨਤੀ ਕੀਤੀ। 
ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਇਸ ਨੂੰ ਸਮਝਾਇਆ ਕਿ ਸਿੱਖ ਬਣਨ ਨਾਲ 
ਤੇਰਾ ਭਾਈਚਾਰਕ ਸੈਬੈਧ ਟੁਟ ਜਾਵੇਗਾ। ਭਾਈ ਮੰਝ ਸਿੱਖ 
ਬਣਨ ਲਈ ਬਜ਼ਿਦ ਸੀ। ਇਹ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਆਇਆ ਅਤੇ 
ਸਖੀ ਸਰਵਰ ਦੀ ਉਪਾਸਨਾ ਬੰਦ ਕਰਕੇ ਭਾਈਚਾਰੇ ਨਾਲੋਂ 
ਸੈਬੈਧ ਤੋੜ ਲਿਆ। 

ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਸ਼ਰਣ ਵਿਚ ਪਹੁੰਚ ਕੇ ਇਸ ਨੇ 
ਇਤਨੀ ਲਗਨ ਅਤੇ ਪਰਮ ਨਾਲ ਸੇਵਾ ਕੀਤੀ ਕਿ ਇਹ 
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ਇਕ ਆਦਰਸ਼ ਸੇਵਕ ਮੰਨਿਆ ਜਾਣ ਲਗਿਆ। ਸਿੱਖ 
ਇਤਿਹਾਸ ਅਨੁਸਾਰ ਇਕ ਵਾਰ ਇਹ 'ਗੁਰੂ ਕੇ ਲੈਗਰ” 
ਲਈ ਲਕੜੀਆਂ ਚੁਣ ਕੇ ਲਿਆ ਰਿਹਾ ਸੀ ਕਿ ਹਨੇਰੀ 
ਕਰਕੇ ਰਾਹੋਂ ਖੁੰਝ ਗਿਆ ਅਤੇ ਇਕ ਖੂਹ ਵਿਚ ਡਿਗ ਪਿਆ। 
ਖੂਹ ਵਿਚ ਪਾਣੀ ਘਟ ਸੀ। ਭਾਈ ਮੰਝ ਆਪ ਖੜੋਤਾ ਰਿਹਾ 
ਅਤੇ ਲਕੜੀਆਂ ਦੇ ਪੂਲੇ ਨੂੰ ਸਿਰ ਉਤੇ ਹੀ ਚੁਕੀ ਰਖਿਆ 
ਤਾਂ ਜੋ ਉਹ ਪਾਣੀ ਵਿਚ ਡੁਬ ਕੇ ਗਿਲੀਆਂ ਨ ਹੋ ਜਾਣ। 
ਸਾਰੀ ਰਾਤ ਪਾਣੀ ਵਿਚ ਖੜੋਤਾ ਬਾਣੀ ਦਾ ਪਾਠ ਕਰਦਾ 
ਰਿਹਾ। ਸਵੇਰੇ ਕਿਸੇ ਸਿੱਖ ਨੇ ਖੂਹ ਵਿਚੋਂ ਪਾਠ ਦੀ ਆਵਾਜ਼ 
ਸੁਣ ਕੇ ਝਾਕਿਆ ਤਾਂ ਭਾਈਂ ਮੰਝ ਨੂੰ ਖੜੋਤੇ ਵੇਖਿਆ ਜਿਸ 
ਨੂੰ ਸਿੱਖ ਸੈਗਤ ਪਿਛਲੀ ਸ਼ਾਮ ਦੀ ਲਭ ਰਹੀ ਸੀ। ਗੁਰੂ ਜੀ 
ਨੂੰ ਸੂਚਨਾ ਮਿਲਣ 'ਤੇ ਖ਼ੁਦ ਆਏ ਅਤੇ ਰੱਸੇ ਪਵਾ ਕੇ ਭਾਈ 
ਮੰਝ ਨੂੰ ਬਾਹਰ ਕਢਣ ਲਈ ਉਦਮ ਸ਼ੁਰੂ ਕਰਵਾਇਆ। ਪਰ 
ਭਾਈ ਮੰਝ ਨੇ ਪਹਿਲਾਂ ਲਕੜਾਂ ਦਾ ਪੂਲਾ ਰੱਸੇ ਨਾਲ ਬੈਨ੍ਹ 
ਕੇ ਭੇਜਿਆ ਅਤੇ ਫਿਰ ਆਪ ਬਾਹਰ ਨਿਕਲਿਆ, ਕਿਉਂਕਿ 
ਉਸ ਦੀ ਧਾਰਣਾ ਸੀ- ਯਹ ਤਨ ਭਨਗਲੋਂ /ਝਗਰਤਾ ਨਾਹੀਂ / 
ਲਕਾਗੀ ਭੰਗ? ਜਰ ਹੈ ਨਾਗੀ/ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਭਾਈ ਮੰਝ ਦੇ 
ਸਿਦਕ ਅਤੇ ਸੇਵਾ ਭਾਵ ਨੂੰ ਵੇਖ ਕੇ ਕਿਹਾ-ਮੰਵ /ਮਆਰਾ 
ਗੁਰ ਕੰ, ਗਰ ਮੰਵ /ਪਆਰਾ/ ਮੰਵ ਗੁਰੂ ਕਾ ਬੰਹਿਥਾ, ਜਗ 
ਲੰਘਣ ਹਾਰਾ/ 

ਸਿੱਖੀ ਦਾ ਪ੍ਚਾਰ ਕਰਨ ਦੀ ਜ਼ਿੰਮੇਵਾਰੀ ਸੈਂਪੀ। ਰਵਾਇਤ ਹੈ 
ਕਿ ਦੁਆਬੇ ਵਿਚ ਕੀਤੀ ਇਕ ਧਰਮ-ਪ੍ਚਾਰ ਯਾਤ੍ਹਾ ਵੇਲੇ 
ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਕੈਗਮਾਈ ਗਏ ਸਨ ਅਤੇ ਭਾਈ ਮੰਝ 
ਦੇ ਪ੍ਚਾਰ ਅਤੇ ਲੈਗਰ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਨੂੰ ਸਲਾਹੁੰਦੇ ਹੋਇਆਂ 
ਉਸ ਨੂੰ ਦੁਆਬੇ ਵਿਚ ਸਿੱਖੀ ਦਾ ਥੰਮ੍ਹ ਕਿਹਾ ਸੀ। ਭਾਈ 
ਮੰਝ ਦੇ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਵਿਚ ਹੁਣ ਵੀ ਬੜੀ ਸ਼ਰਧਾ ਨਾਲ ਲੋਕ 
ਆਉਂਦੇ ਹਨ। ਹਰ ਸਗਾਂਦ ਨੂੰ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਸੈਗਤ ਜੁੜਦੀ ਹੈ 
ਅਤੇ ਮਾਘੀ ਵਾਲੇ ਦਿਨ ਹਰ ਸਾਲ ਵੱਡਾ ਮੇਲਾ ਲਗਦਾ ਹੈ। 


ਮੰਡੀ (ਨਗਰ): ਇਹ ਨਗਰ ਮੰਡੀ ਰਿਆਸਤ ਦੀ ਰਾਜਧਾਨੀ 
ਰਿਹਾ ਹੈ। ਇਸ ਨੂੰ ਸੈਨ 1527 ਈ. ਵਿਚ ਮੰਡਿਆਲ 
ਰਾਜਪੂਤ ਅਜਬਰਸੇਨ ਨੇ ਬਿਆਸ ਨਦੀ ਦੇ ਕੰਢੇ ਉਤੋਂ 
ਵਸਾਇਆ ਸੀ। ਇਸ ਰਿਆਸਤ ਦਾ ਰਾਜਾ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ 
ਸਿੰਘ ਜੀ ਪ੍ਰਤਿ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਆਦਰ-ਭਾਵ ਰਖਦਾ ਸੀ। ਇਕ 
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ਵਾਰ ਜਦੋਂ ਪਹਾੜੀ ਰਾਜਿਆਂ ਦੇ ਨਿਮੰਤ੍ਣ 'ਤੇ ਗੁਰੂ ਜੀ 
ਰਵਾਲਸਰ ਗਏ, ਤਾਂ ਇਥੋਂ ਦਾ ਰਾਜਾ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੂੰ ਆਪਣੇ 
ਨਗਰ ਵਿਚ ਲੈ ਆਇਆ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਦਾ ਠਿਕਾਣਾ ਉਸ ਨੇ 
ਬਿਆਸ ਨਦੀ ਦੇ ਕੰਢੇ ਬੜੀ ਰਮਣੀਕ ਥਾਂ 'ਤੇ ਕੀਤਾ। ਗੁਰੂ 
ਜੀ ਉਥੇ ਬੈਠ ਕੇ ਪ੍ਕ੍ਰਿਤੀ ਦਾ ਆਨੰਦ ਮਾਣਦੇ ਸਨ ਅਤੇ 
ਲੋਕਾਂ ਨੂੰ ਧਰਮ-ਉਪਦੇਸ਼ ਕਰਦੇ ਸਨ। ਉਸ ਸਥਾਨ ਉਤੇ 
ਬਣੇ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਦਾ ਨਾਂ “ਪਾਡਲ ਸਾਹਿਬ” ਸੀ, ਪਰ ਉੱਥੇ 
ਹੁਣ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਮੰਡੀ ਸਾਕੇਤ” ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। 
ਇਸ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਦੀ ਸੁੰਦਰ ਇਮਾਰਤ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨਾਲ 
ਸਬੰਧਿਤ ਤਿੰਨ ਵਸਤੂਆਂ ਸੈਭਾਲੀਆਂ ਹੋਈਆਂ ਸਨ-- 
ਤੋੜੇਦਾਰ ਬੰਦੂਕ, ਸੂਤਲੀ ਦਾ ਬਣਿਆ ਪਲੰਘ ਅਤੇ ਰਬਾਬ। 
ਗੁਰੂ ਜੀ ਆਪ ਤਾਂ ਬਾਹਰ ਨਦੀ ਦੇ ਕੌਢੇ ਠਹਿਰੇ, 
ਪਰ ਮਾਤਾ ਜੀ ਰਾਜੇ ਦੇ ਮਹੱਲ ਦੇ ਅੰਦਰ ਠਹਿਰੇ। ਉਥੇ ਵੀ 
ਸਮਾਰਕ ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। 


ਮੰਡੀ ਗੋਬਿਦਗੜ੍੍‌ : ਵੇਖੋ ਗੋਬਿੰਦਗੜ੍ਹ , ਮੰਡੀ'। 


ਮੰਤ੍ਰ : ਇਸ ਦਾ ਕੋਸ਼ ਅਨੁਸਾਰ ਅਰਥ ਹੈ-“ਉਹ ਸ਼ਬਦ ਜਾਂ 
ਸ਼ਬਦ-ਸਮੂਹ ਜਿਸ ਰਾਹੀਂ ਕਿਸੇ ਦੇਵਤਾ ਦੀ ਸਿੱਧੀ ਜਾਂ 
ਅਲੌਕਿਕ ਸ਼ਕਤੀ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਹੋਵੇ।।“ਨਿਰੁਕਤ' ਅਨੁਸਾਰ 
ਜੋ ਮਨਨ ਕਰੀਏ, ਉਹ “ਮੰਤ” ਹੈ। ਇਹ ਤਿੰਨ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦਾ 
ਹੈ-ਪਰੋਖ-ਰ੍ਿਤ, ਪ੍ਤੱਖ-ਕ੍ਿਤ ਅਤੇ ਅਧਿਆਤਮਿਕ। 

ਮੰਤ੍ਰ ਪ੍ਰਤਿ ਮਨੁੱਖ ਦਾ ਵਿਸ਼ਵਾਸ ਮੁੱਢ ਕਦੀਮ ਤੋੱ 
ਚਲਿਆ ਆਉਂਦਾ ਹੈ। ਡਰ ਜਾਂ ਕਿਸੇ ਅਚਾਨਕ ਵਪਾਰੀ 
ਬਿਪਤਾ ਪਤਿ ਮਨੁੱਖ ਦੀ ਵਿਵਸ਼ਤਾ ਹੀ ਇਸ ਦੀ ਧਾਰਣਾ 
ਦਾ ਪਿਛੋਕੜ ਰਿਹਾ ਹੋਵੇਗਾ। ਇਸ ਦਾ ਧਰਮ ਨਾਲ ਸ਼ੁਰੁ ਤੱ 
ਹੀ ਬਹੁਤ ਨੋੜਲਾ ਸੈਬੈਧ ਰਿਹਾ ਹੈ। ਜਦੋਂ' ਕੋਈ ਕੌਮ ਕਿਸੇ 
ਯਤਨ ਜਾਂ ਜੁਗਤ ਨਾਲ ਸਾਧਿਆ ਨਹੀਂ ਜਾ ਸਕਦਾ, ਤਾਂ 
ਉਦੋਂ ਮਨੁੱਖ ਮੰਤੁ ਦੀ ਓਟ ਲੈਂਦਾ ਹੈ। ਜੇ ਸੈਯੋਗਵਸ ਸਫਲਤਾ 
ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੋ ਜਾਏ, ਤਾਂ ਮੰਤ੍-ਵਿਧੀ ਅਥਵਾ ਮੰਤ੍-ਸਾਧਨਾ 
ਵਿਚ ਮਨੁੱਖ ਦਾ ਵਿਸ਼ਵਾਸ ਹੋਰ ਦ੍ਰਿੜ੍ਹ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਜੇ 
ਕਾਰਜ ਸਿੱਧ ਨ ਹੋਏ, ਤਾਂ ਪੁਰੋਹਿਤਾਂ, ਓਝਿਆਂ ਜਾਂ ਸਿਆਣਿਆਂ 
ਵਲੋਂ ਮੰਤ੍-ਪ੍ਯੋਗ ਵਿਚ ਕਿਸੇ ਪ੍ਕਾਰ ਦੀ ਘਾਟ ਰਹਿ ਗਈ 
ਦਸ ਦਿੱਤੀ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। 

ਡਾ. ਮਥੁਰਾ ਲਾਲ ਸ਼ਰਮਾ ਨੇ “ਹਿੰਦੀ ਵਿਸ਼ਵਕੋਸ਼” 
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ਵਿਚ ਦਸਿਆ ਹੈ ਕਿ ਮੰਤੁ ਦੀ ਵਰਤੋੱ' ਸਾਰੇ ਸੈਸਾਰ ਵਿਚ 
ਕੀਤੀ ਜਾਂਦੀ ਸੀ ਅਤੇ ਸ਼ੁਰੂ ਵਿਚ ਇਸ ਦੀਆਂ ਕ੍ਰਿਆਵਾਂ 
ਲਗਭਗ ਇਕੋ ਜਿਹੀਆਂ ਸਨ। ਵਿਗਿਆਨ-ਯੁਗ ਦੇ 
ਆਰੈਭ ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ ਕਈ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ ਰੋਗਾਂ ਨੂੰ ਵਖ ਵਖ 
ਤਰ੍ਹਾਂ ਦੇ ਰਾਖਸ਼ ਜਾਂ ਪਿਸ਼ਾਚ ਮੰਨਿਆ ਜਾਂਦਾ ਸੀ। ਇਸ 
ਲਈ ਪਿਸ਼ਾਚਾਂ ਦੀ ਸ਼ਾਂਤੀ, ਨਿਵਾਰਣ ਜਾਂ ਉਚਾਟਨ ਕੀਤਾ 
ਜਾਂਦਾ ਸੀ। ਮੰਤੁ ਵਿਚ ਪ੍ਰਧਾਨਤਾ ਤਾਂ ਸ਼ਬਦਾਂ ਦੀ ਹੀ ਸੀ, 
ਪਰੈਤੂ ਸ਼ਬਦਾਂ ਨਾਲ ਕ੍ਰਿਆਵਾਂ ਵੀ ਜੁੜੀਆਂ ਹੋਈਆਂ ਸਨ। 
ਮੰਤੁ ਦਾ ਉੱਚਾਰਣ ਕਰਨ ਵੇਲੇ ਓਝਾ (ਸਿਆਣਾ) ਜਾਂ ਵੈਦ 
ਵਖ ਵਖ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦੀਆਂ ਕ੍ਰਿਆਵਾਂ ਕਰਦਾ ਸੀ। ਇਨ੍ਹਾਂ 
ਕ੍ਰਿਆਵਾਂ ਵਿਚ ਤ੍ਰਿਸ਼ੂਲ, ਝਾੜੂ, ਕਟਾਰ, ਬਿ੍‌ਛ-ਵਿਸ਼ੇਸ਼ 
ਕੀਤੀ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਰੋਗ ਦੀ ਇਕ ਨਿੱਕੀ ਜਿਹੀ ਮੂਰਤੀ 
ਬਣਾਈ ਜਾਂਦੀ ਸੀ ਅਤੇ ਉਸ ਉਤੇ ਮੰਤੁ ਦਾ ਪ੍ਯੋਗ ਹੁੰਦਾ 
ਸੀ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਵੈਰੀ ਦੀ ਮੂਰਤੀ ਵੀ ਬਣਾਈ ਜਾਂਦੀ ਸੀ 
ਅਤੇ ਉਸ ਉਤੇ ਮਰਣ, ਉੱਚਾਟਨ ਆਦਿ ਦੇ ਪ੍ਰਯੋਗ ਕੀਤੇ 
ਜਾਂਦੇ ਸਨ। ਅਜਿਹਾ ਵਿਸ਼ਵਾਸ ਸੀ ਕਿ ਜਿਉਂ ਜਿਉਂ ਮੂਰਤੀ 
ਉਤੇ ਮੰਤ੍-ਪ੍ਯੋਗ ਹੁੰਦਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਤਿਉ' ਤਿਉ' ਵੈਰੀ ਦੇ 
ਸ਼ਰੀਰ ਉਤੇ ਇਸ ਦਾ ਪ੍ਭਾਵ ਪੈਂਦਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਪਿਪਲ ਜਾਂ 
ਬੋਹੜ ਬਿ੍‌ਛ ਦੇ ਪੱਤਿਆਂ ਉਤੇ ਕੁਝ ਮੰਤ੍ਰ ਲਿਖ ਕੇ ਉਸ ਦੀ 
“ਰਖ” ਅਤੇ “ਤਾਵੀਜ਼” ਬਣਾਏ ਜਾਂਦੇ ਸਨ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ, ਅੰਧ 
ਵਿਸ਼ਵਾਸ ਅਨੁਸਾਰ ਵੀਣੀ, ਭੁਜਾ ਜਾਂ ਗਲੇ ਵਿਚ ਬੰਨਣ 
ਨਾਲ ਰੋਗ ਦਾ ਨਿਵਾਰਣ ਹੁੰਦਾ ਦਸਿਆ ਜਾਂਦਾ ਸੀ, ਭੂਤ- 
ਪ੍ਰੇਤ ਤੋਂ ਰਖਿਆ ਹੁੰਦੀ ਸੀ ਅਤੇ ਵੈਰੀ ਵਸ ਵਿਚ ਹੋ ਜਾਂਦਾ 
ਸੀ। ਇਹ ਵਿਧੀਆਂ ਕੁਝ ਹਦ ਤਕ ਹੁਣ ਵੀ ਪ੍ਰਚਲਿਤ ਹਨ। 
ਵੈਰੀ ਨੂੰ ਮਾਰਨ ਲਈ 'ਮੁਠ” ਦੀ ਵਰਤੋ' ਕੀਤੀ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। 
ਮੰਤਾਂ ਦੇ ਕਈ ਭੇਦ ਮੰਨੇ ਗਏ ਹਨ। ਇਕ ਭੇਦ ਅਨੁਸਾਰ 
ਕੁਝ ਮੰਤ੍ਾਂ ਦੀ ਵਰਤੋ ਕਿਸੇ ਦੇਵੀ ਜਾਂ ਦੇਵਤਾ ਦੀ ਓਟ ਲੈ 
ਕੇ ਕੀਤੀ ਜਾਂਦੀ ਹੈ ਅਤੇ ਕੁਝ ਦੀ ਵਰਤੋਂ' ਵਾਸਤੇ ਭੂਤ-ਪ੍ਰ੍‌ਤ 
ਆਦਿ ਦੀ ਓਟ ਲਈ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਦੂਜੇ ਭੇਦ ਅਨੁਸਾਰ ਕੁਝ 
ਮੰਤੁ ਭੂਤ ਜਾਂ ਪਿਸ਼ਾਚ ਦੇ ਵਿਰੁੱਧ ਵਰਤੇ ਜਾਂਦੇ ਹਨ ਅਤੇ 
ਕੁਝ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਸਹਾਇਤਾ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰਨ ਲਈ ਪ੍ਯੁਕਤ 
ਕੀਤੇ ਜਾਂਦੇ ਸਨ। ਇਸਤਰੀ ਅਤੇ ਪੁਰਸ਼ ਜਾਂ ਵੈਰੀ ਨੂੰ ਵਸ 
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ਵਿਚ ਕਰਨ ਲਈ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਮੰਤਾਂ ਦੀ ਵਰਤੋਂ ਹੁੰਦੀ ਹੈ, ਉਨ੍ਹਾਂ 
ਨੂੰ “ਵਸ਼ੀਕਰਣ ਮੰਤ੍” ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਵੈਰੀ ਦਾ ਦਮਨ ਜਾਂ 
ਅੰਤ ਕਰਨ ਲਈ ਜਿਸ ਮੰਤ੍-ਵਿਧੀ ਦਾ ਪ੍ਰਯੋਗ ਕੀਤਾ 
ਜਾਂਦਾ ਹੈ, ਉਸ ਨੂੰ “ਮਾਰਣ ਮੰਤ” ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ। ਭੂਤ-ਪ੍ਰਤ 
ਆਦਿ ਦੇ ਨਿਵਾਰਣ ਲਈ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਮੰਤਾਂ ਨੂੰ ਵਰਤਿਆ 
ਹਨ। 
ਸਹਿਜੇ ਸਹਿਜੇ ਲੋਕਾਂ ਦਾ ਅਜਿਹਾ ਵਿਸ਼ਵਾਸ 
ਬਣਦਾ ਗਿਆ ਕਿ ਇਸ ਸੈਸਾਰ ਵਿਚ ਕੋਈ ਸੈਕਟ ਜਾਂ 
ਬਿਪਤਾ ਨਹੀਂ ਜਿਸ ਦਾ ਮੰਤੁ ਰਾਹੀਂ ਨਿਵਾਰਣ ਨ ਹੋ ਸਕੇ 
ਅਤੇ ਕੋਈ ਅਜਿਹੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਜਾਂ ਸਫਲਤਾ ਨਹੀਂ ਜੋ ਮੰਤੁ 
ਦੁਆਰਾ ਹਾਸਲ ਨ ਕੀਤੀ ਜਾ ਸਕੇ। ਇਸੇ ਉਦੇਸ਼ ਤੋਂ ਕਈ 
ਵਾਰ ਯੁੱਧ ਵੇਲੇ ਨਗਾਰਿਆ, ਧੁਜਾਵਾਂ ਜਾਂ ਸ਼ਸਤ੍ਰਾਂ ਨੂੰ 
ਮੰਦਰਵਾ ਲਿਆ ਜਾਂਦਾ ਸੀ। ਇਥੋਂ ਤਕ ਕਿ ਪਰੀਖਿਆ 
ਲਈ ਵਿਦਿਆਰਥੀ ਕਲਮਾਂ/ਲੇਖਣੀਆਂ ਨੂੰ ਵੀ ਮੰਦਰਵਾਣੇ 
ਸੈਕੋਚ ਨਹੀਂ ਕਰਦੇ ਸਨ। 

ਅਜ ਦੇ ਵਿਗਿਆਨਿਕ ਯੁਗ ਵਿਚ ਭਾਵੇਂ ਇਨ੍ਹਾਂ 
ਪ੍ਰਤਿ ਵਿਸ਼ਵਾਸ ਘਟਦਾ ਜਾ ਰਿਹਾ ਹੈ ਅਤੇ ਤਰਕਸ਼ੀਲ 
ਸੈਸਥਾਵਾਂ ਵਲੋਂ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਨਿਰਸਾਰਤਾ ਪ੍ਰਗਟਾਈ ਜਾ ਰਹੀ 
ਹੈ, ਪਰ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀਆਂ ਜੜ੍ਹਾਂ ਸਾਡੇ ਸਭਿਆਚਾਰ ਵਿਚ 
ਇਤਨੀਆਂ ਡੂੰਘੀਆਂ ਹਨ ਕਿ ਖ਼ਰਚ-ਖੁਰਚ ਕੇ ਕਢਣ ਨਾਲ 
ਵੀ ਇਨ੍ਹਾਂ ਮਾਨਤਾਵਾਂ ਨੂੰ ਖ਼ਤਮ ਕਰ ਸਕਣਾ ਸੈਭਵ ਪ੍ਰਤੀਤ 
ਨਹੀਂ ਹੁੰਦਾ। ਰ੍ ਰ੍ 

ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਪਰੈਪਰਾਗਤ ਮੰਤ੍-ਪ੍ਯੋਗ ਪ੍ਰਤਿ 
ਅਸਵੀਕਾਰ ਦੀ ਭਾਵਨਾ ਪ੍ਰਗਟਾਈ ਗਈ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ 
ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਸੂਹੀ ਰਾਗ ਵਿਚ ਦਸਿਆ ਹੈ ਕਿ “ਤੌਤੁ ਮੰਤੁ 
ਪਾਖੰਡ ਨ ਜਾਣਾ ਰਾਮੁ ਰਿਦੈ ਮਨੁ ਮਾਨਿਆ। (ਗੁ ਗੁੰ.766)। 
“ਸਿਧ-ਗੋਸਟਿ” ਵਿਚ ਗੁਰੁ ਜੀ ਨੇ ਬਨਾਂ, ਮਸਾਣਾਂ ਵਿਚ 
ਜਾ ਕੇ ਮੰਤੁ-ਪ੍ਯੋਗ ਕਰਨ ਵਾਲਿਆਂ ਨੂੰ “ਮਨਮੁਖ” ਕਿਹਾ 
ਹੈ-ਮਨਮੁਖ ਭਰਮ ਭਵੈ ਬੋਸ਼ਾਣਿ / ਵੇਮਾਗੰਗ ਮਸੈ ਮੰਤ੍ਰ 
ਮਸ਼ਾ/ਟਿ / ਸ਼ਬਦ ਨ ਲੀਨ ਲਵੈ ਕੁਥਾ/ਣਿ/ ਨਾਨਕ ਸਚ 
ਰਤੇ ਸ਼ਖ ਜਾ/ਟੋ / (ਗੁ ਗੰ.941)। 

ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਮੰਤ੍-ਪ੍ਯੋਗ ਨਾਲ 
ਸੈਕਟ ਨਿਵਾਰਨ ਦੀ ਗੱਲ ਨੂੰ ਨ ਮੰਨ ਕੇ ਹਰਿ-ਜਸ ਰੂਪ 
ਮਹਾ-ਮੰਤ੍੍‌ ਜਪਣ ਨਾਲ ਸਾਰੀਆਂ ਮੁਸੀਬਤਾਂ ਤੋਂ ਖ਼ਲਾਸੀ 
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ਮਿਤ੍ਕ ਸੈਸਕਾਰ 
ਹੋ ਜਾਣ ਦਾ ਵਿਸ਼ਵਾਸ ਦਿਵਾਇਆ ਹੈ--ਸ਼ਨਤ ਜਖਤਾ 
ਹਰਨਾਮ ਜਸ ਤਾ ਕੀ ਦੁਨਿ ਬਲਾਈ/ ਮਹਾਮੰਤ ਨਾਨਕ 
ਕਾਥੰ ਗੰਠ ਕੇ ਗੁਣ ਗਾਈ/(ਗੁ.ਰੀ.814)। ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ 
ਨੇ ਪਹਿਲੀ ਵਾਰ ਵਿਚ ਸਪੱਸ਼ਟ ਕੀਤਾ ਹੈ ਕਿ ਮੰਤ ਜੋੜ 
ਕਰਨੇ ਸਭ ਪਾਖੰਡ ਹੈ ਅਤੇ ਭਰਮਾਂ ਵਿਚ ਉਲਝਣਾ ਹੈ- 
ਤੰਤ੍ ਮੰਤ ਪਾਖੰਡ ਕੰਨ ਕਲ ਕੱਧ ਬਹ ਵਾਦ ਵਗਾਵੈ / 
ਆਪੰਧਾਆੰ ਹੋਇ ਕੰ ਨੁਯਾਰੇ ਨੁਯਾਠੇ ਧਰਮ ਚਲਾਵੰੰ / ਫੌਟਕ 
ਧਰਮੀ ਭਰਮ ਭਲਾਵੈਂ /5£ / ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ ਸਿੱਖ ਧਰਮ 
ਵਿਚ ਮੰਤ੍-ਵਿਧੀ ਨੂੰ ਕੋਈ ਮਾਨਤਾ ਪਾਪਤ ਨਹੀਂ ਹੈ। 


ਮ੍੍‌ਿਤਕ ਸੈਸਕਾਰ : ਜਦੋ' ਕੋਈ ਵਿਅਕਤੀ ਮਰਦਾ ਹੈ , ਤਾਂ 
ਉਦੋਂ ਕੀਤੀ ਜਾਣ ਵਾਲੀ ਕਾਰਵਾਈ ਨੂੰ “ਮਿ੍‌ਤਕ ਸੈਸਕਾਰ” 
ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਹਰ ਇਕ ਧਰਮ, ਸਮਾਜ ਅਤੇ ਦੇਸ਼ ਵਿਚ 
ਵਖਰੇ ਵਖਰੇ ਢੰਗ ਦੀਆਂ ਰਸਮਾਂ ਹੁੰਦੀਆਂ ਹਨ। ਸਿੱਖ ਸਮਾਜ 
ਵਿਚ ਵੀ ਥੋੜੇ ਬਹੁਤ ਅੰਤਰ ਨਾਲ ਕਈ ਰਸਮਾਂ ਪ੍ਚਲਿਤ 
ਹਨ। ਪਰ ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਦੀ ਪ੍ਰਮੁਖ ਸੈਸਥਾ ਸ਼ੋੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ 
ਪ੍ਰਬੈਧਕ ਕਮੇਟੀ ਵਲੋਂ “ਸਿੱਖ ਰਹਿਤ ਮਰਯਾਦਾ” ਨਾਂ ਦੀ 
ਪੁਸਤਿਕਾ ਵਿਚ ਦਿੱਤਾ ਵਿਵਰਣ ਸਾਰੇ ਸਿੱਖ ਸਮਾਜ ਲਈ 
ਮੰਨਣਯੋਗ ਹੈ ਜਿਸ ਦਾ ਰੂਪ ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਹੈ : 

(ਉ) ਪ੍ਰਾਣੀ ਨੂੰ ਮਰਨ ਵੇਲੇ-ਜੇ ਮੰਜੇ ਤੇ ਹੋਵੇ ਤਾਂ-ਮੰਜੇ 
ਤੋ` ਹੇਠ ਨਹੀਂ ਉਤਾਰਨਾ, ਦੀਵਾ-ਵਟੀ, ਗਊ 
ਕਰਨਾ। ਕੇਵਲ ਗੁਰਬਾਣੀ ਦਾ ਪਾਠ ਕਰਨਾ ਜਾਂ 
“ਵਾਹਿਗੁਰੂ- ਵਾਹਿਗੁਰੂ" ਕਰਨਾ। 

(ਅ) ਪ੍ਰਾਣੀ ਦੇ ਦੇਹ ਤਿਆਗਣ ਤੇ ਧਾਹ ਨਹੀਂ ਮਾਰਨੀ, 
ਪਿਟਣਾ ਜਾਂ ਸਿਆਪਾ ਨਹੀਂ ਕਰਨਾ। ਮਨ ਨੂੰ 
“ਵਾਹਿਗੁਰੂ” ਦੀ ਰਜ਼ਾ ਵਿਚ ਲਿਆਉਣ ਲਈ 
ਗੁਰਬਾਣੀ ਦਾ ਪਾਨ ਜਾਂ “ਵਾਹਿਗੁਰੂ” ਦਾ ਜਾਪ ਕਰੀ 
ਜਾਣਾ ਚੰਗਾ ਹੈ। 

(ਏ) ਪ੍ਰਾਣੀ ਭਾਵੇਂ ਛੋਟੀ ਤੋਂ ਛੋਟੀ ਉਮਰ ਦਾ ਹੋਵੇ , ਸੋ ਭੀ 
ਸਸਕਾਰਨਾ ਚਾਹੀਏ। ਜਿਥੇ ਸਸਕਾਰ ਦਾ ਪ੍ਰਬੈਧ ਨ 
ਹੋ ਸਕੇ , ਉਥੇ ਜਲ-ਪ੍ਰਵਾਹ ਜਾਂ ਹੋਰ ਤਰੀਕਾ ਵਰਤਣ 
ਤੋ' ਸ਼ੈਕਾ ਨਹੀਂ ਕਰਨੀ। 

(ਸ) ਸਸਸਕਾਰਨ ਲਈ ਦਿਨ ਜਾਂ ਰਾਤ ਦਾ ਭਰਮ ਨਹੀਂ 
ਕਰਨਾ। 
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(ਹ) ਮ੍ਰਿਤਕ ਸਰੀਰ ਨੂੰ ਇਸ਼ਨਾਨ ਕਰਾ ਕੇ ਸੁਅੱਛ ਬਸਤਰ 
ਪਾਏ ਜਾਣ ਤੇ ਕਕਾਰ ਜੁਦਾ ਨ ਕੀਤੇ ਜਾਣ। ਫਿਰ 
ਤਖ਼ਤੇ ਉਤੇ ਪਾ ਕੇ ਚਲਾਣੇ ਦਾ ਅਰਦਾਸਾ ਸੋਧਿਆ 
ਜਾਵੇ। ਫਿਰ ਅਰਥੀ ਚੁਕ ਕੇ ਸ਼ਮਸ਼ਾਨ ਭੂਮੀ ਵਲ 
ਲਿਜਾਇਆ ਜਾਵੇ। ਨਾਲ ਵੈਰਾਗਮਈ ਸ਼ਬਦਾਂ ਦਾ 
ਉਚਾਰਨ ਕੀਤਾ ਜਾਵੇ। ਸਸਕਾਰ ਦੀ ਥਾਂ ਤੇ ਪਹੁੰਚ 
ਕੇ ਚਿਖਾ ਰਚੀ ਜਾਵੇ। ਫਿਰ ਸਰੀਰ ਨੂੰ ਅਗਨੀ ਭੇਟਾ 
ਕਰਨ ਲਈ ਅਰਦਾਸਾ ਸੋਧਿਆ ਜਾਵੇ। ਫਿਰ ਪ੍ਰਾਣੀ 
ਨੂੰ ਅੰਗੀਠੇ ਉਤੇ ਰਖ ਕੇ ਪੁੱਤਰ ਜਾਂ ਕੋਈ ਹੋਰ ਸੰਬੈਧੀ 
ਜਾਂ ਹਿਤੂ ਆਦਿ ਅਗਨੀ ਲਾ ਦੇਵੇ। ਸੈਗਤ ਕੁਝ 
ਵਿਥ ਤੇ ਬਹਿ ਕੇ ਕੀਰਤਨ ਕਰੇ ਜਾਂ ਵੈਰਾਗ-ਮਈ 
ਸ਼ਬਦ ਪੜ੍ਹੋ । ਜਦ ਅੰਗੀਠਾ ਪੂਰੀ ਤਰ੍ਹਾਂ ਬਲ ਉਠੇ, 
ਤਾਂ (ਕਪਾਲਿ ਕਿਰਿਆ ਆਦਿ ਕਰਨਾ ਮਨਮਤ ਹੈ।) 
ਕੀਰਤਨ ਸੋਹਿਲੇ ਦਾ ਪਾਠ ਕਰਕੇ ਅਰਦਾਸਾ ਸੋਧ 
ਕੇ ਸੈਗਤ ਮੁੜ ਆਵੇ। ਰ੍ 

ਘਰ ਆ ਕੇ ਜਾਂ ਲਾਗੇ ਦੇ ਕਿਸੇ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਵਿਚ 
ਪਾਣੀ ਨਮਿਤ ਸੀ ਗੁਰੂ ਗੰਥ ਸਾਹਿਬ ਜੀ ਦਾ ਪਾਠ 
ਰਖਿਆ ਜਾਵੇ ਤੇ ਅਨੰਦ ਸਾਹਿਬ (ਛੇ ਪਉੜੀਆਂ) 
ਦਾ ਪਾਠ ਕਰਕੇ ਅਰਦਾਸਾ ਸੋਧ ਕੇ , ਕੜਾਹ ਪ੍ਰਸ਼ਾਦ 
ਵਰਤਾਇਆ ਜਾਵੇ। ਇਸ ਪਾਠ ਦੀ ਸਮਾਪਤੀ 
ਦਸਵੇਂ ਦਿਨ ਹੋਵੇ । ਜੇ ਦਸਵੇਂ ਦਿਨ ਨਾ ਹੋ ਸਕੇ ਤਾਂ 
ਹੋਰ ਕੋਈ ਦਿਨ ਸੈਬੈਧੀਆਂ ਦੇ ਸੌਖ ਨੂੰ ਮੁਖ ਰੱਖ ਕੇ 
ਨੀਯਤ ਕੀਤਾ ਜਾਵੇ। ਇਸ ਪਾਠ ਦੇ ਕਰਨ ਵਿਚ 
ਘਰ ਵਾਲੇ ਦੇ ਸੈਬੈਧੀ ਰਲ ਕੇ ਹਿੱਸਾ ਲੈਣ। ਜੇ ਹੋ 
ਸਕੇ ਤਾਂ ਹਰ ਰੋਜ਼ ਰਾਤ ਨੂੰ ਕੀਰਤਨ ਭੀ ਹੋਵੇ। 
“ਦੁਸਹਿਰੇ” ਦੇ ਪਿਛੋ ਚਲਾਣੇ ਦੀ ਕੋਈ ਰਸਮ ਬਾਕੀ 
ਨਹੀ ਰਹਿੰਦੀ। 

(ਕ) ਮ੍ਰਿਤਕ ਪ੍ਰਾਣੀ ਦਾ “ਅੰਗੀਠਾ” ਠੰਡਾ ਹੋਣ ਤੇ ਸਾਰੀ 
ਦੇਹ ਦੀ ਭਸਮ ਅਸਥੀਆਂ ਸਮੇਤ ਉਠਾ ਕੇ ਜਲ ਵਿਚ 
ਪ੍ਰਵਾਹ ਕਰ ਦਿੱਤੀ ਜਾਵੇ , ਜਾਂ ਉਥੇ ਹੀ ਦੱਬ ਕੇ ਜ਼ਿਮੀ' 
ਬਰਾਬਰ ਕਰ ਦਿੱਤੀ ਜਾਵੇ। ਸਸਕਾਰ ਅਸਥਾਨ ਤੇ 
ਮ੍ਰਿਤਕ ਪਾਣੀ ਦੀ ਯਾਦਗਾਰ ਬਣਾਉਣੀ ਮਨ੍ਹਾ ਹੈ। 

(ਖ) ਅੱਧ ਮਾਰਗ, ਸਿਆਪਾ, ਫੁਹੜੀ, ਦੀਵਾ, ਪਿੰਡ, 
ਕਿਰਿਆ, ਸਰਾਧ, ਬੁੱਢਾ ਮਰਨਾ ਆਦਿ ਕਰਨਾ 
ਮਨਮਤ ਹੈ। ਅੰਗੀਠੇ ਵਿਚੋਂ ਫੁਲ ਚੁਗ ਕੇ ਗੰਗਾ, 
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ਪਤਾਲਪੁਰੀ, ਕਰਤਾਰਪੁਰ ਸਾਹਿਬ ਆਦਿ ਥਾਵਾਂ 
ਵਿਚ ਜਾ ਕੇ ਪਾਣੇ ਮਨਮਤ ਹੈ। 


ਮ੍ਰਿਤੂ : ਮਨੁੱਖ ਲਈ ਸਭ' ਤੋਂ ਅਧਿਕ ਭੈ-ਦਾਇਕ ਤੱਤ 
ਮ੍ਰਿਤੂ ਨੂੰ ਮੰਨਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਵੈਦਿਕ ਕਾਲ ਤੋਂ ਹੀ ਮਿ੍‌ਤੂ 
ਨੂੰ ਭੈ-ਦਾਇਕ ਦਸਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਇਸ ਨੂੰ ਇਕ ਸੌ ਇਕ 
ਪ੍ਰਕਾਰ ਦਾ ਮੰਨਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋ' ਬਿਰਧ 
ਅਵਸਥਾ ਵਿਚ ਹੋਈ ਸੁਭਾਵਿਕ ਮ੍ਰਿਤੂ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਇਕ 
ਸੌ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦੀ ਹੋਰ ਵੀ ਮਿ੍‌ਤੂ ਹੈ। ਸੁਭਾਵਿਕ ਮਿ੍‌ਤੂ ਨੂੰ “ਕਾਲ” 
ਦਾ ਨਾਂ ਦਿੱਤਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਪਰ ਸੁਭਾਵਿਕ ਮਿ੍‌ਤੂ ਤੋਂ ਭਿੰਨ 
ਰੋਗਾਂ ਜਾਂ ਅਕਸਮਾਤ ਘਟਨਾਵਾਂ ਕਰਕੇ ਹੋਣ ਵਾਲੀਆਂ 
ਮ੍ਰਿਤੂਆਂ ਦੀ ਗਿਣਤੀ ਬਾਕੀ ਸੌ ਵਿਚ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। 

ਭਾਰਤੀ ਸੈਸਕ੍ਰਿਤੀ ਵਿਚ ਮ੍ਰਿਤੂ ਅਤੇ ਮਿ੍‌ਤੂ- 
ਉਪਰੈਤ ਸਥਿਤੀ ਦਾ ਕਾਫ਼ੀ ਵਰਣਨ- ਵਿਸ਼ਲੇਸ਼ਣ ਹੋਇਆ 
ਹੈ।“ਭਗਵਦ-ਗੀਤਾ(2/20,22) ਵਿਚ ਦਸਿਆ ਗਿਆ 
ਹੈ ਕਿ ਆਤਮਾ ਅਮਰ ਹੈ, ਸ਼ਰੀਰ ਦੇ ਨਾਸ਼ ਹੋਣ 'ਤੇ ਵੀ 
ਉਹ ਨਸ਼ਟ ਨਹੀਂ ਹੁੰਦੀ। ਬਸਤੁ ਬਦਲਣ ਵਾਂਗ ਜੀਵਾਤਮਾ 
ਕਰਦੀ ਹੈ। “ਬ੍੍‌ਹਦਾਰਣਯ-ਉਪਨਿਸ਼ਦ” (4/4/2) ਦੂਜੇ 
ਜਨਮ ਦੇ ਸਰੂਪ ਦਾ ਨਿਰਣਾ “ਵਾਸਨਾ” ਜਾਂ “ਲਿੰਗ ਸ਼ਰੀਰ” 
ਉਤੇ ਆਧਾਰਿਤ ਮੰਨਦੀ ਹੈ। ਡਾ. ਉਮੇਸ਼ ਮਿਸ਼ਰ (ਭਾਰਤੀਯ 
ਦਰਸ਼ਨ”) ਦੇ ਕਥਨ ਅਨੁਸਾਰ ਉਪਨਿਸ਼ਦਾਂ ਵਿਚ ਦਸਿਆ 
ਗਿਆ ਹੈ ਕਿ ਮ੍ਰਿਤੂ ਵੇਲੇ ਜੀਵ ਦੁਰਬਲ ਅਤੇ ਚੇਤਨਾ- 
ਰਹਿਤ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਹਿਰਦੇ ਵਿਚ ਠਹਿਰ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 
ਸਭ ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ ਉਸ ਦੇ ਰੂਪ ਦਾ ਗਿਆਨ ਨਸ਼ਟ ਹੋ ਜਾਂਦਾ 
ਹੈ। ਹੋਰਨਾਂ ਇਦੀਆਂ ਦੇ ਨਾਲ ਨਾਲ ਅੰਤਹਕਰਣ ਵੀ 
ਸ਼ਿਥਲ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਤਦ ਹਿਰਦੇ ਦੇ ਉਪਰ ਦਾ ਭਾਗ 
ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਿਤ ਹੋ ਉਠਦਾ ਹੈ। ਉਸੇ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਦੇ ਸਹਾਰੇ ਜੀਵ 
ਆਪਣੇ ਕਰਮ ਦੇ ਪ੍ਰਭਾਵ ਅਨੁਸਾਰ ਸ਼ਰੀਰ ਦੇ ਵਖ ਵਖ 
ਛਿਦੀਾਂ (ਮੋਰੀਆਂ) ਤੋਂ ਬਾਹਰ ਨੂੰ ਨਿਕਲ ਪੈਂਦਾ ਹੈ। ਉਸ ਦੇ 
ਨਾਲ ਨਾਲ ਉਸ ਦੀ “ਜੀਵਨ-ਸ਼ਕਤੀ” (ਲਿੰਗ ਸ਼ਰੀਰ) ਵੀ 
ਰਹਿੰਦੀ ਹੈ। ਪੰਜ ਭੌਤਿਕ ਸ਼ਰੀਰ ਦੇ ਪੰਜੇ ਭੂਤ ਆਪਣੇ 
ਮਹਾਭੂਤਾਂ ਵਿਚ ਮਿਲ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ 
ਨੇ ਰਾਮਕਲੀ ਰਾਗ ਵਿਚ ਦਸਿਆ ਹੈ--੫ਵਨੰ ਆਹ ਪਵਨ 
ਸਮਾਇਆ / ਜੌਤਾੀ ਆਹ ਜਾਤਿ ਗੱਲ ਜਾਇਆ /ਆਟੀਮਾਟਾੰ 
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ਹੋਈ ਏਕਾ / ਰੌਵਨਹਾਨੇ ਕੀ ਕਵਨ ਟੇਕ / (ਗੁ.ਗੰ.੧85)। 

ਵੈਦਿਕ ਕਾਲ ਵਿਚ ਮਿ੍‌ਤ-ਦੇਹ ਨੂੰ ਸਾੜਨ ਅਤੇ 
ਦਬਣ ਦੋਹਾਂ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦੀਆਂ ਪ੍ਥਾਵਾਂ ਪ੍ਰਚਲਿਤ ਸਨ, ਪਰ 
ਦਬਣ ਨੂੰ ਪਸੈਦ ਨਹੀਂ ਕੀਤਾ ਜਾਂਦਾ ਸੀ। ਹੌਲੀ ਹੌਲੀ ਇਹ 
ਪ੍ਰਥਾ ਘਟਦੀ ਗਈ, ਪਰ ਸਾਮੀ ਸੈਸਕ੍ਿਤੀ ਵਿਚ ਇਸੇ ਦਾ 
ਪ੍ਚਲਨ ਹੈ। 

ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਬਿਲਾਵਲ ਰਾਗ ਵਿਚ 
ਕਿਹਾ ਹੈ ਕਿ ਪ੍ਰਾਣੀ ਦੇ ਸਿਰ ਉਤੇ ਮਿ੍‌ਤੂ ਹਰ ਵੇਲੋਂ ਹਸ ਰਹੀ 
ਹੈ, ਪਰ ਉਹ ਇਸ ਤੱਥ' ਨੂੰ ਸਮਝਣ ਲਈ ਤਿਆਰ ਨਹੀਂ 
ਹੈ-#ਰਤ ਹਸ਼ੈ ਨਰ ਉਪਰੇ ਪਲੂਆ ਨਹਾ ਸਡੈ / ਝਾਦਾ ਸ਼ਾਦ 
ਆਹੰਕਾਰ ੭ਹ ਮਰਣਾ ਨਹ? ਸੂਝ / (ਗੁ .ਗੰ.੦9)। 
ਵਾਸਤਵਿਕਤਾ ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਪ੍ਰਾਣੀ ਮਿਰ੍‌ਤੂ ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਮਸਤਕ 
ਉਤੇ ਲਿਖਵਾ ਕੇ ਹੀ ਜਨਮ ਲੈਂਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਉਸ ਦਾ ਮਰਨਾ 
ਨਿਰਸੈਦੇਹ ਨਿਸਚਿਤ ਹੈ-ਮ#ਰਣ /ਲਖ/ਇ ਆਈਏ ਨਹੀੰ 
ਰਹਣਾ /(ਗੁ .ਗੰ.53)। ਇਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ ਮਰਣੁ ਨਿਖ7ਇ ਮੰਡਲ 
“ਆਹ ਆਏ / (ਗੁ.ਰੰ.686)। ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ ਮਿ੍‌ਤੂ ਇਕ 
ਅਟਲ ਸਚਾਈ ਹੈ। 

ਜੋ ਪੈਦਾ ਹੋਇਆ ਹੈ, ਉਸ ਨੇ ਆਖ਼ਿਰ ਕਾਲ-ਵਸ 
ਹੋਣਾ ਹੈ- ਜੇ ਓਪਜੰ ਸੇ ਕਹੱਲ ਸੰਘਮਰਿਆ/ਮਿ੍‌ਤੂ ਦਾ ਕੋਈ 
ਸਮਾਂ ਨਿਸਚਿਤ ਨਹੀਂ। ਕਦੋਂ, ਕਿਥੇ ਅਤੇ ਕਿਵੇਂ ਆ ਜਾਂਦੀ 
ਹੈ, ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ ਤੱਥਾਂ ਦਾ ਅਨੁਮਾਨ ਨਹੀਂ ਲਗਾਇਆ 
ਜਾ ਸਕਦਾ-ਮਗੰਟ ਨ ਮੂਰਤ ਪੁਛਿਆ ਪੁਛ /ਲਤਿ ਨ 
ਵਾਰ / /ਇਕਨਾੀ ਲੰਦਆ /ਇ/ਕ ਲ/ਦਇ ਚਲੇ /ਇਕਨੀ ਬਧੇ 
ਡਾਰ/ (ਗੁਰੀ.1244)। ਕਦੇ ਵੀ ਅਤੇ ਕਿਥੇ ਵੀ ਸ਼ਰੀਰ 
ਦਾ ਅੰਤ ਹੋ ਸਕਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਬਾਰੇ ਕਿਸੇ ਨਾਲ ਸਲਾਹ 
ਕਰਨ ਦੀ ਗੁੰਜਾਇਸ਼ ਨਹੀਂ ਹੈ- ਨਾਨਕ /ਕੈਸ਼ ਨੇਂ ਆਥੀਐ 
/ਵਣ 0/ਛਆ ਹਾ ਲੰ ਜਾਇ/ (ਗੁ ਗੰ .1412)। 
ਵਾਲੀ ਹੋਣੀ ਕਹਿ ਕੇ “ਰੱਥ ਦੇ ਬਾਜ਼” ਦੇ ਉਪਮਾਨ ਨਾਲ 
ਰੁਪਾਇਤ ਕੀਤਾ ਹੈ-- ਫਲੰਦਾ ਦ/ਨਿਆਵੀ ਕੰਨ੍ਹੇਂ ਗਲਾ ਬੰਠਾ 
ਕੌਲ ਕਠੇ / ਕੋਲ ਕਰਦੇ ਹੰਝ ਨੇਂ ਆੰਚੰਤੇ ਝਾਜ ੫ਏ / ਬਾਜ 
੫ਏ /ਤਸ਼ਹ ਰਲ ਦੇ ਕੌਲਾਂ /ਵਿਸ਼ਨੀਆਂ/ ਜੋ ਅੰਨੇ /ਜਿਤਿ ਨ 
ਚੌੜੇ ਸ਼ਨ ਸੋ ਗਾਲ ਰਥ ਕੱਨਆਂ/ (ਗੁ .ਗੂੰ .383)। 

ਕਾਲ-ਫਾਸ ਤੋਂ ਖ਼ਲਾਸ ਹੋਣ ਦਾ ਉਪਾ ਕੇਵਲ 
ਹਰਿ-ਨਾਮ ਵਿਚ ਪੂਰਣ ਮਗਨਤਾ ਹੈ। ਇਹ ਮਗਨਤਾ ਤਦ 
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ਹੀ ਸੈਭਵ ਹੋ ਸਕਦੀ ਹੈ ਜੇ ਪਰਮਾਤਮਾ ਪ੍ਰਾਣੀ ਨੂੰ ਆਪਣੇ 
` ਨਾਲ ਮਿਲਾ ਲਏ-/ਜਨ੍ਹ ਕਉ ਆਪ ਲਏ ਪੁਡੁ ਐੱਲ / 
ਤਿਨ ਕਉ ਕਾਲ ਨ ਸਾਕੰ ਪੈੱਲਿ/ (ਗੁ .ਗੁੰ.353)। ਫਿਰ 
ਆਵਾਗਵਣ ਦਾ ਚੱਕਰ ਮੁਕ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 

ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਪ੍ਰਾਣੀਆਂ ਉਤੇ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਕ੍ਰਿਪਾ 
ਨਹੀਂ ਹੁੰਦੀ, ਉਨ੍ਹਾਂ ਲਈ ਆਵਾਗਵਣ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਹੈ। 
ਅਜਿਹੀ ਅਵਸਥਾ ਵਿਚ ਆਤਮਾ ਇਕ ਸਥੂਲ ਸ਼ਰੀਰ ਨੂੰ 
ਛਡ ਕੇ ਦੂਜੇ ਸਥੂਲ ਸ਼ਰੀਰ ਵਿਚ ਪ੍ਰਵੇਸ਼ ਕਰਦੀ ਹੈ ਅਤੇ 
ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਆਵਾਗਵਣ ਦਾ ਚੱਕਰ ਚਲਦਾ ਰਹਿੰਦਾ ਹੈ। 
ਇਹ ਅਨੁਮਾਨ ਲਗਾ ਸਕਣਾ ਕਠਿਨ ਹੈ ਕਿ ਕੋਈ ਜੀਵ 
ਪੂਰਬ-ਪਰ ਕਿਤਨੇ ਜਨਮਾਂ ਨਾਲ ਸੈਬਧਿਤ ਹੈ- ਜੜ ਜੰਡ 
ਵਿਛੜੇ /ਵੇਛਾੜਿ ਜੜੇ / ਜੀਵ ਜਨਿਂਵ ਮਏ ਮਈ ਜੀਵੈ / 
ਕੀਤਿਆ ਕੰ ਬਾਪ ਕੇੱਤਿਆ ਕੇ ਝੋਟੇ ਕੌੜੇ ਗੁਰ ਚੌਲ ਹੂਏ / 
ਆਗੀ ਪਾਛੈ ਗਣਤ ਨ ਆਵੈ ਕਿਆ ਜਾਤਾਂ ਕਨਿਆ ਹਾਟ 
ਹੁਏ / (ਗੁ ਗੰ .238)। 


ਮਿ੍‌੍‌ਤੂ ਉਪਰੰਤ ਸਥਿਤੀ : ਮ੍ਰਿਤੂ ਤੋਂ ਬਾਦ ਕਰਮਾਂ ਅਨੁਸਾਰ 
ਨਿਬੇੜਾ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਇਹੀ ਧਾਰਣਾ ਆਵਾਗਵਣ ਦਾ ਮੂਲ 
ਆਧਾਰ ਹੈ। ਭਾਰਤੀ ਸੋਸਕ੍ਿਤੀ ਦਾ ਆਵਾਗਵਣ ਸਿੱਧਾਂਤ 
ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਵਿਚ ਮੰਨਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ 
ਵਿਚ ਚੌਰਾਸੀ ਲੱਖ ਜੂਨਾਂ ਦਾ ਵੀ ਉੱਲੇਖ ਮਿਲਦਾ ਹੈ: 
ਕਾਈ ਜਨਮ ਭਏ ਕੀਟ ਪਤੰਗਾ / 
ਕਾਈ ਜਨਮ ਗਜ ਆੰਨ` ਕੁਰੰਗਾ/ 
ਕਾਈ ਜਨਮ ਪੰਖ ਸਰਪ ਹਇਓ / 
ਕਾਈ ਜਨਮ ਹੈਵਰ /ਝ੍ਰਿਖ ਜੀਇਓ /... 
ਕਾਈੰ ਜਨਮ ਸੈਲ /ਗਿਨੇ ਕਰਿਆ / 
ਕਾਈ ਜਨਮ' ਗਰਭ /ਹ/ਨ ਖ/ਨਿਆ/ 
ਕਈਂ ਜਨਮ ਸ਼ਾਖ ਕਾਨ ਉਪਾਇਆ / 
ਲਖ ਚਓਰਾਸਹ ਜੋਨਿ ਭੁਆਰਇਆ / 
(ਗੁ.ਗੁੰ.176) 
ਕੀਤੇ ਹੋਏ (ਕਿਰਤ) ਕਰਮਾਂ ਅਨੁਸਾਰ ਜੂਨਾਂ 
ਨਿਰਧਾਰਿਤ ਹੂੰਦੀਆਂ ਹਨ। ਕਰਮਾਂ ਦਾ ਫਲ ਭੋਗਣ ਲਈ 
ਵਖ ਵਖ ਜੂਨਾਂ ਨੂੰ ਧਾਰਣ ਕਰਨਾ ਪੈਂਦਾ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ 
ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਕਿਹਾ ਹੈ : 
ਉੱਦਮ ਕਾਗਹਿ ਅਨੇਕ ਹ/ਨ ਨਾਮ ਨ ਗਾਵਹਾ / 


੮੩0੬ 647 


1468 


ਭਾਰਮਹਿ ਜੰਨਿ ਅਸੰਖ ਆਨ ਜਨਮ/ਹ ਆਵਹਾ / 
ਪਸ਼ ਪੰਖੀ ਸੈਲ ਤਰਵਰ ਗਣਤ ਕਛੂ ਨ ਆਵਏ / 
ਬੱਸ ਬੌਵਸਿ ਭੰਗ ਡੌਗ/ਹਿ ਕੀਆ ਅਪਣਾ ਪਾਵਏ / 
(ਗੁਰੀ 705) 
ਮਿ੍‌ਤੂ ਤੋਂ ਮੁਕਤ ਹੋਣ ਦਾ ਇਕੋ ਇਕ ਉਪਾ ਹੈ 
ਹਰਿ-ਭਗਤੀ ਜਾਂ ਸ਼ਬਦ-ਸਾਧਨਾ ਕੀਤੀ ਜਾਏ। ਇਹ ਸਭ 
ਕੁਝ ਈਸ਼ਵਰੀ ਕ੍ਰਿਪਾ ਉਤੇ ਨਿਰਭਰ ਕਰਦਾ ਹੈ--#ਿਨਹ ਕਉ 
ਆਪਿ ਲਏ ਪਭ ਮੈਲ / ਤਿਨ੍ਹ ਕਉਂ ਕਾਲ਼ ਨ ਸ਼ਾਕੈ ਘੇਲਿ/ 
(ਗੁ.ਰੰੰ.353)। ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਉਤੇ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਕ੍ਰਿਪਾ ਨਹੀਂ 
ਹੁੰਦੀ, ਉਹ ਆਵਾਗਵਣ ਵਿਚ ਹੀ ਪਏ ਰਹਿੰਦੇ ਹਨ। 
ਆਵਾਗਵਣ ਦੌਰਾਨ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਕਿਹੜਾ ਕਿਹੜਾ ਜਨਮ 
ਧਾਰਣ ਕੀਤਾ, ਇਸ ਬਾਰੇ ਕੁਝ ਕਹਿ ਸਕਣਾ ਸਰਲ ਨਹੀਂ। 
ਸਾਰੈਗ ਰਾਗ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਰਾਮਦਾਸ ਜੀ ਨੇ ਦਸਿਆ ਹੈ: 
ਜਾਤਿ ਜ਼ਤਿ /ਵਡੜੇ /ਵਛ/ੜ ਜੁੜੇ / 
ਸਿਵ ਜਂਵ ਅਏ ਮੁਏ ਜੀਵੇ / 
ਕੀਤਿਆ ਕੌ ਬਾਪ ਕੇੱਤਿਆ ਕੇ ਛੋਟੇ ਕੌੜੇ ਗੁਰ ਚੌਲ ਹੂਏ / 
ਆਗੀ ਪਾਛੰ ਗਣਤ ਨ ਆਵੈ /ਕੇਆ ਜਾਤਾ ਕਿਆ ਹਾਂਣ 
ਹੂਏ / (ਗੁਰੀ .1238) 
ਸ਼ਰੀਰ-ਪਰਿਵਰਤਨ ਪ੍ਰਕ੍ਰਿਆ ਤਦ ਤਕ ਨਿਰੈਤਰ 
ਚਲਦੀ ਰਹਿੰਦੀ ਹੈ, ਜਦ ਤਕ ਗੁਰੂ ਦੀ ਕ੍ਰਿਪਾ ਨਹੀਂ ਹੁੰਦੀ। 
ਗੁਰੂ-ਕ੍ਰਿਪਾ ਤੋਂ ਬਾਦ ਹੁਕਮ ਦੀ ਪਛਾਣ ਪਾਪਤ ਹੁੰਦੀ ਹੈ 
ਅਤੇ ਅਜਿਹਾ ਹੋ ਜਾਣ ਤੋਂ ਬਾਦ ਸਥਾਈ ਜੀਵਨ (ਜੀਵਨ- 
ਮੁਕਤ) ਦੀ ਅਵਸਥਾ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੋ ਜਾਂਦੀ ਹੈ- ਗੁਰ ਪਰਸਾਦੀ 
ਜੀਵਤ ਮੇਰੇ ਹੁਕਮੈ ਝੁਝੈ ਸ਼ਇ/ ਨਾਨਕ ਐਸੀ ਮਰਨ? ਜੇ 
ਮਰੈ ਤਾ ਸ਼ਦ ਜੀਵਣੁ ਹੋਇ / (ਗੁ .ਗੰ.555)। 
ਆਵਾਗਵਣ ਤੋਂ ਬਚਣ ਲਈ ਸਿੱਖ ਸਾਧਨਾ 
ਵਿਚ ਇਕ ਮਾਤ ਉਪਾ ਹੈ ਨਾਮ-ਸਿਮਰਨ, ਭਗਤੀ, ਜਾਂ 
ਧਰਮ-ਕਰਮ। ਸਾਧ-ਸੈਗਤ ਵਿਚ ਜਾ ਕੇ ਨਾਮ ਸਿਮਰਨ 
ਕਰਨਾ ਅਤੇ ਮਨ ਨੂੰ ਸੈਸਾਰਿਕ ਵਿਕਾਰਾਂ ਤੋਂ ਰੋਕ ਕੇ ਪ੍ਰਭੂ 
ਨਾਲ ਜੋੜਨਾ ਮੁਕਤੀ ਦਾ ਸਰਬ-ਸੁਲਭ ਸਾਧਨ ਹੈ। ਗੁਰੂ 
ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਗਉੜੀ ਰਾਗ ਵਿਚ ਕਿਹਾ ਹੈ- ਸ਼ਗਨ 
ਗਾਹ ਪਾਰੜ੍ਹਹਮ ਕਾ? 77ਟਿਆ ਆਵਾਗਵਨ /%7੫ ਤ/ਰਆ” 
ਕੁਟੰਬ ਓਂ ਗੁਣ ਗੁ/ਬੰਦ ਪ੍ਭਰਵਨ / (ਗੁ .ਰੌ੍‌.300)। 
ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ ਮਰਨ ਤੋਂ ਬਾਦ ਕਰਮਾਂ ਅਨੁਸਾਰ 
ਆਵਾਗਵਣ ਵਿਚ ਪੈਣਾ ਪੈਂਦਾ ਹੈ। ਕਿਸ ਕਿਸ ਜੂਨ ਵਿਚੋਂ 
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ਯਹੀਯਾ ਖ਼ਾਨ 
ਕਿਵੇਂ ਕਿਵੇਂ ਲੰਘਣਾ ਪੈਂਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਬਾਰੇ ਕੁਝ ਕਹਿ ਸਕਣਾ 
ਸਰਲ ਨਹੀਂ। ਪਰ ਜੋ ਵਿਅਕਤੀ ਸਚੇ ਦਿਲੋਂ ਭਗਤੀ ਕਰਦੇ 
ਹਨ ਅਤੇ ਸੰਸਾਰਿਕ ਪ੍ਰਪੰਚ ਵਿਚ ਬੇਲਾਗ ਰਹਿ ਕੇ ਮਨੁੱਖ 
ਜਨਮ ਨੂੰ ਬਤੀਤ ਕਰਦੇ ਹੋਏ ਸਤਿ ਮਾਰਗ ਦਾ ਅਨੁਸਰਣ 
ਕਰਦੇ ਹਨ, ਉਹ ਆਵਾਗਵਣ ਦੇ ਚੱਕਰ ਤੋਂ ਮੁਕਤ ਹੋ ਕੇ 
ਪਰਮਾਤਮਾ ਵਿਚ ਸਮਾ ਜਾਂਦੇ। ਇਸ ਸਥਿਤੀ ਨੂੰ ਗੁਰੂ 
ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਸੂਰਜ ਵਿਚ ਕਿਰਣ ਦੇ ਮਿਲਣ ਅਤੇ 
ਜਲ ਵਿਚ ਜਲ ਦੇ ਸਮਾ ਜਾਣ ਦੇ ਉਪਮਾਨ ਵਰਤ ਕੇ 
ਸਪੱਸ਼ਟ ਕੀਤਾ ਹੈ-ਸ਼ੁਰਜ /ਕੈਗੰਣਿ ਮਿਲੋ ਜਲ ਕਾ ਜਲ 
ਹੂਆ ਰਾਮ/ ਜਤੀ ਜੋਤਿ ਰਲ ਸੰਪੂਰਨ ਲੀਆ ਰਾਮ / 
(ਗੁ.ਰ੍ਰੰ.੨46)। 


ਯੂ 


ਯਹੀਯਾ ਖ਼ਾਨ : ਲਾਹੌਰ ਦੇ ਸੂਬੇਦਾਰ ਜ਼ਕਰੀਆ ਖ਼ਾਨ ਦਾ 
ਵੱਡਾ ਪੁੱਤਰ ਜੋ ਆਪਣੇ ਬਾਪ ਦੀ ਮਿ੍‌ਤੂ ਤੋਂ ਬਾਦ ਸੈਨ 
1745 ਈ. ਵਿਚ ਲਾਹੌਰ ਦਾ ਹਾਕਮ ਬਣਿਆ। ਇਸ ਨੇ 
ਵੀ ਆਪਣੇ ਬਾਪ ਵਾਂਗ ਸਿੱਖਾਂ ਉਤੇ ਜ਼ੁਲਮ ਕਰਨ ਦੀ 
ਨੀਤੀ ਨੂੰ ਜਾਰੀ ਰਖਿਆ। ਇਸ ਦੇ ਮੰਤਰੀ ਦੀਵਾਨ ਲਖਪਤ 
ਰਾਇ ਦਾ ਛੋਟਾ ਭਰਾ ਜਸਪਤ ਰਾਇ, ਜੋ ਏਮਨਾਬਾਦ ਦਾ 
ਫ਼ੌਜਦਾਰ ਸੀ, ਸਿੱਖਾਂ ਨਾਲ ਇਕ ਭਿੜੰਤ ਵਿਚ ਮਾਰਿਆ 
ਗਿਆ। ਦੀਵਾਨ ਨੇ ਆਪਣੇ ਭਰਾ ਦੇ ਮਾਰੇ ਜਾਣ ਦਾ ਬਦਲਾ 
ਲੈਣ ਲਈ ਯਹੀਯਾ ਖ਼ਾਨ ਨੂੰ ਉਕਸਾਇਆ ਅਤੇ ਲਾਹੌਰ ਦੇ 
ਅੰਦਰ ਅਤੇ ਨੇੜੇ-ਤੇੜੇ ਵਸਦੇ ਸਿੱਖਾਂ ਨੂੰ ਪਕੜ ਕੇ ਨਖ਼ਾਸ 
ਚੌਕ ਵਿਚ ਕਤਲ ਕਰਵਾਇਆ। ਇਸ ਨੇ ਸੂਬੇਦਾਰ ਨੂੰ ਪ੍ਰੇਰ 
ਕੇ ਗੁਰਦਾਸਪੁਰ ਜ਼ਿਲ੍ਹੋ ਦੇ ਕਾਨੂਵਾਨ ਜੈਗਲ ਵਿਚ ਟਿਕੇ 
ਹੋਏ ਸਿੰਘਾਂ ਉਤੇ 1 ਮਈ 1746 ਈ . ਨੂੰ ਹਮਲਾ ਕਰਵਾਇਆ 
ਅਤੇ ਹਰ ਪਾਸਿਓ' ਘੇਰ ਲਿਆ। ਸਿੱਖਾਂ ਨੇ ਬੜੀ ਜੁਰਤ 
ਨਾਲ ਮੁਗ਼ਲ ਸੈਨਾ ਦਾ ਮੁਕਾਬਲਾ ਕੀਤਾ, ਪਰ ਅੰਤ ਵਿਚ 
ਹਾਰ ਗਏ। ਇਸ ਹਮਲੇ ਵਿਚ ਸੱਤ ਹਜ਼ਾਰ ਤੋਂ ਅਧਿਕ ਸਿੱਖ 
ਮਾਰੇ ਗਏ ਅਤੇ ਲਗਭਗ ਤਿੰਨ ਹਜ਼ਾਰ ਬੈਦੀ ਬਣਾ ਲਏ 
ਕੀਤਾ ਗਿਆ। ਇਸ ਸਾਕੇ ਨੂੰ ਸਿੱਖ ਇਤਿਹਾਸ ਵਿਚ 'ਛੋਟਾ 


੮੩0੬ 648 


1469 


ਯਮਰਾਜ 
ਘਲੂਘਾਰਾ” ਵਜੋਂ ਜਾਣਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਵੇਖੋ “ਘਲੂਘਾਰਾ 
ਛੋਟਾ”। 

ਕਾਲਾਂਤਰ ਵਿਚ ਇਸ ਦੇ ਛੋਟੇ ਭਰਾ ਸ਼ਾਹਨਵਾਜ਼ 
ਖ਼ਾਨ ਨੇ, ਜੋ ਮੁਲਤਾਨ ਦਾ ਸੂਬੇਦਾਰ ਸੀ, ਬਗ਼ਾਵਤ ਕਰ 
ਦਿੱਤੀ ਅਤੇ ਮਾਰਚ 1747 ਈ . ਵਿਚ ਲਾਹੌਰ ਉਤੇ ਹਮਲਾ 
ਕਰਕੇ ਇਸ ਨੂੰ ਬੈਦੀ ਬਣਾ ਲਿਆ ਅਤੇ ਆਪ ਸੂਬੇਦਾਰ 
ਬਣ ਬੇਠਾ। 


ਯਮਰਾਜ : ਇਕ ਕਲਪਿਤ ਰਾਜਾ, ਜੋ ਪ੍ਰਾਣੀਆਂ ਨੂੰ ਕਰਮਾਂ 
ਅਨੁਸਾਰ ਫਲ ਅਥਵਾ ਦੌਡ ਦਿੰਦਾ ਹੈ। ਯਮ ਦਾ ਬ੍ਰਿੱਤਾਂਤ 
“ਰਿਗ-ਵੇਦ” ਵਿਚ ਮਿਲਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਦੀ ਇਕ ਜੁੜਵੀ' 
ਭੈਣ ਯਮੀ ਵੀ ਹੈ। ਇਹ ਦੋਵੇਂ ਸੂਰਜ ਪਿਤਾ ਅਤੇ ਸੈਜਨਾ 
ਜਾਂ ਸੈਗਿਆ ਜਾਂ ਸਰਣਯੂ ਤੋਂ ਪੈਦਾ ਹੋਏ ਦਸੇ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। 
ਇਕ ਪੁਰਾਣ-ਕਥਾ ਅਨੁਸਾਰ ਦੋਵੇ ਜਲ-ਰੀਧਰਵ ਅਤੇ 
ਜਲ-ਅਪਛੱਰਾ ਦੀ ਸੈਤਾਨ ਹਨ। ਯਮ ਦੀ ਉਮਰ ਯਮੀ ਤੋੱ 
ਕੁਝ ਛਿਣ ਜ਼ਿਆਦਾ ਸੀ। ਇਸ ਲਈ ਇਸ ਨੂੰ ਯਮੀ ਦਾ 
ਵਡਾ ਭਰਾ ਮੰਨਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 'ਰਿਗਵੇਦ” ਦੇ “-ਯਮੀ-ਯਮੀ 
ਸੈਵਾਦ” ਵਿਚ ਇਸਤਰੀ ਵਲੋ ਸੈਤਾਨ ਪੈਦਾ ਕਰਨ ਲਈ 
ਸਹਿਵਾਸ ਦੀ ਇੱਛਾ ਪ੍ਰਗਟ ਕਰਵਾਈ ਗਈ ਹੈ। 

ਯਮ ਮੁੱਖ ਤੌਰ 'ਤੇ ਮਿ੍‌ਤੂ ਦਾ ਦੇਵਤਾ ਹੈ, ਇਸ 


_ਲਈ ਡਰ ਦਾ ਪ੍ਰਤੀਕ ਬਣ ਗਿਆ ਹੈ। ਇਸ ਦਾ ਰੈਗ ਹਰਾ 


ਹੈ ਅਤੇ ਲਾਲ ਬਸਤ ਧਾਰਣ ਕਰਦਾ ਹੈ। ਇਹ ਝੋਟੇ ਉਪਰ 
ਸਵਾਰੀ ਕਰਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਨੇ ਹੱਥ ਵਿਚ ਗੁਰਜ, ਭਾਲਾ ਅਤੇ 
ਕਮੰਦ ਆਦਿ ਸ਼ਸਤ੍ਰਾਸਤ੍੍‌ ਧਾਰਣ ਕੀਤੇ ਹੋਏ ਹਨ। ਇਸ ਨੂੰ 
ਦੱਖਣ ਦਿਸ਼ਾ ਦਾ ਦਿਕਪਾਲ ਵੀ ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਸ 
ਕੋਲ ਸੁਨੇਹਾ ਲੈ ਜਾਣ ਵਾਲੇ ਭੂਰੇ ਰੈਗ ਦੇ ਦੋ ਕੁੱਤੇ ਹਨ ਜੋ 
“ਸਰਮਾ? ਦੇ ਪੁੱਤਰ ਮੰਨੇ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀਆਂ ਚਾਰ 
ਅੱਖਾਂ ਅਤੇ ਚੌੜੀਆਂ ਨਾਸਾਂ ਹਨ। ਇਹ ਧਰਤੀ ਤੋਂ ਸਵਰਗ 
ਦੇ ਰਾਹ ਦੀ ਰਖਿਆ ਕਰਦੇ ਹਨ। ਇਹ ਮਿ੍‌੍‌ਤੂ ਦੇ ਪਾਤਰਾਂ ਨੂੰ 
ਲਈ ਮਜਬੂਰ ਕਰਦੇ ਹਨ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਇਹ ਯਮ ਦੇ ਸੈਦੇਸ਼- 
ਵਾਹਕ ਹਨ। 

ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੋ ਕੁੱਤਿਆਂ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ 
ਯਮ ਕੌਲ ਇਕ ਪੰਛੀ ਵੀ ਹੈ ਜੋ ਇਕ ਤਰ੍ਹਾਂ ਨਾਲ ਹੋਣੀ ਦਾ 
ਸੱਦਾ ਦਿੰਦਾ ਹੈ। “ਪਟੀ?” ਨਾਂ ਦੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ 
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ਯਮੁਨਾ/ਜਮਨਾ 
ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਲਿਖਿਆ ਹੈ- ਕਕੰ ਦੇਸ਼ ਪੁੱਡਰ ਜਬ ਹੂਏ /ਵਣ 
ਸ਼ਾਸ਼ਣੀ ਓਜਾਲਿਆ।/ ਜਮ ਰਾਜੇ ਕੰ ਹੇਰ ਆਏ ਆਇਆ ਕੀ 
ਸੰਗ/ਲ ਝੀਹਿ ਲੱਇਆ/ (ਗੁ .ਰੰੰ .432)। 

ਯਮ ਦੀਆਂ ਅਨੇਕ ਪਤਨੀਆਂ ਹਨ। ਇਸ ਦਾ 
ਨਿਵਾਸ ਯਮਪੁਰੀ ਵਿਚ ਹੈ ਜਿਥੇ ਉਹ ਆਪਣੇ “ਕਾਲੀਚੀ” 
ਨਾਂ ਦੇ ਮਹੱਲ ਵਿਚ “ਵਿਚਾਰ-ਭੂ” ਨਾਂ ਵਾਲੇ ਤਖ਼ਤ ਉਤੇ 
ਬਹਿੰਦਾ ਹੈ। ਚਿਤਰ ਅਤੇ ਗੁਪਤ ਨਾਂ ਦੇ ਦੋ ਇਸ ਦੇ ਮੁਨਸ਼ੀ 
ਹਨ ਜੋ ਸਾਰਿਆਂ ਜੀਵਾਂ ਦਾ ਲੇਖਾ “ਅਗਸੈਧਾਨੀ” ਨਾਂ ਦੀ 
ਇਕ ਵੱਡੀ ਵਹੀ ਵਿਚ ਰਖਦੇ ਹਨ। 

ਪੁਰਾਣ-ਸਾਹਿਤ ਵਿਚ ਇਸ ਦੇ ਦੋ ਰੂਪ ਹਨ- 
ਯਮਰਾਜ ਅਤੇ ਧਰਮਰਾਂਜ। ਯਮਰਾਜ ਰੂਪ ਵਿਚ ਇਹ ਦੁਸ਼ਟਾਂ 
ਨੂੰ ਦੰਡ ਦੇ ਕੇ ਨਰਕਾਂ ਨੂੰ ਭੇਜਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਧਰਮਰਾਜ (ਵੇਖੋ) 
ਰੂਪ ਵਿਚ ਇਹ ਨੋਕ ਬੈਦਿਆਂ ਦੇ ਕਰਮਾਂ ਦੀ ਕਦਰ ਪਾਉਂਦਾ 
ਹੋਇਆ ਸਵਰਗ ਨੂੰ ਭੇਜਦਾ ਹੈ। 

ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਦੀ ਆਧਾਰਭੂਤ ਸਾਧਨਾ ਹੈ ਹਰਿ- 
ਭਗਤੀ। ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਨਾਮ ਦੀ ਆਰਾਧਨਾ ਕਰਨ 
ਵਾਲਿਆਂ ਲਈ ਯਮ ਦਾ ਡਰ ਨਿਰਮੂਲ ਹੈ। ਇਸ ਬਾਰੇ 
ਗੁਰਬਾਣੀ ਦਾ ਪ੍ਰਮਾਣ ਹੈ- ਜਮ ਕੰਕਰ ਨੰਤਿ ਨ ਆਵਈ 
ਗੁਰਸਿਖ /0ਆਨੋ / (ਗੁ.ਗੰ.818); ਨਾਨਕ ਗਰਮਆ/ਖ ਜਮ 
ਸਵਾ ਕਠੇ ਜਿਨ ਆਨੇ ਸ਼ਚਾ ਗਇ/ (ਗ.ਗਰੰ.588)। ਇਸ 
ਲਈ ਸਿੱਖ-ਧਰਮ-ਸਾਧਨਾ ਵਿਚ ਯਮਰਾਜ ਦਾ ਕੋਈ ਮਹੱਤਵ 
ਨਹੀਂ, ਸਚੇ ਸਿੱਖ ਉਤੇ ਇਸ ਦੇ ਡਰ ਦਾ ਕੋਈ ਅਸਰ ਨਹੀਂ 
ਹੁੰਦਾ। ਆਪਣੇ ਨਾਮਾਂਤਰਿਤ ਰੂਪ “ਧਰਮਰਾਜ” ਵਿਚ ਵੀ ਇਸ 
ਦਾ ਪ੍ਭਾਵ ਸਚੇ ਸਿੱਖ ਉਤੇ ਨਹੀਂ ਪੈਂਦਾ। ਗੁਰੂ ਰਾਮਦਾਸ ਜੀ 
ਨੇ ਕਿਹਾ ਹੈ- ਨ ਕਉ /ਨਿਪਾ ਕਠੀ ਜਗ ਜੀਵਨ ਗੰਨੇ 
ਉਹ ਧਾ/ਨਓ ਅਨ ਆਝਾ/ ਧਰਮ ਰਾਇ ਦਾਰ ਕਾਗਦ ਫਾਨੋਂ 
ਜਨ ਨਾਨਕ ਲੰਖਾ ਸ਼ਮਝਾ/(ਗੁ ਗੰ. 698)। ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ 
ਸਚੇ ਸਿੱਖਾਂ ਦਾ ਯਮਰਾਜ ਜਾਂ ਧਰਮਰਾਜ ਦੀ ਮਾਨਤਾ ਨਾਲ 
ਕੋਈ ਵਾਸਤਾ ਨਹੀਂ ਹੈ। 


ਯਮੁਨਾ/ਜਮਨਾ : ਹਿੰਦੂ ਧਰਮ ਦੀ ਇਕ ਪਵਿੱਤਰ ਨਦੀ 
ਜਿਸ ਦੀ ਪੁਰਾਣ ਸਾਹਿਤ ਵਿਚ ਬੜੀ ਮਹਿਮਾ ਲਿਖੀ 
ਮਿਲਦੀ ਹੈ। ਇਹ ਟੇਹੜੀ ਖੇਤਰ ਦੇ ਕਲਿੰਦ ਪਰਬਤ ਤੋ 
ਨਿਕਲ ਕੇ ਲਗਭਗ 115 ਕਿ .ਮੀ. ਪਹਾੜੀ ਸਫ਼ਰ ਕਰਦੀ 
ਹੋਈ ਫ਼ੈਜ਼ਾਬਾਦ ਨਾਂ ਵਾਲੇ ਸਥਾਨ ਕੋਲ ਮੈਦਾਨੀ ਇਲਾਕੇ 
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ਯਾਦਵਿੰਦਰ ਸਿੰਘ, ਮਹਾਰਾਜਾ 
ਵਿਚ ਪ੍ਰਵੇਸ਼ ਕਰਦੀ ਹੈ ਅਤੇ ਲਗਭਗ 1400 ਕਿ.ਮੀ. 
ਵਹਿ ਕੇ ਅਲਾਹਾਬਾਦ ਦੇ ਨੌੜੇ ਸੈਗਮ ਵਿਚ ਗੰਗਾ ਨਦੀ 
ਨਾਲ ਜਾ ਰਲਦੀ ਹੈ। ਇਸ ਲਈ ਇਸ ਨੂੰ 'ਤ੍ਰਵਿਣੀ' ਵਿਚ 
ਸ਼ਾਮਲ ਕੀਤਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਦੇ ਕੰਢੇ ਪਾਉਂਟਾ ਸਾਹਿਬ 
ਧਰਮ-ਧਾਮ ਵਾਲੇ ਸਥਾਨ ਉਤੇ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਨੇ 
ਸਿੱਖਾਂ ਨੂੰ ਸ਼ਸਤ੍ ਅਤੇ ਸ਼ਾਸਤ੍੍‌ ਵਿਚ ਨਿਪੁਣ ਕੀਤਾ ਸੀ। 
ਦਿੱਲੀ ਵਿਚ ਜਨਮਸਾਖੀ ਸਾਹਿਤ ਅਨੁਸਾਰ ਗੁਰਦੁਆਰਾ 
ਮਜਨੂਟਿਲਾ ਵਾਲੇ ਸਥਾਨ ਉਤੇ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ 


` ਇਸ ਦੇ ਕੌਢੇ ਉਤੇ ਵਿਰਾਜੇ ਸਨ ਅਤੇ ਮਹਾਵਤ ਦਾ ਮੋਇਆ 


ਹਾਥੀ ਜਿਵਾਇਆ ਸੀ। ਮਥੁਰਾ ਅਤੇ ਬਿੰਦਰਾਬਨ ਦੇ ਆਲੇ- 
ਦੁਆਲੇ ਸ਼ੀ ਕ੍ਰਿਸ਼ਣ ਨੇ ਆਪਣੀਆਂ ਬਾਲ- ਲੀਲਾਵਾਂ ਇਸ 
ਨਦੀ ਦੇ ਕੈਢੇ ਉਤੇ ਹੀ ਕੀਤੀਆਂ ਸਨ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਯਾਦ 
ਵਿਚ ਹੁਣ ਉਥੇ ਅਨੇਕ ਮੰਦਿਰ ਬਣੇ ਹੋਏ ਹਨ। 

ਇਸ ਦਾ “ਯਮੀ” ਰੂਪ ਵਿਚ ਦੈਵੀਕਰਣ ਕਰਕੇ 
ਇਸ ਨੂੰ ਸੂਰਜ ਪਿਤਾ ਅਤੇ ਸੈਗਿਆ ਜਾਂ ਸੈਜਨਾ ਜਾਂ ਸਰਣਯੂ 
ਮਾਤਾ ਦੇ ਸੈਯੋਗ ਤੋ` ਪੈਦਾ ਹੋਈ ਦਸਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਯਮ 
ਇਸ ਦਾ ਜੁੜਵਾਂ ਭਰਾ ਹੈ। ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ ਕਿ ਇਕ ਵਾਰ 
ਬਲਭਦੁ ਨੇ ਇਸ਼ਨਾਨ ਕਰਨ ਲਈ ਯਮੁਨਾ ਨਦੀ ਨੂੰ ਆਪਣੇ 
ਕੋਲ ਬੁਲਾਇਆ। ਇਸ ਦੇ ਨ ਆਉਣ 'ਤੇ ਬਲਭਦ ਨੇ 
ਆਪਣੇ ਹਲ ਨਾਲ ਇਸ ਨੂੰ ਕੋਲ ਖਿਚ ਲਿਆ। ਇਸ ਨੇ 
ਮਨੁੱਖ ਰੂਪ ਧਾਰਣ ਕਰਕੇ ਮਾਫ਼ੀ ਮੰਗੀ। ਕਲਿਦ ਪਰਬਤ ਤੋਂ 
ਨਿਕਲਣ ਕਰਕੇ ਇਸ ਨੂੰ “ਕਾਲਿੰਦੀ” ਅਤੇ ਸੂਰਜ ਦੀ ਧੀ 
ਹੋਣ ਕਾਰਣ 'ਸੂਰਯਜਾ” ਵੀ ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਵੇਖੋ “ਯਮ/ 
ਯਮਰਾਜ”। 


ਯਾਦਵਿੰਦਰ ਸਿੰਘ, ਮਹਾਰਾਜਾ (1913-1974 ਈ.) : 
ਪਟਿਆਲਾ-ਪਤਿ ਮਹਾਰਾਜਾ ਭੂਪਿੰਦਰ ਸਿੰਘ ਦਾ ਵੱਡਾ 
ਰਾਜਕੁਮਾਰ ਜੋ ਸ਼ਾਹੀ ਢੰਗ ਨਾਲ ਪਲਿਆ ਅਤੇ ਵੱਡਾ 
ਹੋਇਆ। ਸ਼ੁਰੂ ਦੀ ਪੜ੍ਹਾਈ ਇਸ ਨੂੰ ਘਰ ਵਿਚ ਹੀ ਕਰਵਾਈ 
ਗਈ, ਬਾਦ ਵਿਚ ਇਸ ਨੂੰ ਐਚਿਸਨ ਕਾਲਜ, ਲਾਹੌਰ ਵਿਚ 
ਪੜ੍ਹਨ ਲਈ ਭੇਜਿਆ ਗਿਆ। ਇਸ ਨੇ ਬੜੀ ਮਿਹਨਤ 
ਨਾਲ ਪੜ੍ਹਾਈ ਕੀਤੀ ਅਤੇ ਖੇਡਾਂ ਦੇ ਖੇਤਰ ਵਿਚ ਕ੍ਰਿਕਟ 
ਨੂੰ ਬਹੁਤ ਪਸੈਦ ਕੀਤਾ। ਲਾਹੌਰ ਤੋਂ ਪੜ੍ਹਾਈ ਖ਼ਤਮ ਕਰਨ 
ਉਪਰੈਤ ਇਸ ਨੇ ਰਿਆਸਤ ਦੇ ਰਾਜਸੀ ਪ੍ਰਬੋਧ ਵਿਚ ਰੁਚੀ 
ਲੈਣੀ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤੀ। ਪਹਿਲਾਂ ਫਿਲੌਰ ਦੇ ਪੰਜਾਬ ਪੁਲਿਸ ਸਕੂਲ 
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ਯਾਦਵਿੰਦਰ ਸਿੰਘ, ਮਹਾਰਾਜਾ 
ਵਿਚ ਸਿਖਲਾਈ ਹਾਸਲ ਕੀਤੀ ਅਤੇ ਮਾਲ ਮਹਿਕਮੇ ਦੇ 
ਕੰਮ-ਕਾਰ ਨੂੰ ਸਮਝਿਆ। ਸੈਨ 1931 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਨੂੰ 
ਪਟਿਆਲਾ ਜ਼ਿਲੂੰ ਦਾ ਪੁਲਿਸ ਕਪਤਾਨ ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ। 
ਦੋ ਸਾਲਾਂ ਬਾਦ ਇਸ ਨੂੰ ਇੰਸਪੈਕਟਰ ਜਨਰਲ ਦਾ ਔਹਦਾ 
ਪ੍ਰਦਾਨ ਕੀਤਾ ਗਿਆ। ਉਦੋਂ ਹੀ ਇਸ ਨੂੰ ਖ਼ਾਲਸਾ ਕਾਲਜ 
ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਦਾ ਚਾਂਸਲਰ ਨਿਯੁਕਤ ਕੀਤਾ ਗਿਆ। ਸੈਨ 
1935 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਨੂੰ ਭਾਰਤੀ ਫ਼ੌਜ ਦੀ ਇਕ ਜੈਗਜੂ 
ਸਿੱਖ ਪਲਟਨ ਨਾਲ ਸੈਬੈਧਿਤ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਜਿਸ ਨਾਲ 
ਰਹਿ ਕੇ ਇਸ ਨੇ ਕੋਇਟਾ ਦੇ ਭੂਚਾਲ ਤੋ ਬਾਦ ਉਸ ਦੇ 
ਪੁਨਰ-ਨਿਰਮਾਣ ਲਈ ਬਹੁਤ ਕੋਮ ਕੀਤਾ। 

ਇਸ ਨੇ ਆਪਣੇ ਪਿਤਾ ਵਾਂਗ ਖੇਡਾਂ ਅਤੇ 
ਕਸਰਤਾਂ ਵਿਚ ਬਹੁਤ ਦਿਲਚਸਪਤੀ ਲਈ। ਸੈਨ 1938 
ਈ . ਵਿਚ ਮਹਾਰਾਜਾ ਭੂਪਿੰਦਰ ਸਿੰਘ ਦੇ ਮਰਨ ਤੋ' ਬਾਦ 
ਇਸ ਨੂੰ ਇੰਡੀਅਨ ਓਲੰਪਿਕ ਐਸੋਸੀਏਸ਼ਨ ਦਾ ਪ੍ਰਧਾਨ 
ਚੁਣਿਆ ਗਿਆ। ਇਹ ਸੈਨ 1960 ਈ. ਤਕ ਇਸ ਔਹਦੇ 
ਨੂੰ ਮਾਣਦਾ ਰਿਹਾ। ਉਸ ਤੋ ਬਾਦ ਇਸ ਨੇ ਆਪਣੇ ਛੋਂਟੇ 
ਭਰਾ ਭਾਲੇਂਦਰ ਸਿੰਘ ਲਈ ਇਹ ਪਦਵੀ ਛਡ ਦਿੱਤੀ। ਇਸ 
ਨੇ ਲਗਭਗ 22 ਸਾਲ ਦੀ ਆਪਣੀ ਪ੍ਰਧਾਨਗੀ ਦੌਰਾਨ 
ਐਸੋਸੀਏਸ਼ਨ ਦਾ ਕਈਆਂ ਸੂਬਿਆਂ ਵਿਚ ਵਿਸਤਾਰ ਕੀਤਾ। 

ਸੈਨ 1938 ਈ. ਵਿਚ ਇਹ ਰਾਜ-ਗੱਦੀ ਉਤੇ 
ਬੈਠਾ ਅਤੇ ਪਟਿਆਲਾ ਦੇ ਇਕ ਰਈਸ ਹਰਚੰਦ ਸਿੰਘ ਜੇਜੀ 
ਦੀ ਪੁੱਤਰੀ ਬੀਬੀ ਮਹਿੰਦਰ ਕੌਰ ਨਾਲ ਵਿਆਹਿਆ ਗਿਆ। 
ਸੈਨ 1939 ਈ. ਵਿਚ ਦੂਜੇ ਵਿਸ਼ਵ ਯੁੱਧ ਵੇਲੇ ਇਸ ਨੇ 
ਅੰਗ੍ਰੇਜ਼ ਸਰਕਾਰ ਦੀ ਬਹੁਤ ਮਦਦ ਕੀਤੀ। ਫ਼ੌਜ ਵਿਚ ਸਿੱਖਾਂ 
ਦੀ ਗਿਣਤੀ ਵਧਾਉਣ ਲਈ ਇਸ ਨੇ ਉਸ ਵਕਤ ਦੇ ਸਿੱਖ 
ਆਗੂਆਂ ਨਾਲ ਮਿਲ ਕੇ 'ਖ਼ਾਲਸਾ ਡਿਫੈਂਸ ਆਫ਼ ਇਡੀਆ 
ਲੀਗ” ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਕੀਤੀ ਅਤੇ ਅਨੇਕ ਜ਼ਿਲ੍ਹਿਆਂ ਵਿਚ 
ਇਸ ਦੇ ਕੇਂਦਰ ਖੋਲ੍ਹ ਕੇ ਸਿੱਖ ਜਵਾਨੀ ਨੂੰ ਫ਼ੌਜ ਵਿਚ ਭਰਤੀ 
ਹੋਣ ਲਈ ਪ੍ਰੇਰਿਤ ਕੀਤਾ। ਇਸ ਨੇ ਫ਼ੌਜ ਵਿਚ ਅਫ਼ਸਰ 
ਭਰਤੀ ਹੋਣ ਦੇ ਚਾਹਵਾਨ ਨੌਜਵਾਨਾਂ ਨੂੰ ਚੁਣੇ ਜਾਣ ਯੋਗ 
-ਸਿਖਲਾਈ ਸੈਂਟਰ ਕਾਇਮ ਕੀਤਾ। ਸੈਨ 1944 ਈ. ਵਿਚ 
ਇਸ ਨੂੰ ਸਨਮਾਨਿਤ ਕੀਤਾ ਗਿਆ। ਭਾਰਤੀ ਰਾਜਿਆਂ 
ਮਹਾਰਾਜਿਆਂ ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਸੈਗਠਨਾਂ ਵਿਚ ਸੇਨ 1942 
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ਈ. ਤੋਂ` ਇਸ ਨੂੰ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਮਾਣ ਸਤਿਕਾਰ ਮਿਲਣ ਲਗ 
ਗਿਆ। 13 ਮਾਰਚ 1947 ਈ . ਨੂੰ ਇਸ ਨੇ ਕੁਝ ਹੋਰ 
ਰਿਆਸਤਾਂ ਸਹਿਤ ਭਾਰਤ ਸਰਕਾਰ ਦੀ ਕਾਨਸਟਿਚੂਐੱਟ 
ਅਸੈਂਬਲੀ ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਹੋਣ ਦਾ ਫ਼ੈਸਲਾ ਕੀਤਾ। ਮਈ 1948 
ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਨੇ ਪਟਿਆਲਾ ਅਤੇ ਸੱਤ ਹੋਰ ਰਿਆਸਤਾਂ 
ਦਾ ਇਕ ਸੈਘ “ਪੈਪਸੂ” ਬਣਾਉਣ ਦੀ ਪ੍ਰਵਾਨਗੀ ਦੇ ਦਿੱਤੀ। 
ਇਸ ਨੂੰ ਨਵੇਂ ਸੈਘ ਦਾ ਰਾਜ ਪੁਮੁਖ ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ। 

ਮਾਰਚ 1947 ਈ. ਦੇ ਪਹਿਲੇ ਹਫ਼ਤੇ ਵਿਚ 
ਪੋਠੋਹਾਰ ਦੇ ਇਲਾਕੇ ਵਿਚ ਸ਼ੁਰੂ ਹੋਏ ਸੰਪਰਦਾਇਕ ਦੌਗਿਆਂ 
ਵਿਚ ਉਜੜੇ ਸਿੱਖ ਪਰਿਵਾਰਾਂ ਨੂੰ ਇਸ ਨੇ ਪਟਿਆਲੇ ਵਿਚ 
ਆ ਵਸਣ ਲਈ ਨਿਮੰਤਰਿਤ ਕੀਤਾ। ਫਲਸਰੂਪ ਹਜ਼ਾਰਾਂ 
ਸਿੱਖ ਪਰਿਵਾਰ ਪਟਿਆਲੇ ਵਿਚ ਆ ਵਸੇ। ਇਸ ਦੇ ਅਜਿਹੇ 
ਉਦਮ ਨੂੰ ਸਿੱਖ ਜਗਤ ਵਿਚ ਬਹੁਤ ਸਲਾਹਿਆ ਗਿਆ। 
ਪੰਜਾਬ ਦੀ ਵੰਡ ਦੇ ਮਸਲੇ ਨੂੰ ਲੈ ਕੇ ਵਾਇਸਰਾਏ ਲਾਰਡ 
ਮਾਊਂਟਬੈਟਨ ਕੋਲ ਗਿਆ ਅਤੇ ਆਬਾਦੀ ਦੀ ਬਜਾਏ 
ਧਾਰਮਿਕ ਅਤੇ ਜ਼ਮੀਨੀ ਜਾਇਦਾਦ ਦੇ ਆਧਾਰ 'ਤੇ ਪੰਜਾਬ 
ਦੀ ਵੰਡ ਕੀਤੇ ਜਾਣ ਦਾ ਪ੍ਰਸਤਾਵ ਰਖਿਆ ਤਾਂ ਜੋ ਸਿੱਖਾਂ 
ਨੂੰ ਮਾਝੇ ਦਾ ਇਲਾਕਾ ਸੁਤੰਤਰ ਪ੍ਰਦੇਸ਼ ਵਜੋਂ ਮਿਲ ਸਕੇ। 
ਵਾਇਸਰਾਏ ਦੁਆਰਾ ਇਸ ਪ੍ਰਸਤਾਵ ਦੇ ਅਸਵੀਕਾਰੇ ਜਾਣ 
ਤੋਂ` ਬਾਦ ਇਸ ਨੇ ਸਰਦਾਰ ਪਟੇਲ ਨੂੰ ਭਾਰਤੀ ਰਾਜ- 
ਅਧਿਕਾਰ ਵਿਚ ਸਿੱਖਾਂ ਨੂੰ ਬਣਦੀ ਮਾਣ-ਮਰਯਾਦਾ ਦੇਣ 
ਲਈ ਕਿਹਾ ਅਤੇ ਕਈ ਵਾਰ ਮਿਲਿਆ ਵੀ। 

ਨਵੈਬਰ 1956 ਈ. ਵਿਚ ਪੈਪਸੂ ਨੂੰ ਪੰਜਾਬ ਵਿਚ 
ਸ਼ਾਮਲ ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਅਤੇ ਇਹ ਰਾਜ-ਪ੍ਮੁਖ ਦੇ ਪਦ ਤੋਂ 
ਵੇਹਲਾ ਹੋ ਗਿਆ। ਇਸ ਤੋਂ ਬਾਦ ਯੂਨਾਈਟਿਡ ਨੇਸ਼ਨਜ਼ 
ਜਨਰਲ ਅਸੈਂਬਲੀ ਦੇ 11ਵੇ' ਇਜਲਾਸ ਵਿਚ ਭਾਰਤੀ 
ਪ੍ਤਿਨਿਧੀ ਮੰਡਲ ਵਿਚ ਮੈਂਬਰ ਵਜੋ' ਭੇਜਿਆ ਗਿਆ ਅਤੇ 
ਫਿਰ ਯੂਨੈਸਕੋਂ ਦੀ 10ਵੀਂ ਸਾਲਾਨਾ ਕਾਨਫੁੰਸ ਵਿਚ ਭਾਰਤ 
ਦੇ ਪਤਿਨਿਧ ਵਜੋਂ ਸ਼ਾਮਲ ਹੋਇਆ। ਇਸ ਤੋਂ ਬਾਦ ਵੀਂ 
ਇਸ ਨੂੰ ਕਈ ਪ੍ਰਤਿਨਿਧੀ ਮੰਡਲਾਂ ਜਾਂ ਕਮੇਟੀਆਂ ਵਿਚ 
ਸਮਿਲਿਤ ਕੀਤਾ ਜਾਂਦਾ ਰਿਹਾ। ਸੈਨ 1965 ਈ. ਵਿਚ 
ਇਸ ਨੂੰ ਰੋਮ ਵਿਚ ਭਾਰਤੀ ਰਾਜਦੂਤ ਨਿਯੁਕਤ ਕੀਤਾ 
ਗਿਆ। ਸੈਨ 1967 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਨੇ ਪੰਜਾਬ ਵਿਧਾਨ 
ਸਭਾ ਲਈ ਚੋਣ ਲੜੀ ਅਤੇ ਜਿਤ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕੀਤੀ, ਪਰ 
ਜਲਦੀ ਹੀ ਇਸ ਨੇ ਆਪਣੇ ਆਪ ਨੂੰ ਉਸ ਮਾਹੌਲ ਵਿਚ 


ਭ/0/0/.51100061002.2011) 


ਯੁਗ/ਜੁਗ 


ਅਢੁਕਵਾਂ ਸਮਝ ਕੇ ਛਡ ਦਿੱਤਾ। 


ਇਸ ਨੇ ਸਦਾ ਸਿੱਖਾਂ ਦੇ ਹਿਤ ਲਈ ਉਪਾ ਸੋਚੇ ` 


ਅਤੇ ਕਈ ਸਮਸਿਆਵਾਂ ਨੂੰ ਸੁਲਝਾਉਣ ਦਾ ਉਦਮ ਕੀਤਾ। 
ਸਿੱਖ ਐਜੂਕੇਸ਼ਨਲ ਕਾਨਫੁੰਸ ਦੇ ਕਈ ਇਜਲਾਸਾਂ ਦੀ 
: ਪ੍ਰਧਾਨਗੀ ਕੀਤੀ। ਪੰਜਾਬੀ ਯੂਨੀਵਰਸਿਟੀ ਸਥਾਪਿਤ ਕਰਨ 
ਲਈ ਬਣਾਏ ਗਏ ਕਮਿਸ਼ਨ ਦੇ ਚੇਅਰਮੈਨ ਦੀ ਜ਼ਿੰਮੇਵਾਰੀ 
ਨਿਭਾਈ। ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਫਾਊਂਡੇਸ਼ਨ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ 
ਫਾਊਂਡੇਸ਼ਨ ਲਈ ਇਸ ਨੂੰ ਪ੍ਧਾਨ ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ। 
ਸੰਨ 1971 ਈ. ਵਿਚ ਨੀਦਰਲੰ'ਡਜ਼ ਵਿਚ ਭਾਰਤੀ 
: ਰਾਜਦੂਤ ਵਜੋਂ ਇਸ ਨੂੰ ਲਗਾਇਆ ਗਿਆ। 17 ਜੂਨ 
1974 ਈ . ਨੂੰ ਦਿਲ ਦਾ ਦੌਰਾ ਪੈਣ ਨਾਲ ਇਸ ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ 
ਹੋਇਆ ਅਤੇ ਇਸ ਦੀ ਦੇਹ ਨੂੰ ਉਥੋਂ ਲਿਆ ਕੇ 21 ਜੂਨ 
ਗਿਆ। ਸਿੱਖਾਂ ਹਿੱਤਾਂ ਲਈ ਸਚੇਤ, ਭਾਰਤੀ ਰਾਜ-ਪ੍ਬੈਧ 
ਵਿਅਕਤਿਤਵ ਦਾ ਸੁਆਮੀ ਸੀ। 


ਯੁਗ./ਜੁਗ : ਪੁਰਾਣਕਾਰਾਂ ਅਤੇ ਪਰਵਰਤੀ ਭਾਰਤੀ 
ਚਿੰਤਕਾਂ ਨੇ ਸਾਰੀ ਸਿ੍‌ਸ਼ਟੀ ਦੇ ਵਿਕਾਸ-ਕੁਮ ਨੂੰ ਚਾਰ ਯੁਗਾਂ 
ਵਿਚ ਵੰਡਿਆ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਚਾਰ ਯੁਗਾਂ ਦੇ ਨਾਂ ਹਨ- 
ਸਤਿਯੁਗ (ਕ੍ਰਿਤ-ਯੁਗ), ਤੇ੍‌ਤਾ-ਯੁਗ, ਦ੍ਰਾਪਰ-ਯੁਗ ਅਤੇ 
ਕਲਿਯੁਗ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਯੁਗਾਂ ਦੀ ਮਿਆਦ ਕੁਮਵਾਰ 4800, 
3600, 2400 ਅਤੇ 1200 ਵਰ੍ਹੇ ਹੈ। ਪਰ ਧਿਆਨ ਦੇਣ 
ਦੀ ਗੱਲ ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਇਹ ਵਰ੍ਹੇ ਦੇਵਤਿਆਂ ਦੇ ਹਨ। 
ਦੇਵਤਿਆਂ ਦਾ ਇਕ ਵਰ੍ਹਾ ਮਨੁੱਖਾਂ ਦੇ 360 ਵਰ੍ਹਿਆਂ ਜਿਨਾ 
ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਯੁਗਾਂ ਦੀ ਮਿਆਦ ਜਾਂ ਅਵਧੀ ਮਨੁੱਖੀ 
ਸਾਲਾਂ ਅਨੁਸਾਰ ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਹੈ-- ਸਤਿਯੁਗ 17,28,000 
ਵਰ੍ਹੇ, ਤੇਤਾ 12,96,000 ਵਰ੍ਹੇ , ਦਰਾਪਰ 8,64,000 ਵਰ੍ਹੇ 
ਅਤੇ ਕਲਿਯੁਗ 4,32,000 ਵਰ੍ਹੇ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਚਾਰ ਯੁਗਾਂ ਦਾ 
ਸਮੁੱਚ “ਚਤੁਰਯੁਗੀ” ਜਾਂ 'ਮਹਾਯੁਗ' ਅਖਵਾਉਂਦਾ ਹੈ ਅਤੇ 
ਇਸ ਵਿਚ 4 ,32,00,00,000 (ਚਾਰ ਅਰਬ ਬੱਤੀ ਕਰੋੜ) 
ਵਰ੍ਹੇ ਹੁੰਦੇ ਹਨ। ਇਕ ਹਜ਼ਾਰ ਮਹਾਯੁਗਾਂ ਦਾ ਇਕ ਕਲਪ 
ਬਣਦਾ ਹੈ। 

` ਇਨ੍ਹਾਂ ਯੁਗਾਂ ਦੀ ਗਿਣਤੀ ਬਾਰੇ ਵੇਦਾਂ ਵਿਚ 
ਉੱਲੇਖ ਨਹੀਂ ਹੋਇਆ, ਪਰ ਪੁਰਾਣ-ਸਾਹਿਤ ਵਿਚ ਇਨ੍ਹਾਂ 
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ਯੁਗ/ਜੁਗ 
ਬਾਰੇ ਵਿਸਤਾਰ ਨਾਲ ਲਿਖਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਪੰਜਵੀਂ ਸਦੀ 
ਵਿਚ ਲਿਖੇ ਗਏ “ਅਮਰ-ਕੋਸ਼” ਵਿਚ ਪੁਰਾਣਾਂ ਦੇ ਜੋ ਪੰਜ 
ਲੱਛਣ ਦਸੇ ਗਏ ਹਨ-ਸਰਵ, ਪ੍ਤਿਸਰਗ, ਵੈਸ਼, ਮਨਵੰਤਰ 
ਅਤੇ ਵੰਸ਼ਾਨੁਚਰਿਤ-ਉਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ “ਮਨਵੈਤਰ' ਲੱਛਣ ਦਾ 
ਸੋਬੈਧ ਮਨੁ ਦੇ ਅਧਿਕਾਰ-ਕਾਲ ਨਾਲ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚ ਯੁਗਾਂ 
ਨੂੰ ਸ਼ਾਮਲ ਕਰਕੇ, ਉਨ੍ਹਾਂ ਉਤੇ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਪਾਇਆ ਗਿਆ ਹੈ। 
ਪੁਰਾਣਾਂ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ “ਬਾਲਮੀਕਿ ਰਾਮਾਇਣ” ਅਤੇ 
“ਮਹਾਭਾਰਤ” ਵਿਚ ਵੀ ਯੁਗਾਂ ਸੈਬਧੀ ਕਾਫ਼ੀ ਸਾਮਗੀ ਮਿਲ 
ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਰ 
ਸਦ-ਕਰਮਾਂ ਦਾ ਪ੍ਰਤਿਨਿਧ ਹੋਣ ਕਾਰਣ ਸਤਿਯੁਗ 
ਵਿਚ ਧਰਮ ਦਾ ਪੂਰਾ ਸਾਮਰਾਜ ਹੈ। ਤੇਤਾ-ਯੁਗ ਵਿਚ ਧਰਮ 
ਦੀ ਚੌਥੀ ਕਲਾ ਘਟ ਜਾਂਦੀ ਹੈ ਅਤੇ ਦ੍ਰਾਪਰ' ਵਿਚ ਦੋ 
ਕਲਾਵਾਂ ਖ਼ਤਮ ਹੋ ਜਾਂਦੀਆਂ ਹਨ। ਕਲਿਯੁਗ ਵਿਚ ਧਰਮ 
ਅਤੇ ਨੇਕੀ ਦਾ ਕੇਵਲ ਚੌਥਾ ਹਿੱਸਾ ਬਾਕੀ ਰਹਿ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 
ਪੁੰਨ-ਦਾਨ ਕਰਨੇ ਬੈਦ ਹੋ ਜਾਂਦੇ ਹਨ, ਲੋਕ ਪਾਪਾਂ ਅਤੇ 
ਦੁਖਾਂ ਵਿਚ ਗ੍ਸੇ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। ਯੁਗਾਂ ਦੇ ਕਰਮ ਅਨੁਸਾਰ ਮਨੁੱਖਾਂ 
ਦੀ ਉਮਰ ਵੀ ਘਟਦੀ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਸਤਿਯੁਗ ਵਿਚ ਮਨੁੱਖ 
400 ਵਰ੍ਹੇ, ਤੇਤਾਂ ਵਿਚ 300 ਵਰ੍ਹੇ, ਦੂਾਪਰ ਵਿਚ 200 ਵਰ੍ਹੇ 
ਅਤੇ ਕਲਿਯੁਗ ਵਿਚ 100 ਵਰ੍ਹੇ ਉਮਰ ਭੋਗਦਾ ਹੈ। ਮੱਧ 
ਕਰਕੇ ਕਲਿਯੁਗ ਬਾਰੇ ਬੜੇ ਵਿਸਤਾਰ ਨਾਲ ਲਿਖਿਆ ਹੈ। 
ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਦੇ ਸੈਸਥਾਪਕ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਨੇ 
ਯੁਗਾਂ ਦੇ ਲੱਛਣਾਂ ਸੈਬੈਧੀ ਪਰੈਪਰਾਗਤ ਧਾਰਣਾ ਨੂੰ ਹੀ ਅਗੇ 
ਚਲਾਇਆ ਹੈ। ਪਰ ਆਪ ਦੀ ਇਕ ਮਹੱਤਵਪੂਰਣ 
ਵਿਲੱਖਣਤਾ ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਆਪ ਨੇ ਸਤਿਯੁਗ ਨੂੰ ਕੋਈ 
ਬੀਤਿਆ ਹੋਇਆ ਯੁਗ ਨਹੀ ਮੰਨਿਆ ਹੈ ਅਤੇ ਨ ਹੀ 
ਕਲਿਯੁਗ ਨੂੰ ਵਰਤਮਾਨ ਯੁਗ ਸਮਝਦੇ ਹਨ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ 
ਧਾਰਣਾ ਹੈ ਕਿ ਜਿਥੇ ਅਤੇ ਜਦੋਂ ਵੀ ਲੋਕ ਅਧਰਮ ਵਿਚ 
ਮਗਨ ਹੁੰਦੇ ਹਨ, ਉਥੇ ਉਦੋਂ ਕਲਿਯੁਗ ਸਮਝਣਾ ਚਾਹੀਦਾ 
ਹੈ। ਅਸਲ ਵਿਚ, ਯੁਗ-ਪਰਿਵਰਤਨ ਮਨੁੱਖ ਦੇ ਸੁਭਾ 
ਅਨੁਸਾਰ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਉੱਜ ਉਹੀ ਚੈਦ੍ਮਾ ਹੈ, ਉਹੀ ਤਾਰੇ 
ਹਨ, ਉਹੀ ਸੂਰਜ ਹੈ, ਉਹੀ ਧਰਤੀ ਹੈ, ਉਹੀ ਹਵਾ ਚਲਦੀ 
ਹੈ, ਫਿਰ ਯੁਗ ਬਦਲੀ ਕਿਵੇਂ ਹੋਈ ? ਇਹ ਸਭ ਕੁਝ ਮਨੁੱਖ 
ਦੀ ਮਨੋਸਥਿਤੀ ਦਾ ਪ੍ਰਗਟਾਵਾ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ 
ਨੇ ਕਿਹਾ ਹੈ-ਸੋਈ ਚੰਦੁ ਚੜ/ਹਿ ਸੇ ਤਾਨੋਂ ਸੋਈ /ਦਨੀਅਰ 
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ਯੋਗ-ਸਾਧਨਾ 


ਤਪਤਾ ਰਹੌ /ਸ਼ਾ ਧਰਤ ਸੌ ਪਉਣ ਝੁਲਾਰੇ ਜੁਗ ਜੀਆ ਥਲੇ 
ਥਾਵ ਕੰਸ਼ੇ / (ਗੁਰ .੭02)। 

ਫਿਰ ਚਾਰੇ ਯੁਗ ਤਦੇ ਉੱਤਮ ਹੁੰਦੇ ਹਨ ਜੇ ਇਨ੍ਹਾਂ 
ਵਿਚ ਹਰਿ-ਨਾਮ ਦੀ ਆਰਾਧਨਾ ਕੀਤੀ ਜਾਏ--ਸ਼ਭ ਜੁਗ 
9/ਹ ਨਾਮ ਉੱਤਮ ਹੋਈ/ ਗਰਮ/ਖ' /ਵਿਰਲਾ` ਬੂਝੈ ਕੌਈ / 
_(ਗੁ.ਗੰ.੪00)। ਭਗਤ ਰਵਿਦਾਸ ਨੇ “ਨਾਮ” ਨੂੰ ਕਲਿਯੁਗ 
ਦਾ ਯੁਗ-ਧਰਮ ਮੰਨਿਆ ਹੈ-ਸ਼ਤਯ/ਗਿ ਸਤ ਤੰਤਾ ਜਰਨੰ 
ਦੁਆਪ/ਰ' ਜ਼ਾਚਾਰ/ਤੀਨੋਂ ਜਗਿ ਤੀਨ /ਦੜੇ ਕੱਲ ਕੰਵਲ 
ਨਾਮ ਆਧਾਰ/ (ਗੁਰੀ .346)। 


ਯੋਗ-ਸਾਧਨਾ : ਇਸ ਸਾਧਨਾ ਨਾਲ ਸੈਬੈਧਿਤ ਅਨੇਕ 
ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ ਉਲੋਖ ਗੁਰੂ ਰਥ ਸਾਹਿਬ ਅਤੇ ਸਿੱਖ ਸਾਹਿਤ 
ਵਿਚ ਆੰਮ ਮਿਲਦੇ ਹਨ। ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ ਦੇ ਵੇਲੇ ਇਸ 
ਸਾਧਨਾ-ਪੱਧਤੀ ਦਾ ਕਾਫ਼ੀ ਬੋਲ-ਬਾਲਾ ਸੀ। ਉਦੋਂ ਹਠ- 
ਯੋਗ ਦੀ ਪ੍ਰਧਾਨਤਾ ਸੀ। ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ ਨੇ ਯੋਗ ਦੀ ਹਠ- 
ਪੂਰਵਕ ਸਾਧਨਾ ਦਾ ਨਿਖੇਧ ਕੀਤਾ ਹੈ, ਪਰ “ਸਹਿਜ ਯੋਗ' 
ਨੂੰ ਮਾਨਤਾ ਅਵੱਸ਼ ਦਿੱਤੀ ਹੈ। ਇਸ ਲਈ ਇਸ ਦੇ ਸਹੀ 
ਪਰਿਪੇਖ ਨੂੰ ਸਮਝਣਾ ਜ਼ਰੂਰੀ ਹੈ। ਇਸ ਸਾਧਨਾ ਨਾਲ 
ਸੈਬੰਧਿਤ ਸਿੱਧਾਂਤ-ਪ੍ਣਾਲੀ ਨੂੰ “ਯੋਗ ਦਰਸ਼ਨ” ਦਾ ਨਾਂ 
ਦਿੱਤਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। “ਯੋਗ” ਸ਼ਬਦ ਸੈਸਕ੍ਰਿਤ ਦੀ 'ਯੁਜ' ਧਾਤੂ 
ਤੋਂ ਬਣਿਆ ਹੈ ਅਤੇ ਇਹ ਕਈ ਅਰਥਾਂ ਵਿਚ ਵਰਤਿਆ 
ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਸ਼ਬਦ ਦਾ ਸਾਧਾਰਣ ਅਰਥ ਹੈ ਜੋੜਨਾ ਜਾਂ 
ਸੈਬੈਧ ਕਾਇਮ ਕਰਨਾ। ਫਲਸਰੂਪ ਭਾਰਤੀ ਦਰਸ਼ਨ ਵਿਚ 
ਆਤਮਾ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਮੇਲ ਨੂੰ “ਯੋਗ” ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 
ਇਸ ਤੋ ਛੁਟ, ਆਤਮਾ ਅਤੇ ਪਰਮਾਤਮਾ ਵਿਚ ਮੋਲ 
ਕਰਾਉਣ ਦੀ ਸਾਧਨਾ-ਪ੍ਣਾਲੀ ਜਾਂ ਵਿਧੀ ਨੂੰ ਵੀ ਯੋਗ ਦਾ 
ਨਾਂ ਦਿੱਤਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ, ਜਿਵੇਂ ਗਿਆਨ-ਯੋਗ, ਕਰਮ- ਯੋਗ, 
ਭਗਤੀ-ਯੋਗ। “ਯੋਗ” ਸ਼ਬਦ ਦਾ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਅਰਥ ਹੈ “ਯਤਨ”। 
ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਯਤਨ ਪੂਰਵਕ ਕੀਤੀ ਗਈ ਸਾਧਨਾ-ਪ੍ਰਣਾਲੀ 
ਯੋਗ ਹੈ। ਪਤੰਜਲਿ ਅਨੁਸਾਰ 'ਚਿੱਤ ਵਿੱਤੀ ਦੇ ਨਿਰੋਧ” 
(ਠਹਿਰਾਓ ਜਾਂ ਰੋਕ) ਨੂੰ ਯੋਗ ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ। 
ਯੋਗ-ਸਾਧਨਾ ਭਾਰਤ ਦੀ ਇਕ ਮਹੱਤਵਪੂਰਣ 
ਸਾਧਨਾ-ਪ੍ਣਾਲੀ ਹੈ। ਉਪਨਿਸ਼ਦਾਂ ਅਤੇ ਗੀਤਾ ਵਿਚ ਇਸ 


ਦੇ ਉੱਲੇਖ ਮਿਲ ਜਾਂਦੇ ਹਨ।'ਭਾਗਵਤ ਪੁਰਾਣ” ਅਤੇ “ਯੋਗ _ 


ਚ ਵਾਸਿਸ਼ਠ” ਵਿਚ ਇਸ ਦੀ ਮਹੱਤਵ-ਸਥਾਪਨਾ ਹੋਈ ਹੈ। 
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ਯੋਗ-ਸਾਧਨਾ 


ਬੌਧ ਮਤ ਵਿਚ ਨਿਰਵਾਣਪਦ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਲਈ ਯੋਗ ਨੂੰ 
ਸਹਾਇਕ ਸਾਧਨ ਮੰਨਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਪਤੰਜਲਿ ਨੇ ਸਭ 
ਤੋ ਪਹਿਲਾਂ ਆਪਣੇ ਪੂਰਵ-ਵਰਤੀ ਰਿਸ਼ੀਆਂ ਅਤੇ 
ਆਚਾਰਯਾਂ ਦੀਆਂ ਯੋਗ-ਸਾਧਨਾ ਸੈਬੈਧੀ ਮਾਨਤਾਵਾਂ ਅਤੇ 
ਸਿੱਧਾਂਤਾਂ ਦੇ ਆਧਾਰ `ਤੇ “ਯੋਗ-ਸੂਤ੍” ਦੀ ਰਚਨਾ ਕੀਤੀ 
ਜਿਸ ਵਿਚ ਯੋਗ ਸੰਬੰਧੀ ਸੂਖਮ ਅਧਿਐਨ ਪੇਸ਼ ਕੀਤਾ 
ਗਿਆ। ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਅਨੁਸਾਰ ਸੌਖ ਨਾਗ ਪਾਤੰਜਲ 
ਮਾਥਿਆ ਗਰਮ/ਖ ਸ਼ਾਸੜ ਨਾਗ ਸ਼ਣਾਈ/(1614)। 

“ਯੋਗ-ਸੂਤ੍' ਵਿਚ ਸਭ ਨਾਲੋਂ ਅਧਿਕ “ਅਸ਼ਟਾਂਗ 
ਯੋਗ” ਦੇ ਸਰੂਪ ਅਤੇ ਮਹੱਤਵ ਨੂੰ ਦਰਸਾਇਆ ਗਿਆ ਹੈ। 
ਇਸ ਦੇ ਸਮਾਨਾਂਤਰ “ਹਠ-ਯੋਗ” ਹੈ ਜਿਸ ਦਾ ਮੂਲ ਭਾਵੇਂ 
ਤੰਤ੍-ਗ੍ਰੰਥਾਂ ਵਿਚ ਮੰਨਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਪਰ ਉਸ ਦੀ ਪੁਨਰ- 
ਸਥਾਪਨਾ ਗੋਰਖਨਾਥ ਨੇ ਕੀਤੀ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਇਹ ਦੋਵੇਂ 
ਯੋਗ ਸੁਤੰਤਰ ਰੂਪ ਵਿਚ ਪ੍ਰਵਾਹਮਾਨ ਰਹੇ ਹਨ, ਪਰ ਕਿਤੇ 
ਕਿਤੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੋਹਾਂ ਦੇ ਸਾਧਨਾਂ ਦਾ ਆਪਸ ਵਿਚ ਮੇਲ ਵੀ 
ਹੋਇਆ ਹੈ। ਅਜਿਹੀ ਸਥਿਤੀ ਵਿਚ “ਹਠ-ਯੋਗ' ਦਾ ਸੈਬੈਧ 
ਚੂੰਕਿ ਸ਼ਰੀਰਕ ਕ੍ਰਿਆ-ਵਿਧੀ ਨਾਲ ਹੈ, ਇਸ ਲਈ ਇਸ 
ਨੂੰ ਯੋਗ-ਸਾਧਨਾ ਦੀ ਪਹਿਲੀ ਪੌੜੀ ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ:ਹੈ ਅਤੇ 
ਪਤੰਜਲਿ ਦੇ ਯੋਗ ਦਾ ਸੈਬੈਧ ਮੋਕਸ਼ ਨਾਲ ਹੈ, ਇਸ ਲਈ 
ਉਸ ਨੂੰ ਯੋਗ-ਸਾਧਨਾ ਦੀ ਦੂਜੀ ਪੌੜੀ ਮੰਨਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 
ਇਸ ਨੂੰ ਰਾਜ-ਯੋਗ ਵੀ ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ 'ਹੈ। ਮੁੱਖ ਤੌਰ 'ਤੇ 
ਯੋਗ ਦੇ ਇਹੀ ਦੋ ਭੇਦ ਹਨ--ਰਾਜਯੋਗ ਅਤੇ ਹਠ-ਯੋਗ। 
ਉੱਜ ਮੰਤ੍ਰ-ਯੋਗ (ਜਿਸ ਵਿਚ ਚਿੱਤ ਦੀਆਂ ਵਿ੍‌ੱਤੀਆਂ ਨੂੰ 
ਰੋਕਣ ਲਈ ਕਿਸੇ ਮੰਤ੍ਰ ਦਾ ਆਧਾਰ ਲਿਆ ਜਾਵੇ। “ਸਹੇ 
ਜਪ” ਜਾਂ “ਅਜਪਾ ਜਪ” ਇਕ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ ਮੰਤ੍ਯੋਗ ਹੀ ਹਨ)। 
ਲਿਵ ਯੋਗ (ਜਿਸ ਵਿਚ ਚਿੱਤ ਨੂੰ ਕਿਸੇ ਖ਼ਾਸ ਲਕਸ਼ ਉਤੇ 
ਕੇਂਦਰਿਤ ਕਰਨ ਨਾਲ ਵਾਸਨਾਵਾਂ ਮਿਟ ਜਾਣ। ਇਸ ਨੂੰ 
ਲਯ-ਯੋਗ ਅਤੇ ਧਿਆਨ-ਯੋਗ ਵੀ ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ), 
ਸ਼ਬਦ-ਸੁਰਤਿ ਯੋਗ (ਜਿਸ ਰਾਹੀਂ ਸ਼ਬਦ ਅਤੇ ਸੁਰਤਿ ਦਾ 
ਸਯੋਗ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਕਾਲ, ਦਿਸ਼ਾ ਅਤੇ ਕਾਰਜ-ਕਾਰਣ 
ਦੀਆਂ ਸੀਮਾਵਾਂ ਸ਼ਬਦ ਵਿਚ ਲੀਨ ਹੋ ਜਾਂਦੀਆਂ ਹਨ, 
“ਸਹਿਜ-ਯੋਗ” ਆਦਿ ਦਾ ਉੱਲੇਖ ਵੀ ਕਿਤੇ ਕਿਤੇ ਮਿਲਦਾ 
ਹੈ। ਰੱ 

ਪਤੰਜਲਿ ਕ੍ਰਿਤ “'ਯੋਗ-ਸੂਤ੍” ਦੇ ਕੁਲ ਚਾਰ ਪਾਦ 
ਹਨ। ਪਹਿਲੇ ਪਾਦ ਦਾ ਨਾਂ 'ਸਮਾਧੀ-ਪਾਦ” ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚ 
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ਯੋਗ-ਸਾਧਨਾ 


ਯੋਗ ਦੇ ਲੱਛਣ , ਸਰੂਪ ਅਤੇ ਉਸ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਦੇ ਉਪਾਵਾਂ 
ਦਾ ਵਰਣਨ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਨਾਲ ਹੀ ਚਿੱਤ-ਵਿੱਤੀਆਂ 
ਦੇ ਭੇਦ ਅਤੇ ਲੱਛਣ ਦਸੇ ਗਏ ਹਨ। ਦੂਜੇ ਪਾਦ ਦਾ ਨਾਂ ਹੈ 
“ਸਾਧਨ-ਪਾਦ”। ਇਸ ਵਿਚ ਅਵਿਦਿਆ (ਅਗਿਆਨ) ਆਦਿ 
ਪੰਜ ਕਲੇਸ਼ਾਂ ਨੂੰ ਸਾਰਿਆਂ ਦੁੱਖਾਂ ਦਾ ਕਾਰਣ ਦਸਿਆ ਗਿਆ 
ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੁੱਖਾਂ ਦਾ ਨਾਸ਼ ਕਰਨ ਲਈ ਕਲੇਸ਼ਾਂ ਨੂੰ ਜੜ੍ਹੋਂ ਪੁਟਣਾ 
ਬਹੁਤ ਜ਼ਰੂਰੀ ਹੈ ਜਿਸ ਲਈ ਨਿਰਮਲ ਵਿਵੇਕ ਗਿਆਨ ਦੀ 
ਲੋੜ ਹੈ ਅਤੇ ਇਸ ਗਿਆਨ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਦਾ ਉਪਾ ਅੱਠ 
ਅੰਗਾਂ ਦੀ ਪਾਲਣਾ ਹੈ। ਇਹ ਅੱਠ ਅੰਗ (ਅਸ਼ਟਾਂਗ) ਹਨ- 
ਯਮ, ਨਿਸਮ, ਆਸਨ, ਪ੍ ਰਾਣਾਯਾਮ, ਪ੍ਰਤ੍ਯਾਹਾਰ, ਧਾਰਣਾ, 
ਧਿਆਨ ਅਤੇ ਸਮਾਧਿ। ਤੀਜੇ ਪਾਦ ਦਾ ਨਾਂ ਹੈ “ਵਿਭੂਤਿ- 
ਪਾਦ'। ਇਸ ਵਿਚ ਧਾਰਣਾ, ਧਿਆਨ ਅਤੇ ਸਮਾਧਿ ਇਨ੍ਹਾਂ 
ਤਿੰਨਾਂ ਦਾ ਸਮੁੱਚਾ ਭਾਵ 'ਸੈਯਮ” ਦਸ ਕੇ ਉਸ ਦੇ ਵਖ ਵਖ 
ਫਲਾਂ ਉਤੇ ਵੀ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਪਾਇਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਇਸ ਨੂੰ ਯੋਗ 
ਦੀ ਸਿੱਧੀ ਅਤੇ ਵਿਭੂਤੀ ਵੀ ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ। ਪਰ ਇਨ੍ਹਾਂ 
ਸਿੱਧੀਆਂ ਦੇ ਲੋਭ ਵਿਚ ਨ ਪੈਣ ਲਈ ਸਾਧਕ ਨੂੰ ਚੇਤਾਵਨੀ 
ਵੀ ਕੀਤੀ ਗਈ ਹੈ। ਚੌਥੇ ਪਾਦ ਦਾ ਨਾ 'ਕੈਵਲ੍ਯ-ਪਾਦ” 
ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚ ਕੈਵਲ੍ਯ ਪਾਪਤ ਕਰਨ ਵਾਲੇ ਚਿੱਤ ਦਾ 
ਸਰੂਪ ਚਿਤਰਿਆ ਗਿਆ ਹੈ ਅਤੇ ਯੋਗ-ਦਰਸ਼ਨ ਸੰਬੰਧੀ 
ਪੈਦਾ ਹੋਣ ਵਾਲੇ ਸ਼ੈਕਿਆਂ ਦਾ ਨਿਵਾਰਣ”ਕੀਤਾ ਗਿਆ 
ਹੈ। ਕਲੇਸ਼ ਅਤੇ ਕਰਮਾਂ ਦਾ ਅਭਾਵ ਅਤੇ ਪੁਨਰ-ਜਨਮ 
ਦੀ ਸਮਾਪਤੀ ਆਦਿ ਗੱਲਾਂ 'ਤੇ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਪਾ ਕੇ “ਕੈਵਲ੍ਯ” 
ਦਾ ਸਰੂਪ ਵੀ ਉਘਾੜਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। 

ਯੋਗ-ਦਰਸ਼ਨ ਈਸ਼ਵਰ ਤੱਤ ਵਿਚ ਵਿਸ਼ਵਾਸ 
ਰਖਦਾ ਹੈ। ਈਸ਼ਵਰ ਸਨਾਤਨ, ਆਪਣੈ ਆਪ 'ਤੇ ਨਿਰਭਰ, 
ਪੁਰਸ਼ ਅਤੇ ਪ੍ਰਕ੍ਿਤੀ ਤੋਂ ਵਖ ਇਕ ਸੁਤੰਤਰ ਅਤੇ ਨਿੱਤ 
ਤੱਤ੍ਰ ਹੈ। ਉਸ ਨੂੰ ਇਕ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਪੁਰਸ਼ ਵੀ ਕਿਹਾ ਜਾ ਸਕਦਾ 
ਹੈ। ਉਹ ਨ ਕਲੇਸ਼ ਭੋਗਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਨ ਕੋਈ ਕਰਮ ਕਰਦਾ 
ਹੈ; ਉਹ ਸਦਾ ਮੁਕਤ ਅਤੇ ਅਸਾਧਾਰਣ ਤੇ ਅਨੰਤ ਸ਼ਕਤੀ 
ਵਾਲਾ ਪਰਮੁ-ਪੁਰਸ਼ ਹੈ। ਆਦਿ ਕਰਤਾ ਕੇਵਲ ਇਕ 
ਪਰਮੇਸ਼ਵਰ ਹੈ, ਬਾਕੀ ਦੇਵ ਉਸ ਦੇ ਅਧੀਨ ਹਨ। ਜੋ ਸਾਧਕ 
ਆਪਣੇ ਆਪ ਨੂੰ ਪਰਮੇਸ਼ਵਰ ਅਗੇ ਅਰਪਣ ਕਰਦਾ ਹੈ, ਉਸ 
ਦੇ ਸਾਧਨਾ-ਮਾਰਗ ਦੇ ਸਾਰੇ ਅਖ ਕਟ ਜਾਂਦੇ ਹਨ ਅਤੇ 
ਪਰਮੇਸ਼ਵਰ ਦੀ ਕ੍ਰਿਪਾ ਨਾਲ ਉਸ ਨੂੰ ਜਲਦੀ “ਕੈਵਲ੍ਯ” 
ਪਾਪਤ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ।ਈਸ਼ਵਰ ਪੁਰਸ਼ ਅਤੇ ਪਕ੍ਰਿਤੀ ਦੇ ਸੈਯੋਗ 
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ਯੋਗ ਵਾਸਿਸ਼ਟ 
ਨਾਲ ਪ੍ਰਕ੍ਰਿਤੀ ਦੇ ਪਰਿਣਾਮ ਨੂੰ ਨਿਯੋਤ੍ਰਿਤ ਕਰਦਾ ਹੈ। 
ਇਸ ਮਤ ਅਨੁਸਾਰ ਭ੍ਰਾਂਤੀਆ ਤੋਂ ਰਹਿਤ ਸ਼ੁਤੀ (ਵੇਦ) ਦਾ 
ਕਰਤਾ ਅਲਪੱਗ ਜੀਵ ਨਹੀਂ ਹੋ ਸਕਦਾ, ਉਹ ਕਰਤਾ ਕੇਵਲ 
ਸਰਬੱਗ ਈਸ਼ਵਰ ਹੀ ਹੋ ਸਕਦਾ ਹੈ। ਸ਼ੁਤੀ ਚੂੰਕਿ ਪ੍ਰਮਾਣ 
ਹੈ, ਇਸ ਲਈ ਇਸ ਪ੍ਰਮਾਣ ਦੀ ਸਹਾਇਤਾ ਨਾਲ ਯੋਗ- 
ਸ਼ਾਸਤ੍ਕਾਰ ਈਸ਼ਵਰ ਦੀ ਸੱਤਾ ਨੂੰ ਸਿੱਧ ਕਰਦਾ ਹੈ। 
ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਯੋਗ-ਸਾਧਨਾ ਨੂੰ ਕਿਤੇ ਵੀ 
ਮਾਨਤਾ ਨਹੀਂ ਦਿੱਤੀ ਗਈ। ਇਸ ਦੇ ਸਾਰੇ ਸਾਧਨਾਂ ਅਤੇ 
ਉਪਾਵਾਂ ਨੂੰ ਨਿਰਰਥਕ ਕਹਿ ਕੇ ਸੂਹੀ ਰਾਗ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ 
ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਸਥਾਪਨਾ ਕੀਤੀ ਹੈ- ਨਾਨਕ ਜੀੰਵ/ਤਿਆ ਮਰ 
ਰਹੀਆ ਆਸ਼ਾ ਜੋਗੁ ਕਮਾਈ? / ਵਾਜੇ ਸ਼ਾਝਹ ,ਨਿੰਡ ਵਾਜੈ 
ਤਓ /ਨੋਰਭਉਂ ਪਦੁ ਪਾਈਐ / ਅੰਜਨ ਮਨੰਹ ਨਿਰੰਜਨ 
ਰਹੀਆ ਜੋਗ ਲੁਗ/ਤਿ ਤਉ ਪਾਈਐ /੪/ (ਗੁਰੀ 730)। 
ਯੋਗ ਨੂੰ ਨਵੇਂ ਰੂਪ ਵਿਚ ਪਰਿਭਾਸ਼ਿਤ ਕਰਦਿਆਂ ਗੁਰੂ 
ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਨੇ ਕਿਹਾ ਹੈ-ਠੇ ਆਨ /ਇਹ /ਲਨ ਜੌਗ 
ਕਮਾਓ/ ਨੈਨ ਸ਼ਾਚ ਅਕਪਟ ਕੰਠਲਾ ਧ੍ਯਾਨ /ਬੜੂੜ 
ਚੜਾਓ/3 / ਰਹਾਈ 4... />/(ਬਿਸਨਪਦੇ) ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ 
ਯੋਗ ਨੂੰ ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ “ਭਗਤਿ ਜੋਗ” ਜਾਂ “ਸਹਜ ਜੋਗ” 
ਦਾ ਨਾਂ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਬਸੈਤ 
ਰਾਗ ਵਿਚ ਲਿਖਿਆ ਹੈ- ਗਨ ਮਨੁ ਮੰਠਓ ਕਾਠ ਸੰਜੇਂਗ / 
ਆਹ/ਨੈ ਰਾਵੇ ਭਾਗ/ਤਿ ਜੇਂਗ / ਗੁਰ ਸੰਤ ਸਭਾ ਦੁਖ ਮਿਟੈ 
ਰੰਗਾ / ਜਨ ਨਾਨਕ ਗਨ ਵਰ ਸਹਜ ਲੌਗ /(ਗੁ ਗੰ .1170)। 
ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਵਿਚ ਯੋਗ-ਸਾਧਨਾ 
ਦਾ ਕੋਈ ਸਥਾਨ ਨਹੀਂ। ਜਨ-ਜੀਵਨ ਉਤੇ ਇਸ ਦੇ ਪ੍ਚਲਿਤ 


ਪ੍ਰਭਾਵ ਨੂੰ ਖ਼ਤਮ ਕਰਨ ਲਈ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ ਨੇ ਸਪੱਸ਼ਟ 


ਢੇਗ ਨਾਲ ਇਸ ਨੂੰ ਨਿਖੇਧ ਕੇ ਸਚੇ ਯੋਗ (ਈਸ਼ਵਰੀ ਮਿਲਾਪ) 
ਨੂੰ ਅਪਣਾਉਣ ਉਤੇ ਬਲ ਦਿੱਤਾ ਹੈ। 


ਯੋਗ ਵਾਸਿਸ਼ਟ : ਇਹ ਸੇਵਾ ਪੰਥ ਦੀ ਅਧਿਆਤਮੀ 
ਟਕਸਾਲ ਦਾ ਢਲਿਆ ਇਕ ਸਾਹਿਤਿਕ ਸਿੱਕਾ ਹੈ। ਮੂਲ 
ਰੂਪ ਵਿਚ “ਯੋਗ ਵਸਿਸ਼ਟ” ਇਹ ਭਾਰਤੀ ਅਧਿਆਤਮਵਾਦ 
ਦੇ ਅਦ੍ੈਤਵਾਦੀ ਪੱਖ ਨੂੰ ਚਿਤ੍ਣ ਵਾਲਾ ਸੈਸਕ੍ਰਿਤ ਵਿਚ 
ਲਿਖਿਆ ਇਕ ਮਹੱਤਵਪੂਰਣ ਗੰਥ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚ 
ਕਲਾਤਮਕ ਢੰਗ ਨਾਲ ਵਾਰਤਾਵਾਂ ਰਾਹੀ ਮੁਕਤੀ-ਮਾਰਗ 
ਦਾ ਬੋਧ ਕਰਵਾਇਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਇਸ ਗੰਥ ਦੇ ਛੇ ਪ੍ਕਰਣ 
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ਯੋਗ ਵਾਸਿਸ਼ਟ 
ਹਨ--ਵੈਰਾਗ, ਮੁਮੁਕ੍ਸ਼, ਉਤਪੱਤੀ, ਸਥਿਤੀ, ਉਪਸ਼ਮ ਤੋਂ 
ਨਿਰਵਾਣ। ਛੇ ਪ੍ਰਕਰਣਾਂ ਦੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਨਾਂਵਾਂ ਤੋਂ ਹੀ ਇਸ ਦੇ 
ਵਿਸ਼ੇ ਦਾ ਬੋਧ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚ ਅਦ੍ੈਤਵਾਦੀ 
ਦ੍ਸ਼ਟੀਕੌਣ ਤੋਂ ਆਚਾਰ ਮੀਮਾਂਸਾ, ਨੈਤਿਕਤਾ ਅਤੇ 
ਜਾਗਤਿਕ ਪਰਪੰਚ ਸੈਬੈਧੀ ਵਿਸਤਾਰ ਸਹਿਤ ਵਿਵੇਚਨ 
ਹੋਇਆ ਹੈ ਅਤੇ ਪੌਰਾਣਿਕ ਕਥਾ-ਪ੍ਰਸੰਗ ਵੀ ਅਨੇਕ ਥਾਂਵਾਂ 
`ਤੇ ਵਰਣਿਤ ਮਿਲ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। ਇਸ ਗ੍ਰੰਥ ਦੀ ਵਿਸ਼ੇ- ਵਸਤੂ 
ਦੇ ਮਹੱਤਵ ਦਾ ਅਨੁਮਾਨ ਇਸ ਗੱਲ ਤੋਂ ਲਗਾਇਆ ਜਾ 
ਸਕਦਾ ਹੈ ਕਿ ਇਸ ਦੇ ਸੈਸਕ੍ਰਿਤ ਵਿਚ ਕਿਤਨੇ ਹੀ ਟੀਕੇ 
ਤਿਆਰ ਹੋਏ ਹਨ ਅਤੇ ਕਈਆਂ ਭਾਸ਼ਾਵਾਂ ਵਿਚ ਇਸ ਦਾ 
ਅਨੁਵਾਦ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਫ਼ਾਰਸੀ ਵਿਚ ਵੀ ਇਸ ਦਾ 
ਅਨੁਵਾਦ ਉਪਲਬਧ ਹੈ। ਇਸ ਦੇ ਹਿੰਦੀ ਅਨੁਵਾਦ ਵੀ 
ਮਿਲਦੇ ਹਨ। 

ਪ੍ਰਸਤੁਤ ਅਨੁਵਾਦ ਦਾ ਸੈਬੈਧ ਕੋਈ ਰਾਮ ਪ੍ਰਸਾਦ 
ਨਿਰੈਜਨੀ ਨਾਲ ਜੋੜਦਾ ਹੈ, ਕੋਈ ਭਾਈ ਨਿੱਕਾ ਸਿੰਘ 
ਨਾਲ, ਕੋਈ ਪਟਿਆਲਾ ਨਰੇਸ਼ ਨਾਲ, ਆਦਿ। ਸੇਵਾ-ਪੰਥੀ 
ਸੈਪ੍ਦਾਇ ਵਿਚ ਇਹ ਰਵਾਇਤ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਹੈ ਕਿ ਭਾਈ ਅੱਡਣ 
ਯੋਗ-ਵਸਿਸ਼ਟ ਦੀ ਕਥਾ ਨੂੰ ਤੇਜ਼ ਲਿਖਾਰੀ ਲਗਾ ਕੇ 
ਲਿਪੀਬੱਧ ਕਰਵਾਇਆ, ਤਾਂ ਜੋ ਜਿਗਿਆਸੂ ਇਸ ਤੋਂ ਲਾਭ 
ਉਠਾ ਸਕਣ। ਇਸ ਦੀ ਕਥਾ ਅੱਡਣ ਸ਼ਾਹ ਦੇ ਡੇਰੇ ਆਮ 
ਹੁੰਦੀ ਰਹਿੰਦੀ ਸੀ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਭਾਵੇ ਇਹ ਕਿਸੇ ਸੇਵਾਪੰਥੀ 
ਸਾਧਕ ਦੀ ਰਚਨਾ ਨਹੀਂ, ਪਰ ਇਸ ਨੂੰ ਭਾਸ਼ਾ ਰੂਪ ਦੇਣ 
ਵਿਚ ਸੇਵਾ-ਪੰਥ ਦਾ ਯੋਗਦਾਨ ਜ਼ਰੂਰ ਮੰਨਿਆ ਜਾਵੇਗਾ। 
ਭਾਈ ਅੱਡਣ ਸ਼ਾਹ ਚੂੰਕਿ 1734 ਈ. ਤੋ 1754 ਈ. 
ਤਕ ਸ਼ਾਹਦਰੇ ਟਿਕੇ ਸਨ, ਇਸ ਲਈ ਇਸ ਦੇ ਲਿਖੇ ਜਾਣ 
ਦਾ ਸਮਾਂ ਇਸ ਵਿਚਾਲੇ ਹੀ ਹੋਵੇਗਾ। 

ਇਸ ਰਚਨਾ ਦਾ ਅਨੁਵਾਦ ਕਰਦਿਆਂ ਅਨੁਵਾਦਕ 
ਨੇ ਮੂਲ ਰਚਨਾ ਦੇ ਆਧਾਰ-ਭੂਤ ਭਾਵ ਦੀ ਰਖਿਆ ਕਰਦੇ 
ਸ਼ਾਮਲ ਕੀਤੇ ਅਧਿਆਵਾਂ ਨੂੰ ਕਿਤੇ ਕਿਤੇ ਛਡਿਆ ਵੀ ਹੈ। 
ਇਸਤਰੀਵਾਚੀ ਸ਼ਬਦਾਂ ਅਤੇ ਇਥੋਂ ਤਕ ਚੂਡਾਲਾ 
ਵਰਗੀਆਂ ਸਤਵੰਤੀ ਨਾਰੀਆਂ ਦੇ ਚਰਿਤ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਵੀ ਸ਼ਾਮਲ 
ਨਹੀਂ ਕੀਤਾ ਗਿਆ। ਇਸ ਤੋ' ਅਨੁਵਾਦਕ ਦੀ ਇਸਤਰੀਆਂ 
ਪ੍ਤਿ ਅਨੁਦਾਰਤਾ ਦੀ ਭਾਵਨਾ ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ। ਇਸ ਤੋੱ 
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ਇਲਾਵਾ ਵੀ ਸੇਵਾਪੰਥ ਦੀਆਂ ਅਨੇਕ ਮਾਨਤਾਵਾਂ ਨੂੰ ਕਥਾ- 
ਕਰਨ ਦਾ ਉਦਮ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ ਜੋ ਪ੍ਰਕਾਰਾਂਤਰ ਨਾਲ 
ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਦਾ ਪ੍ਰਭਾਵ ਹੀ ਕਿਹਾ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ। ਭਾਸ਼ਾ 
ਦੀ ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਤੋਂ ਇਸ ਨੂੰ ਹਿੰਦਵੀ ਦੀ ਰਚਨਾ ਹੀ ਮੰਨਿਆ 
ਜਾਵੇਗਾ। ਕਿਤੇ ਕਿਤੇ ਹੀ ਪੰਜਾਬੀ ਭਾਸ਼ੀ ਲੇਖਕ ਦਾ 
ਪੰਜਾਬੀਪਨ ਉਭਰਦਾ ਪ੍ਰਤੀਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ, ਉੱਜ ਪ੍ਰਧਾਨ ਰੂਪ 
ਵਿਚ ਇਸ ਦਾ ਗੱਦ ਹਿੰਦਵੀ ਭਾਸ਼ੀ ਹੈ। 


ਹੇ 


ਰਹੱਸਵਾਦ (ਗੁਰਮਤਿ) : ਇਸ ਨੂੰ ਸਿੱਖ 'ਰਹੱਸ-ਸਾਧਨਾ” 
ਦਾ ਨਾਂ ਵੀ ਦਿੱਤਾ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ। ਗੁਰਮਤਿ ਪ੍ਤਿਪਾਦਿਤ 
ਪ੍ਰਮ-ਭਗਤੀ ਹੀ ਅਸਲ ਵਿਚ ਰਹੱਸ-ਸਾਧਨਾ ਹੈ। ਇਹ 
ਅਜਿਹੀ ਸਾਧਨਾ ਹੈ ਜਿਸ ਰਾਹੀਂ ਸੋਸਾਰਿਕ ਦੁਖ-ਸੁਖ ਦਾ 
ਆਨੰਦ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਹੁੰਦੀ ਹੈ (ਵੇਖੋ 'ਆਨੰਦਵਾਦ ਦਾ ਸਿੱਖ 
ਸੈਦਰਭ”)। ਅਲੌਕਿਕ ਆਨੰਦ ਵਰਣਨ ਤੋਂ ਪਰੇ ਹੈ, ਇਹ 
ਕਥਨ ਕਰਨ ਦਾ ਵਿਸ਼ਾ ਹੋ ਹੀ ਨਹੀਂ ਸਕਦਾ ਹੈ। ਇਹ 
ਵਿਸਮਾਦੀ ਛੋਹ ਨੂੰ ਮਾਣਨ ਦੀ ਅਵਸਥਾ ਹੈ। ਵਿਦਵਾਨਾਂ 
ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਹੈ ਕਿ ਜਦੋਂ ਲੌਕਿਕਤਾ ਤੋਂ ਬੇਮੁਖ ਹੋ ਕੇ ਕਿਸੇ 
ਅਗਿਆਤ ਰਹੱਸਮਈ ਅਲੌਕਿਕ ਸ਼ਕਤੀ ਪਤਿ ਪੌਮ, 
ਉਤਸੁਕਤਾ, ਜਿਗਿਆਸਾ, ਲਾਲਸਾ ਜਾਂ ਮਿਲਣ ਦੀ 
ਅਭਿਲਾਸ਼ਾ ਪ੍ਗਟ ਕੀਤੀ ਜਾਂਦੀ ਹੈ, ਤਾਂ ਉਸ ਅਨੁਭਵ 
ਆਧਾਰਿਤ ਅਵਸਥਾ ਨੂੰ ਰਹੱਸ-ਅਨੁਭੂਤੀ ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 
ਇਸ ਨੂੰ 'ਦੈਵੀ-ਅਨੁਭੂਤੀ” ਦਾ ਨਾਂ ਵੀ ਦਿੱਤਾ ਜਾ ਸਕਦਾ 
ਹੈ। 

ਰਹੱਸ-ਸਾਧਨਾ ਨੂੰ ਪਰਿਭਾਸ਼ਿਤ ਨਹੀਂ ਕੀਤਾ ਜਾ 
ਸਕਦਾ, ਕਿਉਂਕਿ ਇਸ ਦਾ ਅਨੁਭਵ ਵਰਣਨ ਤੋਂ' ਪਰੇ ਹੈ। 
ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਸੋਰਠਿ ਰਾਗ ਵਿਚ ਕਿਹਾ ਹੈ- 
/ਜਨ ਚਾ/ਖਆ ਸੋਈ ਸ਼ਾਦੁ ਜਾਣਾ/ਨੇ /ਜਿਉਂ ਗੰਗ 
/ਆਠਿਆਈ/ ਅਕਲ ਕਾ ਕੇਆ ਕਥਐੰ ਭਾਈ ਚਾਲਓਂ 
#਼ਦਾ ਰਜਾਈ/ (ਗ.ਰੰ.635)। ਇਹ ਅਸਲ ਵਿਚ ਕੋਈ 
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ਸਿੱਧਾਂਤ ਨਹੀਂ? ਕੇਵਲ ਮਾਨਸਿਕ ਅਵਸਥਾ ਹੈ, ਇਕ 
ਵਿਸਮਾਦੀ ਮਾਹੌਲ ਹੈ। ਡਾ. ਰਾਮਕੁਮਾਰ ਵਰਮਾ (“ਕਬੀਰ 
ਕਾ ਰਹੱਸਵਾਦ”) ਅਨੁਸਾਰ ਰਹੱਸਵਾਦ ਜੀਵਾਤਮਾ ਦੀ ਉਸ 
ਅੰਦਰਲੀ ਪ੍ਰਵਿੱਤੀ ਦਾ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਨ ਹੈ ਜਿਸ ਵਿਚ ਉਹ ਦੈਵੀ 
ਸੈਬੈਧ ਜੋੜਨਾ ਚਾਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਇਹ ਸੈਬੋਧ ਇਥੋਂ ਤਕ ਵਧ 
ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਕਿ ਦੋਹਾਂ ਵਿਚ ਕੋਈ ਅੰਤਰ ਨਹੀਂ ਰਹਿ ਜਾਂਦਾ। 
ਇਹ ਪਰਮ-ਸੱਤਾ ਨਾਲ ਅਦ੍ੈਤ ਸੈਬੈਧ ਦਾ ਲਖਾਇਕ ਹੈ। 

ਰਹੱਸਵਾਦ ਨੂੰ ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਨੇ ਦੋ ਪ੍ਕਾਰਾਂ ਦਾ 
ਮੰਨਿਆ ਹੈ- ਇਕ ਗਿਆਨ-ਆਧਾਰਿਤ, ਜਿਸ ਨੂੰ 
ਦਾਰਸ਼ਨਿਕ ਰਹੱਸਵਾਦ ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਦੂਜਾ ਪ੍ਰ੍‌ਮ- 
ਆਧਾਰਿਤ ਜਿਸ ਨੂੰ ਭਾਵਾਤਮਕ ਰਹੱਸਵਾਦ ਦਾ ਨਾਂ ਦਿੱਤਾ 
ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਜਿਸ ਰਹੱਸਵਾਦ ਦਾ ਚਿੜ੍ਣ 
ਹੋਇਆ ਹੈ, ਉਹ ਨਿਸਚੇ ਹੀ ਭਾਵਾਤਮਕ ਅਥਵਾ ਪ੍ਰੰਮ- 
ਆਧਾਰਿਤ ਹੈ। ਗੁਰਮਤਿ-ਭਗਤੀ ਅਸਲ ਵਿਚ ਹੈ ਹੀ ਪੇ੍‌ਮ- 
ਭਗਤੀ ਜਾਂ ਭਾਉ-ਭਗਤੀ (ਵੇਖੋ)। ਪੇਮ ਦਾ ਸਰੂਪ ਸਦਾ 
ਨਾਵੈ ਨਸਲ /ਵਰੌਧ` ਹੈ ਦਾਇ ਨ ਵਸ਼ਹਿ ਇਕ` ਠਾਇ / 
(ਗੁ.ਗ੍ਰੰ.੨60)। 

ਰਹੱਸਵਾਦ ਸੰਬੰਧੀ ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਨੇ ਕਈ 
ਅਵਸਥਾਵਾਂ ਜਾਂ ਵਿਕਾਸ-ਦਿਸ਼ਾਵਾਂ ਵਲ ਸੈਕੇਤ ਕੀਤਾ ਹੈ। 
ਗੁਰਮਤਿ ਰਹੱਸ-ਸਾਧਨਾ ਦਾ ਵਿਕਾਸ “ਜਪੁਜੀ” ਬਾਣੀ ਵਿਚੋਂ 
ਸਹਿਜੇ ਹੀ ਵੇਖਿਆ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ। ਕੀਰਤਨ, ਸ਼੍ਵਣ ਅਤੇ 
ਪੰਜ-ਖੰਡੀ (ਵੇਖੋ 'ਪੰਜ-ਖੰਡ`) ਅਵਸਥਾ ਵਿਚ ਪਹੁੰਚਦਾ 
ਹੈ। ਇਹ ਯਾੜਾ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੀ ਮੌਲਿਕ ਅਨੁਭੂਤੀ 
ਉਤੇ ਆਧਾਰਿਤ ਹੈ। 

ਗੁਰੁ ਰੱਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਵਰਣਿਤ ਪ੍ਰੇਮ (ਵੇਖੋ) 
ਸਵੱਛ, ਸਹਿਜ ਅਤੇ ਮਰਯਾਦਿਤ ਹੈ। ਇਸ ਦਾ ਆਧਾਰ 
ਦੌਪਤਿਕ ਹੈ। ਇਹੀ ਪ੍ਰੇਮ ਉਜਲਾ ਅਤੇ ਸ੍ਰੇਸ਼ਠ ਹੈ। ਬਾਕੀ ਦੇ 
ਪੇਮ ਇਸ ਦੇ ਪੂਰਕ ਮੰਨੇ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਪ੍ਰੇਮੀ- 
ਪੇਮਿਕਾ ਵਿਚ ਇਕ ਖ਼ਾਸ ਕਿਸਮ ਦੀ ਵਿਥ ਬਣੀ ਰਹਿੰਦੀ 
ਹੈ, ਦੋਹਾਂ ਦੀ ਸੁਤੰਤਰ ਹੋਂਦ ਦਾ ਅਹਿਸਾਸ ਹੁੰਦਾ ਹੈ, ਪਰ 
ਦੈਪਤਿਕ ਸੰਬੈਧ ਵਾਲੋਂ ਪ੍ਰੌਮ ਵਿਚ ਦੈਤ ਭਾਵ ਦਾ ਕੋਈ 
ਸਥਾਨ ਨਹੀਂ ਹੈ। 
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ਗੁਰਬਾਣੀ ਦਾ ਰਹੱਸ-ਅਨੁਭਵ ਮੁੱਖ ਰੂਪ ਵਿਚ 
ਵਿਯੋਗ ਅਵਸਥਾ ਵਾਲਾ ਹੈ, ਕਿਉਕਿ ਆਤਮਾ ਰੂਪੀ 
ਇਸਤਰੀ ਪਰਮਾਤਮਾ ਰੂਪੀ ਪਤੀ ਤੋ ਵਿਛੜੀ ਹੋਈ ਹੈ। 
ਵਿਛੋੜੇ ਦੀ ਅਵਸਥਾ ਦੇ ਹਰ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ ਭਾਵਾਂ ਦੀ 
ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਅਭਿਵਿਅਕਤੀ ਹੋਈ ਹੈ। “ਡਖਣੇ ਸ਼ਲੋਕ” 
ਅਤੇ ਛੰਤ ਇਸ ਭਾਵ ਨੂੰ ਪ੍ਗਟਾਉਣ ਵਾਲੇ ਸੁੰਦਰ ਸੈਦਰਭ 
ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਜੀਵਾਤਮਾ ਦੀ ਬੇਬਸੀ, ਅਧੀਰਤਾ, 
ਦੀਨਤਾ, ਵਿਆਕੁਲਤਾ ਦੇ ਭਾਵਾਂ ਦਾ ਬੜਾ ਮਾਰਮਿਕ ਅਤੇ 
ਪ੍ਭਾਵਸ਼ਾਲੀ ਚਿਤ੍ਣ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਸਚ ਤਾਂ ਇਹ ਹੈ ਕਿ 
ਪੀਤਮ ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ ਜੀਵਾਤਮਾ ਦੀ ਤੜਪ ਵਰਣਨ ਤੋੱ 
ਪਰੇ ਹੈ, ਉਸ ਨੂੰ ਪ੍ਰਗਟ ਕਰਨ ਲਈ ਸ਼ਬਦ ਸਾਥ ਨਹੀਂ 
ਦਿੰਦੇ। ਵਿਯੋਗ ਵਿਚ ਘੁਲ-ਘੁਲ ਕੇ ਜੀਵਾਤਮਾ ਬਹੁਤ 
ਕਮਜ਼ੋਰ ਹੋ ਗਈ ਹੈ। ਗਉੜੀ ਰਾਗ ਦੇ ਇਕ ਛੰਤ ਵਿਚ 
ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਕਿਹਾ ਹੈ-ਮੁੰਧ ਗੈਂਣ ਦੁਹੇਲੜੀਆ 
ਜੀਓਉਂ ਨੰਦ ਨ ਆਵੈ / ਸ਼ਾਧਨ ਦੁਝਲਨਆ ਜੀਉ /ਪਿਰ ਕੰ 
ਹਾਵੈ / ਧਨ ਲਈ ਦੁਬਾਲਿ ਕੰਤ ਹਾਵੈ ਕੈਵ ਨੰਣ ਦੌਖਏ / 
ਸੀਗਾਰ /ਮਿਠ ਰਸ਼ ਭੋਗ ਭੋਜਨ ਸਭ ਝੂਠ /ਕੈਤੀ ਨ ਲੌਖਏ / 
(ਗੁ.ਗੰ.242)। 

ਵਿਯੋਗ-ਪੱਖ ਦੇ ਨਾਲ ਹੀ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ 
ਵਿਚ ਸੈਯੋਗ-ਸੁਖ ਦੀ ਅਵਸਥਾ ਦਾ ਵੀ ਕਿਤੇ ਕਿਤੇ 
ਚਿਤ੍ਣ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਸਾਧਕਾਂ ਦੇ ਮਨ ਵਿਚ ਪ੍ਰੀਤਮ ਦੇ 
ਮਿਲਣ ਦਾ ਚਾਉ ਹੈ ਕਿਉਂਕਿ ਉਸ ਨੂੰ ਕੇਵਲ ਪਰਮਾਤਮਾ 
ਦਾ ਹੀ ਆਸਰਾ ਹੈ- ਆਵਹ ਸਜਣਾ ਹਉਂ ਦੇਖਾ ਦਰਸਨ 
ਤਰਾ ਰਾ#/ ਘਨ ਆਪਨੜੈ ਖੜੀ ਤਕਾ # ਆਨੇ ਚਾਓਂ 
ਘਨੌਰਾਰਾ# /ਆਨਿ ਚਾਉ ਘਨੌਰਾ ਸ਼ਣਿ ਪਭ ਮੇਰਾ # ਤੌਰਾ 
ਭਾਰਵਾਸ਼ਾ / (ਗੁ ਗੰ .764)। ਪੀਤਮ ਦੇ ਬਾਰਾਤ ਸਹਿਤ 
ਆਉਣ ਵੇਲੇ ਸਾਧਿਕਾ ਵਲੋ ਕੀਤੇ ਸ਼ਿੰਗਾਰ ਅਤੇ 
ਮੰਗਲਮਈ ਗੀਤਾਂ ਦਾ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਤਲੀਨਤਾ ਨਾਲ ਜ਼ਿਕਰ 
ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ- ਆਵਹ ਮੰਤ /0ਆਨੇ / ਮੰਗਲ ਗਾਵਹਾ 
ਨਾਠੇ/ ਸ਼ਚ ਮੰਗਲ ਗਾਵਹੁ ਤਾਂ ਪਭ ਭਾਵਹੁ ਸੰਹਿਲੜਾ 
ਜੁਗ ਚਾਰੇ / ਅਪਨੈ ਘ/ਨ ਆਇਆ ਥਨੇ ਸੁਹਾਇਆ 
ਕਾਰਜ ਸ਼ਬਾਂਦਿ ਸ਼ਵਾਠੇ / /ਨਆਨ ਮਹਾ ਕੇ ਨੰੜਾ ਅੰਜਨ 
ਤ੍ਿਭਿਵਣ ਰੂਪ /ਦਖਾਇਆ/ ਸ਼ਕ /ਮਲਹੁ ਗੱਸ਼ੇ ਮੰਗਲ 
ਗਾਵਹੁ ਹਮ ਘ/ਨ ਸ਼ਾਜਨ ਆਇਆ / (ਗੁ ਗੰ .764)। 
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ਵਿਆਹ ਦਾ ਅਵਸਰ ਆਉਦਾ ਹੈ। ਵਿਆਹ ਦੀਆਂ 
ਵਿਆਹ ਹੁੰਦਾ ਹੈ- ਵਾੀਵਾਹ ਹੋਆ ਸੋਭ ਸੰਤਾਂ ਪੰਚ ਸ਼ਝਦਾ 
ਆਇਆ /(ਗੁ.ਰੰ.?765)। ਵਿਆਹ ਤੋਂ ਬਾਦ ਸਾਧਿਕਾ ਦੇ 
ਮਨ ਵਿਚ ਲੱਜਾ, ਭੈ, ਸੈਕੋਚ, ਸੈਦੇਹ, ਸ਼ੈਕਾ ਆਦਿ ਅਨੇਕ 
ਭਾਵਨਾਵਾਂ ਦਾ ਸੋਚਾਰ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਅੰਤ ਵਿਚ ਸੈਯੋਗ-ਸੁਖ 
ਦਾ ਪਰਮਾਨੰਦ ਪਾਪਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਸਾਧਿਕਾ ਦੀ ਚਿਰ- 
ਅਭਿਲਾਸ਼ਾ ਪੂਰੀ ਹੋ ਜਾਂਦੀ ਹੈ--ਮੇਨੀੰ ਇਛ ਪਨ ਜੀਏ 
ਹਮ ਘ/ਓ ਸਾਜਨ ਆਇਆ / (ਗੁ ਗੰ .242)। ਇਸ ਪੋਮ- 
ਅਨੁਭਵ ਵਿਚ ਵਿਯੋਗ-ਦਸ਼ਾ ਤੋ ਸੈਯੋਗ-ਅਵਸਥਾ ਵਲ 
ਹੋਣ ਵਾਲੀ ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਯਾੜ੍ਾ ਦਾ ਸੁੰਦਰ ਚਿਤ੍ਣ 
ਤੁਖਾਰੀ ਰਾਗ ਦੇ 'ਬਾਰਹਮਾਹਾ” ਵਿਚ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਅੰਤ 
ਉਤੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਅਦੂੰਤ ਸਥਿਤੀ ਦਾ ਚਿਤ੍ਣ ਕਰਦਿਆਂ 
ਲਿਖਿਆ ਹੈ--ਹਾਰ ਡੋਰ ਰਸ਼ ਪਾਟ ੫ਟੰਝਰ /੫ਨ ਲੱੜਾ 
ਸ਼ਗਾਗੰ/ ਨਾਨਕ ਐੱਲ ਲਈ ਗੁਨ ਅਪਣੰ ਘਰੇ ਵਰ 
ਪਇਆ ਨਾਗੀ/ (ਗੁ ਰੰ .1109)। 

ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ ਗੁਰਮਤਿ ਰਹੱਸਵਾਦ ਪੇ ਮ- 
ਆਧਾਰਿਤ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚ ਵਿਯੋਗ-ਅਵਸਥਾ ਤੋਂ ਸੈਯੋਗ- 
ਅਵਸਥਾ ਤਕ ਦੇ ਅਲੌਕਿਕ ਛਿਣਾਂ ਦਾ ਸੁੰਦਰ ਚਿਤਰਣ 
ਹੋਇਆ ਹੈ। ਇਹ ਚਿਤ੍ਣ ਨਿਰਮਲ ਭਾਵ-ਬੰਧਿਕ ਹੀ ਨਹੀਂ, 
ਅਖੰਡ ਅਨੁਭੂਤੀ ਵਾਲਾ ਵੀ ਹੈ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਗੁਰਮਤਿ 
ਰਹੱਸਵਾਦ ਮੂਲ ਰੂਪ ਵਿਚ ਪ੍੍‌ਮ-ਭਗਤੀ ਅਥਵਾ ਗੁਰਮਤਿ 
ਭਗਤੀ ਹੀ ਹੈ।' 


ਰਹਾਉ : ਇਸ ਦਾ ਸੈਬੰਧ ਸੈਗੀਤ-ਅਨੁਸ਼ਾਸਨ ਨਾਲ ਹੈ। 
ਗੁਰੂ ਗੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਸੈਕਲਿਤ ਚਉਪਦਿਆਂ ਜਾਂ 
ਅਸ਼ਟਪਦੀਆਂ ਦੇ ਪਹਿਲੇ ਪਦੇ ਤੋ ਪਹਿਲਾਂ ਜਾਂ ਬਾਦ ਆਮ 
ਤੌਰ 'ਤੇ ਇਕ ਜਾਂ ਦੋ ਤੁਕਾਂ “ਰਹਾਉ” ਦੀਆਂ ਲਿਖੀਆਂ 
ਮਿਲਦੀਆਂ ਹਨ। ਭਾਰਤੀ ਸੈਗੀਤ-ਸ਼ਾਸਤ੍੍‌ ਵਿਚ ਇਸ ਨੂੰ 
“ਟੇਕ” ਜਾਂ “ਸਥਾਈ” ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਦਾ ਭਾਵ ਹੈ 
ਠਹਿਰਨਾ ਜਾਂ ਰੁਕਣਾ। ਬਾਣੀਕਾਰਾਂ ਨੇ ਪਦਿਆਂ/ਸ਼ਬਦਾਂ 
ਦੇ ਭਾਵਾਂ ਨੂੰ “ਸਾਰਾਂਸ਼ ਰੂਪ ਵਿਚ “ਰਹਾਉ” ਵਿਚ ਬੰਨ੍ਹਿਆ 
ਹੈ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ “ਰਹਾਉ” ਦੀਆਂ ਤੁਕਾਂ ਕੇਂਦਰੀ ਭਾਵ ਦੀਆਂ 
ਸੂਚਕ ਹਨ। ਕਈ ਵਡੀਆਂ ਬਾਣੀਆਂ ਵਿਚ ਵੀ “ਰਹਾਉ” 


ਦੀਆਂ ਤੁਕਾਂ ਮਿਲ ਜਾਂਦੀਆਂ ਹਨ, ਉਥੇ ਇਹ ਉਸ ਬਾਣੀ _ 
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ਦੇ ਕੇਂਦਰੀ ਭਾਵ ਦੀਆਂ ਸੂਚਕ ਹਨ, ਜਿਵੇ “ਸੁਖਮਨੀ”, 
“ਸਿਧ-ਗੋਸਟਿ', “ਓਅੰਕਾਰ” ਆਦਿ ਵਿਚ। ਕਈਆਂ ਸ਼ਬਦਾਂ 
ਵਿਚ ਇਕ ਤੋ ਅਧਿਕ ਰਹਾਉ ਵੀ ਲਿਖੇ ਮਿਲਦੇ ਹਨ। 
ਇਹ ਪਹਿਲੇ ਰਹਾਉ ਦੇ ਭਾਵ ਦੀ ਪੁਸ਼ਟੀ, ਸਪੱਸ਼ਟਤਾ ਜਾਂ` ' 
ਪ੍ਤਿ-ਉਤਰ ਦੀ ਭੂਮਿਕਾ ਨਿਭਾਉਂਦੇ ਹਨ। _ - 

ਭਾਈ ਕਾਨ੍ਹ ਸਿੰਘ (ਮਹਾਨਕੋਸ਼) ਦੀ ਧਾਰਣਾ 
ਹੈ ਕਿ “ਰਹਾਉ” ਤੋਂ ਭਾਵ ਉਹ ਪਦ ਜੋ ਗਾਉਣ ਵੇਲੇ ਬਾਰ 
ਬਾਰ ਅੰਤਰੇ ਪਿਛੋਂ ਵਰਤਿਆ ਜਾਵੇ। ਗੁਰੂ ਰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੇ 
ਸ਼ਬਦਾਂ ਵਿਚ ਜੋ “ਰਹਾਉ” ਸ਼ਬਦ ਆਉਂਦਾ ਹੈ, ਉਸ ਦਾ 
ਇਹੀ ਭਾਵ ਹੈ । ਇਸ ਨੂੰ ਟੇਕ ਜਾਂ ਸਥਾਈ ਵੀ ਕਿਹਾ ਜਾ 
ਸਕਦਾ ਹੈ। ਰ੍ 

ਡਾ. ਗੁਰਨਾਮ ਸਿੰਘ (ਗੁਰਮਤਿ ਸੰਗੀਤ : 
ਪਰਬੰਧ ਤੇ ਪਾਸਾਰ”) ਅਨੁਸਾਰ ਗੁਰਮਤਿ ਸੈਗੀਤ-ਵਿਧਾਨ 
ਦੇ ਅੰਤਰਗਤ ਸ਼ਬਦ ਗਾਇਨ ਪ੍ਰਸਤੁਤੀ ਹਿਤ “ਰਹਾਉ” ਦਾ 
ਕੇਂਦਰਕਾਰੀ ਅਤੇ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਮਹੱਤਵ ਹੈ। “ਰਹਾਉ” ਦੀ ਤੁਕ 
ਵਿਚ ਸ਼ਬਦ-ਰਚਨਾ ਦਾ ਕੇਂਦਰੀ ਭਾਵ ਮੌਜੂਦ ਹੁੰਦਾ ਹੈ, 
ਹੋਣਾ ਹੈ। ਰਹ 

ਸੈਖੇਪ ਵਿਚ, ਕਿਸੇ ਸ਼ਬਦ ਵਿਚ “ਰਹਾਉ” ਦੀ 
ਸਥਿਤੀ ਆਧਾਰ-ਸ਼ਿਲਾ ਵਲੀ ਹੈ ਕਿਉਂਕਿ ਇਸ ਵਿਚ 
ਸ਼ਬਦ ਦਾ ਕੇਂਦਰੀ ਭਾਵ ਸਮੋਇਆ ਹੋਇਆ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। 
ਧਿਆਨ ਰਹੇ ਕਿ ਜੇ “ਰਹਾਉ” ਵਾਲੀ ਤੁਕ ਨੂੰ ਸਥਾਈ 
ਬਣਾਉਣ ਦੀ ਥਾਂ 'ਤੇ ਉਸ ਸ਼ਬਦ ਦੀ ਕਿਸੇ ਹੋਰ ਤੁਕ ਨੂੰ 
ਸਥਾਈ ਬਣਾਇਆ ਜਾਏ ਤਾਂ ਸ਼ਬਦ ਦਾ ਪੂਰਾ ਭਾਵ ਹੀ 
ਬਦਲ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਜਿਵੇ' ਕਿਸੇ ਇਕ ਰਾਗ ਦਾ ਸ਼ਬਦ ਕਿਸੇ 
ਦੂਜੇ ਰਾਗ ਵਿਚ ਗਾਉਣ ਨਾਲ ਉਸ ਦਾ ਪ੍ਰਭਾਵ ਬਦਲ 
ਜਾਂਦਾ ਹੈ, ਉਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ “ਰਹਾਉ” ਵਾਲੀ ਤੁਕ ਨੂੰ ਕਿਸੇ ਹੋਰ 
ਤੁਕ ਨਾਲ ਬਦਲਣ 'ਤੇ ਸ਼ਬਦ ਦਾ ਪ੍ਰਭਾਵ ਵਿਖੰਡਿਤ ਹੋ 
ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 


ਰਹਿਤਨਾਮੇ : ਇਹ ਦੋ ਸ਼ਬਦਾਂ-ਰਹਿਤ ਅਤੇ ਨਾਮਾ--ਦਾ 
ਸੈਯੁਕਤ ਰੁਪ ਹੈ। “ਰਹਿਤ” ਦਾ ਅਰਥ ਹੈ ਰਹਿਣੀ, ਅਮਲ। 
“ਨਾਮਾ? ਫ਼ਾਰਸੀ ਸ਼ਬਦ ਹੈ ਜਿਸ ਦਾ ਅਰਥ ਹੈ ਲਿਖਿਤ ਜੋ 
ਭਾਵੇ' ਚਿਠੀ ਰੂਪ ਵਿਚ ਹੋਵੇ ਜਾਂ ਪੁਸਤਕ ਰੂਪ ਵਿਚ। ਇਸ 
ਤਰ੍ਹਾਂ “ਰਹਿਤਨਾਮਾ” ਤੋਂ ਭਾਵ ਹੈ ਉਹ ਰਚਨਾ ਜਿਸ ਵਿਚ 
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ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਦੀ ਮਰਯਾਦਾ ਨੂੰ ਚਿਤਰਿਆ ਗਿਆ ਹੋਵੇ। 

ਸਿੱਖ ਜਗਤ ਵਿਚ ਰਹਿਤਨਾਮਿਆਂ ਦਾ ਉਤਨਾ ਹੀ ਮਹੱਤਵ 
ਅਤੇ ਪ੍ਰਭਾਵ ਹੈ, ਜਿਤਨਾ ਹਿੰਦੂ ਧਰਮ ਵਿਚ ਸਮ੍ਰਿਤੀਆਂ ਦੀ 
ਅਹਿਮੀਅਤ ਹੈ। ਮਹਾਨਕੋਸ਼ਕਾਰ ਅਨੁਸਾਰ-ਰਹਿਤਨਾਮਾ 
ਉਹ ਪੁਸਤਕ ਹੈ ਜਿਸ ਵਿਚ ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਦੇ ਨਿਯਮਾਂ ਅਨੁਸਾਰ 
ਰਹਿਣ ਦੀ ਰੀਤੀ ਦਸੀ ਗਈ ਹੋਵੇ। ਸਿੱਖਾਂ ਲਈ ਵਿਧੀ- 
ਨਿਸ਼ੇਧ ਕਰਮਾਂ ਦਾ ਜਿਸ ਵਿਚ ਵਰਣਨ ਹੋਵੇ। 

ਆਮ ਤੌਰ 'ਤੇ “ਰਹਿਤ” ਦੋ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀ ਮੰਨੀ 
ਗਈ ਹੈ। ਇਕ ਅੰਦਰਲੀ ਰਹਿਤ , ਇਸ ਨੂੰ ਮਾਨਸਿਕ ਰਹਿਤ 
ਵੀ ਕਿਹਾ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਰਹਿਤ ਦਾ ਸਰੋਤ 
ਅਧਿਕਤਰ ਗੁਰਬਾਣੀ ਹੈ। ਦੂਜੀ ਬਾਹਰਲੀ ਰਹਿਤ, ਜਿਸ 
ਦਾ ਸੈਬੈਧ ਮਨੁੱਖ ਦੇ ਸ਼ਰੀਰ ਨਾਲ ਹੈ ਜਾਂ ਉਸ ਦੇ ਸਮਾਜਿਕ 
ਵਿਵਹਾਰ ਅਤੇ ਚਲਨ ਨਾਲ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚ ਧਾਰਮਿਕ 
ਅਨੁਸ਼ਠਾਨ ਅਥਵਾ ਵਿਧੀ-ਵਿਧਾਨ ਵੀ ਸ਼ਾਮਲ ਕੀਤੇ ਜਾ 
ਸਕਦੇ ਹਨ। ਰਹਿਤਨਾਮਿਆਂ ਵਿਚਲੇ ਕੱਥ ਦਾ ਸੰਬੰਧ 
ਅਧਿਕਤਰ ਬਾਹਰਲੀ ਰਹਿਤ ਨਾਲ ਹੈ। 

ਰਹਿਤਨਾਮਾ ਇਕ ਨਹੀਂ, ਅਨੋਕ ਹਨ ਅਤੇ ਇਨ੍ਹਾਂ 
ਦੀ ਗਿਣਤੀ ਸਦਾ ਵਧਦੀ ਰਹੀ ਹੈ। “ਗੁਰਮਤ ਮਾਰਤੰਡ” 
ਵਿਚ ਭਾਈ ਕਾਹਨ ਸਿੰਘ ਨੇ 28 ਰਹਿਤਨਾਮਿਆਂ ਦਾ 
ਜ਼ਿਕਰ ਕੀਤਾ ਹੈ ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਅਗੋਂ ਦੋ ਮੁੱਖ ਭਾਗਾਂ ਵਿਚ 
ਵੰਡਦੇ ਹੋਇਆਂ ਹੇਠ ਲਿਖੇ ਅਨੁਸਾਰ ਵਿਵਰਣ ਦਿੱਤਾ ਹੈ : 

(ਉ) ਸੀ ਗੁਰੂ ਗੰਥ ਸਾਹਿਬ ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ, (2) ਦਸਮੇਸ਼ 
ਜੀ ਦੀ ਸੀ ਮੁਖਵਾਕ ਬਾਣੀ, ਜੋ ਖ਼ਾਲਸਾ ਧਰਮ ਦੇ 
ਨਿਯਮਾਂ ਦੀ ਪ੍ਤਿਪਾਦਨ ਕਰਦੀ ਹੈ। (3) ਭਾਈ 
ਗੁਰਦਾਸ ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ, (4) ਭਾਈ ਨੰਦ ਲਾਲ ਜੀ 
ਦੀ ਬਾਣੀ। 

(ਅ) ਅੱਗੇ ਲਿਖੇ ਹੈਰੱਥ ਭੀ ਰਹਿਤਨਾਮਿਆਂ ਵਿਚ ਸ਼ੁਮਾਰ 
ਕੀਤੇ ਜਾਂਦੇ ਹਨ--(1) ਜਨਮਸਾਖੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ 
ਜੀ, (2) ਗਿਆਨ ਰਤਨਾਵਲੀ, (3) ਭਗਤ 
ਰਤਨਾਵਲੀ, (4) ਸਰਬ ਲੋਹ ਵਿਚ ਜੋ ਸਿੱਖ ਧਰਮ 
ਸੈਬੋਧੀ ਵਾਕ ਹਨ, (5) ਤਨਖ਼ਾਹਨਾਮਾ, (6) ਚੋਪਾ 
ਸਿੰਘ ਦਾ ਰਹਿਤਨਾਮਾ, (7) ਪ੍ਰਹਿਲਾਦ ਸਿੰਘ ਦਾ 
ਰਹਿਤਨਾਮਾ, (8) ਪ੍ਰੰਮ ਸੁਮਾਰਗ, (9) ਪ੍ਰਸ਼ਨੋਤਰ 
ਭਾਈ ਨੰਦ ਲਾਲ ਦਾ, (10) ਦੇਸਾ ਸਿੰਘ ਦਾ 
ਰਹਿਤਨਾਮਾ, (11) ਦਯਾ ਸਿੰਘ ਜੀ ਦਾ ਰਹਿਤਨਾਮਾ, 
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(12) ਗੁਰੂ ਸੋਭਾ, (13) ਸਾਧੁ ਸੈਗਤਿ ਕੀ ਪ੍ਰਾਰਥਨਾ, 
(14) ਰਤਨ ਮਾਲ (ਸੌ ਸਾਖੀ), (15) ਵਾਜਿਬੁਲ 
ਅਰਜ਼, (16) ਮਹਿਮਾ ਪ੍ਰਕਾਸ਼, (17) ਗੁਰ-ਵਿਲਾਸ 
ਪਾਤਸ਼ਾਹੀ ੬, (18) ਗੁਰੂ ਬਿਲਾਸ ਪਾਤਸ਼ਾਹੀ ੧੦, 
(19) ਮੁਕਤਨਾਮਾ, (20) ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਪ੍ਰਕਾਸ਼, (21) 
ਗੁਰ ਪ੍ਰਤਾਪ ਸੂਰਯ, (22) ਪੰਥ ਪ੍ਰਕਾਸ਼, (23) ਗੁਰ 
ਪਦ ਪ੍ਰੇਮ ਪ੍ਰਕਾਸ਼, (24) ਵਿਮਲ ਬਿਬੇਕ ਵਾਰਿਧਿ, 
ਖ਼ਾਲਸਾ ਸ਼ਤਕ। 
ਭਾਈ ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਹੈ ਕਿ ਜੋ ਵਾਕ 
“ਉ” ਵਿਚ ਦਿੱਤੇ ਚਾਰ ਰਹਿਤਨਾਮਿਆਂ ਤੋਂ ਵਿਰੁੱਧ ਨਹੀਂ, 
ਅੰਗੀਕਾਰ ਕਰਨ-ਯੋਗ ਹੈ। 
ਪਿਆਰਾ ਸਿੰਘ ਪਦਮ ਨੇ “ਰਹਿਤਨਾਮੇ” ਨਾਂ ਦੀ 
ਜੋ ਪੁਸਤਕ ਸੈਪਾਦਨ ਕੀਤੀ ਹੈ ਉਸ ਵਿਚ ਨਿਮਨਲਿਖਿਤ 
ਰਹਿਤਨਾਮੇ ਸ਼ਾਮਲ ਕੀਤੇ ਗਏ ਹਨ-(1) ਰਹਿਤਨਾਮਾ 
ਭਾਈ ਨੰਦ ਲਾਲ, (2) ਤਨਖ਼ਾਹਨਾਮਾ ਭਾਈ ਨੰਦ ਲਾਲ, 
(3) ਸਾਖੀ ਰਹਿਤ ਕੀ (ਭਾਈ ਨੰਦ ਲਾਲ), (4) ਰਹਿਤਨਾਮਾ 
ਭਾਈ ਪ੍ਰਹਿਲਾਦ ਸਿੰਘ, (5) ਰਹਿਤਨਾਮਾ ਭਾਈ ਦਯਾ 
ਸਿੰਘ, (6) ਰਹਿਤਨਾਮਾ ਭਾਈ ਚਉਪਾ ਸਿੰਘ ਛਿੱਥਰ, (7) 
ਰਹਿਤਨਾਮਾ ਪਰਮ ਸੁਮਾਰਗ (ਅਗਿਆਤ), (8) ਰਹਿਤ- 
ਨਾਮਾ ਭਾਈ ਦੇਸਾ ਸਿੰਘ, (9) ਰਹਿਤਨਾਮਾ ਭਾਈ ਸਾਹਿਬ 


_ ਸਿੰਘ, (10) ਮੁਕਤਨਾਮਾ ਭਾਈ ਸਾਹਿਬ ਸਿੰਘ, (11) 


ਰਹਿਤਨਾਮਾ ਸਹਿਜਧਾਰੀਆਂ ਕਾ (ਵਾਜਿਬੁਲਅਰਜ਼), (12) 
“ਸਰਬ ਲੋਹ” ਵਿਚ “ਖ਼ਾਲਸਾ ਮਾਇਆ” (13) 'ਖ਼ਾਲਸਾ 
ਉਸਤਤਿ? (ਪੰ. ਨਿਹਾਲ ਸਿੰਘ ਲਾਹੌਰੀ), (14) ਖ਼ਾਲਸਾ 
ਪੰਚਾਸਿਕਾ (ਬਾਵਾ ਸੁਮੇਰ ਸਿੰਘ)। 

ਸ਼ਮਸ਼ੇਰ ਸਿੰਘ ਅਸ਼ੋਕ ਨੇ ਰਹਿਤਨਾਮੇ ਸੈਪਾਦਨ 
ਕਰਨ ਵੇਲੇ ਕੇਵਲ 8 ਰਹਿਤਨਾਮੇ ਸ਼ਾਮਲ ਕੀਤੇ ਹਨ- 
(1) ਰਹਿਤਨਾਮਾ--ਭਾਈ ਚੌਪਾ ਸਿੰਘ, (2) ਸਾਖੀ ਰਹਿਤ 
ਕੀ ਪਾਠ ੧੦-ਭਾਈ ਨੰਦ ਲਾਲ ਜੀ, (3) ਤਨਖ਼ਾਹਨਾਮਾ 
-ਭਾਈ ਪ੍ਰਹਿਲਾਦ ਸਿੰਘ, (4) ਰਹਿਤਨਾਮਾ-ਭਾਈ 
ਪ੍ਹਿਲਾਦ ਸਿੰਘ, (5) ਰਹਿਤਨਾਮਾ--ਭਾਈ ਦਯਾ ਸਿੰਘ 
ਕਾ, (6) ਤਨਖ਼ਾਹ ਉਪਦੇਸ਼-ਭਾਈ ਦਯਾ ਸਿੰਘ, (7) ਰਹਿਤ 
ਪ੍ਕਾਸ਼-ਬਾਬਾ ਸੁਮੇਰ ਸਿੰਘ ਪਟਨਾ, (8) ਰਹਿਤਨਾਮਾ-- 
ਕਵੀ ਦਰਬਾਰਾ ਸਿੰਘ। 

“ਬਿਬੇਕ ਵਾਰਧਿ” ਨਾਂ ਦੇ ਸੈਗਹਿ ਵਿਚ ਪੰਡਿਤ 


ਭ/0/0/.5110006100.2011) 


ਰਹਿਤਨਾਮੇ <. 8 
ਭਗਵਾਨ ਸਿੰਘ ਨੇ 37 ਰਹਿਤਨਾਮਿਆਂ ਨੂੰ ਸ਼ਾਮਲ ਕੀਤਾ 
ਹੈ। ਕਈ ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਨੇ ਰਹਿਤਨਾਮਿਆਂ ਦੀ ਗਿਣਤੀ 40 
ਤਕ ਦਸੀ ਹੈ। ਸਚ ਤਾਂ ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਰਹਿਤਨਾਮੇ ਲਿਖਣ 
ਦੀ ਇਕ ਨਿਰੈਤਰ ਪਰੈਪਰਾ ਚਲਦੀ ਰਹੀ ਹੈ। ਸ਼ੋ ਮਣੀ 
ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਬੈਧਕ ਕਮੇਟੀ ਵਲੋ ਵੀ ਸੈਨ 1945 ਈ. 
ਵਿਚ “ਸਿੱਖ ਰਹਿਤ ਮਰਯਾਦਾ” ਦਾ ਕਿਤਾਬਚਾ ਛਾਪਿਆ 
ਗਿਆ ਹੈ ਜਿਸ ਨੂੰ ਤਿਆਰ ਕਰਨ ਲਈ ਸਿੱਖ ਵਿਦਵਾਨਾਂ 
ਅਤੇ ਧਰਮ-ਸਾਧਕਾਂ ਦੀ ਕਮੇਟੀ ਬਣਾਈ ਗਈ ਸੀ। 
ਰਹਿਤਨਾਮੇ ਲਿਖਣ ਦੀ ਪਰੰਪਰਾ ਦਾ ਆਰੈਭ 
ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਤੋਂ ਬਾਦ ਹੋਇਆ ਅਤੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ 
ਲਿਖਣ ਵਾਲੇ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਦੇ ਨਿਕਟਵਰਤੀ 
ਸਿੱਖ ਸਨ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਸਿੱਖ ਮਰਯਾਦਾ ਦਾ ਠੀਕ ਠੀਕ ਪਤਾ 
ਸੀ। ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ ਦੇ ਜੀਵਨ-ਕਾਲ ਵਿਚ ਜਦੋਂ ਵੀ 
ਕੋਈ ਧਰਮ-ਮਰਯਾਦਾ ਦੀ ਸਮਸਿਆ ਉਪਸਥਿਤ ਹੋ ਜਾਂਦੀ, 
ਉਸ ਦਾ ਸਮਾਧਾਨ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ ਤੋਂ ਹੀ ਹੋ ਜਾਂਦਾ। ਪਰ 
ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ ਤੋ ਬਾਦ ਜਦੋ ਕੋਈ ਦੇਹ-ਧਾਰੀ ਪਥ- 
ਪ੍ਰਦਰਸ਼ਕ ਨ ਰਿਹਾ ਅਤੇ ਦਸਮ ਗੁਰੂ ਤੋਂ ਬਾਦ ਸਿੱਖਾਂ ਨੂੰ 
ਜਿਸ ਸੈਕਟ ਵਿਚੋ ਲੈਘਣਾ ਪਿਆ, ਉਸ ਨਾਲ ਸਿੱਖ 
ਅਨੁਯਾਈਆਂ ਵਿਚ ਕਈ ਵਿਕ੍ਿਤ ਰੁਚੀਆਂ ਪ੍ਚਲਿਤ ਹੋ 
ਗਈਆਂ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਸਮਾਧਾਨ ਲਈ ਉਸ ਵੇਲੋਂ ਦੇ ਮੁਖੀ ਸਿੱਖਾਂ 
ਨੇ ਮਰਯਾਦਾ ਨੂੰ ਕਾਇਮ ਰਖਣ ਲਈ ਜੋ ਯਤਨ ਕੀਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ 
ਵਿਚੋਂ ਰਹਿਤਨਾਮੇ ਲਿਖਣ ਦਾ ਉਦਮ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਮਹੱਤਵ ਰਖਦਾ 
ਹੈ। 
ਜੀ ਵਲੋ ਉਪਦੇਸ਼ ਰੂਪ ਵਿਚ ਮਰਯਾਦਾ ਜਾਂ ਰਹਿਤ ਦੀ 
ਗੱਲ ਅਖਵਾ ਕੇ ਉਸ ਦੀ ਪਾਲਣਾ ਉਤੇ ਬਲ ਦਿੰਦਾ ਹੈ। 
ਮੁੱਢਲੇ ਰਹਿਤਨਾਮਾ-ਲੋਖਕਾਂ ਵਿਚੋਂ ਭਾਈ ਚੌਪਾ ਸਿੰਘ, 
ਭਾਈ ਨੰਦ ਲਾਲ ਅਤੇ ਭਾਈ ਦੇਸਾ ਸਿੰਘ ਦੇ ਰਹਿਤਨਾਮੇ 
ਰੂਪ ਵਿਚ ਲਿਖਿਆ ਜਾਂਦਾ ਸੀ। ਪੁਰਾਤਨ ਮੂਲ ਰਹਿਤਨਾਮੇ 
ਹੁਣ ਉਪਲਬਧ ਨਹੀਂ, ਹਾਂ ਉਨ੍ਹਾਂ ਲੀਹਾਂ 'ਤੇ ਬਣਾਏ ਗਏ 
ਕਈ ਰਹਿਤਨਾਮੇ ਮਿਲ ਜਾਂਦੇ ਹਨ ਜੋ ਨ ਕੇਵਲ ਕਰਤ੍ਰਿਤਵ 
ਅਤੇ ਰਚਨਾ ਕਾਲ ਪੱਖੋਂ ਸੈਦਿਗਧ ਹਨ, ਸਗੋਂ ਵਿਸ਼ੇ-ਵਸਤੁ 


ਦੀ ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਤੋਂ ਵੀ ਅਪ੍ਰਮਾਣਿਕ ਤੱਥਾਂ ਨਾਲ ਭਰਪੂਰ ਹਨ। 


ਕਾਲਾਂਤਰ ਵਿਚ ਵਾਰਤਕ ਰਹਿਤਨਾਮੇ ਲਿਖਣ ਦਾ 
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ਰਹਿਤ-ਮਰਯਾਦਾ 


ਸਿਲਸਿਲਾ ਵੀ ਚਲ ਪਿਆ। ਕਈ ਰਹਿਤਨਾਮੇ ਕਵਿਤਾ 
ਅਤੇ ਵਾਰਤਕ ਦੇ ਮਿਲਗੋਭਾ ਰੂਪ ਵਿਚ ਮਿਲਦੇ ਹਨ। ਪਰ 
ਇਨ੍ਹਾਂ ਰਹਿਤਨਾਮਿਆਂ ਦੀ ਸਾਹਿਤਿਕਤਾ ਦਾ ਪੱਧਰ ਬਹੁਤ 
ਉੱਚਾ ਨਹੀਂ। ਤੁਕਬੰਦੀ ਅਤੇ ਪਰਸਪਰ ਅਸੈਬੰਧਿਤ ਅਤੇ 
ਵਿਰੋਧੀ ਕਥਨ ਆਮ ਵੇਖੇ ਗਏ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਕਾਲ- 
ਕਰਮ ਦੇ ਦੋਸ਼ਾਂ ਅਤੇ ਲੇਖਕਾਂ ਦੀ ਮਨਮਰਜ਼ੀ ਅਨੁਸਾਰੇ 
ਰਲਿਆਂ ਦੀ ਭਰਮਾਰ ਹੈ। 


ਰਹਿਤ-ਮਰਯਾਦਾ : ਇਸ ਤੋ ਭਾਵ ਹੈ ਧਾਰਮਿਕ ਨਿਯਮਾਂ 
ਦੀ ਬੈਦਸ਼ ਜਾਂ ਪਾਬੈਦੀ ਵਿਚ ਰਹਿਣ ਦੀ ਮਰਯਾਦਾ। ਚੂੰਕਿ 
ਇਹ ਸ਼ਬਦ ਹੁਣ ਸਿੱਖ-ਸਮਾਜ ਲਈ ਰੁੜ੍ਹ ਹੋ ਚੁਕਿਆ ਹੈ, 
ਇਸ ਲਈ ਇਸ ਤੋ' ਭਾਵ ਹੈ ਉਹ ਕਰਮਾਚਾਰ ਜਿਸ ਅਨੁਸਾਰ 
ਇਕ ਸਿੱਖ ਨੂੰ ਆਪਣਾ ਜੀਵਨ ਬਿਤਾਉਣਾ ਚਾਹੀਦਾ ਹੈ। 

ਕਿਸੇ ਨਵੇਂ ਧਰਮ ਅਥਵਾ ਸਮਾਜ ਲਈ ਉਸ ਦੇ 
ਸ਼ੁਰੂ ਹੋਣ ਨਾਲ ਹੀ ਬੈਦਸ਼ਾਂ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਨਹੀਂ ਹੁੰਦੀ। ਇਨ੍ਹਾਂ 
ਦੀ ਸਿਰਜਨਾ ਦੇ ਪਿਛੋਕੜ ਵਜੋਂ ਸਮੇਂ ਸਮੇਂ ਬਦਲਦੀਆਂ 
ਪਰਿਸਥਿਤੀਆਂ ਦਾ ਆਪਣਾ ਯੋਗਦਾਨ ਰਹਿੰਦਾ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ 
ਵਿਚੋਂ ਕੁਝ ਬੈਦਸ਼ਾਂ ਜਾਂ ਨਿਯਮ ਪਰੈਪਰਾਗਤ ਹੁੰਦੇ ਹਨ, 
ਕੁਝ ਪੁਰਾਣੇ ਨਿਯਮਾਂ ਨੂੰ ਲੋੜ ਅਨੁਸਾਰ ਬਦਲ ਦਿੱਤਾ ਹੁੰਦਾ 
ਹੈ ਅਤੇ ਕੁਝ ਬਿਲਕੁਲ ਨਵੇਂ ਹੁੰਦੇ ਹਨ। 

ਰਹਿਤ ਵਿਚ ਰਹਿਣਾ ਹਰ ਸਿੱਖ ਲਈ ਬਹੁਤ 
ਜ਼ਰੂਰੀ ਹੈ। ਇਸ ਸੈਬੈਧੀ ਪਹਿਲੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚੋਂ 
ਹੀ ਸੈਕੇਤ ਮਿਲ ਜਾਂਦੇ ਹਨ, ਜਿਵੇ : 
(3) ਜੀਵਨ ਮੁਕਤ ਜਾਂ ਸ਼ਝਦੁ ਸ਼ਣਾਏ / 

ਸਚੀ ਰਹਤਾ ਸ਼ਦਾ ਸੂਖ ਪਾਏ / (ਗੁ. . 343) 
(2) ਗਿਆਨ ਧਿਆਨ ਸਭ ਗਰ ਤੇ ਹੋਏ/ 
ਸ਼ਾਚੀ ਰਹਤ ਸ਼ਾਚਾ ਆਨੇ ਸੋਈ / (ਗੁ ਗੰ .੩31) 

ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ “ਸੁਖਮਨੀ” ਨਾਂ ਦੀ 
ਰਚਨਾ ਵਿਚ ਸਪੱਸ਼ਟ ਕਿਹਾ ਹੈ- ਰਹਤ #ਵਰ ਕਛੁ ਆਵਰ 
ਕਮਾਵਤਾ / ਅਨ ਨਹੀਂ ਪੰਨਿਤ ਮੁਹ ਗੰਢ ਲਾਵਤਾ/ (ਗੁ. 
ਗ੍ਰੰ.269) 

ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ “ਰਹਿਤ” ਦਾ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ 
ਮਹੱਤਵ ਦਸਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਇਸ ਨੂੰ ਰਹਿਣੀ” ਵੀ ਕਿਹਾ 
ਜਾਂਦਾ ਹੈ। “ਰਹਿਤ” ਦਾ ਕਈਆਂ ਪ੍ਰਸੰਗਾਂ ਵਿਚ ਸਰੂਪ- 
ਨਿਰਧਾਰਣ ਵੀ ਹੋਇਆ ਹੈ, ਜਿਵੇਂ- ਡਰ ਸੰਤਿਗਰ ਕਾ ਜੇ 
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ਰਹਿਰਾਸ 


ਸਿਖ ਅਥਾਏ ਸ਼ ਭਲਕੇ ਓਨੇ ਹੰਨਿਨਾਮ /ਹਿਆਵੰ / ਉਂਦਮ 
ਕਠੈ ਭਲਕ ਪਰਭਾਤੀ /ਇਸ਼ਨਾਨ ਕਰੇਂ ਆੰਮ੍ਰਿਤਸ਼ਨ ਨਾਵੈ / 
(ਗੁ.ਗੰ.305)। 

ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀ ਰਹਿਤ ਅਧਿਕਤਰ ਮਾਨਸਿਕ 
ਹੈ। ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਦੀਆਂ ਵਾਰਾਂ ਅਤੇ “ਦਸਮ ਗੰਥ' ਵਿਚ 
ਵੀ ਅਜਿਹੀ ਰਹਿਤ ਦੇ ਬਹੁਤ ਉਲੇਖ ਮਿਲ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। 
ਪਰ ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦੀ ਰਹਿਤ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਦੁਆਰਾ 
ਸਿਰਜੇ ਖ਼ਾਲਸੇ ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ ਦੀ ਹੈ। ਖ਼ਾਲਸੇ ਦੀ ਸਿਰਜਨਾ 
ਨਾਲ ਰਹਿਤ ਦਾ ਸਰੂਪ ਬਦਲਿਆ ਹੈ। ਇਸ ਦਾ ਝੁਕਾਓ 
ਮਾਨਸਿਕ ਰਹਿਤ ਦੇ ਨਾਲ ਨਾਲ ਸ਼ਰੀਰਕ ਰਹਿਤ ਵਲ ਵੀ 
ਹੋ ਗਿਆ। ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਤੋਂ ਬਾਦ ਇਸ ਰਹਿਤ- 
ਮਰਯਾਦਾ ਵਿਚ ਸਮੇਂ ਸਮੇਂ ਵਾਧੇ ਹੁੰਦੇ ਰਹੇ ਅਤੇ ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ 
ਰਹਿਤ-ਨੁਮਾ ਰਚਨਾਵਾਂ ਦੀ ਪਰੈਪਰਾ ਚਲ ਪਈ ਜਿਸ ਨੂੰ 
ਰਹਿਤਨਾਮੇ (ਵੇਖੋ) ਕਿਹਾ ਜਾਣ ਲਗਿਆ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀ 
ਗਿਣਤੀ ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਨੇ ਚਾਲੀ ਤਕ ਕੀਤੀ ਹੈ। 


ਰਹਿਰਾਸ (ਬਾਣੀ) : ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਵਿਚ ਜਿਗਿਆਸੂਆਂ 
ਦੁਆਰਾ ਨਿੱਤ-ਪਾਠ ਦੀ ਇਕ ਬਾਣੀ ਜਿਸ ਵਿਚ ਵਖ 
ਵਖ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ ਦੇ ਸ਼ਬਦ ਸ਼ਾਮਲ ਕੀਤੇ ਗਏ ਹਨ। 
ਇਸ ਦਾ ਪਾਠ ਸੈਝ ਵੇਲੇ ਕੀਤਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚ 
ਸੋਦਰੁ, ਸੋਪੁਰਖੁ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਹੁਣ ਬੇਨਤੀ-ਚੌਪਈ, 'ਅਨੰਦੁ' 
ਅਤੇ ਮੁੰਦਾਵਣੀ ਆਦਿ ਸ਼ਬਦ ਇਕੱਠੇ ਕੀਤੇ ਹੋਏ ਹਨ। 
ਬਾਣੀ ਦੇ ਗੁਟਕਿਆਂ ਵਿਚ ਸ਼ਬਦਾਂ ਦੀ ਵਧ ਘਟ ਗਿਣਤੀ 
ਵੀ ਮਿਲਦੀ ਹੈ। ਇਸ ਦਾ ਇਹ ਸਰੂਪ ਕਿਸੇ ਗੁਰੂ ਦੁਆਰਾ 
ਪ੍ਵਾਨਿਤ ਨਹੀਂ, ਸਗੋ' ਧਰਮੀ ਸਿੱਖਾਂ ਦੇ ਉਦਮ ਅਤੇ ਸੋਚ 
ਦਾ ਫਲ ਹੈ। 

ਸੈਝ ਵੇਲੋ ਰਹਿਰਾਸ ਦਾ ਪਾਠ ਕਰਨ ਦੀ ਪ੍ਥਾ 
ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਜੀ ਨੇ ਚਲਾਈ ਪ੍ਰਤੀਤ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਉਦੋਂ ਇਸ 
ਸ਼ੌਦਰ ਗਾਵਣਾ ਮਨ ਮੇਲੀ ਕੰਨ ਨਲ ਅਲੰਦੇ। (ਭਾਈ 
ਗੁਰਦਾਸ-6/3)। ਉਦੋਂ ਇਸ ਵਿਚ ਕੇਵਲ ਦੋ ਸ਼ਬਦ-ਜੁੱਟ 
ਸਨ। ਇਕ ਜੁੱਟ ਦਾ ਨਾਂ “ਸੋਦਰੁ” (ਵੇਖੋ) ਸੀ ਅਤੇ ਦੂਜੇ ਦਾ 
“ਸੋਪੁਰਖੁ” (ਵੇਖੋ)।“ਸੋਦਰੁ” ਜੁੱਟ ਵਿਚ ਪੰਜ ਸ਼ਬਦ ਹਨ, ਜਿਨ੍ਹਾਂ 
ਵਿਚੋਂ ਪਹਿਲੇ ਤਿੰਨ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ, ਚੌਥਾ ਗੁਰੂ 
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ਰਹਿਰਾਸ 


ਰਾਮਦਾਸ ਜੀ ਦਾ ਅਤੇ ਪੰਜਵਾਂ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਦਾ 
ਹੈ। 'ਸੋਪੁਰਖੁ' ਜੁੱਟ ਦੇ ਚਾਰ ਸ਼ਬਦਾਂ ਵਿਚੋਂ ਪਹਿਲਾ ਅਤੇ 
ਦੂਜਾ ਸ਼ਬਦ ਗੁਰੂ ਰਾਮਦਾਸ ਜੀ ਦੀ ਰਚਨਾ ਹੈ, ਤੀਜਾ ਗੁਰੂ 
ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਚੌਥਾ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ 
ਦਾ ਲਿਖਿਆ ਹੈ। ਇਹ ਸ਼ਬਦ-ਸਮੁੱਚ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ 
ਵਿਚ “ਜਪੁ” ਬਾਣੀ ਤੋਂ ਬਾਦ ਸੈਕਲਿਤ ਹੈ। ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ 
ਉਦੋਂ ਤਕ “ਰਹਿਰਾਸ” ਦਾ ਪਾਠ ਇਨ੍ਹਾਂ ਸ਼ਬਦਾਂ ਤਕ ਹੀ 
ਸੀਮਿਤ ਸੀ। 

ਇਸ ਸ਼ਬਦ-ਜੁਟ (ਸੋਦਰ - ਸੋਪੁਰਖ) ਦੇ “ਰਹਰਾਸ' 
ਨਾਂ ਨਾਲ ਪ੍ਚਲਿਤ ਹੋਣ ਦਾ ਕਾਰਣ ਇਸ ਦੇ ਪਹਿਲੇ ਹਿੱਸੇ 
ਵਿਚ ਆਏ ਗੁਰੂ ਰਾਮਦਾਸ ਦੇ ਗੂਜਰੀ ਰਾਗ ਵਿਚ ਉਚਾਰੇ 
ਪਦ ਦੇ “ਰਹਾਉ” ਵਿਚ ਵਰਤਿਆ “ਰਹਰਾਸਿ” ਸ਼ਬਦ ਪ੍ਰਤੀਤ 
ਹੁੰਦਾ ਹੈ- ਮੇਠੇ #ਤਾ ਗੁਰਦੇਵ ਮਂ ਕਉ ਰਾਮ ਨਾ ਪਰਗਾ/ਨ / 
ਗੁਰਮਤਿ ਨਾਮੁ ਮੇਰਾ ਪ੍ਰਾਨ ਸ਼ਖਾਈੰ ਹਨ ਕੀਗਤਿ ਹਮਗਾੀ 
ਰਹਰਾ/ / (ਗੁ ਰੀ .10)। 

“ਰਹਿਰਾਸ” ਸ਼ਬਦ 'ਰਹ:” ਅਤੇ “ਰਾਸ” (ਦ੩-ਚਚ) 
ਦਾ ਸੈਯੁਕਤ ਰੂਪ ਹੈ ਅਤੇ ਇਸ ਦਾ ਇਕ ਅਰਥ ਹੈ ਬੇਨਤੀ, 
ਪਾਰਥਨਾ। ਇਹ ਸ਼ਬਦ ਸਿੱਧਾਂ/ਨਾਥਾਂ ਦੀਆਂ ਬਾਣੀਆਂ 
ਵਿਚ ਵਰਤਿਆ ਮਿਲਦਾ ਹੈ ਜਿਥੇ ਇਸ ਦਾ ਅਰਬ ਹੈ 
ਗੁਪਤ-ਕ੍ੀੜਾ, ਗੂੜ੍ਹ ਰਹਸਮਈ ਸਾਧਨਾ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ 
ਜੀ ਨੇ “ਸਿਧ-ਗੋਸਟਿ” ਵਿਚ ਸਿੱਧਾਂ ਨਾਲ ਸੈਵਾਦ ਕਰਦਿਆਂ 
ਇਸ ਸ਼ਬਦ ਦੀ ਪਹਿਲੀ ਵਾਰ ਵਰਤੋ ਕੀਤੀ ਹੈ-/ਤਸ਼ 
ਆਗੀ ਰਹਰਸ ਹਮਾਗੀ ਸ਼ਾਚਾ ਅਪਰ ਅਪਾਰ / ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ 
ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਨੇ ਸਿੱਧਾਂ ਦੀ “ਰਹਰਾਸ' ਨੂੰ ਇਕ ਨਵਾਂ ਆਯਾਮ 
ਦੇ ਕੇ ਪਾਰਥਨਾ ਵਿਚ ਬਦਲ ਦਿੱਤਾ ਹੈ। 

ਕਈ ਵਿਦਵਾਨ “ਰਹਿਰਾਸ” ਸ਼ਬਦ ਦਾ ਪਿਛੋਕੜ 
ਫ਼ਾਰਸੀ ਭਾਸ਼ਾ ਦੇ “ਰਾਹੇ-ਰਾਸਤ” ਨਾਲ ਜੋੜਦਿਆਂ 
ਸਥਾਪਿਤ ਕਰਦੇ ਹਨ ਕਿ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਸਿੱਧਾਂ 
ਨੂੰ “ਸਹੀ ਰਸਤਾ” ਦਸਿਆ ਸੀ। ਪਰ ਧਿਆਨ ਰਹੇ ਕਿ ਜਿਸ 
ਸੈਦਰਭ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਇਸ ਸ਼ਬਦ ਦੀ ਵਰਤੋ” 
ਕਰ ਰਹੇ ਹਨ, ਉਹ ਪੂਰੀ ਤਰ੍ਹਾਂ ਯੋਗ-ਸਾਧਨਾ ਨਾਲ 
ਸੈਬਧਿਤ ਹੈ। ਇਸ ਲਈ ਪ੍ਰਸੈਗ ਅਤੇ ਸੈਦਰਭ ਤੋ ਹਟ ਕੇ 
ਅਨੁਮਾਨ ਦੇ ਆਧਾਰ `ਤੇ “ਰਹਿਰਾਸ” ਸ਼ਬਦ ਦਾ ਪਿਛੋਕੜ 
ਹੈ। 
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ਰਕਬਾ 


ਰਕਬਾ (ਪਿੰਡ) : ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਲੁਧਿਆਣਾ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ ਜਗਰਾਉ' 
ਨਗਰ ਤੋ" 18 ਕਿ.ਮੀ. ਪੂਰਬ ਵਲ ਸਥਿਤ ਇਕ ਪਿੰਡ ਜੋ 
ਦਾਖਾ ਕਸਬੇ ਦੇ ਨੇੜੇ ਹੈ। ਇਸ ਪਿੰਡ ਦੇ ਉਤਰ ਵਲ ਲਗਭਗ 
ਅੱਧੇ ਕਿ.ਮੀ. ਦੀ ਵਿਥ ਉਤੇ ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਸਾਹਿਬ ਦੀ 
ਆਮਦ ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਦਮਦਮਾ ਸਾਹਿਬ 
ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ ਛੇ ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ ਕਿ 
ਦਾਖਾ ਕਸਬੇ ਦੀ ਇਕ ਬਿਰਧ ਮਾਈ ਬੜੀ ਸ਼ਰਧਾ ਨਾਲ 
ਗੁਰੂ ਜੀ ਲਈ ਮਿਸੇ ਪ੍ਰਸ਼ਾਦੇ ਤਿਆਰ ਕਰਕੇ ਲਿਆਈ। 
ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਮਾਈ ਦੇ ਸਿਦਕ ਨੂੰ ਵੇਖਦਿਆਂ ਬੜੀ ਰੁਚੀ 
ਨਾਲ ਪੁਸਾਦੇ ਛਕੇ ਅਤੇ ਅਸੀਸ ਦਿੱਤੀ। ਇਥੇ ਪਹਿਲਾਂ 
ਥੜਾ ਸਾਹਿਬ ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਸੀ। ਇਸ ਦੀ ਨਵੀਂ 
ਇਮਾਰਤ ਸੈਨ ੧936 ਈ . ਵਿਚ ਉਸਾਰੀ ਗਈ। ਬਾਦ 
ਵਿਚ ਇਸ ਨਾਲ ਸਰੋਵਰ ਬਣਵਾਇਆ ਗਿਆ ਅਤੇ ਲੈਗਰ 
ਲਈ ਕਮਰੇ ਵੀ ਉਸਾਰੇ ਗਏ। ਇਸ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਦੀ 
ਵਿਵਸਥਾ ਬੁੱਢਾ ਦਲ ਦੇ ਨਿਹੰਗ ਸਿੰਘ ਕਰਦੇ ਹਨ ਅਤੇ 
ਹਰ ਸੰਗਾਾਂਦ ਨੂੰ ਵੱਡਾ ਦੀਵਾਨ ਸਜਦਾ ਹੈ। 


ਰਕਾਬਗੀਜ ਮੋਰਚਾ : ਇਸ ਮੋਰਚੇ ਦਾ ਸੈਬੈਧ ਨਵੀਂ ਦਿੱਲੀ 
ਸਥਿਤ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਰਕਾਬਰੀਜ ਨਾਲ ਹੈ। ਜਦੋਂ'` ਬ੍ਰਿਟਿਸ਼ 
ਸਰਕਾਰ ਨੇ ਆਪਣੀ ਰਾਜਧਾਨੀ ਕਲਕੱਤੇ ਤੋਂ ਦਿੱਲੀ ਬਦਲਣ 
ਦਾ ਫ਼ੈਸਲਾ ਕੀਤਾ, ਤਾਂ ਨਵੀਆਂ ਇਮਾਰਤਾਂ ਦੀ ਉਸਾਰੀ 
ਲਈ ਅਨੇਕ ਥਾਂਵਾਂ ਚੁਣੀਆਂ ਗਈਆਂ। ਵਾਇਸਰਾਏ ਦੀ 
ਰਿਹਾਇਸ਼ ਦੀ ਇਮਾਰਤ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਰਕਾਬਗੀਜ ਦੇ ਨੇੜੇ 
ਬਣਵਾਈ ਜਾ ਰਹੀ ਸੀ। ਉਸ ਵਲ ਸਿੱਧੀ ਸੜਕ ਕਢਣ 
ਲਈ ਚੀਫ਼ ਆਰਕੀਟੈਕਟ ਨੇ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਦੀ ਬਾਹਰਲੀ 
ਦੀਵਾਰ ਮਈ 1913 ਈ. ਵਿਚ ਢਵਾ ਦਿੱਤੀ। ਪਹਿਲਾਂ 
ਤਾਂ ਇਸ ਘਟਨਾ ਦਾ ਪਤਾ ਨ ਲਗਾ, ਪਰ ਜਦੋਂ ਅਖ਼ਬਾਰਾਂ 
ਰਾਹੀਂ ਇਹ ਖ਼ਬਰ ਪੰਜਾਬ ਵਿਚ ਫੈਲੀ ਤਾਂ ਸਿੱਖਾਂ ਦੇ ਮਨ 
ਵਿਚ ਬਹੁਤ ਰੋਸ ਪਸਰ ਗਿਆ। ਵਖ ਵਖ ਸਿੱਖ ਜੱਥੇਬੰਦੀਆਂ 
ਨੇ ਸਰਕਾਰ ਨੂੰ ਚੇਤਾਵਨੀ ਕੀਤੀ। ਸੈਨ 1914 ਈ. ਵਿਚ 
ਸ. ਹਰਚੰਦ ਸਿੰਘ ਦੀ ਸਹਾਇਤਾ ਨਾਲ ਚਲ ਰਹੀ 'ਖ਼ਾਲਸਾ 
ਅਖਬਾਰ” ਜ਼ਬਤ ਕਰ ਲਈ ਗਈ। 

ਅਜੇ ਇਹ ਰੋਂਸ ਪਿੰਡਾਂ ਵਲ ਪਸਰ ਹੀ ਰਿਹਾ ਸੀ 
ਕਿ ਪਹਿਲਾ ਵਿਸ਼ਵ ਯੁੱਧ ਸ਼ੁਰੂ ਹੋ ਗਿਆ। ਫਲਸਰੂਪ, ਇਸ 


ਵਿਰੋਧ ਦੀ ਕਾਰਵਾਈ ਰੋਕ ਦਿੱਤੀ ਗਈ। ਯੁੱਧ ਦੀ ਸਮਾਪਤੀ 
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ਰਘੁਬੀਰ ਸਿੰਘ ਦੁਗਲ, ਡਾਕਟਰ 


ਤੋਂ ਬਾਦ ਮਾਮਲਾ ਫਿਰ ਭਖਣ ਲਗਾ। ਮਾਸਟਰ ਮੋਤਾ ਸਿੰਘ, 
ਸ. ਹਰਚੰਦ ਸਿੰਘ, ਸ. ਤੇਜਾ ਸਿੰਘ ਸਮੁੰਦਰੀ ਨੇ ਸਲਾਹ 
ਕਰਕੇ ਸੈਂਟਰਲ ਸਿੱਖ ਲੀਗ ਦੇ ਨੇਤਾ ਸ. ਸਰਦੂਲ ਸਿੰਘ 
ਕਵੀਸ਼ਰ ਨੂੰ ਇਹ ਅੰਦੋਲਨ ਚਲਾਉਣ ਲਈ ਬੇਨਤੀ ਕੀਤੀ। 
ਕਵੀਸ਼ਰ ਨੇ ਬਰੈਡਲੇ ਹਾਲ ਵਿਚ ਇਕ ਸਭਾ ਬੁਲਾ ਕੇ ਮਤਾ 
ਪਾਸ ਕੀਤਾ ਕਿ ਇਕ ਸੌ ਸਿੰਘਾਂ ਦਾ ਸ਼ਹੀਦੀ ਜੱਥਾ 1 ਦਸੈਬਰ 
1920 ਈ. ਨੂੰ ਦਿੱਲੀ ਜਾਏ ਅਤੇ ਢਾਹੀ ਹੋਈ ਦੀਵਾਰ ਦੀ 
ਪੁਨਰ-ਉਸਾਰੀ ਕਰੇ। ਜੇ ਸਰਕਾਰ ਰੋਕ ਪਾਏ ਤਾਂ ਆਪਾ 
ਨਿਛਾਵਰ ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਜਾਏ। ਸ. ਸਰਦੂਲ ਸਿੰਘ ਨੇ ਸ਼ਹੀਦੀ 
ਜੱਥੇ ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਹੋਣ ਲਈ “ਅਕਾਲੀ” ਅਖ਼ਬਾਰ ਵਿਚ 
ਆਪਣੀ ਅਪੀਲ ਛਾਪ ਦਿੱਤੀ। ਦੋ ਹਫ਼ਤਿਆਂ ਵਿਚ ਹੀ ਸੱਤ 
ਸੌ ਤੋਂ ਅਧਿਕ ਬੰਦਿਆਂ ਵਲੋਂ ਪ੍ਣ-ਪੱਤਰ ਪਹੁੰਚ ਗਏ, ਜਿਨ੍ਹਾਂ 
ਵਿਚ ਹਿੰਦੂ ਅਤੇ ਮੁਸਲਮਾਨਾਂ ਦੇ ਪੱਤਰ ਵੀ ਸ਼ਾਮਲ ਸਨ। 

ਇਧਰ ਬਿਟਿਸ਼ ਸਰਕਾਰ ਨੇ ਪ੍ਰਤਿਸ਼ਠਿਤ ਸਿੱਖਾਂ 
ਦੀ ਰਾਇ 'ਤੇ ਦੀਵਾਰ ਨੂੰ ਫਿਰ ਤੋਂ ਬਣਵਾ ਦੇਣ ਦੀ ਗੱਲ 
ਮੰਨ ਲਈ ਅਤੇ ਖ਼ਾਲਸਾ ਦੀਵਾਨ, ਦਿੱਲੀ ਨੇ ਚੀਫ਼ 
ਆਰਕੀਟੈਕਟ ਦੀ ਰਾਇ ਨਾਲ ਨਵੀਂ ਦੀਵਾਰ ਉਸਰਵਾ 
ਲਈ। ਇਸ ਦੀਵਾਰ ਦੀ ਉਸਾਰੀ ਸੈਬੈਧੀ ਤਸਵੀਰਾਂ ਖਿਚ 
ਕੇ ਅਖ਼ਬਾਰਾਂ ਵਿਚ ਛਪਵਾਈਆਂ ਗਈਆਂ ਅਤੇ ਸਿੱਖ 
ਜਗਤ ਦੇ ਰੋਸ ਨੂੰ ਖ਼ਤਮ ਕੀਤਾ ਗਿਆ। ਸਰਕਾਰ ਦੇ ਇਸ 
ਫ਼ੈਸਲੇ ਨਾਲ ਸ. ਸਰਦੂਲ ਸਿੰਘ ਕਵੀਸ਼ਰ ਦੁਆਰਾ ਤਿਆਰ 
ਕੀਤਾ ਜਾ ਰਿਹਾ ਸ਼ਹੀਦੀ ਜੱਥਾ ਖ਼ਤਮ ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। 


ਰਘਬੀਰ ਸਿੰਘ ਦੁਗਲ, ਡਾਕਟਰ (1897-1957 ਈ .): 
ਇਕ ਸਿੱਖ ਡਾਕਟਰ ਅਤੇ ਧਰਮ ਪ੍ਰਚਾਰਕ ਵਜੋਂ ਪ੍ਰਸਿੱਧੀ 
ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰਨ ਵਾਲੇ ਡਾ. ਰਘਬੀਰ ਸਿੰਘ ਦੁਗਲ ਦਾ ਜਨਮ 
ਪੱਛਮੀ ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਰਾਵਲਪਿੰਡੀ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ ਕਸਰਾਂ (ਕਿਸਰਾਂ) 
ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਸ. ਸੋਭਾ ਸਿੰਘ ਦੇ ਘਰ ਸੈਨ 1897 ਈ. ਵਿਚ 
ਹੋਇਆ। ਮੁਢਲੀ ਤਾਲੀਮ ਆਪਣੇ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਹਾਸਲ 
ਗਿਆ, ਪਰ ਸੈਨ 1911 ਈ. ਵਿਚ ਇਹ ਆਪਣੇ ਵੱਡੇ. 
ਭਰਾ ਨਾਲ ਰੈਗੁਨ ਚਲਾ ਗਿਆ ਅਤੇ ਉਥੇ ਡਾਕਟਰੀ ਦਾ 
ਇਮਤਿਹਾਸ ਪਾਸ ਕਰਕੇ ਪ੍ਰੈਕਟਿਸ ਸ਼ੁਰੂ ਕਰ ਦਿੱਤੀ। 
ਡਾਕਟਰੀ ਦਾ ਕੰਮ ਕਰਨ ਦੇ ਨਾਲ ਨਾਲ ਇਸ 
ਨੇ ਰੈਗੂਨ ਵਿਚ ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਦੇ ਪ੍ਰਚਾਰ ਵਿਚ ਰੁਚੀ ਲੈਣੀ 
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ਰਘੁਪਤ ਰਾਇ ਨਿੱਝਰ 
ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤੀ ਅਤੇ ਉਥੋਂ ਦੇ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਦਾ ਪ੍ਰਧਾਨ ਬਣਿਆ। 
ਇਸ ਨੇ ਬਰਮਾ ਦੀ ਸਿੱਖ ਐਜੂਕੇਸ਼ਨਲ ਕਮੇਟੀ ਦੇ ਸਕੱਤਰ 
ਦੀ ਜ਼ਿੰਮੇਵਾਰੀ ਵੀ ਨਿਭਾਈ। ਉਸ ਤੋ' ਬਾਦ ਸੈਨ 1927 
ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਨੂੰ ਖ਼ਾਲਸਾ ਦੀਵਾਨ, ਬਰਮਾ ਦਾ ਪ੍ਰਧਾਨ 
ਚੁਣਿਆ ਗਿਆ। ਇਸ ਨੇ ਬੜੀ ਮਿਹਨਤ ਨਾਲ ਚੀਫ਼ 
ਖ਼ਾਲਸਾ ਦੀਵਾਨ ਦੀਆਂ ਮਾਨਤਾਵਾਂ ਦੇ ਪ੍ਰਚਾਰ ਅਤੇ ਸਿੱਖਾਂ 
ਵਿਚ ਵਿਦਿਆ ਦੇ ਪ੍ਰਸਾਰ ਲਈ ਉਚੇਰੇ ਯਤਨ ਕੀਤੇ। ਇਸ 
ਨੇ %66&8/%05 0/ 50860, 290050)29) ਭੂ 5ਮਾਮ 
੭/980% ਅੰਤੇ 7968੬ 84564 ਨਾਂ ਦੀਆਂ ਪੁਸਤਕਾਂ ਵੀ 
ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਿਤ ਕੀਤੀਆਂ। ਇਹ ਕਈ ਸਾਲ ਰੈਗੂਨ ਮਿਊਨਿਸਿਪਲ 
ਕਾਰਪੋਰੇਸ਼ਨ ਦਾ ਕੌਂਸਲਰ ਰਿਹਾ ਅਤੇ ਸੈਨ 1932 ਈ., 
ਵਿਚ ਉਸ ਦੇ ਮੇਅਰ ਦਾ ਔਹਦਾ ਸੈਭਾਲਿਆ ਜੋ ਕਿਸੇ 
ਭਾਰਤੀ ਲਈ ਮਾਣ ਦੀ ਗੱਲ ਸੀ। 

ਇਸ ਨੇ ਆਪਣੇ ਵਿਵਸਾਇ ਨਾਲ ਸੈਬੰਧਿਤ ਇਕ 
ਮੈਡੀਕਲ ਪਤ੍ਰਿਕਾ ਛਾਪਣੀ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤੀ। ਇਸ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ 
ਬਰਮਾ ਮੈਡੀਕਲ ਕੌਂਸਲ ਦਾ ਮੈਂਬਰ ਰਿਹਾ ਅਤੇ ਰੈਗੂਨ 
ਯੂਨੀਵਰਸਿਟੀ ਦਾ ਫੈਲੋਂ ਵੀ ਰਿਹਾ। ਤਪੇਦਿਕ ਅਤੇ ਕੋੜ੍ਹ 
ਵਰਗੀਆਂ ਬੀਮਾਰੀਆਂ ਨੂੰ ਖ਼ਤਮ ਕਰਨ ਦੇ ਉਦਮ ਵਜੋ 
ਹਿੰਦ ਸਰਕਾਰ ਨੇ ਇਸ ਨੂੰ “ਸਰਦਾਰ ਬਹਾਦਰ” ਦਾ ਖ਼ਿਤਾਬ 
ਬਖ਼ਸ਼ਿਆ। ਦੂਜੇ ਵਿਸ਼ਵ ਯੁੱਧ ਦੌਰਾਨ ਜਾਪਾਨੀਆਂ ਦੁਆਰਾ 
ਬਰਮਾ ਉਤੇ ਹਮਲਾ ਕਰਨ ਵੇਲੇ ਸ਼ਿਮਲਾ ਵਿਚ ਕਾਇਮ 
ਕੀਤੀ ਗਈ ਪਰਵਾਸੀ ਬਰਮਾ ਸਰਕਾਰ ਦਾ ਇਸ ਨੂੰ ਕਾਰਜ- 
ਸਾਧਕ ਕਮੇਟੀ ਦਾ ਮੈਂਬਰ ਨਾਮਜ਼ਦ ਕੀਤਾ ਗਿਆ। ਇਸ 
ਤਰ੍ਹਾਂ ਇਸ ਨੇ ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਦੇ ਪ੍ਤਿਨਿਧ ਵਜੋ' ਬਰਮਾ ਵਿਚ 
ਚੰਗਾ ਨਾਂ ਖਟਿਆ। ਰ 

20 ਜਨਵਰੀ 1957 ਈ. ਨੂੰ ਜਦੋਂ ਇਹ ਨਵੀਂ 
ਦਿੱਲੀ ਆਇਆ ਹੋਇਆ ਸੀ, ਤਾਂ ਅਚਾਨਕ ਇਸ ਦਾ 
ਦੇਹਾਂਤ ਹੋ ਗਿਆ। 


ਰਘੂਪਤ ਰਾਇ ਨਿੱਝਰ : ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ 
ਖੇਮਕਰਨ ਕਸਬੇ ਦਾ ਇਕ ਜ਼ਮੀਨਦਾਰ ਜੋ ਸਿਦਕੀ ਸਿੱਖ 
ਹੋਇਆ ਹੈ।ਸੈਨ 1664 ਈ. ਵਿਚ ਇਹ ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ 
ਜੀ ਦੇ ਦਰਸ਼ਨ ਕਰਨ ਲਈ ਗੋਇਦਵਾਲ ਸਾਹਿਬ ਆਇਆ 
ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੂੰ ਖੇਮਕਰਨ ਪਧਾਰਨ ਲਈ ਬੇਨਤੀ ਕੀਤੀ। 
ਗੁਰੂ ਜੀ ਉਸ ਦੀ ਬੇਨਤੀ ਮੰਨ ਕੇ ਉਸ ਦੇ ਘਰ ਗਏ ਅਤੇ 


੮੩੧0੬ 661 


1482 


ਰਜਨੀ, ਬੀਬੀ 
ਇਕੱਠੀ ਹੋਈ ਸੈਗਤ ਨੂੰ ਸੈਬੋਧਨ ਕੀਤਾ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ 
ਵਿਦਾਇਗੀ ਵੇਲੇ ਇਸ ਨੇ ਚੰਗੀ ਨਸਲ ਦੀ ਇਕ ਘੋੜੀ 
ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੂੰ ਭੇਂਟ ਕੀਤੀ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਆਮਦ ਦੀ ਯਾਦ 
ਵਿਚ ਜੋ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਉਸਾਰਿਆ ਗਿਆ ਉਹ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ 
ਗੁਰੂਸਰ ਸਾਹਿਬ” ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਹੋਇਆ। ਇਸ ਦੇ 
ਬੰਦਾ ਬਹਾਦਰ ਦੀ ਫ਼ੌਜ ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਹੋ ਕੇ ਆਪਣਾ ਕਰਤੱਵ 


ਬਾ 


ਪਾਲਿਆ। ਵੇਖੋ “ਖੇਮਕਰਨ”। 


ਰਜਨੀ, ਬੀਬੀ : ਸਿੱਖ ਇਤਿਹਾਸ ਅਨੁਸਾਰ ਬੀਬੀ ਰਜਨੀ 
ਦਾ ਪ੍ਰਸੰਗ ਦਰਬਾਰ ਸਾਹਿਬ ਪਰਿਸਰ ਵਿਚ ਮੌਜੂਦ 
ਦੁਖਭੈਜਨੀ ਬੇਰੀ ਨਾਲ ਸੈਬੈਧਿਤ ਹੈ। ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ ਪੱਟੀ 
ਕਸਥੇ ਵਿਚ ਵਸਦੀ ਕੌੜਾ ਜਾਤਿ ਦਾ ਦੁਨੀਚੰਦ ਜ਼ਮੀਨਦਾਰ 
ਮੁਗ਼ਲ ਸਰਕਾਰ ਲਈ ਲਗਾਨ ਵਸੂਲ ਕਰਦਾ ਹੁੰਦਾ ਸੀ, 
ਪਰ ਸੁਭਾ ਦਾ ਉਹ ਬਹੁਤ ਹੰਕਾਰੀ ਸੀ। ਉਸ ਦੀਆਂ ਪੰਜ 
ਲੜਕੀਆਂ ਸਨ। ਇਕ ਵਾਰ ਉਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਬਹਿਸ ਚਲ ਪਈ 
ਕਿ ਕੀ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਪ੍ਰਾਪਤ ਸੁਵਿਧਾਵਾਂ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਪਿਤਾ ਦੀ 
ਕ੍ਰਿਪਾ ਦਾ ਫਲ ਹੈ ਜਾਂ ਕਿਸੇ ਹੋਰ ਦੀ ਦੇਣ ਹੈ। ਵੱਡੀਆਂ 
ਚਾਰ ਲੜਕੀਆਂ ਇਸ ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਪਿਤਾ ਦੀ ਦੇਣ 
ਸਮਝਦੀਆਂ ਸਨ, ਪਰ ਰਜਨੀ ਨਾਂ ਦੀ ਛੋਟੀ ਪੁੱਤਰੀ ਪਿਤਾ 
ਦੀ ਥਾਂ ਪਰਮਾਤਮਾ ਨੂੰ ਸਭ ਕੁਝ ਦਾ ਦਾਤਾ ਮੰਨਦੀ ਸੀ। 
ਜਦੋ ਦੁਨੀਚੈਦ ਨੂੰ ਇਸ ਗੱਲ ਦਾ ਪਤਾ ਲਗਿਆ ਤਾਂ ਬਹੁਤ 
ਨਾਰਾਜ਼ ਹੋਇਆ ਅਤੇ ਰਜਨੀ ਦਾ ਵਿਆਹ ਪੱਟੀ ਦੇ ਇਕ 
ਕੋਹੜੀ ਵਿਕ੍ਰਮਦੱਤ ਨਾਲ ਕਰ ਦਿੱਤਾ। ਰਜਨੀ ਆਪਣੇ 
ਪਤੀ ਨੂੰ ਇਕ ਟੋਕਰੇ ਵਿਚ ਪਾ ਕੇ ਅਤੇ ਦਰ ਦਰ ਤੋ ਮੰਗ 
ਮੰਗਾ ਕੇ ਆਪਣਾ ਨਿਰਵਾਹ ਕਰਨ ਲਗੀ। 

ਇਕ ਵਾਰ ਰਜਨੀ ਭਿਖਿਆ ਮੰਗਦੀ ਨਵੇਂ ਬਣ 
ਰਹੇ ਹਰਿਮੰਦਿਰ ਸਾਹਿਬ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਵਲ ਆ ਨਿਕਲੀ। 


_ ਖਾਣ ਲਈ ਰੋਟੀ ਹਾਸਲ ਕਰਨ ਲਈ ਆਪਣੇ ਪਤੀ ਦਾ 


ਟੋਕਰਾ ਉਸ ਨੇ ਛਪੜੀ ਦੇ ਕੰਢੇ ਬੇਰ ਦੇ ਇਕ ਬਿ੍‌ਛ ਹੇਠਾਂ 
ਰਖਿਆ ਅਤੇ ਆਪ ਲੰਗਰ ਵਲ ਚਲੀ ਗਈ । ਪਿਛੋਂ ਵਿਕ੍ਮ 
ਦੱਤ ਨੇ ਵੇਖਿਆ ਕਿ ਇਕ ਕਾਂ ਆਇਆ ਅਤੇ ਛਪੜੀ 
ਵਿਚ ਨਹਾਇਆ। ਦੈਵੀ ਕੌਤਕ ਅਜਿਹਾ ਵਾਪਰਿਆ ਕਿ 
ਉਸ ਦੇ ਖੰਭ ਕਾਲੇ ਰੈਗ ਦੀ ਥਾਂ ਸਫ਼ੈਦ ਰੈਗ ਦੇ ਹੋ ਗਏ। 
ਉਸ ਨੇ ਵੀ ਕੋਸ਼ਿਸ਼ ਕੀਤੀ ਅਤੇ ਛਪੜੀ ਵਲ ਵਧਿਆ 
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ਅਤੇ ਇਸ਼ਨਾਨ ਕੀਤਾ। ਇਸ਼ਨਾਨ ਤੋਂ ਬਾਦ ਉਹ ਨੌ-ਬਰ-ਨੌ 
ਹੋ ਗਿਆ। ਰਜਨੀ ਪਰਤ ਕੇ ਆਈ ਅਤੇ ਆਪਣੇ ਪਤੀ ਦੀ 
ਸਥਿਤੀ ਨੂੰ ਵੇਖ ਕੇ ਹੈਰਾਨ ਹੋ ਗਈ। ਉਹ ਦੋਵੇਂ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ 
ਪਾਸ ਗਏ ਅਤੇ ਸਾਰੀ ਹਕੀਕਤ ਦਸੀ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਉਥੇ 
ਸਰੋਵਰ ਬਣਵਾਉਣ ਦਾ ਮਨ ਬਣਾਇਆ ਅਤੇ ਉਸ ਸਰੋਵਰ 
ਦਾ ਨਾਂ “ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ” ਰਖਿਆ। ਦਰਬਾਰ ਸਾਹਿਬ ਦੀ 
ਪਰਿਕਰਮਾ ਵਿਚ ਇਸ ਘਟਨਾ ਵਾਲੀ ਥਾਂ ਉਤੇ ਦੁਖਭੰਜਨੀ 
ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ ਅਤੇ ਬੇਰ ਵੀ ਮੌਜੂਦ ਹੈ। 
ਲੋਕੀਂ ਬੜੀ ਸ਼ਰਧਾ ਦੀ ਭਾਵਨਾ ਨਾਲ ਉਚੇਚੇ ਇਸ ਥਾਂ 
ਉਤੇ ਇਸ਼ਨਾਨ ਕਰਦੇ ਹਨ। ਬੀਬੀ ਰਜਨੀ ਦੀ ਸਮਿ੍‌ਤੀ ਨੂੰ 
ਕਾਇਮ ਰਖਣ ਲਈ ਪੱਟੀ ਨਗਰ ਵਿਚ ਵੀ ਇਕ ਲੜਕੀਆਂ 
ਦਾ ਕਾਲਜ ਅਤੇ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। 
ਪਰਮਾਤਮਾ ਲਈ ਸਭ ਕੁਝ ਸੈਭਵ ਹੈ। 


ਰਜ਼ਾ : ਅਰਬੀ ਭਾਸ਼ਾ ਦੇ ਇਸ ਸ਼ਬਦ ਦਾ ਅਰਥ ਹੈ-- 
ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਪ੍ਰਸੰਨਤਾ, ਖ਼ੁਸ਼ਨੂਦੀ, ਭਾਣਾ ਜਾਂ ਇੱਛਾ। 
ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਇਸ ਦੀ ਵਰਤੋ' ਈਸ਼ਵਰੀ ਇੱਛਾ 
ਜਾਂ ਭਾਣੇ ਲਈ ਹੋਈ ਹੈ- ਰਲ਼ ਕੀ ਰਜਾਇ ਮੰਨੇ ਸਿਰ ਓੰਘਓ 
ਕਾਰਤਾ ਮੰਨੇ ਆਹ ਗਵਾਵੰ/(ਗੁ.ਰੀ.141); ਸੋ ਕਠੇ /ਜਿ /ਤਸੈ 
ਰਜਾ/ਇ/ (ਗੁ.ਰੀ.475)। ਇਸ ਭਾਵ ਦੇ ਸੂਚਕ “ਰਜਾਇ', 
“ਰਜਾਈ” ਸ਼ਬਦਾਂ ਦੀ ਵਰਤੋਂ ਵੀ ਹੋਈ ਹੈ। ਵੇਖੋ “ਭਾਣਾ। 


ਰਡ : ਇਹ ਉਪਸਿਰਲੇਖ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਸੈਕਲਿਤ 
“ਸਵਈਏ ਮਹਲੇ ਚਉਥੇ ਕੇ ਵਿਚ ਵਰਤਦੇ ਹੋਇਆਂ ਸਵੈਯੇ 
ਦਾ ਪਾਠ ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਲਿਖਿਆ ਹੈ--/ਜਿਸ਼ੰਹਿ ਧਾਓ ਧਗਾਤਾ 
ਅਰ /ਵਿਓੰਮ ਅਰ ਪਵਣੁ ਤੇ ਨੈਨ ਸ਼ਰ “ਵਰ ਅਨਲ 
ਅਨਹਦ ਕੀਆਂ /.. (ਗੁ ਗੰ .1399)। ਭਾਈ ਕਾਨ੍ਹ ਸਿੰਘ 
(“ਮਹਾਨ ਕੋਸ਼”) ਨੇ “ਰਡ” ਨੂੰ ਇਕ ਛੋਦ ਮੰਨਦੇ ਹੋਇਆਂ, 
ਇਸ ਦੇ ਲੱਛਣ ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦਸੇ ਹਨ--ਚਾਰ ਚਰਣ, 
ਪਹਿਲੇ ਚਰਣ ਦੀਆਂ 41 ਮਾਤਾਂ, 15-11-15 ਪੁਰ ਤਿੰਨ 
ਵਿਸ਼੍ਾਮ; ਦੂਜੇ ਚਰਣ ਦੀਆਂ 26 ਮਾੜਾਂ 11-15 ਪੁਰ 
ਵਿਸ਼੍ਾਮ, ਅੰਤ ਦੋ ਚਰਣ ਦੋਹਾ। ਇਹ ਵਿਖਮਤਰ ਛੰਦ ਹੈ। 

ਕਈ ਵਿਦਵਾਨ ਇਸ ਨੂੰ ਛੰਦ ਦੀ ਥਾਂ ਧੁਨੀ- 
ਬੋਧਕ ਮੰਨਦੇ ਹਨ। ਭੱਟ ਲੋਗ ਅਕਸਰ ਆਸਰਾ-ਦਾਤੇ ਦੇ 
ਦੁਆਰ ਉੱਤੇ ਜਸ ਦੇ ਜੋ ਸ਼ਬਦ ਜਾਂ ਕਾਵਿ-ਬੰਦ ਉਚਾਰਦੇ 
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ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ, ਮਹਾਰਾਜਾ 
ਹਨ, ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਆਮ ਤੌਰ 'ਤੇ “ਰਡ” ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਸ 
ਦਾ ਇਕ ਪ੍ਰਯਾਯ “ਸਦ” ਵੀ ਮੰਨਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਬਾਬਾ 
ਫ਼ਰੀਦ ਨੇ “ਭੇਰੀ ਸਡੋ ਰਡ” ਕਹਿ ਕੇ ਸਦ ਅਤੇ ਰਡ ਨੂੰ 
ਇਕਠਿਆਂ ਵਰਤਿਆ ਹੈ। 


ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ, ਮਹਾਰਾਜਾ (1780-1839 ਈ.) : 
ਪੰਜਾਬ ਦਾ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਸਿੱਖ ਮਹਾਰਾਜਾ ਜਿਸ ਦਾ ਜਨਮ 2 
ਨਵੰਬਰ 1780 ਈ. ਵਿਚ ਸੁਕਰਚਕੀਆ ਮਿਸਲ ਦੇ 
ਸਰਦਾਰ ਮਹਾਂ ਸਿੰਘ ਦੇ ਘਰ ਬੀਬੀ ਰਾਜ ਕੌਰ ਦੀ ਕੁੱਖੋਂ 
ਹੋਇਆ। ਰਾਜ ਕੌਰ ਜੀਂਦ ਦੇ ਰਾਜਾ ਗਜਪਤਿ ਸਿੰਘ ਦੀ 
ਪੁੱਤਰੀ ਸੀ। ਇਸ ਦਾ ਪਹਿਲਾ ਨਾਂ ਬੁੱਧ ਸਿੰਘ ਸੀ, ਪਰ 
ਸਰਦਾਰ ਮਹਾਂ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਉਦੋ' ਹੀ ਪਾਪਤ ਹੋਈ ਇਕ ਜਿਤ 
ਕਰਕੇ ਇਸ ਦਾ ਨਾਂ ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ ਰਖਿਆ ਗਿਆ। 
ਮਹਾਰਾਜੇ ਦੇ ਜਨਮ-ਸਥਾਨ ਬਾਰੇ ਦੋ ਮਤ 
ਪ੍ਰਚਲਿਤ ਹਨ। ਇਕ ਮਤ ਅਨੁਸਾਰ ਇਸ ਦਾ ਜਨਮ 
ਗੁਜਰਾਂਵਾਲੇ ਵਿਚ ਹੋਇਆ ਜਿਥੇ ਇਸ ਦੀ ਮਿਸਲ ਦੀ 
ਸਰਦਾਰੀ ਸੀ। ਦੂਜੇ ਮਤ ਅਨੁਸਾਰ ਪੰਜਾਬ ਦੀ ਲੋਕ-ਰੀਤ 
ਅਨੁਸਾਰ ਇਸ ਦਾ ਜਨਮ ਆਪਣੇ ਨਾਨਕੇ ਪਿੰਡ ਬਡਰੁਖਾਂ 
(ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ ਸੈਗਰੂਰ) ਵਿਚ ਹੋਇਆ। ਬਚਪਨ ਵਿਚ ਚੇਚਕ ਦੇ 
ਨਿਕਲਣ ਕਰਕੇ ਇਸ ਦੀ ਖੱਥੀ ਅੱਖ ਜਾਂਦੀ ਰਹੀ ਅਤੇ 
ਚੇਹਰੇ ਉਤੇ ਵੱਡੇ ਵੱਡੇ ਦਾਗ਼ ਪੈ ਗਏ। ਅਜੇ ਇਹ ਦਸਾਂ 
ਵਰ੍ਹਿਆਂ ਦਾ ਸੀ ਕਿ ਪਿਤਾ ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ ਹੋ ਗਿਆ। ਆਪਣੀ 
ਮਾਤਾ ਦੀ ਅਗਵਾਈ ਵਿਚ ਅਤੇ ਪੁਰਾਣੇ ਅਧਿਕਾਰੀਆਂ 
ਦੀ ਸਲਾਹ ਨਾਲ ਇਸ ਨੇ ਮਿਸਲ ਦੀ ਸਾਰੀ ਜ਼ਿੰਮੇਵਾਰੀ 
ਸੋਭਾਲੀ। ਇਸ ਨੂੰ ਪੜ੍ਹਨ ਲਿਖਣ ਵਿਚ ਕੋਈ ਖ਼ਾਸ ਰੁਚੀ 
ਨਹੀਂ ਸੀ। ਘੋੜ-ਸਵਾਰੀ ਅਤੇ ਸ਼ਸਤ੍-ਅਭਿਆਸ ਇਸ ਦੇ 
ਮਨ-ਪਸੰਦ ਰੁਝਾਨ ਸਨ। ਦਸ ਸਾਲ ਦੀ ਉਮਰ ਵਿਚ ਹੀ 
ਇਸ ਨੇ ਆਪਣੇ ਪਿਤਾ ਨਾਲ ਭੋਗੀ ਮਿਸਲ ਦੇ ਸਰਦਾਰਾਂ 
ਨਾਲ ਹੋਏ ਯੁੱਧ ਵਿਚ ਹਿੱਸਾ ਲਿਆ। ਇਸ ਨੇ ਸੈਨ 1796 
ਈ. ਵਿਚ ਕਨ੍ਹੀਆ ਮਿਸਲ ਦੀ ਰਾਣੀ ਸਦਾ ਕੌਰ ਦੀ ਪੁੱਤਰੀ 
ਮਹਿਤਾਬ ਕੌਰ ਨਾਲ ਵਿਆਹ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਉਸ ਦੀ ਮਦਦ 
ਨਾਲ ਆਪਣੀ ਜਿਤ ਦਾ ਮਾਰਗ ਮੋਕਲਾ ਕੀਤਾ। ਆਪਣੇ 
ਪਗ-ਵਟ ਸਾਥੀ ਅਤੇ ਆਹਲੂਵਾਲੀਆ ਮਿਸਲ ਦੇ ਸਰਦਾਰ 
ਫਤਹਿ ਸਿੰਘ ਦੀ ਇਸ ਨੂੰ ਭਰਪੂਰ ਮਦਦ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੋਈ। 
ਜ਼ਮਾਨ ਸ਼ਾਹ ਦੇ ਪੰਜਾਬ ਤੋਂ ਪਰਤਣ 'ਤੇ ਇਸ ਨੇ 
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ਸੈਨ 1799 ਦੀ. ਵਿਚ ਲਾਹੌਰ ਉਤੇ ਕਬਜ਼ਾ ਕਰ ਲਿਆ। 
ਫਿਰ 12 ਅਪ੍ਰੈਲ 1801 ਈ. ਨੂੰ ਵਿਸਾਖੀ ਵਾਲੇ ਦਿਨ 
ਦਰਬਾਰ ਲਗਾ ਕੇ ਆਪਣੀ ਪ੍ਭੁਤਾ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਕੀਤੀ। 
ਬਾਬਾ ਸਾਹਿਬ ਸਿੰਘ ਬੇਦੀ ਨੇ ਇਸ ਨੂੰ ਰਾਜ-ਤਿਲਕ 
ਲਗਾਇਆ। ਆਪਣੀ ਦੂਰਦਰਸ਼ਤਾ, ਸ਼ੂਰਵੀਰਤਾ ਅਤੇ ਕੁਸ਼ਲ 
ਅਗਵਾਈ ਕਾਰਣ ਇਸ ਨੇ ਜਿਧਰ ਵੀ ਕਦਮ ਵਧਾਏ, 
ਕਾਮਯਾਬੀ ਨੇ ਪੈਰ ਚੁੰਮੇ। ਇਸ ਦਾ ਕਦ ਭਾਵੇਂ ਮਧਰਾ ਸੀ, 
ਰੈਗ ਕਾਲਾ ਸੀ ਅਤੇ ਸ਼ਕਲ ਕੁਰੂਪ ਸੀ, ਪਰ ਇਹ ਇਤਨਾ 
ਤੇਜਸਵੀ ਅਤੇ ਫੁਰਤੀਲਾ ਸੀ ਕਿ ਇਸ ਦੇ ਅਹਿਲਕਾਰਾਂ ਦੀ 
ਇਸ ਦੇ ਮੂੰਹ ਵਲ ਵੇਖਣ ਦੀ ਜੁਰਤ ਹੀ ਨਹੀਂ ਹੁੰਦੀ ਸੀ। 

ਲਾਹੌਰ ਉਤੇ ਕਬਜ਼ਾ ਕਰਨ ਤੋਂ ਬਾਦ ਮਹਾਰਾਜੇ 
ਵਧਾਣੇ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤੇ। ਇਹ ਵੀ ਚਾਹਿਆ ਕਿ ਸਤਲੁਜ ਨਦੀ 
ਦੇ ਪਾਰ ਦੀਆਂ ਰਿਆਸਤਾਂ ਨੂੰ ਵੀ ਆਪਣੇ ਰਾਜ ਵਿਚ 
ਸ਼ਾਮਲ ਕੀਤਾ ਜਾਏ। ਪਰ ਇਸ ਵਿਚ ਮਹਾਰਾਜਾ ਸਫਲ ਨ 
ਹੋ ਸਕਿਆ। ਆਖ਼ਿਰ 25 ਅਪ੍ਰੈਲ 1809 ਈ. ਨੂੰ ਮਹਾਰਾਜੇ 
ਨੂੰ ਅੰਗ੍ਰੇਜ਼ ਸਰਕਾਰ ਨਾਲ ਸੈਧੀ ਕਰ ਲਈ ਅਤੇ ਦੋਹਾਂ ਰਾਜਾਂ 
ਦੀ ਸਰਹਦ ਸਤਲੁਜ ਨਦੀ ਨਿਸ਼ਚਿਤ ਕੀਤੀ ਗਈ। ਪੂਰਬ 
ਵਲ ਹਦ ਮਿਥੇ ਜਾਣ ਕਾਰਣ ਮਹਾਰਾਜੇ ਨੇ ਆਪਣੇ ਰਾਜ 
`ਦਾ ਵਿਸਤਾਰ ਕਸ਼ਮੀਰ, ਪਿਸ਼ਾਵਰ ਅਤੇ ਮੁਲਤਾਨ ਵਲ 
ਕਰਨਾ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਹੌਲੀ ਹੌਲੀ ਜਿਤਾਂ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰਕੇ 
ਤਿੱਬਤ ਤੋਂ ਸਿੰਧ ਅਤੇ ਸਤਲੁਜ ਤੋਂ ਖ਼ੈਬਰ ਤਕ ਆਪਣਾ 
ਰਾਜ ਫੈਲਾ ਲਿਆ। ਇਹ ਸਾਰਾ ਰਾਜ ਅਗੋਂ ਚਾਰ ਸੂਬਿਆਂ 
ਵਿਚ ਵੰਡਿਆ ਹੋਇਆ ਸੀ, ਜਿਵੇਂ ਲਾਹੌਰ, ਕਸ਼ਮੀਰ, 
ਪਿਸ਼ਾਵਰ ਅਤੇ ਮੁਲਤਾਨ। ਇਸ ਦੇ ਰਾਜ ਵਿਚ 100436 
ਵਰਗ ਮੀਲ ਰਕਬਾ ਸੀ ਅਤੇ ਜਨ-ਸੈਖਿਆ 5350000 
ਸੀ। ਰਾਜ ਦੀ ਸਾਲਾਨਾ ਆਮਦਨ ਤਿੰਨ ਕਰੋੜ ਦੇ ਨੇੜੇ 
ਤੇੜੇ ਸੀ। ਇਸ ਨੇ ਆਪਣੀ ਫ਼ੌਜ ਨੂੰ ਪੱਛਮੀ ਲੀਹਾਂ ਤੇ 
ਸਿਖਲਾਈ ਦੇਣ ਲਈ ਬਹੁਤ ਸਾਰੇ ਯੋਰੁਪੀਨ ਜਰਨੈਲ ਅਤੇ 
ਵਿਸ਼ੇਸ਼ਗ ਨਿਯੁਕਤ ਕੀਤੇ ਹੋਏ ਸਨ। 

ਲਾਹੌਰ ਰਾਜ ਪਾਸ ਬਹੁਤ ਸ਼ਕਤੀਸ਼ਾਲੀ ਫ਼ੌਜ ਸੀ। 
ਮਹਾਰਾਜਾ ਫ਼ੌਜ ਦੀ ਨਿਪੁਣਤਾ ਵਲ ਖ਼ੁਦ ਧਿਆਨ ਦਿੰਦਾ 
ਸੀ। ਫ਼ੌਜ ਦੀ ਕੁਲ ਗਿਣਤੀ ਇਕ ਲੱਖ ਤੋਂ ਵਧ ਸੀ ਜਿਸ 
ਵਿਚ ਤੀਹ ਹਜ਼ਾਰ ਘੋੜਸਵਾਰ ਸਨ। 288 ਤੋਪਾਂ ਦਾ ਇਕ 
ਵੱਡਾ ਤੋਪਖ਼ਾਨਾ ਸੀ। ਫ਼ੌਜ ਨੂੰ ਮੁੱਖ ਤੌਰ 'ਤੇ ਚਾਰ ਵਰਗਾਂ 
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ਵਿਚ ਵੰਡਿਆ ਹੋਇਆ ਸੀ-ਪੈਦਲ, ਘੋੜਸਵਾਰ, ਤੋਪਖ਼ਾਨਾ 
ਅਤੇ ਫ਼ੌਜ-ਏ-ਖ਼ਾਸ। ਅਕਾਲ ਸੈਨਾ ਇਸ ਤੋਂ ਵਖਰੀ ਸੀ। 
ਰਾਜ ਦੀ ਆਮਦਨ ਦਾ ਤੀਜਾ ਹਿੱਸਾ ਫ਼ੌਜ ਉਤੇ ਖ਼ਰਚ ਹੁੰਦਾ 
ਸੀ। 

ਮਹਾਰਾਜੇ ਦਾ ਕਲਾ ਅਤੇ ਸਾਹਿਤ ਨਾਲ ਬਹੁਤ 
ਲਗਾਉ ਸੀ। ਇਸ ਨੇ ਪੁਰਾਤਨ ਖਰੜਿਆਂ, ਬੀੜਾਂ ਅਤੇ 
ਅਤੇ ਪਹਾੜੀ ਕਲਾ ਨੂੰ ਉਤਸਾਹਿਤ ਕੀਤਾ। ਮਹਾਰਾਜਾ 
ਭਾਵੇਂ ਆਪ ਸਾਦਾ ਪੁਸ਼ਾਕ ਪਹਿਨਦਾ ਸੀ, ਪਰ ਆਪਣੇ 
ਵੇਖਣਾ ਚਾਹੁੰਦਾ ਸੀ। ਉਸ ਯੁਗ ਦੇ ਰਾਜਿਆਂ ਵਿਚੋਂ ਇਸ 
ਦਾ ਦਰਬਾਰ ਸਰਬੋਤਮ ਮੰਨਿਆ ਜਾਂਦਾ ਸੀ। ਭਾਵੇਂ ਇਹ 
ਕਈ ਬ੍ਰਾਹਮਣੀ ਰੀਤਾਂ ਨੂੰ ਅਪਣਾਉੱਦਾ ਸੀ, ਪਰ ਵਿਸ਼ਵਾਸ 
ਵਜੋਂ ਨਿਸ਼ਠਾਵਾਨ ਸਿੱਖ ਸੀ। ਦਰਬਾਰ ਸਾਹਿਬ, ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ 
ਵਿਚ ਨਜ਼ਰਾਨੇ ਜਾਂ ਚੜ੍ਹਾਵੇ ਚੜ੍ਹਾਉਣ ਅਤੇ ਧਰਮ-ਧਾਮਾਂ 
ਦੀ ਯਾਤਰਾ ਕਰਨਾ ਇਸ ਨੂੰ ਬਹੁਤ ਪਸੈਦ ਸੀ। ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ 
ਸਾਹਿਬ ਤੋਂ ਪਾਠ ਸ਼ਵਣ ਕਰਨਾ ਇਸ ਦਾ ਨਿੱਤ ਦਾ ਕਰਮ 
ਸੀ। ਪਰ ਜੰਮੂ ਦੇ ਡੋਗਰਿਆਂ ਅਤੇ ਉੱਤਰ ਪ੍ਰਦੇਸ਼ ਦੇ ਕੁਝ 
ਬ੍ਰਾਹਮਣਾਂ ਪ੍ਰਤਿ ਇਸ ਦੇ ਉਚੇਚੇ ਉਲਾਰ ਨੇ ਰਾਜ ਦੀ 
ਬਰਬਾਦੀ ਵਿਚ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਭੂਮਿਕਾ ਨਿਭਾਈ ਸੀ। ਰਾਜ ਦਾ 
ਉਤਰਾਧਿਕਾਰੀ ਨਿਸਚਿਤ ਕਰਨ ਵੇਲੇ ਯੋਗਤਾ ਦੀ ਥਾਂ 
ਵੱਡੇ ਪੁੱਤਰ ਨੂੰ ਰਾਜਾਧਿਕਾਰੀ ਦੇਣ ਦੀ ਪਰੈਪਰਾ ਦੇ 
ਅਨੁਸਰਣ ਕਾਰਣ ਮਹਾਰਾਜੇ ਤੋਂ ਬਾਦ ਲਾਹੌਰ ਦਰਬਾਰ ਦੇ 
ਪ੍ਬੋਧ ਨੂੰ ਕੋਈ ਵੀ ਸੈਭਾਲ ਨ ਸਕਿਆ। 

ਸੈਨ 1838 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਨੂੰ ਅਧਰੈਗ ਹੋ 
ਗਿਆ ਅਤੇ ਇਸ ਬੀਮਾਰੀ ਨਾਲ ਜੂਝਦਿਆਂ 27 ਜੂਨ 
1839 ਈ. ਨੂੰ ਪਾਣ ਤਿਆਗ ਦਿੱਤੇ। ਇਸ ਦੀ ਬੀਮਾਰੀ 
ਦੌਰਾਨ ਹੀ ਲਾਹੌਰ ਦਰਬਾਰ ਦੇ ਕਈ ਅਹਿਲਕਾਰ ਆਪਣੀ 
ਮਨਮਰਜ਼ੀ ਕਰਨ ਲਗ ਗਏ ਸਨ। ਮਹਾਰਾਜੇ ਤੋਂ ਬਾਦ ਸਭ 
ਤੋਂ ਵੱਡਾ ਲੜਕਾ ਖੜਕ ਸਿੰਘ ਗੱਦੀ ਉਤੇ ਬੈਠਾ, ਫਿਰ ਸ਼ੇਰ 
ਸਿੰਘ, ਪਰ ਲਾਹੌਰ ਦਰਬਾਰ ਦੀ ਖ਼ਾਨਾਜੰਗੀ ਅਤੇ 
ਦੀ ਕੂਟਨੀਤੀ ਕਰਕੇ ਸਾਰਾ ਰਾਜ ਕੁਝ ਵਰ੍ਹਿਆਂ ਵਿਚ ਹੀ 
ਖੇਰੂੰ ਖੇਰੂੰ ਹੋ ਗਿਆ। 
ਮਹਾਰਾਜਾ ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ ਉਦਾਰ ਬਿਰਤੀ ਦਾ 
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ਨਿਆਇਸ਼ੀਲ ਸ਼ਾਸਕ ਸੀ। ਇਹ ਆਪਣੀ ਪਰਜਾ ਵਿਚ ਧਰਮ 
ਦੇ ਆਧਾਰ 'ਤੇ ਕੋਈ ਵਿਤਕਰਾ ਨਹੀਂ ਕਰਦਾ ਸੀ। ਹਰ 
ਧਰਮ ਵਾਲਿਆਂ ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਧਰਮ ਦੀ ਪਾਲਨਾ ਦੀ ਖੁਲ੍ਹ 
ਸੀ। ਇਹ ਆਪਣੇ ਆਪ ਨੂੰ ਮਹਾਰਾਜਾ ਅਖਵਾਉਣ ਦੀ ਥਾਂ 
ਕੇ ਖ਼ੁਸ਼ ਹੁੰਦਾ ਸੀ। ਇਹ ਆਪਣੇ ਰਾਜ ਨੂੰ “ਸਰਕਾਰ ਖ਼ਾਲਸਾ” 
ਸੀ। ਮਨੁੱਖ ਨੂੰ ਪਛਾਣਨ ਦੀ ਇਸ ਕੋਲ ਅਦੁੱਤੀ ਅੱਖ ਸੀ। 
ਫ਼ੈਸਲਾ ਤੁਰਤ ਫੁਰਤ ਕਰਦਾ ਸੀ। ਅਨਪੜ੍ਹ ਹੁੰਦੇ ਹੋਇਆਂ 
ਵੀ ਹਰ ਇਕ ਗੱਲ ਦੀ ਤਹਿ ਤਕ ਸਹਿਜ ਵਿਚ ਪਹੁੰਚ 
ਜਾਂਦਾ ਸੀ। ਜੋ ਵੀ ਇਸ ਦੇ ਸੈਪਰਕ ਵਿਚ ਆਉਦਾ, 
ਪ੍ਰਭਾਵਿਤ ਹੋਏ ਬਿਨਾ ਨ ਰਹਿੰਦਾ। ਆਪਣੇ ਸਿਰ ਉਤੇ ਤਾਜ 
ਜਾਂ ਕਲਗ਼ੀ ਨਹੀਂ ਲਗਾਉਂਦਾ ਸੀ, ਪਰ ਕੌਹ-ਏ-ਨੂਰ ਪ੍ਰਤਿ 
ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਮੋਹ ਸੀ। ਇਸ ਨੇ ਸਰਕਾਰੀ ਸਿੱਕੇ ਉਤੇ ਵੀ ਆਪਣਾ 
ਨਾਂ ਨਹੀਂ ਲਿਖਵਾਇਆ, ਸਗੋ ਇਹ ਉਕਤੀ ਲਿਖੀ- 
ਬੰਦਰੰਗ/ ਯਾਫ਼ਤਜ਼ ਨਾਨਕ ਗਰ ਨੋਝਿੰਦ ਿਘ/ ਇਸ 
ਉਦਾਰਤਾ ਕਾਰਣ ਇਸ ਦੀ ਪਰਜਾ ਬਹੁਤ ਖ਼ੁਸ਼ ਸੀ ਅਤੇ 
ਇਸ ਦੇ ਰਾਜ ਨੂੰ ਸਰਵ-ਸਾਂਝਾ ਰਾਜ ਸਮਝਦੀ ਸੀ। ਇਸ 
ਦਾ ਸਰੂਪ ਚਿਤ੍ਣ ਕਰਦਿਆਂ ਸ਼ਾਹ ਮੁਹੰਮਦ ਨੇ ਆਪਣੇ 
ਰਚੇ ਜੰਗਨਾਮੇ ਵਿਚ ਲਿਖਿਆ ਹੈ--ਮਹਾਂਬਲਾੀ ਰਣਜੀਤ 
ਸੰਘ ਹੋਇਆ ਧੰਦਾ, ਨਾਲ ਜ਼ੌਰ ਦੇ ਮਲਕ /ਹਿਲਾ /ਨਿਆ/ 
/67%ਆ/ ਹੌਰ ਦੇਸ਼ ਲਦਾਸ#਼ ਤੇ ਚੀਨ ਤੌੜਾ, ਨਿੱਕਾ ਆਪਣ 
ਨਾਘ ਚਲਾ /ਗਿਆ/ ਸ਼ਾਹ ਮੁਹੰਮਦਾ ਜਾਣ ਪਚਾਸ ਬਰਸਾਂ, 
ਅੱਛਾ ਰਜ ਕੰ ਰਾਜ ਕਮਾ /ਗਿਆ/ 

ਮਹਾਰਾਜਾ ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ ਆਪਣੇ ਅਧਿਕਾਰੀਆਂ, 
ਵਜ਼ੀਰਾਂ ਅਤੇ ਜਰਨੈਲਾਂ ਦੀ ਚੋਣ ਖ਼ੁਦ ਕਰਦਾ ਸੀ ਅਤੇ 
ਉਸ ਚੋਣ ਦਾ ਆਧਾਰ ਯੋਗਤਾ ਅਤੇ ਰਾਜ ਪ੍ਰਤਿ ਵਫ਼ਾਦਾਰੀ 
ਹੁੰਦਾ ਸੀ। ਚੌਹਾਂ ਸੂਬਿਆਂ ਦਾ ਪ੍ਰਬੰਧ ਨਾਜ਼ਿਮ ਜਾਂ ਸੂਬੇਦਾਰ 
ਕਰਦੇ ਸਨ। ਮਹਾਰਾਜੇ ਦਾ ਨਿਆਇ ਪ੍ਰਬੈਧ ਪਰੈਪਰਾਗਤ 
ਨਿਆਂ-ਪ੍ਣਾਲੀ ਨੂੰ ਅਪਣਾ ਕੇ ਚਲਦਾ ਸੀ। ਹਰ ਸੂਬੇ ਵਿਚ 
ਅਦਾਲਤਾਂ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਸੀ ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਉਪਰ “ਅਦਾਲਤ- 
ਏ-ਆਲ੍ਹਾ' ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਹੁੰਦੀ ਸੀ। ਜਾਗੀਰਦਾਰਾਂ ਦੀਆਂ 
ਅਦਾਲਤਾਂ ਵਖਰੀਆਂ ਹੁੰਦੀਆਂ ਸਨ। ਮਾਮੂਲੀ ਮੁਕੱਦਮੇ 
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ਪੰਚਾਇਤਾਂ ਦੁਆਰਾ ਨਿਪਟਾਏ ਜਾਂਦੇ ਸਨ। ਸਜ਼ਾ ਦਾ ਰੂਪ 
ਅਕਸਰ ਜੁਰਮਾਨਾ ਹੁੰਦਾ ਸੀ। ਫ਼ੌਜਦਾਰੀ ਮਾਮਲੇ ਤੁਰਤ 
ਨਿਪਟਾਏ ਜਾਂਦੇ ਸਨ। ਮੌਤ ਦੀ ਸਜ਼ਾ ਦੀ ਕੋਈ ਵਿਵਸਥਾ 
ਨਹੀਂ ਸੀ। 


ਰਣਜੀਤ ਨਗਾਰਾ : ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਸਾਹਿਬ ਤੋਂ' ਸਿੱਖ 
ਸਮਾਜ ਵਿਚ ਮੀਰੀ ਦੀ ਜੋ ਬਿਰਤੀ ਵਿਕਸਿਤ ਹੋਈ ਸੀ, 
ਉਸ ਦਾ ਇਕ ਚਿੰਨ੍ਹ ਨਗਾਰਾ ਵੀ ਸੀ। ਜਦੋਂ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ 
ਸਿੰਘ ਜੀ ਗੁਰੂ-ਗੱਦੀ ਉਤੇ ਬੈਠੇ ਤਾਂ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਫ਼ਕੀਰੀ ਦੇ 
ਨਾਲ ਸ਼ਾਹੀ ਠਾਠ ਨੂੰ ਕਾਇਮ ਰਖਿਆ। ਸੱਤਾ ਦੇ ਚਿੰਨ੍ਹ 
ਵਜੋਂ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਆਗਿਆ ਨਾਲ ਸੈਨ 1684 ਈ. ਵਿਚ 
ਗੁਰੂ-ਘਰ ਦੇ ਦੀਵਾਨ ਨੰਦ ਚੈਦ ਨੇ ਇਕ ਨਗਾਰਾ 
ਬਣਵਾਇਆ ਜਿਸ ਦਾ ਨਾਂ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ “ਰਣਜੀਤ ਨਗਾਰਾ” 
ਰਖਿਆ। ਸਿੱਖ ਇਤਿਹਾਸ ਅਨੁਸਾਰ ਗੁਰੂ ਜੀ ਜਦੋਂ' ਸ਼ਿਕਾਰ 
ਖੇਡਣ ਚੜ੍ਹਦੇ ਤਾਂ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਸਵਾਰੀ ਅਗੇ ਇਹ ਨਗਾਰਾ 
ਵਜਦਾ। ਮਸੰਦਾਂ ਦੇ ਮਨ ਵਿਚ ਡਰ ਪੈਦਾ ਹੋ ਗਿਆ ਕਿ 
ਇਸ ਨਗਾਰੇ ਦੇ ਵਜਾਉਣ ਨਾਲ ਸਥਾਨਕ ਰਾਜੇ ਦੇ ਮਨ 
ਵਿਚ ਵੈਰ ਦੀ ਭਾਵਨਾ ਪੈਦਾ ਹੋ ਸਕਦੀ ਹੈ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ 
ਮਾਤਾ ਗੁਜਰੀ ਜੀ ਨੂੰ ਦਸਿਆ ਕਿ ਇਸ ਨਗਾਰੇ ਦੇ 
ਵਜਾਉਣ ਨਾਲ ਕਈ ਸਮਸਿਆਵਾਂ ਪੈਦਾ ਹੋ ਸਕਦੀਆਂ 
ਹਨ। ਪਰ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਕਿਸੇ ਦੀ ਪਰਵਾਹ ਨ ਕੀਤੀ। ਕਹਿਲੂਰ 
ਦਾ ਰਾਜਾ ਭੀਮ ਚੈਦ ਅਤੇ ਉਸ ਦਾ ਪੁੱਤਰ ਅਜਮੇਰ ਚੰਦ 
ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਵੈਰ ਪੈ ਗਏ ਅਤੇ ਹੋਰ ਪਹਾੜੀ ਰਾਜਿਆਂ ਨੂੰ 
ਨਾਲ ਮਿਲਾ ਕੇ ਆਨੰਦਪੁਰ ਉਤੇ ਹਮਲਾ ਵੀ ਕੀਤਾ, ਪਰ 
ਸਫਲ ਨ ਹੋ ਸਕੇ । ਦਸੈਬਰ 1705 ਈ. ਤਕ ਇਹ ਨਗਾਰਾ 
ਆਨੰਦਪੁਰ ਵਿਚ ਹੀ ਰਿਹਾ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੁਆਰਾ ਆਨੰਦਪੁਰ 
ਛਡਣ ਤੋ ਬਾਦ ਇਹ ਕਿਥੇ ਗਿਆ ? ਇਸ ਬਾਰੇ ਹੁਣ ਕੁਝ 
ਪਤਾ ਨਹੀਂ ਚਲਦਾ। 


ਰਣਜੋਧ ਸਿੰਘ ਮਜੀਠੀਆ (ਮ. 1872 ਈ.) : ਲਾਹੌਰ 
ਦਰਬਾਰ ਦਾ ਇਕ ਜਾਗੀਰਦਾਰ ਅਤੇ ਫ਼ੌਜੀ ਜਰਨੈਲ ਸ. 
ਰਣਜੋਧ ਸਿੰਘ ਸ. ਦੇਸਾ ਸਿੰਘ ਮਜੀਠੀਆ ਦਾ ਪੁੱਤਰ ਸੀ। 
ਇਸ ਨੂੰ ਹਜ਼ਾਰਾ ਖੇਤਰ ਦਾ ਗਵਰਨਰ ਵੀ ਬਣਾਇਆ 
ਗਿਆ ਸੀ। ਜਦੋਂ ਸੈਨ 1844 ਈ. ਵਿਚ ਰਾਜਾ ਗੁਲਾਬ 
ਸਿੰਘ ਡੋਗਰਾ ਨੇ ਸਰਕਸ਼ੀ ਕੀਤੀ ਤਾਂ ਇਸ ਨੂੰ ਉਸ ਵਿਰੁੱਧ 
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ਫ਼ੌਜੀ ਕਾਰਵਾਈ ਕਰਨ ਦੀ ਕਮਾਨ ਸੌਂਪੀ ਗਈ। ਇਸ ਨੇ 
ਰਾਜਾ ਗੁਲਾਬ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਅਧੀਨ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਰਾਜਾ ਹੀਰਾ 
ਵਾਪਸ ਲਿਆ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਇਸ ਦੀ ਲਾਹੌਰ ਦਰਬਾਰ ਵਿਚ 
ਚੰਗੀ ਪੈਂਠ ਬਣ ਗਈ । ਪਰ ਜਦੋਂ ਇਸ ਦੇ ਭਰਾ ਸ. ਲਹਿਣਾ 
ਸਿੰਘ ਮਜੀਠੀਏ ਨੇ ਲਾਹੌਰ ਦੀ ਖ਼ਾਨਾਜੈਗੀ ਨੂੰ ਨੀਝ ਨਾਲ 
ਵੇਖਿਆ, ਤਾਂ ਅੰਗੇਜ਼ੀ ਇਲਾਕੇ ਵਲ ਨਿਕਲ ਗਿਆ। ਸ਼ਾਹ 
ਮੁਹੈਮਦ ਅਨੁਸਾਰ -- ਲਹਿਣਾ /#ਘ ਸਰਦਾਰ #ਜਨਆ 
੭7, ਵੱਡਾ ਅਕਲ ਦਾ ਕੇਂਟ ਕਮਾਲ #ਆਂ / ਮਹਾਂਸ਼ਲੀ 
ਸ਼ਰਦਾਰ .? ਪੰਥ /ਵਚੋਂ, /ਡੱਠ ਝਣ7 ਭੁਚੱਲਣ? ਚਾਲ 
ਮੀਆੱ/ /ਦਿਲ ਆਪਣ ਬੰਠ /ਫਚਾਰ ਕਰਦਾ, ਏਥੋਂ ਕਲੀਆਂ 
ਦੇ ਹੌਣਗੰ ਕਾਲ #ਆਆਂ /ਸ਼ਾਹ #ਹੰਮਦਾ ਤੁਰ /ਨਆ ਤੀਰਥਾਂ 
ਨੂੰ, ਸਭੋਂ ਛਡ ਕੰ ਦੋਗ-ਦਫਾਲ ਆਂ /33 / 

ਲਹਿਣਾ ਸਿੰਘ ਦੇ ਚਲੇ ਜਾਣ ਨਾਲ ਜਦੋਂ ਲਾਹੌਰ 
ਦਰਬਾਰ ਵਿਚ ਮਜੀਠੀਏ ਸਰਦਾਰਾਂ ਦਾ ਪ੍ਭਾਵ ਘਟਿਆ, 
ਤਾਂ ਇਹ ਰਾਣੀ ਜਿੰਦਾਂ ਦੇ ਭਰਾ ਮੁੱਖ ਮੰਤਰੀ ਜਵਾਹਰ ਸਿੰਘ 
ਦੇ ਪੱਖ ਵਲ ਝੁਕ ਗਿਆ। ਅੰਗੇਜ਼ਾਂ ਨਾਲ ਹੋਈ ਪਹਿਲੀ 
ਲੜਾਈ ਵੇਲੇ ਇਸ ਨੂੰ ਇਕ ਵੱਡੇ ਸੈਨਿਕ ਦਲ ਦਾ ਕਮਾਂਡਰ 
ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ। ਇਸ ਨੇ 70 ਤੋਪਾਂ ਨਾਲ ਆਪਣੀ 
ਫ਼ੌਜ ਦਾ ਰੁਖ ਲੁਧਿਆਣੇ ਵਲ ਮੋੜਿਆ। ਲਾਡਵਾ ਰਿਆਸਤ 
ਦੇ ਰਾਜਾ ਅਜੀਤ ਸਿੰਘ (ਵੇਖੋ) ਨਾਲ ਮਿਲ ਕੇ ਇਸ ਨੇ 
ਲੁਧਿਆਣਾ ਛਾਵਣੀ ਵਿਚ ਅੰਗ੍ਰੇਜ਼ ਬੈਰਕਾਂ ਨੂੰ ਨੁਕਸਾਨ 
ਪਹੁੰਚਾਇਆ ਅਤੇਂ'ਦਤਹਿਗੜ੍ਹ , ਧਰਮਕੋਟ ਅਤੇ ਬਦੋਵਾਲ 
ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਅਧੀਨ ਕਰ ਲਿਆ। ਪਰ ਅਲੀਵਾਲ ਦੀ 
ਲੜਾਈ ਵਿਚ ਹਾਰ ਗਿਆ। ਇਸ ਬਾਰੇ ਸ਼ਾਹ ਮੁਹੰਮਦ ਨੇ 
ਆਪਣੇ ਜੈਗਨਾਮੇ ਵਿਚ ਲਿਖਿਆ ਹੈ--ਸ਼ਰਦਾਰ ਰਣਜੌਂਧ 
/ਨੈਘ ਫ਼ੌਜ ਲੰ ਕੇ ਤਰਫ ਲਾਡੂਏ ਵਾਲੰ ਦਾ ਚਲਿਆ 71... 
ਦਾ ਹੱਲਿਆ ਈ,82 / ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ ਕਿ ਇਹ ਵਿਚੋਂ ਅੰਗੇਜ਼ਾਂ 
ਨਾਲ ਮਿਲ ਗਿਆ ਸੀ। ਭੈਰੇਵਾਲ ਵਿਚ ਅੰਗ੍ਜ਼ਾਂ ਨਾਲ 
ਹੋਏ ਅਹਿਦਨਾਮੇ ਵਿਚ ਇਸ ਨੂੰ ਕੈੱਂਸਲ ਆਫ਼ ਰੀਜੈੱਸੀ ਦਾ 
ਮੈਂਬਰ ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ। ਅੰਗੇਜ਼ਾਂ ਨੂੰ ਇਹ ਸ਼ਕ ਹੋ ਗਿਆ 
ਕਿ ਇਹ ਮੁਲਤਾਨ ਦੇ ਦੀਵਾਨ ਮੂਲਰਾਜ ਨਾਲ ਵਿਚੋਂ 
ਮਿਲਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ ਅਤੇ ਅਗੇਜ਼ ਸਰਕਾਰ ਦੇ ਹਿੱਤਾਂ ਦੇ 
ਵਿਰੁੱਧ ਕੌਮ ਕਰ ਰਿਹਾ ਹੈ। ਫਲਸਰੂਪ ਇਸ ਨੂੰ ਹਿਰਾਸਤ 
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ਵਿਚ ਲੈ ਲਿਆ ਗਿਆ। ਪਰ ਅੰਗੇਜ਼ਾਂ ਨਾਲ ਹੋਈ ਦੂਜੀ 
ਲੜਾਈ ਤੋਂ ਬਾਦ ਇਸ ਨੂੰ ਮੁਕਤ ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। ਇਸ 
ਨੂੰ ਕੇਵਲ 2500 ਰੁਪਏ ਸਾਲਾਨਾ ਪੈਨਸ਼ਨ ਦੇ ਕੇ ਇਸ ਦੀ 
ਸਾਰੀ ਜਾਗੀਰ ਜ਼ਬਤ ਕਰ ਲਈ ਗਈ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਇਹ 
ਰਰੀਮਨਾਮੀ ਦੀ ਹਾਲਤ ਵਿਚ ਹੀ ਆਪਣਾ ਵਕਤ ਕਟਦਾ 
ਹੋਇਆ ਸੈਨ 1872 ਈ. ਵਿਚ ਮਰ ਗਿਆ। 


ਰਣਝੁੰਝਨੜਾ : ਇਕ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦਾ ਮਾਂਗਲਿਕ ਗੀਤ ਜੋ 
ਆਮ ਤੌਰ 'ਤੇ ਕਿਸੇ ਦੇ ਘਰ ਪੁੱਤਰ ਦੇ ਪੈਦਾ ਹੋਣ 'ਤੇ 
ਗਾਇਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਦੇ ਗਾਉਣ ਵੇਲੇ ਢੋਲਕ, 
ਘੁੰਘਰੂਆਂ ਅਤੇ ਟੱਲੀਆਂ ਦੀ ਵਰਤੋ' ਕੀਤੀ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। 
ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਰਾਮਕਲੀ ਰਾਗ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ 
ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ “ਛੱਤ” ਪ੍ਕਰਣ ਵਿਚ ਇਸ ਦੀਆਂ ਕੇਵਲ ਦੋ 
ਤੁਕਾਂ ਅੰਕਿਤ ਹਨ--ਰਣ ਡੰਡਨੜਾ ਗਾਇ ਸਖਾ ਹਲੇ ਏਕਾ 
/ਹਿਆਵਹੁ / ਸ਼ਤਿਗਨ ਤਮ ਆਵੇ ਸ਼ ਆਨਿ /ਚੀਦਅੜਾ 
ਫਲ਼ ਪਾਵਹੁ /(ਗੁ .ਗੰ.੭੭7)। ਬੈਨੋਂ ਵਾਲੀ ਬੀੜ ਵਿਚ ਇਹ 
ਚਾਰ ਪਦਾਂ ਦੇ ਪੂਰੇ ਛੈਦ ਵਜੋ ਅੰਕਿਤ ਹੋਇਆ ਹੈ। 

ਬਾਬਾ ਮੋਹਰੀ ਦੇ ਘਰ ਪੁੱਤਰ ਖੈਦਾ ਹੋਣ 'ਤੇ ਜਦੋਂ 
ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਨੇ ਇਸਤਰੀਆਂ ਦੁਆਰਾ ਰਣ ਝੁੰਝਨੜਾ 
ਦੀ ਰਚਨਾ ਕੀਤੀ। ਵੇਖੋ “ਅਨੰਦੁ (ਬਾਣੀ)'। 


ਰਣਧੀਰ ਸਿੰਘ, ਭਾਈ (1878-1961 ਈ.) ਵੀਹਵੀਂ 
ਸਦੀ ਦੀ ਇਕ ਧਾਰਮਿਕ ਸ਼ਖ਼ਸੀਅਤ ਜਿਸ ਨੇ ਅਖੰਡ- 
ਕੀਰਤਨ ਦੀ ਪਰੰਪਰਾ ਤੋਰੀ। ਆਪ ਦਾ ਜਨਮ ਸ. ਨੱਥਾ 
ਸਿੰਘ ਦੇ ਘਰ ਮਾਈ ਪੰਜਾਬ ਕੌਰ ਦੀ ਕੁੱਖੋਂ 7 ਜੁਲਾਈ 
1878 ਈ. ਨੂੰ ਪਿੰਡ ਨਾਰੈਗਵਾਲ (ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ ਲੁਧਿਆਣਾ) 
ਵਿਚ ਹੋਇਆ। ਆਪ ਦੇ ਪਿਤਾ ਪੰਜਾਬ ਸਰਕਾਰ ਅਤੇ ਨਾਭਾ 
ਰਹੇ ਸਨ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਆਪ ਦਾ ਪਿਛੋਕੜ ਪੜ੍ਹੇ-ਲਿਖੇ ਅਤੇ 
ਸਰਕਾਰੀ ਤੌਰ 'ਤੇ ਪਰਤਿਸ਼ਠਿਤ ਪਰਿਵਾਰ ਨਾਲ ਜੁੜਿਆ 
ਹੋਇਆ ਸੀ। 

ਰ੍ ਭਾਈ ਸਾਹਿਬ ਨੇ ਦਸਵੀਂ ਦੀ ਪਰੀਖਿਆ ਨਾਭੇ 
ਤੋਂ ਪਾਸ ਕੀਤੀ ਅਤੇ ਅਗਲੀ ਪੜ੍ਹਾਈ ਲਈ ਸੈਨ 1896 
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ਰਣਧੀਰ ਸਿੰਘ, ਭਾਈ 
ਈ. ਵਿਚ ਗੌਰਮਿੰਟ ਕਾਲਜ, ਲਾਹੌਰ ਵਿਚ ਦਾਖ਼ਲ ਹੋਏ। 
ਐਫ਼.ਏ. ਪਾਸ ਕਰਨ ਤੋਂ ਬਾਦ ਆਪ ਐਫ਼.ਸੀ. ਕਾਲਜ 
ਲਾਹੌਰ ਵਿਚ ਬੀ.ਏ. ਕਰਨ ਲਈ ਦਾਖ਼ਲ ਹੋਏ। ਪਰ ਬਿਨਾ 
ਇਮਤਿਹਾਨ ਦਿੱਤਿਆਂ ਸੈਨ 1900 ਈ. ਵਿਚ ਕਾਲਜ 
ਛਡ ਦਿੱਤਾ। ਅਕਤੂਬਰ 1902 ਈ. ਵਿਚ ਆਪ ਨੂੰ ਨਾਇਬ 
ਤਹਿਸੀਲਦਾਰ ਨਿਯੁਕਤ ਕਰਕੇ ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ ਪਲੇਗ ਮੈਡੀਕਲ 
1903 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਨੌਕਰੀ ਤੋਂ ਅਸਤੀਫ਼ਾ ਦੇ ਦਿੱਤਾ 
ਅਤੇ ਹੋਰ ਕੋਈ ਸਰਕਾਰੀ ਨੌਕਰੀ ਕਰਨ ਤੋ ਵੀ ਸੈਕੋਚ 
ਕਰਨ ਲਗ ਗਏ। 14 ਜੂਨ 1903 ਈ. ਨੂੰ ਆਪ ਨੇ ਫਿਲੌਰ 
ਦੇ ਨੇੜੇ ਬਕਾਪੁਰ ਨਾਂ ਦੇ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਹੋਏ ਅੰਮਿ੍‌ਤ-ਸੈਚਾਰ 
ਸਮਾਗਮ ਵਿਚ ਅੰਮ੍ਰਿਤ-ਪਾਨ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਪਹਿਲੇ ਨਾਂ 
ਬਸੈਤ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਛਡ ਕੇ ਨਵਾਂ ਨਾਂ ਰਣਧੀਰ ਸਿੰਘ ਗੁਹਿਣ 
ਕੀਤਾ। ਸੈਨ 1904 ਈ. ਵਿਚ ਆਪ ਨੇ “ਸਰਬ-ਲੋਹ 
ਬਿਬੇਕ” ਧਾਰਣ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਸੈਗਤ ਦੀ ਪੇਰਣਾ ਨਾਲ 
ਐਬਟਾਬਾਦ ਵਿਚ ਹੈਡ ਕਲਰਕ ਦੀ ਸਰਕਾਰੀ ਨੌਕਰੀ ਸ਼ੁਰੂ 
ਕੀਤੀ। ਸੈਨ 1905 ਈ. ਵਿਚ ਉਹ ਨੌਕਰੀ ਵੀ ਛਡ ਦਿੱਤੀ। 
ਪਰ ਉਸ ਨੌਕਰੀ ਦੌਰਾਨ ਆਪ ਨੂੰ ਨਾਮ-ਅਭਿਆਸ ਦੀ 
ਅੰਗਮੀ ਦਾਤ ਮਿਲ ਗਈ। ਸੈਨ 1907 ਈ. ਵਿਚ ਆਪ 
ਨੂੰ ਸ. ਹਰਬੈਸ ਸਿੰਘ ਅਟਾਰੀ ਵਾਲੇ ਦੇ ਕਹੇ 'ਤੇ ਖ਼ਾਲਸਾ 
ਕਾਲਜ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਦੇ ਹੋਸਟਲ ਦਾ ਸੁਪਰਿਨਟੈ'ਡੰਟ 
ਨਿਯੁਕਤ ਕੀਤਾ ਗਿਆ, ਪਰ ਆਪ ਨੇ ਇਹ ਨੌਕਰੀ ਵੀ 
ਜਲਦੀ ਛਡ ਦਿੱਤੀ। ਸੈਨ 1908 ਈ. ਵਿਚ ਆਪ ਨੂੰ 
ਖ਼ਾਲਸਾ ਦੀਵਾਨ ਦਮਦਮਾ ਸਾਹਿਬ ਦਾ ਸਕੱਤਰ ਲਗਾਇਆ 
ਗਿਆ। ਸੈਨ 1913 ਈ. ਵਿਚ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਰਕਾਬਰੀਜ 
ਦੀ ਦੀਵਾਰ ਨੂੰ ਸਰਕਾਰ ਵਲੋਂ ਢਵਾਉਣ ਸੈਬੈਧੀ ਲਗਾਏ 
ਜਾ ਰਹੇ ਮੋਰਚੇ ਵਿਚ ਵਧ ਚੜ੍ਹ ਕੇ ਹਿੱਸਾ ਲਿਆ ਅਤੇ 
ਲੋਕਾਂ ਨੂੰ ਸਰਕਾਰੀ ਕਾਰਵਾਈ ਦਾ ਵਿਰੋਧ ਕਰਨ ਲਈ 
ਲਾਮ-ਬੰਦ ਕੀਤਾ। 

ਸੈਨ 1914 ਈ. ਵਿਚ ਕੈਨੇਡਾ ਤੋਂ ਆਏ ਗ਼ਦਰ 
ਪਾਰਟੀ ਦੇ ਕਾਰਕੁੰਨਾਂ ਨੂੰ ਆਪਣੀਆਂ ਕਾਰਵਾਈਆਂ ਕਰਨ 
ਲਈ ਸਹਿਯੋਗ ਦਿੱਤਾ। 19 ਫਰਵਰੀ 1915 ਈ. ਨੂੰ 
ਸਿੰਘ ਸਰਾਭਾ ਦੀ ਸਹਾਇਤਾ ਲਈ ਸੱਠ ਸਾਥੀਆਂ ਸਹਿਤ 
ਉਥੇ ਪੁਜੇ, ਪਰ ਮੁਖ਼ਬਰੀ ਕਰਨ ਵਾਲੇ ਨੋ ਆਪ ਦੀ ਯੋਜਨਾ 
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ਰਣਧੀਰ ਸਿੰਘ, ਭਾਈ 
ਨਾਕਾਮ ਕਰ ਦਿੱਤੀ। ਆਪ 9 ਮਈ 1915 ਈ. ਨੂੰ ਪਕੜੇ 
ਗਏ । ਫਿਰ 30 ਮਾਰਚ 1916 ਈ. ਨੂੰ ਦੂਜੇ ਲਾਹੌਰ ਸਾਜਿਸ਼ 
ਕੇਸ਼ ਵਿਚ ਆਪ ਨੂੰ ਉਮਰ ਕੈਦ ਦੀ ਸਜ਼ਾ ਮਿਲੀ ਅਤੇ 
ਜਾਇਦਾਦ ਵੀ ਜ਼ਬਤ ਕਰ ਲਈ ਗਈ । ਦੇਸ਼ ਦੀਆਂ ਅਨੇਕ 
ਜੇਲ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਕੈਦ ਕਟੀ ਅਤੇ ਅਨੇਕ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ ਕਸ਼ਟ ਸਹੇ 
ਜੋ ਆਪ ਦੀਆਂ 'ਜੇਲ੍ਹ ਚਿੱਠੀਆਂ” ਨਾਮਕ ਪੁਸਤਕ ਤੋ ਭਲੀ 
-ਭਾਂਤ ਸਪੱਸ਼ਟ ਹਨ। ਸਜ਼ਾ ਮੁਕਣ 'ਤੇ ਆਪ ਨੂੰ ਲਾਹੌਰ 
ਜੇਲ੍ਹ ਵਿਚ ਲਿਆ ਕੇ 4 ਅਕਤੂਬਰ 1930 ਈ. ਨੂੰ ਰਿਹਾ 
ਕੀਤਾ ਗਿਆ। ਜੇਲੂ ਤੋਂ ਖ਼ਲਾਸ ਹੋਣ ਤੋਂ ਕੁਝ ਦਿਨ ਪਹਿਲਾਂ 
ਇਕ ਮੁਸਲਮਾਨ ਜੇਲਰ ਨੇ ਸ਼ਹੀਦ ਭਗਤ ਸਿੰਘ ਨਾਲ ਆਪ 
ਦੀ ਮੁਲਾਕਾਤ ਕਰਵਾਈ। ਆਪ ਜੀ ਨੇ ਦਸਿਆ ਕਿ ਆਪ 
ਨੂੰ ਮਿਲਣ ਤੋ` ਬਾਦ ਭਗਤ ਸਿੰਘ ਦੀ ਮਾਨਸਕਿਤਾ 
ਬਿਲਕੁਲ ਬਦਲ ਗਈ ਸੀ। 
ਪੂਰੀ ਤਰ੍ਹਾਂ ਹਰਿ-ਭਗਤੀ ਵਲ ਰੁਚਿਤ ਹੋ ਗਏ। ਅਖੰਡ 
ਕੀਰਤਨ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਗਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਅਖੰਡ ਪਾਠਾਂ ਰਾਹੀ 
ਆਪ ਨੇ ਗੁਰੂ-ਸ਼ਬਦ ਦਾ ਪ੍ਰਚਾਰ ਕੀਤਾ। ਆਪ ਦੀ ਅਦੁੱਤੀ 
ਕੁਰਬਾਨੀ ਅਤੇ ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਉੱਚਤਾ ਕਰਕੇ ਅਨੇਕ 
ਗੁਰੂ-ਧਾਮਾਂ ਵਲੋਂ ਸਨਮਾਨਿਤ ਕੀਤਾ ਗਿਆ। ਅਕਾਲ 
ਤਖ਼ਤ ਤੋਂ 15 ਸਤੰਬਰ 1931 ਈ. ਨੂੰ ਜਾਰੀ ਹੋਏ ਇਕ 
ਹੁਕਮਨਾਮੇ ਰਾਹੀਂ ਆਪ ਦੀ ਦ੍ੜ੍ਹਤਾ, ਨਿਸ਼ਕਾਮ ਸੇਵਾ ਅਤੇ 
ਅਦੁੱਤੀ ਕੁਰਬਾਨੀ ਲਈ ਪ੍ਰਸ਼ੈਸਾ ਕੀਤੀ ਗਈ। ਅਨੇਕ 
ਗੁਰੂ-ਧਾਮਾਂ ਦੇ ਨੀਂਹ-ਪੱਥਰ ਰਖਣ ਲਈ ਆਪ ਨੂੰ ਪੰਜ 
ਪਿਆਰਿਆਂ ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਕੀਤਾ ਗਿਆ। ਆਪ ਆਪਣੇ 
ਕਰਦੇ ਰਹੇ। ਆਪ ਨੇ ਹਜ਼ਾਰਾਂ ਲੋਕਾਂ ਨੂੰ ਅੰਮਿ੍‌ਤ ਛਕਾਇਆ। 
ਆਪ ਦੇ ਜੱਥੇ ਤੋਂ ਅੰਮ੍ਰਿਤ-ਪਾਨ ਕਰਨ ਵਾਲੀਆਂ ਇਸਤਰੀਆਂ 
ਸਿਰ ਉਤੇ ਜੂੜਾ ਕਰਕੇ ਦਸਤਾਰ ਸਜਾਇਆ ਕਰਦੀਆਂ ਹਨ। 
16 ਅਪ੍ਰੈਲ 1961 ਈ. ਨੂੰ ਆਪ ਦਾ ਲੁਧਿਆਣੇ ਵਿਚ 
ਦੇਹਾਂਤ ਹੋਇਆ। ਪੰਥ ਵਲੋਂ ਆਪ ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ ਅਨੇਕ 
ਅਖੰਡ ਪਾਠ ਕਰਵਾਏ ਗਏ ਅਤੇ ਸ਼ਰਧਾਂਜਲੀ ਸਮਾਗਮ ਹੋਏ। 
ਭਾਈ ਸਾਹਿਬ ਆਪਣੇ ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਅਨੁਭਵ 
ਅਤੇ ਵਿਚਾਰਾਂ ਨੂੰ ਵੀ ਸਮੇ' ਸਮੇਂ ਕਲਮਬੇਦ ਕਰਦੇ ਰਹਿੰਦੇ । 
ਜੇਲ੍ਹ ਵਿਚ ਕੈਦ ਰਹਿਣ ਦੇ ਸਮੇਂ ਵਿਚ ਲਿਖੀਆਂ ਆਪ 
ਦੀਆਂ ਚਿੱਠੀਆਂ ਇਤਿਹਾਸਿਕ ਦਸਤਾਵੇਜ਼ ਹਨ। ਆਪ 
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ਦਾ ਰਚਿਆ ਸਾਹਿਤ ਗੁਰਮਤਿ ਮਾਰਗ ਦੀ ਅਨੁਭਵ 
ਆਧਾਰਿਤ ਪੁਕ੍ਰਿਆ ਨੂੰ ਸਾਕਾਰ ਕਰਦਾ ਹੈ, ਖ਼ਾਸ ਤੌਰ `ਤੇ 
“ਅਨਹਦ ਸ਼ਬਦ-ਦਸਮ ਦੁਆਰ”, “ਚਰਨ ਕਮਲ ਕੀ ਮੌਜ”, 
“ਗੁਰਮਤਿ ਨਾਮ ਅਭਿਆਸ ਕਮਾਈ”, “ਗੁਰਮਤਿ ਬਿਬੇਕ” 
ਇਸ ਪਰਥਾਇ ਪੜ੍ਹਨਯੋਗ ਹਨ। ਆਪ ਦੀਆਂ ਦੋ ਦਰਜਨ 
ਤੋਂ ਵਧ ਲਿਖੀਆਂ ਪੁਸਤਕਾਂ ਵਿਚ ਸਿੱਖ ਧਰਮ-ਸਾਧਨਾ 
ਦੀ ਨਵੇਂ ਢੰਗ ਨਾਲ ਵਿਆਖਿਆ ਹੋਈ ਮਿਲਦੀ ਹੈ। 


ਰਮਦਾਸ (ਪਿੰਡ) : ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦਾ ਇਕ 
ਪਿੰਡ ਜੋ ਬਾਬਾ ਬੁੱਢਾ ਦੇ ਛੋਟੇ ਪੁੱਤਰ ਭਾਈ ਭਾਨਾ ਨੇ 
ਵਸਾਇਆ ਅਤੇ ਇਸ ਦਾ ਨਾਂ “ਰਾਮਦਾਸ” ਰਖਿਆ ਜੋ 
ਕਾਲਾਂਤਰ ਵਿਚ “ਰਮਦਾਸ” ਉਚਾਰਿਆ ਜਾਣ ਲਗਾ। ਬਾਬਾ 
ਬੁੱਢਾ ਦਾ ਸਾਰਾ ਪਰਿਵਾਰ ਆਪਣੇ ਜੱਦੀ ਪਿੰਡ ਕੱਥੂ ਨੈਗਲ 
ਤੋਂ ਇਸ ਪਿੰਡ ਆ ਵਸਿਆ। ਭਾਈ ਭਾਨੇ ਦੇ ਪੋਤਰੇ ਭਾਈ 
ਝੰਡਾ (ਜਨਮ 1580 ਈ.) ਦੀ ਪ੍ਰਤਿਸ਼ਠਾ ਕਾਰਣ ਇਸ 
ਪਿੰਡ ਨੂੰ ਉਸ ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ ਵਿਸ਼ਿਸ਼ਟ ਕਰਕੇ “ਝੰਡਾ ਰਮਦਾਸ” 
ਕਿਹਾ ਜਾਣ ਲਗਿਆ। ਬਾਬਾ ਬੁੱਢਾ ਜੀ ਭਾਵੇਂ ਅਧਿਕਤਰ 
ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ ਦੀ ਸੇਵਾ ਵਿਚ 'ਬੀੜ ਬਾਬਾ ਬੁੱਢਾ” ਵਿਚ 
ਹੀ ਰਹੇ, ਪਰ ਉਹ ਕਦੇ ਕਦੇ ਆਪਣੇ ਪਰਿਵਾਰ ਨੂੰ ਮਿਲਣ 
ਲਈ ਇਸ ਪਿੰਡ ਆਉਂਦੇ ਰਹਿੰਦੇ ਸਨ। ਬਾਬਾ ਜੀ ਆਪਣੇ 
ਦੇਹਾਂਤ ਤੋ ਕੁਝ ਮਹੀਨੇ ਪਹਿਲਾਂ ਇਥੇ ਆ ਟਿਕੇ ਸਨ। 
ਆਪਣਾ ਅੰਤ ਨੇੜੇ ਆਇਆ ਜਾਣ ਕੇ ਬਾਬਾ ਜੀ ਦੇ ਮਨ 
ਵਿਚ ਗੁਰੂ-ਦਰਸ਼ਨ ਦੀ ਇੱਛਾ ਪੈਦਾ ਹੋਈ। ਜਾਣੀ-ਜਾਣ 
ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਸਾਹਿਬ ਇਸ ਪਿੰਡ ਆਏ ਅਤੇ ਆਪ ਦੇ 
ਦਰਸ਼ਨ ਕਰਨ ਉਪਰੈਤ ਬਾਬਾ ਜੀ ਨੇ 16 ਨਵੰਬਰ 631 
ਈ. ਨੂੰ ਪਾਣ ਤਿਆਗ ਦਿੱਤੇ । ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਆਪਣੇ ਹੱਥੀਂ 
ਬਾਬਾ ਜੀ ਦਾ ਸਸਕਾਰ ਕੀਤਾ। ਇਸ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਤਿੰਨ 
ਇਤਿਹਾਸਿਕ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਹਨ। 

ਇਕ, ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਝੰਗਾ ਸ਼ਨਹਿਝ ਜੋ ਪਿੰਡ ਦੇ 
ਪੂਰਬ ਵਲ ਉਸਰਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਬਾਬਾ ਬੁੱਢਾ ਜੀ ਨੂੰ 
ਮਿਲਣ ਆਏ ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਸਾਹਿਬ ਨੇ ਇਸ ਸਥਾਨ 
ਉਤੇ ਠਿਕਾਣਾ ਕੀਤਾ ਸੀ। ਦੂਜਾ, ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸਮਾਧਾਂ, 
ਜੋ ਪਿੰਡ ਤੋਂ ਬਾਹਰ ਉੱਤਰ-ਪੂਰਬ ਵਾਲੇ ਪਾਸੇ ਇਕ ਕਿ.ਮੀ. 
ਦੀ ਵਿਥ ਉਤੇ ਉਸ ਸਥਾਨ ਉਤੇ ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ 
ਜਿਥੇ ਬਾਬਾ ਜੀ ਦਾ ਸਸਕਾਰ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਸੀ। ਤੀਜਾ, 
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ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਤਪ ਅਸ਼ਥਾਨ ਬਾਬਾ ਬੁੱਢਾ ਜੀ ਜੋ ਪਿੰਡ ਦੀ 
ਦੱਖਣੀ ਬਾਹੀ ਵਿਚ ਉਸਰਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਇਸੇ ਸਥਾਨ 
ਉਤੇ ਬਾਬਾ ਜੀ ਦਾ ਪਰਿਵਾਰ ਰਹਿੰਦਾ ਸੀ। ਇਕ ਵਾਰ 
ਲਾਹੌਰ ਦਰਬਾਰ ਦੀ ਸੈਨਾ ਦੁਆਰਾ ਇਸ ਪਿੰਡ ਦੀ ਕੀਤੀ 
ਗਈ ਲੁਟ-ਮਾਰ ਵੇਲੇ ਇਹ ਘਰ ਬਰਬਾਦ ਹੋ ਗਿਆ। 
ਮਹਾਰਾਜਾ ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਪਤਾ ਲਗਣ 'ਤੇ ਉਸ ਨੇ 
ਇਸ ਸਥਾਨ ਉਤੇ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਦਾ ਨਿਰਮਾਣ ਕਰਵਾਇਆ। 
ਹੁਣ ਨਵੀਂ ਇਮਾਰਤ ਬਣ ਚੁਕੀ ਹੈ। ਇਹ ਗੁਰਦੁਆਰਾ 
ਸ਼ੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਬੰਧਕ ਕਮੇਟੀ ਨਾਲ ਸੈਬੈਧਿਤ ਹੈ। 


ਰੱਲਾ (ਪਿੰਡ) : ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ-ਨਗਰ ਮਾਨਸਾ ਤੋਂ 14 
ਕਿ.ਮੀ. ਉੱਤਰ ਵਲ ਵਸਿਆ ਇਕ ਪੁਰਾਤਨ ਪਿੰਡ ਜਿਸ 
ਵਿਚ ਮਾਲਵੇ ਦੀ ਪ੍ਰਚਾਰ ਯਾਤ੍ਹਾ ਵੇਲੇ ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ 
ਜੀ ਬਿਰਾਜੇ ਸਨ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਆਮਦ ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ ਜੋ 
ਦਾ ਅਧਿਕਾਰ ਸੀ। ਸੈਨ 1947 ਈ. ਵਿਚ ਸਥਾਨਕ ਸੈਗਤ 
ਨੇ ਉਸ ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਕਬਜ਼ੇ ਵਿਚ ਲੈ ਲਿਆ ਅਤੇ ਨਵੀਂ 
ਇਮਾਰਤ ਉਸਾਰੀ ਗਈ ਜੋ ਸੈਨ 1953 ਈ. ਵਿਚ ਮੁਕੰਮਲ 


_ਹੋਈ। ਇਹ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਸ਼੍ਰੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਬੈਧਕ ਕਮੇਟੀ 


ਨਾਲ ਸੈਬੰਧਿਤ ਹੈ, ਪਰ ਇਸ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਸਥਾਨਕ ਕਮੇਟੀ 
ਕਰਦੀ ਹੈ। 


ਰਵਾਲਸਰ (ਤੀਰਥ) : ਹਿਮਾਚਲ ਪ੍ਰਦੇਸ਼ ਦਾ ਇਕ ਤੀਰਥ 
ਜੋ ਮੰਡੀ ਨਗਰ ਤੋਂ ਲਗਭਗ 16 ਕਿ ਮੀ. ਪੱਛਮ ਵਲ ਹੈ। 
ਵਿਸਾਖੀ ਦੇ ਮੌਕੇ ਉਥੇ ਬਹੁਤ ਜਿਗਿਆਸੂ ਇਸ਼ਨਾਨ ਕਰਨ 
ਆਉਂਦੇ ਹਨ। ਇਕ ਵਾਰ ਵਿਸਾਖੀ ਦੇ ਮੇਲੇ ਉਤੇ ਗੁਰੂ 
ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਉਥੇ ਪਧਾਰੇ ਅਤੇ ਮੇਲੇ ਵਿਚ ਆਏ 
ਪਹਾੜੀ ਰਾਜਿਆਂ ਨੂੰ ਇਕ ਉੱਚੀ ਥਾਂ ਉਤੇ ਬੈਠ ਕੇ ਪਰਸਪਰ 
ਏਕਤਾ ਅਤੇ ਸਦਭਾਵਨਾ ਦਾ ਵਾਤਾਵਰਣ ਪੈਦਾ ਕਰਨ 
ਲਈ ਸੋਬੋਧਨ ਕੀਤਾ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਬੈਠਣ ਵਾਲੇ ਸਥਾਨ 
ਉਤੇ ਪਹਿਲਾਂ ਦਮਦਮਾ ਸਾਹਿਬ ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ, ਪਰ 
ਬਾਦ ਵਿਚ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਦੀ ਸੁੰਦਰ ਇਮਾਰਤ ਉਸਾਰੀ ਗਈ। 
ਪਹਾੜੀ ਇਲਾਕਾ ਹੋਣ ਕਰਕੇ ਇਹ ਸਥਾਨ ਬਹੁਤ ਰਮਣੀਕ 
ਹੈ। ਇਸ ਤੀਰਥ ਦੇ ਨੌੜੇ ਵਸੇ ਕਸਬੇ ਨੂੰ ਵੀ “ਰਵਾਲਸਰ” 
ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 


ਭ///0/.5110006100.2011) 


ਰਵਿਦਾਸ, ਭਗਤ 


ਰਵਿਦਾਸ, ਭਗਤ (1376-1491 ਈ.) : ਮੱਧ-ਯੁਗ ਦੇ 
ਧਰਮ-ਸਾਧਕਾਂ ਵਿਚ ਭਗਤ ਰਵਿਦਾਸ ਦਾ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਮਹੱਤਵ 
ਅਤੇ ਸਥਾਨ ਹੈ ਕਿਉਕਿ ਉੱਤਰੀ ਭਾਰਤ ਵਿਚ ਭਗਤੀ- 
ਲਹਿਰ ਦਾ ਵਿਕਾਸ ਕਰਨ ਵਿਚ ਆਪ ਦਾ ਉਚੇਚਾ 
ਯੋਗਦਾਨ ਰਿਹਾ ਹੈ। ਪਰ ਖੇਦ ਦੀ ਗੱਲ ਹੈ ਕਿ ਪ੍ਰਾਚੀਨ 
ਧਰਮ-ਸਾਧਕਾਂ ਵਾਂਗ ਆਪ ਦੇ ਜੀਵਨ ਬਾਰੇ ਬਹੁਤ ਘਟ 
ਸਾਮਗ੍ੀ ਮਿਲਦੀ ਹੈ। ਫਿਰ ਵੀ ਸਮਕਾਲੀ ਲੇਖਕਾਂ ਅਤੇ 
ਬਾਦ ਵਿਚ ਹੋਏ ਸ਼ਰਧਾਲੂਆਂ ਰਾਹੀਂ ਕਿਤੇ ਕਿਤੇ ਜੋ ਕੁਝ 
ਆਪ ਬਾਰੇ ਲਿਖਿਆ ਗਿਆ ਹੈ ਅਤੇ ਜੋ ਕੁਝ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ 
ਵਿਅਕਤਿਤਵ ਬਾਰੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਬਾਣੀ ਤੋਂ ਆਭਾਸਿਤ ਹੁੰਦਾ 
ਹੈ, ਉਸ ਦੇ ਆਧਾਰ 'ਤੇ ਆਪ ਦੇ ਜੀਵਨ ਅਤੇ ਵਿਅਕਤਿਤਵ 
ਸੈਬੋਧੀ ਕੁਝ ਸੈਬੈਧ-ਸੂਤਰ ਜੋੜੇ ਜਾ ਸਕਦੇ ਹਨ। ਆਪ ਦੇ 
ਨਾਂ ਦੇ ਕਈ ਰੂਪ ਪ੍ਰਚਲਿਤ ਹਨ ਜਿਵੇਂ ਰਵਿਦਾਸ, ਰੈਦਾਸ, 
ਰਯਦਾਸ, ਰੁਇਦਾਸ, ਰੋਹਿਦਾਸ, ਰਾਯਦਾਸ, ਰਹਦਾਸ 
ਆਦਿ। ਪਰ ਇਹ ਸਾਰੇ ਮੂਲ ਨਾਂ “ਰਵਿਦਾਸ” ਦੇ ਹੀ ਸਥਾਨ 
-ਭੇਂਦ ਅਤੇ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਖੇਤਰੀ-ਉੱਚਾਰਣ ਕਾਰਣ ਵਿਗੜੇ ਹੋਏ 
ਹਨ। 
ਭਗਤ ਰਵਿਦਾਸ ਦਾ ਜਨਮ ਨਵੀਨਤਮ ਖੌਜ 
ਅਨੁਸਾਰ ਬਨਾਰਸ (ਕਾਸ਼ੀ) ਦੇ ਨੇੜੇ ਲਹਿਰਤਾਰਾ ਤਾਲਾਬ 
ਦੇ ਆਸ-ਪਾਸ ਹੋਇਆ ਸੀ, ਜਿਥੇ ਹੁਣ ਮੁੰਡੁਆਡੀਹ ਨਾਂ 
ਦਾ ਪਿੰਡ ਵਸਦਾ ਹੈ। ਆਪ ਦੇ ਪਿਤਾ ਦਾ ਨਾਂ ਰਾਘਵ ਸੀ, 
ਪਰ ਆਮ ਲੋਕਾਂ ਵਿਚ “ਰਘੁ' ਕਰਕੇ ਜਾਣਿਆ ਜਾਂਦਾ ਸੀ। 
ਆਪ ਦੀ ਮਾਤਾ ਦਾ ਨਾਂ 'ਘਰਬਿਨੀਆ” ਦਸਿਆ ਜਾਂਦਾ 
ਹੈ। ਆਪ ਦਾ ਜਨਮ ਕਦੋਂ ਹੋਇਆ ? ਇਸ ਬਾਰੇ ਇਤਿਹਾਸ 
ਚੁਪ ਹੈ। ਸੰਪ੍ਦਾਈ ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਅਨੁਸਾਰ ਆਪ ਦਾ ਜਨਮ 
ਬੈਨ 1376 ਈ. (1433 ਬਿ.) ਵਿਚ ਹੋਇਆ ਸੀ। ਇਸ 
ਸੈਬੋਧ ਵਿਚ ਆਚਾਰਯ ਪਿ੍‌ਥੀ ਸਿੰਘ ਆਜ਼ਾਦ (“ਰਵਿਦਾਸ 
ਦਰਸ਼ਨ”) ਨੇ ਅਗੇ ਲਿਖਿਆ ਦੋਹਰਾ ਪੇਸ਼ ਕੀਤਾ ਹੈ- ਚੰਦਹ 
ਸ਼ ਤੌਤੀਸ਼ ਕਾਂ ਆਘ/ ਸ਼ੁਦਾੰ ਪੰਦਰਾਸ / ਦੁਖਓ' ਕੰ ਕਾਲਿਯਾਣ 
/ਹਿਤਾ ਪਰਗਟੇਂ ਸ਼ ਗੱਵਿਦਾਸ਼ /ਕੁਝ ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਨੇ ਸੈ. 1445 
ਬਿ. ਅਤੇ ਸੈ. 1471 ਬਿ. ਨੂੰ ਵੀ ਆਪ ਦੇ ਜਨਮ ਨਾਂਲ 
ਸਬਧਿਤ ਕੀਤਾ ਹੈ, ਪਰੰਤੂ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਪੁਸ਼ਟੀ ਕਿਸੇ ਪ੍ਰਮਾਣਿਕ 
ਸਰੋਤ ਤੋ ਨਹੀਂ ਹੁੰਦੀ। 
___ ਆਪ ਦੇ ਦੇਹਾਂਤ ਬਾਰੇ ਵੀ ਕੋਈ ਨਿਸ਼ਚਿਤ ਤਿਥੀ 
ਨਹੀ ਮਿਲਦੀ। ਇਕ ਰਵਾਇਤ ਅਨੁਸਾਰ ਆਪ ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ 
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ਸੈ. 1491 ਈ. (1548 ਬਿ.) ਵਿਚ ਹੋਇਆ ਸੀ। ਇਸ 
ਆਧਾਰ 'ਤੇ ਆਪ ਦੀ ਆਯੂ 115 ਵਰ੍ਹੇ ਬਣਦੀ ਹੈ। ਕੁਝ 
ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਨੇ ਇਸ ਤੋਂ ਵਧ-ਘਟ ਸੈਮਤ ਵੀ ਦਸੇ ਹਨ, 
ਪਰ ਸਹੀ ਪ੍ਰਮਾਣਾਂ ਦੇ ਅਭਾਵ ਵਿਚ ਕਿਸੇ ਵੀ ਸੈਨ ਨੂੰ ਸਹੀ 
ਮੰਨਣਾ ਸਰਲ ਨਹੀਂ' ਹੈ। ਹਾਂ, ਇਤਨੀ ਗੱਲ ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ 
ਆਪ ਕਾਫ਼ੀ ਲੈਬੀ ਉਮਰ ਜੀਵੇ ਸਨ। 

ਆਪ ਦਾ ਜਨਮ ਤਥਾ-ਕਥਿਤ ਪਛੜੀ ਜਾਤਿ 
“ਚਮਾਰ” ਵਿਚ ਹੋਇਆ। ਇਸ ਤੱਥ ਦੀ ਪੁਸ਼ਟੀ ਨ ਕੇਵਲ 
ਬਾਹਰਲੀਆਂ ਗਵਾਹੀਆਂ ਤੋਂ ਹੀ ਹੁੰਦੀ ਹੈ, ਸਗੋਂ ਆਪ ਨੇ 
ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਖ਼ੁਦ ਵੀ ਮੰਨਿਆ ਹੈ ਕਿ ਉਹ ਕੁਲ-ਪਰੈਪਰਾ 
ਤੋਂ ਚਮਾਰ ਸਨ ਅਤੇ ਮਰੇ ਹੋਏ ਡੰਗਰਾਂ ਨੂੰ ਢੋਹਣਾ ਅਤੇ 
ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਚਮੜੀ ਉਤਾਰਨਾ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਨਿੱਤ ਦਾ ਕਰਮ 
ਸੀ-(1) ਮੋਲੰ ਜਾਤਿ ਕਮਨਾ ਪਤਿ ਕਆੰਨੀ ਓਛਾ ਜਨਮੇ 
ਹਮਾਰਾ / ਤੁਮ ਸ਼ਰਨਾਗਾਤਿ ਰਾਜਾ ਰਾਮ ਚੰਦ ਕਹ ਗਾੰਵਦਾਸ਼ 
ਚਮਾਰਾ/ (ਗੁ.ਰੰ.659); (2) ਨਾਗਰ ਜਨਾਂ ਮਨੀ ਜਾਤ 
ਭਿਖਿਆਤ ਚੰਮਾਰੰ /... ਆਗ ਜਾ/ਤ ਭੁਟਬਾਂਢਲਾ ਢੌਰ 
ਢੌਵੰਤਾ ਨਿਤਾਹ ਝਾਨਾਗਸੀ ਆਸ ਪਾਸ਼ਾ /(ਗੁ .ਗੰ..293)। 

ਆਪ ਦੇ ਗੁਰੂ ਕੌਣ ਸਨ? ਇਸ ਸੈਬੋਧ ਵਿਚ ਵੀ 
ਵਾਦ-ਵਿਵਾਦ ਪ੍ਰਚਲਿਤ ਹੈ ਕਿਉਂਕਿ ਇਸ ਬਾਰੇ ਆਪ 
ਦੀ ਬਾਣੀ ਤੋਂ ਕੋਈ ਸੈਕੇਤ ਨਹੀ ਮਿਲਦਾ। ਰਵਾਇਤ 
ਅਨੁਸਾਰ ਆਪ ਦੇ ਗੁਰੂ ਰਾਮਾਨੰਦ ਸਨ, ਪਰ ਆਧੁਨਿਕ 
ਖੋਜ ਇਸ ਤੋਂ' ਭਿੰਨ ਸਿੱਟੇ ਕਢਦੀ ਹੈ ਕਿ ਬਨਾਰਸ ਵਿਚ 
ਰਹਿਣ ਕਾਰਣ ਇਹ ਜ਼ਰੂਰੀ ਨਹੀਂ ਕਿ ਆਪ ਰਾਮਾਨੰਦ ਦੇ 
ਚੇਲੇ ਜਾਂ ਸੇਵਕ ਬਣ ਗਏ ਹੋਣ। 

ਆਪ ਦੇ ਪੜ੍ਹੇ ਲਿਖੇ ਹੋਣ ਸੈਬੈਧੀ ਕੋਈ ਪ੍ਰਮਾਣ 
ਨਹੀਂ ਮਿਲਦਾ। “-ਭਗਤਮਾਲ” ਵਿਚ ਨਾਭਾਦਾਸ ਨੇ ਆਪ ਨੂੰ 
ਕਿਸੇ ਪਾਠਸ਼ਾਲਾ ਵਿਚ ਪੜ੍ਹਨ ਭੇਜਣ ਦੀ ਕੋਈ ਗੱਲ ਨਹੀਂ 
ਕਹੀ। ਆਪ ਦੀ ਕੁਲ-ਪਰੈਪਰਾ ਅਤੇ ਕਿੱਤੇ ਨੂੰ ਸਾਮਹਣੇ 
ਰਖਦਿਆਂ ਵਿਦਿਆ-ਪਾਾਪਤੀ ਦਾ ਪ੍ਰਸ਼ਨ ਹੀ ਨਹੀਂ ਉਠਦਾ। 
ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਉਹ ਸੈਤ ਕਬੀਰ ਵਾਂਗ ਅਨਪੜ੍ਹ ਸਨ। ਪਰ ਸ਼ੁਰੂ 
ਤੋਂ ਹੀ ਆਪ ਦੀ ਰੁਚੀ ਭਗਤੀ ਵਲ ਸੀ। ਛੋਟੇ ਹੁੰਦਿਆਂ 
ਉਹ ਸਤਿਸੈਗਤ ਕਰਨ ਲਗ ਗਏ ਸਨ ਅਤੇ ਕਈ ਵਾਰ 
ਸੈਤ-ਸਾਧਕਾਂ ਨਾਲ ਬਨਾਰਸ ਤੋ ਬਾਹਰ ਵੀ ਚਲੋ ਜਾਂਦੇ 
ਸਨ। ਆਪ ਨੇ ਭਗਤੀ ਭਾਵ ਵਾਲੇ ਪ੍ਰਵਚਨਾਂ ਨੂੰ ਸੁਣ ਸੁਣਾ 
ਕੇ ਅਤੇ ਸੈਤਾਂ/ਮਹਾਪੁਰਸ਼ਾਂ ਦੀਆਂ ਮੰਡਲੀਆ ਵਿਚ ਹੁੰਦੀ 
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ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਚਰਚਾ ਤੋ ਲਾਭ ਉਠਾ ਕੇ ਆਪਣੇ ਆਪ 
ਨੂੰ ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਵਿਦਿਆ ਵਿਚ ਕਾਫ਼ੀ ਨਿਪੁਣ ਬਣਾ 
ਲਿਆ ਸੀ। ਤੀਬਰ ਬੁੱਧੀ ਕਾਰਣ ਉਹ ਵੱਡੇ ਤੋ ਵੱਡੇ ਪੰਡਿਤਾਂ 
ਨਾਲ ਸ਼ਾਸੜ੍ਾਰਥ ਹੀ ਨਹੀਂ ਕਰਦੇ ਸਨ, ਸਗੋਂ ਆਪਣੇ 
ਗਿਆਨ ਦੇ ਆਧਾਰ 'ਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਅਵਾਕ ਕਰ ਦਿੰਦੇ ਸਨ 
ਅਤੇ ਉਹ ਆਪ ਦੀ ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਸੂਝ ਅਤੇ ਬ੍ਹਮ- 
ਗਿਆਨ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਅਗੇ ਮਸਤਕ ਝੁਕਾਉਂਦੇ ਸਨ। ਇਸ 
ਦਾ ਮੂਲ ਕਾਰਣ ਨਾਮ-ਆਰਾਧਨਾ ਨੂੰ ਮੰਨਿਆ ਗਿਆ ਹੈ- 
#਼ਰਣਇ ਗਾਂਵਦਾਲ਼ ਦਾਸਾ / (ਗੁ ਗੰ .1293)। 

ਭਗਤ ਰਵਿਦਾਸ ਦਾ ਚੂੰਕਿ ਪਰਿਵਾਰਿਕ ਕਿੱਤਾ 
ਚਮਾਰਾਂ ਵਾਲਾ ਸੀ, ਇਸ ਲਈ ਆਪ ਨੂੰ ਉਹੀ ਅਪਣਾਉਣਾ 
ਪਿਆ। ਪਰ ਕੁਲ-ਪਰੈਪਰਾ ਵਾਲਾ ਕੰਮ-ਕਾਰ ਕਰਦੇ ਹੋਏ 
ਵੀ ਆਪ ਦਾ ਮਨ ਸਦਾ ਹਰਿ-ਨਾਮ ਸਿਮਰਨ ਵਿਚ ਲੀਨ 
ਰਹਿੰਦਾ। ਨਿਰਧਨ ਹੁੰਦੇ ਹੋਇਆਂ ਵੀ ਲੋੜਵੰਦਾਂ ਦੀ ਮਦਦ 
ਕਰਦੇ। ਕਿਸੇ ਸਾਧੂ ਜਾਂ ਸੈਤ ਜਾਂ ਕਈ ਵਾਰ ਨਿਰਧਨ 
ਵਿਅਕਤੀਆਂ ਨੂੰ ਉਹ ਬਿਨਾ ਪੈਸਿਆਂ ਦੇ ਵੀ ਜੁਤੀਆਂ 
ਬਣਾ ਦਿੰਦੇ। ਜਦੋਂ ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀਆਂ ਗੱਲਾਂ ਆਪ ਦੇ 
ਪਿਤਾ ਨੂੰ ਪਤਾ ਚਲੀਆਂ ਅਤੇ ਆਪ ਨੂੰ ਸਮਝਾਉਣ ਦੇ 
ਬਾਵਜੂਦ ਜਦੋਂ ਕੋਈ ਸੁਧਾਰ ਨ ਹੋਇਆ, ਤਾਂ ਆਪ ਦਾ 
_ ਵਿਆਹ 'ਲੋਨਾ” ਨਾਂ ਦੀ ਇਕ ਇਸਤਰੀ ਨਾਲ ਕਰ ਦਿੱਤਾ, 
ਤਾਂ ਜੋ ਆਪ ਸੈਸਾਰਿਕਤਾ ਵਿਚ ਖਚਿਤ ਹੋ ਸਕਣ । ਅਜਿਹਾ 
ਕੀਤੇ ਜਾਣ 'ਤੇ ਵੀ ਆਪ ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਚਿੰਤਨ ਅਤੇ 
ਮਨਨ ਤੋਂ ਨ ਹਟੇ। ਅੰਤ ਪਿਤਾ ਨੇ ਖਿਝ ਕੇ ਵਖਰਾ ਕਰ 
ਦਿੱਤਾ। ਆਪਣੇ ਘਰ ਦੇ ਪਿਛਲੇ ਪਾਸੇ ਆਪ ਨੇ ਝੁਗੀ ਬਣਾ 
ਲਈ ਅਤੇ ਆਪਣੇ ਪਰਿਵਰ ਸਹਿਤ ਉਥੇ ਰਹਿਣ ਲਗੇ। 
ਅਜਿਹਾ ਹੋ ਜਾਣ ਕਾਰਣ ਆਪ ਨੂੰ ਹਰਿ-ਭਗਤੀ ਲਈ 
ਕਾਫ਼ੀ ਸਮਾਂ ਮਿਲਣ ਲਗਾ ਅਤੇ ਪਿਤਾ ਦੀ ਟੋਕ-ਟੁਕਾਈ 
ਤੋਂ ਵੀ ਮੁਕਤ ਹੋਂ ਗਏ। ਧਰਮ-ਸਾਧਨਾ ਵਿਚ ਆਪ ਦੀ 
ਮਹਾਨਤਾ ਨੂੰ ਵੇਖ ਕੇ ਲੋਕੀ' ਬਹੁਤ ਪ੍ਰਭਾਵਿਤ ਹੋਣ ਲਗੇ 
ਅਤੇ ਬਨਾਰਸ ਦੇ ਆਸ-ਪਾਸ ਆਪ ਦੀ ਭਗਤੀ ਦੀਆਂ 
ਧੁੰਮਾਂ ਪੈ ਗਈਆਂ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਅਨੁਯਾਈਆ ਦਾ ਵਿਸਤਾਰ 
ਹੋਣ ਲਗਾ। 

ਭਗਤ ਰਵਿਦਾਸ ਬੜੇ ਸਰਲ ਸੁਭਾ ਦੇ ਸਨ। 
ਨਿਮਰਤਾ ਦੇ ਆਪ ਪ੍ਰਤੀਕ ਸਨ। ਧਰਮ ਪ੍ਰਚਾਰ ਵੇਲੇ ਆਪ 
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ਕਿਸੇ ਹੋਰ ਧਰਮ ਜਾਂ ਸੈਪ੍ਦਾਇ ਬਾਰੇ ਕੋਈ ਮਾੜਾ ਬਚਨ 
ਨਹੀਂ ਬੋਲਦੇ ਸਨ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਨੀਵੀਂ ਜਾਤ ਵਿਚੋਂ ਹੋਣ ਕਾਰਣ 
ਜੇ ਕੋਈ ਉੱਚੀ ਜਾਤ ਵਾਲਾ ਘਿਰਣਾ ਦੀ ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਨਾਲ 
ਵੇਖਦਾ ਸੀ, ਤਾਂ ਉਨ੍ਹਾਂ ਪ੍ਤਿ ਵੀ ਆਪ ਦੀ ਸਦ-ਭਾਵਨਾ 
ਕਾਇਮ ਰਹਿੰਦੀ ਸੀ। ਉਹ ਅੰਦਰੋਂ ਬਾਹਰੋਂ ਇਕ-ਸਮਾਨ 
ਸਨ, ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਕਰਨੀ ਅਤੇ ਕਥਨੀ ਵਿਚ ਕੋਈ ਅੰਤਰ 
ਨਹੀਂ ਸੀ। ਧਨ ਇਕੱਠਾ ਕਰਨਾ ਆਪ ਨੂੰ ਪਸੈਦ ਨਹੀਂ ਸੀ। 
ਇਹੀ ਕਾਰਣ ਹੈ ਕਿ ਸ਼ਰਧਾਲੂ ਰਾਜਿਆਂ ਅਤੇ ਧਨਾਢਾਂ ਤੋਂ 
ਵੀ ਆਪ ਨੇ ਕਿਸੇ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀ ਕੋਈ ਸੰਪੱਤੀ ਸਵੀਕਾਰ 
ਨਹੀਂ ਕੀਤੀ। ਵਿਸ਼ੇ-ਵਾਸਨਾਵਾਂ ਤੋਂ ਦੂਰ ਰਹਿ ਕੇ ਆਪ 
ਸਦਾ ਇਸ ਗੱਲ ਦਾ ਧਿਆਨ ਰਖਦੇ ਸਨ ਕਿ ਆਪਣੇ 
ਜੀਵਨ-ਕਾਲ ਵਿਚ ਮਨੁੱਖਤਾ ਦੀ ਕੋਈ ਸਾਰਥਕ ਸੇਵਾ 
ਕਰ ਸਕਣ । 

ਆਪ ਦੀ ਭਗਤੀ-ਸਾਧਨਾ ਅਤੇ ਲੋਕਾਂ ਉਪਰ 
ਪੈ ਰਹੇ ਪ੍ਰਭਾਵ ਕਾਰਣ ਕਾਸ਼ੀ ਦੇ ਬ੍ਰਾਹਮਣਾਂ ਨੂੰ ਆਪਣੀ 
ਪ੍ਭੁਤਾ ਘਟਦੀ ਨਜ਼ਰ ਆਈ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਕਾਸ਼ੀ ਦੇ ਰਾਜੇ 
ਅਗੇ ਚੁਗ਼ਲੀ ਕੀਤੀ, ਪਰ ਰਾਜਾ ਚੂੰਕਿ ਆਪ ਜੀ ਦੀ 
ਸਾਧਨਾ ਤੋਂ ਭਲੀ-ਭਾਂਤ ਜਾਣੂ ਸੀ, ਇਸ ਲਈ ਚੁਗ਼ਲਖ਼ੋਰਾਂ 
ਵਲ ਉਸ ਨੇ ਕੋਈ ਧਿਆਨ ਨਹੀਂ ਦਿੱਤਾ। ਫਲਸਰੂਪ ਆਪ 
ਦੀ ਸਾਧਨਾ ਨਿਰਵਿਘਨ ਚਲਦੀ ਰਹੀ। ਸਹਿਜ ਸਹਿਜੇ 
ਭਗਤ ਰਵਿਦਾਸ ਦੀ ਪ੍ਰਸਿੱਧੀ ਦੂਰ-ਦੁਰਾਡੇ ਪਹੁੰਚ ਗਈ। 
ਚਤੌੜ ਦੀ ਝਾਲੀ ਰਾਣੀ (ਰਾਣਾ ਸਾਂਗਾ ਦੀ ਪਤਨੀ) ਵੀ 
ਆਪ ਦੀ ਸੇਵਿਕਾ ਬਣ ਗਈ। ਮੀਰਾਬਾਈ ਦੀ ਪਦਾਵਲੀ 
ਦੀ ਹੇਠ ਲਿਖੀ ਅੰਦਰਲੀ ਗਵਾਹੀ ਦੇ ਆਧਾਰ 'ਤੇ ਉਸ ਨੂੰ 
ਆਪ ਦੀ ਚੇਲੀ ਮੰਨਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ-(1) ਗ੍ਰ ਨਮਲਿਆ 
ਭੰਦਾਸ਼ ਜਾਂ ਮਾਨ ਦੀਨ ਗਿਆਨ ਕਾਂ ਗੁਟਕਾ: (2) ਸ਼ਤਗਰ 
ਸੰਤਾ ਮਲ ਰੈਦਾਸ਼ਾ ਦੀਨਾ ਸ਼ਰਤ ਸ਼ਹਦਾਨ?/ ਪਰ ਇਨ੍ਹਾਂ 
ਤੱਥਾਂ ਬਾਰੇ ਵਿਦਵਾਨ ਇਕ-ਮਤ ਨਹੀ ਹਨ। 

ਸੈਪ੍ਦਾਇਕ ਸਾਹਿਤ ਤੋ ਪਤਾ ਚਲਦਾ ਹੈ ਕਿ 
ਆਪ ਨੇ ਆਪਣੇ ਸ਼ਰਧਾਲੂਆਂ ਦੇ ਸੱਦੇ 'ਤੇ ਯਾੜਾਵਾਂ ਵੀ 
ਕੀਤੀਆਂ। ਇਸ ਸੰਬੰਧ ਵਿਚ ਪ੍ਰਯਾਗ, ਮਥੁਰਾ, ਬਿੰਦਾਬਨ, 
ਤਿਰਪੁਰੀ, ਮੁਲਤਾਨ ਆਦਿ ਸਥਾਨਾਂ ਦੇ ਨਾਂ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਤੌਰ 
`ਤੇ ਲਏ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। ਆਪ ਤੋ' ਸਮਕਾਲੀ ਅਤੇ ਪਰਵਰਤੀ 
ਸੈਤ/ਭਗਤ ਸਾਧਕ ਬਹੁਤ ਪ੍ਰਭਾਵਿਤ ਹੋਏ ਸਨ। ਸੈਤ 
ਕਬੀਰ, ਸੈਣ, ਧੈਨਾ ਆਦਿ ਦੀਆਂ ਬਾਣੀਆਂ ਵਿਚ ਆਪ 
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ਪ੍ਰਤਿ ਸ਼ਰਧਾ ਦੇ ਬੋਲ ਅੰਕਿਤ ਹਨ। ਗੁਰੁ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ 
ਨੇ ਵੀ ਆਪ ਦਾ ਨਾਂ ਆਪਣੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਬੜੇ ਆਦਰ 
ਨਾਲ ਲਿਆ ਹੈ।ਸਚੇ ਧਰਮ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਕਰਕੇ ਭੇਦ-ਭਾਵ 
ਨੂੰ ਦੂਰ ਕਰਨਾ ਆਪ ਦਾ ਜੀਵਨ-ਮਨੋਰਥ ਸੀ। ਪਰ ਆਪ 
ਦੇ ਦੇਹਾਂਤ ਤੋਂ ਬਾਦ ਅਨੁਯਾਈਆ ਨੇ ਆਪ ਦੀ ਇਸ਼ਟ-ਦੇਵ 
ਸੈਪ੍ਦਾਇ ਸੈਗਠਿਤ ਹੋ ਗਿਆ। ਕੁਝ ਸਮੇਂ ਤਕ ਤਾਂ ਆਪ 
ਦੇ ਧਰਮ-ਆਚਾਰਾਂ ਅਤੇ ਸਿੱਧਾਂਤਾਂ ਨੂੰ ਬੜੀ ਨਿਸ਼ਠਾ ਨਾਲ 
ਅਪਣਾਇਆ ਜਾਂਦਾ ਰਿਹਾ, ਪਰ ਬਾਦ ਵਿਚ ਵਖ ਵਖ 
ਡੇਰਿਆਂ ਅਤੇ ਗੱਦੀਆਂ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਨਾਲ ਭਾਵਨਾ-ਗਤ 
ਵਿਕਾਰ ਪੈਦਾ ਹੋਣ ਲਗ ਗਏ ਅਤੇ ਧਾਰਮਿਕ ਉਚਤਾ ਦੇ 
ਭਾਵ ਵੀ ਲੁਪਤ ਹੋਣ ਲਗ ਗਏ। 

ਗੰਭੀਰਤਾ ਨਾਲ ਸੋਚੀਏ ਤਾਂ ਜਿਸ ਭਗਤ 
ਰਵਿਦਾਸ ਨੇ ਦ੍ਰਿੜ੍ਹਤਾਪੂਰਵਕ ਨਿਰਗੁਣ ਭਾਵ-ਧਾਰਾ ਦਾ 
ਸੈਪਾਦਨ ਕੀਤਾ, ਉਸ ਦੀ ਮੂਰਤੀ ਦੀ ਪੂਜਾ ਸ਼ੁਰੂ ਹੋ ਗਈ 
ਅਤੇ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਮੰਦਿਰਾਂ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਹੋਣ ਲਗੀ। ਪੌਰਾਣਿਕਤਾ, 
ਬ੍ਰਾਹਮਣਵਾਦ ਅਤੇ ਪੂਜਾ-ਵਿ੍‌ੱਤੀ ਦੀ ਭਾਵਨਾ ਇਤਨੀ 
ਪ੍ਰਬਲ ਹੋਈ ਕਿ ਆਪ ਦੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਰਲੋਂ ਪੈਣੇਂ ਸ਼ੁਰੂ ਹੋ 
ਗਏ ਅਤੇ ਨਿਰਗਣ-ਸਗੁਣ ਦੋਹਾਂ ਭਾਵਨਾਵਾਂ ਨਾਲ 
ਸੰਬੰਧਿਤ ਪਦ ਸਾਹਮਣੇ ਆਉਣ ਲਗੇ। ਇਸ ਪ੍ਵਿੱਤੀ ਦੇ 
ਫਲਸਰੂਪ ਰਵਿਦਾਸ ਜੀ ਦਾ ਵਾਸਤਵਿਕ ਸਰੂਪ ਢਕ ਗਿਆ 
ਅਤੇ ਸੈਪ੍ਰਦਾਇਕ ਬਿੰਬ ਪ੍ਰਚਲਿਤ ਹੋ ਗਿਆ। 

ਰਚਨਾ - ਭਗਤ ਰਵਿਦਾਸ ਨੇ ਜੋ ਬਾਣੀ ਉਚਾਰੀ, 
ਉਸ ਦਾ ਆਪ ਨੇ ਖ਼ੁਦ ਸੈਕਲਨ ਤਿਆਰ ਨ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਨ 
ਹੀ ਆਪ ਦੇ ਅਨਯਾਈਆਂ ਅਥਵਾ ਗੱਦੀਦਾਰਾਂ ਵਲੋਂ ਕੋਈ 
ਵਿਵਸਥਿਤ ਉਦਮ ਹੋਇਆ। ਆਪ ਦੀ ਬਾਣੀ ਦਾ ਸਭ ਤੋਂ 
ਪ੍ਰਮਾਣਿਕ ਸੈਕਲਨ ਉਨ੍ਹਾਂ 40 ਪਦਿਆਂ ਦਾ ਹੈ ਜੋ ਸੈਨ 
1604 ਈ. ਤਕ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਕੀਤੇ 
ਜਾ ਚੁਕੇ ਸਨ ਅਤੇ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਉਸ ਤੋ ਬਾਦ ਕੋਈ 
ਪਾਠਾਂਤਰ ਨਹੀਂ ਹੋ ਸਕਿਆ। ਇਸੇ ਬਾਣੀ ਦਾ ਪ੍ਚਾਰ ਪੰਜਾਬ 
ਵਿਚ ਹੋ ਸਕਿਆ ਅਤੇ ਇਸੇ ਦਾ ਪੰਜਾਬੀ ਜਨ-ਜੀਵਨ 
ਅਤੇ ਸਭਿਆਚਾਰ ਉਤੇ ਅਸਰ ਪਿਆ ਹੈ। ਇਸ ਦਾ 
ਰਾਗ-ਕ੍ਮ ਅਨੁਸਾਰ ਵੇਰਵਾ ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਹੈ-- ਸਿਰੀ-1 , 
ਗਉੜੀ-5, ਆਸਾ-6, ਗੁਜਰੀ-1 , ਸੋਰਠਿ-7, ਧਨਾਸਰੀ 
-3, ਜੈਤਸਰੀ-1, ਸੂਹੀ-3, ਬਿਲਾਵਲ-2, ਗੌਂਡ-2, 
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ਰਾਮਕਲੀ-1 , ਮਾਰੂ-2, ਕੇਦਾਰਾ-1 , ਭੈਰਉ-! , ਬਸੈਤ-1 , 
ਮਲਾਰ-3= ਕੁਲ 40 । 

ਸੈਖੇਪ ਵਿਚ, ਸੈਤ ਰਵਿਦਾਸ ਆਪਣੇ ਸਮੇਂ ਦੇ ਇਕ 
ਸਸ਼ਕਤ ਧਰਮ-ਸਾਧਕ ਸਨ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਤਥਾ-ਕਥਿਤ 
ਪਛੜੀਆਂ ਹੋਈਆਂ ਜਾਤੀਆਂ ਨਾਲ ਕੀਤੇ ਜਾ ਰਹੇ 
ਅਮਾਨਵੀ ਵਿਵਹਾਰ ਨੂੰ ਉਘਾੜ ਕੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਅੰਦਰ ਆਤਮ- 
ਲੈ ਆਉੱਦਾ। ਅਜਿਹਾ ਕਰਨ ਵਿਚ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਬਾਣੀ ਬਹੁਤ 
ਸਮਰਥ ਸਿੱਧ ਹੋਈ ਹੈ। 
ਰਹੱਸਵਾਦੀ ਸਾਧਕ ਸਨ। ਆਪ ਦਾ ਜਨਮ ਉਸ ਸਮੇਂ ਦੀਆਂ 
ਧਾਰਮਿਕ ਅਤੇ ਸਮਾਜਿਕ ਪਰਿਸਥਿਤੀਆਂ ਦੀ ਕੁੱਖ ਵਿਚੋਂ 
ਹੋਇਆ ਸੀ। ਉਹ ਆਪਣੇ ਅਤੀਤ ਅਤੇ ਚੌਗਿਰਦੇ ਨੂੰ ਨਾ 
-ਪਸੈਦ ਨਹੀਂ ਕਰਦੇ ਸਨ, ਪਰ ਉਸ ਦੇ ਉਸੇ ਰੂਪ ਜਾਂ ਰੂੜ੍ਹ 
ਸਰੂਪ ਨਾਲ ਸਮਝੌਤਾ ਕਰਨ ਲਈ ਵੀ ਤਿਆਰ ਨਹੀਂ ਸਨ, 
ਸਨ। ਆਪ ਨੇ ਪੁਰਾਤਨਤਾ ਦੇ ਉਸਾਰੂ ਤੱਤ੍ਰਾਂ ਨੂੰ ਆਤਮ- 
ਸਾਤ ਕਰਕੇ ਅਤੇ ਆਪਣੇ ਅਨੁਭਵ ਦੀ ਚਾਸ਼ਨੀ ਚੜ੍ਹਾ ਕੇ 
ਭਾਰਤੀ ਸੈਸਕ੍ਿਤੀ ਦੇ ਚਿਰੈਜੀਵੀ ਅੰਸ਼ਾਂ ਦੀ ਪੁਨਰ- 
ਸੈਸਥਾਪਨਾ ਕੀਤੀ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਆਪ ਦੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਅਨੇਕ 
ਮਤ-ਮਤਾਂਤਰਾਂ ਦੇ ਅੰਸ਼ ਕਿਸੇ ਨ ਕਿਸੇ ਰੂਪ ਵਿਚ ਮਿਲ 
ਜਾਂਦੇ ਹਨ, ਪਰ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਕਿਸੇ ਇਕ ਦਰਸ਼ਨ-ਪੱਧਤੀ ਨੂੰ 
ਆਪਣੀ ਪੁਰਣਤਾ ਵਿਚ ਪ੍ਵਾਨ ਨਹੀਂ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਨ ਹੀ 
ਕਿਸੇ ਨਵੇਂ' ਦਰਸ਼ਨ ਨੂੰ ਜਨਮ ਦਿੱਤਾ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਪਰਮ- 
ਉਦੇਸ਼ ਮਨੁੱਖਤਾ ਦਾ ਕਲਿਆਣ ਕਰਨਾ ਸੀ, ਇਸ ਲਈ 
ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਜੀਵਨ-ਮੁੱਲਾਂ ਉਤੇ ਬਲ ਦਿੱਤਾ, ਉਹ 
ਅਸਲ ਵਿਚ ਮਾਨਵ-ਧਰਮ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਕਰਨ ਵਾਲੋਂ 
ਸਨ। ਪ੍ਰਭੂ-ਭਗਤੀ ਦੇ ਆਵੇਸ਼ ਵਿਚ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਧੁਰ ਅੰਦਰੋਂ 
ਜੋ ਸਵਰ ਨਿਕਲਿਆ, ਉਸ ਨੇ ਜਿਗਿਆਸੂਆਂ ਨੂੰ ਕੀਲ 
ਲਿਆ, ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਜੀਵਨ ਦੇ ਧਾਰਮਿਕ ਅਤੇ ਸਮਾਜਿਕ 
ਵਿਵਹਾਰ ਨੂੰ ਬਦਲ ਦਿੱਤਾ। 

ਪਰਮਾਤਮਾ ਸੈਬੰਧੀ ਆਪ ਦੀਆਂ ਮਾਨਤਾਵਾਂ 
ਨਿਰਗੁਣ ਭਗਤੀ ਦੀਆਂ ਲਖਾਇਕ ਹਨ। ਇਸ ਵਿਚ ਸੈਦੇਹ 
ਨਹੀਂ ਕਿ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਪ੍ਰਭੂ ਲਈ ਮਾਧਵ, ਮੁਰਾਰਿ, ਮੁਕੰਦ, 
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ਦੀ ਵੀ ਵਰਤੋਂ ਕੀਤੀ ਹੈ, ਪਰ ਇਨ੍ਹਾਂ ਨਾਂਵਾਂ ਨਾਲ ਸੈਬੈਧਿਤ 
ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਪਿਛੋਕੜ ਨੂੰ ਆਪ ਨੇ ਗ੍ਰਹਿਣ ਨਹੀਂ ਕੀਤਾ। 
ਆਪ ਦਾ ਸਰੋਕਾਰ ਅਨਿਰਵਚਨੀ ਤੱਤ੍ਰ ਨਾਲ ਹੈ ਜਿਸ ਦੀ 
` ਉਪਮਾ ਕਿਸੇ ਨਾਲ ਨਹੀਂ ਦਿੱਤੀ ਜਾ ਸਕਦੀ, ਕਿਉਂਕਿ 
ਸਾਰੇ ਉਪਮਾਨ ਤ੍ਰਗਿਣਾਤਮਕ ਹਨ। ਨਸ਼ਵਰ ਉਪਮਾਨ ਦੀ 
ਅਨਸ਼ਵਰ ਉਪਮੋਯ ਨਾਲ ਤੁਲਨਾ ਕਰਨਾ ਅਨੁਚਿਤ ਹੈ-- 
ਕਹ ਗੰਵਿਦਾਸ਼ ਅਕਥ ਕਥਾ ਬਹੁ ਕਾਇ ਕਗੀਜੈ / ਜੰਸ਼ਾ ਤੂ 
ਤੌਸ਼ਾ ਤਹੀ ਕਿਆ ਉਪਮਾ ਦਨੈਜੈ / (ਗੁ .ਗੰ.੪58)। 

ਉਹ ਪਰਮਾਤਮਾ ਕ੍ਰਿਪਾਲੂ, ਦਿਆਲੂ ਅਤੇ ਅਨੰਤ 
ਹੈ। ਉਸ ਦਾ ਭੇਦ ਪਾ ਸਕਣਾ ਆਸਾਨ ਨਹੀਂ। ਪਰ 
ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਸਾਧਨਾ ਵਿਚ ਜੋ ਵਿਅਕਤੀ ਬਹੁਤ ਉੱਚਾ 
ਉਠ ਜਾਂਦਾ ਹੈ, ਉਸ ਅਤੇ ਪਰਮਾਤਮਾ ਵਿਚ ਕੋਈ ਭੇਦ 
ਨਹੀ ਰਹਿ ਜਾਂਦਾ-ਸੰਤ ਅਨੰਤਾਹ ਅੰਤਰ ਨਾਗੀ/ ਅਸਲ 
ਵਿਚ, ਜੀਵਾਤਮਾ ਅਥਵਾ ਮਨੁੱਖ ਦਾ ਪਰਮਾਤਮਾ ਨਾਲ 
ਅਦੂੈਤ ਸੈਬੰਧ ਹੈ। ਦੋਵੇਂ ਅਭਿੰਨ ਹਨ। ਪਰ ਮਾਇਆ ਮਨੁੱਖ 
ਦੀ ਸੂਝ ਨੂੰ ਮਲੀਨ ਕਰ ਦਿੰਦੀ ਹੈ, ਫਿਰ ਉਸ ਨੂੰ ਆਪਣੇ 
ਅੰਦਰ ਵਸਦੇ ਪ੍ਰਭੂ ਦਾ ਦਰਸ਼ਨ ਅਥਵਾ ਬੋਧ ਨਹੀਂ' ਹੋ 
ਸਕਦਾ। ਸਭ ਸੈਸਾਰਿਕ ਪਰਪੰਚ ਮਾਇਆ ਦਾ ਹੀ ਪਸਾਰਾ 
ਹਨ। ਮਨੁੱਖ ਮਨ ਇਸ ਵਿਚ ਲੀਨ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ-ਮਨ 
ਮਾਇਆ ਕੇ ਹਥ /ਬਕਾਨਦੀ/ ਪਰ ਜੋ ਵਿਵੇਕ ਦੁਆਰਾ 
ਉਸ ਨੂੰ ਪਛਾਣ ਲੈਂਦਾ ਹੈ, ਉਹ ਮਾਇਆ ਦੇ ਪ੍ਭਾਵ ਤੋਂ 
ਮੁਕਤ ਰਹਿੰਦਾ ਹੈ-ਸੰਪੀੰਤ /ਝਿਘਤਿ ਟਲ ਆਇਆ ਹਲ / 
ਤਾ ਅਆਹਿ ਮਗਨ ਹੋਤ ਨ ਤੇਠੋਂ ਲਨ /(ਗੁ.ਰੰ.487)। 

ਇਹ ਸੰਸਾਰ ਮਨੁੱਖ ਲਈ ਕਰਮ-ਭੂਮੀ ਹੈ। 
ਆਪਣੇ ਕਰਮ ਰਾਹੀਂ ਹੀ ਉਹ ਚੰਗਾ ਜਾਂ ਮਾੜਾ ਬਣਦਾ ਹੈ। 
ਬਾਕੀ ਜੂਨਾਂ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਤਾਂ ਉਸ ਦੇ ਕਰਮਾਂ ਦੇ ਫਲ 
ਭੋਗਣ ਲਈ ਕੀਤੀ ਗਈ ਹੈ। ਇਹ ਦੁਰਲਭ ਜਨਮ ਹੈ, 


ਕਿਸੇ ਪੁੰਨ ਕਰਮ ਕਰਕੇ ਹੀ ਇਸ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਸੈਭਵ ਹੋਈ 


ਹੈ- ਟਲਭ ਜਨਮੁ ਪੁੰਨ ਫਲ ਪਾਇਓ /ਇਿਰਥਾ ਜਾਤ 
%/ਝਿਬੰਕੀ / (ਗੁ .ਰੀ .658)। 

ਇਸ ਸੰਸਾਰ ਤੋ` ਛੁਟਕਾਰਾ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰਨਾ 
ਸਾਧਾਰਣ ਅਰਥਾਂ _ਵਿਚ 'ਮੁਕਤੀ” ਸਮਝਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 
ਨਹੀਂ, ਕਿਉਂਕਿ ਜੀਵਿਤ ਅਵਸਥਾ ਵਿਚ ਵੀ ਸੈਸਾਰਿਕਤਾ 
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ਦੇ ਪ੍ਰਭਾਵ ਤੋਂ ਮੁਕਤ ਰਿਹਾ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਨੂੰ 
ਜੀਵਨ-ਮੁਕਤ ਅਵਸਥਾ ਕਿਹਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਰਵਿਦਾਸ ਜੀ 
ਨੇ ਅਨੁਭਵ ਦੇ ਆਧਾਰ 'ਤੇ ਆਪਣੀ ਸਥਿਤੀ ਸਪੱਸ਼ਟ 
ਕਰਦਿਆਂ ਕਿਹਾ ਹੈ ਕਿ ਸਾਰਾ ਸੈਸਾਰ ਵਾਸਨਾਵਾਂ ਦੁਆਰਾ 
ਲੁਟਿਆ ਜਾ ਚੁੱਕਾ ਹੈ, ਪਰ ਉਹ ਰਾਮ ਦਾ ਨਾਂ ਲੈ ਕੇ ਮੁਕਤ 
ਅਵਸਥਾ ਨੂੰ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੋ ਚੁੱਕੇ ਹਨ-- ਕਹਿ ਗੰਵਦਾਸ਼ ਸ੍ਭੰ 
ਜਗਾ ਲੂਟਿਆ/ ਹਮ ਤਾਉ ਏਕ ਰਾਮ ਕਹਿ ਛ/ਟਿਆ/ (ਗੁ. 
ਰ੍ੰ.794)। 

ਰਵਿਦਾਸ ਜੀ ਦੀ ਭਗਤੀ ਦਾ ਸਰੂਪ ਪ੍ਰੰਮ- 
ਭਗਤੀ ਵਾਲਾ ਹੈ। ਪ੍ਰੰਮ ਭਗਤ ਕੰ ਕਾਰਣੰ ਹੀ ਉਹ ਆਪਣੇ 
ਆਪ ਨੂੰ ਮੁਕਤ ਹੋਇਆ ਮੰਨਦੇ ਹਨ। ਜਦੋ' ਤਕ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ 
ਮਨ ਵਿਚ ਪ੍ਰੋਮ-ਭਗਤੀ ਦਾ ਅੰਕੁਰ ਨਹੀਂ ਫੁਟਿਆ ਸੀ, 
ਉਦੋਂ ਤਕ ਉਹ ਬਹੁਤ ਉਦਾਸ ਰਹੇ- ਪ੍ਰੰਮ ਭਗ/ਤ ਨਹੀੰ 
ਊਪਜੈ ਤਾਂ ਤੇ ਗੰਵਦਾਸ਼ ਓਦਾਸ਼ / ਇਸ ਵਿਚ ਸੈਦੇਹ ਨਹੀਂ 
ਕਿ ਆਪ ਨੇ ਪਰਮਾਤਮਾ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਦੀ ਕ੍ਰਿਪਾ ਦੀ ਲੋੜ 
ਉਤੇ ਜ਼ੋਰ ਦਿੱਤਾ ਹੈ, ਪਰ ਸਾਧ-ਸੈਗਤ ਦਾ ਵੀ ਭਗਤੀ- 
ਪ੍ਰਕਾਰਜ ਵਿਚ ਕੋਈ ਘਟ ਸਥਾਨ ਨਹੀਂ ਮੰਨਿਆ। ਸਾਧ- 
ਸੰਗਤ ਇਕ ਅਜਿਹਾ ਅਧਿਆਤਮੀ ਮਾਹੌਲ ਹੈ ਜਿਥੇ 
ਮਾਨਸਿਕ ਵਿਕਾਰ ਦਬ ਜਾਂਦੇ ਹਨ, ਅੰਧਕਾਰਮਈ ਮਨ 
ਪ੍ਕਾਸ਼ਮਈ ਮਨ ਦੇ ਸਾਹਮਣੇ ਹਾਰ ਮੰਨ ਲੈਂਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਹਰ 
ਪਾਸੇ ਪ੍ਰੇਮ ਦਾ ਸਵਰ ਗੂੰਜ ਉਠਦਾ ਹੈ ਜਿਸ ਦੇ ਅਭਾਵ 
ਵਿਚ ਭਗਤੀ ਦੀ ਕਲਪਨਾ ਤਕ ਨਹੀਂ ਕੀਤੀ ਜਾ ਸਕਦੀ-- 
ਸਾਧ ਸੰਗਤਿ /#ੈਨਾ ਭਾਉ ਨਹੀੰ ਉਪਜੀ ਭਾਵ /ਥਨੁ ਭਗ/ਤਿ 
ਨਹਾ ਹੋਇ ਤੰਗੀ /(ਗੁ ਰੀ .694)। ਪੇਮ-ਭਗਤੀ ਦੀ ਵਿਧੀ 
ਨੂੰ ਆਪ ਨੇ ਨਾਮ-ਸਿਮਰਨ ਦਾ ਨਾਂ ਦਿੱਤਾ ਹੈ। ਨਾਮ- 
ਸਿਮਰਨ ਸਾਧਨਾ ਦੀ ਉਹ ਪ੍ਰਕ੍ਰਿਆ ਹੈ ਜਿਸ ਵਿਚ ਸਾਧਕ 
ਅਭਿਆਸ ਦੁਆਰਾ ਪ੍ਭੂ ਵਿਚ ਲਿਵ ਲਗਾ ਲੈਦਾ ਹੈ। 
ਸੈਸਾਰ ਦੇ ਕਰਮ ਕਰਦਾ ਹੋਇਆ ਵੀ ਉਹ ਈਸ਼ਵਰੀ ਧੁਰੇ 
ਨਾਲ ਸੁਰਤਿ ਨੂੰ ਜੋੜੀ ਰਖਦਾ ਹੈ। 

ਰਵਿਦਾਸ ਜੀ ਨੇ ਸਮਾਜਿਕ ਤੌਰ 'ਤੇ ਵੀ 
ਜਿਗਿਆਸੂਆਂ ਨੂੰ ਚੇਤਨ ਕੀਤਾ ਹੈ।ਉਹ ਆਪ ਤਬਾਕਥਿਤ 
ਨੀਵੀ ਜਾਤਿ ਵਿਚ ਪੈਦਾ ਹੋਏ ਸਨ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਆਪਣੀ 
ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਡਟ ਕੇ ਮੰਨਿਆ ਹੈ ਕਿ ਉਹ ਚਮਾਰ ਸਨ, 
ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਜਾਤਿ-ਪਾਤਿ ਨੀਵੀਂ ਸੀ- ਜਾਤਾ ਓਛਾ ਪਾਤਾ 
ਓਛਾ ਓਛਾ ਜਨਮੁ ਹਮਾਰਾ, ਮਗ ਜਾਤਿ ਕਆੰਨਾਂ ਪਤ 
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ਕਾਮਨਾ ਇਛਾ ਜਨਮੁ ਹਮਾਰਾ ਆੰਦ/ ਪਰ ਜਦੋ ਕੋਈ 
ਵਿਅਕਤੀ ਕਰਮ ਅਥਵਾ ਆਚਾਰ ਦੇ ਬਲ 'ਤੇ ਉੱਚਾ ਉਠ 
ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਤਾਂ ਸਮਾਜਿਕ ਊਚ-ਨੀਚ ਦੀਆਂ ਹਦਬੈਦੀਆਂ 
ਉਸ ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਕਲਾਵੇ ਵਿਚ ਨਹੀਂ ਲੈ ਸਕਦੀਆਂ ਕਿਉਂਕਿ 
ਕੋਈ ਬਾਮਹਣ ਹੋਵੇ, ਖੜ੍ਹੀ ਹੋਵੇ, ਡੂੰਮ, ਚੰਡਾਲ ਅਥਵਾ 
ਮਲੀਨ ਮਨ ਵਾਲਾ ਹੋਵੇ, ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਭਜਨ ਨਾਲ ਉਹ 
ਪਵਿੱਤਰ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 

ਰਵਿਦਾਸ ਜੀ ਨੇ ਸਚੀ ਸਾਧਨਾ ਰਾਹੀਂ ਆਪਣੇ 
ਜੀਵਨ-ਕਾਲ ਵਿਚ ਹੀ ਬ੍ਰਹਮ-ਗਿਆਨੀ ਦੀ ਅਵਸਥਾ 
ਪਾਪਤ ਕਰ ਲਈ ਸੀ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਕਦ 
ਆਪਣੇ ਸਮਕਾਲੀ ਪੰਡਿਤਾਂ, ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਤੋਂ ਇਤਨਾ ਉੱਚਾ 
ਹੋ ਗਿਆ ਸੀ ਕਿ ਉਹ ਸਾਰੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਮਹਾਨਤਾ ਨੂੰ 
ਸਵੀਕਾਰ ਕਰਕੇ ਮਸਤਕ ਝੁਕਾਉਂਦੇ ਸਨ। ਆਪ ਨੇ ਖ਼ੁਦ 
ਕਿਹਾ ਹੈ- ਆਚਾਰ ਸਹਿਤ /ਝਿਪੂ ਕਗਹਿ ਡੰਡਓ/ਤਿ /ਤਨ 
ਤਨੰ ਗੰਵਦਾਸ਼ ਦਾਸ਼ਾਨ ਵਾਸ਼ਾ/ (ਗੁ ਗੁੰ.1293)। ਸਪੱਸ਼ਟ 
ਹੈ ਕਿ ਰਵਿਦਾਸ ਜੀ ਹਰਿਭਗਤੀ ਦੇ ਖੇਤਰ ਵਿਚ ਜਾਤਿ- 
ਪਾਤਿ ਨੂੰ ਕੋਈ ਮਹੱਤਵ ਨਹੀਂ' ਦਿੰਦੇ ਸਨ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਆਪਣੇ 
ਯੁਗ ਦੇ ਪੰਡਿਤਾਂ ਨੂੰ ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਅਖਾੜੇ ਵਿਚ ਉਤਰਨ 
ਲਈ ਵੰਗਾਰਿਆ ਅਤੇ ਆਪ ਇਕ ਧਾਰਮਿਕ ਪਹਿਲਵਾਨੜੇ 
ਵਾਂਗ ਹਿਕ ਤਾਣ ਦੇ ਪਿੜ ਵਿਚ ਉਤਰ ਆਏ , ਪਰ ਅਜਿਹੇ 
ਧਰਮ-ਵੀਰ ਸਾਹਮਣੇ ਕੌਣ ਟਿਕ ਸਕਦਾ ਸੀ? ਸਭ ਨੇ 
ਨਮਸਕਾਰ ਕਰਕੇ ਆਪਣੀ ਹਾਰ ਸਵੀਕਾਰ ਕਰ ਲਈ। 

ਕਾਵਿਤ੍ਹ : ਸੈਤ ਰਵਿਦਾਸ ਦੀ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ 
ਵਿਚ ਦਰਜ ਸਾਰੀ ਬਾਣੀ ਕਵਿਤਾ ਵਿਚ ਹੈ। ਕਾਵਿ- 
ਸਾਧਨਾ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਜੀਵਨ-ਮਨੋਰਥ ਨਹੀਂ ਸੀ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ 
ਜਿਗਿਆਸੂ ਨੂੰ ਸਨਮਾਰਗ ਉਤੇ ਪਾਉਣ ਲਈ ਯੁਗ ਦੀ 
ਇਸ ਲਈ ਪਹਿਲਾਂ ਉਹ ਬਾਣੀ ਹੈ ਅਤੇ ਫਿਰ ਕਵਿਤਾ। 
ਬਾਣੀ ਦਾ ਮਨੋਰਥ ਹੈ ਹਰਿ-ਜਸ ਕਰਨਾ ਜਾਂ ਗਾਉਣਾ। 
ਕੀਰਤਨ ਕਰਨਾ ਅਥਵਾ ਭਜਨ ਗਾਉਣੇ ਮੱਧ-ਯੁਗ ਦੇ 
ਭਗਤ ਸਾਧਕਾਂ ਦੀ ਇਕ ਵਿਸ਼ਿਸ਼ਟਤਾ ਹੈ। ਰਵਿਦਾਸ ਜੀ 
ਨੇ ਇਸੇ ਉਦੇਸ਼ ਤੋਂ ਬਾਣੀ ਦੀ ਰਚਨਾ ਕੀਤੀ ਹੈ। ਆਪ ਦੀ 
ਬਾਣੀ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ੧6 ਰਾਗਾਂ ਵਿਚ ਦਰਜ ਹੈ। 
ਇਨ੍ਹਾਂ ਉਤੇ ਕਿਸੇ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ ਛੰਦ-ਨਿਯਮ ਲਾਗੂ ਨਹੀਂ 
ਹੁੰਦੇ। ਸਭ ਕੁਝ ਰਾਗ ਦੁਆਰਾ ਅਨੁਸ਼ਾਸਿਤ ਹੈ। ਆਪ ਨੇ 
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ਰਵਿਦਾਸ , ਭਗਤ 
ਜਨ-ਜੀਵਨ ਵਿਚੋਂ' ਬਿੰਬ, ਪ੍ਰਤੀਕ ਅਤੇ ਅਲੰਕਾਰ ਲੈ ਕੇ 
ਬਾਣੀ ਦਾ ਜਨ-ਜੀਵਨ ਨਾਲ ਨਾਤਾ ਜੋੜਿਆ ਹੈ। ਆਪ 
ਨੇ ਪੌਰਾਣਿਕ ਅਤੇ ਇਤਿਹਾਸਿਕ ਹਵਾਲਿਆਂ ਦੀ ਵੀ ਵਰਤੋ 
ਕੀਤੀ ਹੈ। 

ਸੈਤ ਰਵਿਦਾਸ ਨੋ ਆਪਣੇ ਭਾਵ ਬੜੀ ਸ਼ਿੱਦਤ 
ਅਤੇ ਸੈਵੇਦਨਾ ਨਾਲ ਪ੍ਗਟਾਏ ਹਨ। ਇਸ ਅਭਿਵਿਅਕਤੀ 
ਤੋ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਵਿਅਕਤਿਤਵ ਦੀ ਮਹਾਨਤਾ ਦਾ ਅਹਿਸਾਸ 
ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਜਦੋਂ ਉਹ ਪਰਮਾਤਮਾ ਨਾਲ ਆਪਣਾ ਵਿਅਕਤਿਕ 
ਸੈਬੈਧ ਜੋੜਦੇ ਹਨ ਤਾਂ ਕਲਪਨਾ ਅਤੇ ਭਾਵ ਦਾ ਸੁਮੇਲ 
ਪ੍ਰਭਾਵਸ਼ਾਲੀ ਸ਼ਬਦਾਵਲੀ ਨੂੰ ਜਨਮ ਦਿੰਦਾ ਹੈ ਜੋ ਨ ਕੇਵਲ 
ਜਿਗਿਆਸੂ ਦੇ ਮਨ ਅੰਤਰ ਨੂੰ ਤਰੈਗਾਇਤ ਕਰਦਾ ਹੈ, 
ਸਗੋਂ ਸੁੰਦਰ ਸੁਭਾਸ਼ਿਤ ਦਾ ਰੂਪ ਵੀ ਧਾਰਣ ਕਰਦਾ ਹੈ। 
ਬੈਗਮਪੁਰਾ ਸਹਿਰ ਕੰ ਨਾਓਂ, ਤੌਹੀੰ ਮੰਗੀ ਗਾਂ ਤੰਗੀ ਅੰਤਰ 
ਕੰਸ਼ਾ, ਜਉ ਤੁਮ' /ਿ/ਰਿਵਰ ਤਉ ਹਮ ਮਰਾ, ਨਾਨ ਤੌਰੋਂ 
ਵਾਲੇ ਸ਼ਬਦਾਂ ਵਿਚ ਭਾਵਾਂ ਦਾ ਬੜਾ ਵੇਗਮਈ ਉਦਾਤੀ- 
ਕਰਣ ਹੋਇਆ ਹੈ। 

ਸੈਤ ਰਵਿਦਾਸ ਦੀ ਭਾਸ਼ਾ ਦਾ ਸਰੂਪ ਸਾਧ- 
ਭਾਖਾਈ ਹੈ। ਸੈਤ ਕਬੀਰ ਦੀ ਭਾਸ਼ਾ ਨਾਲ ਕਾਫ਼ੀ ਸਾਂਝ ਹੈ। 
ਵਿਆਕਰਣ ਦੀ ਸ਼ੁੱਧਤਾ ਨੂੰ ਅਪਣਾਉਣਾ ਸੈਤਾਂ ਲਈ ਕੋਈ 
ਜ਼ਰੂਰੀ ਬੈਧਨ ਨਹੀਂ ਸੀ। ਉਹ ਸੁਤੌਤਰ ਚਿੰਤਕ ਅਤੇ ਸਾਧਕ 
ਸਨ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਭਾਸ਼ਾ ਰਸ-ਸੈਚਾਰ ਅਤੇ ਭਾਵ-ਪ੍ਰੇਸ਼ਣ ਲਈ 
ਵਿਆਕਰਣ ਦੀ ਕੈਦ ਤੋ' ਮੁਕਤ ਹੋ ਕੇ ਚਲਣ ਵਾਲੀ ਹੈ। 
ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਕੋਈ ਸਿਖਿਆ ਗ੍ਰਹਿਣ ਨਹੀਂ ਕੀਤੀ ਸੀ, ਇਸ 
ਲਈ ਵਿਆਕਰਣ ਅਨੁਸ਼ਾਸਿਤ ਭਾਸ਼ਾ ਲਿਖਣ ਦਾ ਉਨ੍ਹਾਂ 
ਨੂੰ ਨ ਅਭਿਆਸ ਸੀ, ਨ ਗਿਆਨ। ਉਹ ਸਾਧਾਰਣ ਜਨਤਾ 
ਵਿਚੋਂ ਸਨ ਅਤੇ ਸਾਧਾਰਣ ਲੋਕਾਂ ਨੂੰ ਹੀ ਮੁਖ਼ਾਤਬ ਸਨ। 
ਇਸ ਲਈ ਭਾਸ਼ਾ ਦਾ ਸਰੂਪ ਆਮ ਬੋਲ-ਚਾਲ ਵਾਲਾ ਸੀ। 
ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਭਾਸ਼ਾ ਦਾ ਗੌਰਵ ਵਿਆਕਰਣ ਦੀ ਸ਼ੁੱਧਤਾ ਦੀ ਥਾਂ 
`ਤੇ ਸ਼ਕਤੀ ਜਾਂ ਸਮਰਥਾ ਕਰਕੇ ਹੈ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਬੋਲਾਂ ਵਿਚ 
ਇਤਨੀ ਸ਼ਕਤੀ ਅਤੇ ਪ੍ਭਾਵਸ਼ਾਲਤਾ ਸੀ ਕਿ ਸਮਕਾਲੀਨ 
ਵਿਦਵਾਨ ਵੀ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਲੋਹਾ ਮੰਨਦੇ ਸਨ। ਸਾਧਾਰਣ ਲੋਕਾਂ 
ਅਤੇ ਜਿਗਿਆਸੂਆਂ ਲਈ ਤਾਂ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਕਥਨਾਂ ਵਿਚ 
ਇਤਨੀ ਸਤਿਅਤਾ ਸੀ ਕਿ ਉਹ ਉਸ ਵਿਚ ਕਿਸੇ ਅਲੌਕਿਕ 
ਆਨੰਦ ਨੂੰ ਮਾਣਨ ਲਗ ਜਾਂਦੇ ਸਨ। 
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ਰਾਇਸਾ ਮਹਲਾ ੧ 

ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ ਬਾਣੀ ਹੁੰਦੇ ਹੋਇਆਂ ਵੀ ਆਪ 
ਦੀ ਰਚਨਾ ਕਾਵਿ-ਗੁਣ ਸੈਪੰਨ ਰਚਨਾ ਹੈ ਅਤੇ ਆਪਣੇ 
ਉਦੇਸ਼ ਜਾਂ ਮਨੋਰਥ ਵਿਚ ਪੂਰੀ ਤਰ੍ਹਾਂ ਸਫਲ ਹੈ। ਕਾਵਿ-ਤਤ੍ਹਾਂ 
ਨਾਲ ਸੁਸਜਿਤ ਭਗਤ ਰਵਿਦਾਸ ਦੀ ਬਾਣੀ ਦੀ ਭਾਸ਼ਾ 
ਆਪਣੇ ਕਰਤੱਵ ਦਾ ਬੜੀ ਪ੍ਭਾਵਸ਼ਾਲਤਾ ਨਾਲ ਨਿਰਵਾਹ 
ਕਰਦੀ ਹੈ। 


ਰਾਇਸਾ ਮਹਲਾ ੧ (ਬਾਣੀ) : “ਪੁਰਾਤਨ ਜਨਮਸਾਖੀ” 
(ਸਾਖੀ 34) ਅਨੁਸਾਰ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੁਆਰਾ 
“ਕਿੜੀ ਪਠਾਣਾ” ਵਿਚ ਉਚਾਰੀ ਗਈ ਤਿਲੰਗ ਰਾਗ 
ਵਿਚਲੀ ਇਕ ਅਸ਼ਟਪਦੀ ਜਿਸ ਦੇ “ਰਹਾਉ” ਪਾਠ ਵਿਚ 
ਵਰਤੇ ਗਏ “ਰਾਇਸਾ” ਪਦ ਦੇ ਆਧਾਰ 'ਤੇ ਕਈ ਪੁਰਾਤਨ 
ਬੀੜਾਂ ਵਿਚ ਲਿਖਾਰੀਆਂ ਨੇ “ਰਾਇਸਾ ਮਹਲਾ ੧” ਸਿਰਲੇਖ 
ਦੇ ਦਿੱਤਾ ਹੈ। ਵੇਖੋ “ਤਿਲੈਗ ਰਾਗ” (ਬਾਣੀ)। 


ਰਾਇਪੁਰ (ਪਿੰਡ) : ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਪਟਿਆਲਾ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦਾ ਇਕ 
ਪਿੰਡ ਜੋ ਬਹਾਦਰਗੜ੍ਹ ਕਿਲ੍ਹੇ ਤੋਂ 2 ਕਿ.ਮੀ. ਦੀ ਵਿਥ ਉਤੇ 
ਹੈ। ਸਥਾਨਕ ਰਵਾਇਤ ਅਨੁਸਾਰ ਜਦੋਂ' ਗੁਰੂ ਜੀ ਸੈਫ਼ਾਬਾਦ 
(ਬਹਾਦਰਗੜ੍ਹ) ਵਿਚ ਠਹਿਰੇ ਹੋਏ ਸਨ, ਤਾਂ ਪਿੰਡ ਦੇ 
ਨਿਵਾਸੀਆਂ ਦੀ ਬੇਨਤੀ 'ਤੇ ਇਸ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਪਧਾਰੇ ਸਨ। 
ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਆਮਦ ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ ਉਥੇ ਪਹਿਲਾਂ ਥੜਾ 
ਸਾਹਿਬ ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ। ਸੈਨ 1920 ਈ. ਦੇ ਨੇੜੇ ਤੇੜੇ 
ਬੜਾ ਸਾਹਿਬ ਵਾਲੇ ਸਥਾਨ 'ਤੇ ਇਕ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਉਸਾਰਿਆ 
ਗਿਆ ਜੋ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਮੰਜੀ ਸਾਹਿਬ ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ ਨੌਮੀਂ” ਦੇ 
ਨਾਂ ਨਾਲ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਹੈ। ਇਸ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਸਥਾਨਕ ਕਮੇਟੀ 
ਹੀ ਕਰਦੀ ਹੈ। 


ਰਾਇਪੁਰ ਰਾਣੀ (ਕਸਬਾ) : ਅੰਬਾਲਾ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦਾ ਇਕ 
ਪੁਰਾਣਾ ਕਸਬਾ ਜੋ ਪਹਿਲਾਂ ਇਕ ਛੋਟੀ ਜਿਹੀ ਪਹਾੜੀ 
ਰਿਆਸਤ ਦਾ ਸਦਰ ਮੁਕਾਮ ਰਹਿ ਚੁਕਿਆ ਹੈ ਅਤੇ ਟਾਂਗਰੀ 
ਨਦੀ ਦੇ ਖੱਬੇ ਕੰਢੇ ਉਤੇ ਵਸਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਜਦੋਂ ਗੁਰੂ 
`ਜੀ ਸੈਨ 1688 ਈ . ਵਿਚ ਪਾਉਂਟਾ ਸਾਹਿਬ ਤੋਂ ਆਨੰਦਪੁਰ 
ਨੂੰ ਪਰਤੇ ਤਾਂ ਇਥੋਂ ਨੇੜੇ ਟਾਂਗਰੀ ਨਦੀ ਦੇ ਦੂਜੇ ਪਾਸੇ ਮਾਣਕ 
ਟਬਰਾ ਵਿਚ ਰੁਕੇ । ਇਥੋਂ ਦੇ ਰਾਉ ਫਤਹਿ ਸਿੰਘ ਦੀ ਰਾਣੀ 
ਨੂੰ ਜਦੋਂ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਆਮਦ ਦਾ ਪਤਾ ਚਲਿਆ ਤਾਂ ਉਹ 
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ਖ਼ੁਦ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਦਰਸ਼ਨ ਕਰਨ ਗਈ ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ 
ਆਪਣੀ ਗੜ੍ਹੀ ਵਿਚ ਨਿਮੰਤਰਿਤ ਕੀਤਾ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ 
ਸੇਵਾ ਕਰਕੇ ਅਸੀਸ ਪਾਪਤ ਕੀਤੀ। ਉਸ ਤੋ ਬਾਦ ਇਹ 
ਕਸਬਾ “ਰਾਇਪੁਰ” ਦੀ ਥਾਂ “ਰਾਇਪੁਰ ਰਾਣੀ? ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ 
ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਹੋਇਆ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਆਮਦ ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ 
ਉਥੇ ਪਹਿਲਾਂ ਥੜਾ ਸਾਹਿਬ ਉਸਾਰਿਆ ਗਿਆ ਅਤੇ ਬਾਦ 
ਵਿਚ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਦਸਵੀ' ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ” ਦੀ ਇਮਾਰਤ 
ਬਣਵਾਈ ਗਈ। ਇਸ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਦੀ ਸੇਵਾ-ਸੈਭਾਲ ਰਾਉ 
ਪਰਿਵਾਰ ਵਲੋ ਕੀਤੀ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। 


ਰਾਇ ਬਲਵੰਡਿ ਅਤੇ ਸੱਤਾ ਡੂਮ : ਗੁਰੂ ਗੰਥ ਸਾਹਿਸ਼ ਦੇ 
ਰਾਮਕਲੀ ਰਾਗ (966-68) ਵਿਚ ਦਰਜ ਵਾਰ 67 
ਬਲਵੀਡਾ ਤਥਾ ਸਤ ਝੂਮ ਆਆਾੀਦੇ ਕਰਤ੍ਰਿਤਵ ਦਾ ਸੰਬਧ 
ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੋ ਮਿਰਾਸੀਆਂ ਨਾਲ ਜੋੜਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਹ ਕੌਣ 
ਸਨ ? ਇਸ ਬਾਰੇ ਸਿੱਖ-ਇਤਿਹਾਸ ਤੋਂ ਇਤਨਾ ਹੀ ਪਤਾ 
ਚਲਦਾ ਹੈ ਕਿ ਇਹ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਦਰਬਾਰ 
ਵਿਚ ਕੀਰਤਨ ਕਰਦੇ ਸਨ। “ਗੁਰਪ੍ਰਤਾਪ ਸੂਰਜ” ਅਨੁਸਾਰ 
ਲੜਕੀ ਦੇ ਵਿਆਹ ਵੇਲੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਗੁਰੁ ਜੀ ਤੋਂ ਮਾਇਕ 
ਸਹਾਇਤਾ ਮੰਗੀ। ਗੁਰੂ ਦਰਬਾਰ ਵਲੋਂ' ਪਾਪਤ ਹੋਈ ਮਦਦ 
ਨਾਲ ਇਹ ਸੰਤੁਸ਼ਟ ਨ ਹੋਏ; ਫਲਸਰੂਪ ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਕੀਰਤਨ 
ਕਰਨਾ ਬੈਦ ਕਰ ਦਿੱਤਾ। ਹਉਮੈ ਕਾਰਣ ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਗੁਰੂ- 
ਦਰਬਾਰ ਵਿਚੋਂ ਕਢ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। ਕੁਝ ਮਹੀਨਿਆਂ ਦੀ 
ਆਰਥਿਕ ਅਤੇ ਸਮਾਜਿਕ ਖੁਆਰੀ ਤੋਂ ਬਾਦ ਲਾਹੌਰ 
ਨਿਵਾਸੀ ਭਾਈ ਲੱਧੇ ਦੀ ਸਿਫ਼ਾਰਿਸ਼ 'ਤੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਮਾਫ਼ 
ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। ਮਾਫ਼ ਕੀਤੇ ਜਾਣ ਵੇਲੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੇ 
ਮਾਫ਼ੀਨਾਮੇ ਦੇ ਰੂਪ ਵਿਚ ਇਹ ਵਾਰ ਉਚਾਰੀ। 

ਪੰ. ਸਾਹਿਬ ਸਿੰਘ (ਸਾ ਗਰ ਗ੍ਰੰਥ ਦਰਪਣ, 
ਸੱਤਵੀ ਪੋਥੀ) ਅਨੇਕ ਜੁਗਤਾਂ ਰਾਹੀਂ ਇਸ ਸਿੱਟੇ ਉਤੇ ਪਹੁੰਚੇ 
ਹਨ ਕਿ ਇਹ ਦੋਵੇਂ ਭਰਾ ਸਨ ਅਤੇ 'ਮੋਖੜ” ਜਾਤਿ ਦੇ 
ਮਿਰਾਸੀ ਸਨ। ਵਿਆਹ ਸੱਤੇ ਦੀ ਲੜਕੀ ਦਾ ਸੀ ਕਿਉਂਕਿ 
ਆਰਥਿਕ ਸਹਾਇਤਾ ਪ੍ਰਤਿ ਉਸੇ ਨੇ ਗੱਲ ਕਹੀ ਹੈ--ਦਾਨ 
/ਲਿ ਸਤਿਗੁਰ ਭਾਵਸਾ ਸੋਂ ਸਤ ਦਾਣੁ /ਕੁਲ ਅੱਠ ਪਉੜੀਆਂ 
ਅਤੇ ਮਗਰਲੀਆਂ ਪੰਜ ਸੱਤੇ ਦੀ ਰਚਨਾ ਹਨ। ਇਸ ਵਾਰ 
ਦੀ ਰਚਨਾ ਸੈਨ 1582 ਈ. ਵਿਚ ਹੋਣੀ ਸੈਭਵ ਹੈ। 
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ਰਾਇ ਬਲਵੰਡਿ ਅਤੇ ਸੱਤਾ ਡੂਮ 

ਡਾ. ਪਿਆਰ ਸਿੰਘ (ਪੰਜਾਬ ਯੂਨੰਵਰ/ਨੈਟਾੀ 
ਪੰਜਾਬੀ ਸ਼ਾ/ਹਿਤਾ ਦਾ /ਇਤਹਾਸ਼) ਅਨੁਸਾਰ ਬਲਵੈਡ ਨਾਲਿ 
“ਰਾਇ” ਦੀ ਉਪਾਧੀ ਪ੍ਰਗਟ ਕਰਦੀ ਹੈ ਕਿ ਇਹ ਉਨ੍ਹਾਂ ਰਾਇ 
ਰਾਜਪੂਤਾਂ ਦੇ ਭੱਟ ਅਤੇ ਢਾਢੀ ਸਨ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਵੱਡੇ ਵਡੇਰੇ 
ਹਲੂਰ ਆ' ਵਸੇ ਸਨ ਅਤੇ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਰਾਏਕੋਟ, ਰਾਇਪੁਰ 
ਆਦਿ ਨਗਰ ਵਸਾਏ ਸਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਰਾਇ-ਕਿਆਂ ਦੇ 
ਢਾਢੀਆਂ ਦੀ ਔਲਾਦ ਦੇਸ਼ ਦੀ ਵੰਡ ਤਕ ਪਿੰਡ ਲੰਮੇ ਜਟਪੁਰੇ 
ਵਸਦੀ ਰਹੀ ਹੈ ਅਤੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਢਾਢੀਆਂ ਵਿਚੋ ਹੀ ਕਿਸੇ 
ਨੇ ਭ/ਇ ਕਮਾਲਦਾੀਂ ਮੰਜਦਾ ਕ? ਵਾਰ ਲਿਖੀ। 

__ ਇਤਿਹਾਸਿਕ ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਤੋਂ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਰਚੀ ਵਾਰ 
ਵਿਚ ਕੁਝ ਮਹੱਤਵਪੂਰਣ ਸੈਕੇਤ ਮਿਲਦੇ ਹਨ, ਜਿਵੇਂ ਗੁਰ 
-ਗੱਦੀ ਸੌਂਪਣ ਵੇਲੋਂ ਪੁੱਤਰਾਂ ਅਤੇ ਸਿੱਖਾਂ ਦੀ ਚੰਗੀ ਘੋਖ 
ਪੜਤਾਲ ਕਰਕੇ ਉਤਰਾਧਿਕਾਰੀ ਦੀ ਚੋਣ ਕਰਨਾ ਅਤੇ 
ਜੀਉਂਦੇ ਜੀ ਗੱਦੀ ਸੌਂਪ ਦੇਣਾ, ਗੁਰੂ ਅੰਗਦ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ 
ਲੈਗਰ ਵਿਚ ਘਿਉ, ਦੁੱਧ, ਖੀਰ ਦੀ ਆਮ ਵਰਤੋਂ ਹੋਣਾ, 
ਗੁਰੂ-ਦਰਬਾਰ ਵਿਚ ਸ਼ਰਧਾਲੂਆਂ ਦਾ ਕਾਫ਼ੀ ਗਿਣਤੀ ਵਿਚ 
ਦਰਸ਼ਨ ਕਰਨ ਆਉਣਾ, ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ ਲਈ “ਸਚੇ 
ਪਾਤਿਸ਼ਾਹ” ਦੀ ਵਰਤੋ ਕਰਨਾ, ਗੁਰੂ ਅੰਗਦ ਦੇਵ ਜੀ ਦੁਆਰਾ 
ਗੁਰ-ਗੱਦੀ ਨੂੰ ਖਾਡੂਰ ਕਸਬੇ ਵਿਚ ਸਥਾਨਾਂਤਰਿਤ ਕਰਨਾ 
ਆਦਿ। 

ਇਸ ਵਾਰ ਵਿਚ ਕੁਲ 8 ਪਉੜੀਆਂ ਹਨ ਜਿਨ੍ਹਾਂ 
ਅੱਠਵੀ' ਦੀਆਂ ਨੌ ਨੌ ਤੀਜੀ ਦੀਆਂ 12, ਦੂਜੀ ਦੀਆਂ 
13 ਅਤੇ ਛੇਵੀਂ ਦੀਆਂ 20 ਤੁਕਾਂ ਹਨ। ਤੁਕਾਂ ਦਾ ਆਕਾਰ 
ਇਕ-ਸਮਾਨ ਨਹੀਂ। ਇਸ ਦੀ ਭਾਸ਼ਾ ਪੁਰਾਤਨਤਾ ਦਾ ਸੁੰਦਰ 
ਨਮੂਨਾ ਪੇਸ਼ ਕਰਦੀ ਹੈ। ਵਿਆਕਰਣ ਦੀ ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਤੋਂ ਪੱਛਮੀ 
ਪੰਜਾਬੀ ਦਾ ਕਾਫ਼ੀ ਪ੍ਰਭਾਵ ਹੈ। ਇਸ ਦੇ ਭਾਸ਼ਾਈ ਅਧਿਐਨ 
ਨਾਲ ਉਸ ਵਕਤ ਆਮ ਜੀਵਨ ਵਿਚ ਪ੍ਰਚਲਿਤ ਅਤੇ ਭੱਟਾਂ, 
ਮਿਰਾਸੀਆਂ ਦੁਆਰਾ ਵਰਤੀ ਭਾਸ਼ਾ ਦਾ ਸਹੀ ਬੋਧ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। 
ਇਸ ਵਿਚ ਅਨੇਕ ਪੌਰਾਣਿਕ ਹਵਾਲੇ ਵੀ ਵਰਤੇ ਗਏ ਹਨ, 
ਜਿਵੇਂ ਸਮੁੰਦਰ ਰਿੜਕਣ ਦਾ ਉੱਲੇਖ ਹੈ- ਹਨ ਗੰਗਾ 
ਵਹਾਈਆਐ ਟੁਨਿਆਈ ਆਸਧੇ ਕੇ /ਕੇਓਨ / ਨਾਨਕ ਇਸਨੇ 
ਜਗਨਾ/ਥ' ਓਉਚਹਦਾਂ ਵੈਣੁ /ਵ/ਨ/ਕਿਓਨ / ਆਧਾਣਾ ਪਰਝਤਾ 
ਕਾਰੈ ਨੰਤ੍ਿ ਥਾਸ਼ਕ ਸ਼ਾਦ /ਰੜਾਕਾਓਨੁ / (ਗੁ .ਰੀ੍‌.੭67)। 
ਇਸ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ ਦੇ ਗੁਰ-ਗੱਦੀ ਉਤੇ ਟਿਕੇ ਜਾਣ 
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ਰਾਏ ਕਲ੍ਹਾ 
(ਤਿਲਕ ਦੇਣ) ਦੇ ਪ੍ਰਸੈਗ ਕਾਰਣ ਪ੍ਰਚਾਰਕ ਗਿਆਨੀਆਂ ਨੇ 
ਇਸ ਨੂੰ “ਟਿਕੇ ਦੀ ਵਾਰ” ਵੀ ਕਹਿਣਾ ਸ਼ੁਰੂ ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਹੈ। 


ਰਾਇ ਬੁਲਾਰ (ਅਨੁ. ਮ. 1515 ਈ.) : ਜਨਮਸਾਖੀ 
ਸਾਹਿਤ ਅਨੁਸਾਰ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੀ ਦੈਵੀ ਅਜ਼ਮਤ 
ਨੂੰ ਪਛਾਣਨ ਵਾਲਾ ਪਹਿਲਾ ਵਿਅਕਤੀ ਰਾਇ ਬੁਲਾਰ ਸੀ। 
ਭੱਟੀ ਜਾਤਿ ਦਾ ਮੁਸਲਮਾਨ ਰਾਇ ਬੁਲਾਰ ਪੰਦਰ੍ਹਵੀਂ ਸਦੀ 
ਦੇ ਪਿਛਲੇ ਅੱਧ ਵਿਚ ਤਲਵੈਡੀ ਰਾਇ ਭੋਏ ਦਾ ਪ੍ਰਸ਼ਾਸਕ 
ਸੀ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਪ੍ਰਤਿ ਇਸ ਦਾ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਸਨੇਹ 
ਅਤੇ ਆਦਰ ਸੀ। 

ਇਕ ਵਾਰ ਕਿਸੇ ਕਿਸਾਨ ਦੀ ਖੇਤੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ 
ਦੇਵ ਜੀ ਦੁਆਰਾ ਚਰਾਈਆਂ ਜਾਂਦੀਆਂ ਮੱਝਾਂ ਨੇ ਬਰਬਾਦ 
ਕਰ ਦਿੱਤੀ । ਸ਼ਿਕਾਇਤ ਹੋਣ 'ਤੇ ਰਾਇ ਬੁਲਾਰ ਨੇ ਹਰਜਾਨਾ 
ਭਰਨ ਲਈ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਪਿਤਾ ਬਾਬਾ ਕਾਲੂ ਨੂੰ ਬੁਲਾਇਆਂ। 
ਪਰ ਜਦੋ ਰਾਇ ਬੁਲਾਰ ਦਾ ਬੋਦਾ ਨੁਕਸਾਨੇ ਹੋਏ ਖੇਤ ਦੀ 
ਕਛ ਕਰਨ ਲਈ ਗਿਆ, ਤਾਂ ਖੇਤ ਨੂੰ ਬਿਲਕੁਲ ਸਹੀ 
ਹਾਲਤ ਵਿਚ ਵੇਖਿਆ ਅਤੇ ਕਿਸਾਨ ਨੇ ਵੀ ਉਸ ਨੂੰ ਸਹੀ 
ਵੇਖਿਆ। ਆਪਣੇ ਬੰਦੇ ਤੋਂ ਖੇਤ ਦੇ ਹਰਿਆ ਹੋਣ ਦੀ ਗੱਲ 
ਸੁਣ ਕੇ ਰਾਇ ਬੁਲਾਰ ਨੂੰ ਬੜੀ ਹੈਰਾਨੀ ਹੋਈ। ਫਿਰ ਇਕ 
ਦਿਨ ਰਾਇ ਬੁਲਾਰ ਦੁਪਹਿਰ ਪਿਛੋਂ ਆਪਣੇ ਬੰਦਿਆਂ ਨਾਲ 
ਪਿੰਡ ਨੂੰ ਪਰਤ ਰਿਹਾ ਸੀ, ਤਾਂ ਉਸ ਨੇ ਕੀ ਵੇਖਿਆ ਕਿ 
ਬਾਕੀ ਦਰਖ਼ਤਾਂ ਦੀ ਛਾਂ ਢਲ ਗਈ ਹੈ, ਪਰ ਜਿਸ ਹੇਠਾਂ 
ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਬਿਸਰਾਮ ਕਰ ਰਹੇ ਸਨ, ਉਸ ਦੀ 
ਛਾਂ ਸਥਿਰ ਹੈ। ਇਹ ਵੇਖ ਕੇ ਰਾਇ ਬੁਲਾਰ ਨੂੰ ਵਿਸ਼ਵਾਸ ਹੋ 
ਗਿਆ ਕਿ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਕੋਈ ਮਹਾਪੁਰਸ਼ ਹਨ। 
ਉਸ ਨੇ ਪਿੰਡ ਪਰਤ ਕੇ ਬਾਬੇ ਕਾਲੂ ਨੂੰ ਬੁਲਾਇਆ ਅਤੇ 
ਦਸਿਆ ਕਿ ਤੇਰਾ ਪੁੱਤਰ ਮਹਾਨ ਹੈ ਅਤੇ ਉਸ ਕਰਕੇ ਅਸੀ 
ਸਾਰੇ, ਸਾਰਾ ਪਿੰਡ ਵੀ ਮਹਾਨ ਹੋ ਗਿਆ ਹੈ। ` 

ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਜਦੋ ਵੀ ਉਦਾਸੀਆਂ ਤੋਂ 
ਪਰਤਦੇ ਤਾਂ ਰਾਇ ਬੁਲਾਰ ਨੂੰ ਮਿਲਣ ਜਾਂਦੇ। ਇਸ ਦਾ 
ਦੇਹਾਂਤ 1515 ਈ. (ਅਨੁਮਾਨਿਕ) ਵਿਚ ਹੋਇਆ ਦਸਿਆ 
ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 


ਰਾਏ ਕਲ੍ਹਾ : ਵੇਖੋ “ਕਲ੍ਹਾ ਰਾਏ”। 
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ਰਾਏਕੋਟ (ਨਗਰ) : ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ ਲੁਧਿਆਣਾ ਦਾ 
ਇਕ ਨਗਰ ਜੋ ਰਾਏ ਅਹਿਮਦ ਨੇ ਸੈਨ 1648 ਈ . ਵਿਚ 
ਆਬਾਦ ਕੀਤਾ ਸੀ। ਇਸ ਦੇ ਪੁੱਤਰ ਰਾਏ ਕਲ੍ਹਾ (ਕਲ੍ਹਾ 
ਰਾਏ) ਦੀ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਪ੍ਰਤਿ ਅਪਾਰ ਸ਼ਰਧਾ ਸੀ। 
ਇਸ ਦੀ ਮਾਤਾ ਵੀ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਬੜੀ ਸਿਦਕਣ ਸੀ। ਗੁਰੂ 
ਜੀ ਮਾਛੀਵਾੜੇ ਤੋਂ ਮਾਲਵੇ ਤੋਂ ਜਾਂਦੇ ਹੋਇਆਂ ਇਸ ਪਿੰਡ 
ਕੌਲੋਂ ਲੈਘੇ ਸਨ ਅਤੇ ਪਿੰਡ ਤੋਂ ਬਾਹਰ ਇਕ ਟਾਹਲੀ ਦੇ 
ਬਿ੍‌ਛ ਹੇਠਾਂ ਠਿਕਾਣਾ ਕੀਤਾ ਸੀ। ਇਥੋਂ ਹੀ ਰਾਏ ਕਲ੍ਹਾ ਨੇ 
ਆਪਣਾ ਬੈਦਾ ਭੇਜ ਕੇ ਸਰਹਿੰਦ ਤੋਂ ਛੋਟੇ ਸਾਹਿਬਜ਼ਾਦਿਆਂ 
ਦੇ ਦਰਦਨਾਕ ਅੰਤ ਦੀ ਖ਼ਬਰ ਮੰਗਵਾਈ ਸੀ। 

ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਠਹਿਰਨ ਵਾਲੇ ਸਥਾਨ ਉਤੇ ਪਹਿਲਾਂ 
ਥੜਾ ਸਾਹਿਬ ਬਣਵਾਇਆ ਗਿਆ। 20ਵੀਂ ਸਦੀ ਦੇ ਸ਼ੁਰੂ 
ਵਿਚ ਇਥੇ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਦੀ ਇਮਾਰਤ ਬਣਵਾਈ ਗਈ। ਬਾਦ 
ਵਿਚ ਉਸ ਇਮਾਰਤ ਵਿਚ ਹੋਰ ਵਿਸਤਾਰ ਹੁੰਦਾ ਰਿਹਾ। 
ਹੁਣ ਇਕ ਦੀਵਾਨ ਹਾਲ ਅਤੇ ਸਰੋਵਰ ਵੀ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਦੇ 
ਪਰਿਸਰ ਵਿਚ ਬਣਾਏ ਜਾ ਚੁਕੇ ਹਨ। ਇਸ ਨੂੰ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ 
ਟਾਹਲੀਆਣਾ ਸਾਹਿਬ” ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਇਹ ਸ਼ਰੋਮਣੀ 
ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪਬੋਧਕ ਕਮੇਟੀ ਨਾਲ ਸੈਬੈਧਿਤ ਹੈ, ਪਰ ਇਸ 
ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਸਥਾਨਕ ਕਮੇਟੀ ਕਰਦੀ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ 
ਆਮਦ ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ 19,20 ਅਤੇ 21 ਪੋਹ ਨੂੰ ਹਰ 
ਸਾਲ ਵੱਡਾ ਧਾਰਮਿਕ ਦੀਵਾਨ ਸਜਦਾ ਹੈ। 


ਰਾਖਸ਼ : ਪੰਜਾਬੀ ਵਿਚ ਦੈਂਤ, ਦਾਨਵ ਅਤੇ ਰਾਖਸ਼ ਇਕ 
ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ ਸਮਾਨਾਰਥਕ ਹਨ ਅਤੇ ਦੇਵਤਿਆਂ ਦੇ ਵਿਰੋਧੀ 
ਤਸੱਵਰ ਕੀਤੇ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। 

ਰਾਖਸ਼ (ਰਾਕ੍ਸ਼ਸ) ਦੀ ਮਾਨਤਾ ਵੈਦਿਕ ਕਾਲ 
ਤੋਂ ਸ਼ੁਰੂ ਹੋ ਗਈ ਸੀ ਕਿਉਕਿ ਉਦੋਂ ਜੋ ਦੁਖ, ਤਕਲੀਫ਼ਾਂ, 
ਬੀਮਾਰੀਆਂ ਮਨੁੱਖ ਅਨੁਭਵ ਕਰਦਾ ਸੀ ਉਨ੍ਹਾਂ ਪਿਛੇ ਕਿਸੇ 
ਰਾਖਸ਼ੀ ਸ਼ਕਤੀ ਦੀ ਕਲਪਨਾ ਕੀਤੀ ਜਾਂਦੀ ਸੀ। ਦੁਖਾਂ- 
ਤਕਲੀਫ਼ਾਂ ਦੇ ਅਨੰਤ ਹੋਣ ਕਰਕੇ ਰਾਖਸ਼ਾਂ ਦੀ ਗਿਣਤੀ ਵੀ 
ਅਨੰਤ ਮੰਨੀ ਜਾਂਦੀ ਸੀ। ਉਸ ਤੋਂ ਬਾਦ ਉਨ੍ਹਾਂ ਰਾਖਸ਼ੀ 
ਸ਼ਕਤੀਆਂ ਦਾ ਮਾਨਵੀਕਰਣ ਹੋਣ ਲਗਾ ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀਆਂ 
ਹੋਣ ਲਗੀਆਂ। ਉਹ ਪਸ਼ੂਆਂ ਅਤੇ ਮਨੁੱਖਾਂ ਨੂੰ ਖਾਣ ਵਾਲੇ, 
ਹਨੇਰੇ ਵਿਚ ਵਿਚਰਨ ਵਾਲੇ , ਯੱਗਾਂ ਨੂੰ ਨਸ਼ਟ ਕਰਨ ਵਾਲੇ, 
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ਅਨੋਕ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ ਭੇਸ ਅਤੇ ਰੂਪ ਬਦਲਣ ਵਾਲੇ , ਭਿਆਨਕ 
ਬੋਲੀਆਂ ਬੋਲਣ ਵਾਲੇ ਮੰਨੇ ਜਾਣ ਲਗੇ। ਅਗਨੀ ਦੇਵਤਾ 
ਅਤੇ ਇੰਦ ਦੇਵਤਾ ਦੇ ਸ਼ੁਰੂ ਤੋਂ ਹੀ ਰਾਖਸ਼ ਵੈਰੀ ਰਹੇ , 
ਕਿਉਂਕਿ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਅਤੇ ਅੰਧਕਾਰ ਵਿਚ ਆਦਿ-ਕਾਲ ਤੋੱ 
ਵਿਰੋਧ ਚਲਿਆ ਆ ਰਿਹਾ ਹੈ। 

“ਬਾਲਮੀਕਿ ਰਾਮਾਇਣ” ਦੇ “ਉਤਰ-ਕਾਂਡ”” 
ਵਿਚ ਰਾਖਸ਼ਾਂ ਦੀ ਉਤਪੱਤੀ ਬਾਰੇ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਪਾਉਂਦਿਆਂ 
ਲਿਖਿਆ ਗਿਆ ਹੈ ਕਿ ਬ੍ਹਮਾ ਨੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਮਨੁੱਖਾਂ ਦੀ 
ਰਖਿਆ ਕਰਨ ਦਾ ਕੈਮ ਸੌਂਪਿਆ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਰਾਖਸ਼ਾਂ ਵਿਚੋਂ ਦੋ 
ਪ੍ਰਮੁਖ ਸਨ-ਹੇਤਿ ਅਤੇ ਪ੍ਹੇਤਿ। ਹੇਤਿ ਨੇ “ਕਾਲ” ਦੀ 
ਭਿਆਨਕ ਭੈਣ ਭਯਾ ਨਾਲ ਵਿਆਹ ਕੀਤਾ ਅਤੇ 
ਵਿਦ੍ਯੁਤਕੇਸ਼ ਨਾਂ ਦੇ ਪੁੱਤਰ ਨੂੰ ਜਨਮ ਦਿੱਤਾ। ਉਸ ਦਾ 
ਵਿਆਹ ਸੈਧਿਆ ਦੀ ਪੁੱਤਰੀ ਸਾਲਕਟੈਕਟਾ ਨਾਲ ਹੋਇਆ। 
ਨੇ ਵਰਦਾਨ ਦੇ ਕੇ ਅਮਰ ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਅਤੇ ਉਸ ਦਾ ਨਾਂ 
ਸੁਕੇਸ਼ ਰਖਿਆ। ਅਗੋਂ ਉਸ ਦਾ ਵਿਆਹ ਗ੍ਰਾਮਣੀ ਨਾਂ ਦੇ 
ਰੀਧਰਵ ਦੀ ਪੁੱਤਰੀ ਦੇਵਵਤੀ ਨਾਲ ਹੋਇਆ ਜਿਸ ਤੋੱ 
ਤਿੰਨ ਭਿਆਨਕ ਪੁੱਤਰ ਪੈਦਾ ਹੋਏ--ਮਾਲ੍ਯਵਾਨ, ਸੁਮਾਲੀ 
ਅਤੇ ਮਾਲੀ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਬ੍ਰਹਮਾ ਦੀ ਤਪਸਿਆ ਕਰਕੇ 
ਪਰਸਪਰ ਪ੍ਰੇਮ-ਭਾਵ ਅਤੇ ਅਮਰਤਾ ਦਾ ਵਰ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕੀਤਾ 
ਅਤੇ ਵਿਸ਼ੂਕਰਮਾ ਦੀ ਸਿਰਜੀ ਸੋਨੇ ਦੀ ਲੈਕਾ ਵਿਚ ਰਹਿਣ 
ਲਗੇ। ਉਧਰ ਨਰਮਦਾ ਨਾਂ ਦੀ ਇਕ ਗੈਧਰਵੀ ਨੋ ਆਪਣੀ 
ਮਰਜ਼ੀ ਨਾਲ ਜਨਮ ਲਿਆ ਅਤੇ ਤਿੰਨ ਪੁੱਤਰੀਆਂ ਪੈਦਾ 
ਕੀਤੀਆਂ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ ਸੁੰਦਰੀ ਦਾ ਵਿਆਹ ਮਾਲ੍ਯਵਾਨ 
ਨਾਲ, ਕੇਤੁਮਤੀ ਦਾ ਸੁਮਾਲੀ ਨਾਲ ਅਤੇ ਵਸੁਧਾ ਦਾ ਮਾਲੀ 
ਨਾਲ ਹੋਇਆ। 

ਮਾਲ੍ਯਵਾਨ ਅਤੇ ਸੁੰਦਰੀ ਤੋ' ਵਜ੍ਮੁਸ਼ਠੀ, 
ਉਨਮੱਤ ਨਾਂ ਦੇ ਪੁੱਤਰ ਪੈਦਾ ਹੋਏ। ਸੁਮਾਲੀ ਅਤੇ ਕੇਤੁਮਤੀ 
ਤੋਂ ਪ੍ਹਸਤ, ਅਕੌਪਨ, ਵਿਕਟ, ਕਾਲਕਾਰਮੁਕ, ਧੂਮਾਕਸ਼, 
ਦੰਡ, ਸੁਪਾਰਸ਼੍ਹ , ਸੈਹ੍ਲਾਦੀ, ਪ੍ਘਸ ਅਤੇ ਭਾਸਕਰਣ ਜਨਮੇ। 
ਮਾਲੀ ਅਤੇ ਵਸੁਧਾ ਨੇ ਅਨਲ , ਅਨਿਲ , ਹਰ ਅਤੇ ਸੈਪਾਤੀ 
ਨੂੰ ਪੈਦਾ ਕੀਤਾ। 

ਇਨ੍ਹਾਂ ਸਾਰੇ ਰਾਖਸ਼ਾਂ ਨੇ ਰਲ ਕੇ ਦੇਵਤਿਆਂ ਨੂੰ 
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ਲਿਆ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਮਾਰਨ ਅਤੇ ਦੇਵਤਿਆਂ ਦੀ ਸਹਾਇਤਾ 
ਕਰਨ ਦੀ ਜ਼ਿੰਮੇਵਾਰੀ ਵਿਸ਼ਣੂ ਨੇ ਆਪਣੇ ਸਿਰ ਉਤੇ ਲਈ। 
ਰਾਖਸ਼ਾਂ ਨਾਲ ਵਿਸ਼ਣੁ ਦਾ ਤਕੜਾ ਯੁੱਧ ਹੋਇਆ। ਮਾਲੀ 
ਮਾਰਿਆ ਗਿਆ। ਬਾਕੀ ਦੇ ਰਾਖਸ਼ ਭਜ ਕੇ ਪਾਤਾਲ ਲੋਕ 
ਚਲੇ ਗਏ। ਉਥੇ ਸੁਮਾਲੀ ਨੂੰ ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਆਪਣਾ ਰਾਜਾ 
ਬਣਾ ਲਿਆ। ਕਾਲਾਂਤਰ ਵਿਚ ਸੁਮਾਲੀ ਦੇ ਪੋਤਰੇ “ਰਾਵਣ” 
ਨੇ ਲੈਕਾ ਵਿਚੋਂ ਕੁਬੇਰ ਨੂੰ ਭਜਾ ਕੇ ਉਥੇ ਆਪਣਾ ਰਾਜ 
ਕਾਇਮ ਕੀਤਾ। ਰਾਵਣ ਅਤੇ ਉਸ ਦੇ ਸਾਥੀਆਂ ਨੂੰ ਲੈਕਾ 
ਵਿਚ ਵਿਸ਼ਣੂ ਨੇ ਸ਼ੀ ਰਾਮ ਰੂਪ ਵਿਚ ਅਵਤਰਿਤ ਹੋ ਕੇ 
ਮਾਰਿਆ। 

ਪੌਰਾਣਿਕ ਯੁਗ ਵਿਚ ਰਾਖਸ਼ਾਂ ਦੀ ਉਤਪੱਤੀ ਬਾਰੇ 
ਕਈ ਆਖਿਆਨ ਘੜੇ ਗਏ। ਕਿਤੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਬ੍ਰਹਮਾ ਦੇ 
ਮਾਨਸ ਪੁੱਤਰ ਪੁਲਸਤਯ ਰਿਸ਼ੀ ਦੀ ਸੈਤਾਨ ਮੰਨਿਆ ਗਿਆ 
ਅਤੇ ਕਿਤੇ ਇਹ ਬ੍ਹਮਾ ਦੇ ਪੈਰਾਂ ਤੋਂ ਪੈਦਾ ਹੋਏ ਦਸੇ ਗਏ। 
'ਵਿਸ਼ਣੂ-ਪੁਰਾਣ” ਅਨੁਸਾਰ ਦਕ੍ਸ਼ ਪ੍ਜਾਪਤੀ ਦੀ ਪੁੱਤਰੀ 
“'ਖਸਾ” ਦਾ ਵਿਆਹ ਕਸ਼ਯਪ ਨਾਲ ਹੋਇਆ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ 
ਸੈਤਾਨ ਰਾਖਸ਼ ਅਖਵਾਈ। “ਰਾਕ੍ਸ਼ਸ” ਸ਼ਬਦ ਦੇ ਪ੍ਰਚਲਿਤ 
ਹੋ ਜਾਣ ਨਾਲ ਫਿਰ ਇਸ ਸ਼ਬਦ ਦੀ ਵਿਉੱਤਪਤੀ ਵੀ 
ਲਭੀ ਜਾਣ ਲਗੀ। 'ਬਾਲਮੀਕਿ ਰਾਮਾਇਣ” ਅਤੇ “ਵਿਸ਼ਣੂ 
ਪੁਰਾਣ” ਅਨੁਸਾਰ ਇਸ ਦਾ ਅਰਥ ਰਕ੍ਸ਼ਾ (ਰਖਿਆ) ਕਰਨ 
ਵਾਲਾ ਮੰਨਿਆ ਗਿਆ ਅਤੇ ਰਾਖਸ਼ਾਂ ਨੂੰ ਬ੍ਹਮਾ ਨੇ ਮਨੁੱਖਾਂ 
ਦੀ ਰਖਿਆ ਲਈ ਪੈਦਾ ਕੀਤਾ ਦਸਿਆ ਜਾਣ ਲਗਿਆ। 
ਇੰਜ ਪ੍ਰਤੀਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਕਿ ਜਦੋਂ ਆਰਯ ਲੋਕ ਭਾਰਤ ਵਿਚ 
ਆਏ ਸਨ ਤਾਂ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਇਥੋਂ ਦੀਆਂ ਪਹਿਲੀਆਂ ਵਸਦੀਆਂ 
ਕਈ ਕਿਸਮ ਦੇ ਦੋਸ਼ਾਂ ਦਾ ਆਰੋਪਣ ਕਰਕੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਰਾਖਸ਼ 
ਕਹਿਣਾ ਸ਼ੁਰੂ ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਹੋਵੇਗਾ। ਬਾਦ ਵਿਚ ਦੁਸ਼ਟ ਅਤੇ 
ਵੈਰੀ ਲਈ ਵੀ ਇਹ ਸ਼ਬਦ ਵਰਤਿਆ ਜਾਣ ਲਗਿਆ। 

ਪੰਜਾਬੀ ਸਭਿਆਚਾਰ ਵਿਚ “ਰਾਖਸ਼” ਸ਼ਬਦ 
ਦੈਂਤ, ਦਾਨਵ ਜਾਂ ਅਸੁਰ ਸ਼ਬਦਾਂ ਦੇ ਸਮਾਨਾਰਥਕ ਵਜੋ 
ਵਰਤਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਚੌਹਾਂ ਸ਼ਬਦਾਂ ਦੀ ਪੰਜਾਬੀ 
ਸਾਹਿਤ ਵਿਚ ਖੁਲ੍ਹ ਕੇ ਵਰਤੋ ਹੋਈ ਹੈ। ਮੱਧ-ਯੁਗ ਵਿਚ 
ਹੀ ਨਹੀਂ, ਆਧੁਨਿਕ ਯੁਗ ਵਿਚ ਵੀ ਇਨ੍ਹਾਂ ਨਾਲ ਸੈਬੋਧਿਤ 
ਮੁਹਾਵਰਿਆਂ, ਪ੍ਰਤੀਕਾਂ, ਉਪਮਾਨਾਂ, ਹਵਾਲਿਆਂ ਅਤੇ 
ਕਥਾ-ਪ੍ਰਸੈਗ ਦਾ ਬਹੁਤ ਪ੍ਰਯੋਗ ਹੋਇਆ ਹੈ। 
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ਸਿੱਖ ਮਤ ਵਿਚ ਦੈੱਤ ਜਾਂ ਰਾਖਸ਼ ਸ਼ਬਦ ਦੀ 
ਵਰਤੋ' ਕੇਵਲ ਲੋਕ-ਵਿਰਸੇ ਦੀ ਸ਼ਬਦਵਾਲੀ ਵਜੋ ਹੋਈ 
ਹੈ। ਇਨਾਂ ਪਤਿ ਕਿਸੇ ਪ੍ਕਾਰ ਦੀ ਮਾਨਤਾ ਸਿੱਖ ਸਮਾਜ 
ਵਿਚ ਵਰਜਿਤ ਹੈ। 


ਰਾਖੀ ਅਮਲਦਾਰੀ : “ਰਾਖੀ” ਤੋ ਭਾਵ ਹੈ ਰਖਵਾਲੀ। 
ਪੰਜਾਬ ਦੀ ਅਠਾਰ੍ਹਵੀਂ ਸਦੀ ਦਾ ਪੁਰਵਾਰਧ ਬਿਲਕੁਲ 
ਅਰਾਜਕਤਾ ਵਾਲਾ ਸੀ। ਪਰ ਸੈਨ 1748 ਈ. ਵਿਚ “ਦਲ 
ਖ਼ਾਲਸਾ” ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਨਾਲ ਸਥਿਤੀ ਵਿਚ ਥੋੜਾ ਸੁਧਾਰ 
ਰੋਇਆ। ਸਿੱਖਾਂ ਨੇ ਮਾਝੇ ਅਤੇ ਦੁਆਬੇ ਵਿਚਲੇ ਕਈ 
ਇਲਾਕਿਆਂ ਉਤੇ ਕਬਜ਼ਾ ਕਰ ਲਿਆ, ਪਰ ਅਜੇ ਇਨ੍ਹਾਂ 
ਦੀ ਕੋਈ ਸਥਾਈ ਹਕੂਮਤ ਜਾਂ ਸਰਕਾਰ ਕਾਇਮ ਨ ਹੋਈ। 
ਇਸ ਲਈ ਦਲ ਖ਼ਾਲਸੇ ਦੇ ਵਿਚਰਣ ਖੇਤਰ ਵਿਚ ਪੈਂਦੇ 
ਪਿੰਡਾਂ ਦੀ ਸੁਰਖਿਆ ਦੀ ਜ਼ਿੰਮੇਵਾਰੀ ਦਲ ਖ਼ਾਲਸੇ ਦੀ ਹੋ 
ਜਾਂਦੀ ਜੇ ਇਸ ਰਾਖੀ ਲਈ ਉਹ ਦਲ ਖ਼ਾਲਸੇ ਦੇ ਖੇਤਰ- 
ਅਧਿਕਾਰੀਆਂ ਨੂੰ ਉਪਜ ਦਾ ਪੰਜਵਾਂ ਹਿੱਸਾ ਦਿੰਦੇ। ਕਿਤੇ 
ਕਿਤੇ ਪੰਜਵੇਂ ਤੋ ਵਧ-ਘਟ ਹਿੱਸਾ ਵੀ ਲਿਆ ਜਾਂਦਾ। 
ਅਜਿਹੀ ਵਿਵਸਥਾ ਨਾਲ ਗ਼ਰੀਬ ਕਿਸਾਨਾਂ ਦੀ ਜਾਨ ਅਤੇ 
ਮਾਲ ਦੀ ਰਾਖੀ ਹੋ ਜਾਂਦੀ। ਇਹ ਵਿਵਸਥਾ ਇਕ ਪਿੰਡ ਜਾਂ 
ਪਿੰਡ ਸਮੂਹ ਪ੍ਰਤਿ ਹੁੰਦੀ। ਜੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਪਿੰਡਾਂ ਦੇ ਇਲਾਕੇ 
ਵਿਚ ਦਲ ਖ਼ਾਲਸਾ ਦੀ ਫ਼ੌਜ ਵੀ ਲੈਘਦੀ ਤਾਂ ਲੋਕਾਂ ਦੇ 
ਮਾਲ ਦੀ ਸੁਰਖਿਆ ਦੀ ਜ਼ਿੰਮੇਵਾਰੀ ਦਲ ਖ਼ਾਲਸਾ ਦੀ ਹੁੰਦੀ। 
ਕਿਉਕਿ ਉਦੋਂ ਦੇ ਸਿੱਖਾਂ ਦੇ ਕਰਮ ਅਤੇ ਆਚਾਰ ਸ਼ੁੱਧ ਅਤੇ 
ਸਾਤਵਿਕ ਸਨ। ਲੋਕੀਂ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀ “ਰਾਖੀ” ਅਧੀਨ ਆਉਣਾ 
ਸੁਖਦਾਈ ਅਤੇ ਸੁਭਾਗਾ ਸਮਝਦੇ ਸਨ। ਮਿਸਲਾਂ ਦੀ 
ਕਾਇਮੀ ਤਕ ਇਹ ਵਿਵਸਥਾ ਜਾਰੀ ਰਹੀ। ਪਰ ਉਸ ਤੋ 
ਗਏ। 


ਰਾਗ : ਇਸ ਦਾ ਸੈਬੈਧ ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਨਾਲ ਬਹੁਤ ਨਿਕਟ 
ਦਾ ਹੈ ਕਿਉਂਕਿ ਗੁਰਬਾਣੀ ਰਾਗ-ਬਧ ਹੈ। ਕੀਰਤਨ ਸਿੱਖ 
ਧਰਮ ਦੀ ਰੂਹ ਦੀ ਭੂਮਿਕਾ ਨਿਭਾਉਂਦਾ ਹੈ। ਰਾਗ ਉਸ 
ਸੁਰ-ਪ੍ਬੰਧ ਨੂੰ ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਜਿਸ ਦੇ ਸੁਣਨ ਨਾਲ ਮਨ 
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ਵਿਚ ਰਾਗ (ਪੇਮ) ਪੈਦਾ ਹੁੰਦਾ ਹੋਵੇ । ਇਸ ਨੂੰ 'ਸੈਗੀਤ” ਵੀ 
ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 

ਭਾਰਤੀ ਸੈਸਜ੍ਿਤੀ ਵਿਚ ਰਾਗ ਦੀ ਬਹੁਤ 
ਪੁਰਾਤਨ ਪਰੈਪਰਾ ਹੈ। ਰਿਗ-ਵੇਦ, ਸਾਮ-ਵੇਦ, ਆਦਿ 
ਮੁਢਲੀਆਂ ਰਚਨਾਵਾਂ ਵਿਚ ਇਸ ਦੀ ਪ੍ਰਵਾਨਗੀ ਸ਼ੁਰੂ ਹੋ 
ਗਈ ਸੀ। ਵੈਦਿਕ ਰਿਚਾਵਾਂ ਨੂੰ ਗਾਣ ਲਈ ਸੁਰਾਂ ਨੂੰ ਸਾਧਣ 
ਦੀ ਲੋੜ ਪਈ। ਇਹ ਸੁਰਾਂ ਵਧਦਿਆਂ ਵਧਦਿਆਂ ਸੱਤ ਹੋ 
ਪੰਚਮ, ਧੈਵਤ ਅਤੇ ਨਿਸ਼ਾਦ। 

ਬਾਲਮੀਕ ਨੇ ਲਵ-ਕੁਸ਼ ਨੂੰ ਰਾਮਾਇਣ ਗਾਉਣ 
ਲਈ ਸਿਖਿਆ ਦਿੱਤੀ ਸੀ ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਸੀ ਰਾਮ ਚੰਦਰ 
ਦੇ ਦਰਬਾਰ ਵਿਚ ਰਾਮਾਇਣ ਨੂੰ ਗਾ ਕੇ ਸੁਣਾਇਆ ਸੀ। 
ਡਾ. ਵਿੰਟਰਨਿਟਜ਼ ਨੇ ਆਪਣੇ ਇਤਿਹਾਸ-ਗ੍ਰੰਥ ਵਿਚ 
ਕੁਸ਼ੀਲਵਾਂ ਦੇ ਗੀਤਾਂ ਤੋਂ ਵਿਕਸਿਤ ਹੋਇਆ ਮੰਨਿਆ ਹੈ। 

ਭਰਤ ਮੁਨੀ ਦੇ “ਨਾਟ੍ਯ ਸ਼ਾਸਤ੍” ਦੀ ਰਚਨਾ ਤੋ 
ਬਾਦ ਰਾਗ ਦੀਆਂ ਸੱਤ ਸੁਰਾਂ ਦਾ ਪੁਚਲਨ ਹੋਣ ਲਗ ਗਿਆ। 
ਮੂਰਛਨਾ ਅਤੇ ਤਿਨ ਗਾਮਾਂ ਦੀ ਹੋਂਦ ਵੀ ਮੰਨੀ ਜਾਣ ਲਗੀ। 
ਕਾਲੀਦਾਸ ਦੇ ਸਮੇਂ ਤਕ ਕੁਝ ਰਾਗ ਰਾਗਨੀਆਂ ਦੇ ਨਾਂ ਵੀ 
ਪ੍ਚਲਿਤ ਹੋਣ ਲਗ ਗਏ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਤੋਂ ਹੀ ਅਗੇ ਚਲ ਕੇ 
ਸ਼ਾਸਤ੍ਰੀ ਰਾਗਾਂ ਦਾ ਵਿਕਾਸ ਹੋਇਆ। ਉਧਰ ਜੈਨ-ਸਾਹਿਤ 
ਵਿਚ ਵਰਤੀਆਂ ਲੋਕ-ਧੁਨਾਂ ਤੋਂ, ਜੋ “ਢਾਲ” ਨਾਂ ਨਾਲ 
ਪ੍ਰਚਲਿਤ ਹੋਈਆਂ ਸਨ, ਦੇਸੀ ਰਾਗ-ਰਾਗਨੀਆਂ ਆਪਣਾ 
ਸਰੂਪ ਗੁਹਿਣ ਕਰਨ ਲਗੀਆਂ। 
ਦੀ ਪਰੈਪਰਾ ਵੀ ਸਾਹਮਣੇ ਆਈ ਜਿਸ ਨੂੰ ਬਾਦ ਵਿਚ 
ਰੂਪ ਪ੍ਰਦਾਨ ਕੀਤਾ। ਨਾਥ-ਯੋਗੀਆਂ ਦੀਆਂ ਸਬਦੀਆਂ ਲੋਕ 
-ਧੁਨਾ ਉਤੇ ਪ੍ਰਚਲਿਤ ਹੋਈਆਂ ਅਤੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ 
ਰਾਗਾਂ ਵਿਚ ਗਾਇਆ ਜਾਣ ਲਗਾ। ਗੋਰਖਨਾਥ ਨੂੰ ਕਈ 
ਰਾਗਾਂ ਦਾ ਸਿਰਜਕ ਵੀ ਮੰਨਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 

ਦੱਖਣ ਦੇ ਅਲਵਾਰਾਂ, ਵਾਰਕਰੀ ਸੈਪ੍ਰਦਾਇ ਦੇ 
ਸੰਤਾਂ, ਬੋਗਾਲ ਦੇ ਬਾਉਲ, ਨਰਸਰੀ ਮਹਿਤਾ ਆਦਿ ਨੇ 
ਆਪਣੀਆਂ ਰਚਨਾਵਾਂ ਨੂੰ ਰਾਗ-ਬਧ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਜਨ-ਮਨ 
ਨੂੰ ਵਿਸਮਾਦੀ ਅਵਸਥਾ ਵਿਚ ਲਿਆਉਂਦਾ। ਸਹਿਜੇ ਸਹਿਜੇ 
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ਰਾਗਾਂ ਦੇ ਕਈ ਭੇਦ ਅਤੇ ਰੂਪ ਸਾਹਮਣੇ ਆਉਣ ਲਗੇ 
ਅਤੇ ਸੈਗੀਤ ਸ਼ਾਸਤ੍੍‌ ਦੀ ਰਚਨਾ ਦੁਆਰਾ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਸੂਖਮ 
ਅਧਿਐਨ ਹੋਣ ਲਗਾ ਅਤੇ ਕਈ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ ਮਤ ਪ੍ਚਲਿਤ 
ਹੋ ਗਏ। 
ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਜਾਤੀਆਂ ਦਾ ਨਿਰਧਾਰਣ ਸੁਰਾਂ ਦੀ ਗਿਣਤੀ 
ਤੋਂ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਕਿਸੇ ਰਾਗ ਵਿਚ ਘਟੋ ਘਟ ਪੰਜ ਅਤੇ ਵਧ ਤੋਂ 
ਵਧ ਸੱਤ ਸੁਰਾਂ ਦੀ ਵਰਤੋ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਸੁਰਾਂ ਦੀ ਗਿਣਤੀ ਦੇ 
ਆਧਾਰ `ਤੇ ਰਾਗਾਂ ਨੂੰ ਮੁੱਖ ਰੁਪ ਵਿਚ ਤਿੰਨ ਜਾਤੀਆਂ 
ਵਿਚ ਵੰਡਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ, ਜਿਵੇਂ ਸੰਪੂਰਣ, ਖਾੜਵ ਅਤੇ 
ਔੜਵ। 'ਸੈਪੂਰਣ” ਰਾਗ ਵਿਚ ਸੱਤੇ ਸੁਰਾਂ ਪ੍ਯੁਕਤ ਹੁੰਦੀਆਂ 
ਹਨ। “ਖਾੜਵ” ਰਾਗ ਵਿਚ ਕੋਈ ਇਕ ਸੁਰ ਵਰਜਿਤ ਹੋਣ 
ਕਰਕੇ , ਬਾਕੀ ਛੇ ਸੁਰਾਂ ਪ੍ਯੁਕਤ ਹੁੰਦੀਆਂ ਹਨ। “ਔੜਵ” 
ਵਿਚ ਕੋਈ ਵੀ ਦੋ ਸੁਰਾਂ ਵਰਜਿਤ ਕਰਕੇ ਬਾਕੀ ਪੰਜ ਸੁਰਾਂ 
ਵਰਤੀਆਂ ਹੁੰਦੀਆਂ ਹਨ। ਪਰ ਧਿਆਨ ਰਹੇ ਕਿ “ਸ” ਸੁਰ 
ਵਰਜਿਤ ਸੁਰਾਂ ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਨਹੀਂ ਕੀਤੀ ਜਾ ਸਕਦੀ। 

ਉਪਰੋਕਤ ਤਿੰਨ ਜਾਤੀਆ ਦਾ ਵਿਕਾਸ ਅਗੋਂ 
ਨੌ ਉਪ-ਜਾਤੀਆਂ ਵਿਚ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਕਾਰਣ ਇਹ ਹੈ ਕਿ 
ਤਿੰਨ ਮੁੱਖ ਜਾਤੀਆਂ ਸਾਰੇ ਰਾਗਾਂ ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਵਿਚ ਸਮੇਟ 
ਨਹੀਂ ਸਕਦੀਆਂ ਹਨ। ਰਾਗ ਵਿਚ ਆਰੋਹ ਅਤੇ ਅਵਰੋਹ 
ਦੇ ਸੈਯੋਗ ਨਾਲ ਸੁਰਾਂ ਦੀ ਵਖ ਵਖ ਸਥਿਤੀ ਹੋ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। 
ਫਲਸਰੂਪ ਕਈ ਉਪ-ਜਾਤੀਆਂ ਆਪਣੀ ਹੋਂਦ ਦਰਸਾਣ 
ਲਗ ਜਾਂਦੀਆਂ ਹਨ। ਹਰ ਇਕ ਜਾਤੀ ਵਿਚੋਂ ਤਿੰਨ ਤਿੰਨ 
ਹੋਰ ਜਾਤੀਆਂ ਦੇ ਨਿਕਲਣ ਨਾਲ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਗਿਣਤੀ ਨੰ 
ਹੋ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। 

ਕੁਝ ਰਾਗਾਂ ਵਿਚ ਵਿਵਾਦੀ ਸੁਰਾਂ ਦੀ ਵਰਤੋ 
ਕਰਕੇ ਸੁਰਾਂ ਦੀ ਗਿਣਤੀ ਵਿਚ ਵਾਧਾ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਸ 
ਵਾਧੇ ਨਾਲ ਬਣੇ ਰਾਗ ਉਪਰੋਕਤ ਨੌ ਰਾਗਾਂ ਵਿਚ ਨਹੀਂ 
ਆਉਂਦੇ । ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ ਰਾਗ ਮਿਸ਼ਰਿਤ ਜਾਤੀਆਂ ਵਾਲੇ 
ਅਖਵਾਉਂਦੇ ਹਨ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਰਾਗਾਂ ਦੀ ਗਿਣਤੀ ਵਿਚ 
ਵਾਧਾ ਹੁੰਦਾ ਆਇਆ ਹੈ। 

ਭਾਰਤੀ ਸੈਗੀਤ ਵਿਚ ਰਾਗਾਂ ਦਾ ਸਮਾਂ ਨਿਸਚਿਤ 
ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਜੇ ਰਾਗ ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਨਿਸਚਿਤ ਸਮੇ' 
ਵਿਚ ਗਾਇਆ ਜਾਏ ਤਾਂ ਰਾਗ ਦੀ ਮਧੁਰਤਾ ਕਾਇਮ 
ਰਹਿੰਦੀ ਹੈ ਅਤੇ ਉਹ ਆਨੰਦ-ਦਾਇਕ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਪਰ ਜੇ 
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ਉਸ ਨੂੰ ਸਮੇਂ ਦੀ ਸੀਮਾ ਵਿਚ ਨ ਗਾਇਆ ਜਾਏ ਤਾਂ ਉਹ 
ਆਨੰਦ-ਦਾਇਕ ਨਹੀਂ ਹੋ ਸਕਦਾ ਕਿਉਕਿ ਅਢੁਕਵੇਂ ਸਮੇ' 
ਵਿਚ ਉਨ੍ਹਾਂ (ਰਾਗਾਂ) ਦੀ ਮ੍ਰਿਤੂ ਹੈ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। 

ਰਾਗਾਂ ਦੇ ਸਮੇਂ ਦਾ ਨਿਰਧਾਰਣ ਪਹਿਲਾਂ ਰੁਤਾਂ 
ਅਨੁਸਾਰ ਕੀਤਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਹ ਰੁਤਾਂ ਛੇ ਹਨ-ਗੀਸ਼ਮ 
(ਗਰਮੀ), ਪਾਵਸ (ਵਰਖਾ), ਸਰਦ (ਅੱਸੂ-ਕਤਕ ਦੀ ਰੁਤ), 
ਹੇਮੰਤ (ਮਘਰ-ਪੋਹ ਦੀ ਰਤ), ਸ਼ਿਸ਼ਿਰ (ਮਾਘ-ਫਗਣ ਦੀ 
ਰੁਤ) ਅਤੇ ਬਸੈਤ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਰੁਤਾਂ ਅਨੁਸਾਰ ਗਾਏ ਜਾਣ ਵਾਲੇ 
ਰਾਗਾਂ ਨੂੰ “ਰੁਤ-ਕਾਲੀਨ-ਰਾਗ” ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 

ਸਮੇਂ ਨਿਰਧਾਰਿਤ ਕਰਨ ਦਾ ਦੂਜਾ ਤਰੀਕਾ ਹੈ 
ਪੂਰਵਾਂਗ ਅਤੇ ਉਤਰਾਂਗ ਵਿਚ ਗਾਉਣਾ। ਦਿਨ ਰਾਤ ਦੇ 
24 ਘੰਟਿਆਂ ਵਿਚੋਂ, ਦਿਨ ਦੇ 12 ਵਜੇ (ਦੁਪਹਿਰ) ਤੋੱ 
ਰਾਤ ਦੇ 12 ਵਜੇ (ਅੱਧ ਰਾਤ) ਤਕ ਦਾ ਸਮਾਂ ਪੂਰਵਾਂਗ ਹੈ 
ਅਤੇ ਰਾਤ ਦੇ 12 ਵਜੇ ਤੋਂ ਦੂਜੇ ਦਿਨ ਦੇ 12 ਵਜੇ ਤਕ 
ਉਤਰਾਂਗ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ 12, 12 ਘੰਟਿਆਂ ਦੇ ਸਮੇ ਵਿਚ ਵੀ 
ਹੋਰ ਸਮਾਂ-ਖੰਡ ਬਣਾਏ ਗਏ ਹਨ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਭਾਰਤੀ 
ਸੈਗੀਤ ਆਚਾਰਯਾਂ ਨੇ ਰਾਗ ਦੀਆਂ ਸੂਖਮਤਾਵਾਂ ਨੂੰ ਬੜੇ 
ਸੋਹਣੇ ਢੰਗ ਨਾਲ ਸਪੱਸ਼ਟ ਕੀਤਾ ਹੈ। 

ਰਾਗਾਂ ਦੀ ਇਸ ਲੰਬੀ ਪਰੰਪਰਾ ਤੋਂ' ਪ੍ਰਰਿਤ ਹੋ ਕੇ 
ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਆਪਣੀ ਬਾਣੀ ਦੀ ਰਚਨਾ 
ਰਾਗ-ਬੱਧ ਕੀਤੀ। ਭਾਈ ਮਰਦਾਨਾ ਬਾਣੀ ਦੇ ਗਾਉਣ 
ਵੇਲੇ ਰਬਾਬ ਨਾਲ ਸੁਰ ਪੂਰਦਾ ਸੀ। ਪਰਵਰਤੀ ਗੁਰੂਆਂ ਨੇ 
ਵੀ ਰਾਗ-ਅਨੁਸ਼ਾਸਨ ਅਧੀਨ ਬਾਣੀ ਦੀ ਰਚਨਾ ਕੀਤੀ। 
ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਗੁਰੂ ਰ੍੍‌ਥ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਸੈਪਾਦਨ 
“ਵੇਲੇ ਸਾਰੀ ਬਾਣੀ ਨੂੰ ਰਾਗ-ਬੱਧ ਕਰਕੇ ਤਕਨੀਕੀ ਤੌਰ 
`ਤੇ ਇਸ ਦਾ ਸਰੂਪ ਸਥਿਰ ਕਰ ਦਿੱਤਾ। ਸਾਰੀ ਬਾਣੀ ਨੂੰ 
30 ਰਾਗਾਂ (31ਵੇ' ਰਾਗ ਜੈਜੈਵੈਤੀ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ 
ਜੀ ਨੇ ਰਚਨਾ ਬਾਦ ਵਿਚ ਕੀਤੀ ਸੀ) ਅਧੀਨ ਸੈਕਲਿਤ 
ਕੀਤਾ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਰਾਗਾਂ ਦੇ ਨਾਂ ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਹਨ--ਸਿਰੀ ਰਾਗ, 
ਵਡਹੰਸ, ਸੋਰਠਿ, ਧਨਾਸਰੀ, ਜੈਤਸਰੀ, ਟੋਡੀ, ਬੈਰਾੜੀ, 
ਤਿਲੰਗ, ਸੂਹੀ, ਬਿਲਾਵਲ, ਗੌਡ, ਰਾਮਕਲੀ, ਨਟ- 
ਬਸੰਤ, ਸਾਰੰਗ, ਮਲਾਰ, ਕਾਨੜਾ, ਕਲਿਆਨ ਅਤੇ 
ਪ੍ਰਭਾਤੀ। 
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ਰਾਗ ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੇ 


ਧਿਆਨ ਦੇਣ ਦੀ ਗੱਲ ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਗੁਰਬਾਣੀ 
ਨੂੰ ਰਾਗ-ਬੱਧ ਕਰਨ ਦਾ ਮਨੋਰਥ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦਾ ਸੈਕੀਰਤਨ 
ਰਾਹੀਂ ਯਸ਼-ਗਾਨ ਕਰਨਾ ਹੈ। ਇਹ ਦਰਬਾਰੀ ਬਿਰਤੀ ਵਾਲੇ 
ਰਾਗਾਂ ਤੋਂ ਬਿਲਕੁਲ ਭਿੰਨ ਹੈ। ਦਰਬਾਰੀ ਸੈਗੀਤ ਦਾ ਉਦੇਸ਼ 
ਸਰੋਤਿਆਂ ਦਾ ਮਨੋਰੈਜਨ ਕਰਨਾ ਹੈ ਅਤੇ ਕਿਸੇ ਹਦ ਤਕ 
ਵਿਲਾਸੀ ਰੁਚੀਆਂ ਨੂੰ ਤ੍ਰਿਪਤ ਕਰਨਾ ਹੈ। ਪਰ ਗੁਰਬਾਣੀ- 
ਸੈਗੀਤ ਵਿਚ ਸੰਗੀਤ ਮਨੋਰਜਨ ਦੀ ਥਾਂ ਸਰੋਤਿਆਂ ਨੂੰ 
ਅਗੀਮੀ ਅਤੇ ਵਿਸਮਾਦੀ ਅਵਸਥਾ ਵਿਚ ਲਿਆਉਂਦਾ ਹੈ 
ਅਤੇ ਧਰਤੀ ਤੋਂ ਸਚਖੰਡੀ ਸਥਿਤੀ ਵਿਚ ਪਹੁੰਚਾਉਣ ਦੀ 
ਭੂਮਿਕਾ ਨਿਭਾਉਂਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਲਈ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ ਨੇ 
ਕਿਤੇ ਕਿਤੇ ਰਾਗਾਂ ਸੈਬੰਧੀ ਜੋ ਆਪਣੀਆਂ ਮਾਨਤਾਵਾਂ 
ਸਥਾਪਿਤ ਕੀਤੀਆਂ ਹਨ, ਉਹ ਵੀ ਸੈਗਤ-ਸ਼ਾਸਤੀਆਂ ਤੋਂ 
ਹਟ ਕੇ ਧਰਮ-ਸਾਧਕਾਂ ਵਾਲੀਆਂ ਹਨ ਅਤੇ ਅਧਿਆਂਤਮਿਕ 
ਰਸ ਨਾਲ ਭਰਪੂਰ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਬਾਰੇ “ਰਾਗ ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੇ” 
ਇੰਦਰਾਜ ਵਿਚ ਗੱਲ ਸਪੱਸ਼ਟ ਕੀਤੀ ਹੈ, ਖ਼ਾਸ ਕਰਕੇ ਸਿਰੀ, 
ਗਉੜੀ, ਸੋਰਠਿ, ਧਨਾਸਰੀ, ਬਿਲਾਵਲ, ਵਡਹੰਸ, 
ਰਾਮਕਲੀ, ਮਾਰੂ, ਕੇਦਾਰਾ ਅਤੇ ਮਲਾਰ ਬਾਰੇ। 

ਸਾਰਿਆਂ ਰਾਗਾਂ ਵਿਚੋਂ ਕਿਹੜਾ ਸੇਰੇਸ਼ਠ ਹੈ, ਇਸ 
ਬਾਰੇ ਗੁਰੂ ਰਾਮਦਾਸ ਜੀ ਦੀ ਧਾਰਣਾ ਹੈ ਕਿ ਉਹੀ ਰਾਗ 
ਉੱਤਮ ਹੈ ਜਿਸ ਗਾਉਣ ਨਾਲ ਪ੍ਭੂ ਮਨ ਵਿਚ ਵਸ ਜਾਂਦਾ 
ਹੈ-ਸ਼ਭਨਾ ਰਾਗਾਂ /ਵਚਾ ਸੌ ਭਲਾ ਭਾਈ /ਜਿਤਾ ਵਾਨਿਆ 
ਮਨ ਆਇ “ ਰਾਗ ਨਾਦੁ ਸਭ ਸਚ ਹੈ ਕਤ ਕਹੀ ਨ 
ਜਾ/ਇ/ਰਾਗੈ ਨਾਦੈ ਝਾਹਰਾ /ਇਨਾ ਹੁਕਮ ਨ ਝਝਿਆ ਜਾਇ / 
(ਗੁ.ਰੀ.1423)। ਹੋਰ ਵੀ ਲਿਖਿਆ ਹੈ--ਰਾਗ ਨਾਦ ਸ਼ਬਦ 
ਸੰਹਣੰ ਜਾ ਲਾਗੈ ਸਗਲ ਧਿਆਨ /(ਗ.ਰੰੰ.੪49); ਧੰਨ ਨ 
ਰਾਗਾ ਸ਼ਰੰਗੜੇ ਆਲ਼ਾਪਤਾ ਸ਼ਭ /ਤਿਖ ਜਾਇ /(ਗੁ.ਰੰ.੭58)1 
ਹੋਰ ਵਿਸਤਾਰ ਲਈ ਵੇਖੋ “ਕੀਰਤਨ” ਅਤੇ “ਸੈਗੀਤ, 
ਗੁਰਬਾਣੀ”। 


ਰਾਗ ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੇ : ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ ਨੇ ਕੁਲ 31 ਰਾਗਾਂ 
ਵਿਚ ਬਾਣੀ ਦੀ ਰਚਨਾ ਕੀਤੀ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਰਾਗਾਂ ਅਧੀਨ 
ਬਾਣੀ ਨੂੰ-ਰਾਗ-ਬੱਧ ਬਾਣੀ ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਰਾਗਾਂ 
ਦੇ ਸਰੂਪ, ਸਮੇਂ ਅਤੇ ਤਕਨੀਕ ਬਾਰੇ ਸੈਖਿਪਤ 
ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਹੈ : ੍ 

/ਸ਼ੋਡੀਂ ਰਾਗ : ਇਹ ਬਹੁਤ ਪ੍ਰਾਚੀਨ ਰਾਗ ਹੈ। 
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ਰਾਗ ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੇ 
ਬਹੁਤ ਸਾਰੇ ਰਾਗ-ਮਤਾਂ ਨੇ ਇਸ ਨੂੰ ਪ੍ਰਮੁਖ ਸਥਾਨ ਦਿੱਤਾ 
ਹੈ। ਇਸ ਦਾ ਸਥਾਨ ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਵੀ ਸਰਵ ਪ੍ਰਮੁਖ 
ਮੰਨਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਨੇ ਵਾਰ ਮ. ੪ ਦੇ 
ਇਕ ਸ਼ਲੋਕ ਵਿਚ ਰਾਗਾਂ /ਵਚ ਨਗ ਰਾਗ ਹੈ ਕਹਿ ਕੇ 
ਇਸ ਰਾਗ ਦੀ ਮਹੱਤਵ-ਸਥਾਪਨਾ ਕੀਤੀ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ 
ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਇਸ ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਗੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਪਹਿਲਾ 
ਸਥਾਨ ਦਿੱਤਾ ਹੈ। ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਨੇ ਇਸ ਰਾਗ ਨੂੰ ਪੱਥਰਾਂ 
ਵਿਚ ਪਾਰਸ ਕਹਿ ਕੇ ਸਾਰੇ ਰਾਗਾਂ ਵਿਚੋਂ' ਸ਼ਿਰੋਮਣੀ ਮੰਨਿਆ 
ਹੈ- ਰਾਗਨ ਨ ਨੈਗਰਾਗਾ ਪਾਰਸ ਸ਼ਾਨ ਹੈ/ ਇਹ ਪੂਰਵੀ 
ਠਾਟ ਦਾ ਅੰੜਵ ਸੈਪੂਰਣ ਰਾਗ ਹੈ। ਇਸ ਦੇ ਗਾਉਣ ਦਾ 
ਸਮਾਂ ਪਿਛਲਾ ਪਹਿਰ ਜਾਂ ਲੌਢਾ ਵੇਲਾ ਹੈ। ਇਸ ਰਾਗ ਦੀ 
ਪ੍ਕ੍ਰਿਤੀ ਰੈਭੀਰ ਅਤੇ ਸਰੂਪ ਸੁਤੰਤਰ ਹੈ। ਆਮ ਤੌਰ 'ਤੇ 
ਵਰਤਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਨੂੰ ਬਨਵਾਸੀ ਰਿਸ਼ੀਆਂ ਮੁਨੀਆਂ 
ਦਾ ਰਾਗ ਦਸਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਭਾਰਤੀ ਪਰੈਪਰਾ ਨਾਲ 
ਸੰਬੰਧਿਤ ਹੋਣ ਕਾਰਣ ਇਸ ਵਿਚ ਰਚੀ ਬਾਣੀ ਦੀ 
ਸ਼ਬਦਾਵਲੀ ਅਧਿਕਤਰ ਭਾਰਤੀ ਵਿਰਸੇ ਵਾਲੀ ਹੈ। 
#ਝ' ਰਾਗ : ਸੈਗੀਤ ਦੇ ਮਾਹਿਰਾਂ ਅਨੁਸਾਰ ਇਸ 
ਰਾਗ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਮਾਝਾ ਖੇਤਰ ਵਿਚ ਪ੍ਚਲਿਤ 
ਲੰਕ-ਧੁਨਿ ਦੇ ਆਧਾਰ 'ਤੇ ਕੀਤੀ ਗਈ ਹੈ । ਪੂਰਵ-ਵਰਤੀ 
ਸੈਗੀਤ ਸ਼ਾਸਤਾਾਂ ਵਿਚ ਇਸ ਦਾ ਉੱਲੇਖ ਨਹੀਂ ਹੈ। ਅਸਲ 
ਵਿਚ, ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ ਨੇ ਜਿਗਿਆਸੂਆਂ ਨੂੰ ਉਪਦੇਸ਼ ਦੇਣ 
ਲਈ ਜਿਥੇ ਲੋਕ-ਕਾਵਿ-ਰੂਪਾਂ, ਲੋਕ-ਸ਼ਬਦਾਵਲੀ, ਲੌਕਿਕ 
ਉਪਮਾਨਾਂ ਅਤੇ ਬਿੰਬਾਂ ਦੀ ਵਰਤੋ ਕੀਤੀ ਹੈ ਉਥੇ ਲੋਕ-ਧੁਨਾਂ 
ਨੂੰ ਵੀ ਮਹੱਤਵ ਦਿੱਤਾ ਹੈ ਕਿਉਂਕਿ ਇਸ ਨਾਲ ਬਾਣੀ ਦਾ 
ਲੌਕਾਂ ਨਾਲ ਸੈਪਰਕ ਜੁੜਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਔੜਵ ਜਾਤਿ 
ਦਾ ਇਹ ਸੈਪੂਰਣ ਰਾਗ ਸੰਗੀਤ ਸ਼ਾਸਤ੍੍‌ ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ 
ਦੇਵ ਜੀ ਦੀ ਮੌਲਿਕ ਦੇਣ ਹੈ। ਇਸ-ਦੇ ਗਾਉਣ ਦਾ ਸਮਾਂ 
ਚੌਥਾ ਪਹਿਰ ਹੈ। ਪੰਜਾਬ ਨਾਲ ਸੈਬੰਧਿਤ ਹੋਣ ਕਰਕੇ ਇਸ 
ਵਿਚ ਇਲਾਕਾਈ ਯੁਗ-ਚਿਤ੍ਣ ਬੜੇ ਸਜੀਵ ਰੂਪ ਵਿਚ 
ਹੋਇਆ ਹੈ। ਚੂੰਕਿ ਉਦੋਂ ਤਕ ਪੰਜਾਬ ਵਿਚ ਮੁਸਲਮਾਨ 
ਕਾਫ਼ੀ ਸਮੇਂ ਤੋਂ ਵਸ ਚੁਕੇ ਸਨ, ਇਸ ਲਈ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ 
ਇਸ ਰਾਗ ਦੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਮਿਲ ਜਾਂਦੀਆਂ ਹਨ। ਧਾਰਮਿਕ 
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ਰਾਗ ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੇ 
ਉਪਦੇਸ਼ ਦਿੱਤੇ ਮਿਲਦੇ ਹਨ। ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਇਸ 
ਦਾ ਨੰਬਰ ਦੂਜਾ ਹੈ। 

ਗਾਉੜਾ ਰਾਗ - ਸੈਪੂਰਣ ਜਾਤਿ ਦੇ ਇਸ ਪ੍ਰਸਿੱਧ 
ਰਾਗ ਨੂੰ ਪੁਰਾਤਨ ਸੈਗੀਤ ਗ੍ਰੰਥਾਂ ਵਿਚ ਗੋਰੀ, ਗਵਾਰੀ, 
ਗੌੜੀ, ਗਉਰੀ ਆਦਿ ਨਾਂਵਾਂ ਨਾਲ ਲਿਖਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। 
ਨੇਂ ਹੋਰ ਰਾਗਾਂ ਨਾਲ ਮਿਸ਼ਰਿਤ ਕਰਕੇ ਇਸ ਦੇ ਕੁਝ ਹੋਰ ਰੂਪ 
ਵੀ ਸਾਹਮਣੇ ਲਿਆਉਂਦੇ ਹਨ। ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਭਿੰਨ ਭਿੰਨ 
ਪੂਰਵੀ, ਦੱਖਣੀ ਪੱਧਤੀਆਂ ਨੂੰ ਪਰਸਪਰ ਮਿਲਾਉਣ ਦਾ 
ਯਤਨ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ ਅਤੇ ਕਈ ਮਿਸ਼ਰਿਤ ਪ੍ਰਯੋਗ ਵੀ 
ਹੋਏ ਹਨ, ਜਿਵੇ' ਗਉੜੀ ਗੁਆਰੇਰੀ, ਦੱਖਣੀ, ਚੇਤੀ, 
ਬੈਰਾਗਣਿ, ਦੀਪਕੀ, ਪੂਰਬੀ, ਪੂਰਬੀ ਦੀਪਕੀ, ਮਾਝ, 
ਮਾਲਵਾ, ਮਾਲਾ, ਸੋਰਠਿ ਆਦਿ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ ਕੁਝ ਰੂਪ 
ਪਰੈਪਰਾਗਤ ਹਨ। ਕੁਝ ਅਪ੍ਚਲਿਤ ਹਨ ਅਤੇ ਕੁਝ ਗੁਰੂ 
ਸਾਹਿਬਾਨ ਦੁਆਰਾ ਨਵੇਂ ਸਿਰਜੇ ਗਏ ਹਨ ਜੋ ਨਿਸਚੇ ਹੀ 
ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੀ ਸੈਗੀਤ ਸ਼ਾਸਤ੍ਰ ਨੂੰ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਦੇਣ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ 
ਸਭ ਭੇਦਾਂ-ਪ੍ਭੇਦਾਂ ਦੇ ਗਾਉਣ ਦਾ ਸਮਾਂ ਲਗਭਗ ਸ਼ਾਮ 
ਦਾ ਵੇਲਾ ਜਾਂ ਚੌਥਾ ਪਹਿਰ ਹੈ। ਇਸ ਰਾਗ ਦਾ ਵਾਯੂਮੰਡਲ 
ਰੀਭੀਰ ਹੈ। ਦਾਰਸ਼ਨਿਕ ਤੱਥਾਂ ਨੂੰ ਇਸ ਵਿਚ ਜ਼ਿਆਦਾ 
ਉਘਾੜਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਸ਼ਬਦਾਵਲੀ ਦਾ ਸਰੂਪ ਭਾਰਤੀ 
ਪਰੈਪਰਾ ਵਾਲਾ ਹੈ। 
ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੈ। ਇਸ ਰਾਗ ਬਾਰੇ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਦੀ 
ਦਿੱਤੀ ਟਿੱਪਣੀ ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਹੈ- ਗਓੜਾ ਰਾਗ ਸ਼ੁਲਖਣ 
ਜੇ ਖਸ਼ਸ਼ੈ /ਚ/ਤਿ ਕਗੇਇ/ ਭਾਣੈ ਚਲੈ ਗ਼ਤਿਗੁਰੁ ਕੇ ਐਸ਼ਾ 
ਗਾਰ ਕਠੇ/ਇ/ (ਗੁ. .311)। ਗੁਰੂ ਰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ 
ਇਹ ਤੀਜੇ ਨੰਬਰ ਉਤੇ ਦਰਜ ਹੈ। 

ਆਸ਼ਾ ਰਾਗ : ਗੁਰੂ ਰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਚੌਥੇ 
ਕੁਮਾਂਕ ਉਤੇ ਦਰਜ ਆਸਾ ਰਾਗ ਦਾ ਗਾਇਨ ਆਮ ਤੌਰ 
`ਤੇ ਸਵੇਰ ਵੇਲੋਂ ਹੁੰਦੇ ਹੈ। “ਆਸਾ ਕੀ ਵਾਰ” ਨੂੰ ਅੰਮ੍ਰਿਤ 
ਵੇਲੇ ਗਾਉਣ ਦੀ ਰੀਤ ਗੁਰੂ ਅੰਗਦ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਤੋਰੀ ਸੀ। 
ਸੋਦਰ ਦੀ ਚੌਕੀ ਦਾ ਵਿਧਾਨ ਸੈਝ ਵੇਲੇ ਕੀਤਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 
ਇਸ ਨੂੰ ਸੰਪੂਰਣ ਜਾਤਿ ਦੀ ਦੇਸੀ ਰਾਗਿਨੀ ਮੰਨਦੇ ਹੋਇਆਂ 
ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਨੇ ਇਸ ਦਾ ਆਰੈਭ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ 
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ਦੁਆਰਾ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਦਸਿਆ ਹੈ। ਵਿਸ਼ੇਸ਼ਤਾ ਇਹ ਹੈ 
ਕਿ ਇਸ ਰਾਗ ਨੂੰ ਸਵੇਰੇ ਅਤੇ ਸੈਝ ਦੋਹਾਂ ਵੇਲੋਂ ਗਾਉਣ ਦਾ 
ਵਿਧਾਨ ਗੁਰੂ-ਪਰੰਪਰਾ ਵਿਚ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ 
ਮੁਸਲਮਾਨ ਫ਼ਕੀਰਾਂ ਪ੍ਰਤਿ ਜੋ ਬਾਣੀ ਉਚਾਰੀ, ਉਹ 
ਅਧਿਕਤਰ ਇਸੇ ਰਾਗ ਵਿਚ ਹੈ। ਇਸ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਪਾਖੰਡਾਂ 
ਦੇ ਖੰਡਨ ਅਤੇ ਅੰਧਵਿਸ਼ਵਾਸਾਂ ਨੂੰ ਤਿਆਗਣ ਦੀ ਪ੍ਰੇਰਣਾ 
ਦਿੱਤੀ ਗਈ ਹੈ।“ਆਸਾਵਰੀ' ਅਤੇ “ਕਾਫ਼ੀ” ਨੂੰ ਇਸ ਰਾਗ 
ਨਾਲ ਰਲਾ ਕੇ ਗਾਉਣ ਦਾ ਵਿਧਾਨ ਵੀ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ 
ਵਿਚ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਗੁਰੂ ਰਾਮਦਾਸ ਜੀ 
ਦੁਆਰਾ ਇਸੇ ਰਾਗ ਵਿਚ ਰਚੇ 24 ਛਕੇ ਛੰਤਾਂ ਨੂੰ “ਆਸਾ 
ਕੀ ਵਾਰ” ਦੀਆਂ 24 ਪਉੜੀਆਂ ਨਾਲ ਜੋੜ ਕੇ ਕੀਰਤਨ 
ਕਰਨ ਦੀ ਪਿਰਤ ਪਾਈ ਹੈ। ਹੁਣ ਗੁਰੂ-ਧਾਮਾਂ ਵਿਚ ਇਸੇ 
ਵਿਧੀ ਨਾਲ “ਆਸਾ ਕੀ ਵਾਰ” ਦਾ ਕੀਰਤਨ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। 
ਗੁਜਗਾੀ ਭਾਗਾ - ਇਸ ਬਾਰੇ ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਦੀ 
ਸਥਾਪਨਾ ਹੈ ਕਿ ਇਹ ਇਕ ਪ੍ਰਾਚੀਨ ਰਾਗ ਹੈ ਅਤੇ ਭੈਰਉ 
ਤੇ ਰਾਮਕਲੀ ਰਾਗਾਂ ਦੇ ਸੁਮੇਲ ਨਾਲ ਬਣਿਆ ਹੈ। ਇਸ ਨੂੰ 
ਟੋਡੀ ਠਾਟ ਦੀ ਖਾੜਵ ਰਾਗਨੀ ਵੀ ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਸ 
ਦਾ ਮੂਲ ਸਰੋਤ ਗੁਜਰ ਰਾਤਿ ਦਾ ਲੋਕ-ਸੈਗੀਤ ਮੰਨਿਆ 
ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਪੰਜਾਬ ਅਤੇ ਉਸ ਦੇ ਨਿਕਟਵਰਤੀ ਪ੍ਰਦੇਸ਼ਾਂ 
ਵਿਚ ਗੁਜਰ ਜਾਤਿ ਦਾ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਰੂਪ ਵਿਚ ਨਿਵਾਸ ਰਿਹਾ 
ਹੈ। ਇਸ ਲਈ ਇਸ ਰਾਗ ਦਾ ਪ੍ਰਚਲਨ ਵੀ ਇਸੇ ਖੇਤਰ 
ਵਿਚ ਅਧਿਕ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਇਹ ਰਾਗ ਸਾਰੀਆਂ ਰੁਤਾਂ ਵਿਚ 
ਸਵੇਰ ਵੇਲੇ ਗਾਇਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਰੀਭੀਰ ਪ੍ਰਕ੍ਰਿਤੀ ਵਾਲਾ 
ਹੋਣ ਕਾਰਣ ਇਸ ਵਿਚ ਭਗਤੀਮਈ ਉਦਗਾਰ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ 
ਢੁਕਵੇਂ ਢੰਗ ਨਾਲ ਪ੍ਗਟਾਏ ਜਾ ਸਕਦੇ ਹਨ। ਇਸ ਨੂੰ 
ਕਰੁਣ ਰਸ ਦਾ ਧਾਰਣੀ ਵੀ ਮੰਨਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ 
ਹੈ। 
ਹੈ ਜੋ ਬਹੁਤ ਜਟਿਲ ਹੋਣ ਕਰਕੇ ਅਪੁਚਲਿਤ ਹੀ ਰਿਹਾ ਹੈ। 
ਇਸ ਦਾ ਉੱਲੇਖ ਪੁਰਾਤਨ ਸੈਗੀਤ-ਰੀਥਾਂ ਵਿਚ ਮਿਲ ਜਾਂਦਾ 
ਹੈ। ਇਸ ਨੂੰ ਬਿਲਾਵਲ ਠਾਟ ਦੀ ਸੰਪੂਰਣ ਰਾਗਨੀ ਮੰਨਿਆ 
ਗਿਆ ਹੈ। ਇਹ ਆਮ ਤੌਰ 'ਤੇ ਸਵੇਰੇ ਦਿਨ ਚੜ੍ਹੇ ਗਾਇਆ 
ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਇਹ ਛੇਵੇਂ ਨੰਬਰ 'ਤੇ 
ਦਰਜ ਹੋਇਆ ਹੈ। 
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ਝਿਹਾਗੜਾ ਰਾਗ . ਇਹ ਬਿਲਾਵਲ ਠਾਟ ਦਾ 
ਸੈਪੂਰਣ ਰਾਗ ਹੈ। ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਅਨੁਸਾਰ ਬਿਹਾਗ ਵਿਚ 
ਕੋਮਲ ਸੁਰ ਲਿਆਉਣ ਨਾਲ ਬਿਹਾਗੜਾ ਬਣ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 
ਇਸ ਨੂੰ ਕੇਦਾਰਾ ਅਤੇ ਗਉੜੀ ਦੇ ਸੁਮੇਲ ਦਾ ਸਿੱਟਾ ਵੀਂ 
ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਹ ਉੱਤਰੀ ਭਾਰਤੀ ਦੀ ਸੈਗੀਤ ਪਰਪਰਾ 
ਦਾ ਮਧੁਰ ਰਾਗ ਹੈ। ਇਸ ਦੇ ਗਾਉਣ ਦਾ ਸਮਾਂ ਅੱਧੀ ਰਾਤ 
ਹੈ। ਇਸ ਦੇ ਦੋ ਰੂਪ ਪ੍ਰਚਲਿਤ ਹਨ। ਇਕ ਰੂਪ ਵਿਚ ਦੋਵੇਂ 
ਨਿਸ਼ਾਦ। ਗੁਰੂ ਰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਇਸ ਦਾ ਕੁਮ ਸੱਤਵਾਂ ਹੈ। 

ਵਡਹੰਸ਼ ਰਾਗ . ਲੋਕ ਸੈਗੀਤ ਤੋ ਵਿਕਸਿਤ 
ਹੋਇਆ ਇਹ ਕਮਾਚ ਠਾਟ ਦਾ ਸੰਪੂਰਣ ਰਾਗ ਹੈ। ਇਸ ਨੂੰ 
ਆਮ ਤੌਰ `ਤੇ ਦੁਪਹਿਰ ਵੇਲੇ ਅਤੇ ਰਾਤ ਦੇ ਦੂਜੇ ਪਹਿਰ 
ਵਿਚ ਗਾਇਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਕੁਝ ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਨੇ ਇਸ ਨੂੰ 
ਮਾਰੂ, ਗੌਰਾਨੀ, ਦੁਰਗਾ, ਧਨਾਸਰੀ ਅਤੇ ਜੈਤੀ ਦਾ ਮਿਸ਼ਰਣ 
ਮੰਨਿਆ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚ ਵਿਸ਼ਾਦ ਜਾਂ ਦੁਖ ਦੇ ਸੂਚਕ ਕਾਵਿ- 
ਰੂਪ ਅਲਾਹਣੀਆਂ ਅਤੇ ਸੁਖ ਦੇ ਮਾਹੌਲ ਨਾਲ ਸੈਬਧਿਤ 
ਕਾਵਿ-ਰੂਪ ਘੋੜੀਆਂ ਨੂੰ ਵਰਤ ਕੇ ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚਲੀ 
ਦੁਖ-ਸੁਖ ਦੀ ਸਮਾਨਤਾ ਦੀ ਭਾਵਨਾ ਨੂੰ ਉਜਾਗਰ ਕੀਤਾ 
ਗਿਆ ਹੈ। ਇਸ ਦਾ ਇਕ ਭੇਦ ਵਡਹੈਸ-ਦੱਖਣੀ ਵੀ ਹੈ। 
ਇਸ ਦਾ ਗੁਰੁ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਅੱਠਵਾਂ ਨੰਬਰ ਹੈ। 

ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਦੀ ਇਸ ਰਾਗ ਸੰਬੰਧੀ 
ਸਥਾਪਨਾ ਹੈ--ਸ਼ਛੰਦਿ ਰਤੇ ਵਡਹੰਸ਼ ਹੈ ਸਚ ਨਾ ਉਰ 
ਧਹਰਿ/ ਸ਼ਚੁ ਸੰਗ੍ਰਹਹਿ ਸ਼ਦ ਸਚੈ ਭਹ/ਹਿ ਸ਼ਚੰ ਨਾਮ 
ਆਰ / (ਗੁ .ਰੰ.585)। 

ਸੌਗਠਿ ਰਾਗ : ਇਸ ਦੇ ਸਰੂਪ ਬਾਰੇ ਦੋ ਮਤ 
ਪ੍ਚਲਿਤ ਹਨ। ਕੁਝ ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਨੇ ਇਸ ਨੂੰ ਕਮਾਚ ਠਾਟ 
ਦਾ ਔੜਵ ਸੰਪੂਰਣ ਰਾਗ ਮੰਨਿਆ ਹੈ ਅਤੇ ਕੁਝ ਨੇ ਇਸ ਨੂੰ 
ਮੇਘ ਦੀ ਇਕ ਰਾਗਨੀ ਦਸਿਆ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚ ਗੀਧਾਰ 
ਸੂਰ ਦੀ ਵਰਤੋ' ਗੁਪਤ ਢੰਗ ਨਾਲ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਪਰ ਇਸ 
ਵਿਚ ਕੋਮਲ ਗੀਧਾਰ ਸੂਰ ਦੀ ਵਰਤੋ' ਅਨੁਚਿਤ ਹੈ। ਇਹ 
ਰਾਤ ਦੇ ਦੂਜੇ ਪਹਿਰ ਗਾਇਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਆਮ ਤੌਰ 
ਤੇ ਇਸ ਨੂੰ ਸਰਦ ਰੁਤ ਨਾਲ ਸੈਂਬੈਧਿਤ ਕੀਤਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 
ਬਾਣੀ ਲਈ ਵਰਤਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਗੁਰੁ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ 
ਇਸ ਦਾ ਕ੍ਮਾਂਕ ਨੌਵਾਂ ਹੈ। 
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ਰਾਗ ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੇ 
ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵੇ ਜੀ ਨੇ ਇਸ ਰਾਗ ਸੰਬੰਧੀ 
ਆਪਣੀ ਧਾਰਣਾ ਸਪੱਸ਼ਟ ਕਰਦਿਆਂ ਕਿਹਾ ਹੈ-ਸ਼ੋਗਠਿ ਸੋ 
ਰਸ਼ ਪਆ ਕਹਾ ਨ ਫੰਕਾ ਨਇ/ ਨਾਨਕ ਰਾਮ ਨਾਮ 
ਗਾਨ ਗਾਈਆ/ਹ ਦਰਗਹ /ਨੈਰਮਲ ਸਇ/(ਗੁ .ਗੰ.1425)। 
ਧਨਾਸ਼ਗੀ ਰਾਗ - ਕਾਫ਼ੀ ਠਾਟ ਦੀ ਸੰਪੂਰਣ 
ਰਾਗਨੀ ਮੰਨੇ ਜਾਣ ਵਾਲੇ ਇਸ ਰਾਗ ਨੂੰ ਦਿਨ ਦੇ ਤੀਜੇ 
ਪਹਿਰ ਵਿਚ ਗਾਇਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਹ ਭਾਵੇਂ ਬਹੁੜਾ ਪੁਸਿੱਧ 
ਨਹੀਂ, ਪਰ ਇਸ ਵਿਚ ਮਧੁਰ ਭਾਵਨਾਵਾਂ ਸਦਰ ਢੰਗ ਨਾਲ 
ਪ੍ਗਟਾਈਆਂ ਜਾ ਸਕਦੀਆਂ ਹਨ। ਵੈਰਾਗ ਦੀ ਭਾਵਨਾ 
ਲਈ ਇਸ ਰਾਗ ਦੁਆਰਾ ਬਹੁਤ ਢੁਕਵਾਂ ਵਾਤਾਵਰਣ ਪੈਦਾ 
ਕੀਤਾ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ। ਸਚੀ ਭਗਤੀ ਦੇ ਰਸਤੇ ਵਿਚ ਰੁਕਾਵਟ 
ਪੈਦਾ ਕਰਨ ਵਾਲੇ ਆਡੰਬਰਾਂ ਅਤੇ ਕਰਮ-ਕਾਂਡਾਂ ਦਾ ਇਸ 
ਰਾਗ ਵਿਚਲੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਖੰਡਨ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ 
ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਇਹ ਰਾਗ ਦਸਵੇ' ਨੰਬਰ ਤੇ ਦਰਜ ਹੈ। 
ਧਨਾਸਰੀ ਰਾਗ ਬਾਰੇ ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਦੀ 


ਸਥਾਪਨਾ ਹੈ ਕਿ - ਧਨਾਸ਼ਗੀ ਧਨਵੰਤਾਂ ਜਾਣੀਐ ਭਾਏ _ 


ਜਾਂ ਸਤਗੁਰ ਕੀ ਕਾਨ ਕਾਆ/ਇ/ (ਗੁ.ਰੀ.1419)। 

ਜੰਤਾਸਗੀ ਰਾਗ “ ਇਹ ਰਾਗ “ਜੈਤ” ਅਤੇ “ਸਿਰੀ” 
ਰਾਗਾਂ ਦੇ ਸੋਯੋਗ ਨਾਲ ਬਣਿਆ ਹੈ। ਇਹ ਪੂਰਬੀ ਠਾਟ ਦੀ 
ਔੰੜਵ ਸੰਪੂਰਣ ਰਾਗਨੀ ਹੈ। ਇਸ ਨੂੰ ਆਮ ਤੌਰ ਤੇ ਦਿਨ 
ਦੇ ਚੌਥੇ ਪਹਿਰ ਵਿਚ ਗਾਇਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਗੌਥ ਸਾਹਿਬ 
ਵਿਚ ਇਹ 11ਵੇ' ਨੰਬਰਾਂ ਉਤੇ ਦਰਜ ਹੈ। 

ਟੋਡੀ ਰਾਗ : ਇਸ ਨੂੰ ਸਰਲ ਅਤੇ ਮਧੁਰ ਰਾਗ 
ਮੰਨਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ, ਪਰ ਉੱਜ ਇਸ ਦੀ ਪ੍ਰਕ੍ਰਿਤੀ ਰੈਭੀਰ 
ਹੈ। ਇਸ ਨੂੰ ਦਿਨ ਦੇ ਦੂਜੇ ਪਹਿਰ ਵਿਚ ਗਾਇਆ ਜਾਂਦਾ 
ਹੈ। ਕੁਝ ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਨੇ ਇਸ ਨੂੰ ਟੋਡੀ ਠਾਟ ਦੀ ਸੰਪੂਰਣ 
ਰਾਗਨੀ ਕਿਹਾ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਇਹ 32ਵੇਂ 
ਨੰਬਰ ਉਤੇ ਦਰਜ ਹੈ। ਇਸ ਦਾ ਇਕ ਨਾਮਾਂਤਰ “ਤੋੜੀ” 
ਵੀ ਹੈ। 
ਠਾਟ ਦੀ ਸੈਪੂਰਣ ਰਾਗਨੀ ਦਸਿਆ ਹੈ। ਇਹ ਰਾਗ ਪ੍ਰਾਚੀਨ 
ਕਾਲ ਤੋਂ ਹੀ ਬਹੁਤ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਚਲਿਆ ਆ ਰਿਹਾ ਹੈ। ਇਹ 
ਸੈਗੀਤ ਦੀਆਂ ਦੋਹਾਂ ਪਰੈਪਰਾਵਾਂ ਵਿਚ ਪ੍ਰਚਲਿਤ ਹੈ। ਇਸ 
ਨੂੰ ਕੁਝ ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਨੇ ਦਿਨ ਦੇ ਦੂਜੇ ਪਹਿਰ ਦਾ ਰਾਗ 
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ਰਾਗ ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੇ 
ਮੰਨਿਆ ਹੈ ਅਤੇ ਕੁਝ ਨੇ ਸ਼ਾਮ ਵੇਲੇ ਦਾ। ਪੁਰਾਤਨ ਗ੍ੰਥਾਂ 
ਵਿਚ ਇਸ ਨੂੰ ਵਰਾਟੀ, ਬਰਾਰੀ ਆਦਿ ਨਾਂ ਨਾਲ ਵੀ 
ਲਿਖਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਗੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਇਹ 1 3ਵੇਂ 
ਨੰਬਰ ਉਤੇ ਦਰਜ ਹੈ। 

ਤਿਲੰਗ ਰਾਗ . ਇਸ ਨੂੰ ਬਿਲਾਵਲ ਠਾਟ ਦਾ 
ਇਕ ਔੜਵ ਰਾਗ ਮੰਨਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਇਸ ਦਾ ਸੈਬੰਧ 
ਅਧਿਕਤਰ ਦੱਖਣ ਨਾਲ ਹੈ । ਇਸ ਨੂੰ ਪੰਜਾਬੀ ਸੂਫ਼ੀ ਫ਼ਕੀਰਾਂ 
ਨੇ ਅਧਿਕ ਪ੍ਰਚਲਿਤ ਕੀਤਾ ਹੈ। ਇਸ ਦੇ ਗਾਉਣ ਦਾ ਸਮਾਂ 
ਕੁਝ ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਨੇ ਦਿਨ ਦਾ ਤੀਜਾ ਪਹਿਰ ਮੰਨਿਆ ਹੈ 
ਅਤੇ ਕੁਝ ਨੇ ਵਰਸ਼ਾ ਰੁਤ ਜਾਂ ਸਰਦੀਆ ਦੀ ਅੱਧ ਰਾਤ ਨੂੰ 
ਗਾਏ ਜਾਣ ਵਾਲਾ ਰਾਗ ਦਸਿਆ ਹੈ। ਕਿਤੇ ਕਿਤੇ ਇਸ ਨੂੰ 
ਹਿੰਡੋਲ ਦੀ ਰਾਗਨੀ ਵੀ ਕਿਹਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਇਸ ਨਾਲ 
ਕਾਫ਼ੀ ਦੇ ਮੇਲ ਨਾਲ ਤਿਲੰਗ ਕਾਫ਼ੀ ਰਾਗ ਵੀ ਬਣਾਉਣ 
ਦੀ ਰੁਚੀ ਵੇਖੀ ਗਈ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚ ਰਚੀ ਬਾਣੀ ਦਾ 
ਯੁਗ-ਚਿਤ੍ਣ ਬਹੁਤ ਮਹੱਤਵਪੂਰਣ ਹੈ। ਕੁਝ ਵਿਦਵਾਨਾਂ 
ਨੋ ਇਸ ਦਾ ਤਿਲੰਗ ਨਾਂ ਤੈਲੈਗ ਪ੍ਰਦੇਸ਼ ਨਾਲ ਸੰਬੋਧਿਤ 
ਹੋਣ ਕਰਕੇ ਮੰਨਿਆ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਗੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਇਹ 
14ਵੇ' ਨੰਬਰ ਉਤੇ ਦਰਜ ਹੈ। 

ਹਾੰ ਰਾਗ . ਇਹ ਇਕ ਅਪੁਸਿੱਧ ਰਾਗ ਹੈ, ਜਿਸ 
ਲਈ ਇਸ ਦੇ ਸਰੂਪ ਬਾਰੇ ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਵਿਚ ਮਤਭੇਦ ਹੈ। 
ਕੁਝ ਦਾ ਵਿਚਾਰ ਹੈ ਕਿ ਇਹ ਕਾਫ਼ੀ ਠਾਟ ਦੀ ਖਾੜਵ ਰਾਗਨੀ 
ਹੈ ਅਤੇ ਇਸ ਦਾ ਨਾਮਾਂਤਰ 'ਸੂਹਾ” ਵੀ ਹੈ। ਕੁਝ ਦਾ ਮਤ ਹੈ 
ਕਿ ਇਹ ਕਾਨੜਾ ਅਤੇ ਮੇਘ ਮਲਾਰ ਦੇ ਸੈਯੋਗ ਨਾਲ ਬਣਦਾ 
ਹੈ ਅਤੇ ਕੁਝ ਹੋਰਾਂ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਹੈ ਕਿ ਇਸ ਦੀ ਰਚਨਾ 
ਕਾਨੜਾ ਅਤੇ ਸਾਰੰਗ ਦੇ ਮੇਲ ਨਾਲ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਇਸ ਦੇ 
ਗਾਉਣ ਦਾ ਸਮਾਂ ਦੋ ਘੜੀ ਦਿਨ ਚੜ੍ਹੇ ਹੈ, ਪਰ ਕੁਝ 
ਸੈਗੀਤਕਾਰਾਂ ਅਨੁਸਾਰ ਇਸ ਨੂੰ ਦਿਨ ਦੇ ਦੂਜੇ ਪਹਿਰ ਦੇ 
ਅੰਤ ਉੜੇ ਗਾਉਣਾ ਚਾਹੀਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚ ਸੂਹੀ ਕਾਫ਼ੀ 
ਅਤੇ ਸੂਹੀ ਲਲਿਤ ਦੋ ਭੇਦ ਵੀ ਹਨ ਜਿਨਾਂ ਵਿਚ ਰਚੀ 
ਬਾਣੀ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ 15ਵੇ' ਕਰਮ ਉਤੇ ਸੈਕਲਿਤ . 
ਹੈ। 

/ਥੇਲਾਵਲ ਰਾਗ : ਇਸ ਰਾਗ ਨੂੰ “ਰਾਗਮਾਲਾ” 
ਵਿਚ ਭੈਰਵ ਰਾਗ ਦਾ ਪੁੱਤਰ ਮੰਨਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਪਰ ਕੁਝ 
ਵਿਦਵਾਨ ਇਸ ਨੂੰ ਸੈਪੂਰਣ ਜਾਤਿ ਦਾ ਰਾਗ ਮੰਨਦੇ ਹਨ 
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ਰਾਗ ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੇ 


ਅਤੇ ਕੁਝ ਵਿਦਵਾਨ ਰਾਗਨੀ ਦਸਦੇ ਹਨ। ਅਸਲ ਵਿਚ 
ਇਹ ਬਹੁਤ ਪੁਰਾਤਨ ਰਾਗ ਹੈ ਅਤੇ ਉੱਤਰੀ ਤੇ ਦੱਖਣੀ 
ਦੋਹਾਂ ਸੈਗੀਤ ਪਰੰਪਰਾਵਾਂ ਵਿਚ ਇਸ ਦੀ ਮਾਨਤਾ ਹੈ। ਇਸ 
ਦੀ ਰਚਨਾ ਬਿਲਾਵਲ ਠਾਟ ਤੋਂ' ਹੁੰਦੀ ਦਸੀ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਕੁਝ 
ਸੈਗੀਤਕਾਰਾਂ ਨੇ ਇਸ ਦੇ ਗਾਉਣ ਦਾ ਸਮਾਂ ਸਵੇਰ ਦਾ 
ਪਹਿਲਾ ਪਹਿਰ ਮੰਨਿਆ ਹੈ ਅਤੇ ਕੁਝ ਇਸ ਨੂੰ ਦਿਨ ਦੇ 
ਦੂਜੇ ਪਹਿਰ ਦਾ ਆਰੈਭ ਦਸਦੇ ਹਨ। ਇਸ ਦਾ ਇਕ ਭੇਦ 
ਬਿਲਾਵਲ ਮੰਗਲ ਵੀ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਇਸ 
ਦਾ ਕੁਮ 16ਵਾਂ ਹੈ। 

ਗੁਰੂ ਰਾਮਦਾਸ ਜੀ ਨੇ ਇਸ ਰਾਗ ਸੈਬੈਧੀ ਆਪਣਾ 
ਪ੍ਭਾਵ ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਪ੍ਰਗਟ ਕੀਤਾ ਹੈ-- ਗੰਨੇ ਉੱਤਮ ਗਨ 
ਪ੍ਰਭਾ ਗਾਇਆ ਕਾਹੇ ਨਾਦ /ਬਲਾਵਲ਼ ਰਾਗਾ / ਓਪਦੇਸ਼ ਗੁਰ 
#ਾਣੇ ਆਨਿਆ ਹਨ ਅਸ਼ਤਾੰਕਾ ਪੁਰਾ ਭਾਗਾ /(ਗੁ ਗੰ .84੭)। 
ਹੋਰ ਵੀ ਲਿਖਿਆ ਹੈ--/ਓਲਾਵਲ਼ ਤਸ਼ ਹੀ ਕੰਨੈਨੰਨ ਲਬ 
ਮਧ ਹੋਵੈ ਨਾ (ਗੁ ਗੰ.੩੫9); ਦੂਜੀ ਭਗਇ /ਬਿਲਾਵਲ਼ 
ਨ ਹੋਵਈ ਮਨਮਾਮ' ਥਾਇ ਨ ਪ7ਇ/(ਗੁ.ਰੀ .845)। 
ਅਪ੍ਰਚਲਿਤ ਰਾਗ ਹੈ ਅਤੇ ਗਾਉਣ ਵਿਚ ਔਖਾ ਵੀ ਹੈ, 
ਪਰ ਪ੍ਰਬੀਨ ਸੈਗੀਤਕਾਰ ਇਸ ਨੂੰ ਬੜੇ ਸ਼ੌਕ ਨਾਲ ਗਾਉਂਦੇ 
ਹਨ। ਇਸ ਨੂੰ ਸੰਪੂਰਣ ਜਾਤਿ ਦਾ ਰਾਗ ਮੰਨਿਆ ਜਾਂਦਾ 
ਹੈ। ਇਸ ਦੇ ਗਾਉਣ ਦਾ ਸਮਾਂ ਦੁਪਹਿਰ ਹੈ। ਇਸ ਦੇ ਮੇਲ 
ਨਾਲ ਗੌੱਡ ਮਲਾਰ, ਗੌਂਡ ਸਾਰੰਗ ਦੀ ਰਚਨਾ ਹੁੰਦੀ ਹੈ, ਪਰ 
ਗੁਰੂ ਗੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਇਸ ਤੋ ਬਿਲਾਵਲ ਗੌਂਡ ਦੀ 
ਰਚਨਾ ਹੁੰਦੀ ਦਸੀ ਗਈ ਹੈ। ਇਸ ਰੂਪ ਵਿਚ ਬਿਲਾਵਲ 
ਅਤੇ ਗੌਂਡ ਦੀਆਂ ਮਧੁਰ ਸੁਰਾਵਲੀਆਂ ਦਾ ਸਮੇਲ ਹੋਇਆ 
ਹੈ। ਭਗਤ ਨਾਮਦੇਵ ਨੇ ਇਸ ਸੁਮੇਲ ਵਿਚ ਇਕ ਸ਼ਬਦ ਦੀ 
ਰਚਨਾ ਕੀਤੀ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਇਸ ਦਾ ਕਰਮ 
17ਵਾਂ ਹੈ। ੍ 

ਰਾਮਕਨਨ? ਰਾਗਾ : ਇਸ ਰਾਗ ਨੂੰ ਨਾਥ-ਯੋਗੀਆਂ 
ਨੇ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਰੂਪ ਵਿਚ ਅਪਣਾਇਆ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ 
ਜੀ ਨੇ ਨਾਥ-ਯੋਗੀਆਂ ਜਾਂ ਸਿੱਧਾਂ ਨਾਲ ਜਿਥੇ ਵੀ ਵਿਚਾਰ- 
ਵਟਾਂਦਰਾ ਕੀਤਾ ਜਾਂ ਉਨ੍ਹਾਂ ਪ੍ਤਿ ਆਪਣਾਂ ਮਤ ਦਰਸਾਇਆ, 
ਉਥੇ ਆਪਣੀ ਬਾਣੀ ਇਸੇ ਰਾਗ ਵਿਚ ਉਚਾਰੀ। ਇਸ ਨੂੰ 
ਭੈਰਵ ਠਾਟ ਦੀ ਔੜਵ ਸੰਪੂਰਣ ਰਾਗਨੀ ਮੰਨਿਆ ਗਿਆ 
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ਹੈ। ਸੈਗੀਤ-ਜਗਤ ਵਿਚ ਇਹ ਰਾਗ ਬਹੁਤ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਹੈ। 
ਪਰ “ਰਾਗਮਾਲਾ” ਵਿਚ ਇਸ ਦਾ ਉੱਲੋਖ ਤਕ ਨਹੀਂ। ਇਸ 
ਦੇ ਗਾਉਣ ਦਾ ਸਮਾਂ ਸੂਰਜ ਨਿਕਲਣ ਤੋਂ ਲੈ ਕੇ ਪਹਿਰ 
ਦਿਨ ਚੜ੍ਹੇ ਤਕ ਹੈ। ਇਸ ਦਾ ਰਾਮਕਲੀ ਦੱਖਣੀ ਨਾਂ ਦਾ 
ਇਕ ਭੇਦ ਵੀ ਹੈ ਜਿਸ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ 
“ਓਅੰਕਾਰ' ਨਾਂ ਦੀ ਬਾਣੀ ਉਚਾਰੀ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਗੰਥ ਸਾਹਿਬ 
ਵਿਚ ਇਹ ਅਠਾਰ੍ਹਵੇ' ਨੰਬਰ ਉਤੇ ਦਰਜ ਹੈ। 

ਰਾਮਕਲੀ ਰਾਗ ਬਾਰੇ ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਦੀ 
ਧਾਰਣਾ ਹੈ-- ਰਾਮਕਲੀ ਰਮ ਆਨੇ ਵੱਨਿਆ ਤਾ ਸ਼ਨਿਆ 
#ੀਗਾਰ / ਗਾਰ ਕੈ ਸ਼ਬਦ ਕਮਲ /ਝਗ/ਨਿਆ ਤਾ ਸ਼ਨਿਮਿਆ 
ਭਾਗ/ਤ ਭੰਡਾਰ / (ਗੁ .ਗੰ.੭50)। 

ਨਟ ਨਾਰ/ਇਨ ਰਾਗ : ਇਹ ਸੈਪੂਰਣ ਜਾਤਿ ਦਾ 
ਰਾਗ ਹੈ। ਇਸ ਦੀ ਰਚਨਾ ਬਿਲਾਵਲ ਅਤੇ ਕਲਿਆਣ ਦੇ 
ਮੇਲ ਨਾਲ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਭਾਵੇਂ ਇਹ ਬਹੁਤ ਪ੍ਰਾਚੀਨ ਰਾਗ ਹੈ, 
ਪਰ ਇਸ ਦੇ ਸਰੂਪ ਸੈਬੈਧੀ ਸਪੱਸ਼ਟਤਾ ਦਾ ਅਭਾਵ ਹੈ। ਇਸ 
ਦੇ ਗਾਉਣ ਦਾ ਸਮਾਂ ਦਿਨ ਦਾ ਚੌਥਾ ਪਹਿਰ ਹੈ। “ਦਸਮ- 
ਗ੍ਰੰਥ” ਵਿਚ ਇਸ ਦਾ ਇਕ ਨਾਮਾਂਤਰ “ਨਟ ਨਾਇਕ” ਵੀ 
ਲਿਖਿਆ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਰੱਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਇਹ 19ਵੇ' ਨੰਬਰ 
ਉਤੇ ਹੈ। 

ਆਲਾ ਗਉਂੜਾ` ਭਾਗ : ਇਹ ਉੱਤਰੀ ਭਾਰਤੀ 


ਸੈਗੀਤ ਸ਼ਾਖਾ ਦਾ ਪੁਰਾਤਨ, ਪਰੰਤੂ ਅਪ੍ਚਲਿਤ ਰਾਗ 


ਮੰਨਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ, ਕਿਉਕਿ ਇਸ ਦਾ ਬਹੁਤ ਪ੍ਚਲਨ 
ਹੋਇਆ ਨਹੀਂ ਮਿਲਦਾ। ਮਾਰੂ ਠਾਟ ਦੇ ਇਸ ਸੰਪੂਰਣ ਰਾਗ 
ਦਾ ਇਕ ਨਾਮਾਂਤਰ 'ਮਾਲੀ ਗੌਰਾ” ਵੀ ਹੈ। ਇਸ ਦੇ ਗਾਉਣ 
ਦਾ ਸਮਾਂ ਦਿਨ ਦਾ ਤੀਜਾ ਪਹਿਰ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ 
ਵਿਚ ਇਸ ਦਾ ਕ੍ਰਮ ਵੀਹਵਾਂ ਹੈ। 

ਆਨ ਰਾਗ - ਇਹ ਬੜਾ ਪੁਰਾਤਨ ਅਤੇ ਪ੍ਰਸਿੱਧ 
ਰਾਗ ਹੈ ਅਤੇ ਉੱਤਰੀ ਤੇ ਦੱਖਣੀ ਦੋਹਾਂ ਸੈਗੀਤ ਪਰੈਪਰਾਵਾਂ 
ਵਿਚ ਇਸ ਨੂੰ ਸਵੀਕਾਰ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਨੇ 
ਇਸ ਨੂੰ ਖਾੜਵ ਜਾਤਿ ਦਾ ਰਾਗ ਮੰਨਿਆ ਹੈ। “ਰਾਗਮਾਲਾ” 
ਵਿਚ ਇਸ ਨੂੰ ਮਾਲਕੌਂਸ ਦਾ ਪੁੱਤਰ ਲਿਖਿਆ ਹੈ। ਇਸ ਨੂੰ 
ਦਿਨ ਦੇ ਤੀਜੇ ਪਹਿਰ ਵਿਚ ਬੜੇ ਸਾਧਾਰਣ ਢੰਗ ਨਾਲ 
ਗਾਇਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਪੁਰਾਤਨ ਕਾਲ ਤੋਂ' ਇਸ ਨੂੰ ਯੁੱਧ ਦੇ 
ਸਬੋਧ ਵਿਚ ਜਾਂ ਵੀਰ-ਰਸੀ ਭਾਵਨਾਵਾਂ ਦੀ ਅਭਿਵਿਅਕਤੀ 
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ਲਈ ਵਰਤਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਮਿ੍‌ਤੂ ਦੇ ਅਵਸਰ 'ਤੇ ਵੀ ਇਸ 
ਦੇ ਗਾਉਣ ਦਾ ਵਿਧਾਨ ਹੈ। ਵੀਰ-ਰਸੀ ਭਾਵਨਾ ਨੂੰ ਪ੍ਰਗਟ 
ਕਰਨ ਲਈ ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਇਸ ਰਾਗ ਦੁਆਰਾ ਮਨ 
ਨਾਲ ਯੁੱਧ ਕਰਨ ਲਈ ਜਿਗਿਆਸੂ ਨੂੰ ਪ੍ਰੇਰਿਆ ਗਿਆ ਹੈ 
ਅਤੇ ਬਾਹਰਲੇ ਦਿਖਾਵੇ ਅਤੇ ਪਾਖੰਡਾਂ ਦਾ ਖੰਡਨ ਕੀਤਾ 
ਗਿਆ ਹੈ। ਇਸ ਰਾਗ ਦੇ ਹੋਰ ਭੇਦ ਹਨ--ਮਾਰੂ-ਕਾਫ਼ੀ, 
ਮਾਰੂ ਦੱਖਣੀ ਆਦਿ। ਗੁਰੂ ਗੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਇਸ ਦਾ 
ਨੰਬਰ 21ਵਾਂ ਹੈ। 

ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਨੇ ਇਸ ਰਾਗ ਦੀ ਸਫਲਤਾ 
ਬਾਰੇ ਸੈਕੇਤ ਕਰਦਿਆਂ ਲਿਖਿਆ ਹੈ-- ਜੀਤੇ ਪੰਚ ਬੰਰਾਏਆ 
ਨਾਨਕ ਸ਼ਫਲ ਮਾਰ ,ਇਹ` ਰਾਗਾ / (ਗੁ .ਰੌ੍‌..425)। 

ਤੁਖਾਗੀੰ ਰਾਗ . ਇਹ ਸੈਪੂਰਣ ਜਾਤਿ ਦੀ ਇਕ 
ਰਾਗਨੀ ਹੈ ਜਿਸ ਦੇ ਗਾਉਣ ਦਾ ਸਮਾਂ ਚਾਰ ਘੜੀ ਦਿਨ 
ਚੜ੍ਹਨ ਦਾ ਹੈ। ਕੁਝ ਸੈਗੀਤਕਾਰਾਂ ਨੇ ਇਸ ਨੂੰ ਸ਼ਾਮ ਵੇਲੋਂ 
ਦਾ ਰਾਗ ਮੰਨਿਆ ਹੈ। ਇਹ ਰਾਗ ਭਾਵੇਂ ਬਹੁਤ ਪ੍ਰਾਚੀਨ 
ਹੈ, ਪਰ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਇਸ ਨੂੰ ਇਕ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦਾ 
ਮੌਲਿਕ ਰੂਪ ਪ੍ਰਦਾਨ ਕੀਤਾ ਹੈ। ਇਹ ਅਕਸਰ ਭੈਰਵ, ਟੋਡੀ 
ਅਤੇ ਰਾਮਕਲੀ ਦੇ ਸੋਯੋਗ ਨਾਲ ਬਣਦਾ ਹੈ। “ਰਾਗਮਾਲਾ” 
ਵਿਚ ਇਸ ਦਾ ਨਾਂ ਨਹੀਂ ਲਿਖਿਆ। ਇਸ ਦੇ ਨਾਂ ਤੋਂ ਜ਼ਾਹਿਰ 
ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਕਿ ਇਹ ਕਿਸੇ ਸਰਦ ਇਲਾਕੇ ਦੀ ਉਪਜ ਹੈ। ਇਸ 
ਵਿਚ ਆਮ ਤੌਰ 'ਤੇ ਵਿਯੋਗ ਦੀਆਂ ਭਾਵਨਾਵਾਂ ਦਾ 
ਪ੍ਗਟਾਵਾ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਪਰ ਕਈ ਪ੍ਰਾਚੀਨ ਗ੍ਰੰਥਾਂ ਵਿਚ 
ਇਸ ਨੂੰ ਵੀਰ-ਰਸ ਵਾਲਾ ਰਾਗ ਮੰਨਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਗੁਰੂ 
ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਇਹ 22ਵੇਂ ਨੰਬਰ 'ਤੇ ਆਇਆ ਹੈ। 

ਕੰਫਾਰਾ ਭਾਗ : ਇਹ ਬਹੁਤ ਪ੍ਰਾਚੀਨ ਰਾਗ ਹੈ। 
ਭਾਰਤੀ ਸੈਗੀਤ ਗ੍ਰੰਥਾਂ ਵਿਚ ਇਸ ਦਾ ਆਮ ਵਰਣਨ 
ਹੋਇਆ ਹੈ। ਇਸ ਦੇ ਸਰੂਪ ਸੰਬੰਧੀ ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਵਿਚ 
ਮਤਭੇਦ ਹੈ। ਇਕ ਮਤ ਅਨੁਸਾਰ ਇਸ ਨੂੰ ਕਲਿਆਣ ਠਾਂਟ 
ਦਾ ਇਕ ਸੈਪੂਰਣ ਰਾਗ ਮੰਨਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਦੂਜੇ ਮਤ 
ਵਾਲਿਆਂ ਨੇ ਇਸ ਨੂੰ ਮੇਘ ਰਾਗ ਦਾ ਪੁੱਤਰ ਅਤੇ ਨਟ ਰਾਗ 
ਦੀ ਇਕ ਰਾਗਨੀ ਦਸਿਆ ਹੈ। ਇਸ ਨੂੰ ਰਾਤ ਦੇ ਦੂਜੇ 
ਪਹਿਰ ਵਿਚ ਗਾਉਣ ਦਾ ਨਿਯਮ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਗੰਥ ਸਾਹਿਬ 
ਵਿਚ ਇਹ 23ਵੇਂ ਕਰਮ ਉਤੇ ਦਰਜ ਹੈ। 

ਇਸ ਦੇ ਮਹੱਤਵ ਉਤੇ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਪਾਂਦੇ ਹੋਇਆਂ 
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ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਨੇ ਲਿਖਿਆ ਹੈ-- ਕੌਦਾਰਾ ਰਾਗਾ/ਵਿਚਾ 
ਜਾਣੀਐ ਭਾਈ ਸਬਦੇ ਕਰੇ ਮਿਆਨ / ਸਤਸੰਗਤਿ /ਸਓਂ 
ਮਿਲਦੇ ਰਹੰ ਸਚੋ ਧਠੇ ਆਲ / (ਗੁ .ਰੀ੍‌ .1087)। 

ਭੈਰਉ ਭਾਗ : ਇਸ ਨੂੰ ਭਗਤੀ ਭਾਵਨਾ ਨੂੰ 
ਪ੍ਗਟਾਉਣ ਵਾਲਾ ਮੁੱਖ ਰਾਗ ਮੰਨਿਆ ਗਿਅਨ ਹੈ। ਇਸ 
ਲਈ ਇਸ ਦੇ ਗਾਉਣ ਦਾ ਵੇਲਾ ਪ੍ਰਭਾਤ ਹੈ। ਇਹ ਸੈਪੂਰਣ 
ਜਾਤਿ ਦਾ ਮਾਰਗੀ ਰਾਗ ਹੈ ਅਤੇ ਇਸ ਦੀ ਗਿਣਤੀ ਛੇ 
ਹੋਰਨਾਂ ਰਾਗਾਂ ਵਿਚ ਵੀ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਇਸ ਨੂੰ “ਰਾਗਮਾਲਾ” 
ਵਿਚ ਪਹਿਲਾ ਸਥਾਨ ਮਿਲਿਆ ਹੈ। ਇਸ ਦੀ ਰਚਨਾ ਕੁਝ 
ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਅਨੁਸਾਰ ਰਾਮਕਲੀ, ਟੋਡੀ ਅਤੇ ਗਉੜੀ ਦੇ 
ਸੈਯੋਗ ਨਾਲ ਹੋਈ ਹੈ। ਇਸ ਦੀ ਪ੍ਰਕ੍ਰਿਤੀ ਗੈਭੀਰ ਹੈ। ਗੁਰੂ 
ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਇਸ ਦਾ ਨੰਬਰ 24ਵਾਂ ਹੈ। 
ਰਾਗ ਮੰਨਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਇਹ ਪੂਰਬੀ ਠਾਟ ਦਾ ਸੈਪੂਰਣ 
ਰਾਗ ਹੈ। “ਰਾਗਮਾਲਾ” ਵਿਚ ਇਸ ਨੂੰ ਹਿੰਡੋਲ ਦਾ ਪੁੱਤਰ 
ਲਿਖਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਇਸ ਦਾ ਸੈਬੈਧ ਬਸੈਤ ਰੁਤ ਨਾਲ ਹੈ। 
ਇਸ ਦੇ ਗਾਉਣ ਦਾ ਵਿਧਾਨ ਰਾਤ ਵੇਲੇ ਹੈ। ਰੁਤ ਦੇ ਪ੍ਰਭਾਵ 
ਕਾਰਣ ਇਸ ਵਿਚ ਹਰਿ-ਭਗਤੀ ਲਈ ਉਲਾਸ ਦੀ ਭਾਵਨਾ 
ਅਧਿਕ ਹੈ। ਇਸ ਦਾ ਇਕ ਭੇਦ ਬਸੈਤ-ਹਿੰਡੋਲ ਵੀ ਹੈ। 
ਗੁਰਮਤਿ ਸੰਗੀਤ ਵਿਚ ਬਸੈਤ ਰੁਤ ਦੇ ਖੇੜੇ ਨੂੰ ਅਧਿਆਤਮਿਕ 
ਆਨੰਦ ਦੀ ਅਨੁਭੂਤੀ ਨਾਲ ਜੋੜ ਕੇ ਇਸ ਨੂੰ ਨਿਵੇਕਲਾ 
ਸਥਾਨ ਪ੍ਰਦਾਨ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਗੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ 
ਇਸ ਰਾਗ ਦਾ ਕਰਮ 25ਵਾਂ ਹੈ। 

ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਨੇ ਬਸੈਤ ਰੁਤ ਬਾਰੇ ਲਿਖਿਆ 
ਹੈ-- ਬਨਸ਼ਪਾੰਤਿ ਮਉਂਲ ਚੜਿਆ ਬਸੰਤੁ / /ਇਹ ਮਨੁ 
ਮਉ/ਲਿਆ ਸੰਤਿਗਰੁ' #ੰ/ਗਾ / (ਗੁ ਗੰ .]176)। 

ਸ਼ਾਰੰਗ ਰਾਗ : ਇਸ ਨੂੰ ਕਾਫ਼ੀ ਠਾਟ ਦਾ ਔੜਵ 
ਖਾੜਵ ਰਾਗ ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ, ਪਰ “ਰਾਗਮਾਲਾ” ਵਿਚ 
ਇਸ ਨੂੰ ਸਿਰੀ ਰਾਗ ਦਾ ਪੁੱਤਰ ਮੰਨਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਇਸ 
ਨੂੰ ਕੁਝ ਸੈਗੀਤਕਾਰਾਂ ਨੇ ਮੇਘ ਦਾ ਪੁੱਤਰ ਵੀ ਕਿਹਾ ਹੈ। 
ਰਾਗ ਪ੍ਰਚਲਿਤ ਰਿਹਾ ਹੈ। ਇਸ ਨੂੰ ਦੁਪਹਿਰ ਵੇਲੇ ਗਾਉਣ 
ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਹੈ। ਇਸ ਦਾ ਵਿਧਾਨ ਲੋਕ-ਗੀਤਾਂ ਦੀ 
ਪਰੈਪਰਾ ਵਿਚ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਇਸ ਦੇ ਕਈ ਭੇਦ ਵੀ ਪ੍ਚਲਿਤ 
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ਰਾਗ ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੇ 


ਹਨ। ਗੁਰੂ ਗੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਇਹ ਛਬੀਹਵੇਂ' ਕਮ ਤੇ 
ਦਰਜ ਹੈ। 

ਮਲਾਰ ਰਾਗ : ਇਸ ਨੂੰ ਕਮਾਚ ਠਾਟ ਦਾ ਔੜਵ 
ਰਾਗ ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। “ਰਾਗਮਾਲਾ” ਅਨੁਸਾਰ ਇਹ ਮੇਘ 
ਰਾਗ ਦੀ ਰਾਗਨੀ ਹੈ। ਇਸ ਦੀ ਸਿਰਜਨਾ ਮੇਘ, ਗੋਂਡ ਅਤੇ 
ਸਾਰੈਗ ਦੇ ਸੈਯੋਗ ਨਾਲ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਇਸ ਰਾਗ ਦਾ ਸੰਬੈਧ 
ਵਰਸ਼ਾ ਰੁਤ ਨਾਲ ਹੈ, ਇਸ ਲਈ ਇਸ ਦਾ ਵਾਤਾਵਰਣ 
ਵਰਸ਼ਾ ਅਤੇ ਪ੍ਰਕ੍ਰਿਤੀ ਨਾਲ ਸੈਬੈਧਿਤ ਹੈ। ਵਰਸ਼ਾ ਰੁਤ ਤੋ 
ਬਿਨਾ ਇਸ ਦੇ ਗਾਉਣ ਦਾ ਸਮਾਂ ਅੱਧ ਰਾਤ ਵੀ ਹੈ। ਇਸ 
ਵਿਚ ਭਗਤੀ ਰਸ ਵਾਲੇ ਪਦ ਅਧਿਕ ਗਾਏ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। 
ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਇਸ ਦਾ ਕਰਮ 27ਵਾਂ ਹੈ। 

ਗੁਰੂ ਰਥ ਸਾਹਿਬ ਇਸ ਰਾਗ ਬਾਰੇ ਦੋ ਗੁਰ-ਵਾਕ 
ਹਨ (1) ਗੁਰਨਾਮ ਅਲਾਰ ਰਾਗ ਲੇ ਕਗਹਿ /ਤਿਨ ਮਨ 
ਤਨ ਆੰਤਲ਼ ਹੋਇ/(ਗੁ.ਗੰ.1285); (2) ਅਲਾਰ ਸੀਤਲ 
ਰਾਗੁ ਹੈ ਹਨ ਹਿਆ/ਇਆ ਸਾਤ ਹੋਇ/ (ਗੁ.ਗੰ.283)। 

ਕਾਨੜਾ ਭਾਗ - ਇਹ ਇਕ ਪੁਰਾਤਨ ਰਾਗ ਹੈ। 
ਸੈਗੀਤਕਾਰਾਂ ਦੀ ਇਸ ਨੂੰ ਗਾਉਣ ਵਿਚ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਰੁਚੀ ਹੈ। 
ਅਕਬਰ ਦੇ ਦਰਬਾਰੀ ਸੈਗੀਤਕਾਰ ਤਾਨਸੈਨ ਨੇ ਇਸ ਵਿਚ 
ਕਾਫ਼ੀ ਸੁਧਾਰ ਕੀਤਾ। ਫਲਸਰੂਪ ਉਸ ਦੁਆਰਾ ਗਾਏ ਇਸ 
ਰਾਗ ਨੂੰ “ਦਰਬਾਰੀ ਕਾਨੜਾ” ਕਿਹਾ ਜਾਣ ਲਗਾ। ਉੱਜ 
ਇਹ ਆਸਾਵਰੀ ਠਾਟ ਦਾ ਖਾੜਵ ਸੰਪੂਰਣ ਰਾਗ ਹੈ। ਇਸ 
ਦੇ ਗਾਉਣ ਦਾ ਸਮਾਂ ਅੱਧੀ ਰਾਤ ਮੰਨਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਸ 
ਦੇ ਸੈਗੀਤਕਾਰਾਂ ਨੇ ਕਈ ਭੇਦ ਦਸੇ ਹਨ। ਗੁਰੂ ਗੰਥ ਸਾਹਿਬ 
ਵਿਚ ਇਹ 28ਵੇ' ਨੰਬਰ ਉਤੇ ਦਰਜ ਹੈ। 

ਕਾਲਿਆਨ ਰਾਗ : ਇਸ ਰਾਗ ਨੂੰ ਕਲਿਆਨ 
ਨਾਟ ਦੀ ਅੰੜਵ ਸੈਪੂਰਣ ਰਾਗਨੀ ਮੰਨਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 
ਇਹ ਬਹੁਤ ਪੁਰਾਣਾ ਅਤੇ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਰਾਗ ਹੈ ਅਤੇ ਇਸ ਦਾ 
ਸਰੂਪ ਮਧੁਰ ਹੈ। ਇਸ ਕਰਕੇ ਇਸ ਨੂੰ ਭਗਤੀ-ਭਾਵਨਾ 
ਵਾਲਿਆਂ ਪਦਿਆਂ ਲਈ ਉਚੇਚੇ ਤੌਰ 'ਤੇ ਵਰਤਿਆ ਜਾਂਦਾ 
ਹੈ। ਇਸ ਨੂੰ ਰਾਤ ਦੇ ਪਹਿਲੇ ਪਹਿਰ ਵਿਚ ਗਾਇਆ ਜਾਂਦਾ 
ਹੈ। ਇਸ ਦਾ ਇਕ ਭੇਦ ਕਲਿਆਨ ਭੋਪਾਲੀ ਵੀ ਹੈ। ਗੁਰੂ 
ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਇਸ ਨੂੰ 29ਵੇਂ' ਕੁਮ ਉਤੇ ਰਖਿਆ 
ਗਿਆ ਹੈ। 

ਪਡਾਤਾ ਰਾਗ - ਇਸ ਰਾਗ ਦੀ ਸਿਰਜਨਾ ਕਈ 
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ਰਾਗ ਬੱਧ ਬਾਣੀ 
ਰਾਗਾਂ ਦੇ ਸੈਯੋਗ ਨਾਲ ਹੁੰਦੀ ਹੈ ਜਿਵੇਂ ਭੈਰਵ, ਰਾਮਕਲੀ, 
ਕਲਿੰਗੜਾ, ਲਲਿਤ, ਆਸਾ ਆਦਿ। “ਰਾਗਮਾਲਾ” ਵਿਚ 
ਇਸ ਦਾ ਉੱਲੇਖ ਨਹੀਂ ਹੈ। ਇਹ ਭੈਰਵ ਠਾਟ ਦੀ ਸੰਪੂਰਣ 
ਰਾਗਨੀ ਹੈ ਅਤੇ ਇਸ ਦੇ ਗਾਉਣ ਦਾ ਸਮਾਂ ਸਵੇਰ ਦਾ 
ਪਹਿਲਾ ਪਹਿਰ ਹੈ। ਇਸ ਦੇ ਕਈ ਭੇਦ ਵੀ ਹਨ, ਜਿਵੇਂ 
ਪ੍ਰਭਾਤੀ ਦੱਖਣੀ, ਪ੍ਰਭਾਤੀ ਬਿਭਾਸ ਅਤੇ ਬਿਭਾਸ ਪ੍ਭਾਤੀ। 
ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਇਸ ਦਾ ਤੀਹਵਾਂ ਨੰਬਰ ਹੈ। 
ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ ਰਚੀ ਹੋਈ ਮਿਲਦੀ ਹੈ ਜੋ 
ਦਸਮ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਬੀੜ ਨੂੰ ਅੰਤਿਮ 
ਰੂਪ ਦੇਣ ਲਈ ਸੈਕਲਿਤ ਕਰਵਾਈ ਸੀ। ਇਹ ਕਮਾਚ ਠਾਟ 
ਦੀ ਸੈਪੂਰਣ ਜਾਤਿ ਦੀ ਰਾਗਨੀ ਹੈ। ਇਹ ਬਹੁਤ ਪੁਰਾਤਨ 
ਰਾਗ ਹੈ ਅਤੇ ਇਸ ਨੂੰ ਸੋਰਠ ਅੰਗ ਅਤੇ ਬਾਗੇਸ਼ਰੀ ਅੰਗ 
ਤੋਂ ਗਾਇਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਦੇ ਗਾਉਣ ਦਾ ਵੇਲਾ ਕੁਝ 
ਸੰਗੀਤਕਾਰਾਂ ਨੇ ਪ੍ਭਾਤ ਦਸਿਆ ਹੈ ਅਤੇ ਕੁਝ ਨੇ ਰਾਤ 
ਦਾ ਦੂਜਾ ਪਹਿਰ। ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਇਸ ਦਾ ਕ੍ਰਮ 
33ਵਾਂ ਹੈ। 


ਰਾਗ ਬੱਧ ਬਾਣੀ : ਇਸ ਤੋ ਭਾਵ ਹੈ ਉਹ ਬਾਣੀ ਜਿਸ ਨੂੰ 
31 ਰਾਗਾਂ ਅਧੀਨ ਗੁਰੂ ਰ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਕੀਤਾ 
ਗਿਆ ਹੈ। ਇਸ ਦਾ ਕਮ ਲਗਭਗ ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਹੈ-- 
ਚਉਪਦੇ , ਅਸ਼ਟਪਦੀਆਂ, ਸੁਤੰਤਰ ਬਾਣੀਆਂ, ਛੰਤ, ਵਾਰਾਂ, 
ਭਗਤ-ਬਾਣੀ। ਰਾਗ-ਬੱਧਤਾ ਨਾਲ ਬਾਣੀ ਕੀਰਤਨ ਕਰਨ 
ਯੋਗ ਬਣਦੀ ਹੈ। ਸੈਗੀਤ ਰਾਹੀ' ਮਨ ਨੂੰ ਸਥਿਰ ਕੀਤਾ ਜਾ 
ਸਕਦਾ ਹੈ। ਇਹ ਸਾਰੀਆਂ ਕੋਮਲ ਕਲਾਵਾਂ ਨਾਲੋਂ ਅਧਿਕ 
ਪ੍ਭਾਵਸ਼ਾਲੀ ਹੈ। ਇਸ ਨਾਲ ਕਠੋਰ ਹਿਰਦਾ ਕੋਮਲ ਹੁੰਦਾ 
ਹੈ, ਅੰਦਰ ਦੀ ਮੈਲ ਧੁਲਦੀ ਹੈ, ਜੀਵਨ ਵਿਚਲੀ ਉਪਰਾਮਤਾ 
ਖ਼ਤਮ ਹੁੰਦੀ ਹੈ, ਚਿੱਤ ਪਰਮਾਤਮਾ ਵਿਚ ਟਿਕਦਾ ਹੈ। ਮਨੁੱਖ 
ਤਾਂ ਕੀ ਪਸ਼ੂ-ਪੰਛੀ ਵੀ ਕੀਲੇ ਜਾਂਦੇ ਹਨ, ਸੁੱਧ-ਬੁੱਧ ਭੁਲ 
ਕੇ ਕਈ ਵਾਰ ਆਪਣੇ ਪ੍ਰਾਣ ਵੀ ਤਿਆਗ ਦਿੰਦੇ ਹਨ-- 
ਨਾਦਾ ਭੂਮ ਜੈਸੇ #ਰਗਾਏ / ਪਾਣ ਤਲੇ ਵਾ ਕੇ ਨਿਆਲੁ ਨ 
ਲਾਏ / (ਗੁ ਗੰ .873)। 

ਅਸਲ ਵਿਚ, ਮਨੁੱਖ ਦੀ ਸੈਗੀਤ ਪ੍ਰਤਿ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ 
ਖਿਚ ਹੈ ਕਿਉਂਕਿ ਇਸ ਦੀ ਵਿਆਪਕਤਾ ਦਾ ਖੇਤਰ ਸਮੁੱਚਾ 
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ਰਾਗ ਬੱਧ ਬਾਣੀ 


ਜਗਤ ਹੈ। ਸਾਰੇ ਬ੍ਹਮੰਡ ਦੀ ਹਰ ਇਕ ਵਸਤੂ ਵਿਚੋਂ 
ਇਲਾਹੀ ਸੈਗੀਤ ਦੀ ਧੁਨਿ ਨਿਕਲ ਰਹੀ ਹੈ। ਘਟ ਘਟ 
ਫਾਜ/ਹਿ ਨਾਦ ਤੋਂ ਇਹ ਗੱਲ ਭਲੀ-ਭਾਂਤ ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ। ਗੁਰੂ 
ਸਾਹਿਬਾਨ ਇਸ ਭੇਂਦ ਨੂੰ ਜਾਣਦੇ ਸਨ ਕਿ ਮਨੁੱਖ ਦੀ 
ਆਤਮਾ ਦੇ ਸਾਜ਼ ਨੂੰ ਸੁਰ ਕਰਨ ਲਈ ਖ਼ੁਸ਼ਕ ਗਿਆਨ ਦੀ 
ਨਹੀਂ, ਭਗਤੀ-ਮਈ ਕੀਰਤਨ ਦੀ ਲੋੜ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ 
_ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਜਦੋਂ ਰਬਾਬ ਦੀ ਧੁਨਿ ਨਾਲ ਇਕ-ਸੁਰ ਕਰਕੇ 
“ਸੂਰ ਕੀ ਬਾਣੀ” ਨੂੰ ਗਾਇਆ ਤਾਂ ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ, ਸਾਰਾ 
ਵਾਤਾਵਰਣ ਭਗਤੀ-ਰਸ ਨਾਲ ਭਰਪੂਰ ਹੋ ਗਿਆ, ਪਸ਼ੂ- 
ਪੰਛੀ ਵੀ ਮੁਗਧ ਹੋ ਗਏ, ਜੜ ਵਸਤੂਆਂ ਵਿਚ ਚੇਤਨਾ ਆ 
ਗਈ ਅਤੇ ਚੇਤਨ ਵਸਤੂਆਂ ਮਸਤੀ ਨਾਲ ਝੂੰਮ ਉਠੀਆਂ। 

ਸੈਗੀਤ ਦਾ ਸਮੇਂ ਨਾਲ ਨਿਕਟ ਸੈਬੈਧ ਹੈ। ਹਰ 
ਵਿਅਕਤੀ ਦੀ ਮਨੋ-ਦਸ਼ਾ ਸਵੇਰ, ਦੁਪਹਿਰ, ਸ਼ਾਮ, ਰਾਤ 
ਨੂੰ ਬਦਲਦੀ ਰਹਿੰਦੀ ਹੈ। ਇਸ ਲਈ ਸਰੋਤਾ ਦੇ ਮਨ ਉਤੇ 
ਸਹੀ ਢੰਗ ਦਾ ਪ੍ਰਭਾਵ ਪਾਉਣ ਲਈ ਸੈਗੀਤਕਾਰਾਂ ਨੇ ਰਾਗਾਂ 
ਦੇ ਗਾਉਣ ਦਾ ਸਮਾਂ ਨਿਸਚਿਤ ਕੀਤਾ ਹੈ। ਇਸ ਤੋ 
ਇਲਾਵਾ ਰੁਤ ਦੀ ਬਦਲੀ ਦੀ ਦ੍ਿਸ਼ਟੀ ਤੋਂ ਵੀ ਰਾਗਾਂ ਦੇ 
ਗਾਂਏ ਜਾਣ ਦੇ ਨਿਯਮ ਹਨ। ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਰਾਗ 
ਸਮੇ' ਅਤੇ ਰੁਤ ਦੋਹਾਂ ਦੀਆਂ ਸੀਮਾਵਾਂ ਵਿਚ ਬੈਨ੍ਹੇ ਹੋਏ ਹਨ। 
ਇਥੇ ਧਿਆਨ ਯੋਗ ਗੱਲ ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਕਿਸੇ ਇਕ ਰਾਗ ਦਾ 
ਪਦ ਕੇਵਲ ਉਸੇ ਰਾਗ ਵਿਚ ਠੀਕ ਢੈਗ ਨਾਲ ਗਾਇਆ 
ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ, ਕਿਸੇ ਹੋਰ ਰਾਗ ਵਿਚ ਗਾਉਣ ਨਾਲ ਉਸ 
ਦਾ ਸਹੀ ਪ੍ਰਭਾਵ ਪੈ ਸਕਣਾ ਸੈਭਵ ਨਹੀਂ ਹੈ। 

ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ ਨੇ ਰਾਗਾਂ ਦੇ ਵਿਧਾਨ ਵੇਲੇ ਜਿਥੇ 
ਦਾ ਸੈਯੋਗ ਕੀਤਾ ਹੈ, ਉਥੇ ਮਾਰਗੀ ਅਤੇ ਦੇਸੀ ਰਾਗਾਂ ਨੂੰ 
ਵੀ ਪਰਸਪਰ ਮਿਲਾਇਆ ਹੈ ਅਤੇ ਸਾਮੀ ਅਤੇ ਭਾਰਤੀ 
ਸਭਿਆਚਾਰਾਂ ਦਾ ਵੀ ਸਮਨਵੈ ਕੀਤਾ ਹੈ। ਇਸ ਤੋਂ ਇਲਾਵ, 
ਕੁਝ ਰਾਗਾਂ ਦੇ ਆਪਸੀ ਮੋਲ ਨਾਲ 31 ਰਾਗਾਂ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ 
27 ਹੋਰ ਰਾਗਾਂ ਦਾ ਵਿਧਾਨ ਵੀ ਕੀਤਾ ਹੈ। ਅਜਿਹਾ ਕਰਨਾ 
ਗੁਰਬਾਣੀ ਸੈਗੀਤ ਦੀ ਮੌਲਿਕਤਾ ਹੈ। ਰ 

ਰਾਗ-ਬੱਧ ਬਾਣੀ ਵਿਚ “ਮਹਲਾ” ਅੰਕਾਂ ਦੇ ਨਾਲ 
“ਘੁਰ” ਅੰਕ ਵੀ ਦਿੱਤੇ ਮਿਲਦੇ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਗਿਣਤੀ 
੧7 ਹੈ। 'ਘਰ” ਅਸਲ ਵਿਚ, ਤਾਲ ਦਾ ਸੂਚਕ ਹੈ। ਕੁਝ 
ਵਿਦਵਾਨ ਇਸ ਮਤ ਦੇ ਹਨ ਕਿ ਈਰਾਨੀ ਸੈਗੀਤ ਵਿਚ 
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ਰਾਗਮਾਲਾ 
ਤਾਲ ਦੀ ਪਾਬੰਦੀ ਲਈ ਜੋ “ਗਾਹ” ਸ਼ਬਦ ਵਰਤਿਆ ਜਾਂਦਾ 
ਹੈ, ਉਹੀ ਇਥੇ “ਘਰ” ਦੇ ਰੂਪ ਵਿਚ ਆਇਆ ਹੈ। ਇਸ 
ਤਰ੍ਹਾਂ ਵਖਰੇ ਵਖਰੇ ਤਾਲਾਂ ਵਲ ਸੰਕੇਤ ਕਰਨ ਲਈ 
ਘਰ-ਅੰਕ ਲਿਖੇ ਗਏ ਹਨ। 

ਰਾਗਬੱਧ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਚਉਪਦਿਆਂ ਜਾਂ 
ਅਸ਼ਟਪਦੀਆਂ ਦੇ ਪਹਿਲੇ ਪਦ ਤੋ ਪਹਿਲਾਂ ਜਾਂ ਬਾਦ ਇਕ 
ਜਾਂ ਦੋ ਤੁਕਾਂ “ਰਹਾਉ” ਦੀਆਂ ਲਿਖੀਆਂ ਹੁੰਦੀਆਂ ਹਨ। 
ਭਾਰਤੀ ਸੈਗੀਤ-ਸ਼ਾਸਤੁ ਵਿਚ ਇਸ ਨੂੰ 'ਟੇਕ” ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ 
ਹੈ। ਇਸ ਦਾ ਭਾਵ ਹੈ ਠਹਿਰਣਾ, ਰੁਕਣਾ। ਬਾਣੀਕਾਰਾਂ ਨੇ 
ਬੰਨ੍ਹਿਆ ਹੈ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਰਹਾਉ ਦੀਆਂ ਤੁਕਾਂ ਕੇਂਦਰੀ ਭਾਵ 
ਦੀਆਂ ਸੂਚਕ ਹਨ। ਕਈ ਵੱਡੀਆਂ ਬਾਣੀਆਂ ਵਿਚ ਵੀ _ 
ਰਹਾਉ ਦੀਆਂ ਤੁਕਾਂ ਮਿਲ ਜਾਂਦੀਆਂ ਹਨ। ਉਥੇ ਇਹ ਉਸ 
ਬਾਣੀ ਦੇ ਕੇਂਦਰੀ ਭਾਵ ਦੀਆਂ ਸੂਚਕ ਹਨ, ਜਿਵੇ' 
“ਸੁਖਮਨੀ?” ਜਾਂ “ਸਿਧ-ਗੋਸਟਿ” ਵਿਚ! ਕਈ ਸ਼ਬਦਾਂ ਨਾਲ 
ਇਕ ਤੋ' ਅਧਿਕ “ਰਹਾਉ” ਵੀ ਲਿਖੇ ਹਨ ਜੋ ਪਹਿਲੇ ਰਹਾਉ 
ਦੇ ਭਾਵ ਦੀ ਪੁਸ਼ਟੀ, ਸਪੱਸ਼ਟਤਾ ਜਾਂ ਪ੍ਤਿ-ਉੱਤਰ ਦੀ 
ਭੂਮਿਕਾ ਨਿਭਾਉਂਦੇ ਹਨ। 


ਰਾਗਮਾਲਾ : ਇਸ ਤੋਂ ਭਾਵ ਹੈ ਉਹ ਰਚਨਾ ਜਿਸ ਵਿਚ 
ਰਾਗਾਂ ਦੇ ਨਾਂ ਕ੍ਰਮਵਾਰ ਦਰਜ ਹੋਣ। ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੇ 
ਅੰਤ ਉਤੇ ਇਸ ਨਾਂ ਦੀ ਇਕ ਰਚਨਾ ਦਰਜ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚ 
ਪੰਜ ਦੋਹਿਰੇ ਹਨ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ ਹਰ ਇਕ ਨੂੰ ਅੰਤ ਉਤੇ 
ਕੇਵਲ “੧” ਅੰਕ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਪਹਿਲੇ, ਦੂਜੇ ਅਤੇ 
ਤੀਜੇ ਦੋਹਰਿਆਂ ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ ਦਸ ਦਸ ਤੁਕਾਂ ਦਾ ਇਕ. 
ਇਕ ਪਉੜੀ-ਜੁੱਟ ਹੈ, ਚੌਥੇ ਨਾਲ ਚਾਰ ਅਤੇ ਛੇ ਤੁਕਾਂ ਦੇ 
ਦੋ ਜੁੱਟ ਹਨ ਅਤੇ ਪੰਜਵੇਂ ਨਾਲ ਛੇ ਅਤੇ ਚਾਰ ਤੁਕਾਂ ਦੇ ਦੋ 
ਜੁੱਟ ਹਨ। ਇਸ ਵਿਚਲੀ ਪਦਿਆਂ ਦੀ ਅੰਕ-ਗਣਨਾ ਦਾ 
ਮੇਲ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਵਿਧੀ ਅਨੁਸਾਰ ਨਹੀਂ ਹੈ। 

ਇਥੇ ਦੂਜੀ ਧਿਆਨ ਦੇਣ ਵਾਲੀ ਗੱਲ ਇਹ ਹੈ 
ਕਿ ਇਸ ਵਿਚ ਰਚੈਤਾ ਦੇ ਨਾਂ ਦਾ ਸੈਕੇਤ ਨਹੀਂ ਦਿੱਤਾ 
ਗਿਆ। ਇਸ ਲਈ ਇਸ ਦਾ ਕਰਤ੍ਰਿਤਵ ਸੈਦਿਗਧ ਹੈ। 
ਕਰਤਾਰਪੁਰੀ ਬੀੜ ਵਿਚ ਵੀ ਇਹ ਅੰਕਿਤ ਹੈ। “ਰਹਿਤ- 
ਮਰਯਾਦਾ ਪੁਸਤਿਕਾ ਅਨੁਸਾਰ ਇਸ ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਰਥ ਸਾਹਿਬ 
ਦੀ ਬੀੜ ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਕਰਨ ਲਈ ਕਿਹਾ ਗਿਆ ਹੈ, ਪਰ ' 
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ਰਾਗਮਾਲਾ 
ਬਾਣੀ ਦਾ ਭੋਗ “ਮੁਦਾਵਣੀ?” ਜਾਂ “ਰਾਗਮਾਲਾ” ਉਤੇ 
ਇਲਾਕਾਈ ਪ੍ਥਾਵਾਂ ਅਨੁਸਾਰ ਪਾਉਣ ਦਾ ਸੁਝਾਉ ਹੈ। 

ਇਸ ਰਾਗਮਾਲਾ ਦਾ ਵਿਸ਼ਾ ਹੈ ਰਾਗ-ਰਾਗਨੀਆਂ 
ਦੀ ਸੂਚੀ ਦੇਣਾ। ਇਸ ਵਿਚ ਕੁਲ ਛੇ ਰਾਗਾਂ ਦੇ ਨਾਂ (ਭੈਰਉ, 
ਮਾਲਕਉਸ, ਹਿੰਡੋਲ, ਦੀਪਕ, ਸਿਰੀ ਅਤੇ ਮੇਘ) ਦੇ ਕੇ 
ਫਿਰ ਹਰ ਇਕ ਰਾਗ ਦੀਆਂ ਪੰਜ ਪੰਜ ਰਾਗਨੀਆਂ ਅਤੇ 
ਅੱਠ ਅੱਠ ਪੁੱਤਰਾਂ ਦੇ ਨਾਂਵਾਂ ਦਾ ਜ਼ਿਕਰ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। 
ਇਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਕੁਲ ਜੋੜ 84 ਬਣਦਾ ਹੈ। 

ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਕੇਵਲ 31 ਰਾਗ ਦਰਜ 
ਹਨ। ਕੁਝ ਰਾਗਾਂ ਵਿਚ ਹੋਰਨਾਂ ਰਾਗਾਂ ਨਾਲ ਰਲਾ ਕੇ ਗਾਉਣ 
_ਦੇ ਵੀ ਸੈਕੇਤ ਹਨ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਭਾਵੇਂ ਰਾਗਾਂ ਦੀ ਗਿਣਤੀ 
31 ਤੋਂ ਵੱਧ ਹੋ ਜਾਂਦੀ ਹੈ, ਪਰ ਕਿਸੇ ਸੂਰਤ ਵਿਚ ਉਹ 84 
ਨਹੀਂ ਬਣਦੀ। ਅਤੇ, ਹੈਰਾਨੀ ਦੀ ਗੱਲ ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਗੁਰੂ 
ਗੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਵਰਤੇ ਕੁਝ ਰਾਗ ਇਸ “ਰਾਗਮਾਲਾ” 
ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਹੀ ਨਹੀਂ ਹੋਏ, ਜਿਵੇ' ਮਾਝ, ਬਿਹਾਗੜਾ, 
ਵਡਹੈਸ, ਸੂਹੀ, ਰਾਮਕਲੀ, ਤੁਖਾਰੀ, ਪ੍ਭਾਤੀ, ਜੈਜਾਵੰਤੀ, 
ਆਦਿ। ਅਤੇ ਇਸ “ਰਾਗਮਾਲਾ” ਦੇ ਅਨੇਕ ਰਾਗਾਂ ਦਾ ਗੁਰੂ 
ਗੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਜ਼ਿਕਰ ਤਕ ਨਹੀਂ ਹੋਇਆ ਜਿਵੇਂ 
ਮਾਲਕਉਸ, ਹਿੰਡੋਲ, ਦੀਪਕ, ਮੇਘ ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀਆਂ 
ਕਈਆਂ ਰਾਗਨੀਆਂ ਅਤੇ ਪੁੱਤਰ। ਇਸ ਤੋਂ' ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ 
ਰਾਗਮਾਲਾ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਵਰਤੇ ਰਾਗਾਂ ਦੀ ਸੂਚਕ 
ਨਹੀਂ। ਮਾਝ, ਵਡਹੰਸ, ਤੁਖਾਰੀ ਆਦਿ ਕਈ ਰਾਗ ਤਾਂ 
ਭਾਰਤੀ ਸੈਗੀਤ ਪਰੈਪਰਾ ਤੋ ਸੁਤੰਤਰ ਹਨ। ਇਹ ਰਾਗ 
ਭਾਰਤੀ ਸੈਗੀਤ ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਗੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਮੌਲਿਕ ਦੇਣ ਹੈ। 

ਭਾਰਤੀ ਸੈਗੀਤ ਦੇ ਵਿਕਾਸ ਦੌਰਾਨ ਕਈ ਮਤ 


ਪ੍ਚਲਿਤ ਹੋਏ ਹਨ। ਸਭ ਤੋ ਪਹਿਲਾਂ ਸ਼ੈਵ-ਮਤ ਵਿਕਸਿਤ 


ਹੋਇਆ। ਉਸ ਤੋਂ ਬਾਦ ਆਚਾਰਯ ਕਾਲੀ ਨਾਥ ਨੇ ਆਪਣਾ 
ਮਤ ਪ੍ਰਚਲਿਤ ਕੀਤਾ ਜਿਸ ਨੂੰ ਕ੍ਰਿਸ਼ਣ-ਮਤ ਵੀ ਕਿਹਾ 
ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਜਿਸ ਦਾ ਪ੍ਚਾਰ ਖੇਤਰ ਅਧਿਕਤਰ ਬ੍ਜ 
ਅਤੇ ਪੰਜਾਬ ਰਿਹਾ ਹੈ। ਇਕ ਹੋਰ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਮਤ ਹੈ ਭਾਰਤ- 
ਮਤ ਜਿਸ ਦਾ ਪ੍ਰਚਲਨ ਭਰਤ ਮੁਨੀ ਨੋ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਜੋ 
ਪੱਛਮੀ ਭਾਰਤ ਵਿਚ ਪ੍ਰਚਲਿਤ ਰਿਹਾ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ 
ਹਨੂਮਾਨ-ਮਤ, ਸਿੱਧ ਸਾਰਸੁਤ-ਮਤ , ਰਾਗਾਰਨਵ-ਮਤ ਵੀ 
ਪ੍ਚਲਿਤ ਹੋਏ ਹਨ। 
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ਰਾਗਮਾਲਾ 
ਪ੍ਚਲਿਤ ਹੋਈਆਂ ਅਤੇ ਸਾਰੀਆਂ ਵਿਚ ਛੇ ਮੁੱਖ ਰਾਗ 
(ਭੈਰਉ, ਮਾਲਕਉਸ, ਹਿੰਡੋਲ, ਦੀਪਕ, ਸਿਰੀ ਅਤੇ ਮੇਘ) 
ਮੰਨੋ ਗਏ ਹਨ, ਸਿਵਾਏ ਸਾਰਸੁਤ-ਮਤ ਦੇ ਜਿਸ ਵਿਚ ਸੱਤ 
ਮੁੱਖ ਰਾਗ ਦਸੇ ਗਏ ਹਨ। 

ਇਨ੍ਹਾਂ ਛੇ ਰਾਗਾਂ ਦੀਆਂ ਆਮ ਤੌਰ “ਤੇ ਤੀਹ 
ਪਤਨੀਆਂ (ਰਾਗਨੀਆਂ) ਅਤੇ 48 ਪੁੱਤਰ (ਉਪ-ਰਾਗ) 
ਦਸੇ ਗਏ ਹਨ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਗਿਣਤੀ 84 ਬਣਦੀ 
ਹੈ। ਇਸ ਸੈਖਿਆ ਦਾ ਸੈਬੈਧ ਕਿਸੇ ਨ ਕਿਸੇ ਰੂਪ ਵਿਚ 84 
ਸਿੱਧਾਂ ਜਾਂ 84 ਲੱਖ ਜੂਨਾਂ ਨਾਲ ਮੇਲ ਖਾਂਦਾ ਪ੍ਤੀਤ ਹੁੰਦਾ 
ਹੈ। ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਦਰਜ ਰਾਗਮਾਲਾ ਉਪਰੋਕਤ 
ਨਹੀਂ ਹੈ। ਆਮ ਤੌਰ 'ਤੇ ਇਹ ਰਾਗਮਾਲਾ ਹਨੂਮਾਨ-ਮਤ ਦੇ 
ਅਧਿਕ ਨੇੜੇ ਦਸੀ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਇਥੇ ਧਿਆਨ ਯੋਗ ਗੱਲ 
ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਰਾਗ-ਅਨੁਸ਼ਾਸਨ ਵਿਚ 
ਗਿਆ। ਸਭ ਨੂੰ ਰਾਗ ਹੀ ਕਿਹਾ ਗਿਆ ਹੈ, ਕੋਈ ਕਿਸੇ ਦਾ 
ਪੁੱਤਰ ਅਥਵਾ ਪਤਨੀ ਨਹੀਂ ਹੈ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ 
ਦੇ ਰਾਗ-ਅਨੁਸ਼ਾਸਨ ਦੀ ਆਪਣੀ ਨਵੇਕਲੀ ਪਛਾਣ ਹੈ। 

ਕੁਝ ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਨੇ ਇਸ ਰਚਨਾ ਦੀ ਸਮਾਨਤਾ 
ਅਕਬਰ ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਦੇ ਦਰਬਾਰੀ ਕਵੀ ਆਲਮ ਦੀ ਸੈਨ 
1583-84 ਈ. ਵਿਚ ਅਨੁਵਾਦਿਤ ਰਚਨਾ 'ਮਾਧਵਾਨਲ 
ਸੈਗੀਤ” ਦੇ ਛੰਦ ਅੰਕ 63 ਤੋਂ 72 ਤਕ ਦੇ ਪਾਠ ਨਾਲ 
ਸਥਾਪਿਤ ਕਰਨ ਦਾ ਯਤਨ ਕੀੜਾ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੋਹਾਂ 
ਰਚਨਾਵਾਂ ਵਿਚ ਬਸ ਕੁਝ ਕੁ ਪਾਠਾਂਤਰ ਹੀ ਹਨ। ਇਸ 
ਰਚਨਾ ਦੀ ਭਾਸ਼ਾ ਬ੍ਜ ਹੈ ਅਤੇ ਰਾਗਾਂ ਦੇ ਉਲੇਖ ਕਰਕੇ 
ਕੁਝ ਕਠਿਨ ਵੀ ਪ੍ਰਤੀਤ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। 

ਰਾਗਮਾਲਾ ਬਾਰੇ ਭਾਈ ਸੈਤੋਖ ਸਿੰਘ ਦਾ ਕਥਨ 
ਹੈ--ਭਾਗਮਾਲਾ ਸ਼ ਗਰ ਕੀ ਨਿਤ ਨਹ ਹੈ #ਦਾਵਣ? 
ਲਗਿ ਗਾਰ ਬੰਨ / /ਏਸ਼ ਆਹ' ਨ/ਹ' ਸੰਸੈ ਕਛੁ ਕਠੀਆ/ਹ ਜੇ 
ਸੰਸੈ ਆਵਲੰਕਹ ਨੰਨ / ਆਧਵਨਲ ਆਲਮ ਕਾੱਵੇ ਕਾਨ/ਸ਼ 
/ਤਸ ਮ/ਹ' /ਨ੍੍‌ਤਕਾਗੀ ਕਹਿ ਤੰਨ/ ਭਾਗ ਰਾਗਨਨ ਨਾਮ 
/ਗਨੰ ਤਹ ਯਾ ਤੋ ਸੰ ਅਰਜਨ ਸੈਤ ਹੌਨ/#0/ /ਇਹ 
77/ਹ ਨਗੀੱ /ਲਿਥੀਂ /ਇਹ ਗੁਰ ਨੰ /ਨੈਹੋਂ ਸਿਖ ਕਾਨੂ /ਲਿਪ 
ਦਨਿਨ/ ਰਾਗ ਨਾਮ ਸਭੇ ਜਾਨੰਹਿ' ਰਾਗ /ਇਹ ਕਾਰਨ /ਲਿਖ 
ਦਾਈ ਪ੍ਰਸੰਨ /(ਰਾਸ ੩/ਅੰਸੂ 47-48)। 
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ਰਾਗ-ਮੁਕਤ ਬਾਣੀ 

ਇਸ ਗਰੰਥ ਵਿਚ ਕਵੀ ਸੰਤੋਖ ਸਿੰਘ ਨੇ ਪਹਿਲੀ 

ਵਾਰ ਇਹ ਮੰਨਿਆ ਹੈ ਕਿ ਇਹ ਆਲਮ ਕਵੀ ਦੀ ਰਚਨਾ 

ਹੈ ਜੋ ਕਿਸੇ ਸਿੱਖ ਨੇ ਭੋਲੇ ਭਾ ਇਸ ਗਰੰਥ ਵਿਚ ਚੜ੍ਹਾ ਦਿੱਤੀ 

ਹੈ। ਬਾਦ ਵਿਚ ਹੋਈ ਖੋਜ ਵੀ ਇਸ ਸਿੱਟੇ ਉਤੇ ਪਹੁੰਚੀ ਹੈ 

ਕਿ ਇਹ ਰਾਗਮਾਲਾ ਗੁਰੂ-ਕ੍ਰਿਤ ਨਹੀਂ ਹੈ ਅਤੇ ਨ ਹੀ ਗੁਰੂ 
ਰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਬਾਣੀ ਦਾ ਅੰਸ਼ ਹੈ। 


ਰਾਗ-ਮੁਕਤ ਬਾਣੀ : ਜੋ ਬਾਣੀਆਂ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ 
ਵਿਚ ਕਿਸੇ ਰਾਗ ਅਧੀਨ ਨਹੀਂ ਰਖੀਆਂ ਗਈਆਂ ਜਾਂ ਜਿਨ੍ਹਾਂ 
ਦਾ ਸਰੂਪ ਰਾਗ-ਬੱਧ ਬਾਣੀਆਂ ਤੋਂ' ਵਖਰੀ ਕਿਸਮ ਦਾ ਹੈ, 
ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਗੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਰਾਗ-ਬੱਧ ਬਾਣੀਆਂ ਤੋਂ 
ਬਾਦ ਸਥਾਨ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਬਾਣੀਆਂ ਦਾ ਵੇਰਵਾ 
ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਹੈ-(1) ਸਲੋਕ ਸਹਸਕ੍ਰਿਤੀ, (2) ਗਾਥਾ 
ਮਹਲਾ ੫, (3) ਫੁਨਹ ਮਹਲਾ ੫, (4) ਚਉਬੋਲੇ ਮਹਲਾ 
੫, (5) ਸਲੋਕ ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀਉ ਕੇ , (6) ਸਲੌਕ ਸ਼ੇਖ 
ਫ਼ਰੀਦ ਕੇ, (7) ਸਵਯੇ ਸੀ ਮੁਖ ਬਾਕ ਮਹਲਾ ੫, (8) 
ਸਵਈਏ ਭਟਾਂ ਕੇ, (9) ਸਲੋਕ ਵਾਰਾਂ ਤੇ ਵਧੀਕ, (10) 
ਸਲੋਕ ਮਹਲਾ ੯, (11) ਮੁਦਾਵਣੀ ਮਹਲਾ ੫, ਅਤੇ (12) 
ਰਾਗਮਾਲਾ। 

ਇਨ੍ਹਾਂ ਬਾਣੀਆਂ ਬਾਰੇ ਸੁਤੰਤਰ ਇੰਦਰਾਜ ਵੇਖ । 


ਰਾਜ ਕਰੇਗਾ ਖ਼ਾਲਸਾ : ਇਕ ਉਤਸਾਹ-ਵਰਧਕ ਉਕਤੀ 
ਜੋ ਸਿੱਖ-ਜਗਤ ਵਿਚ ਅਰਦਾਸ ਤੋਂ ਬਾਦ ਜੁੜੀ ਹੋਈ ਸਾਰੀ 
ਸੈਗਤ ਮਿਲ ਕੇ ਪੜ੍ਹਦੀ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚ ਕੁਲ ਤਿੰਨ ਬਦ 
ਹਨ। ਪਹਿਲੇ ਦੋ ਬੰਦ (ਆਗਿਆ ਭਾਈ ਅਕਾਲ ਕ?...) 
ਗਿਆਨੀ ਗਿਆਨ ਸਿੰਘ ਰਚਿਤ 'ਪੰਥ ਪ੍ਰਕਾਸ਼” (1878 
ਈ.) ਵਿਚੋਂ ਹਨ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਰੰ੍‌ਥ ਸਾਹਿਬ ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਮੰਨਣ 
ਲਈ ਸਿੱਖਾਂ ਨੂੰ ਤਾਕੀਦ ਕੀਤੀ ਗਈ ਹੈ। ਤੀਜਾ ਬੈਦ 
ਪ੍ਸਤੁਤ ਉਕਤੀ ਨਾਲ ਸ਼ੁਰੂ ਹੁੰਦਾ ਹੈ (ਰਾਜ ਕਠੇਗਾ ਆਲ਼ਸ਼ਾ 
ਆਕੀ ਰਹੇ ਨ ਕੀਇ/ ਖੁਆਰ ਹੋਇ ਸਭ #ਲੰਗੇ ਚੇ ਸ਼ਰਨ 
ਜੰ ਹੋਇ) ਅਤੇ ਭਾਈ ਨੰਦ ਲਾਲ ਦੇ ਰਚੇ ਤਨਖ਼ਾਹਨਾਮੇ ਦੇ 
ਅੰਤ ਵਿਚ ਲਿਖਿਆ ਮਿਲਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਬੈਦ ਦੀ ਮਾਨਸਿਕਤਾ 
18ਵੀਂ ਸਦੀ ਦੀ ਰਾਜਨੈਤਿਕ ਸਥਿਤੀ ਉਤੇ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ 
ਪਾਉਂਦੀ ਹੈ। ਬਾਬਾ ਬੈਦਾ ਬਹਾਦਰ ਦੀਆਂ ਜਿਤਾਂ ਨੇ ਸਿੱਖ 
ਸਮਾਜ ਵਿਚ ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀ ਅਭਿਵਿਅਕਤੀ ਨੂੰ ਜਨਮ 
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ਰਾਜ ਕੌਰ, ਮਾਈ 
ਦਿੱਤਾ ਕਿਉਂਕਿ ਉਦੋਂ' ਸਿੱਖਾਂ ਨੂੰ ਰਾਜ ਕਰਨ ਦੀ ਆਪਣੀ 
ਸਮਰਥਤਾ ਦਾ ਅਨੁਭਵ ਹੋ ਚੁਕਾ ਸੀ। ਬਾਬਾ ਬੋਦਾ ਬਹਾਦਰ 
ਦੀ ਸ਼ਹਾਦਤ ਤੋਂ ਬਾਦ ਅਤਿਆਚਾਰ ਦੀ ਜੋ ਹਨੇਰੀ ਸਿੱਖ 
ਧਰਮ ਦੇ ਅਨੁਯਾਈਆਂ ਦੇ ਸਿਰਾਂ ਉਤੇ ਝੁਲੀ ਉਸ ਨੂੰ ਸਹਿਣ 
ਅਤੇ ਉਜਲੇ ਭਵਿਸ਼ ਦੀ ਕਾਮਨਾ ਕਰਨ ਲਈ ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ 
ਦੀਆਂ ਉਕਤੀਆਂ ਨੇ ਸਿੱਖ ਸੈਨਿਕਾਂ ਦੇ ਇਰਾਦੇ ਚੜ੍ਹਦੀ 
ਕਲਾ ਵਲ ਰਖੇ ਅਤੇ ਅੰਤ ਵਿਚ ਮਹਾਰਾਜਾ ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ 
ਦੇ ਰਾਜ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਹੋਈ। 

ਅਜ-ਕਲ ਕਈ ਥਾਂਵਾਂ 'ਤੇ ਅਰਦਾਸ ਕਰਨ ਤੋੱ 
ਬਾਦ ਜੈਕਾਰਾ ਛਡ ਦਿੱਤਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਉਪਰੋਕਤ ਬੰਦਾਂ 
ਨੂੰ ਪੜਿਆ ਨਹੀਂ ਜਾਂਦਾ। ਨ ਪੜ੍ਹਨ ਵਾਲਿਆਂ ਦੀ ਮਾਨਤਾ 
ਹੈ ਕਿ ਹੁਣ ਇਸ ਬੰਦ ਦੀ ਪ੍ਰਸੰਗਿਕਤਾ ਖ਼ਤਮ ਹੋ ਗਈ ਹੈ। 
ਪਰ ਇਸ ਦੇ ਪੜ੍ਹੋ ਜਾਣ ਨੂੰ ਉਚਿਤ ਸਮਝਣ ਵਾਲਿਆਂ ਦੀ 
ਸਥਾਪਨਾ ਹੈ ਕਿ ਇਥੇ ਖ਼ਾਲਸੇ ਦੇ ਰਾਜ ਕਰਨ ਤੋਂ' ਭਾਵ ਹੈ 
ਵਾਹਿਗੁਰੂ ਦੋਵੇਂ ਅਫਿੰਨ ਹਨ (ਵਾਹਿਗੁਰੂ ਜੀ ਕਾ ਖ਼ਾਲਸਾ, 
ਵਾਹਿਗੁਰੂ ਜੀ ਕੀ ਫ਼ਤਹਿ) ਅਤੇ ਗੁਰਬਾਣੀ ਅਨੁਸਾਰ 
ਵਾਹਿਗੁਰੂ ਦਾ ਇਹ ਬਿਰਦ ਹੈ ਕਿ ਜੋ ਉਸ ਦੀ ਸ਼ਰਣ ਵਿਚ 
ਆਉਂਦਾ ਹੈ, ਉਸ ਨੂੰ ਉਹ ਗਲ ਨਾਲ ਲਗਾਉਂਦਾ ਹੈ, ਭਾਵ 
ਹਰ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦੀ ਸੁਰਖਿਆ ਪ੍ਰਦਾਨ ਕਰਦਾ ਹੈ। ਅਧਿਆਤਮਿਕ 
ਭਾਸ਼ਾ ਵਿਚ ਇਸ ਨੂੰ 'ਅਭੈਪਦ” ਕਿਹਾ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ। 


ਰਾਜ ਕੌਰ, ਮਾਈ (ਮ. 1797 ਈ.) : ਸ. ਮਹਾਂ ਸਿੰਘ 
ਸੁਕਰਚਕੀਆ ਦੀ ਪਤਨੀ ਅਤੇ ਜੀਦ-ਪਤਿ ਰਾਜਾ 
ਗਜਪਤਿ ਸਿੰਘ ਦੀ ਲੜਕੀ, ਜਿਸ ਦੀ ਕੁੱਖੋਂ ਮਹਾਰਾਜਾ 
ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ ਦਾ ਜਨਮ ਹੋਇਆ। ਮਾਲਵੇ ਦੀ ਹੋਣ 
ਕਾਰਣ ਇਸ ਨੂੰ “ਮਾਈ ਮਲਵੈਣ” ਵੀ ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਸੀ। 
ਸ. ਮਹਾਂ ਸਿੰਘ ਦੇ ਮਰਨ ਵੇਲੇ ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ ਦੀ ਉਮਰ 
ਬਹੁਤ ਛੋਟੀ ਸੀ, ਇਸ ਲਈ ਮਾਈ ਰਾਜ ਕੌਰ ਨੇ ਆਪਣੇ 
ਪਤੀ ਦੇ ਦੀਵਾਨ, ਲਖਪਤ ਰਾਇ ਦੀ ਸਹਾਇਤਾ ਨਾਲ 
ਆਪਣੀ ਰਿਆਸਤ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਖ਼ੁਦ ਸੈਭਾਲ ਲਈ ਅਤੇ 
ਬੜੀ ਕਾਮਯਾਬੀ ਨਾਲ ਨਿਭਾਈ। ਪਰ ਸੈਨ 1796 ਈ. 
ਵਿਚ ਮਹਾਰਾਜਾ ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ ਦੇ ਵਿਆਹ ਤੋਂ ਬਾਦ 
ਉਸ ਦੀ ਸੱਸ ਸਦਾ ਕੌਰ ਆਪਣੇ ਜਵਾਈ ਦੀ ਮਦਦ ਲਈ 
ਉਸ ਪਾਸ ਪਹੁੰਚ ਗਈ ਅਤੇ ਰਿਆਸਤ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ 
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ਰਾਜਗੜ੍ਹ 
ਆਪਣੀ ਮਰਜ਼ੀ ਨਾਲ ਚਲਾਉਣ ਲਗ ਗਈ। ਇਸ ਗੱਲ 
ਨੇ ਮਾਈ ਰਾਜ ਕੌਰ ਉਤੇ ਬਹੁਤ ਅਸਰ ਪਾਇਆ ਅਤੇ ਇਸ 
ਗ਼ਮ ਕਰਕੇ ਸੈਨ 1797 ਈ. ਵਿਚ ਉਸ ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ ਹੋ 
ਗਿਆ। ਉਧਰ ਲਖਪਤ ਰਾਇ ਵੀ ਚੱਠਿਆਂ ਨਾਲ 
ਲੜਦਿਆਂ ਮਾਰਿਆ ਗਿਆ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਸੁਕਰਚਕੀਆ 
ਮਿਸਲ ਵਿਚ ਰਾਜ ਕੌਰ ਦੀ ਪ੍ਰਭੁਤਾ ਖ਼ਤਮ ਹੋ ਗਈ ਅਤੇ 
ਸਦਾ ਕੌਰ ਨੇ ਆਪਣਾ ਅਧਿਕਾਰ ਜਮਾ ਲਿਆ। 


ਰਾਜਗੜ੍ਹ (ਪਿੰਡ) : ਸੈਗਰੂਰ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ ਬਰਨਾਲਾ ਨਗਰ 
ਤੋਂ 32 ਕਿ.ਮੀ. ਉੱਤਰ-ਪੱਛਮ ਵਲ ਵਸਿਆ ਇਕ ਪੁਰਾਣਾ 
ਪਿੰਡ ਜਿਸ ਦਾ ਨਾਂ ਬੁਰਜ ਮਾਨਾਵਾਲਾ” ਸੀ। ਸਿੱਖ 
ਇਤਿਹਾਸ ਅਨੁਸਾਰ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਦੀਨੇ ਪਿੰਡ ਤੋਂ 
ਆ ਕੇ ਕੁਝ ਸਮੇਂ ਲਈ ਇਥੇ ਰੁਕੇ ਸਨ । ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਆਮਦ 
ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ ਇਥੇ ਇਕ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ 
ਜੋ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ ਦਸਵੀਂ? ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ ਪ੍ਰਸਿੱਧ 
ਹੋਇਆ। ਇਸ ਦੇ ਨਾਲ ਇਕ ਸਰੋਵਰ ਵੀ ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ 
ਹੈ। ਇਹ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਸ਼੍ਰੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਬੈਧਕ ਕਮੇਟੀ 
ਨਾਲ ਸੈਬੈਧਿਤ ਹੈ, ਪਰ ਇਸ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਸਥਾਨਕ ਕਮੇਟੀ 
ਕਰਦੀ ਹੈ। ਹਰ ਮਹੀਨੇ ਦੀ ਸੰਗ੍ਹਾਂਦ ਨੂੰ ਵੱਡਾ ਦੀਵਾਨ ਸਜਦਾ 
ਹੈ। ਮਾਘੀ ਨੂੰ ਸਾਲਾਨਾ ਧਾਰਮਿਕ ਮੇਲਾ ਲਗਦਾ ਹੈ। 


ਰਾਜ ਮਹਲ (ਨਗਰ) : ਬਿਹਾਰ ਪਾਂਤ ਦੇ ਸੈਥਾਲ (ਸੈਥਲ) 
ਪਰਗਨਾ ਵਿਚ ਰੀਗਾ ਨਦੀ ਦੇ ਸੱਜੇ ਕੇਢੇ ਉਤੇ ਸਥਿਤ 
ਇਕ ਪੁਰਾਣਾ ਨਗਰ ਜਿਥੇ ਸੈਨ 1666 ਈ. ਵਿਚ ਗੁਰੂ 
ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਪੂਰਬ ਦੀ ਯਾਤ੍ਹਾ ਵੇਲੇ ਪਧਾਰੇ ਸਨ। 
ਇਸ ਨਗਰ ਵਿਚ ਪਹਿਲਾਂ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਵੀ 
ਚਰਣ ਪਾਏ ਸਨ ਅਤੇ ਉਦਾਸੀ ਸਿੱਖਾਂ ਨੇ ਇਥੇ ਨਾਨਕਪੰਥੀ 
ਸੈਗਤ- ਸਥਾਪਿਤ ਕੀਤੀ ਸੀ। ਭਾਈ ਭਾਨੂੰ ਨਾਂ ਦਾ ਗੁਰੂ 
ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਜੀ ਦਾ ਇਕ ਸਿਦਕੀ ਸੇਵਕ ਇਸੇ ਨਗਰ ਦਾ 
ਨਿਵਾਸੀ ਸੀ। ਸਿੱਖਾਂ ਦੀ ਉਥੇ ਕੋਈ ਵਸੋਂ ਨ ਹੋਣ ਕਾਰਣ 
ਕਿਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦੇ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਦੀ ਉਸਾਰੀ ਨਹੀਂ ਹੋ ਸਕੀ। ਹਾਂ, 
ਪੁਰਾਣੀ ਚਲੀ ਆ ਰਹੀ ਸੈਗਤ ਮੌਜੂਦ ਹੈ। ਪਰ ਗੁਰਦੁਆਰਾ 
ਸੁਧਾਰ ਲਹਿਰ ਤੋਂ ਬਾਦ ਇਥੋਂ' ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਬੀੜ 
ਹਟਾ ਦਿੱਤੀ ਗਈ ਹੈ। ਹੁਣ ਇਹ ਸਥਾਨ ਉਦਾਸੀਆਂ ਦਾ 
ਇਕ ਡੇਰਾ ਜਿਹਾ ਹੀ ਲਗਦਾ ਹੈ ਜਿਸ ਵਿਚ ਕਿਸੇ ਪ੍ਰਕਾਰ 
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ਰਾਜਿੰਦਰ ਕੌਰ, ਡਾਕਟਰ 


ਦੀ ਸਿੱਖ ਧਰਮ-ਮਰਯਾਦਾ ਦਾ ਪਾਲਨ ਨਹੀਂ ਹੁੰਦਾ। 


ਰਾਜਿੰਦਰ ਕੌਰ, ਡਾਕਟਰ (1931-1989 ਈ.) : 
ਸੁਪ੍ਸਿੱਧ ਸਿੱਖ ਨੌਤਾ ਮਾਸਟਰ ਤਾਰਾ ਸਿੰਘ ਦੀ ਪੁੱਤਰੀ 
ਡਾ. ਰਾਜਿੰਦਰ ਕੌਰ ਦਾ ਜਨਮ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਨਗਰ ਵਿਚ 
10 ਫਰਵਰੀ 1931 ਈ. ਵਿਚ ਹੋਇਆ। ਇਸ ਦੇ ਘਰ ਦਾ 
ਮਾਹੌਲ ਸਿੱਖ ਰਾਜਨੀਤੀ ਅਤੇ ਧਰਮ-ਪੁਚਾਰ ਵਾਲਾ ਸੀ। 
ਇਸ ਨੇ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਦੇ ਖ਼ਾਲਸਾ ਕਾਲਜ ਵਿਚ ਪੜ੍ਹਾਈ 
ਕਰਨ ਉਪਰੈਤ ਪੰਜਾਬ ਯੂਨੀਵਰਸਿਟੀ ਚੰਡੀਗੜ੍ਹ ਅਤੇ 
ਪੰਜਾਬ ਯੂਨੀਵਰਸਿਟੀ ਦੇ ਕੈਂਪ ਕਾਲਜ, ਨਵੀਂ ਦਿੱਲੀ ਵਿਚ 
ਤਾਲੀਮ ਹਾਸਲ ਕੀਤੀ ਅਤੇ 78£ $%# €60227/ ੦ 
77੪ “੬੪੦ ਵਿਸ਼ੇ ਉਤੇ ਖੋਜ ਕਰਕੇ ਪੀ-ਐਚ.ਡੀ. ਦੀ 
ਉਪਾਧੀ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕੀਤੀ। ਸੈਨ 1958 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਨੇ 
ਖ਼ਾਲਸਾ ਕਾਲਜ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਵਿਚ ਪੜ੍ਹਾਉਣਾ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤਾ, 
ਪਰ ਇਕ ਸਾਲ ਬਾਦ ਹੀ ਉਸ ਕੰਮ ਨੂੰ ਛਡ ਕੇ ਰੋਜ਼ਾਨਾ 
'ਪ੍ਭਾਤ” ਅਤੇ ਮਾਸਿਕ “ਸੈਤ ਸਿਪਾਹੀ” ਦੇ ਸੈਪਾਦਨ ਦਾ 
ਕੌਮ ਸ਼ੁਰੂ ਕਰ ਦਿੱਤਾ। 

ਇਹ ਸ਼ਰੋਮਣੀ ਅਕਾਲੀ ਦਲ ਦੀ ਇਸਤਰੀ ਸ਼ਾਖਾ 
ਦੀ ਪ੍ਰਧਾਨ ਰਹੀ ਅਤੇ ਸਿੱਖਾਂ ਵਿਚ ਵਿਦਿਆ ਦੇ ਪ੍ਚਾਰ 
ਲਈ ਬਹੁਤ ਯਤਨਸ਼ੀਲ ਰਹੀ। ਸੈਨ 1975 ਈ. ਤੋ ਇਹ 
ਦਿੱਲੀ ਸਿੱਖ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਮੈਨੇਜਮੈਂਟ ਕਮੇਟੀ ਦੀ ਮੈਂਬਰ ਵੀ 
ਰਹੀ ਅਤੇ ਪੰਜਾਬ ਦੀ ਸਿੱਖ ਐਜੂਕੇਸ਼ਨ ਸੋਸਾਇਟੀ ਦੀ 
ਮੋਢੀ ਮੈਂਬਰ ਵਜੋਂ ਵੀ ਸਥਾਪਿਤ ਰਹੀ। ਸੈਨ 1977 ਤੋ 
1979 ਈ. ਤਕ ਇਹ ਨਵੀਂ ਦਿੱਲੀ ਮਿਊਂਸਿਪਲ ਕਮੇਟੀ 
ਦੀ ਮੈਂਬਰ ਰਹੀ ਅਤੇ ਦਿੱਲੀ ਯੂਨੀਵਰਸਿਟੀ ਕੋਰਟ ਦੇ ਮੈਂਬਰ 
ਦੀ ਹੈਸੀਅਤ ਵਿਚ ਆਪਣਾ ਯੋਗਦਾਨ ਪਾਇਆ। 
ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ ਦੀ ਮਿਊਂਸਪਲ ਕਾਰਪੋਰੇਸ਼ਨ ਦੀ ਸਲਾਹਕਾਰ 
ਕਮੋਟੀ ਵਿਚ ਵੀ ਸ਼ਾਮਲ ਰਹੀ। ਸੈਨ 1978 ਈ. ਵਿਚ 
ਇਹ ਰਾਜ ਸਭਾ ਦੀ ਮੈਂਬਰ ਚੁਣੀ ਗਈ। ਇਸ ਨੇ ਫਿਲਾਸਫੀ 
ਅਤੇ ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਨਾਲ ਸੈਬੈਧਿਤ ਰਾਸ਼ਟਰੀ ਅਤੇ ਅੰਤਰ- 
ਰਾਸ਼ਟਰੀ ਪੱਧਰ 'ਤੇ ਅਨੇਕ ਸੈਮੀਨਾਰ ਅਤੇ ਗੋਸ਼ਠੀਆਂ ਵਿਚ 
ਹਿੱਸਾ ਲਿਆ ਅਤੇ ਸਿੱਖ ਦਰਸ਼ਨ ਸੰਬੰਧੀ ਆਪਣੀਆਂ 
ਮਾਨਤਾਵਾਂ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਕੀਤੀ। 5 ਫਰਵਰੀ 1989 ਈ. 
ਦੀ ਗੋਲੀ ਮਾਰ ਕੇ ਹੱਤਿਆ ਕਰ ਦਿੱਤੀ। 
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ਰਾਜਿੰਦਰ ਕੌਰ, ਬੀਬੀ 
ਰਾਜਿੰਦਰ ਕੌਰ, ਬੀਬੀ (1739-1791 ਈ.) : 
ਪਟਿਆਲਾ ਰਿਆਸਤ ਦੇ ਸੈਸਥਾਪਕ ਬਾਬਾ ਆਲਾ ਸਿੰਘ 
ਦੀ ਪੋਤਰੀ ਅਤੇ ਕੰਵਰ ਭੂਮੀਆ ਸਿੰਘ ਦੀ ਪੁੱਤਰੀ ਜਿਸ 
ਦਾ ਜਨਮ ਸੈਨ 1739 ਈ. ਵਿਚ ਹੋਇਆ। ਅਜੇ ਇਹ 
ਚਾਰ ਸਾਲਾਂ ਦੀ ਹੀ ਸੀ ਕਿ ਪਿਤਾ ਗੁਜ਼ਰ ਗਿਆ। ਦਾਦੇ ਨੇ 
ਹੀ ਪਾਲੀ ਅਤੇ ਫਗਵਾੜੇ ਦੇ ਚੌਧਰੀ ਤਿਲੋਕ ਚੰਦ ਨਾਲ 
ਵਿਆਹੀ। ਛੋਟੀ ਉਮਰ ਵਿਚ ਹੀ ਪਤੀ ਦੇ ਮਰਨ ਤੋੱ ਬਾਦ 
ਲਗਭਗ ਦੋ ਸੌ ਪਿੰਡਾਂ ਦੀ ਰਿਆਸਤ ਦਾ ਪ੍ਰਬੰਧ ਇਸ ਨੂੰ 
ਕਰਨਾ ਪਿਆ। ਇਸ ਨੇ ਬੜੀ ਸੂਝ ਨਾਲ ਜਾਗੀਰ ਦਾ 
ਕੌਮ ਚਲਾਇਆ ਅਤੇ ਉਸ ਨੂੰ ਵੈਰੀਆਂ ਤੋ ਸੁਰਖਿਅਤ 
ਰਖਿਆ। ਇਸ ਨੇ ਪਟਿਆਲਾ-ਪਤਿ ਰਾਜਾ ਅਮਰ ਸਿੰਘ 
ਦੀ ਸਿਆਲਬਾ ਦੇ ਸ. ਹਰੀ ਸਿੰਘ ਕੋਲੋ ਹੋਈ ਹਾਰ ਵੇਲੇ 
ਉਸ ਦੀ ਮਦਦ ਲਈ ਪਹੁੰਚੀ ਅਤੇ ਰਾਜਾ ਅਮਰ ਸਿੰਘ ਨੂੰ 
ਮਜ਼ਬੂਤ ਕੀਤਾ। 

ਰਾਜਾ ਅਮਰ ਸਿਘ ਤੋਂ ਬਾਦ ਪਟਿਆਲਾ 
ਰਿਆਸਤ ਦੀ ਗੱਦੀ ਉਤੇ ਬੈਠੇ ਨਾਬਾਲਗ਼ ਰਾਜਾ ਸਾਹਿਬ 
ਸਿੰਘ ਉਤੇ ਮਰਾਠੇ ਚੜ੍ਹ ਆਏ ਤਾਂ ਇਹ ਆਪਣ ਸੈਨਾ 
ਦਲ ਸਹਿਤ ਉਥੇ ਪਹੁੰਚੀ ਅਤੇ ਮਥੁਰਾ ਤਕ ਪਹੁੰਚ ਕੇ 
ਮਰਾਠਿਆਂ ਨਾਲ ਸ਼ਾਂਤੀ ਦੀ ਸਥਾਪਤੀ ਲਈ ਗੱਲਬਾਤ 
ਕੀਤੀ। ਇਸ ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ 1791 ਈ. ਵਿਚ ਪਟਿਆਲੇ 
ਵਿਚ ਹੋਇਆ ਅਤੇ ਸ਼ਾਹੀ ਸਮਾਧਾਂ ਵਿਚ ਇਸ ਦਾ ਸਸਕਾਰ 
ਕੀਤਾ ਗਿਆ। 


ਰਾਜੀਵ-ਲੱਗੋਵਾਲ ਸਮਝੰਤਾ (1985 ਈ.) : ਪੰਜਾਬ 
ਅਤੇ ਸਿੱਖ ਸਮਸਿਆਵਾਂ ਦਾ ਸਥਾਈ ਹਲ ਲਭਣ ਲਈ 
ਹਰਚੰਦ ਸਿੰਘ ਲੌਂਗੋਵਾਲ ਨਾਲ 24 ਜੁਲਾਈ 1985 ਈਂ. 
ਨੂੰ ਸਮਝੌਤਾ ਕੀਤਾ। ਸੀ ਸੁਰਜੀਤ ਸਿੰਘ ਸੋਖੀ ਨੇ ਆਪਣੀ 
ਪੁਸਤਕ “ਸੰਤ ਹਰਚੰਦ ਸਿੰਘ ਲੌਗੋਵਾਲ-ਸੈਘਰਸ਼ਮਈ 
ਜੀਵਨ” ਵਿਚ ਲਿਖਿਆ ਹੈ- ਸ਼ੋੋਮਣੀ ਅਕਾਲੀ ਦਲ ਦੇ 
ਇਤਿਹਾਸ ਵਿਚ ਪਹਿਲੀ ਵਾਰ ਸੋਤ ਲੌਂਗੋਵਾਲ ਨੇ ਇਸ 
ਦੇ ਪ੍ਰਧਾਨ ਦੇ ਨਾਤੇ ਕੇਂਦਰੀ ਸਰਕਾਰ ਨਾਲ ਲਿਖਿਤੀ 
ਸਮਝੌਤਾ ਕੀਤਾ। ਇਸ ਸਮਝੌਤੇ 'ਤੇ ਸੈਤ ਲੌਂਗੋਵਾਲ ਤੇ ਸੀ 
ਮੰਤਰੀ ਨੇ ਇਸ ਦੀ ਪ੍ਰਵਾਨਗੀ ਪਾਰਲੀਮੈਂਟ ਤੋਂ ਲਈ। 
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ਇਸ ਸਮਝੌਤੇ ਦੀਆਂ ਮੱਦਾਂ ਦਾ ਵੇਰਵਾ ਇਸ 


ਪ੍ਰਕਾਰ ਹੈ : ਰ 
1. ਮਾਰੇ ਗਏ ਬੇਕਸੂਰ ਬੰਦਿਆਂ ਦੇ ਪਰਿਵਾਰਾਂ ਨੂੰ 
ਮੁਆਵਜ਼ਾ। 


1.1 ਅਗਸਤ 1982 ਤੋਂ ਮਗਰੋਂ ਅੰਦੋਲਨ ਵਿਚ ਜਾਂ 
ਕਿਸੇ ਵੀ ਕਾਰਵਾਈ ਵਿਚ ਮਾਰੇ ਗਏ ਬੇਕਸੂਰ ਲੌਕਾਂ 
ਦੇ ਪਰਿਵਾਰਾਂ ਨੂੰ ਐਕਸ ਗਰੇਸ਼ੀਆ ਦੀ ਅਦਾਇਗੀ 
ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ, ਬਰਬਾਦ ਹੋਈ ਜਾਇਦਾਦ ਲਈ ਵੀ 
ਮੁਆਵਜ਼ਾ ਦੇਣਾ। 

. _ ਫ਼ੌਜ ਵਿਚ ਭਰਤੀ। 

2.1 ਦੇਸ਼ ਦੇ ਸਾਰੇ ਸ਼ਹਿਰੀਆਂ ਨੂੰ ਫ਼ੌਜ ਵਿਚ ਭਰਤੀ ਹੋਣ 
ਦਾ ਹੱਕ ਹੈ ਅਤੇ ਚੋਣ ਲਈ ਇਕੋ ਇਕ ਕਸੌਟੀ 
ਗੁਣ ਹੋਵੇਗਾ। _ 

3. _ ਨਵੰਬਰ ਵਿਚ ਵਾਪਰੀਆਂ ਘਟਨਾਵਾਂ ਦੀ ਜਾਂਚ 
-ਪੜਤਾਲ। 

3.1 ਮਿਸਟਰ ਜਸਟਿਸ ਰੈਗਾਨਾਥ ਮਿਸ਼ਰਾ ਕਮਿਸ਼ਨ, 
ਜਿਹੜਾ ਦਿੱਲੀ ਦੇ ਨਵੈਬਰ ਦੌਗਿਆਂ ਦੀ ਜਾਂਚ- 
ਪੜਤਾਲ ਕਰ ਰਿਹਾ ਹੈ, ਦਾ ਖੇਤਰ ਵਧਾ ਕੇ ਬੋਕਾਰੇ 
ਤੇ ਕਾਨ੍ਹਪੁਰ ਵਿਚ ਹੋਏ ਫ਼ਸਾਦਾਂ ਨੂੰ ਵੀ ਉਸ ਹੇਠ 
ਲਿਆਂਦਾ ਜਾਏਗਾ। 

. ਫ਼ੌਜ ਵਿਚ ਕਢੇ ਗਏ ਸੈਨਿਕਾਂ ਦਾ ਮੁੜ-ਵਸੇਬਾ। 

4.1 ਫ਼ੌਜ ਵਿਚੋਂ ਕਢੇ ਗਏ ਸਾਰੇ ਸੈਨਿਕਾਂ ਨੂੰ ਬਹਾਲ ਕਰਨ 
ਅਤੇ ਲਾਹੇਵੈਦਾ ਰੁਜ਼ਗਾਰ ਮੁਹੱਈਆ ਕਰਾਉਣ ਦਾ 
ਯਤਨ ਕੀਤਾ ਜਾਏਗਾ। 

_ _ ਆਲ ਇੰਡੀਆ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਐਕਟ। 

5.1 ਭਾਰਤ ਸਰਕਾਰ ਆਲ ਇੰਡੀਆ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਬਿਲ 
ਤਿਆਰ ਕਰਨ ਉਤੇ ਵਿਚਾਰ ਕਰਨ ਬਾਰੇ ਸਹਿਮਤ 
ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਸ਼ਰੋਮਣੀ ਅਕਾਲੀ ਦਲ ਅਤੇ ਹੋਰ ਸੈਬੈਧਿਤ 
ਧਿਰਾਂ ਨਾਲ ਸਲਾਹ-ਮਸ਼ਵਰਾ ਕਰਕੇ ਅਤੇ ਸੈਬੰਧਿਤ 
ਮੰਤਵ ਲਈ ਕਾਨੂੰਨ ਪੇਸ਼ ਕੀਤਾ ਜਾਏਗਾ। 
ਬਾਕੀ ਰਹਿ ਗਏ ਮਾਮਲਿਆਂ ਦਾ ਨਿਪਟਾਰਾ। 

6.1 ਆਰਮਡ ਫ਼ੋਰਸਿਜ਼ ਸਪੈਸ਼ਲ ਪਾਵਰਜ਼ ਐਕਟ ਨੂੰ 
ਲਿਆ ਜਾਵੇਗਾ। 


ਭ/ਭ/ਭ/.੩1120062140.20।1) 


ਰੀ . ਪਾ ੨. 


6 .2 


4. 4 


੮੩0੬ 690 


ਲਿਖੀਆਂ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦੇ ਮੁਕੱਦਮਿਆਂ ਦੀ ਸੁਣਵਾਈ 
ਕਰਨਗੀਆਂ-(ਉ) ਦੇਸ਼ ਦੇ ਵਿਰੁੱਧ ਜੋਗ ਕਰਨਾ, 
(ਅ) ਹਵਾਈ ਜਹਾਜ਼ ਅਗਵਾ ਕਰਨਾ। 

ਬਾਕੀ ਸਾਰੇ ਮੁਕੱਦਮੇ ਆਮ ਅਦਾਲਤਾਂ ਦੇ ਹਵਾਲੇ 
ਕਰ ਦਿੱਤੇ ਜਾਣਗੇ ਤੇ ਜੇ ਲੋੜ ਹੋਈ ਤਾਂ ਪਾਰਲੀਮੈਂਟ 
ਦੇ ਇਸ ਸਮਾਗਮ ਵਿਚ ਇਸ ਮੰਤਵ ਲਈ ਬਿਲ 
ਪੇਸ਼ ਕੀਤਾ ਜਾਏਗਾ। 

ਇਲਾਕਾਈ ਦਾਅਵੇ। 

ਚੰਡੀਗੜ੍ਹ ਦਾ ਕੈਪੀਟਲ ਪ੍ਰਾਜੈਕਟ ਇਲਾਕਾ ਪੰਜਾਬ 
ਨੂੰ ਜਾਏਗਾ। ਕੁਝ ਨਾਲ ਲਗਦੇ ਇਲਾਕੇ, ਜਿਹੜੇ 
ਪਹਿਲਾਂ ਹਿੰਦੀ ਜਾਂ ਪੰਜਾਬੀ.ਖੇਤਰਾਂ ਦਾ ਹਿੱਸਾ ਸਨ, 
ਯੂਨੀਅਨ ਟੈਰੀਟਰੀ ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਕਰ ਲਏ ਗਏ 
ਸਨ-ਕੈਪੀਟਲ ਇਲਾਕਾ ਪੰਜਾਬ ਨੂੰ ਦਿੱਤਾ ਜਾ 
ਰਿਹਾ ਹੈ, ਇਸ ਲਈ ਸਾਂਝੇ ਪੰਜਾਬ ਰਾਜ ਦੇ ਜਿਹੜੇ 
ਇਲਾਕੇ ਯੂਨੀਅਨ ਟੈਰੀਟਰੀ ਵਿਚ ਮਿਲਾ ਦਿੱਤੇ 
ਗਏ ਸਨ, ਉਹ ਪੰਜਾਬ ਨੂੰ ਦੇ ਦਿੱਤੇ ਜਾਣਗੇ ਤੇ 
ਹਿੰਦੀ ਖੇਤਰ ਦੇ ਇਲਾਕੇ ਹਰਿਆਣਾ ਨੂੰ ਦੇ ਦਿੱਤੇ 
ਜਾਣਗੇ। ਸਮੁੱਚੀ ਸੁਖਣਾ ਝੀਲ ਚੰਡੀਗੜ੍ਹ ਦਾ ਹਿੱਸਾ 
ਬਣੀ ਰਹੇਗੀ ਅਤੇ ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਪੰਜਾਬ ਨੂੰ ਜਾਏਗੀ। 
ਰਿਹਾ ਸੀ ਕਿ ਜਦੋਂ ਚੰਡੀਗੜ੍ਹ ਪੰਜਾਬ ਨੂੰ ਦਿੱਤਾ 
ਇਲਾਕੇ ਹਰਿਆਣਾ ਨੂੰ ਦੇ ਦਿੱਤੇ ਜਾਣਗੇ । ਪੰਜਾਬ 
ਦੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਹਿੰਦੀ ਬੋਲਦੇ ਇਲਾਕਿਆਂ ਨੂੰ 
ਨਿਸ਼ਚਿਤ ਕਰਨ ਲਈ ਜਿਹੜੇ ਚੰਡੀਗੜ੍ਹ ਦੇ ਬਦਲੇ 
ਹਰਿਆਣਾ ਨੂੰ ਦਿੱਤੇ ਜਾਣੇ ਹਨ, ਇਕ ਕਮਿਸ਼ਨ 
ਕਾਇਮ ਕੀਤਾ ਜਾਏਗਾ। 

ਅਤੇ ਭਾਸ਼ਾਈ ਸਾਂਝ ਹੋਣ ਦੇ ਅਸੂਲ ਨੂੰ ਇਸ ਦਾ 
ਆਧਾਰ ਬਣਾਇਆ ਜਾਏਗਾ। ਕਮਿਸ਼ਨ ਲਈ 
ਆਪਣਾ ਨਿਰਣਾ 31 ਦਸੈਬਰ 1985 ਤਕ ਦੇਣਾ 
ਲਈ ਮੰਨਣਾ ਲਾਜ਼ਮੀ ਹੋਵੇਗਾ। ਕਮਿਸ਼ਨ ਦਾ ਕੌਮ 
ਇਸ ਪਖ ਤਕ ਹੀ ਸੀਮਿਤ ਹੋਵੇਗਾ ਅਤੇ ਹਦਬੈਦੀ 
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ਰਾਜੀਵ-ਲੌਂਗੋਵਾਲ ਸਮਝੌਤਾ 
ਦੇ ਆਮ ਦਾਅਵਿਆਂ ਨਾਲੋਂ ਵਖਰਾ ਹੋਵੇਗਾ, ਜਿਨਾਂ 
ਬਾਰੇ ਫ਼ੈਸਲਾ ਇਕ ਹੋਰ ਕਮਿਸ਼ਨ ਵਲੋਂ ਕੀਤਾ 
ਜਾਏਗਾ, ਜਿਸ ਦਾ ਜ਼ਿਕਰ ਧੈਰਾ 7.4 ਵਿਚ ਕੀਤਾ 
ਗਿਆ ਹੈ। 
ਚੰਡੀਗੜ੍ਹ ਦਾ ਪੰਜਾਬ ਨੂੰ ਤਬਾਦਲਾ ਅਤੇ ਇਸ ਦੇ 
ਬਦਲੇ ਇਲਾਕਿਆਂ ਦਾ ਹਰਿਆਣਾ ਨੂੰ ਤਬਾਦਲਾ 
ਇਕੋ ਵੇਲੇ 26 ਜਨਵਰੀ 1986 ਨੂੰ ਕੀਤਾ 
ਜਾਏਗਾ। 
ਮੌਜੂਦਾ ਪੰਜਾਬ-ਹਰਿਆਣਾ ਹਦਾਂ ਨੂੰ ਮੁੜ- 
ਨਿਸ਼ਚਿਤ ਕਰਨ ਲਈ ਕੁਝ ਹੋਰ ਵੀ ਦਾਅਵੇ ਅਤੇ 
ਜਵਾਬੀ ਦਾਅਵੇ ਕੀਤੇ ਜਾ ਰਹੇ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ 
ਨਿਰਣਾ ਦੇਣ ਲਈ ਸਰਕਾਰ ਇਕ ਹੋਰ ਕਮਿਸ਼ਨ 
ਕਾਇਮ ਕਰੇਗੀ। ਇਹ ਨਿਰਣੇ 'ਪਿੰਡ ਨੂੰ ਇਕਾਈ 
ਨੂੰ ਦੇਖਦਿਆਂ-ਕੀਤੇ ਜਾਣਗੇ। 
ਕੇਂਦਰ-ਰਾਜ ਸੰਬੈਧ। 
ਸ਼ਰੋਮਣੀ ਅਕਾਲੀ ਦਲ ਦਾ ਕਹਿਣਾ ਹੈ ਕਿ ਆਨੰਦਪੁਰ 
ਸਾਹਿਬ ਦਾ ਮੱਤਾ ਪੂਰੀ ਤਰ੍ਹਾਂ ਭਾਰਤੀ ਸੈਵਿਧਾਨ ਦੇ 
ਢਾਂਚੇ ਦੇ ਅੰਦਰ ਹੈ, ਕਿ ਇਹ ਕੇਂਦਰ- ਰਾਜ ਸੈਬੰਧਾਂ 
ਦੇ ਸੈਕਲਪ ਨੂੰ ਇਸ ਢੰਗ ਨਾਲ ਪਰਿਭਾਸ਼ਿਤ ਕਰਨ 
ਦੀ ਕੋਸ਼ਿਸ਼ ਕਰਦਾ ਹੈ, ਜਿਸ ਨਾਲ ਸਾਡੇ ਏਕਾਰਥੀ 
ਸੈਵਿਧਾਨ ਦੇ ਅਸਲੀ ਫੈਡਰਲ ਲੱਛਣ ਉਘੜਨਗੇ 
ਅਤੇ ਇਸ ਮਤੇ ਦਾ ਮੰਤਵ ਦੇਸ਼ ਦੀ ਏਕਤਾ ਅਤੇ 
ਅਖੰਡਤਾ ਨੂੰ ਮਜ਼ਬੂਤ ਕਰਨ ਦੇ ਖ਼ਿਆਲ ਨਾਲ ਰਾਜਾਂ 
ਨੂੰ ਵਧੇਰੇ ਖ਼ੁਦਮੁਖ਼ਤਿਆਰੀ ਦੇਣਾ ਹੈ, ਕਿਉਂਕਿ ਸਾਡੀ 
ਕੌਮੀ ਏਕਤਾ ਦਾ ਕੋਣ-ਪੱਥਰ ਅਨੇਕਤਾ ਵਿਚ 
ਏਕਤਾ ਹੈ। 
ਸਾਹਿਬ ਮਤਾ, ਜਿਥੋ' ਤਕ ਇਹ ਕੇਂਦਰ ਰਾਜ ਸੈਬੈਧਾਂ 
ਨਾਲ ਸੰਬੰਧਿਤ ਹੈ ਸਰਕਾਰੀਆ ਕਮਿਸ਼ਨ ਨੂੰ 
ਭੇਜਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 
ਦਰਿਆਈ ਪਾਣੀਆਂ ਦਾ ਬਟਵਾਰਾ। 
ਪੰਜਾਬ, ਹਰਿਆਣਾ ਅਤੇ ਰਾਜਸਥਾਨ ਦੇ ਕਿਸਾਨ 
ਰਾਵੀ-ਬਿਆਸ ਸਿਸਟਮ ਤੋ ਘਟੋ ਘਟ ਓਨਾ ਪਾਣੀ 
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ਪਾਪਤ ਕਰਨਾ ਜਾਰੀ ਰਖਣਗੇ, ਜਿੰਨਾ ਉਹ ॥ 
ਜੁਲਾਈ 1985 ਤੋ ਵਰਤਦੇ ਆ ਰਹੇ ਹਨ। 
ਉਪਭੋਗੀ ਮੰਤਵਾਂ ਲਈ ਵਰਤੇ ਜਾਂਦੇ ਪਾਂਣੀਆਂ ਉਤੇ 
ਵੀ ਕੋਈ ਅਸਰ ਨਹੀਂ ਹੋਵੇਗਾ। ਵਰਤੇ ਜਾਂਦੇ ਪਾਣੀ 
ਦੀ ਮਾਤਾ ਦੇ ਦਾਅਵੇ ਦੀ ਪੜਤਾਲ ਉਸ 
ਟ੍ਬਿਊਨਲ ਵਲੋ' ਕੀਤੀ ਜਾਏਗੀ, ਜਿਸ ਦਾ ਜ਼ਿਕਰ 
ਹੇਠਾਂ ਪੈਰਾ 9.2 ਵਿਚ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। 

9.2 ਬਾਕੀ ਦੇ ਪਾਣੀਆਂ ਸੈਬਧੀ ਪੰਜਾਬ ਅਤੇ ਹਰਿਆਣਾ 

ਦੇ ਢਾਅਵਿਆਂ ਦਾ ਨਿਰਣਾ ਕਰਨ ਲਈ ਇਕ 
ਟ੍ਰਿਬਿਊਨਲ ਨੂੰ ਕਿਹਾ ਜਾਵੇਗਾ, ਜਿਸ ਦਾ ਪ੍ਰਧਾਨ 
ਸੁਪਰੀਮ ਕੌਰਟ ਦਾ ਜੱਜ ਹੋਵੇਗਾ। ਟ੍ਰਿਬਿਊਨਲ 
ਆਪਣਾ ਫ਼ੈਸਲਾ ਛੇ ਮਹੀਨੇ ਦੇ ਅੰਦਰ ਅੰਦਰ 
ਦੇਵੇਗਾ ਅਤੇ ਇਹ ਦੌਹਾਂ ਧਿਰਾਂ ਲਈ ਮੰਨਣਾ 
ਲਾਜ਼ਮੀ ਹੋਵੇਗਾ। ਇਸ ਪੱਖੋਂ ਲੋੜੀਂਦੇ ਸਾਰੇ ਕਾਨੂੰਨੀ 
ਅਤੇ ਸੈਵਿਧਾਨਿਕ ਕਦਮ ਜਲਦੀ ਤੋ` ਜਲਦੀ 
ਉਠਾਏ ਜਾਣਗੇ। 

9.3 ਸਤਲੁਜ-ਯਮੁਨਾ ਲਿਕ ਨਹਿਰ ਦੀ ਉਸਾਰੀ ਜਾਰੀ 
ਰਹੇਗੀ। ਇਹ ਨਹਿਰ 15 ਅਗਸਤ 1986 ਤਕ 
ਪੂਰੀ ਕਰ ਦਿੱਤੀ ਜਾਏਗੀ। 

10. ਘਟ ਗਿਣਤੀਆਂ ਦੇ ਹਿੱਤਾਂ ਦੀ ਰਾਖੀ ਕਰਨ ਸੈਬੈਧੀ 
ਮੌਜੂਦਾ ਹਦਾਇਤਾਂ ਸੂਬਿਆਂ ਦੇ ਮੁੱਖ ਮੰਤਰੀਆਂ ਨੂੰ 
ਮੁੜ ਕੇ ਭੇਜੀਆਂ ਜਾਣ ਗਈਆਂ (ਪ੍ਰਧਾਨ ਮੰਤਰੀ 
ਸਾਰੇ ਮੁੱਖ ਮੰਤਰੀਆਂ ਨੂੰ ਲਿਖਣਗੇ)। 

11. ਪੰਜਾਬੀ ਭਾਸ਼ਾ ਦੀ ਤਰੱਕੀ। 

11.1 ਪੰਜਾਬੀ ਭਾਸ਼ਾ ਦੀ ਤਰੱਕੀ ਲਈ ਕੇਂਦਰ ਸਰਕਾਰ 

ਕੁਝ ਕਦਮ ਉਠਾਵੇਗੀ। 
ਇਸ ਸਮਝੌਤੇ ਨਾਲ ਟਕਰਾ ਦਾ ਦੌਰ ਖ਼ਤਮ ਹੁੰਦਾ 
ਤੇ ਮਿੱਤਰਤਾ, ਸਦਭਾਵਨਾ ਅਤੇ ਮਿਲਵਰਤਣ ਦਾ ਦੌਰ 
ਹੁੰਦਾ ਹੈ, ਜਿਹੜਾ ਭਾਰਤ ਦੀ ਏਕਤਾ ਅਤੇ ਅਖੰਡਤਾ 
ਵਧਾਏਗਾ ਤੇ ਮਜ਼ਬੂਤ ਕਰੇਗਾ। 


2੪ 


॥ 


੪8 


॥2੧੨ ।: 


ਰਾਜੋਆਣਾ (ਪਿੰਡ) : ਲੁਧਿਆਣੇ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦਾ ਇਕ ਪਿੰਡ ਜੋ 
ਰਾਏਕੋਟ ਨਗਰੀ ਤੋਂ 10 ਕਿ.ਮੀ. ਦੀ ਵਿਥ ਉਤੇ ਉੱਤਰ 
ਦਿਸ਼ਾ ਵਲ ਸਥਿਤ ਹੈ। ਸਿੱਖ ਇਤਿਹਾਸ ਅਨੁਸਾਰ ਗੁਰੂ 
ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਮਾਛੀਵਾੜੇ ਤੋਂ ਮਾਲਵੇ ਵਲ ਜਾਂਦੇ ਹੋਏ 
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ਇਥੇ ਰੁਕੇ ਸਨ। ਉਸ ਵੇਲੇ ਮਹੰਤ ਕ੍ਰਿਪਾਲ ਦਾਸ ਵੀ ਗੁਰੂ 
ਜੀ ਨਾਲ ਸੀ। ਇਥੇ ਇਕ ਬਿਰਧ ਮਾਈ ਭੱਟੀ ਨੇ ਗੁਰੂ ਜੀ 
ਨੂੰ ਬੜੇ ਅਦਬ ਨਾਲ ਰੋਕਿਆ ਅਤੇ ਦੁੱਧ ਪਿਲਾਉਣ ਦੀ 
ਸੇਵਾ ਕੀਤੀ। ਫਿਰ ਉਸ ਮਾਈ ਨੇ ਬੇਨਤੀ ਕੀਤੀ ਕਿ ਗੁਰੂ 
ਜੀ ਪਲੰਘ ਉਪਰ ਬੈਠ ਕੇ ਅਗਲੀ ਮੰਜ਼ਿਲ ਵਲ ਜਾਣ। 
ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਮਾਈ ਦੀ ਇੱਛਾ ਪੂਰੀ ਕਰਨ ਦੀ ਆਗਿਆ ਦੇ 
ਦਿੱਤੀ। ਉਸ ਪਲੰਘ ਨੂੰ ਮਾਈ ਦੇ ਤਿੰਨ ਪੁੱਤਰਾਂ ਨੇ ਅਤੇ 
ਚੌਥੇ ਮਹੰਤ ਕ੍ਰਿਪਾਲ ਦਾਸ ਨੇ ਮੋਢੇ ਦਿੱਤੇ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੂੰ 
ਕਮਾਲਪੁਰ ਤਕ ਪਹੁੰਚ ਕੇ ਆਏ। ਉਸ ਮਾਈ ਨੇ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ 
ਦੀ ਆਮਦ ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਮੰਜੀ ਸਾਹਿਬ” 
ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਕੀਤੀ। ਹੁਣ ਪੁਰਾਤਨ ਇਮਾਰਤ ਵਾਲੀ ਥਾਂ 
'ਤੇ ਨਵਾਂ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। 


ਰਾਜੋਮਾਜਰਾ (ਪਿੰਡ) : ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਸੈਗਰੂਰ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦਾ ਇਕ 
ਪਿੰਡ ਜੋ ਧੂਰੀ ਨਗਰ ਤੋ 6 ਕਿ.ਮੀ. ਪੱਛਮ ਵਲ ਹੈ। ਮਾਲਵਾ 
ਖੇਤਰ ਵਿਚ ਧਰਮ-ਪ੍ਰਚਾਰ ਲਈ ਕੀਤੀ ਯਾਤ੍ਹਾ ਦੌਰਾਨ ਗੁਰੂ 
ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਪਿੰਡ ਤੋਂ ਬਾਹਰ ਪੂਰਬ ਵਾਲੇ ਪਾਸੇ ਕੁਝ 
ਸਮੇਂ ਲਈ ਰੁਕੇ ਸਨ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਆਮਦ ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ 
ਇਥੇ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਨੌਵੀਂ ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ” ਸਥਾਪਿਤ ਕੀਤਾ 
ਗਿਆ। ਬਾਦ ਵਿਚ ਪਟਿਆਲਾ-ਪਤਿ ਮਹਾਰਾਜਾ ਕਰਮ 
ਸਿੰਘ ਅਤੇ ਸੈਤ ਅਤਰ ਸਿੰਘ ਮਸਤੂਆਣੇ ਵਾਲਿਆਂ ਨੇ 
ਇਸ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਦੀ ਇਮਾਰਤ ਵਿਚ ਵਾਧਾ ਕੀਤਾ ਅਤੇ 
ਇਕ ਸਰੋਵਰ ਵੀ ਬਣਵਾਇਆ। ਇਹ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸ਼੍ਰੋਮਣੀ 
ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਬੰਧਕ ਕਮੇਟੀ ਨਾਲ ਸੈਬੰਧਿਤ ਹੈ, ਪਰ ਇਸ 
ਨੂੰ ਹੋਰ ਵਿਕਸਿਤ ਕਰਨ ਦੀ ਸੇਵਾ ਸੈਤ ਗੁਰਮੁਖ ਸਿੰਘ ਦੇ 
ਸੇਵਕਾਂ ਨੂੰ ਸੈਂਪੀ ਹੋਈ ਹੈ। 


ਰਾਣਵਾਂ (ਪਿੰਡ) : ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਫਤਹਿਗੜ੍ਹ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦਾ ਇਕ 
ਪਿੰਡ ਜੋ ਸਮਰਾਲਾ ਨਗਰ ਤੋ 15 ਕਿ.ਮੀ. ਪੂਰਬ ਵਲ 
ਸਥਿਤ ਹੈ। ਸਥਾਨਕ ਪਰੈਪਰਾ ਅਨੁਸਾਰ ਸੈਨ 1702 ਈ. 
ਵਿਚ ਗੁਰੁ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਆਨੰਦਪੁਰ ਤੋਂ ਕੁਰੁਕਸ਼ੇਤ੍‌ ਨੂੰ 
ਜਾਂਦਿਆਂ ਇਥੇ ਰੁਕੇ ਸਨ। ਇਥੇ ਪਟਿਆਲਾ-ਪਤਿ 
ਮਹਾਰਾਜਾ ਕਰਮ ਸਿੰਘ ਨੇ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਗੋਬਿੰਦਗੜ੍ਹ” ਦੀ 
ਇਮਾਰਤ ਬਣਵਾਈ ਅਤੇ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਦੇ ਨਾਂ ਉਤੇ ਜ਼ਮੀਨ 
ਵੀ ਲਗਵਾਈ। ਪਹਿਲਾਂ ਇਸ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਉਤੇ ਮਹੰਤਾਂ 
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ਦਾ ਕਬਜ਼ਾ ਸੀ। ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸੁਧਾਰ ਲਹਿਰ ਦੌਰਾਨ ਇਹ 
ਸ਼ੋੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਬੈਧਕ ਕਮੇਟੀ ਦੇ ਅਧਿਕਾਰ ਅਧੀਨ 
ਆ ਗਿਆ। ਸੈਨ 1965 ਈ. ਤੋ ਇਸ ਦੀ ਸੇਵਾ ਸੈਭਾਲ 
ਸੈਤ ਸੁਰਜੀਤ ਸਿੰਘ ਕਰ ਰਹੇ ਹਨ ਅਤੇ ਨਵੀਂ ਇਮਾਰਤ 
ਉਸਰ ਚੁਕੀ ਹੈ। ਹਰ ਸੰਗਰਾਂਦ ਨੂੰ ਇਥੇ ਧਾਰਮਿਕ ਮੇਲਾ 
ਲਗਦਾ ਹੈ। ਹੁਣ ਇਸ ਦਾ ਪ੍ਰਚਲਿਤ ਨਾਂ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ 
ਗੋਬਿੰਦਗੜ੍ਹ ਸਾਹਿਬ ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ ਦਸ” ਹੈ। ਕੁਝ ਸ਼ਰਧਾਲੂਆਂ 
ਦੀ ਮਾਨਤਾ ਹੈ ਕਿ ਮੇਹਰਾਜ ਤੋਂ ਪਰਤਦਿਆਂ ਛੇਵੇਂ ਗੁਰੂ 
ਸਾਹਿਬ ਇਥੇ ਠਹਿਰੇ ਸਨ। ਇਸ ਲਈ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਦੇ 
ਮਹਾਤਮ ਵਿਚ ਛੇਵੇਂ' ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਦਾ ਨਾਂ ਵੀ ਸ਼ਾਮਲ ਕਰ 
ਲਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 


ਰਾਣੀ ਮਾਜਰਾ (ਪਿੰਡ) : ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਪਟਿਆਲਾ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦਾ 
ਇਕ ਪਿੰਡ ਜੋ ਲਾਲੜੂ ਕਸਬੇ ਦੇ ਨੇੜੇ ਹੈ। ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ 
ਜਦੋਂ ਬਾਲਕ ਗੋਬਿੰਦ ਰਾਇ ਲਖਨੋਰ ਵਿਚ ਠਹਿਰੇ ਹੋਏ 
ਸਨ, ਤਾਂ ਉਸ ਦੌਰਾਨ ਇਸ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਵੀ ਪਧਾਰੇ ਸਨ। 
ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਆਮਦ ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ ਪਹਿਲਾਂ ਇਥੇ ਥੜਾ 
ਸਾਹਿਬ ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਸੀ। ਸੈਨ 1958 ਈ. ਵਿਚ 
ਇਥੇ ਨਵੀਂ ਇਮਾਰਤ ਉਸਾਰੀ ਗਈ। ਇਸ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਦੇ 
ਨੋੜੇ ਇਕ ਪੁਰਾਤਨ ਖੂਹ ਹੁਣ ਵੀ ਮੌਜੂਦ ਹੈ। ਇਸ ਦੀ 
ਵਿਵਸਥਾ ਸਥਾਨਕ ਕਮੇਟੀ ਕਰਦੀ ਹੈ। 


ਰਾਧਾ ਸੁਆਮੀ ਸਤਸੰਗ : ਸਤਸੈਗ ਦੁਆਰਾ ਧਰਮ- 
ਸਾਧਨਾ ਵਿਚ ਲੀਨ ਕਰਨ ਵਾਲਾ ਇਹ ਇਕ ਆਧੁਨਿਕ 
ਧਾਰਮਿਕ ਸੈਪ੍ਰਦਾਇ ਹੈ ਜਿਸ ਦਾ ਆਰੈਭ ਬਾਬਾ ਸ਼ਿਵਦਯਾਲ 
ਸਿੰਘ ਨੇ ਉੱਤਰ ਪ੍ਰਦੇਸ਼ ਦੇ ਆਗਰਾ ਨਗਰ ਵਿਚ ਕੀਤਾ। 
ਬਾਬਾ ਸ਼ਿਵਦਯਾਲ ਸਿੰਘ ਦਾ ਜਨਮ 25 ਅਗਸਤ 1818 
ਈ. ਨੂੰ ਸੇਠ ਦਿਲਵਾਲੀ ਸਿੰਘ ਦੇ ਘਰ ਮਹਾਮਾਯਾ ਦੀ 
ਕੁਖੋਂ ਹੋਇਆ। ਇਹ ਦੈਪਤੀ ਪੰਜਾਬ ਤੋਂ ਆਗਰਾ ਜਾ ਕੇ 
ਵਸੀ ਸੀ। ਸਤ ਤੁਲਸੀਦਾਸ ਦੇ ਸੈਪਰਕ ਵਿਚ ਆਉਣ 
ਕਰਕੇ ਬਾਬਾ ਜੀ ਬਚਪਨ ਤੋਂ ਹੀ ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਸਾਧਨਾ 
ਵਲ ਰੁਚਿਤ ਹੋ ਗਏ ਅਤੇ ਸੈਨ 1861 ਈ. ਤਕ ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ 
ਬ੍ਹਮ ਸਾਖਿਆਤਕਾਰ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੋ ਗਿਆ। ਉਸ ਤੋਂ ਬਾਦ 
ਆਪ ਨੇ ਸਤਸੈਗ-ਉਪਦੇਸ਼ ਸ਼ੁਰੂ ਕਰ ਦਿੱਤਾ। 

“ਰਾਧਾ ਸੁਆਮੀ? ਨਾਂ ਸੈਬੈਧੀ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ 
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ਹੈ ਕਿ ਰਾਧਾ” ਜੀਵਾਤਮਾ ਅਤੇ “ਸੁਆਮੀ” ਪਰਮਾਤਮਾ ਹੈ। 
ਦੋਹਾਂ ਦਾ ਅੰਸ਼-ਅੰਸ਼ੀ ਵਾਲਾ ਰਿਸ਼ਤਾ ਹੈ। ਮਾਯਾਵੀ ਪ੍ਰਪੰਚ 
ਕਰਕੇ ਵਿਥ ਦਾ ਆਭਾਸ ਹੁੰਦਾ ਹੈ, ਪਰੈਤੂ ਨਾਮ-ਸਾਧਨਾ 
ਰਾਹੀਂ ਅਭੇਦਤਾ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕੀਤੀ ਜਾ ਸਕਦੀ ਹੈ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ 
ਇਹ ਨਾਮ-ਸਾਧਨਾ ਦੁਆਰਾ ਸੈਚਾਲਿਤ ਇਕ ਸਾਤਵਿਕ 
ਸੈਪ੍ਦਾਇ ਹੈ ਜੋ ਸਮੁੱਚੀ ਮਾਨਵਤਾ ਦੇ ਕਲਿਆਣ ਦੀ ਇੱਛਾ 
ਤੋਂ ਪਰੇ ਰਖਦਾ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ ਸੈਨ 1878 ਈ. 
ਵਿਚ ਆਗਰਾ ਨਗਰ ਵਿਚ ਹੋਇਆ ਅਤੇ ਸਵਾਮੀ ਬਾਗ਼ 
ਵਿਚ ਸਮਾਧ ਬਣਾਈ ਗਈ। 

ਪੰਜਾਬ ਵਿਚ ਇਸ ਸਤਸੈਗ ਦਾ ਪ੍ਚਲਨ ਬਾਬਾ 
ਜੈਮਲ ਸਿੰਘ ਤੋਂ ਸ਼ੁਰੂ ਹੋਇਆ ਜੋ ਬਾਬਾ ਸ਼ਿਵ ਦਯਾਲ ਸਿੰਘ 
ਦੇ ਸਿਦਕੀ ਸੇਵਕ ਸਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਜਨਮ ਜੁਲਾਈ, 1839 
ਈ. ਵਿਚ ਸ. ਜੋਧ ਸਿੰਘ ਦੇ ਘਰ ਮਾਤਾ ਦਯਾ ਕੌਰ ਦੀ 
ਕੁੱਖੋਂ ਗੁਰਦਾਸਪੁਰ ਦੇ ਜ਼ਿਲੂਹੰ ਦੇ ਘੁਮਾਣ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਹੋਇਆ। 
ਪਿੰਡ ਵਿਚਲੇ ਭਗਤ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਡੇਰੇ ਦੇ ਮਹੈਤ ਖੇਮ 
ਦਾਸ ਤੋਂ ਗੁਰਮੁਖੀ ਪੜ੍ਹੀ ਅਤੇ ਗ੍ਰੌਥ ਸਾਹਿਬ ਦਾ ਪਾਠ ਕਰਨਾ 
ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਰੀਭੀਰ ਚਿੰਤਨ ਤੋ ਬਾਦ ਨਾਮ-ਸਾਧਨਾ 
ਵਲ ਰੁਚਿਤ ਹੋਏ। ਕਿਸੇ ਸੈਤ-ਸਾਧਕ ਦੀ ਭਾਲ ਵਿਚ ਘਰੋਂ 
ਨਿਕਲ ਪਏ ਅਤੇ ਅਨੇਕ ਸਥਾਨਾਂ ਉਤੇ ਪੈਦਲ ਚਲ ਕੇ 
ਗਏ। 18 ਵਰ੍ਹਿਆਂ ਦੀ ਉਮਰ ਵਿਚ ਆਪ ਆਗਰੇ ਵਿਚ 
ਬਾਬਾ ਸ਼ਿਵਦਯਾਲ ਸਿੰਘ ਦੇ ਸੈਪਰਕ ਵਿਚ ਆਏ। ਆਪ 
ਚਾਹੁੰਦੇ ਸਨ ਕਿ ਜੀਵਨ ਭਰ ਸੁਆਮੀ ਜੀ ਦੀ ਸੇਵਾ ਵਿਚ 
ਹਾਜ਼ਰ ਰਹਿਣ, ਪਰ ਸੁਆਮੀ ਜੀ ਨੇ ਖ਼ੁਦ ਕਮਾ ਕੇ ਜੀਵਨ 
ਬਤੀਤ ਕਰਨ ਦਾ ਸੁਝਾ ਦਿੱਤਾ। ਫਲਸਰੂਪ ਆਪ ਸਿੱਖ 
ਪਲਟਨ ਵਿਚ ਭਰਤੀ ਹੋ ਗਏ। ਆਪ ਨੇ ਨੌਕਰੀ ਦੌਰਾਨ 
ਨਾਮ-ਅਭਿਆਸ ਜਾਰੀ ਰਖਿਆ ਅਤੇ ਜਦੋਂ ਲੈਬੀ ਛੁਟੀ 
ਉਤੇ ਆਉਂਦੇ ਤਾਂ ਵਰਤਮਾਨ ਡੇਰੇ ਵਾਲੇ ਨਿਰਜਨ ਸਥਾਨ 
ਉਤੇ ਏਕਾਂਤ ਵਿਚ ਬੈਠ ਕੇ ਨਾਮ-ਅਭਿਆਸ ਕਰਦੇ। ਸੈਨ 
1889 ਈ. ਵਿਚ ਸੇਵਾ-ਮੁਕਤੀ ਤੋਂ ਬਾਦ ਉਥੇ ਹੀ ਇਕ 
ਕੁਟੀਆ ਬਣਾ ਲਈ ਅਤੇ ਸ਼ਬਦ-ਸਾਧਨਾ ਵਿਚ ਜੁਟ ਗਏ। 
ਹੌਲੀ ਹੌਲੀ ਆਪ ਦਾ ਜਸ ਹਰ ਪਾਸੇ ਪਸਰ ਗਿਆ ਅਤੇ 
ਨਾਮ ਉਪਦੇਸ਼ ਲਈ ਅਨੋਕ ਜਿਗਿਆਸੂ ਆਪ ਪਾਸ 
ਆਉਣ ਲਗ ਗਏ। 

ਨਾਮ-ਸਾਧਨਾ ਵਿਚ ਕਾਮਲ ਹੋ ਜਾਣ ਤੋਂ ਬਾਦ 
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ਰਾਧਾ ਸੁਆਮੀ ਸਤਸੈਗ __ 


ਰਾਧਾ ਸੁਆਮੀ ਸਤਸੈਗ 


ਸੈਨ 1891 ਈ. ਵਿਚ ਬਿਆਸ ਨਦੀ ਦੇ ਕੰਢੇ ਆਪਣੇ 
ਡੇਰੇ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਕੀਤੀ। 29 ਦਸੈਬਰ 1903 ਈ. ਵਿਚ 
ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਬ੍ਹਮਲੀਨ ਹੋ ਜਾਣ ਤੋ ਬਾਦ ਬਾਬਾ ਸਾਵਨ 
ਸਿੰਘ ਗੱਦੀ ਦੇ ਉਤਰਾਧਿਕਾਰੀ ਬਣੇ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਜਨਮ 
ਲੁਧਿਆਣਾ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ ਮਹਿਮਾ ਸਿੰਘ ਪਿੰਡ ਦੇ ਨਿਵਾਸੀ ਸ. 
ਕਾਬਲ ਸਿੰਘ ਦੇ ਘਰ ਮਾਈ ਜੀਵਨ ਕੌਰ ਦੀ ਕੁੱਖੋਂ ਸੈਨ 
1858 ਈ. ਵਿਚ ਹੋਇਆ। ਬਾਬਾ ਜੈਮਲ ਸਿੰਘ ਤੋਂ ਸੈਨ 
1894 ਈ. ਵਿਚ ਦੀਖਿਅਤ ਹੋ ਕੇ ਡੇਰੇ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ 
ਸੈਨ 1948 ਈ. ਵਿਚ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਮਹਾਪ੍ਰਸਥਾਨ ਤੋਂ ਬਾਦ 
ਲਗਭਗ ਸਾਢੇ ਤਿੰਨ ਸਾਲਾਂ ਲਈ ਬਾਬਾ ਜਗਤ ਸਿੰਘ 
ਗੱਦੀ ਉਤੇ ਬੈਠੇ । 22 ਅਕਤੂਬਰ 1953 ਈ. ਨੂੰ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੇ 
ਅਕਾਲ ਚਲਾਣੇ ਤੋਂ ਬਾਦ ਬਾਬਾ ਸਾਵਨ ਸਿੰਘ ਦੇ ਪੋਤਰੇ 
ਬਾਬਾ ਚਰਣ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਗੱਦੀ ਉਤੇ ਬੈਠਣ ਦਾ ਅਵਸਰ 
ਮਿਲਿਆ, ਜੋ ਬੜੇ ਪ੍ਰਬੁੱਧ ਧਰਮ-ਸਾਧਕ ਸਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦਾ 
ਜਨਮ 12 ਦਸੈਬਰ 1916 ਈ. ਨੂੰ ਹੋਇਆ। 30 ਜਨਵਰੀ 
1933 ਈ. ਨੂੰ ਦੀਖਿਅਤ ਹੋਏ ਅਤੇ 1951 ਈ. ਵਿਚ 
ਗੱਦੀ ਉਤੇ ਬੈਠੇ । ਇਨ੍ਹਾਂ ਤੋਂ ਬਾਦ ਬਾਬਾ ਗੁਰਿੰਦਰ ਸਿੰਘ 
ਢਿਲੋ' ਇਸ ਗੱਦੀ ਦੇ ਅਧਿਕਾਰੀ ਹਨ। ਇਥੇ ਧਿਆਨ ਦੇਣ 
ਦੀ ਗੱਲ ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਬਾਬਾ ਸਾਵਨ ਸਿੰਘ ਤੋੱ' ਬਾਦ ਉਨ੍ਹਾਂ 
ਦੇ ਸੇਵਕ ਸੈਤ ਕ੍ਰਿਪਾਲ ਸਿੰਘ ਨੇ ਦਿੱਲੀ ਵਿਚ ਸਾਵਨ 
ਸਿੰਘ ਆਸ਼ਮ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਕੀਤੀ। ਅਜ-ਕਲ ਇਸ ਨੂੰ 
ਮਾਨਵ-ਕੇਂਦਰ ਦਾ ਨਾਂ ਦਿੱਤਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ।ਸੈਤ ਠਾਕੁਰ ਸਿੰਘ 
ਇਸ ਦੇ ਵਰਤਮਾਨ ਗੱਦੀਦਾਰ ਹਨ। ਪਰ ਸੈਤ ਜੈਮਲ ਸਿੰਘ 
ਬਿਆਸ ਵਾਲੇ ਡੇਰੇ ਦੀ ਮਾਨਤਾ ਬਹੁਤ ਅਧਿਕ ਹੈ। ਪੰਜਾਬ 
ਦੇ ਲਗਭਗ ਹਰ ਨਗਰ ਵਿਚ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਸਤਸੈਗ ਕੇਂਦਰ 
ਬਣੇ ਹੋਏ ਹਨ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਹਰ ਐਤਵਾਰ ਨੂੰ ਸ਼ਰਧਾਲੂ 
ਜੁੜਦੇ ਹਨ ਅਤੇ ਪ੍ਰਵਚਨ ਸੁਣਦੇ ਹਨ। 

ਰਾਧਾ ਸੁਆਮੀ ਸਤਸੈਗ ਵਿਚ ਪਵਚਨ ਕਰਨ 
ਦੀ ਵਿਧੀ ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਹੈ-- ਗੱਦੀਦਾਰ ਬਾਬਾ ਜੀ ਕਿਸੇ 
ਸੰਤ ਮਹਾਪੁਰਸ਼ ਦੀ ਬਾਣੀ ਦੀ ਇਕ ਇਕ ਤੁਕ ਦੀ 
ਸਿਲਸਿਲੇਵਾਰ ਵਿਆਖਿਆ ਕਰਦੇ ਹਨ ਅਤੇ ਉਸ ਦੇ 
ਸੈਦਰਭ ਵਿਚ ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਸੰਦੇਸ਼ ਵੀ ਦਿੰਦੇ ਜਾਂਦੇ 
ਹਨ। ਵਿਆਖਿਆ ਲਈ ਇਹ ਅਧਿਕਰਤ ਗੁਰੂ ਗੰਥ 
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ਰਾਮ ਸਿੰਘ ਸੋਹਲ, ਆਰਕਿਟੈਕਟ 
ਸ਼ਬਦ ਚੁਣਦੇ ਹਨ। ਸੈਤ ਬਾਣੀ ਤੋਂ ਅਨੁਪਾਣਿਤ ਹੋਣ 
ਬੜੀਆਂ ਉਦਾਰ ਹਨ। ਸੈਤਾਂ ਵਲੋਂ ਵਰਤੀ ਗਈ ਸਾਧ ਭਾਖਾ 
ਨੂੰ ਹੀ ਇਹ ਆਪਣੀ ਅਭਿਵਿਅਕਤੀ ਲਈ ਵਰਤਦੇ ਹਨ 
ਤਾਂ ਜੋ ਸੈਦੇਸ਼ ਜਨ-ਸਾਧਾਰਣ ਦੀ ਸਮਝ ਵਿਚ ਆ ਸਕੇ। 
ਇਨ੍ਹਾਂ ਪ੍ਵਚਨਾਂ ਦਾ ਉਦੇਸ਼ ਪਥ-ਪ੍ਰਦਰਸ਼ਨ ਹੈ, ਕਿਸੇ ਦੀ 
ਨਿੰਦਿਆ ਜਾਂ ਆਲੋਚਨਾ ਕਰਨਾ ਨਹੀਂ ਹੈ। ਮਨ ਨੂੰ ਨਾਮ 
ਨੂੰ ਰੋਕਣਾ ਹੈ। ਨਾਮ-ਸਾਧਨਾ ਲਈ ਕਿਸੇ ਪੂਰਣ ਸੈਤ ਤੋੱ 
ਸਿਖਿਆ ਲੈਣੀ ਪੈਂਦੀ ਹੈ। ਇਹ ਸਾਧਨਾ-ਪਥ ਹੈ, ਇਸ ਲਈ 
ਕਿਸੇ ਸਿਧ-ਹਸਤ ਸਾਧਕ ਦੀ ਦੇਖ-ਰੇਖ ਵਿਚ ਅਭਿਆਸ 
ਕਰਨਾ ਪੈਂਦਾ ਹੈ। ਇਹ ਅਸਲ ਵਿਚ ਸ਼ਬਦ- ਸੁਰਤਿ ਦਾ 
ਅਭਿਆਸ ਹੈ, ਜਿਸ ਲਈ ਗੁਰੂ ਦੀ ਮੂਰਤ ਨੂੰ ਧਿਆਨ ਵਿਚ 
ਰਖਣਾ ਪੈਂਦਾ ਹੈ। 


ਰਾਮ ਸਿੰਘ (ਮ. 1716 ਈ.) : ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ ਦੇ ਮੀਰਪੁਰ 
ਪੱਟੀ ਨਾਂ ਦੇ ਪਿੰਡ ਦਾ ਇਕ ਬਲ ਜੱਟ, ਜੋ ਭਾਈ ਬਾਜ 
ਸਿੰਘ ਦਾ ਛੋਂਟਾ ਭਰਾ ਸੀ। ਇਸ ਨੇ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿਦ ਸਿੰਘ ਜੀ 
ਤੋਂ ਅੰਮ੍ਰਿਤ ਪਾਨ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਜਦੋਂ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਨਾਂਦੇੜ ਤੋੱ 
ਬਾਬਾ ਬੈਦਾ ਬਹਾਦਰ ਨੂੰ ਪੰਜਾਬ ਵਲ ਭੇਜਿਆ ਤਾਂ ਪੰਜ 
ਸਿੰਘ ਵੀ ਨਾਲ ਤੋਰੇ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ ਇਕ ਇਹ ਸੀ। ਇਸ ਨੇ 
ਬਾਬਾ ਬੰਦਾ ਬਹਾਦਰ ਦੀਆਂ ਕੀਤੀਆਂ ਅਨੇਕ ਸੈਨਿਕ 
ਮੁਹਿੰਮਾਂ ਵਿਚ ਹਿੱਸਾ ਲਿਆ ਅਤੇ ਆਪਣੀ ਬਹਾਦਰੀ ਦੇ 
ਜੌਹਰ ਵਿਖਾਏ। ਮਈ 1710 ਈ. ਵਿਚ ਬਾਬਾ ਬੰਦਾ 
ਬਹਾਦਰ ਨੇ ਇਸ ਨੂੰ ਥਾਨੈਸਰ ਦਾ ਪ੍ਬੋਧਕ ਸਥਾਪਿਤ ਕੀਤਾ। 
ਇਸ ਨੇ ਫ਼ਿਰੋਜ਼ਖ਼ਾਨ ਮਿਵਾਤੀ ਨਾਲ ਤਰਾਉੜੀ, ਥਾਨੇਸਰ, 
ਸ਼ਾਹਾਬਾਦ ਆਦਿ ਵਿਚ ਹੋਏ ਯੁੱਧਾਂ ਵਿਚ ਹਿੱਸਾ ਲਿਆ। 
ਗੁਰਦਾਸ-ਨੰਗਲ ਦੀ ਗੜ੍ਹੀ ਵਿਚੋਂ ਇਸ ਨੂੰ ਬਦੀ ਬਣਾਇਆ 
ਗਿਆ ਅਤੇ ਜੂਨ 1716 ਈ. ਵਿਚ ਬਾਬਾ ਬੈਦਾ ਬਹਾਦਰ 
ਦੇ ਨਾਲ ਦਿੱਲੀ ਵਿਚ ਸ਼ਹੀਦ ਕੀਤਾ ਗਿਆ। 


ਰਾਮ ਸਿੰਘ ਸੋਹਲ, ਆਰਕਿਟੈਕਟ (1858-1916 ਈ.): 
ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਗੁਰਦਾਸਪੁਰ ਜ਼ਿਲੂੰ ਦੇ “ਰਸੂਲ” ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਇਕ 
ਰਾਮਗੜ੍ਹੀਆ ਪਰਿਵਾਰ ਦੇ ਸ. ਆਸਾ ਸਿੰਘ ਦੇ ਘਰ ਸੈਨ 
1858 ਈ. ਵਿਚ ਪੈਦਾ ਹੋਇਆ ਇਕ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਆਰਕਿਟੈਕਟ 
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ਰਾਮ ਸਿੰਘ ਸੋਹਲ, ਆਰਕਿਟੈਕਟ 
ਜਿਸ ਨੇ ਆਪਣੀ ਰੋਜ਼ੀ ਲਈ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਵਿਚ ਲਕੜ- 
ਤਰਾਸ਼ੀ ਦੀ ਇਕ ਦੁਕਾਨ ਉਤੇ ਕੰਮ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤਾ। ਜਲਦੀ ਹੀ 
ਆਪਣੀ ਮਿਹਨਤ ਦੇ ਬਲ ਤੇ ਇਹ ਲਕੜੀ ਦੀ ਖੁਦਾਈ, 
ਨਕਾਸ਼ੀ ਅਤੇ ਭਵਨਾਂ ਦੇ ਨਕਸ਼ੇ ਬਣਾਉਣ ਵਿਚ ਬਹੁਤ ਪ੍ਰਸਿੱਧ 
ਹੋ ਗਿਆ। ਲਾਹੌਰ ਦੇ ਮਿਓ ਸਕੂਲ ਆਫ਼ ਇੰਡਸਟੀਅਲ 
ਆਰਟਸ ਦਾ ਪ੍ਰਿੰਸੀਪਲ ਮਿ. ਕਿਪਲਿੰਗ ਇਸ ਦੇ ਕੰਮ ਤੋ 
ਵਿਚ ਦਾਖ਼ਲ ਕਰ ਲਿਆ। ਉਥੇ ਇਸ ਨੇ ਬੜੀ ਸ਼ੀਘਰਤਾ 
ਨਾਲ ਆਪਣੇ ਹੁਨਰ ਉਤੇ ਅਬੂਰ ਹਾਸਲ ਕੀਤਾ। ਫਲਸਰੂਪ, 
ਡਰਾਇੰਗ ਮਾਸਟਰ ਦੀ ਨੌਕਰੀ ਪਾਪਤ ਹੋ ਗਈ। ਇਸ ਨੇ 
ਆਪਣੇ ਸਕੂਲ ਤੋਂ' ਇਲਾਵਾ ਅਜਾਇਬਘਰ ਅਤੇ 
ਟੈਕਨੀਕਲ ਇੰਸਟੀਚਿਊਟ ਦੀਆਂ ਇਮਾਰਤਾਂ ਦੇ ਨਕਸ਼ੇ 
ਦੀ ਸਹਾਇਤਾ ਕੀਤੀ। ਪਿੰਸੀਪਲ ਦੇ ਔਹਦੇ ਤੋਂ ਸੇਵਾ- 
ਮੁਕਤ ਹੋ ਕੇ ਲੈਡਨ ਚਲੋ ਜਾਣ 'ਤੇ ਉਸ ਨੇ ਇਸ ਨੂੰ ਅੰਤਰ- 
ਕਰਵਾਇਆ। ਸੈਨ 1890 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਨੂੰ ਰਾਇਲ 
ਪੈਲੇਸ ਦੇ ਦਰਬਾਰ ਦਾ ਨਮੂਨਾ ਬਣਾਉਣ ਲਈ ਸ਼ਾਹੀ 
ਨਿਮੰਤ੍ਣ ਭੇਜਿਆ ਗਿਆ। ਅੰਤਰ-ਰਾਸ਼ਟਰੀ ਨੁਮਾਇਸ਼ਾਂ 
ਵਿਚ ਇਸ ਦੇ ਨਮੂਨੇ ਉਤਮ ਕਰਾਰ ਦਿੱਤੇ ਗਏ। ਇਸ ਨੂੰ 
ਮਲਿਕਾ ਵਿਕਟੋਰੀਆ ਨੇ ਆਪਣੇ ਪਾਸ ਬੁਲਾ ਕੇ ਆਦਰ 
ਦਿੱਤਾ। ਉਥੋ' ਦੀ ਠਹਿਰ ਦੌਰਾਨ ਇਸ ਨੇ ਆਪਣੀ ਕਲਾ ਦੇ 
ਕਮਾਲ ਨਾਲ ਸਭ ਨੂੰ ਮੋਹ ਲਿਆ। ਤਿੰਨ ਸਾਲਾਂ ਬਾਦ ਪੰਜਾਬ 
ਪਰਤਣ 'ਤੇ ਇਸ ਨੂੰ ਮਿਓ ਸਕੂਲ ਆਫ਼ ਇਡਸਟ੍ਰੀਅਲ 
ਆਰਟਸ ਦਾ ਪ੍ਰਿੰਸੀਪਲ ਨਿਯੁਕਤ ਕੀਤਾ ਗਿਆ। ਸੈਨ 
1904 ਈ. ਵਿਚ “ਸਰਦਾਰ ਸਾਹਿਬ”, ਸੈਨ 1909 ਈ. 
ਵਿਚ “ਸਰਦਾਰ ਬਹਾਦਰ” ਅਤੇ ਸੈਨ 1911 ਈ. ਵਿਚ 
ਓ.ਬੀ.ਈ. ਦੇ ਸਨਮਾਨਾਂ ਨਾਲ ਨਿਵਾਜਿਆ ਗਿਆ। ਇਸ 
ਨੇ ਹਿੰਦੁਸਤਾਨ ਅਤੇ ਹਿੰਦੁਸਤਾਨ ਤੋ ਬਾਹਰ ਵੀ ਕਈ 
ਮਹੱਤਵਪੂਰਣ ਇਮਾਰਤਾਂ ਦੇ ਖ਼ਾਕੇ ਤਿਆਰ ਕੀਤੇ ਜਿਨ੍ਹਾਂ 
ਵਿਚੋਂ ਕੁਝ ਕੁ ਪ੍ਰਮੁਖ ਹਨ-ਖ਼ਾਲਸਾ ਕਾਲਜ, ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ, 
ਦਾ ਸਿਨੇਟ ਹਾਲ, ਇੰਡੀਅਨ ਦਰਬਾਰ ਹਾਲ ਲੰਡਨ, 
ਐਫ.ਸੀ. ਕਾਲਜ ਲਾਹੌਰ, ਲੇਡੀ ਲਾਇਲ ਹੋਮ, ਲਾਅ 
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ਕੋਰਟਸ, ਡਿਸਟ੍ਰਿਕ ਕੋਰਟ ਹਾਲ ਅਲਾਹਾਬਾਦ, ਵਾਇਸਰਾਏ 
ਦਾ ਸ਼ਿਮਲਾ ਸਥਿਤ ਨਿਵਾਸ ਆਦਿ। 

ਇਸ ਨੇ ਸੈਨ 1911 ਈ. ਵਿਚ ਜਾਰਜ ਪੰਜਵੇ' 
ਦੀ ਤਾਜਪੋਸ਼ੀ ਲਈ ਤਿਆਰ ਕੀਤੇ ਜਾ ਰਹੇ ਹਾਲ ਦਾ 
ਨਮੂਨਾ ਅਤੇ ਅੰਦਰਲੀ ਸਜਾਵਟ ਦੀ ਵਿਉੱਤ ਤਿਆਰ 
ਕੀਤੀ ਜੋ ਇਸ ਦੀ ਕਲਾ ਦਾ ਸ਼ਾਹਕਾਰ ਮੰਨਿਆ ਜਾਂਦਾ 
ਹੈ। ਇਸ ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ ਸੈਨ 1916 ਈ ਵਿਚ ਹੋਇਆ। ਇਸ 
ਨੇ ਪਰੈਪਰਿਕ ਭਾਰਤੀ ਇਮਾਰਤ ਕਲਾ ਅਤੇ ਮੁਗ਼ਲ 
ਦਾ ਉਦਘਾਟਨ ਕੀਤਾ। 


ਰਾਮ ਸਿੰਘ, ਚੌਧਰੀ (1639-1714 ਈ.) : ਪਟਿਆਲਾ 
ਰਿਆਸਤ ਦੇ ਸ਼ਾਹੀ ਖ਼ਾਨਦਾਨ ਦਾ ਬਜ਼ੁਰਗ ਜਿਸ ਦਾ ਜਨਮ 
ਚੌਧਰੀ ਫੂਲ ਦੇ ਘਰ ਸੈਨ 1639 ਈ. ਵਿਚ ਹੋਇਆ। ਇਹ 
ਚੌਧਰੀ ਦਾ ਦੂਜਾ ਪੁੱਤਰ ਸੀ ਅਤੇ ਇਸ ਦਾ ਵਿਆਹ ਨਾਨੂ 
ਭੁੱਲਰ ਦੀ ਪੁੱਤਰੀ ਮਾਈ ਸਾਹਬੀ ਨਾਲ ਹੋਇਆ ਸੀ। ਮਾਈ 
ਸਾਹਬੀ ਨੇ ਛੇ ਪੁੱਤਰਾਂ-ਧੁੰਨਾ, ਸਾਹਬਾ, ਆਲਾ ਸਿੰਘ, 
ਭਗਤਾ, ਬੁੱਢਾ ਅਤੇ ਲੱਢਾ- ਨੂੰ ਜਨਮ ਦਿੱਤਾ। ਇਸ ਨੇ 
ਰਾਮਪੁਰਾ (ਫੂਲ) ਨਾਂ ਦੇ ਨਗਰ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਕੀਤੀ। ਇਹ 
ਬੜਾ ਯੁੱਧ-ਵੀਰ ਅਤੇ ਦਲੇਰ ਯੋਧਾ ਸੀ ਅਤੇ ਮਾਲਵਾ ਖੇਤਰ 
ਵਿਚ ਇਸ ਦਾ ਬਹੁਤ ਦਬਦਬਾ ਸੀ। ਇਸ ਨੇ ਕਈ ਪਿੰਡ 
ਜਿਤ ਕੇ ਆਪਣੀ ਜਾਗੀਰ ਵਿਚ ਵਾਧਾ ਕੀਤਾ ਸੀ। ਇਸ 
ਦੀ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਪ੍ਰਤਿ ਅਪਾਰ ਸ਼ਰਧਾ ਸੀ। ਗੁਰੂ 
ਜੀ ਨੇ ਇਸ ਦੇ ਵੱਡੇ ਭਰਾ ਤਿਲੋਕ ਸਿੰਘ ਅਤੇ ਇਸ ਨੂੰ ਸੈਨ 


1696 ਈ. ਵਿਚ ਇਕ ਹੁਕਮਨਾਮਾ ਵੀ ਜਾਰੀ ਕੀਤਾ ਸੀ 


ਜੋ ਹੁਣ ਵੀ ਪਟਿਆਲਾ ਰਿਆਸਤ ਦੇ ਸ਼ਾਹੀ ਖ਼ਾਨਦਾਨ 
ਪਾਸ ਸੁਰਖਿਅਤ ਹੈ। ਇਸ ਨੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਤੋਂ' ਤਲਵੈਡੀ ਸਾਬੋ 
(ਹੁਣ ਦਮਦਮਾ ਸਾਹਿਬ) ਵਿਚ ਅੰਮਿ੍‌ਤਪਾਨ ਕੀਤਾ। ਇਸ 
ਨੂੰ ਪਹਿਲਾਂ ਕੇਵਲ “ਰਾਮਾ” (ਰਾਮਚੰਦ) ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਸੀ, 
ਪਰ ਸਿੰਘ ਸਜਣ ਤੋਂ ਬਾਦ ਇਹ ਰਾਮ ਸਿੰਘ ਅਖਵਾਇਆ। 
ਇਸ ਨੇ ਸਰਹਿੰਦ ਦੀ ਸੈਨਿਕ ਮੁਹਿੰਮ ਵੇਲੇ ਆਪਣੇ ਭਰਾ 
ਨਾਲ ਰਲ ਕੇ ਬਾਬਾ ਬਦਾ ਬਹਾਦਰ ਦੀ ਕਾਫ਼ੀ ਮਦਦ ਕੀਤੀ। 
ਸੈਨ 1714 ਈ. ਵਿਚ ਆਪਣੇ ਖ਼ਾਨਦਾਨੀ ਝਗੜੇ ਕਰਕੇ 
ਹੀ ਮਾਰਿਆ ਗਿਆ। 
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ਰਾਮ ਸਿੰਘ, ਬਾਬਾ (ਸੈਨ 1816-1885 ਈ.) : ਬਾਬਾ 
ਬਾਲਕ ਸਿੰਘ ਹਜ਼ਰੋ (ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ ਹਜ਼ਾਰਾ) ਵਾਲੇ ਦੇ ਸੇਵਕ 
ਬਾਬਾ ਰਾਮ ਸਿੰਘ ਦਾ ਜਨਮ ਲੁਧਿਆਣਾ ਜ਼ਿਲੂੰ ਦੇ ਪਿੰਡ 
ਰਾਈਆਂ ਵਿਚ ਸ. ਜੱਸਾ ਸਿੰਘ ਦੇ ਘਰ ਮਾਈ ਸਦਾ ਕੌਰ 
ਦੀ ਕੁੱਖੋਂ ਸੈਨ 1816 ਈ. (ਮਾਘ ਸੁਦੀ 5, 1872 ਬਿ.) 
ਵਿਚ ਹੋਇਆ। ਆਪ ਦੀ ਇਕ ਛੋਟੀ ਭੈਣ ਸਾਹਿਬ ਕੌਰ 
ਅਤੇ ਇਕ ਛੋਟਾ ਭਰਾ ਬੁੱਧ ਸਿੰਘ ਸੀ। ਸ਼ੁਰੂ ਤੋਂ ਹੀ ਇਹ 
ਧਾਰਮਿਕ ਰੁਚੀਆਂ ਦੇ ਸਨ। ਕੁਝ ਸਮਾਂ ਆਪ ਨੇ ਬਿਲਗਾ 
ਪਿੰਡ ਦੇ ਇਕ ਸਾਧ ਪਾਸੋਂ ਸਿਖਿਆ ਲਈ, ਪਰ ਜਲਦੀ ਹੀ 
ਪਿੰਡ ਪਰਤ ਆਏ ਅਤੇ ਆਪਣੀ ਮਾਤਾ ਤੋ ਹੀ ਧਾਰਮਿਕ 
ਕਥਾ-ਕਹਾਣੀਆਂ ਸੁਣਦੇ ਰਹੇ ਅਤੇ ਆਪਣਾ ਮਨ 
ਗੁਰਬਾਣੀ ਅਤੇ ਗੁਰਮਤਿ ਭਗਤੀ ਨਾਲ ਜੋੜਦੇ ਰਹੇ। ਨਾਮ 
ਜਪਣ ਵਿਚ ਆਪ ਦੀ ਬਹੁਤ ਰੁਚੀ ਸੀ। ਆਪ ਦਾ ਵਿਆਹ 
ਬੀਬੀ ਜੱਸਾਂ ਨਾਲ ਹੋਇਆ, ਜੋ ਧਰੌੜ ਪਿੰਡ, ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ 
ਲੁਧਿਆਣਾ ਦੇ ਭਾਈ ਸਾਹਿਬੂ ਦੀ ਸੁਪੁੱਤਰੀ ਸੀ। ਮਾਈ 
ਜੱਸਾਂ ਨੇ ਦੋ ਪੁੱਤਰੀਆਂ ਨੂੰ ਜਨਮ ਦਿੱਤਾ। 
ਜੁਆਨ ਹੁੰਦੇ ਹੀ ਆਪਣੇ ਬਹਿਨੋਈ ਕਾਬਲ ਸਿੰਘ 
ਦੀ ਸਹਾਇਤਾ ਨਾਲ ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਲਾਹੌਰ ਦਰਬਾਰ ਦੀ ਸੈਨਾ 
ਵਿਚ ਨੌਕਰੀ ਕਰ ਲਈ। ਨੌਕਰੀ ਦੌਰਾਨ ਸੈਨ 1841 ਈ. 
ਵਿਚ ਇਹ ਬਾਬਾ ਬਾਲਕ ਸਿੰਘ ਦੇ ਸੈਪਰਕ ਵਿਚ ਆਏ। 
ਅੰਗੇਜ਼ਾਂ ਨਾਲ ਹੋਈ ਸਿੱਖਾਂ ਦੀ ਪਹਿਲੀ ਲੜਾਈ ਵੇਲੇ 
ਆਗੂਆਂ ਦੀ ਵਿਸ਼ਵਾਸਘਾਤੀ ਰੁਚੀ ਤੋਂ ਨਿਰਾਸ਼ ਹੋ ਕੇ 
ਅਤੇ ਸ਼ਸਤ੍ਰਾਂ ਨੂੰ ਸਤਲੁਜ ਨਦੀ ਵਿਚ ਸੁਟ ਕੇ ਨੌਕਰੀ ਛਡ 
ਦਿੱਤੀ। ਪਹਿਲਾਂ ਆਪਣੇ ਪਿੰਡ ਭੈਣੀ ਆਏ ਅਤੇ ਫਿਰ ਬਾਬਾ 
ਬਾਲਕ ਸਿੰਘ ਕੋਲ ਹਜ਼ਰੋ ਜਾ ਟਿਕੇ। 
ਸੈਨ 1847 ਈ. ਵਿਚ ਬਾਬਾ ਬਾਲਕ ਸਿੰਘ ਨੇ 
ਨਾਮਧਾਰੀ ਸੈਪ੍ਦਾਇ ਦਾ ਆਰੈਭ ਕੀਤਾ। ਨਾਮ-ਅਭਿਆਸੀ 
ਬਾਬਾ ਬਾਲਕ ਸਿੰਘ ਨੇ ਆਪਣੇ ਅਨੁਯਾਈਆਂ ਨੂੰ ਗੁਰਬਾਣੀ 
ਵਿਚ ਯਕੀਨ ਰਖਣ , ਧਰਮ ਦੀ ਕਮਾਈ ਕਰਨ, ਸੱਚਾ ਅਤੇ 
ਸੁੱਚਾ ਜੀਵਨ ਬਤੀਤ ਕਰਨ ਅਤੇ ਨਸ਼ਿਆਂ ਤੋਂ ਪਰਹੇਜ਼ 
ਪ੍ਤਿ ਸ਼ਰਧਾ ਨ ਰਖਣ ਦੀ ਤਾਕੀਦ ਕੀਤੀ। ਆਪਣੇ ਅੰਤਿਮ 
ਸਮੇਂ ਬਾਬਾ ਬਾਲਕ ਸਿੰਘ ਨੇ ਬਾਬਾ ਰਾਮ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਨਾਮਧਾਰੀ 
ਸੰਪ੍ਦਾਇ ਨੂੰ ਵਿਵਸਥਿਤ ਰੂਪ ਵਿਚ ਚਲਾਉਣ ਦੀ 
ਜਿੰਮੇਵਾਰੀ ਸੌਂਪੀ। ਬਾਬਾ ਰਾਮ ਸਿੰਘ ਉਥੋਂ ਆਪਣੇ ਪਿੰਡ 
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ਭੈਣੀ ਵਿਚ ਆ ਕੇ ਰਹਿਣ ਲਗ ਗਏ। ਇਸ ਦੌਰਾਨ ਆਪ 
ਨੇ ਹੱਟੀ ਪਾਈ, ਖੇਤੀ ਕੀਤੀ ਅਤੇ ਫ਼ਿਰੋਜ਼ਪੁਰ ਵਿਚ ਛਾਵਣੀ 
ਦੀ ਉਸਾਰੀ ਵੇਲੇ ਠੇਕੇਦਾਰੀ ਵੀ ਕੀਤੀ। 

ਸੈਪ੍ਦਾਇ ਨੂੰ ਇਕ ਲਹਿਰ (ਵੇਖੋ “ਨਾਮਧਾਰੀ ਲਹਿਰ”) ਦੇ 
ਰੂਪ ਵਿਚ ਸੈਗਠਿਤ ਕਰਨ ਦਾ ਯਤਨ ਕੀਤਾ। ਇਸ ਦਾ 
ਮੁਲ ਕਾਰਣ ਸਿੱਖੀ ਸਰੂਪ ਨੂੰ ਸਹੀ ਸਥਿਤੀ ਵਿਚ ਰਖਣਾ 
ਸੀ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਬਾਹਮਣਵਾਦ, ਜਾਤ-ਪਾਤ ਅਤੇ ਮਹੰਤਪੁਣੇ 
ਦਾ ਵਿਰੋਧ ਕਰਦੇ ਹੋਇਆਂ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਪੂਰਣ 
ਵਿਸ਼ਵਾਸ ਰਖਣ ਲਈ ਬਲ ਦਿੱਤਾ। ਇਸ ਪਰਥਾਇ ਆਪ 
ਦੇ ਹੁਕਮਨਾਮਿਆਂ ਵਿਚ ਸਪੱਸ਼ਟ ਸੈਕੇਤ ਹਨ, ਜਿਵੇਂ ਲੇ 
ਕੌਈ ਗੁਰਦੁਆ/ਰਆਂ ਦਾ ਮਨੁ ਕਰੇ ਤਾਂ ਸਭ ਤੇ ਬਡੇ 
ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਗ੍ਰੰਥ ਸ਼ਾਹਿਝ ਜੀ ਹੈਨ, ਜੌ ਹਮਾਨੇ ਪਾਸ਼ ਬੰ 
ਹੌਨ/ ਡਸਾੀਂ ਰਖੋ ਗੁਰਦੁਆਨੰਰੇਆ ਕੇ / ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਆਪਣੇ 
ਪ੍ਭਾਵੀ ਖੇਤਰ ਨੂੰ ਪ੍ਚਾਰ ਲਈ 22 ਸੂਬਿਆਂ ਵਿਚ ਵੰਡਿਆ 
ਅਤੇ ਹਰ ਸੂਬੇ ਦੇ ਮੁਖੀ ਨੂੰ 'ਸੂਬਾ' ਪਦਵੀ ਦਿੱਤੀ। ਤਹਿਸੀਲਾਂ 
ਵਿਚ ਜੱਥੇਦਾਰ ਨਿਯੁਕਤ ਕੀਤੇ ਅਤੇ ਪਿੰਡਾਂ ਵਿਚ ਗ੍ਰੰਥੀਆਂ 
ਨੂੰ ਕੈਮ ਸੌਂਪਿਆ। ਪੰਜਾਬੋਂ ਬਾਹਰ ਵਿਸਤਾਰ ਕਰਨ ਲਈ 
ਜੰਮੂ-ਕਸ਼ਮੀਰ ਅਤੇ ਨੇਪਾਲ ਦੀਆਂ ਸਰਕਾਰਾਂ ਵਲੋ ਕੁਝ 
ਉਤਸਾਹ ਮਿਲਿਆ। ਕਾਬਲ ਦੇ ਅਮੀਰ ਅਤੇ ਰੂਸ ਦੇ ਜ਼ਾਰ 
ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਕੋਲ ਵੀ ਨਾਮਧਾਰੀ ਮਿਸ਼ਨ ਭੇਜੇ ਗਏ। ਇਸ 
ਤਰ੍ਹਾਂ ਇਕ ਵਿਵਸਥਿਤ ਅੰਦੋਲਨ ਸ਼ੁਰੂ ਕਰਨ ਲਈ ਪੂਰੀ 
ਤਿਆਰੀ ਕਰ ਲਈ ਗਈ। ਪਰ ਕਾਹਲੇ ਅਤੇ ਮਸਤਾਨੇ 
ਨਾਮਧਾਰੀਆਂ ਨੇ ਮਲੌਦ , ਰਾਏਪੁਰ ਅਤੇ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਵਿਚ 
ਕੁਝ ਕੁ ਬੁਚੜ ਵਢ ਦਿੱਤੇ ਅਤੇ ਮਲੇਰਕੋਟਲੇ ਦੀ ਕੌਤਵਾਲੀ 
ਤੋਂ ਹਥਿਆਰ ਲੁਟਣ ਦਾ ਯਤਨ ਵੀ ਕੀਤਾ। ਫਲਸਰੂਪ 
ਲੁਧਿਆਣੇ ਦੇ ਡਿਪਟੀ ਕਮਿਸ਼ਨਰ ਮਿ. ਕਾਵਨ ਨੇ 66 
ਨਾਮਧਾਰੀਆਂ ਨੂੰ ਮਲੇਰਕੋਟਲੇ ਨੇੜੇ ਤੋਪਾਂ ਨਾਲ ਉਡਾ 
ਦਿੱਤਾ ਅਤੇ ਬਹੁਤ ਸਾਰਿਆਂ ਨੂੰ ਫਾਂਸੀ ਚੜ੍ਹਾ ਦਿੱਤਾ। ਬਾਬਾ 
ਰਾਮ ਸਿੰਘ ਨੂੰ 18 ਜਨਵਰੀ 1872 ਈ. ਨੂੰ ਕੈਦ ਕਰਕੇ 
ਪਹਿਲਾਂ ਅਲਾਹਾਬਾਦ ਅਤੇ ਫਿਰ 18 ਮਾਰਚ ਨੂੰ ਰੈਗੂਨ 
ਭੇਜ ਦਿੱਤਾ । ਉਥੋ' ਆਪ ਨੂੰ ਸੈਨ 1880 ਵਿਚ ਮਰਗੋਈ 
ਟਾਪੂ ਵਿਚ ਲੈ ਜਾਇਆ ਗਿਆ, ਜਿਥੇ 29 ਨਵੰਬਰ 
1885 ਈ. ਨੂੰ ਆਪ ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ ਹੋ ਗਿਆ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ 
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ਨਾਲ ਦਬਾ ਦਿੱਤਾ। ਪਰ ਬਾਬਾ ਰਾਮ ਸਿੰਘ ਨੇ ਆਜ਼ਾਦੀ 
ਦੀ ਚੇਤਨਾ ਜ਼ਰੂਰ ਪੈਦਾ ਕਰ ਦਿੱਤੀ। ਬਾਬਾ ਰਾਮ ਸਿੰਘ 
ਇਕ ਸਚੇਤ, ਪ੍ਰਬੁੱਧ ਅਤੇ ਧਰਮ-ਨਿਸ਼ਠ ਸਿੱਖ ਸਾਧਕ ਸਨ, 
ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਸੈਕਟ ਦੀ ਘੜੀ ਵਿਚ ਸਿੱਖ ਜਗਤ ਨੂੰ ਅਗਵਾਈ 
ਦਿੱਤੀ। 

ਬਾਬਾ ਰਾਮ ਸਿੰਘ ਦੁਆਰਾ ਚਲਾਈ ਲਹਿਰ ਦਾ 
ਮੂਲ ਉੱਦੇਸ਼ ਸਿੱਖੀ ਦਾ ਪ੍ਰਚਾਰ, ਸਦਾਚਾਰ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਅਤੇ 
ਸਮਾਜ ਸੁਧਾਰ ਸੀ, ਪਰ ਨਾਲ ਨਾਲ ਰਾਜਸੀ ਸੁਤੇਤਰਤਾ ਵੀ 
ਇਸ ਦੇ ਆਸ਼ਿਆਂ ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਹੋ ਗਈ। ਅੰਗ੍ਰੇਜ਼ ਸਰਕਾਰ 
ਨਾਲ ਨਾ-ਮਿਲਵਰਤਨ ਇਸ ਲਹਿਰ ਦੀ ਰਾਜਨੈਤਿਕ ਨੀਤੀ 
ਦਾ ਇਕ ਮਹੱਤਵਪੂਰਣ ਅੰਗ ਸੀ। ਬਾਬਾ ਰਾਮ ਸਿੰਘ ਦੀਆਂ 
ਸਿੱਧਾਂਤਿਕ ਮਾਨਤਾਵਾਂ ਅਤੇ ਕਰਮਾਚਾਰੀ ਬਿਰਤੀਆਂ ਦਾ 
ਅੰਕਨ ਆਪ ਦੁਆਰਾ ਸ਼ਰਧਾਲੂਆਂ ਜਾਂ ਸੈਗਤਾਂ ਨੂੰ 
ਅਲਾਹਾਬਾਦ, ਰੈਗੁਨ, ਮਰਗੋਈ ਆਦਿ ਸਥਾਨਾਂ ਤੋ ਲਿਖੇ 
ਹੁਕਮਨਾਮਿਆਂ ਵਿਚ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਇਹ ਹੁਕਮਨਾਮੇ ਨਾਮਧਾਰੀ 
ਦਰਬਾਰ, ਭੈਣੀ ਸਾਹਿਬ ਵਲੋਂ “ਸੀ ਸਤਿਗੁਰੂ ਰਾਮ ਸਿੰਘ ਜੀ 
ਦੇ ਹੁਕਮਨਾਮੋ” ਨਾਂ ਅਧੀਨ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਿਤ ਹੋ ਚੁਕੇ ਹਨ। 

ਬਾਬਾ ਰਾਮ ਸਿੰਘ ਤੋਂ ਬਾਦ ਆਪ ਦੇ ਭਰਾ ਬਾਬਾ 
ਹਰੀ ਸਿੰਘ (ਨਾਮਾਂਤਰ ਬੁੱਧ ਸਿੰਘ) ਭੈਣੀ ਵਾਲੀ ਗੱਦੀ ਉਤੇ 
ਬੈਠੇ ਪਰ ਸਰਕਾਰ ਨੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਉਤੇ ਭੈਣੀ ਤੋਂ ਬਾਹਰ ਨ ਜਾਣ 
ਦੀ ਪਾਬੋਦੀ ਲਗਾਈ ਹੋਈ ਸੀ। ਕੁਝ ਸਮੇਂ ਬਾਦ ਇਹ ਪਾਬੰਦੀ 
ਕੁਝ ਢਿਲੀ ਕਰ ਦਿੱਤੀ ਗਈ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਤੋਂ ਬਾਦ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ 
ਲੜਕੇ ਬਾਬਾ ਪ੍ਰਤਾਪ ਸਿੰਘ ਗੱਦੀ ਉਤੇ ਬੈਠੇ। ਅਜ-ਕਲ 
ਬਾਬਾ (ਸਤਿਗੁਰੂ) ਜਗਜੀਤ ਸਿੰਘ ਗੱਦੀਨਸ਼ੀਨ ਹਨ। 
ਵਿਸਤਾਰ ਲਈ ਵੇਖੋ “ਨਾਮਧਾਰੀ ਲਹਿਰ”। 


ਰਾਮ ਸਿੰਘ, ਭਾਈ (ਮ. 1846 ਈ.): ਮਹਾਰਾਜਾ ਰਣਜੀਤ 
ਸਿੰਘ ਦਾ ਇਕ ਪਸਿੱਧ ਦਰਬਾਰੀ ਜਿਸ ਦਾ ਜਨਮ ਭਾਈ 
ਹਰਭਜ ਦੇ ਘਰ ਹੋਇਆ ਸੀ। ਇਸ ਨੂੰ ਫ਼ਾਰਸੀ ਅਤੇ ਸੈਸਕ੍ਿਤ 
ਦਾ ਰੈਭੀਰ ਗਿਆਨ ਪਾਪਤ ਸੀ। ਇਸ ਲਈ ਸਲਾਹ-ਮਸ਼ਵਰੇ 
ਵਾਸਤੇ ਇਹ ਸਦਾ ਮਹਾਰਾਜਾ ਦੇ ਅੰਗ- ਸੈਗ ਰਹਿੰਦਾ ਸੀ। 
ਇਸ ਨੂੰ ਰਾਜ-ਦਰਬਾਰ ਵਿਚ ਪ੍ਰਤਿਸ਼ਠਿਤ ਸਥਾਨ ਪ੍ਰਾਪਤ 
ਸੀ। ਜਦੋਂ ਮਹਾਰਾਜਾ ਕਿਸੇ ਸੈਨਿਕ ਮੁਹਿੰਮ ਉਤੇ ਜਾਂਦਾ ਤਾਂ 
ਇਸ ਨੂੰ ਨਾਲ ਲੈ ਕੇ ਜਾਂਦਾ। ਵਿਦੇਸ਼ੀ ਮਹਿਮਾਨਾਂ ਜਾਂ ਸਫ਼ੀਰਾਂ 
ਦੇ ਆਏ `ਤੇ ਇਹ ਦੋ-ਭਾਸ਼ੀਏ ਦੀ ਜ਼ਿੰਮੇਵਾਰੀ ਵੀ ਨਿਭਾਉਂਦਾ 
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ਸੀ। ਇਸ ਨੂੰ ਲਾਹੌਰ ਦਰਬਾਰ ਵਿਚ ਇਕ ਧਰਮੀ ਪੁਰਸ਼ 
ਵਜੋਂ ਸਨਮਾਨਿਆ ਜਾਂਦਾ ਸੀ। ਮਹਾਰਾਜਾ ਦੀ ਮਿ੍‌ਤੂ ਵੇਲੇ 
ਇਸ ਨੂੰ ਧਾਰਮਿਕ ਰਸਮਾਂ ਨਿਭਾਉਣ ਵਾਲੀ ਟੋਲੀ ਵਿਚ 
ਸ਼ਾਮਲ ਕੀਤਾ ਗਿਆ। ਮਹਾਰਾਜਾ ਖੜਕ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਇਸ ਨੇ 
ਰਾਜ-ਤਿਲਕ ਲਗਾਇਆ। ਕੋਵਰ ਨੰਨਿਹਾਲ ਸਿੰਘ ਨੇ ਇਸ 
ਪਾਸੋਂ ਅੰਮ੍ਰਿਤ ਪਾਨ ਕੀਤਾ। ਕੈਵਰ ਦੀ ਚੜ੍ਹਤ ਦੇ ਦਿਨਾਂ 
ਵਿਚ-ਇਸ ਦਾ ਮਾਣ ਸਤਿਕਾਰ ਵੀ ਵਧ ਗਿਆ। ਰਾਜਾ 
ਧਿਆਨ ਸਿੰਘ ਦੀ ਛੁੱਟੀ ਦੌਰਾਨ ਇਸ ਨੇ ਪ੍ਰਧਾਨ ਮੰਤਰੀ 
ਦਾ ਪਦ ਵੀ ਸੈਭਾਲਿਆ। ਨਵੰਬਰ 1840 ਈ. ਵਿਚ 
ਮਹਾਰਾਜਾ ਖੜਕ ਸਿੰਘ ਅਤੇ ਕੈਵਰ ਨੌਨਿਹਾਲ ਸਿੰਘ ਦੀ 
ਮਿ੍‌ਤੁ ਤੋਂ ਬਾਦ ਇਸ ਨੇ ਰਾਜ ਅਧਿਕਾਰ ਲਈ ਰਾਣੀ ਚੋਦ 
ਕੌਰ ਦਾ ਪੱਖ ਪੂਰਿਆ ਜਿਸ ਕਰਕੇ ਸ਼ੇਰ ਸਿੰਘ ਨਾਰਾਜ਼ ਹੋ 
ਗਿਆ। ਮਹਾਰਾਜਾ ਸ਼ੇਰ ਸਿੰਘ ਇਸ ਤੋ ਅਸ਼ੀਰਵਾਦ ਲੈਣ 
ਗਿਆ ਅਤੇ ਇਸ ਦਾ ਰਾਜ-ਦਰਬਾਰ ਵਿਚ ਮਾਣ ਸਤਿਕਾਰ 
ਬਹਾਲ ਕੀਤਾ। 

ਮਹਾਰਾਜਾ ਸ਼ੇਰ ਸਿੰਘ ਦੇ ਕਤਲ ਹੋਣ ਕਰਕੇ ਇਸ 
ਦੀ ਪਤਿਸ਼ਠਾ ਨੂੰ ਧੱਕਾ ਲਗਾ, ਪਰ ਹੀਰਾ ਸਿੰਘ ਦੇ ਮਾਰੇ 
ਬਣਾ ਲਿਆ। ਇਸ ਨੇ ਪਹਿਲੇ ਅੰਗੇਜ਼-ਸਿੱਖ-ਯੁੱਧ ਤੋਂ ਬਾਦ 
ਹੋਏ ਸਮਝੌਤੇ ਵਿਚ ਭਾਗ ਲਿਆ ਅਤੇ 9 ਤੋ 11 ਮਾਰਚ 
1846 ਈ. ਨੂੰ ਕੀਤੇ ਗਏ ਅਹਿਦਨਾਮਿਆਂ ਵਿਚ ਵੀ ਸ਼ਾਮਲ 
ਹੋਇਆ। ਮਹਾਰਾਜਾ ਦਲੀਪ ਸਿੰਘ ਵਲੋ' ਰਾਜ- ਪ੍ਬੈਧ ਕਰਨ 
ਲਈ ਬਣਾਈ ਗਈ ਕੌਂਸਲ ਆਫ਼ ਰੀਜੈਂਸੀ ਦਾ ਵੀ ਮੈਂਬਰ 
ਰਿਹਾ। 18 ਦਸੈਬਰ 1846 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਦਾ ਲਾਹੌਰ 
ਵਿਚ ਦੇਹਾਂਤ ਹੋਇਆ। ਇਹ ਇਕ ਨੋਕ ਚਲਨ ਵਾਲਾ, 
ਸੂਝਵਾਨ ਦਰਬਾਰੀ ਸੀ ਅਤੇ ਸਿੱਖ ਮਰਯਾਦਾ ਉਤੇ ਪਹਿਰਾ 
ਦਿੰਦਾ ਸੀ। ਵੈਦਗੀ ਵਿਚ ਪ੍ਰਬੀਨ ਹੋਣ ਕਾਰਣ ਇਹ 
ਮਹਾਰਾਜਾ ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ ਦਾ ਦਵਾ-ਦਾਰੂ ਵੀ ਕਰਦਾ ਸੀ। 


ਰਾਮ ਸਿੰਘ, ਰਾਜਾ (ਮ. 1677 ਈ.) : ਗੁਰੂ-ਘਰ ਪ੍ਤਿ 
ਸ਼ਰਧਾ ਰਖਣ ਵਾਲੋ ਅੰਬੇਰ ਦੇ ਰਾਜਾ ਮਿਰਜ਼ਾ ਜੈ ਸਿੰਘ ਦਾ 
ਪੁੱਤਰ ਜੋ ਔਰੈਗਜ਼ੇਬ ਦੇ ਦਰਬਾਰ ਵਿਚ ਇਕ ਮਨਸਬਦਾਰ 
ਸੀ ਅਤੇ ਦਿੱਲੀ ਦੇ ਨੇੜੇ ਰਾਇਸੀਨਾ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਬਣਵਾਈ 
ਆਪਣੀ ਹਵੇਲੀ ਵਿਚ ਰਹਿੰਦਾ ਸੀ। ਜਦੋਂ ਗੁਰੂ ਹਰਿਕ੍ਰਿਸ਼ਨ 
ਜੀ ਦਿੱਲੀ ਆਏ ਤਾਂ ਇਸ ਦੇ ਬੈਗਲੇ (ਹਵੇਲੀ) ਵਿਚ ਠਹਿਰੇ, 
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ਜਿਥੇ ਹੁਣ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਬੈਗਲਾ ਸਾਹਿਬ ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ 
ਹੈ। ਸ਼ਿਵਾ ਜੀ ਅਤੇ ਉਸ ਦੇ ਪੁੱਤਰ ਸ਼ੈਭੂ ਜੀ ਨੂੰ ਆਗਰਾ 
ਆਉਣ 'ਤੇ ਇਸ ਦੀ ਨਿਗਰਾਨੀ ਵਿਚ ਨਜ਼ਰਬੰਦ ਰਖਿਆ 
ਗਿਆ, ਪਰ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਗੁਪਤ ਢੰਗ ਨਾਲ ਨਿਕਲ ਜਾਣ 
ਕਾਰਣ ਔਰੈਗਜ਼ੇਬ ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਰਾਮ ਸਿੰਘ ਉਤੇ ਬਹੁਤ 
ਦਿੱਤਾ। ਸੈਨ 1667 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਦੇ ਪਿਤਾ ਦੇ ਦੇਹਾਂਤ 
ਤੋਂ ਬਾਦ ਇਸ ਨੂੰ ਫਿਰ ਮਨਸਬਦਾਰ ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ। 
27 ਦਸੈਬਰ 1667 ਈ. ਨੂੰ ਇਸ ਨੂੰ ਆਸਾਮ ਵਿਚ ਅਹੋਮ 
ਬਾਗ਼ੀਆਂ ਨੂੰ ਦਬਾਉਣ ਦਾ ਕੌਮ ਸੌਂਪਿਆ ਗਿਆ। ਆਪਣੀ 
ਮਾਤਾ ਦੀ ਸਲਾਹ ਨਾਲ ਇਹ ਗੁਰੁ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਤੋਂ 
ਅਸੀਸ ਲੈਣ ਗਿਆ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਉਦੋਂ ਪੂਰਬ ਵਲ ਯਾਤ੍ਾ 
ਕਰ ਰਹੇ ਸਨ। ਇਸ ਨੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੂੰ ਬੇਨਤੀ ਕਰਕੇ ਆਪਣੇ 
ਨਾਲ ਹੀ ਲੈ ਲਿਆ। ਫਰਵਰੀ 1669 ਈ. ਵਿਚ ਇਹ ਗੁਰੂ 
ਜੀ ਸਹਿਤ ਬ੍ਹਮਪੁੱਤਰ ਨਦੀ ਦੇ ਕੰਢੇ ਰੈਗਾਮਤੀ ਪਹੁੰਚਿਆ। 
ਅਹੋਮਾਂ ਨਾਲ ਲੜਾਈ ਕਿਸੇ ਸਪੱਸ਼ਟ ਸਿੱਟੇ 'ਤੇ ਨ ਪਹੁੰਚ 
ਸਕੀ। ਆਖ਼ਿਰ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਵਿਚ ਪੈ ਕੇ ਸੁਲਹ ਕਰਾ ਦਿੱਤੀ। 
ਇਸ ਸੁਲਹ ਦੀ ਖ਼ੁਸ਼ੀ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਰਾਜਾ ਰਾਮ ਸਿੰਘ 
ਦੇ ਸਿਪਾਹੀਆਂ ਤੋ ਧੂਬੜੀ ਪਿੰਡ ਨੌੜੇ ਇਕ ਥੜਾ 
ਉਸਰਵਾਇਆ ਜੋ ਹੁਣ “ਦਮਦਮਾ ਸਾਹਿਬ” ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ 
ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਹੈ। ਉਥੋਂ ਗੁਰੂ ਜੀ ਪਟਨਾ ਪਰਤ ਆਏ । ਪਿਛੋ ਫਿਰ 
ਲੜਾਈ ਸ਼ੁਰੂ ਹੋ ਗਈ। ਜੂਨ 1676 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਨੂੰ 
ਵਾਪਸ ਬੁਲਾ ਲਿਆ ਗਿਆ। ਪਹਿਲਾਂ ਇਸ ਨੂੰ ਦੱਖਣ ਵਲ 
ਭੇਜਿਆ ਗਿਆ ਅਤੇ ਫਿਰ ਉਤਰ-ਪੱਛਮੀ ਪ੍ਰਾਂਤ ਵਲ 
ਮੁਗ਼ਲ ਸੈਨਾ ਨਾਇਕ ਆਮਿਰ ਖ਼ਾਨ ਨਾਲ ਤੋਰਿਆ ਗਿਆ, 
ਜਿਥੇ ਇਹ ਇਕ ਘਾਤ ਵਿਚ ਮਾਰਿਆ ਗਿਆ। 


ਰਾਮਕਲੀ ਕੀ ਵਾਰ ਮਹਲਾ ੩ : ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ 
ਦੀ ਰੁਚੀ ਇਸ ਵਾਰ ਦੇ ਆਰੈਭ ਵਿਚ ਲਿਖਿਆ ਹੈ- ਲ਼ੌਧੰ 
ਵਹੌਨੈ ਪੁਰਾਣਾ ਕ? ਧੁਨ?। ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ 
ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਸੈਪਾਦਨ ਵੇਲੇ ਇਸ ਵਾਰ ਦੇ ਗਾਉਣ ਦੀ 
ਤਰਜ਼ ਨਿਸ਼ਚਿਤ ਕਰ ਦਿੱਤੀ ਸੀ। 

ਰਵਾਇਤ ਅਨੁਸਾਰ ਪੂਰਬਾਣ ਨਾਂ ਦੇ ਇਕ 
ਰਾਜਪੂਤ ਦੇ ਜੋਧਾ ਅਤੇਂ ਵੀਰਾ ਨਾਂ ਦੇ ਦੋ ਪੁੱਤਰ ਸਨ। ਇਹ 
ਦੋਵੇਂ ਬੜੇ ਬਹਾਦਰ ਅਤੇ ਖ਼ੁੱਦਾਰ ਸਨ। ਲਖੀ ਨਾਂ ਦੇ ਜੈਗਲ 
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ਰਾਮਕਲੀ ਕੀ ਵਾਰ ਮਹਲਾ ਤੇ 


ਵਿਚ ਲੁਕ-ਛਿਪ ਕੇ ਇਹ ਆਪਣੀ ਹੋਂਦ ਦਾ ਅਹਿਸਾਸ 
ਕਰਾਉਂਦੇ ਸਨ। ਅਕਬਰ ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਅਧੀਨ ਕਰਨਾ 
ਚਾਹੁੰਦਾ ਸੀ, ਇਸ ਲਈ ਉਸ ਨੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਉਤੇ ਹਮਲਾ ਕੀਤਾ। 
ਦੋਹਾਂ ਨੇ ਬੜੀ ਵੀਰਤਾ ਨਾਲ ਯੁੱਧ ਕਰਕੇ ਵੀਰ-ਗਤੀ 
ਪਾਪਤ ਕੀਤੀ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਇਸ ਵੀਰਤਾ ਵਾਲੇ ਸਾਕੇ ਨੂੰ 
ਢਾਢੀਆਂ ਨੇ ਜਿਸ ਵਾਰ ਵਿਚ ਬੰਨ੍ਹਿਆ, ਉਹ ਬਹੁਤ ਲੋਕ- 
ਪ੍ਿਯਿ ਹੋਈ। ਉਸੇ ਦੇ ਆਧਾਰ 'ਤੇ ਇਸ ਵਾਰ ਨੂੰ ਗਾਉਣ 
ਦਾ ਆਦੇਸ਼ ਹੈ। 

ਇਸ ਵਾਰ ਵਿਚ ਕੁਲ 21 ਪਉੜੀਆਂ ਹਨ। ਹਰ 
ਤੁਕਾਂ ਹਨ। ਪਹਿਲੀ ਪਉੜੀ ਤੋ ਬਾਦ ਇਕ ਤੁਕ ਵਾਲਾ 
“ਰਹਾਉ” ਵੀ ਹੈ। “ਰਹਾਉ” ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਕਿਸੇ ਹੋਰ ਵਾਰ 
ਵਿਚ ਨਹੀਂ ਹੋਈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਪਉੜੀਆਂ ਨਾਲ 52 ਸ਼ਲੋਕ 
ਦਰਜ ਹਨ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ੧9, 
ਗੁਰੂ ਅੰਗਦ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਸੱਤ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਦੇ 
24 ਹਨ। ਦੋ ਸ਼ਲੋਕ ਕਬੀਰ ਜੀ ਦੇ ਵੀ ਹਨ। 8ਵੀਂ ਪਉੜੀ 
ਨਾਲ ਦਰਜ ਮਹਲੇ ੩ ਦਾ ਪਹਿਲਾ ਸ਼ਲੋਕ ਫ਼ਰੀਦ ਦੇ ਸ਼ਲੋਕਾਂ 
ਵਿਚ ਕੁਮਾਂਕ 52 ਉਤੇ ਵੀ ਆਇਆ ਹੇ ਅਤੇ ਪਉੜੀ ਨੰ. 
2 ਨਾਲ ਪਹਿਲਾ ਸ਼ਲੋਕ ਕਬੀਰ ਦੇ ਸ਼ਲੋਕਾਂ ਵਿਚ ਕੁਮਾਂਕ 
65 ਉਤੇ ਵੀ ਲਿਖਿਆ ਹੈ। ਸ਼ਲੋਕਾਂ ਦੀ ਵੰਡ ਹਰ ਇਕ 
ਪਉੜੀ ਨਾਲ ਸਮਾਨ ਰੂਪ ਵਿਚ ਨਹੀਂ ਹੋਈ। ਪਉੜੀ ਕਰ ਮਾਂਕ 
1,4,8,16 ਅਤੇ 19 ਨਾਲ ਤਿੰਨ ਤਿੰਨ ਸ਼ਲੋਕ ਹਨ ਅਤੇ 
ਪਉੜੀ ਨੰ. ੧2 ਨਾਲ ਸੱਤ ਸ਼ਲੋਕ ਹਨ। ਸ਼ਲੋਕਾਂ ਦੀਆਂ 
ਤੁਕਾਂ ਵੀ ਇਕ ਸਮਾਨ ਨਹੀਂ ਹਨ, ਦੋ ਤੋਂ ਲੈ ਕੇ 22 ਤੁਕਾਂ 
ਦੇ ਸ਼ਲੌਕ ਮਿਲਦੇ ਹਨ। ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਦਾ ਸਭ ਤੋਂ 
ਲੈਬਾ ਸ਼ਲੋਕ 12 ਤੁਕਾਂ ਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ 
ਦਾ 22 ਤੁਕਾਂ ਦਾ। 

ਇਸ ਵਾਰ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਦਸਿਆ ਹੈ ਕਿ 
ਸਾਰੀ ਸਿ੍‌ਿਸ਼ਟੀ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਪੈਦਾ ਕੀਤੀ ਹੈ ਅਤੇ ਉਹ 
ਖ਼ੁਦ ਇਸ ਵਿਚ ਵਿਆਪਤ ਹੈ। ਮਾਇਆ ਦੀ ਰਚਨਾ ਕਰਕੇ 
ਫਿਰ ਮਨੁੱਖ ਨੂੰ ਉਸ ਦੇ ਜਾਲ ਵਿਚ ਫਸਣੌ ਬਚਾਉਂਦਾ ਵੀ 
ਉਹ ਆਪ ਹੀ ਹੈ। ਮਨਮੁਖ ਵਿਅਕਤੀ ਸਦਾ ਪਰਮਾਤਾਮ 
ਤੋਂ ਦੂਰ ਰਹਿੰਦਾ ਹੈ। ਗੁਰਮੁਖ ਹੀ ਸਚਾ ਮਨੁੱਖ ਬਣਨ ਦਾ 
ਅਧਿਕਾਰੀ ਹੈ। ਦਿਲ ਨੂੰ ਸਵੱਛ ਕਰਨ ਨਾਲ ਅੰਦਰ ਵਸਦਾ 
ਪ੍ਭੂ ਦਿਸਣ ਲਗ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਪ੍ਰੌਮ ਜੀਵਾਤਮਾ ਅਤੇ 
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ਰਾਮਕਲੀ ਕੀ ਵਾਰ ਮਹਲਾ ੫ 


ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਰਿਸ਼ਤੇ ਦਾ ਮੂਲ ਆਧਾਰ ਹੈ। ਪਾਖੰਡ-ਕਰਮ 


ਕਰਨ ਨਾਲ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਸੋਝੀ ਪ੍ਰਾਪਤ ਨਹੀਂ ਹੁੰਦੀ, . 


ਹੁਕਮ ਮੰਨਣ ਨਾਲ ਪਾਰ-ਉਤਾਰਾ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਦੀ ਸੇਵਾ, 
ਰੱਬ ਦਾ ਡਰ, ਮਾਇਆ ਭੋੌਗਾਂ ਤੋਂ ਵੈਰਾਗ, ਕਰਨੀ ਅਤੇ 
ਕਥਨੀ ਵਿਚ ਏਕਤਾ, ਹਉਮੈ ਦਾ ਤਿਆਗ ਆਦਿ ਕੁਝ 
ਜ਼ਰੂਰੀ ਕਰਮ ਹਨ ਜੋ ਮਨੁੱਖ ਨੂੰ ਕਰਨੇ ਚਾਹੀਦੇ ਹਨ। 
ਜਾਤਿ-ਪਾਤਿ ਅਤੇ ਧਰਮ ਦੇ ਵਿਤਕਰੇ ਵਿਅਰਥ ਹਨ। ਸਦਾ 
ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਭਗਤੀ ਕਰਕੇ ਜੂਨਾਂ ਦੇ ਚੱਕਰ ਤੋਂ ਮੁਕਤੀ 
ਪਾਪਤ ਕਰਨੀ ਚਾਹੀਦੀ ਹੈ। 


ਰਾਮਕਲੀ ਕੀ ਵਾਰ ਮਹਲਾ ੫ : ਅੱਠ ਅੱਠ ਤੁਕਾਂ ਦੀਆਂ 
22 ਪਉੜੀਆਂ ਵਾਲੀ ਇਸ ਵਾਰ ਵਿਚ ਹਰ ਪਉੜੀ ਨਾਲ 
ਦੋ ਦੋ ਸ਼ਲੋਕ ਵੀ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਹਨ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ 
ਸ਼ਲੌਕਾਂ ਦੀ ਗਿਣਤੀ 44 ਹੈ। ਸ਼ਲੋਕਾਂ ਦੀਆਂ ਤੁਕਾਂ ਵਿਚ 
ਸਮਾਨਤਾ ਨਹੀਂ ਹੈ। ਪਹਿਲੀਆਂ ਤਿੰਨ ਪਉੜੀਆਂ ਨਾਲ 
ਦਰਜ ਸ਼ਲੋਕ ਚਾਰ ਚਾਰ ਤੁਕਾਂ ਦੇ ਹਨ। ਬਾਕੀ ਪਉੜੀਆਂ 
ਨਾਲ ਦਰਜ ਸ਼ਲੋਂਕਾਂ ਦੀਆਂ ਦੋ ਤੋਂ 16 ਤਕ ਤੁਕਾਂ ਹਨ। 
ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ 19ਵੀਂ ਪਉੜੀ ਨਾਲ ਦਰਜ ਦੂਜਾ ਸ਼ਲੋਕ ਅਤੇ 
20ਵੀਂ ਪਉੜੀ ਨਾਲ ਦਰਜ ਦੋਵੇਂ ਸ਼ਲੌਕ ਸੈਤ ਕਬੀਰ ਪਤਿ 
ਅਤੇ 21ਵੀ' ਪਉੜੀ ਨਾਲ ਦਰਜ ਸ਼ਲੋਕ ਬਾਬਾ ਫ਼ਰੀਦ ਪ੍ਰਤਿ 
ਮਹਲੇ ਪੰਜਵੇ' ਦੇ ਉਚਾਰੇ ਹੋਏ ਹਨ। ਇਸ ਵਾਰ ਦੀ ਭਾਸ਼ਾ 
ਪੂਰਬੀ ਪੰਜਾਬੀ ਹੈ, ਸਾਧ-ਭਾਸ਼ਾ ਦਾ ਪ੍ਰਭਾਵ ਵੀ ਹੈ। ਕਿਤੇ 
ਕਿਤੇ ਲਹਿੰਦੀ ਸ਼ਬਦਾਵਲੀ ਵੀ ਮਿਲਦੀ ਹੈ। 

ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਇਸ ਵਾਰ ਵਿਚ 
ਗੁਰਮਤਿ ਦੇ ਅਨੇਕ ਪੱਖਾਂ ਉਤੇ ਚਾਨਣਾ ਪਾਇਆ ਹੈ ਜਿਵੇਂ 
ਪਰਮਾਤਮਾ ਖ਼ੁਦ ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਦੀ ਰਚਨਾ ਅਤੇ ਸਭ ਦੀ ਪਾਲਣਾ 
ਕਰਦਾ ਹੈ। ਉਸ ਦੀ ਭਗਤੀ ਵਿਚ ਲੀਨ ਸਾਧਕ ਨ ਕੇਵਲ 
ਆਪਣਾ ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਭਵਿਸ਼ ਸੁਧਾਰਦੇ ਹਨ, ਸਗੋ 
ਆਪਣੇ ਸੈਪਰਕ ਵਿਚ ਆਉਣ ਵਾਲਿਆਂ ਦਾ ਬੇੜਾ ਵੀ 
ਪਾਰ ਕਰ ਦਿੰਦੇ ਹਨ। ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਮਿਹਰ ਨਾਲ ਹੀ 
ਸੰਸਾਰਿਕ ਬੈਧਨ ਟੁੱਟਦੇ ਹਨ। ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਉੱਨਤੀ ਲਈ 
ਗੁਰੂ, ਸਾਧ-ਸੈਗਤ ਅਤੇ ਹਰਿ-ਭਗਤੀ ਦੀ ਬਹੁਤ ਲੋੜ ਹੈ। 
ਨਾਮ-ਜਪਣ ਅਤੇ ਸ਼ੁਭ ਕਰਮ ਕਰਨ ਨਾਲ ਮਨੁੱਖ ਦੇ 
ਵਿਅਕਤਿਤਵ ਵਿਚ ਨਿਖਾਰ ਆਉਂਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚ 
ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਤੌਰ 'ਤੇ ਚਿੱਤ ਦੀ ਸਥਿਰਤਾ ਉਤੇ ਬਹੁਤ ਬਲ ਦਿੱਤਾ 
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ਗਿਆ ਹੈ। 


ਰਾਮਕਲੀ ਰਾਗ (ਬਾਣੀ) : ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਇਸ 


`_ਰਾਗ ਵਿਚ ਕੁਲ 81 ਚਉਪਦੇ , 22 ਅਸ਼ਟਪਦੀਆਂ, ਇਕ 


ਅਨੰਦੁ ਮ.੩, ਇਕ ਸਦ, ਛੇ ਛੱਤ (ਰੁਤੀ ਸਮੇਤ), ਇਕ 
ਓਅੰਕਾਰ ਮ. ੧, ਇਕ ਸਿਧ-ਗੋਸਟਿ ਮ.੧, ਦੋ ਵਾਰਾਂ (ਇਕ 
ਮਹਲੇ ਤੀਜੇ ਅਤੇ ਇਕ ਮਹਲੇ ਪੰਜਵੇਂ ਦੀ) ਅਤੇ ਇਕ 
“ਰਾਇ ਬਲਵੈਡ ਅਤੇ ਸਤੈ ਡੂੰਮ ਕੀ ਵਾਰ” ਹੈ। ਭਗਤ-ਬਾਣੀ 
ਵਿਚ 18 ਸ਼ਬਦ ਹਨ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ 12 ਕਬੀਰ ਦੇ, ਚਾਰ 
ਨਾਮਦੇਵ ਦੇ, ਇਕ ਰਵਿਦਾਸ ਦਾ ਅਤੇ ਇਕ ਬੇਣੀ ਦਾ ਹੈ। 
ਕੁਲ 81 ਚਓਂਪ/ਦੇਆਂ ਵਿਚੋਂ 11 ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ 
ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਹਨ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ ਦਸਾਂ ਵਿਚ ਚਾਰ ਚਾਰ ਪਦੇ 
ਅਤੇ ਇਕ ਵਿਚ ਤਿਨ ਪਦੇ ਹਨ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਦਸਿਆ ਹੈ 
ਕਿ ਸੈਸਾਰ ਦੀਆਂ ਸੁਦਰ ਵਸਤੂਆਂ ਵਿਚ ਮਨ ਲਗਾਉਣ 
ਦੀ ਥਾਂ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਸਿਰਜਕ ਪਰਮਾਤਮਾ ਵਲ ਧਿਆਨ ਦੇਣਾ 
ਚਾਹੀਦਾ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਨੇ ਆਪਣੇ ਇਕ ਛਿ-ਪਦੇ 
ਵਿਚ ਹਰ ਯੁਗ ਵਿਚ ਕਾਇਮ ਰਹਿਣ ਵਾਲੇ ਹਰਿ-ਨਾਮ ਦੇ 
ਜਾਪ ਉਤੇ ਬਲ ਦਿੱਤਾ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਰਾਮਦਾਸ ਜੀ ਦੇ ਛੇ 
ਪੰਜ ਪਦੇ ਸ਼ਾਮਲ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਦਸਿਆ ਗਿਆ ਹੈ ਕਿ 
ਸਭ ਦੇ ਅੰਦਰ ਵਸਦਾ ਪਰਮਾਤਾਮ ਗੁਰੂ ਵਲੋਂ ਦਿੱਤੀ ਸੇਧ 
ਨਾਲ ਹੀ ਲਭਿਆ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ 
60 ਚਉਪਦਿਆਂ ਵਿਚੋਂ 54 ਚਾਰ ਚਾਰ ਪਦਿਆਂ ਦੇ ਸਮੁੱਚ 
ਹਨ, ਚਾਰ ਵਿਚ ਦੋ ਦੋ, ਇਕ ਵਿਚ ਤਿੰਨ ਅਤੇ ਇਕ ਵਿਚ 
ਪੰਜ ਪਦੇ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਗੁਰਮਤਿ ਦੇ ਕਈ 
ਅਹਿਮ ਨੁਕਤਿਆਂ ਉਤੇ ਝਾਤ ਪਾਈ ਹੈ। ਗੁਰੁ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ 
ਜੀ ਨੇ ਆਪਣੇ ਤਿੰਨ ਤ੍ਰਿਪਦਿਆਂ ਵਿਚ ਉਸ ਜੁਗਤ ਨੂੰ 
ਹਾਸਲ ਕਰਨ ਦੀ ਇੱਛਾ ਪ੍ਰਗਟਾਈ ਹੈ ਜਿਸ ਨਾਲ ਪਰਮਾਤਮਾ 
ਦੀ ਸ਼ਰਣ ਵਿਚ ਪਹੁੰਚਿਆ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ। 
%ਸ਼ਟਪਦਾਆੰ ਪ੍ਰਕਰਣ ਦੀਆਂ 22 ਅਸ਼ਟਪਦੀਆਂ 
ਵਿਚੋਂ ਨ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੀਆਂ ਹਨ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ 
ਇਕ ਵਿਚ ਨੌਂ, ਇਕ ਵਿਚ ਦਸ, ਇਕ ਵਿਚ 12 ਅਤੇ 
ਇਕ ਵਿਚ 25 ਪਦੀਆਂ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਚਾਰ ਯੁਗਾਂ 
ਬਾਰੇ ਭਰਮ ਨੂੰ ਖ਼ਤਮ ਕਰਦਿਆਂ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਦਸਿਆ ਹੈ 
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ਰਾਮਕਲੀ ਰਾਗ 
ਕਿ ਕਲਿਯੁਗ ਕਿਤੇ ਆਇਆ ਸੁਣਿਆ ਨਹੀਂ ਹੈ। ਗੁਰੂ 
ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਦੀਆਂ ਪੰਜ ਅਸ਼ਟਪਦੀਆਂ ਵਿਚੋਂ ਇਕ ਵਿਚ 
12, ਦੋ ਵਿਚ ਇੱਕੀ ਇੱਕੀ, ਇਕ ਵਿਚ 27 ਅਤੇ ਇਕ 
ਵਿਚ 30 ਪਦੀਆਂ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਯੋਗੀਆਂ 
ਦੇ ਚਿੰਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਭਾਵੀਕਰਣ ਕਰਕੇ ਗੁਰਮਤਿ ਦੀ ਰਹਿਣੀ ਨੂੰ 
ਸਪੱਸ਼ਟ ਕੀਤਾ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਦੀਆਂ ਲਿਖੀਆਂ 
ਵਿਚ 21 ਪਦੀਆਂ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਦਸਿਆ ਗਿਆ ਹੈਂ 
ਕਿ ਗੁਰੂ ਦੀ ਕ੍ਰਿਪਾ ਨਾਲ ਹਰਿ-ਨਾਮ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਹੁੰਦੀ ਹੈ 
ਜੋ ਅਸਲ ਵਿਚ ਨਿਰਮੋਲਕ ਹੀਰਾ ਹੈ। ਹੋਰਨਾਂ ਪੂਜਾ-ਸਾਧਨਾ 
ਰਾਹੀਂ ਤਸੱਲੀ ਨਹੀਂ ਹੁੰਦੀ ਕਿਉਂਕਿ ਨਾਮ ਦੇ ਤੁੱਲ ਹੋਰ 
ਕੋਈ ਵਸਤੂ ਨਹੀਂ ਹੈ। 

ਇਸ ਤੋ ਬਾਦ ਅਨੰਦੁ ਮ.੩, ਸਦ, ਰੁਤੀ ਮ.੫, 
ਓਅੰਕਾਰ ਮ.੧, ਸਿਧ-ਗੌਸਟਿ ਮ.੧, ਰਾਮਕਲੀ ਕੀ ਵਾਰ 
ਮ.੩, ਰਾਮਕਲੀ ਕੀ ਵਾਰ ਮ.੫ ਅਤੇ 'ਰਾਇ ਬਲਵੰਡ ਅਤੇ 
ਸਤੈ ਡੂੰਮ ਕੀ ਵਾਰ” ਬਾਰੇ ਸੁਤੰਤਰ ਇੰਦਰਾਜ ਵੇਖੋ । 

ਛੰਤ ਪ੍ਰਕਰਣ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ 
ਲਿਖੇ ਛੱਤਾਂ ਦੀ ਆਖ਼ੀਰ ਉਤੇ ਦਿੱਤੀ ਗਿਣਤੀ ਛੇ ਹੈਂ, ਪਰ 
ਅੰਤਲੇ ਛੰਤ ਵਿਚ ਰੁਤਾਂ ਦਾ ਵਰਣਨ ਹੈ। ਇਸ ਲਈ ਛੰਤਾਂ 
ਦੀ ਗਿਣਤੀ ਪੰਜ ਹੈ। ਇਹ ਪੰਜੇ ਚਾਰ ਚਾਰ ਪਦਿਆਂ ਦੇ 
ਹਨ, ਪਰ ਪੰਜਵੇ' ਛੰਤ ਦੇ ਹਰ ਪਦੇ ਤੋੱ' ਪਹਿਲਾਂ ਇਕ ਇਕ 
ਸ਼ਲੋਕ ਵੀ ਦਰਜ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਛੰਤਾਂ ਦੇ ਮੁਕਣ ਤੋਂ ਬਾਦ 
ਬਿਨਾ ਕਿਸੇ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ ਗਿਣਤੀ-ਅੰਕ ਦਿੱਤੇ ਦੋ ਤੁਕਾਂ ਇਸ 
ਪ੍ਰਕਾਰ ਲਿਖੀਆਂ ਹਨ-- ਰਣਡੁੰਝਨੜਾ ਗਾਉ ਸ਼ਲੀ ਹੱਨ ਏਕਾ 
/ਧਿਆਵਹੁ / ਸਤਿਗੁਰ ਤਮ' ਸਵ ਸ਼ਥੀ ਆਨੇ /ਚੀਦਿਅੜਾ 
ਫਲ਼ ਪਾਵਹੁ /(ਗੁ ਰੰ .927)। ਇਨ੍ਹਾਂ ਛੱਤਾਂ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਜੀ 
ਨੇ ਦਸਿਆ ਹੈ ਕਿ ਪਰਮਾਤਮਾ ਸਦਾ ਮਨੁੱਖਾਂ ਵਿਚ ਵਸਦਾ 
ਹੈ, ਪਰ ਮਾਇਆ ਕਰਕੇ ਵਿਥ ਬਣੀ ਹੋਈ ਹੈ। 

ਭਾਗਤ-ਬਾਣ? ਪ੍ਰਕਰਣ ਦੇ 18 ਸ਼ਬਦਾਂ ਵਿਚੋਂ 
12 ਸੈਤ ਕਬੀਰ ਦੇ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਹਰਿ-ਰਸ ਦੇ ਸਰੂਪ 
ਨੂੰ ਸਪੱਸ਼ਟ ਕਰਕੇ ਇਸ ਦਾ ਸੁਆਦ ਮਾਣਨ ਲਈ ਪ੍ਰੇਰਣਾ 
ਦਿੱਤੀ ਗਈ ਹੈ। ਭਗਤ ਨਾਮਦੇਵ ਨੋ ਆਪਣੇ ਚਾਰ ਸ਼ਬਦਾਂ 
_ ਵਿਚ ਮਨ ਦੇ ਟਿਕਾਉ' ਅਤੇ ਹਰਿ-ਭਗਤੀ ਵਿਚ ਪੂਰੀ 
ਮਗਨਤਾ ਦੀ ਅਨੌਕ ਉਦਾਹਰਣਾਂ ਰਾਹੀਂ ਪੁਸ਼ਟੀ ਕੀਤੀ ਹੈ। 
ਕਰਮ-ਕਾਂਡਾਂ ਵਿਚ ਫਸਣਾ ਮਨ-ਮਤ ਹੈ। ਰਵਿਦਾਸ ਜੀ ਨੇ 
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ਜਿਗਿਆਸੂ ਨੂੰ ਰੋਕਿਆ ਹੈ। ਬੇਣੀ ਭਗਤ ਨੇ ਆਪਣੇ ਇਕ 
ਸ਼ਬਦ ਵਿਚ ਯੋਗੀਆਂ ਦੇ ਸਮਾਨਾਂਤਰ ਹਰਿ-ਭਗਤੀ ਅਤੇ 
ਨਾਮ-ਸਿਮਰਨ ਦੀਆਂ ਜੁਗਤਾਂ ਉਤੇ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਪਾਇਆ ਹੈ। 


ਰਾਮਕੁੰ ਵਰ, ਭਾਈ (1672-1761 ਈ.) : ਬਾਬਾ ਬੁੱਢਾ 
ਜੀ ਦਾ ਵੈਸ਼ਜ, ਜੋ ਅਧਿਕਤਰ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਦੀ 
ਸੇਵਾ ਵਿਚ ਰਿਹਾ। ਅਜੇ ਇਹ ਤਿੰਨ ਸਾਲਾਂ ਦਾ ਸੀ ਕਿ 
ਇਸ ਦੇ ਪਿਤਾ ਭਾਈ ਗੁਰਦਿੱਤਾ ਦਾ ਸੈਨ 1675 ਈ. 
ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਦੀ ਸ਼ਹੀਦੀ ਵੇਲੇ ਦੇਹਾਂਤ ਹੋ 
ਗਿਆ। ਗੁਰੂ-ਘਰ ਦੀ ਪਰੇਪਰਾ ਅਨੁਸਾਰ ਭਾਈ ਰਾਮ ਕੁੰ ਵਰ 
ਨੇ ਹੀ ਨੌ ਵਰ੍ਹਿਆਂ ਦੇ ਬਾਲਕ ਗੋਬਿੰਦ ਰਾਇ ਨੂੰ ਗੁਰੂ-ਗੱਦੀ 
ਦਾ ਤਿਲਕ ਲਗਾਇਆ। ਇਸ ਦਾ ਵਿਆਹ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਦੇ 
ਭਕਨਾ ਪਿੰਡ ਦੀ ਬੀਬੀ ਰਾਜ ਦੇਵੀ ਨਾਲ ਹੋਇਆ। ਇਸ 
ਨੇ ਸੈਨ 1691 ਈ. ਵਿਚ ਨਦੌਣ ਦੀ ਲੜਾਈ ਵਿਚ 
ਭਾਗ ਲਿਆ। ਇਸ ਦੀ ਕੀਰਤਨ ਵਿਚ ਉਚੇਚੀ ਰੁਚੀ ਸੀ 
ਅਤੇ ਪੜ੍ਹਨ ਲਿਖਣ ਦਾ ਇਸ ਨੂੰ ਸ਼ੁਰੂ ਤੋਂ ਹੀ ਸ਼ੌਕ ਸੀ। ਇਹ 
ਅਧਿਕਤਰ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਦੀ ਸੈਗਤ ਵਿਚ ਰਹਿੰਦਾ 
ਸੀ ਅਤੇ ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਤੇ ਅਧਿਆਤਮਿਕਤਾ ਬਾਰੇ ਗੂੜ੍ਹ 
ਪ੍ਸ਼ਨ ਕਰਕੇ ਸਿੱਖਾਂ ਦੇ ਹਿਤ ਲਈ ਗੁਰੂ ਜੀ ਤੋਂ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ 
ਸਹੀ ਭਾਵ ਸਮਝਦਾ ਅਤੇ ਫਿਰ ਸੈਗਤ ਨੂੰ ਸਮਝਾਉੱਦਾ ਸੀ। 

ਗੁਰੂ ਜੀ ਤੋਂ ਅੰਮ੍ਰਿਤ ਪਾਨ ਕਰਕੇ ਇਹ “ਰਾਮ 
ਕੁੰ ਵਰ” ਤੋਂ “ਗੁਰਬਖਸ਼ ਸਿੰਘ” ਬਣਿਆ। ਆਨੰਦਪਰ ਨੂੰ 
ਤਿਆਗਣ ਤੋ ਬਾਦ ਇਹ ਆਪਣੇ ਪਿਦਰੀ ਪਿੰਡ ਰਮਦਾਸ 
(ਝੰਡਾ ਰਮਦਾਸ) ਵਿਚ ਪਰਤ ਆਇਆ। ਇਸ ਨੇ ਸਿੱਖਾਂ ਨੂੰ 
ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੇ ਅਰਥਾਂ ਸੈਬਧੀ ਪ੍ਵਚਨ ਸੁਣਾਏ ਅਤੇ ਗੁਰੂ 
ਜੀ ਦੀਆਂ ਯਾਦਾਂ ਨੂੰ ਸਾਖੀਆਂ ਦੇ ਰੂਪ ਵਿਚ ਸਾਂਝ ਕੀਤਾ। 
ਬਾਦ ਵਿਚ ਉਨ੍ਹਾਂ ਸਾਖੀਆਂ ਨੂੰ ਹੀ “ਰਤਨਮਾਲ” (ਸੌ ਸਾਖੀ) 
ਵਿਚ ਸੈਕਲਿਤ ਹੋਇਆ ਮੰਨਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਬਿਰਧ ਹੋਣ 
`ਤੇ ਇਹ “ਨੈਣੇ ਦਾ ਕੋਟ” (ਨੈਣਾ ਕੋਟ) ਚਲਾ ਗਿਆ। ਉਥੇ 
ਹੀ 2 ਅਗਸਤ 1761 ਈ. ਨੂੰ ਇਸ ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ ਹੋਇਆ। 


ਰਾਮਗੜ੍੍‌ : ਰਾਮਰੌਣੀ (ਰਾਮਰਾਉਣੀ) ਨਾਂ ਦੀ ਗੜ੍ਹੀ ਦਾ 
ਸ. ਜੱਸਾ ਸਿੰਘ ਰਾਮਗੜ੍ਹੀਆਂ ਦੁਆਰਾ ਪੁਨਰ-ਸਿਰਜਿਤ 
ਰੂਪ। ਵੇਖੋ “ਰਾਮਰੌਣੀ'। 
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ਰਾਮਗੜ੍ਹੀਆ ਮਿਸਲ 
ਵਿਚੋਂ ਇਕ, ਜਿਸ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਲਾਹੌਰ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ ਸੈਦਬੇਗ 
ਪਿੰਡ ਦੇ ਨਿਵਾਸੀ ਸ. ਭਗਵਾਨ ਸਿੰਘ ਤਖਾਣ ਦੇ ਪੁੱਤਰ 
ਸ. ਜੱਸਾ ਸਿੰਘ ਨੇ ਕੀਤੀ। ਸ਼ੁਰੂ ਤੋਂ ਹੀ ਜੱਸਾ ਸਿੰਘ ਬੜਾ 
ਬਹਾਦਰ ਅਤੇ ਨਿਡਰ ਯੋਧਾ ਸੀ। ਆਪਣੇ ਪਿਤਾ ਦੀ ਮਿ੍‌ਤੁ 
ਤੋਂ ਬਾਦ ਇਸ ਨੇ ਸ. ਨੰਦ ਸਿੰਘ ਦੇ ਜੱਥੇ ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਹੋ 
ਕੇ ਪੰਥ ਦੇ ਗੌਰਵ ਨੂੰ ਵਧਾਉਣ ਲਈ ਯੁੱਧਾਂ ਵਿਚ ਹਿੱਸਾ 
ਲੈਣਾ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਬਾਦ ਵਿਚ ਖ਼ੁਦ ਇਸ ਜੱਥੇ ਦਾ 
ਮੁਖੀ ਬਣਿਆ। ਸੈਨ 1748 ਈ. ਵਿਚ ਦਲ ਖ਼ਾਲਸੇ ਦੀ 
ਸਥਾਪਨਾ ਨਾਲ ਇਸ ਦੇ ਜੱਥੇ ਨੂੰ ਰਾਮਗੜ੍ਹੀਆ ਮਿਸਲ ਦਾ 
ਨਾਂ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। ਇਸ ਮਿਸਲ ਨੂੰ ਤਰੁਣਾ ਦਲ ਵਿਚ 
ਸ਼ਾਮਲ ਕੀਤਾ ਗਿਆ। ਸੈਨ 1748 ਈ. ਵਿਚ ਆਪਣੀ 
ਵਲਗਣ ਤਿਆਰ ਕੀਤੀ ਅਤੇ ਉਸ ਦਾ ਨਾਂ ਰਾਮਰਾਉਣੀ 
ਰਖਿਆ। ਫਿਰ ਰਾਮਰਾਉਣੀ ਵਾਲੇ ਸਥਾਨ ਉਤੇ ਇਕ ਕਿਲ੍ਹਾ 
ਉਸਾਰਿਆ ਗਿਆ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਰਾਮਾਦਸ ਜੀ ਦੇ ਨਾਂ ਉਤੇ 
ਉਸ ਦਾ ਨਾਂ 'ਰਾਮਗੜ੍ਹ` ਰਖਿਆਂ ਗਿਆ। ਕਿਉਂਕਿ ਪੰਥ ਨੇ 
ਇਹ ਕਿਲ੍ਹਾ ਸ. ਜੱਸਾ ਸਿੰਘ ਦੇ ਹਵਾਲੇ ਕੀਤਾ ਸੀ, ਇਸ 
ਲਈ ਇਸ ਦੇ ਜੱਥੇ ਅਥਵਾ ਮਿਸਲ ਦਾ ਨਾਂ “ਰਾਮਗੜ੍ਹੀਆ 
ਮਿਸਲ” ਪ੍ਰਚਲਿਤ ਹੋ ਗਿਆ। _੍ 

ਸ. ਜੱਸਾ ਸਿੰਘ ਨੇ ਕਨ੍ਹੀਆ ਮਿਸਲ ਦੇ ਸਰਦਾਰ 
ਜੈ ਸਿੰਘ ਨਾਲ ਮਿਲ ਕੇ ਗੁਰਦਾਸਪੁਰ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦਾ ਬਹੁਤ 
ਇਲਾਕਾ ਜਿਤਿਆ ਅਤੇ ਆਪਣੀ ਮਿਸਲ ਦੀ ਰਿਆਸਤ 
ਕਾਇਮ ਕੀਤੀ। ਆਪਣੀ ਬਹਾਦਰੀ ਕਾਰਣ ਦਲ ਖ਼ਾਲਸਾ 
ਵਿਚ ਇਸ ਦਾ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਸਥਾਨ ਬਣ ਗਿਆ। ਇਸ ਨੇ ਸੈਨ 
1770 ਈ. ਵਿਚ ਕਾਂਗੜਾ ਦੇ ਪਹਾੜੀ ਰਾਜਿਆਂ ਤੋ' ਖ਼ਿਰਾਜ 
ਵਸੂਲ ਕੀਤਾ। ਹੋਰਨਾਂ ਮਿਸਲਦਾਰਾਂ ਨਾਲ ਮਿਲ ਕੇ ਇਸ 
ਨੋ ਅਹਿਮਦਸ਼ਾਹ ਦੁਰਾਨੀ ਨਾਲ ਕਈ ਲੜਾਈਆਂ 
ਲੜੀਆਂ। ਸੈਨ 1775 ਈ . ਵਿਚ ਦੀਨਾਨਗਰ ਦੀ ਲੜਾਈ 
ਵੇਲੇ ਇਸ ਨੇ ਭੰਗੀਆਂ ਦੀ ਮਿਸਲ ਦੇ ਸਰਦਾਰਾਂ ਨਾਲ ਰਲ 
ਕੇ ਕਨ੍ਹੀਆ ਅਤੇ ਸੁਕਰਚਕੀਆ ਮਿਸਲਾਂ ਵਾਲਿਆਂ ਦਾ 
ਵਿਰੋਧ ਕੀਤਾ ਪਰ ਜੱਸਾ ਸਿੰਘ ਆਹਲੂਵਾਲੀਆ ਨੇ ਇਸ 
ਨੂੰ ਹਾਂਸੀ, ਹਿਸਾਰ ਵਲ ਖਦੇੜ ਦਿੱਤਾ। ਇਸ ਨੇ ਦਿੱਲੀ ਤਕ 
ਦਾ ਇਲਾਕਾ ਗਾਹ ਮਾਰਿਆ ਅਤੇ ਸ਼ਹੀਦਾਂ ਵਾਲੀ ਮਿਸਲ 
ਦੇ ਸ. ਕਰਮ ਸਿੰਘ ਨਾਲ ਮਿਲ ਕੇ ਤੀਹ ਹਜ਼ਾਰ ਘੋੜਚੜ੍ਹਿਆਂ 
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ਨਾਲ ਸਹਾਰਨਪੁਰ ਉਤੇ ਹਮਲਾ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਖ਼ੂਬ ਲੁਟਿਆ। 

ਸੰਨ 1783 ਈ. ਵਿਚ ਸ. ਜੱਸਾ ਸਿੰਘ 
ਆਹਲੂਵਾਲੀਆ ਦੇ ਮਰਨ ਉਪਰੈਤ ਇਹ ਪੰਜਾਬ ਵਲ ਪਰਤ 
ਆਇਆ ਅਤੇ ਸੁਕਰਚਕੀਆ ਮਿਸਲ ਨਾਲ ਰਲ ਕੇ 
ਕਨ੍ਹੀਆ ਮਿਸਲ ਦੀ ਸ਼ਕਤੀ ਨੂੰ ਦਬੋਚ ਲਿਆ। ਇਸ ਮਿਸਲ 
ਨੇ ਗੁਰਦਾਸਪੁਰ, ਜਲੈਧਰ ਜ਼ਿਲ੍ਹਿਆਂ ਦੇ ਬਹੁਤ ਸਾਰੇ ਇਲਾਕੇ 
ਆਪਣੇ ਕਬਜ਼ੇ ਵਿਚ ਕਰ ਲਏ ਅਤੇ ਕਾਂਗੜਾ, ਨੂਰਪੁਰ, 
ਮੰਡੀ ਅਤੇ ਚੰਬਾ ਦੇ ਪਹਾੜੀ ਰਾਜਿਆਂ ਤੋਂ ਖ਼ਿਰਾਜ ਵਸੂਲ 
ਕੀਤਾ। 

ਸੈਨ 1803 ਈ. ਵਿਚ ਜੱਸਾ ਸਿੰਘ ਦੇ ਦੇਹਾਂਤ 
ਤੋਂ ਬਾਦ ਇਸ ਦਾ ਲੜਕਾ ਜੋਧ ਸਿੰਘ ਮਿਸਲਦਾਰ ਬਣਿਆ। 
ਇਸ ਨੇ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਵਿਚ ਹਰਿਮੰਦਿਰ ਦੇ ਪਰਿਸਰ ਵਿਚ 
ਰਾਮਗੜ੍ਹੀਆਂ ਦਾ ਬੁੰਗਾ ਉਸਰਵਾਇਆ। ਇਸ ਦੇ ਚਚੇਰੇ 
ਭਰਾ ਦੀਵਾਨ ਸਿੰਘ ਨੋ ਇਸ ਮਿਸਲ ਦੇ ਕੁਝ ਇਲਾਕਿਆਂ 
ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਅਧੀਨ ਕਰ ਲਿਆ। ਸੈਨ 1808 ਈ. ਵਿਚ 
ਮਹਾਰਾਜਾ ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ ਨੇ ਰਾਮਗੜ੍ਹੀਆ ਮਿਸਲ ਦੀ 
ਸਾਰੀ ਰਿਆਸਤ ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਅਧੀਨ ਕਰ ਲਿਆ ਅਤੇ ਜੋਧ 
ਸਿੰਘ ਤੇ ਦੀਵਾਨ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਜਾਗੀਰਾਂ ਬਖ਼ਸ਼ ਦਿੱਤੀਆਂ। 
ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਇਸ ਮਿਸਲ ਦਾ ਅੰਤ ਹੋ ਗਿਆ। 


ਰਾਮਦਾਸ ਸਮਰਥ, ਸੁਆਮੀ (1608-1681 ਈ.) : 
ਸ਼ਿਵਾ ਜੀ ਮਰਾਠਾ ਦੇ ਗੁਰੁ ਸੁਆਮੀ ਰਾਮਦਾਸ ਦਾ ਜਨਮ 
ਸੈਨ 1608 ਈ. ਵਿਚ ਸੂਰਯਜੀ ਪੰਤ ਦੇ ਘਰ ਮਾਈ 
ਰਾਨੂਬਾਈ ਦੀ ਕੁੱਖੋਂ “ਜਾਂਬ”-ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਹੋਇਆ। ਜਾਂਬ 
ਪਿੰਡ ਮਹਾਰਾਸ਼ਟਰ ਦੇ ਔਰੈਗਾਬਾਦ ਜ਼ਿਲੂੰ ਵਿਚ ਹੈ। 
“ਸਮਰਥ” ਆਪ ਦਾ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ਣ ਹੈ। ਬਾਹਮਣ ਪਰਿਵਾਰ ਵਿਚ 
ਪੈਦਾ ਹੋਣ ਕਾਰਣ ਸੈਸਕ੍ਿਤ ਤਾਂ ਆਪ ਨੇ ਘਰੋਂ ਹੀ ਪੜ੍ਹ 
ਲਈ ਸੀ। ਜਦੋਂ ਕੇਵਲ ਸੱਤਾਂ ਸਾਲਾਂ ਦੇ ਸਨ ਤਾਂ ਪਿਤਾ 
ਗੁਜ਼ਰ ਗਏ। ਉਸ ਤੋਂ ਬਾਦ ਇਹ ਨਾਸਿਕ ਨਗਰ ਦੇ ਨੌੜੇ 
ਵੈਸ਼ਣਵ ਕੇਂਦਰ ਪੰਚਵਟੀ ਵਿਚ ਆ ਗਏ। ਉਥੇ ਰਹਿ ਕੇ 
ਬਾਰ੍ਹਾਂ ਵਰ੍ਹੇ ਧਰਮ ਪੁਸਤਕਾਂ ਦਾ ਅਧਿਐਨ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਸੀ 
ਰਾਮ ਦੀ ਭਗਤੀ ਕੀਤੀ। ਫਿਰ ਪੂਰੇ ਬਾਰ੍ਹਾਂ ਵਰ੍ਹੇ ਹਿੰਦੂ ਤੀਰਥਾਂ 
ਅਤੇ ਧਰਮ-ਧਾਮਾਂ ਦੀ ਯਾਤ੍ਾ ਕਰਦੇ ਰਹੇ। ਸੈਨ 1644 
ਈ. ਵਿਚ ਮਹਾਰਾਸ਼ਟਰ ਨੂੰ ਪਰਤੇ ਅਤੇ ਸਤਾਰਾ ਖੇਤਰ ਵਿਚ 
ਆਪਣਾ ਕੇਂਦਰ (ਮਠ) ਸਥਾਪਿਤ ਕਰਕੇ ਰਾਮ-ਭਗਤੀ ਵਿਚ 
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ਮਗਨ ਹੋ ਗਏ। ਆਪ ਨੇ ਰਾਮਦਾਸੀ ਸੈਪ੍ਦਾਇ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ 
ਕੀਤੀ ਅਤੇ ਭਗਤੀ ਦੇ ਨਾਲ ਸ਼ਕਤੀ ਦਾ ਸਮਨਵੈ ਕਰਨ 
ਦਾ ਉਪਦੇਸ਼ ਦਿੱਤਾ। ਇਸ ਲਈ ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਮਹਾਰਾਸ਼ਟਰ 
ਦਾ ਰਾਜਨੈਤਿਕ ਚੇਤਨਾ ਵਾਲਾ ਸੋਤ ਮੰਨਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 
ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਇਸ ਸਿੱਧਾਂਤ ਤੋਂ ਸ਼ਿਵਾ ਜੀ ਬਹੁਤ ਪ੍ਰਭਾਵਿਤ 
ਹੋਇਆ ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਧਾਰਣ ਕੀਤਾ। ਆਪ ਦਾ 


ਦੇਹਾਂਤ ਆਪਣੇ ਮਠ ਵਿਚ ਸੈਨ 1681 ਈ. ਵਿਚ ਹੋਇਆ। 


ਸਿੱਖ ਇਤਿਹਾਸ ਅਨੁਸਾਰ ਜਦੋਂ' ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ 
ਸਾਹਿਬ ਨਾਨਕ-ਮਤਾ ਵਲ ਜਾ ਰਹੇ ਸਨ, ਤਾਂ ਉੱਤਰੀ ਭਾਰਤ 
ਦੇ ਤੀਰਥਾਂ ਦੀ ਯਾਤ੍ਾ ਉਤੇ ਨਿਕਲੇ ਸਮਰਥ ਰਾਮਦਾਸ ਦਾ 
ਮੇਲ ਗੜ੍ਹਵਾਲ ਦੇ ਸੀਨਗਰ ਕਸਬੇ ਕੋਲ ਸੈਨ 1634 ਈ . 
ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨਾਲ ਹੋਇਆ। ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਜੀ ਉਦੋਂ 
ਸ਼ਿਕਾਰ ਖੇਡ ਕੇ ਪਰਤ ਰਹੇ ਸਨ। ਸਮਰਥ ਰਾਮਦਾਸ ਗੁਰੂ 
ਜੀ ਦੇ ਸ਼ਸਤਾਂ, ਸ਼ਾਹੀ ਠਾਠ-ਬਾਠ ਅਤੇ ਸ਼ਿਕਾਰ ਖੇਡਣ 
ਦੀ ਬਿਰਤੀ ਨੂੰ ਵੇਖ ਕੇ ਬਹੁਤ ਹੈਰਾਨ ਹੋਏ। ਸਿੱਖ ਇਤਿਹਾਸ 
ਅਨੁਸਾਰ ਸੈਵਾਦ ਦੌਰਾਨ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਸਮਰਥ ਰਾਮਦਾਸ ਨੂੰ 
ਦਸਿਆ ਕਿ ਸ਼ਸਤ੍‌ ਮਜ਼ਲੂਮਾਂ ਦੀ ਰਖਿਆ ਲਈ ਹਨ ਅਤੇ 
ਸ਼ਾਹੀ ਠਾਠ-ਬਾਠ ਕੇਵਲ ਬਾਹਰਲੇ ਸਰੂਪ ਨੂੰ ਪ੍ਰਗਟ ਕਰਦਾ 
ਹੈ। ਅੰਤਰ ਆਤਮੇ ਵਿਚ ਭਗਤੀ ਸਮਾਈ ਹੋਈ ਹੈ। /ਝਾਤਨ 
ਛਕਾਗੀੰ ਜ਼ਾਂਹਨ ਅਮਨ / ਸ਼ਸ਼ਤ੍ ਗਠੀੰਝ ਕੀ ਗੱਖਿਆ, 
ਜਰਵਾਨੰ ਕ7 ਭੱਖਆ/ ਬਾਲਾ ਨਾਨਕ ਨੇ ਸੰਸਾਰ ਨਹੀਂ 
/'ਤਿਆਨ/ਗਿਆ' ਥਾ, ਆਯਾ /ਤਿਆਗਾਥੀ0/) ਯੁਗ ਦੀਆਂ 
ਪਰਿਸਥਿਤੀਆਂ ਨੇ ਅਜਿਹਾ ਰੂਪ ਧਾਰਣ ਕਰਨ ਲਈ 
ਮਜਬੂਰ ਕੀਤਾ। ਇਹ ਸੁਣ ਕੇ ਸਮਰਥ ਰਾਮਦਾਸ ਨੇ ਕਿਹਾ 
ਕਿ ਯਹ ਹਮਾਨੇ ਮਨ ਭਾਵਤਾ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਤੱਥਾਂ ਦੀ ਪੁਸ਼ਟੀ 
ਮਰਾਠੀ ਇਤਿਹਾਸ ਤੋਂ` ਵੀ ਹੋ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਆਪ ਨੇ ਗੁਰੂ ਜੀ 
ਨੂੰ ਸਨਮਾਨ ਵਜੋਂ ਭਗਵੇ ਬਸਤ ਪ੍ ਦਾਨ ਕੀਤੇ । ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ 
ਭਗਤੀ ਅਤੇ ਸ਼ਕਤੀ ਦੇ ਸਮਨਵੈ ਦਾ ਸੈਕਲਪ ਪੰਜਾਬ ਦੀ 
ਜੀ ਨੇ ਮਰਾਠਾ ਰਾਜ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਕਰਕੇ ਮੁਗ਼ਲਾਂ ਦੀ 
ਸ਼ਕਤੀ ਨੂੰ ਝੰਝੋੜਿਆ। ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਸਾਹਿਬ ਅਤੇ 
ਸਮਰਥ ਰਾਮਦਾਸ ਦੀ ਮਿਲਣੀ ਉਸ ਵੇਲੇ ਦੇ ਦੋ ਸਮਕਾਲੀ 
ਮਹਾਪੁਰਸ਼ਾਂ ਦੀ ਮਿਲਣੀ ਹੀ ਨਹੀਂ ਸੀ, ਸਗੋ ਉਸ ਯੁਗ ਦੀ 
ਭਾਰਤੀ ਜਨਤਾ ਦੀ ਵੇਦਨਾ ਵਿਚੋਂ ਨਿਕਲੇ ਜਨ-ਮੁਕਤੀ 


ਅੰਦੋਲਨ ਦਾ ਉਦਘਾਟਨ ਸੀ । ਉਥੋਂ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨਾਨਕ-ਮਤਾ 


੮੩0੬ 701 


1522 


ਰਾਮਦਾਸ, ਗੁਰੂ 


ਨੂੰ ਖ਼ਿਲਤ ਵਜੋਂ ਦੇ ਦਿੱਤੇ। ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ ਕਿ ਉਸ ਦਿਨ ਤੋਂ 


ਉਦਾਸੀ ਸਾਧ ਭਗਵੇ ਕਪੜੇ ਧਾਰਣ ਕਰਦੇ ਆ ਰਹੇ ਹਨ। 


ਰਾਮਦਾਸ ਸਰੋਵਰ : ਹਰਿਮੰਦਿਰ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਇਰਦ- 
ਗਿਰਦ ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਸਰੋਵਰ ਜਿਸ ਨੂੰ ਮ੍ਿਤਸਰ” 
ਵੀ ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਵੇਖੋ “ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ” (ਨਗਰ)। 


ਰਾਮਦਾਸ, ਗੁਰੂ : ਆਪ ਸਿੱਖ ਗੁਰੂ-ਪਰੈਪਰਾ ਵਿਚ ਚੌਥੇ 
ਗੱਦੀਦਾਰ ਸਨ। ਆਪ ਦਾ ਜਨਮ 24 ਸਤੌਬਰ 1534 ਈ. 
(ਕਤਕ ਵਦੀ 2, 1593 ਬਿ.) ਨੂੰ ਸੋਢੀ ਹਰਿਦਾਸ ਦੇ ਘਰ 
ਮਾਤਾ ਦਯਾ ਕੌਰ (ਨਾਮਾਂਤਰ ਅਨੂਪ ਦੇਵੀ) ਦੀ ਕੁੱਖੋਂ ਲਾਹੌਰ 
ਨਗਰ ਦੀ ਚੂਨਾ-ਮੰਡੀ ਬਸਤੀ ਵਿਚ ਹੋਇਆ। ਆਪ ਦਾ 
ਮੂਲ ਨਾਂ “ਰਾਮਦਾਸ” ਸੀ, ਪਰ ਘਰ ਵਿਚ ਸਭ ਤੋ ਵੱਡਾ 
ਕੀਤਾ ਜਾਂਦਾ। ਅਜੇ ਆਪ ਕੇਵਲ ਸੱਤਾਂ ਸਾਲਾਂ ਦੇ ਸਨ ਕਿ 
ਆਪ ਦੀ ਪਹਿਲਾਂ ਮਾਤਾ ਅਤੇ ਫਿਰ ਪਿਤਾ ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ ਹੋ 
ਗਿਆ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਯਤੀਮ ਹੋਏ ਬੱਚੇ ਨੂੰ ਨਾਨੀ ਲਾਹੌਰ ਤੋਂ 
ਆਪਣੇ ਪਿੰਡ ਬਾਸਰਕੇ ਲੈ ਆਈ। ਉਥੇ ਪਰਿਵਾਰਿਕ 
ਨੇ ਘੁੰਝਣੀਆਂ ਵੇਚਣ ਦਾ ਕੰਮ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤਾ। ਜਦੋਂ ਆਪ ਦੀ 
ਉਮਰ 12 ਵਰ੍ਹਿਆਂ ਦੀ ਹੋਈ ਤਾਂ ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਦੇ 
ਦਰਸ਼ਨ ਕਰਨ ਲਈ ਬਾਸਰਕੇ ਦੀ ਸੈਗਤ ਨਾਲ ਆਪ 
ਗੋਇਦਵਾਲ ਆਏ ਅਤੇ ਅਜਿਹੇ ਪ੍ਰਭਾਵਿਤ ਹੋਏ ਕਿ ਬਾਸਰਕੇ 
ਪਰਤਣ ਦਾ ਵਿਚਾਰ ਤਿਆਗ ਕੇ ਸਦਾ ਲਈ ਉਥੇ ਗੁਰੂ-ਸੇਵਾ 
ਵਿਝ ਮਗਨ ਰਹਿਣ ਲਗ ਗਏ । ਗੁਰੂ-ਸੇਵਾ ਆਪ ਦੇ ਜੀਵਨ 
ਦਾ ਮੁੱਖ ਮਨੋਰਥ ਬਣ ਗਈ। ਸਵੇਰੇ ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ 
ਦੀ ਸੇਵਾ ਕਰਦੇ, ਫਿਰ ਲੈਗਰ ਵਿਚ ਆਪਣਾ ਕਰਤੱਵ 
ਨਿਭਾਉਂਦੇ ਅਤੇ ਵੇਹਲੇ ਹੋਣ 'ਤੇ ਘੁੰਝਣੀਆਂ ਵੇਚਣ ਦਾ 
ਕੰਮ ਕਰਦੋ। 

ਆਪ ਦੀ ਅਦੁੱਤੀ ਸੇਵਾ, ਧਾਰਮਿਕ ਸਾਧਨਾ ਅਤੇ 
ਹਲੀਮ ਸ਼ਖ਼ਸੀਅਤ ਤੋਂ` ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਇਤਨੇ 
ਪ੍ਰਭਾਵਿਤ ਹੋਏ ਕਿ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਆਪਣੀ ਸੁਪੁੱਤਰੀ ਬੀਬੀ ਭਾਨੀ 
ਨਾਲ ਸੈਨ 1553 ਈ. (22 ਫਗਣ 1610 ਬਿ.) ਵਿਚ 
ਵਿਆਹ ਕਰ ਦਿੱਤਾ। ਆਪ ਨੇ ਇਕ ਸਫਲ ਗਿਹਸਥੀ ਦੇ 
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ਨਾਲ ਨਾਲ ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਸਾਧਨਾ ਵੀ ਪੂਰੀ ਸ਼ਿਦਤ ਅਤੇ 
ਨਿਸ਼ਠਾ ਨਾਲ ਨਿਭਾਈ। ਆਪ ਨੂੰ ਪਹਿਲਾਂ ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ 
ਜੀ ਨੇ ਬਾਉਲੀ ਬਣਾਉਣ ਦੀ ਸੇਵਾ ਸੌਂਪੀ ਜੋ ਆਪ ਨੇ ਬੜੀ 
ਸਫਲਤਾ ਨਾਲ ਮੁਕੰਮਲ ਕੀਤੀ। ਫਿਰ ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਦੇ 
ਆਦੇਸ਼ ਦੀ ਪਾਲਨਾ ਕਰਦਿਆਂ ਆਪ ਨੇ ਤੰਗ, ਗੁਮਟਾਲਾ, 
ਸੁਲਤਾਨਵਿੰਡ ਆਦਿ ਪਿੰਡਾਂ ਦੀ ਜ਼ਮੀਨ ਖ਼ਰੀਦ ਕੇ ਉਥੇ ਸੈਨ 
1574 ਈ. (ਸੈ. 1631 ਬਿ.) ਵਿਚ ਇਕ ਬਸਤੀ ਕਾਇਮ 
ਕੀਤੀ ਜਿਸ ਦਾ ਨਾਂ 'ਗੁਰੂ ਕਾ ਚਕ” ਰਖਿਆ। ਉਸ ਬਸਤੀ 
ਦੀ ਪੂਰਬ ਦਿਸ਼ਾ ਵਲ ਇਕ ਸਰੇਵਰ ਵੀ ਬਣਵਾਇਆ। ਬਸਤੀ 
ਦਾ ਨਾਂ ਬਾਦ ਵਿਚ ਆਪ ਦੇ ਨਾਂ ਤੇ “ਰਾਮਦਾਸਪੁਰ” ਪ੍ਰਸਿੱਧ 
ਹੋਇਆ ਅਤੇ ਸਰੋਵਰ ਦਾ ਨਾਂ 'ਅੰਮ੍੍‌ਿਤਸਰ” ਪ੍ਚਲਿਤ ਹੋਇਆ। 
ਕਾਲਾਂਤਰ ਵਿਚ ਸਾਰਾ ਨਗਰ ਹੀ “ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ” ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ 
ਜਾਣਿਆ ਜਾਣ ਲਗਿਆ। 

ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਨੇ ਗੁਰੂ-ਗੱਦੀ ਦੀ 
ਸੁਪਾਤਰਤਾ ਲਈ ਆਪਣੇ ਦੋਹਾਂ ਪੁੱਤਰਾਂ (ਬਾਬਾ ਮੇਹਨ ਅਤੇ 
ਮੋਹਰੀ) ਅਤੇ ਦੋਹਾਂ ਜਵਾਈਆਂ (ਰਾਮਾ ਅਤੇ ਜੇਠਾ) ਦੀ 
ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਦੀ ਪਰਖ ਕਸਵਟੀ ਉਤੇ ਪੂਰੇ ਉਤਰੇ । 
ਫਲਸਰੂਪ ਆਪ ਨੂੰ ੧ ਸਤੰਬਰ 1574 ਈ. (2 ਅਸੂ 1631 
ਬਿ.) ਨੂੰ ਗੁਰਿਆਈ ਬਖ਼ਸ਼ੀ ਗਈ। ਗੁਰੂ-ਗੱਦੀ ਉਤੇ ਬੈਠਣ 
ਤੋਂ ਬਾਦ ਆਪ ਨੇ “ਗੁਰੂ-ਕਾ-ਚਕ” ਦੀ ਉਸਾਰੀ ਅਤੇ 
ਹਰ ਭਾਈਚਾਰੇ ਅਤੇ ਕਿੱਤੇ ਦੇ ਲੋਕਾਂ ਨੂੰ ਬੁਲਵਾ ਕੇ ਨਗਰ 
ਵਿਚ ਵਸਾਇਆ। ਆਪ ਨੇ ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਦੇ ਪ੍ਰਚਾਰ ਅਤੇ 
ਪ੍ਰਸਾਰ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਠੀਕ ਕਰਨ ਲਈ ਅਤੇ ਗੁਰੂ-ਦਰਬਾਰ 
ਅਤੇ ਲੰਗਰ ਦੀ ਆਰਥਿਕ ਸਥਿਤੀ ਨੂੰ ਸੁਧਾਰਨ ਲਈ ਮਸੈਦ 
-ਪਰੈਪਰਾ ਦਾ ਆਰੋਭ ਕੀਤਾ। 

ਆਪ ਦੇ ਘਰ ਤਿੰਨ ਪੁੱਤਰਾਂ-ਪ੍ਿਥੀਚੈਦ, ਮਹਾਂਦੇਵ 
ਅਤੇ ਅਰਜਨ ਦੇਵ-ਨੇ ਜਨਮ ਲਿਆ। ਪ੍ਥੀਚੈਦ ਸ਼ੁਰੂ ਤੋਂ 
ਹੀ ਪਿਤਾ-ਗੁਰੂ ਦੇ ਆਦੇਸ਼ਾਂ ਦੀ ਪਾਲਨਾ ਕਰਨ ਅਤੇ 
ਅਧਿਆਤਮੀ ਰੁਚੀ ਵਾਲਾ ਜੀਵਨ ਬਤੀਤ ਕਰਨ ਦੀ ਥਾਂ 
ਪ੍ਭੁਤਾ ਦਾ ਪ੍ਰ ਦਰਸ਼ਨ ਕਰਦਾ ਸੀ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਲਈ ਕਈ 
ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ ਕਲੋਸ਼ਾਂ ਦਾ ਕਾਰਣ ਬਣਦਾ ਸੀ। ਕਈ ਵਾਰ 
ਪਰਿਵਾਰਿਕ ਅਤੇ ਸੰਪੱਤੀ ਸੈਬੈਧੀ ਮਾਮਲਿਆਂ ਨੂੰ ਲੈ ਕੇ 
ਗੁਰੂ ਜੀ ਨਾਲ ਤਕਰਾਰ ਵੀ ਕਰਦਾ ਸੀ। ਇਸ ਸੈਬੈਧੀ ਆਪ 
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ਦੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਸੈਕੇਤ ਮਿਲ ਜਾਂਦੇ ਹਨ- ਕਾਹੈ ਅਤ ਝਗਰਤ 
ਹਉ #/ਗਿ ਬਾ੫/ ਨਨ ਕੇ ਝਣੇ ਬਡੇ ਤਮ ਹਉਂ ਤਨ 
/ਸਉ ਝਗਰਤ ੫ਾ੫/... ਜੋ ਤਮਠੇ ਪਭ ਹੋਤੇ ਸ਼ਆਹਨੰ ਗਰ 
ਤਿਨ ਕੇ ਜਾਪਹੁ ਜਾਪ/ ਓਪਦੇਸ਼ ਕਰਤ ਨਾਨਕ ਜਨ ਤਮ 
ਕਾਉ ਜਉਂ ਸ਼ਨ੍ਹ ਤਾਓ ਜਾਇ ਸੰਤਾਪ /(ਗੁਰੀ.1200)। ਦੂਜਾ 
ਪੁੱਤਰ, ਮਹਾਂਦੇਵ ਬੇਲਾਗ ਅਤੇ ਉਦਾਸੀਨ ਬਿਰਤੀ ਵਾਲਾ 
ਸੀ। ਤੀਜੇ ਸੁਪੁੱਤਰ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਨੂੰ ਨਾਨਾ ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ 
ਜੀ ਦਾ “ਦੋਹਿਤਾ-ਬਾਣੀ ਕਾ ਬੋਹਿਥਾ” ਹੋਣ ਦਾ ਵਰਦਾਨ 
ਪ੍ਰਾਪਤ ਸੀ। ਆਪ ਨੇ ਪੂਰੇ ਸੱਤ ਸਾਲ ਗੁਰਿਆਈ ਕਰਕੇ 1 
ਸਤੰਬਰ 1581 ਈ. (2 ਅਸੂ, 1638 ਬਿ.) ਨੂੰ ਸੇਸਾਰਿਕ 
ਲੀਲਾ ਸਮਾਪਤ ਕੀਤੀ ਅਤੇ ਗੁਰਿਆਈ ਦੀ ਜ਼ਿੰਮੇਵਾਰੀ 
ਸਭ ਤੋਂ ਛੋਟੇ ਸੁਪੁੱਤਰ (ਗੁਰੂ) ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਨੂੰ ਬਖ਼ਸ਼ੀ। 

ਗੁਰੂ ਰਾਮਦਾਸ ਜੀ ਦਾ ਵਿਅਕਤਿਤਵ ਇਕ ਸਚੇ 
ਸਾਧਕ ਦਾ ਬਿੰਬ ਪ੍ਰਸਤੁਤ ਕਰਦਾ ਹੈ। ਹਲੀਮੀ ਅਥਵਾ 
ਨਿਮਰਤਾ ਆਪ ਦੇ ਜੀਵਨ ਦੀ ਵਿਸ਼ਿਸ਼ਟਤਾ ਹੈ। ਜਦੋਂ 
ਆਪ ਜੀ ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਦੀ ਸ਼ਰਣ ਵਿਚ ਆਏ ਅਤੇ 
ਮਕਬੂਲ ਚੜ੍ਹੇ ਤਾਂ ਸ਼ੁਕਰਾਨੇ ਵਜੋਂ ਜੋ ਭਾਵ ਪ੍ਗਟਾਏ, ਉਹ 
ਸਚਮੁਚ ਨਿਮਰਤਾ ਦਾ ਮਰਮ-ਸਪਰਸ਼ੀ ਚਿਤ੍ਣ ਹੈ--ਹਮ 
ਜੀਸ਼ੇ ਆਪਰਾਧਾ #ਵਰ ਕੌਈ ਰਾਥੰ ਜੰਸ਼ੇ ਹਮ ਸਾਤਿਗੁ/ਨ ਹੱ 
ਲੀਏ ਛਡਾ/ਏ/ ਤੂੰ ਗੁਰ ਤਾ ਤੂੰ ਹੈ ਗਰ ਆਤਾ ਤੂੰ ਗਰ 
ਬੰਧਘ' ਮੋਰਾ ਸ਼ਖਾ ਸ਼ਖਾਇ/ ਜੋ ਹਮਗੀ /ਲਿਧਿ ਹਤ7 ਮੇਰੇ 
#/ਤਗੁਰਾ ਸਾ /ਚ/ਹਿ ਤਮ ਗੰਨੇ ਜਾਣਹ ਆ / ਹਮ ਰਲੜੇ 
/ਫਰਤੇ ਕੌਈ ਬਾਤਾ ਨ ਪਛਤਾ ਗੁਰ ਸਤਿਗੁਰ ਸੰ ਕੰਨ 
ਹਮ ਥਾਪੇ / (ਗੁਰੀ .67)। 

ਗੁਰੂ ਦੀ ਆਗਿਆ ਦਾ ਪਾਲਨ ਕਰਨ ਵਿਚ 
ਆਪ ਦਾ ਕੋਈ ਮੁਕਾਬਲਾ ਨਹੀਂ ਸੀ। ਇਸੇ ਆਗਿਆ= 
ਪਾਲਨ ਦੀ ਰੁਚੀ ਕਾਰਣ ਆਪ ਇਕ ਯਤੀਮ ਬੱਚੇ ਤੋ 
ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਤੌਰ 'ਤੇ ਯਤੀਮਾਂ ਦੇ ਸਰਪ੍ਸਤ ਬਣ ਸਕੇ। 
ਰਾਏ ਬਲਵੈਡ ਅਤੇ ਸਤੈ ਡੂਮ ਅਨੁਸਾਰ ਆਪ ਦਾ ਗੁਰੂ-ਪਦ 
ਪਾਪਤ ਕਰਨਾ ਇਕ ਕਰਾਮਾਤ ਸੀ। ਅਸਲ ਵਿਚ ਪ੍ਰਭੂ 
ਜਿਸ ਨੂੰ ਪੈਦਾ ਕਰਦਾ ਹੈ, ਉਸ ਨੂੰ ਸੈਵਾਰਦਾ ਵੀ ਹੈ- ਧੰਨ 
ਧੰਨ ਰਮਦਾਸ ਗਰ ਨਨ ਨਿਠਆ /ਤਿਨੰੰ ਸ਼ਵਾਨਆ/ 
ਪੁ ਹੋਈ ਕਰਾਆਨੰਤ ਆਮ੫ /ਲਿਰਜਣਹਾਠੈ ਧਹਨਿਆ/ 
(ਗੁ.ਰੰ 968)। 

ਗੁਰੂ ਰਾਮਦਾਸ ਜੀ ਇਕ ਚੰਗੇ ਵਿਵਸਥਾਪਕ 
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ਅਤੇ ਨਿਰਮਾਤਾ ਸਨ। ਗੋਇੰਦਵਾਲ ਵਿਚ ਬਾਉਲੀ ਅਤੇ 
ਗੁਮਟਾਲਾ, ਸੁਲਤਾਨਵਿੰਡ ਆਦਿ ਪਿੰਡਾਂ ਦੀ ਜ਼ਮੀਨ ਖ਼ਰੀਦ 
ਕੇ 'ਗੁਰ ਕਾ ਚਕ” ਨਗਰ ਅਤੇ ਸਰੋਵਰ ਦਾ ਨਿਰਮਾਣ ਆਪ 
ਦੀ ਲਗਨ ਦਾ ਫਲ ਹੈ। ਗੁਰੂ-ਗੱਦੀ ਪ੍ਰਬੈਧ ਵਿਚ ਵੀ ਆਪ 
ਨੇ ਕਾਫ਼ੀ ਸੁਧਾਰ ਕੀਤਾ। ਗੁਰਮਤਿ ਦੇ ਵਧਦੇ ਪ੍ਰਚਾਰ ਨੂੰ 
ਵੇਖ ਕੇ ਜਦੋਂ ਪਰੈਪਰਾਵਾਦੀਆਂ ਨੇ ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਅਕਬਰ ਅਗੇ 
ਗੁਰੂ-ਗੱਦੀ ਵਿਰੁੱਧ ਸ਼ਿਕਾਇਤ ਕੀਤੀ ਤਾਂ ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ 
ਜੀ ਨੇ ਆਪਣੀ ਸਥਿਤੀ ਸਪੱਸ਼ਟ ਕਰਨ ਲਈ ਆਪ ਨੂੰ 
ਭੇਜਿਆ। ਆਪ ਨੇ ਤਰਕ ਸਹਿਤ ਆਪਣਾ ਮਤ ਪੇਸ਼ ਕੀਤਾ 
ਅਤੇ ਵਿਰੋਧੀਆਂ ਨੂੰ ਨਿਰੁਤਰ ਕਰਕੇ ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਦੇ ਮਨ 
ਵਿਚ ਗੁਰੂ-ਗੱਦੀ ਪ੍ਰਤਿ ਆਦਰ ਦਾ ਸੈਚਾਰ ਕੀਤਾ। 

ਆਪ ਨੇ ਪ੍ਰਮ-ਭਗਤੀ ਵਿਚ ਵਿਆਹ ਦੇ ਰੁਪਕ 
ਦੀ ਸਿਰਜਨਾ ਕਰਕੇ ਲੌਕਿਕ ਸੈਦਰਭ ਵਿਚ ਅਧਿਆਤਮਿਕ 
ਅਦੈਤਤਾ ਨੂੰ ਉਜਵਲ ਰੂਪ ਪ੍ਦਾਨ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਸਤਿਗੁਰੂ 
ਦੇ ਸਿੱਖ ਦੇ ਦਿਨ-ਚਰਯ ਦਾ ਵਿਵਰਣ ਦੇ ਕੇ ਨਵੇਂ ਸਿੱਖ 
ਸਭਿਆਚਾਰ ਦਾ ਬਿੰਬ ਪ੍ਸਤੁਤ ਕੀਤਾ। ਆਪ ਦੇ ਸ਼ਬਦਾਂ 
ਵਿਚ- ਗੁਰ ਸਤਿਗੁਰ ਕਾ ਜੋਂ ਲਿਖ ਅਖਾਏ ਸ਼ ਭਲਕੇ ਉਨ 
ਹਰ ਨਾਮ 'ਧਿਆਵੰ / ਉਦਮ ਕਠੇ ਭਲਕੇ ਪਰਭਾਤ 
ਇਸ਼ਨਾਨ ਕਠੇ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸ਼ਨੇ ਨਾਵੈ / ਓਪਦੇਨ ਗੁਰੂ ਗਨ 
ਹਰਿ ਜਪ ਜਾਧੰ ਸਤਿ /ਕਿਲ/ਂਵਖ ਪਾਪ ਦੋਖ ਲਹਿ ਜਾਵੈ / 
ਫਿਿ ਚੜੈ /ਦਿਵਸ਼ ਗੁਬਾਣਾ ਗਾਵੈ ਝਹ/ਦਿਆ ਉਠ/ਦਿਆ 
ਹਰ ਨਾਮ ਨਿਆਵੰ/ ਜੋ ਸ਼ਲੇ ਰਸ ਧਿਆਏ ਮਰਾ 
ਹ/ਓ ਹ/ਨ ਸੌ ਗੁਗਸਿ੍‌ਖ ਗਰ ਮਨ ਭਾਵੈ //ਜਿਸ਼ ਨੰ ਦੱਇਆਲ਼ 
ਹੋਵੈ ਮੋਰਾ ਸੁਆਮੰ /ਤਲ਼ ਗੁਗਸਥਾ ਗੁਰੂ ਉਪਦੇਸ਼ ਸ਼ਣਾਵੈ / 
ਜਨ ਨਾਨਕ ਹਾੜ ਮੰਗੈ /ਤਿਸ਼ ਗੁਗਸਿਖ ਕਾ ਜੇ ਆਹਪ ਜਧੰ 
%ਵਰਹ ਨਾਮ ਜਪਾਵੈ /(ਗੁ ਰੀ 305-6)।'ਸਵਈਏ ਮਹਲੇ 
ਚਉਥੇ ਕੇ” ਵਿਚ ਭੱਟ ਕਵੀਆਂ ਨੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਵਿਚ ਪਰਮਾਤਮਾ 
ਕਰਕੇ ਬੜੇ ਸੁੰਦਰ ਢੰਗ ਨਾਲ ਚਿਤ੍ਣ ਕੀਤਾ ਹੈ ਅਤੇ 
ਜਿਗਿਆਸੂਆਂ ਨੂੰ ਦਸਿਆ ਹੈ ਕਿ ਗੁਰੂ ਰਾਮਦਾਸ ਜੀ 
ਕਲਿਯੁਗ ਅੰਦਰ ਭਵਸਾਗਰ ਤੋ ਤਾਰਨ ਵਿਚ ਸਮਰਥ 
ਅਜਿਹੀ ਸ਼ਖਸੀਅਤ ਹਨ ਜਿਸ ਦੇ ਸ਼ਬਦ ਸੁਣਦਿਆਂ ਹੀ 
ਸਮਾਧੀ ਲਗ ਜਾਂਦੀ ਹੈ।ਉਸ ਦੁਖ-ਨਾਸ਼ਕ ਅਤੇ ਸੁਖਦਾਇਕ 
ਸ਼ਕਤੀ ਦਾ ਕੇਵਲ ਧਿਆਨ ਧਰਨ ਨਾਲ ਹੀ ਉਹ ਨੇੜੇ 
ਪ੍ਤੀਤ ਹੋਣ ਲਗਦੀ ਹੈ-- ਤਾਰਣ ਤਰਣ ਸ਼ਮ੍ਥ ਕਾਲਿਜ਼ਾਂਗਾ 
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ਸ਼ੁਨਤਾ ਸਮਾ/ਹਿ ਸ਼ਲਦ /ਜਿਸ਼ੁ ਕੰਠੇ/ ਫ/ਨਿ ਦੁਖਨਿ ਨਾਲ 
ਸੁਖਦਾਲਕਾ ਸੂਰਓ ਜੇ ਧਰਤ /ਹਿਆਨੁ ਬਸਤ /ਤਹ ਨੰਗੇ / 
(ਗੁ.ਗੰ 1400) 

ਰਚਨਾ: ਗੁਰੂ ਰਾਮਦਾਸ ਜੀ ਨੇ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ 
ਵਿਚ ਆਏ 31 ਰਾਗਾਂ ਵਿਚੋਂ 30 ਰਾਗਾਂ ਵਿਚ ਬਾਣੀ ਦੀ 
ਰਚਨਾ ਕੀਤੀ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ 
ਜੀ ਨੇ 20 ਰਾਗਾਂ ਵਿਚ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਨੇ 18 
ਰਾਗਾਂ ਵਿਚ ਬਾਣੀ ਰਚੀ ਸੀ। ਗੁਰੂ ਅੰਗਦ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ 
ਸ਼ਲੋਕ ਵੀ ਕੇਵਲ ਨੌਂ ਵਾਰਾਂ ਨਾਲ ਦਜ ਹਨ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ 
ਗੁਰੂ ਰਾਮਦਾਸ ਜੀ ਨੇ ਸਭ ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ ਇਤਨੇ ਅਧਿਕ ਰਾਗਾਂ 
ਵਿਚ ਬਾਣੀ ਦੀ ਰਚਨਾ ਕੀਤੀ ਸੀ। ਇਤਨੇ ਅਧਿਕ ਰਾਗਾਂ 
ਵਿਚ ਨਿਪੁਣਤਾ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰ ਸਕਣਾ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਅਦੁੱਤੀ 
ਵਿਅਕਤਿਤਵ ਦਾ ਕਿਸ਼ਮਾ ਹੈ। ਰਾਗ-ਕ੍ਮ ਅਨੁਸਾਰ ਆਪ 
ਦੀ ਬਾਣੀ ਦਾ ਵਿਉਰਾ ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਹੈ : 
(1) ਸਿਰੀ ਰਾਗ __:ਚਉਪਦੇ-6, ਪਹਰਾ-1 , ਛੰਤ-1, 
ਪਦੇ-6 (ਵਣਜਾਰਾ), ਪਉੜੀਆਂ 
-21, (ਵਾਰ ਮ.੪ ਵਿਚ) = 35 
:ਚਉਪਦੇ-7, ਅਸ਼ਟਪਦੀ-1, 
ਸ਼ਲੋਕ-2 (ਵਾਰ ਮ.੧ ਵਿਚ) = 10 
:ਚਉਪਦੇ-32, ਅਸ਼ਟਪਦੀਆਂ-2 
(ਕਰਹਲੇ), ਪਉੜੀਆਂ-28, 
ਸ਼ਲੋਕ-53 (ਵਾਰ ਮ. ੪ ਵਿਚ) 
= 115 
:ਚਉਪਦੇ-16, (ਸੌਪੁਰਖ ਸਹਿਤ), 
ਛੱਤ-14 = 30 
(5) ਗੂਜਰੀ ਰਾਗ _:ਚਉਪਦੇ-7, ਅਸ਼ਟਪਦੀ-1=8 
(6) _ਦੇਵਰੀਧਾਰੀ ਰਾਗ: ਚਉਪਦੇ-6=6 
(7) ਬਿਹਾਗੜਾ ਰਾਗ:ਛੰਤ-6, ਪਉੜੀਆਂ-21, 
ਸ਼ਲੋਕ-2 (ਵਾਰ ਮ.੪ ਵਿਚ) = 29 
:ਚਉਪਦੇ-3, ਛੰਤ-6 (ਦੋ 
ਘੋੜੀਆਂ ਸਹਿਤ), ਪਉੜੀਆਂ- 
21 (ਵਾਰ ਮ.੪ ਵਿਚ) = 30 
:ਚਉਪਦੇਂ-9, ਪਉੜੀਆਂ-29, 
ਸ਼ਲੋਕ-7 , (ਵਾਰ ਮ.੪ ਵਿਚ) = 45 
(10) ਧਨਾਸਰੀ ਰਾਗ :ਚਉਪਦੇ-13, ਛੰਤ-1-14 


(2) ਮਾਝ ਰਾਗ 


(3) ਗਉੜੀ ਰਾਗ 


(4) ਆਸਾ ਰਾਗ 


(8) ਵਡਹੈਸ ਰਾਗ 


(9) ਸੋਰਠਿ ਰਾਗ 
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(12) ਟੋਡੀ ਰਾਗ __:ਚਉਪਦੇ-1 = 

(13) ਬੈਗੜੀ ਰਾਗ _:ਚਉਪਦੇ-6 = 6 

(14) ਤਿਲੰਗ ਰਾਗ :ਚਉਪਦੇ-2, ਅਸ਼ਟਪਦੀ-1 = 3 
(15) ਸੂਹੀ ਰਾਗ ਚਉਪਦੇ-15, ਅਸ਼ਟਪਦੀਆਂ- 


-1 (ਵਾਰ ਮ. ੪ ਵਿਚ) = 29 

(17) ਗੋਂਡ ਰਾਗ __: ਚਉਪਦੇ-6 = 6 

(18) ਰਾਮਕਲੀ ਰਾਗ : ਚਉਪਦੇ-6 = 6 

(19) ਨਟਨਾਰਾਇਨ ਰਾਗ: _ਚਉਪਦੇ-3, 

ਅਸ਼ਟਪਦੀਆਂ-6 = 15 

(20) ਮਾਲੀ ਗਉੜਾ ਰਾਗ _: ਚਉਪਦੇ-6 = 6 

(21) ਮਾਰੂ ਰਾਗ __:ਚਉਪਦੇ-8, ਸੋਲਹੇ-2, ਸ਼ਲੋਕ 
-3 (ਵਾਰ ਮ. ੩ ਵਿਚ) = 13 

(22) ਤੁਖਾਰੀ ਰਾਗ :ਛੰਤ-4 = 4 

(23) ਕੇਦਾਰਾ ਰਾਗ :ਚਉਪਦੇ-2 = 2 

(24) ਭੈਰਉ ਰਾਗ _ :ਚਉਪਦੇਂ-7 = 7 

(25) ਬਸੈਤ ਰਾਗ : ਚਉਪਦੇ-7, ਅਸ਼ਟਪਦੀ-1 =8 

(26) ਸਾਰਗ ਰਾਗ _:ਚਉਪਦੇ-13, ਅਸ਼ਟਪਦੀਆਂ 
-2, ਪਉੜੀਆਂ-35, ਸ਼ਲੋਕ-6 
(ਵਾਰ ਮ.੪ ਵਿਚ) = 56 

(27) ਮਲਾਰ ਰਾਗ _ :ਚਉਪਦੇ-9 = 9 

(28) ਕਾਨੜਾ ਰਾਗ :ਚਉਪਦੇ-12, ਅਸ਼ਟਪਦੀਆਂ 
-6, ਪਉੜੀਆਂ15, ਸ਼ਲੋਕ-30 
(ਵਾਰ ਮ. ੪ ਵਿਚ) = 63 

(29) ਕਲਿਆਨ ਰਾਗ : ਚਉਪਦੇ-7, ਅਸ਼ਟਪਦੀਆਂ-6 


= ]3 
(30) ਪ੍ਰਭਾਤੀ ਰਾਗ :ਚਉਪਦੇ-7 = 7 
ਸ਼ਲੌਕ ਵਾਰਾਂ ਤੇ 
ਵਧੀਕ : ਸ਼ਲੌਕ-30 = 30 
ਕੁਲ-ਜੋੜ = 640 


ਬਾਣੀਵਾਰ ਕੁਲ-ਜੋੜ :ਚਉਪਦੇ-240, ਅਸ਼ਟਪਦੀਆਂ- 
34, ਪਹਰਾ-1, ਵਣਜਾਰਾ-6, 


੮੩0੬ 704 


1525 


ਰਾਮਦਾਸ, ਗੁਰੂ 
ਸੋਲਹੇ-2, ਛੰਤ-40, ਸ਼ਲੌਕ- 
134, ਪਉੜੀਆਂ-183 = 640 
:ਪਹਰਾ, ਵਣਜਾਰਾ, ਕਰਹਲੇ , 
ਛਕੇ-ਛੰਤ, ਘੜੀਆਂ, ਲਾਵਾਂ, 
ਵਾਰ ਸਿਰੀ, ਗਉੜੀ, ਬਿਹਾਗੜਾ, 
ਵਡਹੰਸ, ਸੋਰਠਿ, ਬਿਲਾਵਲ, 
ਸਾਰਗ ਅਤੇ ਕਾਨੜਾ। (ਇਨ੍ਹਾਂ 
ਬਾਰੇ ਵਖਰੇ ਇੰਦਰਾਜ ਵੇਖੋ) 
/ਚੰਤਨ -“ ਗੁਰੂ ਰਾਮਦਾਸ ਜੀ ਨੇ ਜੋਂ 
ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਵਿਚਾਰ ਆਪਣੀ ਬਾਣੀ ਰਾਹੀਂ ਪੇਸ਼ ਕੀਤੇ, 
ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਮੂਲ ਆਧਾਰ ਗੁਰੂ-ਪਰੈਪਰਾ ਤੋਂ ਪ੍ਰਾਪਤ ਜੀਵਨ- 
ਦਰਸ਼ਨ ਹੈ। ਪਰ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਆਪਣੀ ਰਹੱਸ-ਅਨੁਭੂਤੀ ਦੇ 
ਸੰਯੋਗ ਨਾਲ ਕਥਨ ਵਿਚ ਸਹਿਜ ਸੁਭਾਵਿਕ ਮੌਲਿਕਤਾ 
ਦਾ ਸੰਚਾਰ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਇਹੀ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਵਿਚਾਰਧਾਰਾ ਦਾ 
ਮੁਲਾਧਾਰ ਹੈ। ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਸਾਧਨਾ ਵਿਚ ਬ੍ਰਹਮ ਦੇ ਮੁੱਖ 
ਤੌਰ 'ਤੇ ਦੋ ਰੂਪਾਂ ਦੀ ਕਲਪਨਾ ਹੋਈ ਹੈ--ਨਿਰਗੁਣ ਅਤੇ 
ਸਗੁਣ। ਗੁਰੂ ਰਾਮਦਾਸ ਜੀ ਨੇ ਗੁਰੂ-ਪਰੈਪਰਾ ਅਨੁਸਾਰ 
ਨਿਰਗੁਣ ਨਿਰਾਕਾਰ ਬ੍ਹਮ ਪਤਿ ਆਪਣੀ ਆਸਥਾ ਪ੍ਰਗਟ 
ਕੀਤੀ ਹੈ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਅਨੁਸਾਰ ਪਰਮਾਤਮਾ ਆਦਿ ਪੁਰਖ, ਅਪਰ- 
ਅਪਾਰ, ਸਿ੍‌ਸ਼ਟੀ-ਕਰਤਾ, ਅਦੁੱਤੀ, ਯੁਗਾਂ-ਯੁਗਾਂਤਰਾਂ ਤਕ 
ਇਕੋ ਇਕ, ਸਦੀਵੀ ਅਤੇ ਸਥਿਰ ਹੈ-ਤੂੰ ਆਨੰਦ ਪਰ੪ 
ਅਪਰੰਪਰ ਕਰਤਾ ਜੀ ਤਹ ਲੇਵਡ` ਆਵਰ ਨ ਕੌਈ: ਤੂੰ 
ਸ਼ੁਗਾ ਸਗ ਏਕੋ ਸ਼ਦਾ ਸਦਾ ਤੂੰ ਏਕੇ ਜਾਂ ਤੂੰ ਨਿਹਚਲੁ ਕਰਤਾ 
ਸੋਈ / (ਗੁ.ਗੰੰ .348)। 
ਉਹ ਓਅੰਕਾਰ ਸਰੂਪ, ਸਰਬ ਵਿਆਪਕ ਅਤੇ 
ਅਗੀਮ ਹੈ। ਉਸ ਤੋ` ਬਿਨਾ ਹੋਰ ਕਿਸੇ ਦੀ ਸੱਤਾ ਨਹੀਂ। ਉਸ 
ਨਿਰਭਉ ਦੀ ਆਰਾਧਨਾ ਨਾਲ ਹੋਰ ਹਰ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ ਭੈ (ਭਉ) 
ਨਸ਼ਟ ਹੋ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। ਉਹ ਆਪ ਹੀ ਇਸ ਸੈਸਾਰ ਦਾ 
ਸੈਚਾਲਨ ਕਰ ਰਿਹਾ ਹੈ, ਸਭ ਵਿਚ ਵਿਆਪਤ ਹੈ, ਸਰਬ- 
ਸੁਖਦਾਤਾ ਹੈ ਅਤੇ ਸਾਰਿਆਂ ਦੀਆਂ ਇੱਛਾਵਾਂ ਨੂੰ ਪੂਰਣ 
ਕਰਨ ਵਾਲਾ ਹੈ। ਉਹ ਧਰਮ-ਗੰਥਾਂ ਦੀਆਂ ਸੀਮਾਵਾਂ ਤੋ 
ਉੱਚਾ ਹੈ। ਉਸ ਦਾ ਨ ਕੋਈ ਰੂਪ ਹੈ, ਨ ਕੋਈ ਚਿੰਨ੍ਹ, ਨ 
ਕੋਈ ਜਾਤੀ ਅਤੇ ਨ ਹੀ ਕੋਈ ਵਰਣ ਹੈ। ਉਹ ਆਪਣੇ 
ਕਰਤਬਾਂ ਨੂੰ ਕੇਵਲ ਆਪ ਹੀ ਸਮਝਦਾ ਹੈ। ਗੁਪਤ ਅਤੇ 
ਪ੍ਰਗਟ ਦੋਹਾਂ ਰੂਪਾਂ ਵਿਚ ਵਿਚਰਨ ਵਾਲਾ ਉਹ ਆਪ ਹੀ 


ਸੁਤੰਤਰ ਬਾਣੀਆਂ 
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ਹੈ।ਉਸ ਦੀ ਛਿਣ-ਮਾੜ੍੍‌ ਲਈ ਕ੍ਰਿਪਾ-ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਜਿਗਿਆਸੂ 
ਲਈ ਉਪਕਾਰਕ ਸਾਬਤ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। 

ਉਹ ਨਿਰਗੁਣ ਬ੍ਰਹਮ ਜਦੋ ਸ਼ਰੀਰ-ਬੱਧ ਰੂਪ 
ਗ੍ਹਿਣ ਕਰਦਾ ਹੈ ਤਾਂ ਉਸ ਨੂੰ ਜੀਵਾਤਮਾ ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ 
ਹੈ। ਸ਼ਰੀਰ ਦੇ ਅੰਦਰ ਵਸਦਾ ਹੋਇਆ ਉਹ ਨਿਰਭਉ , 
ਨਿਰਵੈਰ, ਨਿਰੈਕਾਰ ਤਦ ਹੀ ਪ੍ਰਤੀਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਜਦ ਗੁਰੂ ਦੇ 
ਉਪਦੇਸ਼ ਰਾਹੀਂ ਵਿਚਾਰਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਸਚ ਤਾਂ ਇਹ ਹੈ ਕਿ 
ਗੁਰੂ ਦੀ ਅਗਵਾਈ ਤੋਂ ਬਿਨਾ ਅੰਦਰ ਵਸਦਾ ਪਰਮਾਤਮਾ 
ਵੀ ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀਗਤ ਨਹੀਂ ਹੁੰਦਾ- ਕਾਇਆ ਨਗਨਰੇ ਬਸ਼ਤ ਹੱਨ 
ਸੁਆਮੀ ਹਾਰ ਨਿਰਭਉ /ਨਿਰਵੈਰ /ਨਰੰਕਾਨਾ / ਹਰ ਨਿਕਟ 
ਬਸ਼ਤ ਕਛੁ ਨਦਾਨੇ ਨ ਆਵੈ ਹਠ ਲਾਧਾ ਗੁਰ ਵਾੀੰਚਾਰਾ/ 
(ਗੁ.ਗੰ720)। 
ਨਹੀ ਹੈ। ਇਹ ਅਸਲ ਵਿਚ ਪਹਿਲਾਂ ਕੀਤੇ ਚੰਗੇ ਕਰਮਾਂ 
ਦਾ ਫਲ ਹੈ। ਇਥੇ ਕਰਮ-ਫਲ ਵਲ ਸੈਕੇਤ ਕਰਦਿਆਂ 
ਮਨੁੱਖ-ਦੇਹ ਦੁਆਰਾ ਹੀ ਸਾਰੀਆਂ ਜੂਨਾਂ ਦਾ ਉੱਧਾਰ ਹੋਣਾ 
ਮੰਨਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਸਿੱਧਾਂਤਿਕ ਤੌਰ 'ਤੇ ਬਾਕੀ ਜੂਨਾਂ ਤਾਂ 
ਕਰਮ-ਫਲ ਨੂੰ ਭੋਗਣ ਦੀ ਭੂਮਿਕਾ ਨਿਭਾਉਂਦੀਆਂ ਹਨ, 
ਉੱਤਮ ਤਾਂ ਕੇਵਲ ਇਹੀ ਦੇਹੀ ਹੈ। ਕੋਈ ਵਡਭਾਗੀ ਹੀ 
ਇਸ ਨੂੰ ਪਾਪਤ ਕਰਕੇ ਸਦੀਵੀ ਸੁਖ ਦੀ ਅਵਸਥਾ ਮਾਣ 
ਸਕਦਾ ਹੈ--ਏਹ ਦੋਹ ਸ਼ ਝਾਂਕ /ਜਿਤੁ ਹ/ਨ ਜਾਘ ਗਰ 
ਹਨ ਨਾਨ ਸੁਹਾਵੀਆ/ ਵਡਭਾਗੀ ਪਾਈ ਨ ਸ਼ਖਾਈੰ 
ਜਨ ਨਾਨਕ ਰਮ ਉਪਾਇਆ / (ਗੁ .ਗੌੰ .575)। 

ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਸੈਸਾਰ ਦੀ ਹਰ ਵਸਤੂ ਨੂੰ 
ਨਾਸ਼ਮਾਨ ਮੰਨ ਕੇ ਸਦੀਵੀ ਤੱਤ੍ਰ ਪਰਮਾਤਮਾ ਨਾਲ ਸੋਬੋਧ 
ਕਾਇਮ ਕਰਨ ਲਈ ਪੇ੍‌ਰਣਾ ਦਿੱਤੀ ਗਈ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਰਾਮਦਾਸ 
ਜੀ ਨੇ ਵੀ ਇਸੇ ਵਿਚਾਰਧਾਰਾ ਨੂੰ ਅਗੇ ਤੋਰਿਆ ਹੈ। ਸੈਸਾਰ 
ਦੀ ਨਸ਼ਵਰਤਾ ਬਾਰੇ ਸਪੱਸ਼ਟ ਸੈਕੇਤ ਆਪ ਦੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ 
ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਬਾਣੀ ਦੇ ਮੁਕਾਬਲੇ ਉਤੇ ਬਹੁਤ ਘਟ ਹਨ, 
ਪਰ ਸੋਸਾਰ ਵਿਚ ਆਪਣੀ ਹੋਂਦ ਨੂੰ ਦਰਸਾਉਣ ਵਾਲਿਆਂ 
ਦੀ ਸਥਿਤੀ ਉਤੇ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਪਾ ਕੇ ਜਾਗਤਿਕ ਚਲਾਇਮਾਨਤਾ 
ਵਲ ਸੈਕੇਤ ਕੀਤਾ ਹੈ ਤਾਂ ਜੋ ਜਿਗਿਆਸੂ ਕੁਸੁੰਭ ਦੇ ਰੰਗ 
ਵਰਗੇ ਕੱਚੇ ਸੈਬਧ ਕਾਇਮ ਕਰਨ ਦੀ ਥਾਂ ਪ੍ਭੂ-ਭਗਤੀ 
ਵਿਚ ਲੀਨ ਹੋ ਕੇ ਪ੍ਤਿਸ਼ਠਾ ਦੀ ਸਥਿਤੀ ਨੂੰ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੋਵੇ- 
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ਸ਼ਾਤਿ ਬਿਨ/ਸਿ ਜਾਹਿ /ਜਿਉ ਰੰਗ ਕਸ਼ੰਤ ਕਚਾਣੁ / ਹਨ ਸਤਿ 
ਤੂਂ ਆਣੁ /(ਗੁ.ਰੰ.861)। 

ਮੁਕਤੀ ਸੈਬੈਧੀ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਗੁਰਮਤਿ ਸਿੱਧਾਂਤ 
ਦੀ ਆਪਣੇ ਢੰਗ ਨਾਲ ਵਿਆਖਿਆ ਕੀਤੀ। ਆਪ ਜੀ 
ਮੁਕਤੀ ਹੈ। ਇਹ ਮਨੁੱਖ ਜੀਵਨ ਦਾ ਪਰਮ-ਪੁਰਸ਼ਾਰਥ ਹੈ। 
ਨਿਰਬੈਧ ਅਵਸਥਾ ਤੋਂ ਭਾਵ ਹੈ ਆਤਮ-ਸਾਖਿਆਤਕਾਰ। 
ਪਰਮਾਤਮਾ ਅੰਤਰ-ਵਸਿਆ ਹੈ, ਫਿਰ ਉਸ ਨੂੰ ਅੰਦਰੋ' ਹੀ 
ਲਭਣਾ ਹੈ। ਪਰ ਮਾਇਆ ਅਥਵਾ ਅਗਿਆਨਤਾ ਕਾਰਣ 
ਲਭਣਾ ਸਰਲ ਨਹੀਂ ਹੈ। ਇਸ ਲਈ ਆਪ ਜੀ ਨੇ ਲਭਣ 
ਦੀ ਪ੍ਰਕ੍ਰਿਆ ਵਿਚ ਮਾਇਆ ਨੂੰ ਵਿਘਨਕਾਰਨੀ ਸ਼ਕਤੀ 
ਮੰਨ ਕੇ ਗੁਰੂ ਨੂੰ ਮਦਦਗਾਰ ਸਿੱਧ ਕੀਤਾ ਹੈ-- ਗੁਰ /ਲਿਐ 
ਖਸ਼ ਪਛਾਣੀਐ ਕਹੁ ਨਾਨਕ ਮੱਖ ਦਾਆਰ/ 

ਆਤਮ-ਸਾਖਿਆਤਕਾਰ ਦੇ ਸਾਧਨ ਨੂੰ ਗੁਰਬਾਣੀ 
ਵਿਚ “ਪ੍ਮ-ਭਗਤੀ” ਦਾ ਨਾਂ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਮੱਧ-ਯੁਗ 
ਦੇ ਧਰਮ-ਸਾਧਕਾਂ ਨੇ ਗਿਆਨ, ਕਰਮ, ਯੋਗ ਅਤੇ ਭਗਤੀ 
ਨੂੰ ਮੁਕਤੀ ਦੇ ਸਾਧਨ ਮੰਨ ਕੇ ਆਪਣੇ ਆਪਣੇ ਢੰਗ ਨਾਲ 
ਵਿਸ਼ਲੇਸ਼ਣ ਕੀਤਾ ਹੈ। ਗੁਰਬਾਣੀ ਭਗਤੀ ਮਾਰਗ ਨੂੰ 
ਅਪਣਾਉਂਦੇ ਹੋਇਆਂ ਇਸ ਦੇ ਸ਼ਾਸਤੀ ਰੂਪ ਦਾ ਤਿਆਗ 
ਕਰਦੀ ਹੈ। ਇਸ ਲਈ ਸ਼ਾਸਤ੍‌ ਪ੍ਤਿਪਾਦਿਤ ਅਨੁਰਾਗਮਈ 
ਭਗਤੀ ਅਤੇ ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੀ ਪਰਮ-ਭਗਤੀ ਵਿਚ ਭਾਵਨਾ- 
ਗਤ ਇਕ ਮੌਲਿਕ ਅੰਤਰ ਹੈ। ਮਾਨਵ ਦੇਹੀ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰਨ 
ਉਪਰੈਤ ਜੇ ਪਰਮ-ਸੱਤਾ ਨਾਲ ਨਿਰਛਲ ਪ੍ਰ ਮ-ਸੈਬੰਧ 
ਸਥਾਪਿਤ ਨ ਕੀਤਾ ਜਾਏ ਤਾਂ ਭਗਤੀ ਦੀ ਵੇਲ ਹਰੀ ਨਹੀਂ 
ਰਹਿ ਸਕਦੀ। ਗੁਰੁ ਰਾਮਦਾਸ ਜੀ ਨੇ ਇਸ ਲਈ ਹੋਰ ਹਰ 
ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀਆਂ ਜੁਗਤਾਂ ਨੂੰ ਛਡ ਕੇ ਸਚੇ ਪ੍ਰੰਮ ਦੀ ਭਾਵਨਾ 
ਨੂੰ ਵਿਕਸਿਤ ਕਰਨ ਉਤੇ ਬਲ ਦਿੱਤਾ ਹੈ। ਜਾਲਉਂ ਐਸੀ 
ਰਨੈੇਂਤਾ /ਜਤੁ ਮੰ ਪਿਆਰਾ ਵੀਸਰੈ ਕਹਿ ਕੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ 
ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਦਰਸ਼ਨ ਕਰਨ ਵਾਸਤੇ ਅਵਿਦਿਆ ਦੀ ਮੈਲ 
ਨੂੰ ਕਟਣ ਲਈ ਅਰਜ਼ੋਈ ਕੀਤੀ ਹੈ- ਹੋਠ ਬਿਰਹਾ ਸਭ ਧਾਤ 
ਹੈ ਜਝ' ਲਗੁ ਸਾਹਿਲ ਪ੍ਰੰਹੈਂਤਿ ਨ ਹੋਇ / ਇਹ ਮਨੁ ਆਇਆ 
ਮੋਹਿਆ ਵੇਖਣੁ ਸ਼ਨਣੁ ਨ ਹੋਇ/ ਸ਼ਹ ਦੇਲੇ /ਥਨੁ ਪੱਤ ਨ 
ਊਪਜੈ ਅੰਧਾ ਕਨਿਆ ਕਗੇਇ / ਨਾਨਕ ਸੰਨ ਅਥੀਂ ਲਤੀਆ 
ਸੋਈ ਸ਼ਦਾ ਦੀਇ/ (ਗੁ ਗੰ .83) 
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ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਆਪਣੀ ਧਰਮ ਸਾਧਨਾ, ਸੈਪੰਨ 
ਕਰਨ ਲਈ ਗੁਰੂ , ਸਾਧ ਸੈਗਤ, ਨਾਮ ਸਿਮਰਨ, ਮਨ ਮਾਰਨ, 
ਸਦ-ਵਿ੍‌ੱਤੀਆਂ ਨੂੰ ਅਪਣਾਉਣ ਅਤੇ ਦੁਰ-ਵ੍ਰੱਤੀਆਂ ਨੂੰ 
ਤਿਆਗਣ ਲਈ ਥਾਂ ਥਾਂ 'ਤੇ ਬਲ ਦਿੱਤਾ ਹੈ। ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ 
ਦੀ ਧਰਮ-ਵਿਧੀ ਨੂੰ ਅਪਣਾਉਣ ਤੋਂ" ਇਲਾਵਾ ਗੁਰੂ 
ਰਾਮਦਾਸ ਜੀ ਨੇ ਸਮਾਜਿਕ ਤੌਰ `ਤੇ ਵੀ ਮਨੁੱਖ ਨੂੰ ਸਚੇਤ 
ਕੀਤਾ ਹੈ। ਵਰਣਾਸ਼੍ਮ ਨੂੰ ਕਿਸੇ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦਾ ਕੋਈ ਮਹੱਤਵ 
ਨ ਦਿੰਦੇ ਹੋਇਆਂ ਆਪਣੇ ਆਪ ਨੂੰ ਜਾਤਿ-ਪਾਤਿ ਦੀਆਂ 
ਸੀਮਾਵਾਂ ਤੋਂ ਪਰੇ “ਵਿਜਾਤਿ ਸਰੂਪੀ” ਮੰਨਿਆ ਹੈ-- ਹਮਗੀ 
ਲਾ/ਤ' ਪਤਿ ਗਰ ਸੰਤਿਗਰ ਹਮ ਵੇਚਿਆ ਨਰ ਗੁਰ ਕੇ / 
ਅਸਲ ਵਿਚ, ਚੌਹਾਂ ਜਾਤਾਂ ਵਿਚੋਂ ਉਹੀ ਪ੍ਰਧਾਨ ਹੈ ਜੋ ਹਰਿ- 
ਭਗਤੀ ਵਿਚ ਰੁਚੀ ਰਖੇ। ਸਤਿਸੈਗਤ ਵਿਚ ਜਾਣ ਨਾਲ 
ਪਤਿਤ ਵੀ ਪ੍ਰਵਾਨ ਚੜ੍ਹ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। ਜਿਸ ਦੇ ਹਿਰਦੇ ਵਿਚ 
ਪਰਮਾਤਮਾ ਵਸਦਾ ਹੈ, ਉਹੀ ਉੱਚਾ ਅਤੇ ਸੁੱਚਾ ਹੈ। ਨੀਚ 
ਜਾਤਿ ਵਾਲਾ ਸੇਵਕ ਤਾਂ ਸਭ ਤੋ ਜ਼ਿਆਦਾ ਸੇ੍‌ਸ਼ਠ ਹੈ। 
ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਹਰਿ-ਭਗਤੀ ਦੇ ਖੇਤਰ ਵਿਚ ਜਾਤਿ-ਭੇਦ- 
ਭਾਵ ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਵਿਅਰਥ ਦਸ ਕੇ ਤਥਾ-ਕਥਿਤ ਨੀਚ 
ਹੈ- ਓਹ ਸਭ ਤੇ ਉਚਾ ਸਭਾ ਤੇਂ ਸਚਾ ਜਾ ਲੇ /ਹੇਰਦੈ ਵਨਿਆ 
ਭਾਗਾਵਾਨ / ਜਨ ਨਾਨਕ /ਤਿਸ਼ ਲੇ ਚਰਨ ੫ਖਾਲੰ ਜੇ ਗੱਠ 
ਜਨ ਨੀਚ ਜਾਤ ਸਵਕਾਣ / (ਗੁ ਗੰ 861)। 

ਗੁਰੂ ਰਾਮਦਾਸ ਜੀ ਨੇ ਸਮਾਜਿਕ ਵਿਕਾਸ ਵਿਚ 
ਸੇਵਾ ਦੀ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਦੇਣ ਮੰਨੀ ਹੈ। ਇਹ ਇਕ ਉੱਚੀ ਸਾਧਨਾ 
ਹੈ। ਇਸ ਨਾਲ ਮਨੁੱਖ ਦੇ ਮਨ ਵਿਚੋਂ ਹਉਮੈ ਖ਼ਾਰਜ ਹੋ 
ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਹਉਮੈ ਵਿਚ ਆਪਣੇ ਆਪ ਲਈ ਜੀਵਿਆ 
ਜਾਂਦਾ ਹੈ, ਪਰ ਸੇਵਾ ਦੀ ਬਿਰਤੀ ਦੇ ਵਿਕਾਸ ਨਾਲ ਦੂਜਿਆਂ 
ਲਈ ਜੀਵਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਅਸਲ ਸੇਵਾ ਉਹ ਹੈ ਜਿਸ ਨੂੰ 
ਪਰਮਾਤਮਾ ਵਲੋਂ ਪੂਰੀ ਸਵੀਕ੍ਰਿਤੀ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੋਵੇ-/ਵਾੰਚ 
ਹਉਮੈ ਸੰਵਾ ਥਾਇ ਨ ਪਾਏ / ਜਨ ਮਰੈ /ਡ/ਓਿ ਆਵੈ 
ਜਾਏ / ਸੌ ਤ੫ ਮਰਾ ਸਾਈਂ ਸੇਵਾ ਜੋ ਹੱ ਅਨੇਂ ਨੇ ਭਾਣਾ 
ਹੈਂ/ (ਗੁ ਗ੍ਰੰ.1070-73)। 

ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ ਗੁਰੂ ਰਾਮਦਾਸ ਦੀ 
ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਵਿਚਾਰਧਾਰਾ ਪੂਰਵ-ਵਰਤੀ ਗੁਰੂਆਂ 
ਦੀਆਂ ਸਥਾਪਨਾਵਾਂ ਦਾ ਵਿਸਤਾਰ ਕਰਦੀ ਹੋਈ ਆਪਣੇ 
ਰਹੱਸਵਾਦੀ ਅਨੁਭਵ ਨੂੰ ਨਾਲ ਮਿਲਾ ਕੇ ਇਕ ਨਵੀਂ 
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ਸਰੂਪਤਾ ਵਿਚ ਢਾਲ ਦਿੰਦੀ ਹੈ। 

#਼ਨੰਹ/ਤਿਕਤਾ . ਗੁਰੂ ਰਾਮਦਾਸ ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ, 
ਵਿਚਾਰਧਾਰਿਕ ਦ੍੍‌ਿਸ਼ਟੀ ਤੋ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਬਾਣੀ ਦੀ 
ਵਿਚਾਰਧਾਰਾ ਦਾ ਹੀ ਵਿਕਾਸ ਕਰਦੀ ਹੈ। ਕਈ ਪ੍ਸੰਗਾਂ 
ਵਿਚ ਤਾਂ ਇੰਜ ਪ੍ਰਤੀਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਕਿ ਗੁਰੂ ਜੀ ਕਿਸੇ ਪੂਰਵ- 
ਵਰਤੀ ਗੁਰੂ ਦੇ ਸ਼ਬਦ ਅਥਵਾ ਸ਼ਲੋਕ ਦੀ ਆਪਣੇ ਢੰਗ 
ਨਾਲ ਵਿਆਖਿਆ ਕਰ ਰਹੇ ਹਨ। ਅਸਲ ਵਿਚ, ਗੁਰਬਾਣੀ 
ਵਿਚ ਅਨਕ ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਤੱਥ ਬਾਰ ਬਾਰ ਦੋਹਰਾਏ ਗਏ 
ਹਨ ਤਾਂ ਜੋ ਜਿਗਿਆਸੂ ਦੀ ਮਾਨਸਿਕਤਾ ਨੂੰ ਬਦਲਿਆ 
ਜਾ ਸਕੇ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਸਾਰੀ ਬਾਣੀ ਦੇ ਉਪਦੇਸ਼ਾਂ ਅਤੇ ਸੈਦੇਸ਼ਾਂ 
ਵਿਚ ਇਕ ਖ਼ਾਸ ਕਿਸਮ ਦੀ ਸਾਂਝ ਹੈ, ਪਰ ਹਰ ਗੁਰੂ ਅਥਵਾ 
ਭਗਤ ਦੇ ਕਹਿਣ ਦਾ ਆਪਣਾ ਅੰਦਾਜ਼ ਹੈ ਅਤੇ ਇਹ 
ਅੰਦਾਜ਼ ਸ਼ੈਲੀ, ਬਿੰਬ, ਪ੍ਰਤੀਕ, ਭਾਸ਼ਾ ਆਦਿ ਕਾਵਿ-ਸੋਹਜ 
ਦੇ ਸਾਧਨਾਂ ਉਤੇ ਨਿਰਭਰ ਕਰਦਾ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਰਾਮਦਾਸ ਜੀ 
ਇਕ ਸਚੇ ਅਤੇ ਸੁੱਚੇ ਸਾਧਕ ਸਨ। ਇਸ ਲਈ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ 
ਮੁਖ ਤੋਂ ਜੋ ਨਿਕਲਿਆ, ਉਹ ਗੀਤ ਨਹੀਂ , ਬ੍ਹਮ-ਵਿਚਾਰ 
ਬਣ ਗਿਆ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਸਪੱਸ਼ਟ ਸਵੀਕਾਰ ਕੀਤਾ ਹੈ ਕਿ 
ਉਹ ਜੋ ਕੁਝ ਬੋਲ ਅਥਵਾ ਲਿਖ ਰਹੇ ਹਨ, ਉਸ ਪਿਛੇ ਬ੍ਹਮੀ 
ਪ੍੍‌ਰਣਾ ਹੈ- ਆਪੇ ਲੰਖਣਿ ਆਪ /ਲਥਾਗੰ ਆਪੇ ਲੰਥ 
/ਲਖਾਹਾ/ (ਗੁ.ਰੰ .606)। 

ਇਹ 'ਧੁਰ ਕੀ ਬਾਣੀ” ਹੈ। ਇਸ ਨੂੰ ਪ੍ਗਟਾਉਣ 
ਲਈ ਬਨਾਵਟੀ ਕਲਾ-ਸਾਧਨਾਂ ਦੀ ਲੋੜ ਨਹੀਂ। ਪੱਕੇ ਹੋਏ 
ਫਲ ਦਾ ਰਸ/ਸੁਆਦ ਵਖਰਾ ਹੀ ਹੁੰਦਾ ਹੈ, ਉਸ ਨੂੰ ਮਿਠਾਸ 
ਪਾ ਕੇ ਸੁਆਦੀ ਨਹੀਂ ਬਣਾਇਆ_ਜਾ ਸਕਦਾ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ 
ਰਸੀ ਹੋਈ, ਪ੍ਰਭੂ ਪਰਮ ਵਿਚ ਗੜੂੰਦ ਆਤਮਾ ਤੋਂ ਜੋ ਕੁਝ 
ਨਿਕਲ ਜਾਂਦਾ, ਉਹ ਕਲਾਤਮਕ ਸ਼ੋਭਾ ਆਪਣੇ ਆਪ 
ਅਰਜਿਤ ਕਰ ਲੈੱਦਾ। ਆਪ ਨੇ ਕਿਹਾ ਹੈ-/ਜੈਨ ਅੰਦਾਨ 
ਪ੍ਰੀਹਿੰਤ /ਪਠੰਮ ਕਾਂ ਜਿਓ ਲੋਲਨੇ /ਤਵੈ ਸ਼ੋਹੀਨੇ/ (ਗੁ.ਗੰ. 
301)। ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ ਕਵਿੜ੍ ਦੀ ਮੁਹਤਾਜ ਨ ਹੁੰਦੇ 
ਹੋਇਆਂ ਵੀ ਆਪ ਦੀ ਬਾਣੀ ਕਾਵਿ-ਗੁਣ ਸੈਪੰਨ ਹੈ। 

ਗੁਰੂ ਰਾਮਦਾਸ ਜੀ ਨੇ 30 ਰਾਗਾਂ ਵਿਚ ਬਾਣੀ 
ਦੀ ਰਚਨਾ ਕਰਕੇ ਸੈਗੀਤ ਉਪਰ ਆਪਣੇ ਕਲਾਤਮਕ ਅਬੂਰ 
ਦਾ ਪਰਿਚਯ ਦਿੱਤਾ ਹੈ । ਗੁਰੂ ਰ੍ਰੌਥ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਕੇਵਲ ਇਕ 
ਰਾਗ (ਜੈਜਾਵੌਤੀ) ਨੂੰ ਛਡ ਕੇ ਬਾਕੀ ਸਾਰੇ ਰਾਗਾਂ ਵਿਚ 
ਆਪ ਦੀ ਬਾਣੀ ਮਿਲ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। 
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ਸੈਗੀਤ ਦੇ ਨਾਲ ਹੀ ਲੋਕ-ਗਾਇਨ ਸ਼ੈਲੀਆਂ, 
ਦੀ ਵਰਤੋ ਕਰਕੇ ਲੋਕ ਦਾ ਪਰਲੋਕ ਨਾਲ ਸੈਬੈਧ ਸਥਾਪਿਤ 
ਕੀਤਾ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਲੋਕ-ਨਾਇਕ ਸਨ, ਇਸ ਲਈ ਬਾਣੀ- 
ਰਚਨਾ ਵੇਲੇ ਉਹ ਲੋਕ-ਗੀਤ ਪਰੈਪਰਾ ਤੋ ਹਟੇ ਨਹੀਂ, ਜੁੜੇ 
ਰਹੇ ਹਨ। ਲੋਕ-ਗੀਤਾਂ ਵਿਚ ਹਰ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀ ਸੁਖ- 
ਦੁਖਾਤਮਕ ਅਨੁਭੂਤੀ ਭਰੀ ਰਹਿੰਦੀ ਹੈ। ਪਰ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ 
ਲੋਕ-ਗੀਤਾਂ ਵਿਚੋਂ ਵਿਸ਼ਾਦ-ਪਰਕ ਸ਼ੈਲੀਆਂ ਨੂੰ ਨਹੀਂ 
ਅਪਣਾਇਆ। ਪਹਰੇ, ਕਰਹਲੇ, ਵਣਜਾਰਾ ਦੁਆਰਾ ਆਪ 
ਨੇ ਸੈਸਾਰਿਕ ਪੁਪੰਚ ਦੀਆਂ ਦੁਸ਼ਵਾਰੀਆਂ ਤੋਂ ਜਾਣਕਾਰ 
ਕਰਕੇ ਮਨੁੱਖ ਨੂੰ ਹਰਿ-ਭਗਤੀ ਵਿਚ ਲੀਨ ਰਹਿਣ ਲਈ 
ਸਚੇਤ ਕੀਤਾ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਵਿਸ਼ਾਦ ਨਹੀਂ, ਸਚੇਤ ਰਹਿਣ 
ਦਾ ਉਪਦੇਸ਼ ਹੈ। ਆਪ ਦੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਦੈਪਤੀ ਦੇ ਮੰਗਲ- 
ਮਈ ਕਾਰਜਾਂ ਅਤੇ ਸੈਯੋਗ-ਸੁਖ ਦੀਆਂ ਘੜੀਆਂ ਦਾ 
ਅਧਿਕ ਚਿਤਰਣ ਹੈ। ਇਸ ਲਈ ਉਹ ਵਿਆਹ ਨਾਲ ਸੈਬੈਧਿਤ 
ਘੋੜੀਆਂ ਅਤੇ ਲਾਵਾਂ ਵਰਗੀਆਂ ਲੋਕ-ਪਰੈਪਰਾਵਾਂ ਨੂੰ 
ਆਧਾਰ ਬਣਾ ਕੇ ਆਪਣੇ ਮਨ ਦੀਆਂ ਪ੍ਰੋਮ-ਮਈ ਲਹਿਰਾਂ 
ਦੇ ਉਤਾਰ-ਚੜ੍ਹਾ ਨੂੰ ਲਿਪੀ-ਬੱਧ ਕਰਦੇ ਹਨ। ਅਜਿਹਾ 
ਕਰਨ ਵੇਲੇ ਉਹ ਛੰਦ ਦੀ ਕੈਦ ਨੂੰ ਸਵੀਕਾਰ ਨਹੀਂ ਕਰਦੇ। 
ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਬਾਣੀ ਛੰਤ-ਸ਼ਾਸਤ੍ਰ ਅਧੀਨ ਨ ਚਲ ਕੇ ਗੁਰਬਾਣੀ 
ਦੀ ਪਕ੍ਹਿਤੀ ਅਨੁਸਾਰ ਨਵੀਂ ਮਰਯਾਦਾ ਨੂੰ ਅਪਣਾਉਂਦੀ 
ਹੈ ਜਿਸ ਵਿਚ ਛੌਦ ਨਾਲੋਂ ਰਾਗ ਨੂੰ ਪ੍ਮੁਖਤਾ ਦਿੱਤੀ ਗਈ 
ਹੈ। 

ਇਸ ਵਿਚ ਸੰਦੇਹ ਨਹੀਂ ਕਿ ਗੁਰੂ ਜੀ ਤੋ ਪਹਿਲਾਂ 
ਵੀ ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਤੁਕਾਂ ਦੀ ਲੈਬਾਈ ਇਕ-ਸਮਾਨ ਘਟ 
ਹੀ ਮਿਲਦੀ ਹੈ, ਪਰ ਗੁਰੂ ਰਾਮਦਾਸ ਜੀ ਦੀ ਰਚਨਾ ਵਿਚ 
ਤੁਕਾਂ ਅਤਿ-ਦੀਰਘ ਹੋ ਗਈਆਂ ਹਨ ਅਤੇ ਇੰਜ ਪ੍ਰਤੀਤ 
ਹੋਣ ਲਗਦਾ ਹੈ ਕਿ ਉਹ ਆਪਣਾ ਭਾਵ ਵਾਰਤਿਕ ਵਿਚ 
ਪ੍ਰਗਟ ਕਰ ਰਹੇ ਹੋਣ। ਪਰ ਵਾਰਤਿਕ-ਨੁਮਾ ਹੁੰਦੇ ਹੋਇਆਂ 
ਵੀ ਤੁਕਾਂ ਵਿਚ ਲਯਾਤਮਕਤਾ ਬਣੀ ਹੋਈ ਹੈ। 

ਗੁਰਮਤਿ ਵਿਚ ਪਰਮਾਤਮਾ ਨਾਲ ਨਿਰਛਲ ਅਤੇ 
ਆਸਥਾ-ਯੁਕਤ ਪੋਂਮ-ਭਾਵ ਦੇ ਪ੍ਰਗਟਾਵੇ ਲਈ ਪਤੀ- 
ਪਤਨੀ ਦਾ ਰੂਪਕ ਪਹਿਲਾਂ ਹੀ ਵਰਤਿਆ ਚਲਾ ਆ ਰਿਹਾ 
ਸੀ, ਪਰ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਇਸ ਸੋਬੈਧ ਨੂੰ ਵਿਆਹ ਦੁਆਰਾ 
ਪ੍ਰਦਰਸ਼ਿਤ ਕਰਨ ਦਾ ਸਫਲ ਯਤਨ ਕੀਤਾ ਹੈ। ਫਲਸਰੂਪ 
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ਰਾਮਦਾਸਪੁਰ 


ਆਪ ਨੇ ਵਿਆਹ ਦਾ ਇਕ ਵਿਰਾਟ ਰੂਪਕ ਰਚ ਕੇ ਇਕ 
ਪਾਸੇ ਸਾਰੀਆਂ ਦੁਨੀਆਵੀ ਰਸਮਾਂ (ਜਿਵੇ ਲਗਨ 
ਕਢਾਉਣਾ, ਸਾਕੇਦਾਰੀ ਅਤੇ ਕੁੜਮਾਂ ਦਾ ਆਉਣਾ, ਲੜਕੀ 
ਦੇ ਮਨ ਵਿਚ ਉਮੰਗਾਂ ਦਾ ਫੁਟਣਾ, ਲਾੜੇ ਦਾ ਘੋੜੀ ਚੜ੍ਹਨਾ, 
ਬਰਾਤੀਆਂ ਦਾ ਸ਼ਾਮਲ ਹੋਣ, ਲਾਵਾਂ ਦੇਣਾ) ਦੀ ਪੂਰਤੀ 
ਵਿਖਾਈ ਹੈ ਅਤੇ' ਦੂਜੇ ਪਾਸੇ ਇਸ ਦਾ ਅਧਿਆਤਮੀਕਰਣ 
ਬੈਨ੍ਹ ਦਿੱਤਾ ਹੈ। ਸੋਯੋਗ-ਸੁਖ ਦੀਆਂ ਘੜੀਆਂ ਨੂੰ ਵੀ ਗੁਰੂ 
ਜੀ ਨੇ ਬੜੇ ਮਾਰਮਿਕ ਅਤੇ ਕਾਵਿ-ਉਚਿਤ ਬਿੰਬਾਂ ਰਾਹੀਂ 
ਪੇਸ਼ ਕਰਕੇ ਆਪਣੇ ਕਵੀ-ਹਿਰਦੇ ਦਾ ਪਰਿਚਯ ਦਿੱਤਾ ਹੈ। 
ਰੂਪਕਾਂ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਜਨ-ਜੀਵਨ ਤੋਂ ਬਿਬ 
ਅਤੇ ਪ੍ਰਤੀਕ ਲੈ ਕੇ ਆਪਣੀ ਕਥਨ-ਸ਼ਕਤੀ ਨੂੰ ਵਧਾਇਆ 
ਹੈ। ਕਿਤੇ ਕਿਤੇ ਯੁਗ-ਚਿਤ੍ਣ ਅਤੇ ਇਤਿਹਾਸਿਕ ਅਤੇ 
ਪੌਰਾਣਿਕ ਹਵਾਲੇ ਵੀ ਮਿਲ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। 

ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਭਾਸ਼ਾ ਦਾ ਸਰੂਪ ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੀ 
ਭਾਸ਼ਾਈ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ਤਾ ਦਾ ਅਨੁਕਰਣ ਕਰਦਾ ਹੈ। ਇਸ “ਹਰਿ 
ਮੁਖਿ ਬੋਲੀ” ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਅਨੁਭਵ ਦੀ ਸ਼ਿਦਤ ਅਤੇ ਅਭਿ- 
ਵਿਅਕਤੀ ਦੀ ਨਿਪੁਣਤਾ ਕਾਰਣ ਆਪ ਦੀਆਂ ਅਧਿਕਾਂਸ਼ 
ਤੁਕਾਂ ਸੁਭਾਸ਼ਿਤਾਂ ਬਣ ਗਈਆਂ ਹਨ। ਇਹ ਇਕ ਪਾਸੇ ਸਿੱਖ 
ਸਭਿਆਚਾਰ ਦੇ ਨੁਕਤੇ ਦਸਦਿਆਂ ਜਿਗਿਆਸੂਆਂ ਦੀ 
ਅਗਵਾਈ ਕਰਦੀਆਂ ਹਨ ਅਤੇ ਦੂਜੇ ਪਾਸੇ ਸਮਾਜਿਕ ਸਚ 
ਬਣ ਕੇ ਉਭਰਦੀਆਂ ਹਨ। 

ਸਾਰਾਂਸ਼ ਇਹ ਕਿ ਗੁਰੂ ਰਾਮਦਾਸ ਜੀ ਨੇ ਗੁਰੂ 
ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੀ ਵਿਚਾਰ-ਪਰੈਪਰਾ ਨੂੰ ਸਫਲਤਾ ਪੂਰਵਕ 
ਅਗੇ ਵਧਾਇਆ ਹੈ। ਪਰ ਆਪ ਦੀ ਵਿਸ਼ਿਸ਼ਟਤਾ ਸਾਹਿਤਿਕ 
ਗੁਣਾਂ ਕਰਕੇ ਹੈ। ਸ਼ੈਲੀ, ਭਾਸ਼ਾ, ਅਲੰਕਾਰਾਂ ਅਤੇ ਬਿੰਬਾਂ ਦੀ . 
ਦਿਸ਼ਟੀ ਤੋਂ ਆਪ ਜੀ ਦੀ ਕਵਿਤਾ ਸੇਰ੍‌ਸ਼ਠ ਕਵਿਤਾ ਦੇ 
ਵਰਗ ਵਿਚ ਰਖੀ ਜਾ ਸਕਦੀ ਹੈ। 


ਰਾਮਦਾਸਪੁਰ : ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ ਨਗਰ ਦਾ ਨਾਂ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ 
ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਗੁਰੂ ਰਾਮਦਾਸ ਦੇ ਨਾਂ ਤੇ “ਰਾਮਦਾਸਪੁਰ" ਰਖਿਆ 
ਸੀ- ਵਸ਼ਦੀ ਸ਼ਘਨ ਅਪਾਰ ਅਨੂਪ ਤਾਮਦਾਸ਼ਪੁਰ / (ਗੁ .ਰੀ੍‌. 
1362)। ਪਰ ਅੰਮ੍ਰਿਤ ਸਰੋਵਰ ਦੀ ਅਧਿਕ ਪ੍ਰਸਿੱਧੀ ਕਰਕੇ 
ਨਗਰ ਦਾ ਨਾਂ ਵੀ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਪ੍ਰਚਲਿਤ ਹੋ ਗਿਆ। ਵੇਖੋ 
“ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ” (ਨਗਰ)। 
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ਰਾਮਦਾਸ, ਬਾਵਾ 


ਰਾਮਦਾਸ, ਬਾਵਾ (ਅਨੁ. 1770-1860 ਈ.) : ਪੰਜਾਬ 
ਦੇ ਫ਼ਤਹਿਗੜ੍ਹ ਸਾਹਿਬ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ ਪਿੰਡ ਹਰਗਨਾਂ (ਹਰਗਣਾਂ) 
ਵਿਚ ਪੈਦਾ ਹੋਏ ਬਾਵਾ ਰਾਮਦਾਸ ਦਾ ਸੈਬੰਧ ਦਿਵਾਨਾ 
ਸੈਪ੍ਦਾਇ (ਵੇਖੋ) ਨਾਲ ਹੈ। ਇਸ ਦੀਆਂ ਲਿਖਿਤਾਂ ਦੇ 
_ ਆਧਾਰ 'ਤੇ ਇਸ ਦਾ ਜਨਮ 1770 ਈ. ਦੇ ਨੇੜੇ-ਤੇੜੇ 
ਹੋਇਆ ਪ੍ਤੀਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਦਿਵਾਨਿਆਂ ਦਾ ਮੁੱਖ ਕੇਂਦਰ 
ਭਾਵੇਂ ਬਠਿੰਡਾ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ ਪੀਰਕੋਟ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਹੈ, ਪਰ ਇਸ 
ਨੇ ਪਟਿਆਲਾ ਨਗਰ ਦੇ ਸੈਫ਼ਾਬਾਦੀ ਗੇਟ ਤੋ ਬਾਹਰ ਆਪਣੇ 
ਫ਼ਿਰਕੇ ਦਾ ਇਕ ਡੇਰਾ ਕਾਇਮ ਕੀਤਾ ਜੋ ਹੁਣ “ਬਾਵਾ 
ਰਾਮਦਾਸ ਜੀ ਦਾ ਡੇਰਾ” ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਹੈ। ਇਸ ਨੂੰ 
ਪਟਿਆਲਾ-ਪਤਿ ਮਹਾਰਾਜਾ ਨਰਿੰਦਰ ਸਿੰਘ ਨੇ 19ਵੀਂ 
ਸਦੀ ਦੇ ਮੱਧ ਵਿਚ ਸਰਪ੍ਰਸਤੀ ਪ੍ਰਦਾਨ ਕੀਤੀ। ਇਸ ਨੇ 
ਅਧਿਆਤਮਿਕ, ਸਮਾਜਿਕ ਅਤੇ ਰਾਜਨੈਤਿਕ ਕਈ ਪ੍ਰਕਾਰ 
ਦੇ ਵਿਸ਼ਿਆਂ ਉਤੇ ਗਿਆਰਾਂ ਪੋਥੀਆਂ ਦੀ ਰਚਨਾ ਕੀਤੀ 
ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਸਾਰਿਆਂ ਦੀ ਲਿਪੀ ਗੁਰਮੁਖੀ ਅਤੇ ਭਾਸ਼ਾ 
ਸਧੁੱਕੜੀ ਹੈ। ਇਸ ਦੀਆਂ ਰਚਨਾਵਾਂ ਦੇ ਨਾਂ ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ 
ਹਨ--ਬਿਰਦ ਪ੍ਰਤਾਪ (1803), ਸਾਰ ਰਾਮਾਇਣ (1808), 
ਗਣ ਪ੍ਰਸਤਾਰ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ (1818), ਰਾਜਨੀਤੀ ਬਾਵਾ ਰਾਮ 
ਦਾਸ ਜੀ ਦੀ (1825), ਬਾਣੀ ਬਾਵਾ ਰਾਮ ਦਾਸ ਜੀ ਦੀ 
(1826), ਦੋਪਤੀ ਚਰਿਤ੍ਰ (1842), ਕੇਦਾਰ ਪੰਥ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ 
(1853), ਅਥ ਸਾਰ ਵਸ਼ਿਸਟ ਸਵੈਯਾ (1855), ਬਾਰਾਂਮਾਹਾ 
ਬਾਵਾ ਰਾਮਦਾਸ ਜੀ ਕਾ (1859), ਯਾੜ੍ਾ ਰਿਖੀਕੇਸ਼ ਦੀ, 
ਅਥ ਛੱਤੀਸ ਵਰਣੀ ਤਥਾ ਛੰਦਾਵਲੀ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ ਦੋ ਕੁ 
ਦੇ ਲਾਹੌਰ ਤੋ ਲਿਥੋਂ ਸੈਸਕਰਣ ਛਪੇ ਪਤਾ ਲਗਦੇ ਹਨ। 
“ਬਿਰਧ ਪ੍ਰਤਾਪ” ਦਾ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਨ ਡੇਰੇ ਵਲੋਂ ਸੈਨ 1981 ਈ. 
ਵਿਚ ਕੀਤਾ ਗਿਆ। ਸੰਨ 1826 ਈ. ਵਿਚ ਲਿਖੀ 'ਬਾਣੀ 
ਬਾਵਾ ਰਾਮਦਾਸ ਜੀ ਦੀ” ਦਾ ਸੈਪਾਦਨ ਅਤੇ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਨ 
ਪੰਜਾਬੀ ਯੂਨੀਵਰਸਿਟੀ, ਪਟਿਆਲਾ ਵਲੋਂ ਹੋ ਚੁਕਿਆ ਹੈ। 

ਇਸ ਦੀਆਂ ਰਚਨਾਵਾਂ ਦੀ ਨੁਹਾਰ ਆਪਣਾ 
ਅਧਿਆਤਮੀ ਪ੍ਰਭਾਵ ਦਿੰਦੀ ਹੈ। ਇਸ ਨੇ ਹਰ ਪੋਥੀ ਮੂਲ- 
ਮੰਤ (ਪੂਰੇ ਜਾਂ ਸੈਖਿਪਤ ਰੂਪ) ਨਾਲ ਸ਼ੁਰੂ ਕਰਕੇ ਆਪਣੇ 
ਧੁਰ ਅੰਦਰ ਬੈਠੀ ਗੁਰਬਾਣੀ ਪ੍ਰਤਿ ਅਦਬ ਦੀ ਭਾਵਨਾ ਪ੍ਰਗਟ 
ਕੀਤੀ ਹੈ। ਇਸ ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ ਪਟਿਆਲੇ ਵਿਚ ਸੈਨ 1860 
ਈ. ਦੇ ਨੇੜੇ ਤੇੜੇ ਹੋਇਆ ਪ੍ਰਤੀਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। 
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ਰਾਮਦਾਸੀਏ ਸਿੱਖ 
ਰਾਮਦਾਸੀਏ ਸਿੱਖ : ਮੱਧ ਯੁਗ ਦੇ ਸੁਪ੍ਸਿੱਧ ਭਗਤ ਸਾਧਕ 
ਰਵਿਦਾਸ ਜੀ ਪ੍ਰਤਿ ਆਸਥਾ ਰਖਣ ਵਾਲਿਆਂ ਨੂੰ ਉੱਤਰ 
ਪ੍ਦੇਸ਼ ਵਿਚ ਰਵਿਦਾਸੀਏ ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਸੀ, ਚੂੰਕਿ ਭਗਤ 
ਰਵਿਦਾਸ ਦੀ ਬਾਣੀ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਸੈਕਲਿਤ 
ਹੈ, ਇਸ ਲਈ ਭਗਤ ਜੀ ਪ੍ਰਤਿ ਪੰਜਾਬ ਵਿਚ ਵੀ ਲੋਕਾਂ 
ਦੀ ਆਸਥਾ ਬਹੁਤ ਵਧ ਗਈ, ਖ਼ਾਸ ਕਰਕੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਲੋਕਾਂ 
ਵਿਚ ਜੋ ਭਗਤ ਜੀ ਵਾਂਗ ਚਮੜੇ ਦਾ ਕੌਮ ਕਰਦੇ ਹਨ। 
ਰਮਦਾਸ/ਰਾਮਦਾਸ ਵਿਚ ਬਦਲ ਗਿਆ। ਨਾਂ ਦੀ ਬਦਲੀ 
ਕੁਝ ਇਸ ਕਰਕੇ ਵੀ ਹੋਈ ਕਿ “ਰਾਮਦਾਸ” ਸ਼ਬਦ ਪੰਜਾਬ 
ਦੇ ਗੁਰੂ-ਘਰ ਵਿਚ ਪ੍ਤਿਸ਼ਠਿਤ ਸੀ। ਫਲਸਰੁਪ ਪੰਜਾਬ 
ਨੂੰ “ਰਾਮਦਾਸੀਏ” ਕਿਹਾ ਜਾਣ ਲਗਾ। 

ਸਿੰਘ ਸਭਾ ਲਹਿਰ ਵਲੋਂ ਕੀਤੇ ਗਏ ਸਿੱਖ ਧਰਮ 
ਦੇ ਪ੍ਚਾਰ ਪ੍ਰਸਾਰ ਵੇਲੇ ਬਹੁਤ ਸਾਰੇ ਰਵਿਦਾਸੀਏ ਸਿੱਖ ਬਣ 
ਗਏ , ਕਿਉਂਕਿ ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਸਮਾਨਤਾ ਦਾ ਅਧਿਕਾਰ ਮਿਲਿਆ 
ਅਤੇ ਗੁਰੂ-ਧਾਮਾਂ ਵਿਚ ਜਾ ਕੇ ਹਰਿ-ਭਗਤੀ ਕਰਨ ਦਾ 
ਅਵਸਰ ਮਿਲਿਆ। ਇਸ ਵਰਗ ਦੇ ਗਿਆਨੀ ਦਿੱਤ ਸਿੰਘ 
ਵਰਗੇ ਮਹਾਨ ਪ੍ਰਚਾਰਕਾਂ ਨੂੰ ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਵਿਚ ਬੜੀ ਮਾਨਤਾ 
ਮਿਲੀ। ਫਲਸਰੂਪ ਰਵਿਦਾਸੀਆਂ ਵਿਚੋਂ ਸਿੱਖ ਬਣਨ ਦੀ 
ਸੈਖਿਆ ਵਧਣ ਲਗ ਗਈ ਅਤੇ ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਅੱਧੇ ਚਰਮ- 
ਕਾਮਗਰ ਸਿੱਖ ਬਣ ਗਏ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਆਦਰ ਨਾਲ 
ਰਾਮਦਾਸੀਆ/ਰਮਦਾਸੀਆ ਕਿਹਾ ਜਾਣ ਲਗਾ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀ 
ਵਿਸ਼ੇਸ਼ਤਾ ਇਹ ਸੀ ਕਿ ਇਹ ਰਹਿਤ ਬਹਿਤ ਵਿਚ ਬਹੁਤ 
ਪੱਕੇ ਸਨ, ਇਸ ਲਈ ਕਈ ਵਾਰ ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਰਹਿਤੀਆ£ 
ਰਹਿਤੀਏ ਵੀ ਕਹਿ ਦਿੱਤਾ ਜਾਂਦਾ। ਦੂਜੇ ਵਿਸ਼ਵ ਯੁੱਧ ਵੇਲੇ 
ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਫ਼ੌਜ ਵਿਚ ਵੀ ਖੁਲ੍ਹਦਿੱਲੀ ਨਾਲ ਭਰਤੀ ਕੀਤਾ 
ਗਿਆ ਅਤੇ ਮਜ਼੍ਬੀਆਂ ਨਾਲ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਰਲੀਵੀਂ ਰਜਮੈਂਟ 
ਬਣਾਈ ਗਈ। ਬਾਦ ਵਿਚ ਇਸ ਰਜਮੈਂਟ ਦਾ ਨਾਂ “ਸਿੱਖ 
ਲਾਈਟ ਇਨਵਫੈਂਟਰੀ' ਰਖਿਆ ਗਿਆ। ਦੇਸ਼ ਦੀ ਆਜ਼ਾਦੀ 
ਤੋਂ ਬਾਦ ਇਨ੍ਹਾਂ ਜਾਤੀਆਂ ਨੂੰ ਮਿਲੀਆਂ ਛੋਟਾਂ ਅਤੇ 
ਅਧਿਕਾਰਾਂ ਦੀ ਲੋਅ ਵਿਚ ਅਕਾਲੀ ਦਲ ਨੇ ਮਜ਼੍ਰਬੀਏ 
ਅਤੇ ਰਾਮਦਾਸੀਏ (ਰਵਿਦਾਸੀਏ£ ਸਿੱਖਾਂ ਨੂੰ ਵੀ ਅਨੁਸੂਚਿਤ 
ਜਾਤੀਆਂ ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਕਰਵਾਇਆ ਅਤੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਬਣਦੇ 
ਹੱਕਾਂ ਉਤੇ ਪਹਿਰਾ ਦਿੱਤਾ। ਹੁਣ ਇਹ ਲੋਕ ਰਾਜਨੈਤਿਕ, 
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ਰਾਮ-ਨਾਮ 


ਸਮਾਜਿਕ, ਆਰਥਿਕ ਅਤੇ ਵਿਦਿਅਕ ਤੌਰ `ਤੇ ਕਾਫ਼ੀ 
ਤਰੱਕੀ ਕਰ ਚੁਕੇ ਹਨ। 


ਰਾਮ-ਨਾਮ : ਭਾਰਤੀ ਸਾਹਿਤ ਵਿਚ “ਰਾਮ” ਨਾਂ ਵਾਲੇ 
ਭਾਵੇ' ਅਨੇਕ ਮਹਾਪੁਰਸ਼ਾਂ ਦੇ ਨਾਂਵਾਂ ਦਾ ਉੱਲੇਖ ਹੋਇਆ 
ਹੈ, ਪਰ ਸਭ ਤੋਂ ਜ਼ਿਆਦਾ ਪ੍ਰਸਿੱਧੀ ਦਸ਼ਰਥ ਪੁੱਤਰ ਰਾਮ ਨੂੰ 
ਮਿਲੀ ਹੈ। ਸ਼ੁਰੂ ਵਿਚ ਉਹ ਇਕ ਪਰਾਕ੍ਰਮੀ ਯੋਧਾ ਸਨ। ਪਰ 
ਹੌਲੀ ਹੌਲੀ ਉਹ ਯੋਧੇ ਤੋ ਪੁਰਸ਼ੋਤਮ ਅਤੇ ਫਿਰ ਪੁਰਸ਼ੋਤਮ 
ਤੋਂ ਬ੍ਹਮ ਦੇ ਰੂਪ ਵਿਚ ਲੋਕ-ਮਾਨਸ ਵਿਚ ਸਥਾਪਿਤ ਹੋ 
ਗਏ। ਕਾਲਾਂਤਰ ਵਿਚ ਸਗੁਣ ਭਗਤਾਂ ਵਿਚ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ 
ਵਿਸ਼ਣੂ ਦਾ ਅਵਤਾਰ ਮੰਨ ਕੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਉਪਾਸਨਾ ਸ਼ੁਰੂ ਹੋ 
ਗਈ ਜਿਸ ਦਾ ਮੁੱਖ ਸ਼ੋਯ ਦੱਖਣ ਦੇ ਆਲਵਾਰ ਸਾਧਕਾਂ 
ਅਤੇ ਰਾਮਾਨੁਜਾਚਾਰਯ ਨੂੰ ਹੈ। 

ਚੌਦਵੀਂ ਸਦੀ ਵਿਚ ਸੁਆਮੀ ਰਾਮਾਨੰਦ ਨੇ ਰਾਮ- 
ਉਪਾਸਕਾਂ ਦੀ ਇਕ ਸੁਤੰਤਰ ਸੰਪ੍ਰਦਾਇ ਦਾ ਸੈਗਠਨ ਕੀਤਾ 
ਅਤੇ ਰਾਮਤਾਰਕ ਜਾਂ ਖਟ-ਅਖਰ (ਬਕ੍ਯਕ) ਰਾਮ-ਮੰਤੁ “ਦੀ 
ਵਸਧ ਜਸ: ਨੂੰ ਵੈਸ਼ਣਵ-ਸਾਧਨਾ ਦੇ ਇਤਿਹਾਸ ਵਿਚ 
ਪਹਿਲੀ ਵਾਰ 'ਬੀਜ-ਮੰਤ੍ ਦਾ ਗੌਰਵ ਪ੍ਰਦਾਨ ਕੀਤਾ ਅਤੇ 
ਮਨੁੱਖ-ਮਾਤੁ ਨੂੰ ਰਾਮ-ਨਾਮ ਦੇ ਜਪ ਦਾ ਅਧਿਕਾਰੀ ਘੋਸ਼ਿਤ 
'ਬੀਜਮੰਤ੍' ਅਤੇ “ਮਹਾਮੰਤ” ਨਾਂ ਦੇ ਕੇ ਇਸ ਨੂੰ ਕਲਿਯੁਗ 
ਵਿਚੋਂ ਉਧਰਨ ਦਾ ਇਕ-ਮਾਤ੍੍‌ ਉਪਾ ਜਾਂ ਸਾਧਨ ਦਸਿਆ। 
ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਉਸ ਨੂੰ ਵੇਦਾਂ ਦਾ ਪਾਣ, ਤਿ੍‌ਵੇਦਾਂ ਦਾ ਕਾਰਣ 
ਅਤੇ ਬ੍ਰਹਮ ਰਾਮ ਤੋਂ ਵੀ ਅਧਿਕ ਮਹਿਮਾਯੁਕਤ ਕਹਿ ਕੇ 
ਨਾਮ-ਆਰਾਧਨਾ ਵਿਚ ਏਕਾਂਤ ਨਿਸ਼ਠਾ ਪ੍ਰਗਟ ਕੀਤੀ। 
ਸੈਪੁਦਾਇਕ ਸਾਧਕਾਂ/ਆਚਾਰਯਾਂ ਨੇ “ਰਾਮ-ਨਾਮ” ਦੀਆਂ 
ਵਖ ਵਖ ਤਰ੍ਹਾਂ ਮਹਾਤਮ-ਸੂਚਕ ਵਿਆਖਿਆਵਾਂ ਵੀ 
ਕੀਤੀਆਂ। ਰਾਮ-ਨਾਮ ਦੀ ਲੋਕਪ੍ਿਯਤਾ ਨੇ “ਰਾਮ-ਭਗਤੀ” 
ਦੇ ਵਿਕਾਸ ਦੇ ਮਾਰਗ ਨੂੰ ਮੋਕਲਾ ਕੀਤਾ। ਨਿਰਗੁਣਵਾਦੀ 
ਸੈਤਾਂ ਨੇ ਰਾਮ-ਨਾਮ ਨੂੰ ਨਿਰਾਕਾਰ ਬ੍ਰਹਮ ਦਾ ਬੋਧਕ ਮੰਨਿਆ। 
ਸੈਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਨੇ ਨਿਰਗੁਣ ਬ੍ਹਮ ਨਾਲ ਉਸ ਦਾ (ਰਾਮ- 
ਨਾਮ ਦਾ) ਤਦਾਕਾਰ ਸਥਾਪਿਤ ਕਰਕੇ ਨਾਮ-ਸਾਧਨਾ ਨੂੰ 
ਇਕ ਨਵਾਂ ਮੋੜ ਦਿੱਤਾ। 

ਇਥੇ ਇਹ ਧਿਆਨ ਯੋਗ ਹੈ ਕਿ ਨਿਰਗੁਣ- 
ਵਾਦੀਆਂ (ਸੈਤਾਂ) ਅਤੇ ਸਗੁਣਵਾਦੀਆਂ (ਵੈਸ਼ਣਵਾਂ) ਦੀ 
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ਨਾਮ-ਸਾਧਨਾ ਵਿਚ ਭਿੰਨਤਾ ਹੈ। ਇਸ ਭਿੰਨਤਾ ਦਾ ਮੂਲ 
ਕਾਰਣ ਇਸ਼ਟ ਦਾ ਸਰੂਪ ਹੈ। ਸਗੁਣਵਾਦੀ ਸਾਧਕ ਰੂਪ 
(ਆਕਾਰ) ਤੋਂ ਬਿਨਾ ਨਾਮ ਦੀ ਕਲਪਨਾ ਹੀ ਨਹੀਂ ਕਰ 
ਸਕਦੇ। ਇਸ ਲਈ ਉਹ ਆਰਾਧ੍ਯ ਦੇਵ ਦੇ ਅੰਗਿਕ ਸੌਂਦਰਯ 
ਅਤੇ ਲੀਲਾ ਮਾਧੁਰਯ ਦੇ ਵਰਣਨ ਅਤੇ ਧਿਆਨ ਵਿਚ 
ਮਗਨ ਹੁੰਦੇ ਹਨ। ਇਸ ਸਥਿਤੀ ਵਿਚ ਉਪਾਸਕ ਦੇ ਹਿਰਦੇ 
ਵਿਚ ਉਪਾਸ੍ਯ ਤੋਂ ਆਪਣੀ ਵਖਰੀ ਹੋਂਦ ਦੀ ਅਨੁਭੂਤੀ 
ਨਿਰੈਤਰ ਹੁੰਦੀ ਰਹਿੰਦੀ ਹੈ। ਪਰ ਰਾਮ-ਨਾਮ ਵਿਚ ਮਗਨ 
ਤੱਤ੍ਰ-ਗਿਆਨ ਦੇ ਅਭਿਲਾਸ਼ੀ ਨਿਰਗੁਣਵਾਦੀ ਉਪਾਸਕ 
ਤਰਕ-ਹੀਨ ਸਥਿਤੀ ਵਿਚ ਪਹੁੰਚ ਕੇ ਆਪਣੇ ਆਪ ਨੂੰ 
ਭੁਲ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। ਧਿਆਤਾ (ਧ੍ਯਾਤਾ) ਅਤੇ ਧ੍ਯੇਯ ਦੀ ਵਖਰੀ 
ਹੋਂਦ ਦਾ ਆਭਾਸ ਹੀ ਨਹੀਂ ਹੁੰਦਾ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਅੰਤਰਮੁਖੀ 
ਚੇਤਨਾ ਬ੍ਹਮ-ਅਨੁਭਵ ਵਿਚ ਮਗਨ ਹੋ ਕੇ ਤਦ-ਰੂਪ ਹੋ 
ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਇਸ ਲਈ ਭਗਤ ਰਵਿਦਾਸ ( ਗੱਵਦਾਸ਼ ਹਮਾਰੋਂ 
ਰਾਮ ਜਾ ਦਸ਼ਰਥ ਕਾਠ ਸਤ ਨਾਹ) ਅਤੇ ਸੈਤ ਕਬੀਰ 
( ਦਸ਼ਰਲ ਸਤ /ਤਾਹੰ ਉਰ ਸਖਾਨਾ/ ਰਾਮ ਨਾਮ ਕਾ ਅਨ ਹੈ 
ਆਨਾ) ਨੇ ਰਾਮ ਦੇ ਨਾਮ ਨੂੰ ਦਸ਼ਰਥ ਨਾਲੋਂ ਵਿਲਗ ਕਰਕੇ 
ਨਿਰਗੁਣ ਬ੍ਹਮ ਲਈ ਸਵੀਕਾਰਿਆ ਹੈ। 

ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਰਾਮ-ਨਾਮ ਦੀ ਸਥਿਤੀ 
ਨਿਰਗੁਣਵਾਦੀ ਸਾਧਕਾਂ ਵਾਲੀ ਹੈ ਅਤੇ ਉਹ ਨਿਰਾਕਾਰ 
ਬ੍ਹਮ ਲਈ ਪ੍ਰਚਲਿਤ ਹੋਏ “ਰਾਮ” ਸ਼ਬਦ ਦੀ ਵਰਤੋ'` ਕਰਦੇ 
ਹਨ। ਇਸ ਨਾਲ “ਦਸ਼ਰਥੀ ਰਾਮ” ਦਾ ਕੋਈ ਭਾਵਾਤਮਕ 
ਸੈਬੈਧ ਨਹੀਂ' ਹੈ। ਰ੍ 


ਰਾਮਪੁਰ (ਪਿੰਡ) : ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਲੁਧਿਆਣਾ ਜ਼ਿਲੂੰ ਦੇ ਦੁਰਾਹਾ 
ਨਗਰ ਤੋ 3 ਕਿ.ਮੀ. ਦੀ ਵਿਥ ਉਤੇ ਵਸਿਆ ਇਕ ਪਿੰਡ 
ਜਿਥੇ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਮਾਛੀਵਾੜੇ ਤੋ ਮਾਲਵੇ ਵਲ 
ਜਾਂਦਿਆਂ ਕੁਝ ਦੇਰ ਲਈ ਇਕ ਰੇੜੂ ਦੇ ਬਿ੍‌ਛ ਹੇਠਾਂ ਰੁਕੇ 
ਸਨ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਆਮਦ ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ ਜੋ ਸਮਾਰਕ ` 
ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ, ਉਸ ਦਾ ਨਾਂ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਰੇੜੂ ਸਾਹਿਬ” 
ਪ੍ਚਲਿਤ ਹੋਇਆ। ਇਸ ਦੀ ਇਮਾਰਤ ਦੀ ਉਸਾਰੀ ਸੈਤ 
ਭਗਵਾਨ ਸਿੰਘ ਨੇ ਆਪਣੀ ਦੇਖ-ਰੇਖ ਵਿਚ ਕਰਵਾਈ 
ਸੀ। ਹੁਣ ਇਸ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਸੈਤ ਜੀ ਦੇ ਸੇਵਕ ਹੀ ਕਰਦੇ 
ਹਨ। 
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ਰਾਮਖੁਰਾ ਕਲਾਂ 
ਰਾਮਪੁਰਾ ਕਲਾਂ (ਪਿੰਡ) : ਪੱਛਮੀ ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਲਾਹੌਰ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ 
ਦਾ ਇਕ ਪਿੰਡ ਜੋ ਹਿੰਦ-ਪਾਕ ਸਰਹੱਦ ਤੋਂ ਲਗਭਗ ਡੇਢ 
ਕਿ.ਮੀ. ਦੀ ਵਿਥ ਉਤੇ ਵਸਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਰਵਾਇਤ 
ਇਕ ਵਾਰ ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਸਾਹਿਬ ਇਥੇ ਰੁਕੇ ਸਨ। ਗੁਰੂ 
ਜੀ ਦੀ ਆਮਦ ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ ਜੋ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਉਸਾਰਿਆ 
ਗਿਆ, ਉਸ ਉਤੇ ਪਹਿਲਾਂ ਉਦਾਸੀ ਸਾਧਾਂ ਦਾ ਕਬਜ਼ਾ 
ਸੀ, ਪਰ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸੁਧਾਰ ਲਹਿਰ ਦੌਰਾਨ ਇਹ ਸ਼ੋਮਣੀ 
ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਬੰਧਕ ਕਮੇਟੀ ਦੇ ਪ੍ਰਬੰਧ ਅਧੀਨ ਆ ਗਿਆ। 
ਸੈਨ 1947 ਈ. ਦੀ ਦੇਸ਼-ਵੰਡ ਵੇਲੇ ਇਹ ਪਾਕਿਸਤਾਨ 
ਵਿਚ ਰਹਿ ਗਿਆ ਹੈ। 


ਰਾਮ ਰਾਇ, ਬਾਬਾ (1646-1687 ਈ.) : ਆਪ ਸੱਤਵੇਂ 
ਗੁਰੂ ਸੀ ਹਰਿ ਰਾਇ ਜੀ (ਵੇਖੋ) ਦੇ ਵੱਡੇ ਪੁੱਤਰ ਸਨ। ਆਪ 
ਨੇ ਮਾਤਾ ਕੋਟ ਕਲਿਆਣੀ ਦੀ ਕੁੱਖੋਂ ਸੈਮਤ 1703 ਬਿ. 
(ਸੈਨ 1646 ਈ.) ਵਿਚ ਕੀਰਤਪੁਰ ਵਿਚ ਜਨਮ ਲਿਆ। 
ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਧਾਰਮਿਕ ਵਿਦਿਆ ਵਿਚ ਨਿਪੁਣ ਕਰਨ ਲਈ 
ਗੁਰੂ ਹਰਿ ਰਾਇ ਜੀ ਨੇ ਬਚਪਨ ਤੋਂ' ਹੀ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਵਿਵਸਥਾ 
ਕੀਤੀ ਹੋਈ ਸੀ। ਜਦੋਂ ਗੁਰੂ ਹਰਿ ਰਾਇ ਨੇ ਦਾਰਾ ਸ਼ਕੋਹ ਨੂੰ 
ਔਰੈਗਜ਼ੇਬ ਦੀ ਸੈਨਾ ਦੇ ਪਿਛਾ ਕਰਨ ਤੋਂ ਬਚਾਇਆ ਅਤੇ 
ਗੋਇੰਦਵਾਲ ਵਾਲੀ ਘਾਟ ਤੋਂ ਜੂਨ 1658 ਈ. ਵਿਚ ਪਾਰ 
ਕਰਾ ਕੇ ਸੁਰਖਿਅਤ ਸਥਾਨ ਉਤੇ ਪਹੁੰ ਚਾਇਆ, ਤਾਂ 
ਔਰੋਗਜ਼ੇਬ ਨਾਰਾਜ਼ ਹੋ ਗਿਆ। ਉਸ ਨੇ ਗੁਰੂ ਹਰਿ ਰਾਇ 
ਜੀ ਨੂੰ ਦਿੱਲੀ ਆਪਣੇ ਦਰਬਾਰ ਵਿਚ ਤਲਬ ਕੀਤਾ। ਗੁਰੂ 
ਜੀ ਨੇ ਆਪਣੇ ਵੱਡੇ ਪੁੱਤਰ ਰਾਮ ਰਾਇ ਨੂੰ ਦੀਵਾਨ ਦਰਗਾਹ 
ਮੱਲ ਅਤੇ ਕੁਝ ਹੋਰ ਸਿੱਖਾਂ ਸਹਿਤ ਦਿੱਲੀ ਭੇਜ ਦਿੱਤਾ। 
ਇਸ ਨੇ ਆਪਣੀ ਸੋਚ ਅਨੁਸਾਰ ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਦੀ ਨਾਰਾਜ਼ਗੀ 
ਦੂਰ ਕਰਨੀ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤੀ। ਇਕ ਵਾਰ ਕਿਸੇ ਨੇ ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਨੂੰ 
ਕਿਹਾ ਕਿ ਗੁਰੂ ਰੱਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਮੁਸਲਮਾਨਾਂ ਦੇ ਵਿਰੁੱਧ 
- ਵਿਚ -/6>ੀ #ਸ਼ਲਮਾਨ ਕਾਂ ਪੋੜੈ ਪਈ ਕਾੰਆਰ/ ਘੜਿ 
ਭਾਂਡੇ /ਇਟਾ ਕ7ਆ ਜਲਦਾ ਕਰੋਂ ਅਕਾਰ? (ਗੁ ਗ੍ਰੰ.466) 
ਵਾਲਾ ਸ਼ਲੋਕ ਉਚੇਚੇ ਤੌਰ 'ਤੇ ਦਸਿਆ ਗਿਆ। 
ਬਾਬਾ ਰਾਮ ਰਾਇ ਨੇ ਚਤੁਰਾਈ ਨਾਲ ਇਸ 
ਇਤਰਾਜ਼ ਦਾ ਸਮਾਧਾਨ ਕਰਨ ਲਈ ਕਹਿ ਦਿੱਤਾ ਕਿ 
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ਰਾਮਰਾਈਆ 
“ਮਿਟੀ ਮੁਸਲਮਾਨ ਕੀ” ਨਹੀਂ, “ਮਿਟੀ ਬੇਈਮਾਨ ਕੀ? ਹੈ। 
ਇਸ ਉੱਤਰ ਨਾਲ ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਦੀ ਤਸੱਲੀ ਹੋ ਗਈ। ਜਦੋਂ 
ਗੁਰੂ ਹਰਿ ਰਾਇ ਜੀ ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਇਸ 
ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀ ਬਦਲੀ ਕਰਨ ਦਾ ਪਤਾ ਲਗਿਆ ਤਾਂ ਆਪ ਨੇ 
ਰਾਮ ਰਾਇ ਨੂੰ ਮੱਥੇ ਨ ਲਗਣ ਲਈ ਕਹਿ ਦਿੱਤਾ। ਰਾਮ 
ਰਾਇ ਨੇ ਔਰੈਗਜ਼ੇਬ ਤੋਂ ਦੂਨ ਘਾਟੀ ਵਿਚ ਜਾਗੀਰ ਪ੍ਰਾਪਤ 
ਕਰਕੇ ਉਥੇ ਨਿਵਾਸ ਕਰਨਾ ਸ਼ੁਰੂ ਕਰ ਦਿੱਤਾ! ਉਥੇ ਹੀ 
ਸੈ. 1744 ਬਿ. (1687 ਈ.) ਵਿਚ ਆਪ ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ 
ਹੋਇਆ। ਉਥੇ ਹੀ ਆਪ ਦੀ ਸਮਾਧ ਬਣਾਈ ਗਈ। 
ਰਵਾਇਤ ਹੈ ਕਿ ਜਦੋਂ ਰਾਮ ਰਾਇ ਸਮਾਧੀ ਦੀ ਅਵਸਥਾ 
ਵਿਚ ਸਨ, ਤਾਂ ਮਸੈਦਾਂ ਨੇ ਆਪ ਨੂੰ ਮਿ੍‌ਤ ਘੋਸ਼ਿਤ ਕਰਕੇ 
ਉਥੇ ਹੀ ਸਸਕਾਰ ਦਿੱਤਾ। ਪਤਾ ਲਗਣ 'ਤੇ ਮਾਤਾ ਪੰਜਾਬ 
ਕੌਰ ਨੇ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਨੂੰ ਪਾਉਂਟਾ ਸਾਹਿਬ ਵਿਖੇ 
ਸਾਰੀ ਗੱਲ ਦਸ ਕੇ ਮਸੰਦਾਂ ਨੂੰ ਸਜ਼ਾ ਦਿਵਾਈ ਅਤੇ ਆਪ 
ਡੇਰੇ ਦਾ ਉਤਰਾਧਿਕਾਰ ਸੈਭਾਲਿਆ। 

ਸੈਨ 1699 ਈ. ਵਿਚ ਬਾਬਾ ਰਾਮ ਰਾਇ ਦੀ 
ਸਮਾਧੀ ਵਾਲੀ ਥਾਂ ਉਤੇ ਇਕ ਧਾਮ (ਦੇਹੁਰਾ) ਬਣਵਾਇਆ 
ਗਿਆ। ਕਾਲਾਂਤਰ ਵਿਚ ਇਸ ਦੂਨ ਦਾ ਨਾਂ “ਦੇਹਰਾ-ਦੂਨ” 
ਪ੍ਚਲਿਤ ਹੋਇਆ ਅਤੇ ਨਗਰ ਦਾ ਨਾਂ ਵੀ ਇਹੀ ਪ੍ਰਚਲਿਤ 
ਹੋ ਗਿਆ। ਸੈਨ 1741 ਈ. ਵਿਚ ਮਾਈ ਪੰਜਾਬ ਕੌਰ ਦੇ 
ਦੇਹਾਂਤ ਤੋਂ ਬਾਦ ਇਸ ਸਥਾਨ ਦੀ ਸੇਵਾ-ਸੈਭਾਲ ਬਾਲੂ 
ਹਸਨਾ ਦੀ ਪਰੋਪਰਾ ਦੇ ਉਦਾਸੀ ਸਾਧੂ ਕਰਦੇ ਆ ਰਹੇ ਹਨ। 
ਇਸ ਡੇਰੇ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਗੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੀਆਂ ਕਈ ਪੁਰਾਤਨ 
ਸਨ, ਪਰ ਹੁਣ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਕੁਝ ਪਤਾ ਨਹੀਂ ਚਲਦਾ। 


ਰਾਮਰਾਈਆ : ਗੁਰੂ ਹਰਿ ਰਾਇ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਵੱਡੇ ਪੁੱਤਰ 
ਬਾਬਾ ਰਾਮ ਰਾਇ (ਵੇਖੋ) ਦੇ ਅਨੁਯਾਈਆਂ ਨੂੰ ਸਿੱਖ-ਜਗਤ 
ਵਿਚ “ਰਾਮਰਾਈਆ” ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਮੂਲ ਰੂਪ ਵਿਚ 
ਇਹ ਸਿੱਖ-ਧਰਮ ਤੋਂ ਵਖ ਹੋਇਆ ਇਕ ਉਪ-ਵਰਗ ਹੈ 
ਜਿਸ ਦੀਆਂ ਮਾਨਤਾਵਾਂ ਉਦਾਸੀ ਸਾਧਾਂ ਨਾਲ ਦੂਰ ਤਕ 
ਸਮਾਨਤਾ ਰਖਦੀਆਂ ਹਨ। ਬਾਬਾ ਰਾਮ ਰਾਇ ਦੁਆਰਾ 
ਦੇ ਗ਼ਲਤ ਤਰੀਕੇ ਨਾਲ ਕੀਤੇ ਅਰਥਾਂ ਕਰਕੇ ਗੁਰੂ ਹਰਿ 
ਰਾਇ ਜੀ ਨੇ ਉਸ ਨੂੰ ਸਿੱਖ ਪੰਥ ਤੋਂ ਛੇਕ ਦਿੱਤਾ, ਪਰ 
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ਰਾਮ ਰੋਣੀ 
ਔਰੈਗਜ਼ੇਬ ਨੇ ਉਸ ਨੂੰ ਦੂਨ ਘਾਟੀ ਵਿਚ ਜਾਗੀਰ ਪ੍ਦਾਨ 
ਕਰ ਦਿੱਤੀ। ਰ੍ 

ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਜਦੋਂ ਪਾਉਂਟਾ ਸਾਹਿਬ 
ਠਹਿਰੇ ਹੋਏ ਸਨ ਤਾਂ ਬਾਬਾ ਰਾਮ ਰਾਏ-ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਮਿਲੇ ਅਤੇ 
ਉਸ ਦੀ ਮਿ੍‌ਤੂ ਤੋਂ ਬਾਦ ਉਸ ਦਾ ਉਤਰਾਧਿਕਾਰ ਉਸ ਦੀ 
ਵਿਧਵਾ ਮਾਈ ਪੰਜਾਬ ਕੌਰ ਨੂੰ ਦਿਵਾਉਣ ਲਈ ਗੁਰੂ ਜੀ 
ਉਸ ਦੇ ਡੇਰੇ ਵਿਚ ਗਏ। ਸੈਨ 1741 ਈ. ਵਿਚ ਪੰਜਾਬ 
ਕੌਰ ਦੇ ਦੇਹਾਂਤ ਤੋਂ ਬਾਦ ਉਸ ਡੇਰੇ ਦਾ ਅਧਿਕਾਰ ਬਾਲੂ 


ਹਸਨਾ ਦੀ ਪਰੰਪਰਾ ਦੇ ਉਦਾਸੀਆਂ ਦੇ ਹੱਥ ਵਿਚ ਚਲਾ _ 


ਗਿਆ ਜੋ ਬਾਬਾ ਰਾਮ ਰਾਇ ਨੂੰ ਸੱਤਵੇਂ ਗੁਰੂ ਤੋਂ ਬਾਦ 
ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਉਤਰਾਧਿਕਾਰੀ ਮੰਨਣ ਲਗ ਗਏ। ਇਸ ਉਪ- 
ਸੰਪ੍ਰਦਾਇ ਦਾ ਮੁੱਖ ਕੇਂਦਰ ਦੇਹਰਾਦੂਨ ਦਾ ਝੰਡਾ ਸਾਹਿਬ” 
ਜਾਂ “ਦਰਬਾਰ ਸਾਹਿਬ” ਹੈ। ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸੁਧਾਰ ਲਹਿਰ ਤਕ 
ਇਸ ਡੇਰੇ ਦਾ ਸਰੂਪ ਲਗਭਗ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਜਾਂ ਪੁਰਾਤਨ 
ਉਦਾਸੀ ਡੇਰੇ ਵਰਗਾ ਸੀ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਗਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦਾ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ 
ਹੁੰਦਾ ਸੀ। ਪਰ ਡੇਰੇ ਨਾਲ ਸੈਬੰਧਿਤ ਜਾਇਦਾਦ ਦੇ ਖੁਸ 
ਜਾਣ ਤੋਂ ਡਰਦਿਆਂ ਇਸ ਨੂੰ ਹਿੰਦੂ ਧਰਮ ਦੇ ਮੰਦਿਰ ਵਿਚ 
ਬਦਲ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। ਫਲਸਰੂਪ, ਇਸ ਦਾ ਸਿੱਖ ਧਰਮ 
ਨਾਲ ਪੂਰੀ ਤਰ੍ਹਾਂ ਤੋੜ-ਵਿਛੋੜ ਹੋ ਗਿਆ, ਉੱਜ ਭਾਵੇਂ 
ਸਿੱਖ ਪਵਿੱਤੀਆਂ ਅਜੇ ਵੀ ਪ੍ਚਲਿਤ ਹਨ। 


ਰਾਮ ਰੌਣੀ (ਗੜ੍ਹੀ) : ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਨੂੰ ਦਰਸ਼ਨ ਲਈ ਆਉਣ 
ਵਾਲੇ ਸਿੱਖ ਜੱਥਿਆਂ ਨੂੰ ਸੈਕਟ ਵੇਲੇ ਪਨਾਹ ਦੇ ਸਕਣ ਦੇ 
ਉਦੇਸ਼ ਤੋਂ ਅਪੈਂਲ 1748 ਈ. ਵਿਚ ਰਾਮਸਰ ਦੇ ਨੌੜੇ ਇਕ 
ਕੱਚੀ ਗੜ੍ਹੀ ਉਸਾਰੀ ਗਈ। ਇਸ ਦਾ ਨਾਂ ਗੁਰੂ ਰਾਮਦਾਸ 
ਜੀ ਦੇ ਨਾਂ ਉਤੇ ਰਖਿਆ ਗਿਆ। ਉਸੇ ਸਾਲ ਦੀਵਾਲੀ ਦੇ 
ਮੌਕੇ ਉਤੇ ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ ਵਿਚ ਇਕੱਠੇ ਹੋਏ ਸਿੱਖਾਂ ਉਪਰ 
ਲਾਹੌਰ ਦੇ ਸੂਬੇ ਮੀਰ ਮੰਨੂ ਨੇ ਫ਼ੌਜ ਚੜ੍ਹਾ ਦਿੱਤੀ। ਜਲੈਧਰ ਦੇ 
ਫ਼ੌਜਦਾਰ ਅਦੀਨਾ ਬੇਗ ਨੂੰ ਵੀ ਇਸ ਮੁਹਿੰਮ ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ 
ਹੋਣ ਲਈ ਬੁਲਾ ਲਿਆ।ਅਚਾਨਕ ਹੋਏ ਇਸ ਹਮਲੇ ਕਾਰਣ 
ਕੁਝ ਸਿੱਖ ਤਾਂ ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ ਦੇ ਨੇੜਲੇ ਜੈਗਲਾਂ ਵਿਚ ਲੁਕ- 
ਛਿਪ ਗਏ ਅਤੇ ਲਗਭਗ 500 ਸਿੱਖਾਂ ਨੇ ਰਾਮਰੌਣੀ ਗੜ੍ਹੀ 
ਵਿਚ ਪਨਾਹ ਲੈ ਲਈ। ਅਦੀਨਾ ਬੇਗ ਦੀ ਸੈਨਾ ਨੇ ਗੜ੍ਹੀ 
ਨੂੰ ਘੇਰਾ ਪਾ ਲਿਆ। ਤਿੰਨ ਮਹੀਨੇ ਘਿਰੇ ਰਹਿਣ ਤੇ ਅੰਦਰਲੇ 
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ਰਾਮਾਨੰਦ , ਸੁਆਮੀ 
ਸਿੱਖਾਂ ਨੇ ਸ. ਜੱਸਾ ਸਿੰਘ ਰਾਮਗੜ੍ਹੀਆਂ ਨੂੰ ਮਦਦ ਲਈ 
ਬੇਨਤੀ ਕੀਤੀ। ਜੱਸਾ ਸਿੰਘ ਉਦੋ ਅਦੀਨਾ ਬੇਗ ਪਾਸ 
ਮੁਲਾਜ਼ਮ ਸੀ। ਉਸ ਨੇ ਬੇਨਤੀ ਸੁਣ ਕੇ ਨੌਕਰੀ ਛਡ ਦਿੱਤੀ 
ਅਤੇ ਮਦਦ ਲਈ ਪਹੁੰਚ ਗਿਆ। ਆਖ਼ਿਰ ਮੀਰ ਮੰਨੂ ਦੇ 
ਵਜ਼ੀਰ ਦੀਵਾਨ ਕੌੜਾ ਮੱਲ ਨੇ ਵਿਚ ਪੈ ਕੇ ਘੇਰਾ ਹਟਾਇਆ। 
ਸੈਨ 1753 ਈ. ਵਿਚ ਮੀਰ ਮੰਨੂ ਦੇ ਮਰਨ ਤੋਂ ਬਾਦ ਜੱਸਾ 
ਸਿੰਘ ਨੇ ਇਸ ਗੜ੍ਹੀ ਦੀ ਪੁਨਰ-ਉਸਾਰੀ ਕਰਵਾਈ ਅਤੇ 
ਇਸ ਦਾ ਨਾਂ “ਰਾਮਗੜ੍ਹ” ਰਖਿਆ। 

ਰ੍ -ਸੈਨ 1758 ਈ. ਵਿਚ ਜਦੋਂ ਅਦੀਨਾ ਬੇਗ 
ਪੰਜਾਬ ਦਾ ਸੂਬਾ ਬਣਿਆ ਤਾਂ ਉਸ ਨੇ ਰਾਮਗੜ੍ਹ ਤੋਂ ਸਿੱਖਾਂ 
ਨੂੰ ਖਦੇੜ ਦਿੱਤਾ। ਪਰ ਬਾਦ ਵਿਚ ਸ. ਜੱਸਾ ਸਿੰਘ, 
ਸ. ਨੰਦ ਸਿੰਘ ਸੈਘਾਣੀਆ ਅਤੇ ਸ. ਜੈ ਸਿੰਘ ਕਨ੍ਹੀਆ ਨੇ 
ਮਿਲ ਕੇ ਰਾਮਗੜ੍ਹ ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਅਧਿਕਾਰ ਵਿਚ ਲੈ ਲਿਆ 
ਇਸ ਗੜ੍ਹੀ ਨੂੰ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਦੀ ਰਾਖੀ ਲਈ ਸੁਦ੍੍‌ੜ੍ਰਿ ਕਰਨ 
ਵਿਚ ਮੁੱਖ ਯੋਗਦਾਨ ਸ. ਜੱਸਾ ਸਿੰਘ ਦਾ ਰਿਹਾ ਅਤੇ 
ਅਧਿਕਤਰ ਉਸ ਦੇ ਜੱਥੇ ਦੇ ਸਿੰਘ ਇਸ ਵਿਚ ਨਿਵਾਸ ਕਰਦੇ 
ਰਹੇ, ਇਸ ਲਈ ਉਸ ਦੀ ਮਿਸਲ ਦਾ ਨਾਂ ਵੀ “ਰਾਮਗੜ੍ਹੀਆ” 
ਪ੍ਚਲਿਤ ਹੋ ਗਿਆ। 


ਰਾਮਾਨੰਦ, ਸੁਆਮੀ (1336-1467 ਈ.) : ਗੁਰੂ ਗੰਥ 
ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਇਕ ਭਗਤ ਬਾਣੀਕਾਰ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਉੱਤਰੀ ਭਾਰਤ 
ਵਿਚ ਭਗਤੀ-ਲਹਿਰ ਦੇ ਵਿਕਾਸ ਵਿਚ ਮਹੱਤਵਪੂਰਣ 
ਭੂਮਿਕਾ ਨਿਭਾਈ ਹੈ । ਆਪ ਰਾਮਾਨੁਜਾਚਾਰਯ (ਸੈਨ 1017 
-1137 ਈ.) ਦੀ ਸ਼ੀ ਸੈਪ੍ਦਾਇ ਵਿਚ ਦੀਖਿਅਤ ਸਨ ਅਤੇ 
ਕ੍ਰਮ ਵਿਚ ਚੌਦਵੀਂ ਥਾਂ 'ਤੇ ਹੋਏ ਸਨ। 

ਆਪ ਦਾ ਜਨਮ ਸੈਨ 1366 ਈ. (1423 ਬਿ.) 
ਵਿਚ ਪ੍ਯਾਗ ਦੇ ਕਿਸੇ ਕਾਨਕੁਬਜ ਬ੍ਰਾਹਮਣ ਪਰਿਵਾਰ 
ਵਿਚ ਸਦਨ ਸ਼ਰਮਾ ਦੇ ਘਰ ਸੁਸ਼ੀਲਾ ਦੀ ਕੁੱਖੋਂ ਹੋਇਆ 
ਮੰਨਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਕੁਝ ਗੰੰਥਾਂ ਵਿਚ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਪਿਤਾ ਦਾ 
ਨਾਂ 'ਕੋਵਲ” ਅਤੇ ਮਾਤਾ ਦਾ ਨਾਂ “ਮੁਰਵੀ” ਲਿਖਿਆ ਹੈ। 
ਇਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਪਹਿਲਾ ਨਾਂ ਰਾਮਦੱਤ ਜਾਂ ਰਾਮ-ਭਾਰਤੀ ਸੀ, 
ਪਰ ਬਾਦ ਵਿਚ ਇਹ ਰਾਮਾਨੰਦ ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਹੋਏ। 

ਸ਼ੁਰੂ ਵਿਚ ਇਹ ਕਿਸੇ ਦੇਡੀ ਸੈਨਿਆਸੀ ਦੇ ਚੇਲੇ 
ਸਨ, ਪਰ ਫਿਰ ਸ਼ੀ ਸੈਪ੍ਰਦਾਇ ਦੇ 13ਵੇ' ਪੁਰਸ਼ ਸੁਆਮੀ 
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ਰਾਮਾਨੰਦ, ਸੁਆਮੀ 
ਰਾਘਵਾਨੰਦ ਦੇ ਚੇਲੇ ਬਣੇ ਪਰ ਕਿਤੋਂ ਤੀਰਥ-ਯਾੜ੍ਾ ਕਰਕੇ 
ਮੁੜਨ ਉਤੇ ਖਾਣ-ਪੀਣ ਦੇ ਸੈਬਧ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਨਾਲ ਕੁਝ 
ਮਤਭੇਦ ਪੈਦਾ ਹੋ ਗਿਆ। ਫਲਸਰੂਪ ਆਪ ਨੇ ਰਾਘਵਾਨੰਦ 
ਦਾ ਸਾਥ ਛਡ ਦਿੱਤਾ ਅਤੇ ਆਪਣੇ ਸੁਤੰਤਰ ਵਿਚਾਰਾਂ ਦੇ 
ਪ੍ਚਾਰ-ਪ੍ਰਸਾਰ ਲਈ ਉੱਤਰੀ ਭਾਰਤ ਵਿਚ ਇਕ ਨਵੀ 
ਸੰਪ੍ਦਾਇ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਕੀਤੀ ਜੋ ਅਜ-ਕਲ “ਰਾਮਾਵਤ” 
ਜਾਂ 'ਰਾਮਾਨੰਦੀ ਸੈਪ੍ਰਦਾਇ” ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਹੈ। ਸਚ 
ਤਾਂ ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਭਾਰਤ ਵਿਚ ਚਲੀ ਭਗਤੀ-ਲਹਿਰ ਦੇ 
ਆਪ ਮੋਢੀਆਂ ਵਿਚੋਂ ਸਨ। ਧਾਰਮਿਕ ਵਿਚਾਰ-ਵਟਾਂਦਰੇ 
ਵਿਚਾਰਧਾਰਾ ਲਈ ਮਸਤਕ ਦੇ ਕਿਵਾੜ ਖੁਲ੍ਹ ਰਖਦੇ ਸਨ। 
ਫਿਰ ਬੜੀ ਦ੍ਰਿੜ੍ਹਤਾ ਨਾਲ ਉਸ ਦਾ ਪ੍ਚਾਰ ਕਰਦੇ ਸਨ। 
ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਭਗਤੀ ਦੇ ਦੁਆਰ ਇਸਤਰੀਆਂ ਅਤੇ ਪਛੜੀਆਂ 
ਹੋਈਆਂ ਜਾਤੀਆਂ ਲਈ ਵੀ ਖੋਲ੍ਹ ਦਿੱਤੇ ਜਿਸ ਦੇ ਫਲਸਰੂਪ 
ਸੰਤ-ਕਾਵਿ ਵਿਚ ਉਦਾਰਵਾਦੀ ਚੇਤਨਾ ਦਾ ਵਿਕਾਸ 
ਹੋਇਆ। 

ਧਰਮ-ਪ੍ਚਾਰ ਅਤੇ ਲੋਕ-ਕਲਿਆਣ ਲਈ ਇਨ੍ਹਾਂ 
ਨੇ ਸੈਸਕ੍ਰਿਤ ਦੀ ਥਾਂ ਹਿੰਦਵੀ (ਸਧੁੱਕੜੀ) ਨੂੰ ਉਚਿਤ 
ਸਮਝਿਆ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦੱਖਣ ਦੀ ਭਗਤੀ-ਭਾਵਨਾ ਦਾ 
ਵਿਕਾਸ ਉੱਤਰੀ ਭਾਰਤ ਵਿਚ ਇਕ ਲਹਿਰ ਦੇ ਰੂਪ ਵਿਚ 
ਹੋਇਆ ਜੋ ਭਾਰਤ ਦੇ ਇਕ ਸਿਰੇ ਤੋ ਦੂਜੇ ਸਿਰੇ ਤਕ ਬੜੇ 
ਥੋੜੇ ਸਮੇਂ ਵਿਚ ਹੀ ਪਸਰ ਗਈ। ਕਬੀਰ-ਪੰਥੀਆਂ ਵਿਚ 
ਇਸ ਪ੍ਰਥਾਇ ਇਕ ਦੋਹਰਾ ਪ੍ਰਚਲਿਤ ਹੈ-- ਭਕਤਾ ਦੁ ਵੜ 
ਊਂਪਜਾੀ ਲਾਏ ਰਾਆਨੰਦ / ਪੁਗਟ ਕੀਆ ਕਲਰ ਨੰ ਸ਼ਪਤਾ 
ਦੀ ਨਵਥੰਡ / 

ਆਪ ਅਧਿਕਤਰ ਕਾਸ਼ੀ (ਬਨਾਰਸ) ਵਿਚ 
ਪੰਚਰੀਗਾ ਘਾਟ ਦੇ ਨੇੜੇ-ਤੇੜੇ ਕਿਸੇ ਗੁਫਾ ਵਿਚ ਰਿਹਾ 
ਕਰਦੇ ਸਨ। ਇਹੀ ਬਾਦ ਵਿਚ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੁਆਰਾ ਚਲਾਈ 
ਸੰਪ੍ਰਦਾਇ ਦਾ ਕੇਂਦਰੀ ਮਠ ਬਣ ਗਿਆ। ਇਥੋ' ਹੀ ਆਪ 
ਪ੍ਰਮੁਖ ਤੀਰਥਾਂ ਉਤੇ ਯਾਤ੍ਹਾ ਕਰਨ ਲਈ ਜਾਂਦੇ ਸਨ। ਆਪ 
ਦੇ ਅਨੌਕ ਸ਼ਿਸ਼ਾਂ ਦਾ ਉੱਲੇਖ ਧਾਰਮਿਕ ਗ੍ਰੰਥਾਂ ਵਿਚ ਮਿਲਦਾ 
ਹੈਂ, ਪਰ ਮੁੱਖ ਤੌਰ 'ਤੇ ਬਾਰ੍ਹਾਂ ਸ਼ਿਸ਼ਾਂ ਦੀ ਮਾਨਤਾ ਹੈ, ਜਿਵੇਂ 
ਅਨੰਤਾਨੰਦ, ਸੁਰਸੁਰਾਨੰਦ, ਸੁਖ਼ਾਨੰਦ, ਨਰਹਰਯਾਨੰਦ, 
ਭਵਾਨੰਦ, ਯੋਗਾਨੰਦ, ਗਾਲਵਾਨੰਦ, ਕਬੀਰ, ਪੀਪਾ, 
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ਰਾਮਾਨੰਦ, ਸੁਆਮੀ 


ਰਵਿਦਾਸ, ਧੰਨਾ ਅਤੇ ਸੈਣ। ਕਿਤੇ ਕਿਤੇ ਨਾਂਵਾਂ ਵਿਚ 
ਅੰਤਰ ਵੀ ਹੈ। ਪਰ ਭਗਤੀ ਲਹਿਰ ਦੇ ਵਿਕਾਸ ਵਿਚ 
ਆਖੀਰਲੇ ਪੰਜਾਂ ਦਾ ਨਾਂ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਉੱਲੇਖਯੋਗ ਹੈ। ਭਾਈ 
ਗੁਰਦਾਸ ਨੇ ਤਾਂ ਰਾਮਾਨੰਦ ਅਤੇ ਕਬੀਰ ਵਿਚ ਕੋਈ ਅੰਤਰ 
ਨਹੀਂ ਮੰਨਿਆ-ਝਰਣਾ #ਰਦਾ /ਨੈਡਰਹ ਗੁਰਮ/ਖ ਬਾਣ? 
%ਘੜ ਘੜਾਈ/ ਰਾ# ਕਝਾਰੈ ਭੇਦੁ ਨ ਭਾਈ /(10/15)। 

ਰਾਮਾਨੰਦ ਪਹਿਲਾਂ ਸੀਤਾ-ਰਾਮ ਦੀ ਉਪਾਸਨਾ 
ਕਰਦੇ ਸਨ ਪਰ ਪਿਛਲੀ ਉਮਰ ਵਿਚ ਇਹ ਮੂਰਤੀ-ਪੂਜਾ 
ਅਥਵਾ ਪ੍ਰਤੀਕ-ਉਪਾਸਨਾ ਤੋਂ ਉੱਚੇ ਉਠ ਕੇ ਨਿਰਗੁਣ 
ਦੀ ਉਪਾਸਨਾ ਵਲ ਰੁਚਿਤ ਹੋਏ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ ਸੈਨ 
1467 ਈ. (1524 ਬਿ.) ਵਿਚ ਕਾਸ਼ੀ ਵਿਚ ਹੋਇਆ 
ਦਸਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਉਦੋ ਤਕ ਉੱਤਰੀ ਭਾਰਤ ਵਿਚ 
ਰਾਮਾਵਤ ਸੈਪ੍ਦਾਇ ਦਾ ਪੁਚਾਰ ਬਹੁਤ ਪਸਰ ਗਿਆ ਸੀ 
ਅਤੇ ਅਨੌਕ ਥਾਂਵਾਂ ਉਤੇ ਮਠ ਆਦਿ ਬਣ ਗਏ ਸਨ ਤੇ ਜੋ 
ਅਜ ਵੀ ਕਾਇਮ ਹਨ। 

ਆਪ ਦੇ ਨਾਂ 'ਤੇ ਸੈਸਕ੍ਿਤ ਵਿਚ ਕਈ ਰਚਨਾਵਾਂ 
ਮਿਲਦੀਆਂ ਹਨ, ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ ਦੋ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਉੱਲੇਖਯੋਗ ਹਨ। 
ਇਕ ਹੈ 'ਸੀ ਵੈਸ਼ਣਵ ਮਤਾਬ੍ਜ ਭਾਸ੍ਕਰ” ਜਿਸ ਵਿਚ ਇਨ੍ਹਾਂ 
ਦੇ ਪ੍ਰਮੁਖ ਸਿੱਧਾਂਤ ਦਰਜ ਹਨ। ਦੂਜੀ ਪੁਸਤਕ “ਸੀ ਰਾਮਾਰਚਨ 
ਪੱਧਤਿ” ਵਿਚ ਪੂਜਾ-ਪ੍ਰਣਾਲੀ ਬਾਰੇ ਵਿਵਰਣ ਦਿੱਤਾ ਹੈ। 
ਹਿੰਦੀ ਵਿਚ ਸੈਦਿਗਧ ਰੂਪ ਵਿਚ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ 
ਹਨੂਮਾਨ ਸੈਬੈਧੀ ਇਕ ਰਚਨਾ ਉਪਲਬਧ ਹੈ। ਇਸ ਤੋਂ 


_ਦਾ ਇਕ ਸ਼ਬਦ ਦਰਜ ਹੈ, ਜਿਸ ਦੀ ਪ੍ਰਮਾਣਿਕਤਾ ਬਾਰੇ 


ਕਿੰਤੂ ਨਹੀਂ ਹੈ। ਇਸ ਸ਼ਬਦ ਵਿਚ ਆਪ ਨੇ ਪਰੇਪਰਾਗਤ 
ਮੂਰਤੀ ਪੂਜਨ-ਵਿਧੀ ਨੂੰ ਤਿਆਗ ਕੇ , ਗੁਰੁ ਦੇ ਦਸੇ ਅਨੁਸਾਰ, 
ਹਿਰਦੇ ਦੇ ਅੰਦਰ ਵਸਦੇ ਬ੍ਹਮ ਦੀ ਪੂਜਾ ਕਰਨ ਉਤੇ ਬਲ 
ਦਿੱਤਾ ਹੈ। ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਹੋਂਦ ਸਰਬਤ ਹੈ, ਕਿਸੇ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ 
ਧਰਮ-ਧਾਮ ਉਤੇ ਜਾਣ ਦੀ ਲੋੜ ਨਹੀਂ'। ਸਤਿਗੁਰੁ ਤੋ' ਸਹੀ 
ਮਾਰਗ-ਦਰਸ਼ਨ ਹੁੰਦਾ ਹੈ--ਸ਼ਤਿਗੁਰ ਮੈ ਬਲਿਹਾਗੀ ਤੌਰ / 
/ਜਿਨਿ ਸ਼ਕਲ /ਲੈਕਲ ਭੂਮ ਕਾਟੋ ਮੌਰ/ ਰਾਆਨੰਦ ਸ਼ਆਆੰ 
ਰਮਤਾ ਬ੍ਰਹਮ/ ਗਾਰ ਕਾ ਸਬਦੁ ਕਾਟੈ ਕਟੇ ਕਰਮ/ (ਗੁ . 
ਗੁੰ..195)। ਇਸ ਸ਼ਬਦ ਵਿਚ ਚਾਰ ਚਾਰ ਤੁਕਾਂ ਦੇ ਤਿਨ 
ਪਦੇ ਹਨ ਅਤੇ ਸ਼ੁਰੂ ਵਿਚ ਦੋ ਤੁਕਾਂ ਦਾ “ਰਹਾਉ” ਹੈ। ਇਸ 
ਦੀ ਭਾਸ਼ਾ ਸਧੁੱਕੜੀ ਹੈ। 
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ਰਾਮਾ, ਬਾਬਾ 
ਰਾਮਾ, ਬਾਬਾ : ਲਾਹੌਰ ਦੇ ਨੇੜੇ ਚਾਹਲ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਰਹਿਣ 
ਵਾਲਾ ਇਕ ਖੜੀ ਜਿਸ ਦਾ ਵਿਆਹ ਮਾਈ ਭਿਰਾਈ ਨਾਲ 
ਹੋਇਆ ਸੀ ਅਤੇ ਜਿਸ ਦੀ ਕੁੱਖੋਂ ਇਕ ਪੁੱਤਰ ਭਾਈ ਕ੍ਰਿਸ਼ਨਾ 
ਅਤੇ ਇਕ ਪੁੱਤਰੀ ਬੀਬੀ ਤ੍ਰਿਪਤਾ ਪੈਦਾ ਹੋਈ। ਬਾਬੇ ਰਾਮੇ 
ਨੇ ਬੀਬੀ ਤ੍ਰਿਪਤਾ ਦਾ ਵਿਆਹ ਤਲਵੰਡੀ ਰਾਇ ਭੋਏ ਭੱਟੀ 
ਦੇ ਵਸਨੀਕ ਮਹਿਤਾ ਕਾਲੂ ਨਾਲ ਕੀਤਾ। ਇਸ ਦੈਪਤੀ ਤੋੱ 
ਬੇਬੇ ਨਾਨਕੀ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਦਾ ਜਨਮ ਹੋਇਆ। 
ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਬਾਬਾ ਰਾਮਾ ਸਿੱਖ ਪੰਥ ਦੇ ਸੈਚਾਲਕ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ 
ਨਾਨਾ ਜੀ ਸਨ। 


ਰਾਮਾਵਤਾਰ (ਕਾਵਿ) : “ਦਸਮ ਰਥ” ਵਿਚ ਸੈਕਲਿਤ 
“ਚੋਬੀਸਾਵਤਾਰ” ਨਾਮਕ ਰਚਨਾ ਦਾ ਇਕ ਵੱਡਾਕਾਰੀ ਕਥਾ- 
ਪ੍ਰਸੰਗ, ਜਿਸ ਦਾ ਕ੍ ਮਾਂਕ 20 ਹੈ। ਵੇਖੋ “ਚੌਬੀਸਾਵਤਾਰ”। 


ਰਾਮੇਆਣਾ (ਪਿੰਡ) : ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਫ਼ਰੀਦਕੋਟ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦਾ 
ਇਕ ਪਿੰਡ ਜੋ ਜੈਤੋ ਨਗਰ ਤੋਂ 10 ਕਿ.ਮੀ. ਪੱਛਮ ਵਲ ਹੈ। 
ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਖਿਦਰਾਣੇ ਨੂੰ ਜਾਂਦਿਆਂ ਇਥੇ ਇਕ ਕਿਸਾਨ ਨੂੰ 
ਡੇਲੇ ਤੋੜਦਿਆਂ ਵੇਖਿਆ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਉਸ ਨੂੰ ਡੇਲੇਂ ਸੁਟ 
ਦੇਣ ਲਈ ਕਿਹਾ। ਉਸ ਨੇ ਡੇਲੇ ਸੁਟਣ ਦੀ ਆਗਿਆ ਮੰਨ 
ਲਈ, ਪਰ ਆਪਣੀ ਵਰਤੋ' ਲਈ ਕੁਝ ਬਚਾ ਲਏ। ਗੁਰੂ ਜੀ 
ਨੇ ਚਾਹਿਆ ਸੀ ਕਿ ਇਸ ਇਲਾਕੇ ਦੀ ਭੁਖ ਅਤੇ ਕਾਲ ਨੂੰ 
ਕਢ ਦਿੱਤਾ ਜਾਏ, ਪਰ ਡੇਲੇ ਬਚਾ ਲੈਣ ਕਰਕੇ ਕੁਝ ਨ ਕੁਝ 
ਦੁਰਭਿਖ ਰਹਿ ਹੀ ਗਈ । ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਆਮਦ ਦੀ ਯਾਦ 
ਵਿਚ ਇਥੇ ਜੋ ਸਮਾਰਕ ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ ਉਹ 
“ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸਾਹਿਬ ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ ਦਸ” ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ ਪ੍ਰਸਿੱਧ 
ਹੋਇਆ। ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਦੇ ਪਰਿਸਰ ਵਿਚ ਇਕ ਸਰੋਵਰ ਵੀ 
ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਇਹ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸ਼ੋ ਮਣੀ 
ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਬੈਧਕ ਕਮੇਟੀ ਨਾਲ ਸੈਬੰਧਿਤ ਹੈ, ਪਰ ਇਸ 
ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਸਥਾਨਕ ਸੈਗਤ ਕਰਦੀ ਹੈ। 


ਰਾੜਾ (ਪਿੰਡ) : ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਲੁਧਿਆਣਾ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਵਿਚ ਦੋਰਾਹਾ 
ਨਗਰ ਤੋਂ 16 ਕਿ.ਮੀ. ਪੱਛਮ ਵਲ ਸਥਿਤ ਇਕ ਪਿੰਡ, 
ਜਿਥੇ ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਸਾਹਿਬ ਦਾ ਸਮਾਰਕ ਹੈ। ਕਹਿੰਦੇ 
ਹਨ ਜਦੋ' ਸੈਨ 1631 ਈ. ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਜੀ ਘੁੜਾਣੀ ਪਿੰਡ 
ਵਿਚ ਠਹਿਰੇ ਹੋਏ ਸਨ ਤਾਂ ਕਈ ਵਾਰ ਸ਼ਿਕਾਰ ਖੇਡਦਿਆਂ 
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ਰਿਪੁਦਮਨ ਸਿੰਘ, ਮਹਾਰਾਜਾ 


ਇਥੇ ਇਕ ਬੋਹੜ ਦੇ ਬ੍ਿਛ ਹੇਠਾਂ ਬਿਸਰਾਮ ਕਰਨ ਲਈ ਆ 
ਜਾਂਦੇ ਸਨ। ਇਸ ਥਾਂ 'ਤੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਆਮਦ ਦੀ ਯਾਦ 
ਵਿਚ ਪਹਿਲਾਂ ਮੰਜੀ ਸਾਹਿਬ ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਸੀ, ਪਰ 
ਪਟਿਆਲਾ-ਪਤਿ ਮਹਾਰਾਜਾ ਭੂਪਿੰਦਰ ਸਿੰਘ ਦੀ ਵਿਧਵਾ 
ਮਹਾਰਾਣੀ ਜਸਵੰਤ ਕੌਰ ਨੇ ਸੈਨ 1941 ਈ. ਵਿਚ ਇਥੇ 
“ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ ਛੇਵੀਂ! ਬਣਵਾਇਆ ਅਤੇ 
ਗੁਜ਼ਾਰੇ ਲਈ ਜ਼ਮੀਨ ਵੀ ਨਾਲ ਲਗਵਾਈ। ਇਸ ਦੀ ਸਾਂਭ- 
ਸੈਭਾਲ ਭਾਵੇ ਸਥਾਨਕ ਸੈਗਤ ਕਰਦੀ ਹੈ, ਪਰ ਮਹਾਰਾਣੀ 
ਅਤੇ ਉਸ ਦਾ ਪੇਕਾ ਪਰਿਵਾਰ ਮਾਇਕ ਸਹਾਇਤਾ ਕਰਦਾ 
ਰਹਿੰਦਾ ਹੈ। ਇਥੇ ਹੋਲੋ-ਮਹੱਲੇ ਉਤੇ ਸਾਲਾਨਾ ਮੇਲਾ ਲਗਦਾ 
ਹੈ। ਇਥੇ ਸੈਤ ਈਸ਼ਰ ਸਿੰਘ ਦਾ ਵੀ ਡੇਰਾ ਹੈ ਜਿਸ ਨੇ ਸਿੱਖ 
ਧਰਮ ਦੇ ਪ੍ਰਚਾਰ ਵਿਚ ਬਹੁਤ ਰੁਚੀ ਲਈ ਅਤੇ ਕੀਰਤਨ 
ਦੀਆਂ ਚੌਕੀਆਂ ਨਾਲ ਸੈਗਤ ਨੂੰ ਗੁਰੂ-ਘਰ ਨਾਲ ਜੋੜਿਆ। 


ਰਿਆਸਤੀ ਅਕਾਲੀ ਦਲ : ਵੇਖੋ 'ਮਾਲਵਾ ਰਿਆਸਤੀ 
ਅਕਾਲੀ ਦਲ”। ਰ੍ 


ਰਿਆਸਤੀ ਪ੍ਰਜਾ-ਮੰਡਲ : ਵੇਖੋ 'ਮਾਲਵਾ ਰਿਆਸਤੀ 
ਅਕਾਲੀ ਦਲ'। 


ਰਿਜਨਲ ਫਾਰਮੂਲਾ : ਵੇਖੋ 'ਪੰਜਾਬੀ ਸੂਬਾ ਮੋਰਚਾ”। 


ਰਿਪੁਦਮਨ ਸਿੰਘ, ਮਹਾਰਾਜਾ (1883-1942 ਈ.) : 
ਨਾਭਾ ਰਿਆਸਤ ਦਾ ਇਕ ਮਹਾਰਾਜਾ ਜੋ ਸਿੱਖੀ ਮਰਯਾਦਾ 
ਦਾ ਕਾਇਲ ਸੀ। ਇਸ ਦਾ ਜਨਮ ਨਾਭਾ-ਪਤਿ ਮਹਾਰਾਜਾ 
ਹੀਰਾ ਸਿੰਘ ਦੇ ਘਰ ਮਹਾਰਾਣੀ ਜਸਮੇਰ ਕੌਰ ਦੀ ਕੁੱਖੋਂ 4 
ਮਾਰਚ 188੨ ਈ. ਵਿਚ ਨਾਭੇ ਦੇ ਹੀਰਾ ਮਹਲ ਵਿਚ 
ਹੋਇਆ। ਇਸ ਦੀ ਸਿਖਿਆ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਮਹਲ 
ਵਿਚ ਹੀ ਲਾਲਾ ਬਿਸ਼ਨ ਦਾਸ ਅਤੇ ਭਾਈ ਕਾਨੂ ਸਿੰਘ ਤੋਂ 
ਕਰਵਾਈ ਗਈ। ਇਸ ਤੋ ਇਲਾਵਾ ਸੈਤ ਅਤਰ ਸਿੰਘ 
ਮਸਤੂਆਣੇ ਵਾਲਿਆਂ ਦਾ ਸੈਪਰਕ ਵੀ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੋਇਆ। 
ਇਸ ਦਾ ਪਹਿਲਾ ਵਿਆਹ ਸੈਨ 1901 ਈ. ਨੂੰ ਸ. 
ਗੁਰਦਿਆਲ ਸਿੰਘ ਮਾਨ ਦੀ ਪੁੱਤਰੀ ਬੀਬੀ ਜਗਦੀਸ਼ ਕੌਰ 
ਨਾਲ ਹੋਇਆ ਜਿਸ ਤੋਂ 8 ਅਕਤੂਬਰ 1907 ਈ. ਨੂੰ 
ਅੰਮਿ੍‌ਤ ਕੌਰ ਨੇ ਜਨਮ ਲਿਆ। ਇਸ ਰਾਜਕੁਮਾਰੀ ਦਾ 
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ਵਿਆਹ ਸੈਨ 1925 ਈ. ਵਿਚ ਕਲਸੀਆ ਰਿਆਸਤ ਦੇ 
ਰਾਜਾ ਰਵੀਸ਼ੂਰ ਸਿੰਘ ਨਾਲ ਹੋਇਆ। ਦੂਜੀ ਸ਼ਾਦੀ ਸੈਨ 
1918 ਈ. ਵਿਚ ਮੇਜਰ ਪ੍ਰੇਮ ਸਿੰਘ ਗਰੇਵਾਲ ਰਾਇਪੁਰੀਆ 
ਦੀ ਪੁੱਤਰੀ ਬੀਬੀ ਸਰੋਜਨੀ ਦੇਵੀ ਨਾਲ ਹੋਈ ਜਿਸ ਤੋਂ 22 
ਸਤੰਬਰ 1919 ਈ. ਨੂੰ ਟਿੱਕਾ ਪ੍ਤਾਪ ਸਿੰਘ ਦਾ ਜਨਮ 
ਹੋਇਆ। 

ਸੈਨ 1906 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਨੂੰ ਦੋ ਸਾਲਾਂ ਲਈ 
ਗਵਰਨਰ ਜਨਰਲ ਦੀ ਲੈਜਿਸਲੇਟਿਵ ਕੌਂਸਲ ਦਾ ਮੈਂਬਰ 
ਨਿਯੁਕਤ ਕੀਤਾ ਗਿਆ। ਇਸ ਦੌਰਾਨ ਇਸ ਨੇ “ਆਨੰਦ 
ਮੈਰੇਜ ਬਿਲ” ਪਾਸ ਕਰਾਉਣ ਲਈ ਤਿਆਰ ਕਰਵਾਇਆ। 
ਕੌਂਸਲ ਵਿਚ ਸਰਕਾਰੀ ਮੈਂਬਰਾਂ ਦੀ ਥਾਂ ਇਸ ਨੇ ਸਦਾ 
ਰਾਸ਼ਟਰੀ ਮੈਂਬਰਾਂ--ਜੀ .ਕੇ .ਗੋਖਲੇ, ਆਰ.ਬੀ.ਘੇਸ਼ ਅਤੇ 
ਪੰਡਿਤ ਮਦਨ ਮੋਹਨ ਮਾਲਵੀਆ--ਦਾ ਸਾਥ ਦਿੱਤਾ। ਇਹ 
ਗੱਲ ਉਸ ਵਕਤ ਦੀ ਬ੍ਰਿਟਿਸ਼ ਸਰਕਾਰ ਨੂੰ ਸੁਖਾਵੀਂ ਨ 
ਲਗੀ। 25 ਦਸੈਬਰ 1911 ਈ. ਨੂੰ ਮਹਾਰਾਜਾ ਹੀਰਾ ਸਿੰਘ 
ਦੇ ਦੇਹਾਂਤ ਦਾ ਸਮਾਚਾਰ ਇਸ ਨੂੰ ਫਰਾਂਸ ਵਿਚ ਮਿਲਿਆ। 
ਦੇਸ਼ ਪਰਤਣ 'ਤੇ 24 ਜਨਰਵੀ 1212 ਈ. ਨੂੰ ਇਹ ਰਾਜ- 
ਸਿੰਘਾਸਨ ਉਤੇ ਬੈਠਾ, ਪਰ ਤਾਜਪੋਸ਼ੀ ਦੀ ਰਸਮ ਅੰਗ੍ਰੇਜ਼ 
ਅਧਿਕਾਰੀ ਤੋਂ ਨ ਕਰਵਾ ਕੇ ਸਿੱਖ ਮਰਯਾਦਾ ਅਨੁਸਾਰ 
ਕਰਵਾਈ। ਇਸ ਨਾਲ ਅੰਗੇਜ਼ ਸਰਕਾਰ ਦਾ ਇਸ ਪ੍ਰਤਿ 
ਬਾਗ਼ੀ ਰੁਚੀ ਵਾਲਾ ਹੋਣ ਦਾ ਸੈਦੇਹ ਪੱਕਾ ਹੋ ਗਿਆ। ਇਸ 
ਦੇ ਵਿਰੁੱਧ ਗਦਰੀ ਦੇਸ਼-ਭਗਤਾਂ ਨਾਲ ਹਮਦਰਦੀ ਰਖਣ 
ਦੀਆਂ ਰਿਪੋਰਟਾਂ ਵੀ ਸਰਕਾਰ ਪਾਸ ਪਹੁੰਚਦੀਆਂ ਰਹੀਆਂ। 
ਸਿੱਖ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਲਹਿਰ ਵੇਲੇ ਇਸ ਦੀ ਹਮਦਰਦੀ 
ਅਕਾਲੀਆਂ ਨਾਲ ਸੀ। ਨਨਕਾਣਾ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਸਾਕੇ ਦੇ 
ਰੋਸ ਵਜੋਂ ਇਸ ਨੇ ਕਾਲੀ ਪੱਗ ਬੈਨ੍ਹੀਂ ਅਤੇ ਸਰਕਾਰੀ ਪੱਧਰ 
`ਤੇ ਮਾਤਮ ਮੰਨਾਇਆ। 

ਅੰਗ੍ਰੇਜ਼ ਸਰਕਾਰ ਇਸ ਵਿਰੁਧ ਕੋਈ ਕਦਮ ਆਪ 
ਨਹੀਂ ਉਠਾਉਣਾ ਚਾਹੁੰਦੀ ਸੀ, ਪਰ ਜਲਦੀ ਹੀ ਪਟਿਆਲਾ 
ਅਤੇ ਨਾਭਾ ਰਿਆਸਤਾਂ ਦੇ ਆਪਸੀ ਝਗੜੇ ਨੂੰ ਮੁੱਦਾ ਬਣਾ 
ਕੇ ਸੈਨ 1922 ਈ. ਵਿਚ ਹਾਈਕੋਰਟ ਦੇ ਇਕ ਜੱਜ ਤੋੱ 
ਪੜਤਾਲ ਕਰਵਾਈ। ਜੱਜ ਦੀ ਰਿਪੋਰਟ ਵਿਚ ਇਸ ਨੂੰ ਦੋਸ਼ੀ 
ਠਹਿਰਾਇਆ। ਜੁਲਾਈ 1923 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਉਤੇ ਭਾਰ 
ਪਾ ਕੇ ਗੱਦੀ ਛਡਣ ਅਤੇ ਗੁਜ਼ਾਰਾ ਲੈਣ ਦੀ ਲਿਖਿਤ ਕਰਵਾ 
ਲਈ ਗਈ। ਇਸ ਨੂੰ ਤਿਨ ਲੱਖ ਰੁਪਏ ਸਾਲਾਨਾ ਦੀ ਪੈਨਸ਼ਨ 
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ਰੀਨਾ ਸਾਹਿਬ, ਗੁਰਦੁਆਰਾ 
ਦੇ ਕੇ ਦੇਹਰਾਦੂਨ ਭੇਜ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਅਤੇ ਰਿਆਸਤ ਦੇ 
ਪ੍ਬੈਧ ਲਈ ਅੰਗ੍ਰੇਜ਼ ਐਡਮਨਿਸਟ੍ਰੇਟਰ ਨਿਯੁਕਤ ਕਰ ਦਿੱਤਾ 
ਗਿਆ। ਇਸ ਨੂੰ ਗੱਦੀ ਤੋਂ ਉਤਾਰਨ ਕਰਕੇ ਸਿੱਖ ਜਗਤ 
ਵਿਚ ਬਹੁਤ ਰੋਸ ਮੰਨਾਇਆ ਗਿਆ। ਜੈਤੋ ਦਾ ਮੋਰਚਾ 
ਇਸ ਰੋਸ ਤੋਂ ਪੈਦਾ ਹੋਈ ਇਕ ਘਟਨਾ ਹੈ। 

ਪੰਜ ਸਾਲ ਇਹ ਦੇਹਰਾਦੂਨ ਰਿਹਾ। ਇਸ ਦੌਰਾਨ 
ਇਸ ਨੇ ਹਜ਼ੂਰ ਸਾਹਿਬ ਜਾ ਕੇ ਅੰਮਿ੍‌ਤ ਪਾਨ ਕੀਤਾ ਅਤੇ 
ਰਿਪੁਦਮਨ ਸਿੰਘ ਦੀ ਥਾਂ ਗੁਰਚਰਨ ਸਿੰਘ ਨਾਂ ਰਖਾਇਆ। 
ਇਸ ਤੋਂ ਬਾਦ ਦਸਵੰਧ ਦੀ ਰਕਮ ਵੀ ਹਜ਼ੂਰ ਸਾਹਿਬ ਭੇਜਦਾ 
ਰਿਹਾ। ਨੈਸ਼ਨਲ ਆਗੂਆਂ ਨਾਲ ਸੈਪਰਕ ਰਖਣ ਕਰਕੇ ਇਸ 
ਨੂੰ ਦੇਹਰਾਦੂਨ ਤੋ' ਮਦਰਾਸ ਵਿਚ ਕੋਡਾਈ ਕਨਾਲ ਭੇਜ 
ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਅਤੇ ਪੈਨਸ਼ਨ ਵੀ ਰਕਮ ਤਿੰਨ ਲੱਖ ਸਾਲਾਨਾ 
ਤੋਂ ਘਟਾ ਕੇ ਇਕ ਲੱਖ ਵੀਹ ਹਜ਼ਾਰ ਕਰ ਦਿੱਤੀ ਗਈ। 
ਉਥੇ ਹੀ 13 ਦਸੈਬਰ 1942 ਈ. ਨੂੰ ਇਸ ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ 
ਹੋਇਆ। ਰਾਜ ਖੁਹਾ ਲਿਆ, ਤਕਲੀਫ਼ਾਂ ਸਹਿ ਲਈਆਂ, 
ਜਲਾਵਤਨੀ ਪ੍ਵਾਨ ਕਰ ਲਈ, ਪਰ ਇਸ ਨੇ ਆਪਣੀ 
ਅਣਖ ਅਤੇ ਗੌਰਵ ਨੂੰ ਕਦੇ ਆੰਚ ਨ ਆਉਣ ਦਿੱਤੀ। 
ਇਹ ਚਾਹੁੰਦਾ ਸੀ ਕਿ ਇਸ ਦਾ ਬੇਟਾ ਟਿੱਕਾ ਪ੍ਰਤਾਪ ਸਿੰਘ 
ਸਿੱਖ ਮਰਯਾਦਾ ਨੂੰ ਗੁਹਿਣ ਕਰੇ ਅਤੇ ਸਿੱਖੀ ਵਾਲੇ 
ਵਾਤਾਵਰਣ ਵਿਚ ਪਲੇ। ਪਰ ਇਸ ਨੂੰ ਕੌਡਾਈ ਕਨਾਲ 
ਭੇਜਣ ਵੇਲੇ ਟਿੱਕੇ ਨੂੰ ਦੇਹਰਾਦੂਨ ਹੀ ਰਖਿਆ ਗਿਆ ਅਤੇ 
ਬਾਦ ਵਿਚ ਉਚ ਵਿਦਿਆ ਪਾਪਤ ਕਰਨ ਦੇ ਪਜ ਉਸ ਨੂੰ 
ਮਾਤਾ ਸਮੇਤ ਇੰਗਲੈਂਡ ਭੇਜ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਜਿਥੇ ਜਾ ਕੇ 
ਉਹ ਸਿੱਖੀ ਤੋਂ ਦੂਰ ਹੋ ਗਿਆ। 


ਰੀਠਾ ਸਾਹਿਬ, ਗੁਰਦੁਆਰਾ : ਉਤਰਾਂਚਲ ਪ੍ਰ ਦੇਸ਼ ਵਿਚ 
ਨਾਨਕ ਮਤਾ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਤੋ ਉੱਤਰ-ਪੱਛਮ ਦਿਸ਼ਾ ਵਿਚ 
40 ਕਿ.ਮੀ. ਦੀ ਦੂਰੀ ਉਤੇ ਸਥਿਤ ਇਕ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਜਿਥੇ 
ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨਾਨਕ ਮਤੇ ਤੋ ਪਧਾਰੇ ਸਨ। ਗੁਰੂ 
ਜੀ ਦੀ ਉਥੇ ਸਿੱਧਾਂ ਨਾਲ ਗੋਸਟਿ ਹੋਈ। ਸਿੱਧਾਂ ਨੇ ਆਪਣੀਆਂ 
ਸ਼ਕਤੀਆਂ ਦਾ ਪ੍ਰਦਰਸ਼ਨ ਕੀਤਾ, ਪਰ ਗੁਰੂ ਜੀ ਉਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ 
ਦਾ ਕੁਝ ਵੀ ਅਸਰ ਨ ਹੋਇਆ। ਸਾਖੀ ਸਾਹਿਤ ਅਨੁਸਾਰ 
ਮਰਦਾਨੇ ਨੂੰ ਜਦੋ' ਭੁਖ ਨੇ ਬਹੁਤ ਸਤਾਇਆ ਤਾਂ ਗੁਰੂ ਜੀ 
ਨੂੰ ਖਾਣ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਕਰਨ ਲਈ ਬੇਨਤੀ ਕੀਤੀ। ਗੁਰੂ 
ਜੀ ਨੇ ਰੀਠੇ ਦੇ ਇਕ ਨੇੜਲੇ ਬਿਿਛ ਉਤੋਂ ਫਲ ਉਤਾਰ ਕੇ 
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ਰੁਕਨੁੱਦੀਨ , ਕਾਜੀ 


ਖਾਣ ਦਾ ਆਦੇਸ਼ ਦਿੱਤਾ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਪ੍ਰਤਾਪ ਨਾਲ ਕੌੜੇ 
ਰੀਠੇ ਮਿਠੇ ਹੋ ਗਏ ਅਤੇ ਮਰਦਾਨੇ ਨੇ ਮਨ ਭਰ ਕੇ ਖਾਏ। 
ਕੁਝ ਰੀਠੇ ਮਰਦਾਨੇ ਨੇ ਨਾਲ ਬੈਨ੍ਹ ਲਏ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਅਗੇ 
ਚਲ ਕੇ ਮਰਦਾਨੇ ਨੂੰ ਉਹ ਰੀਠੇ ਵੀ ਸੁਟ ਦੇਣ ਲਈ ਕਿਹਾ। 
ਮਰਦਾਨੇ ਨੇ ਹੁਕਮ ਮੰਨਿਆ। ਮਰਦਾਨੇ ਦੇ ਸੁੱਟੇ ਰੀਠਿਆਂ 
ਤੋਂ ਹੋਰ ਬ੍ਰਿਛ ਪੈਦਾ ਹੋ ਗਏ। ਰੀਠਿਆਂ ਦੀ ਇਸ ਝੰਗੀ ਨੂੰ 
“ਨਾਨਕਵਾੜੀ” ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਜਿਸ ਵਿਚ ਲਗਭਗ 30 
ਬ੍ਛ ਮਿਠੇ ਰੀਠਿਆਂ ਦੇ ਹਨ। 

ਰੀਠਾ ਮਿੱਠਾ ਕਰਨ ਦੀ ਮੂਲ ਘਟਨਾ ਵਾਲੀ ਥਾਂ 
`ਤੇ ਹੁਣ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਰੀਠਾ ਸਾਹਿਬ” ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ 
ਹੈ। ਇਸ ਦੀ ਨਿਸ਼ਾਨਦੇਹੀ ਹਲਦਵਾਨੀ ਦੇ ਪਿੰਡਾਂ ਵਿਚ 
ਕਪੜੇ ਦੀ ਡੱਗੀ ਵੇਚਣ ਵਾਲੇ ਲਾਲਾ ਵਿਸਾਖੀ ਰਾਮ ਨੇ 
ਕੀਤੀ ਅਤੇ ਫਿਰ ਕਰਨਲ ਲਾਲ ਸਿੰਘ ਨਾਲ ਮਿਲ ਕੇ ਉਥੇ 
ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਉਸਾਰਨ ਦਾ ਉਦਮ ਕੀਤਾ। ਸੈਨ 1980 ਈ. 
ਵਿਚ ਇਸ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਦੀ ਨਵੀਂ ਇਮਾਰਤ ਦੀ ਉਸਾਰੀ 
ਦਾ ਕੰਮ ਦਿੱਲੀ ਦੇ ਕਾਰ-ਸੇਵਾ ਵਾਲੇ ਬਾਬਾ ਹਰਬੈਸ ਸਿੰਘ 
ਅਤੇ ਫ਼ੌਜਾ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਸੈਂਪਿਆ ਗਿਆ। ਹੁਣ ਸੁੰਦਰ ਇਮਾਰਤ 
ਬਣ ਚੁਕੀ ਹੈ। ਯਾਤੀਆਂ ਦੇ ਠਹਿਰਨ ਲਈ ਵੀ 70 ਕਮਰੇ 
ਬਣ ਗਏ ਹਨ। ਇਸ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਦਾ ਵਾਤਾਵਰਣ ਬਹੁਤ 
ਦਿਲਕਸ਼ ਹੈ। 


ਰੁਕਨੁੱਦੀਨ, ਕਾਜ਼ੀ : ਜਨਮਸਾਖੀ ਸਾਹਿਤ ਅਤੇ ਮੱਕੇ 


ਮਦੀਨੇ ਦੀ ਗੋਸਟਿ ਵਿਚ ਜ਼ਿਕਰ ਆਉਂਦਾ ਹੈ ਕਿ ਗੁਰੂ 


ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੀ ਮੱਕੇ ਦੀ ਫੇਰੀ ਸਮੇਂ ਇਹ ਕਾਜ਼ੀ ਮੱਕੇ 
ਵਿਚ ਸੀ। ਇਸ ਨੇ ਭਵਿਸ਼ਬਾਣੀ ਕੀਤੀ ਸੀ ਕਿ ਨਾਨਕ 
ਦਰਵੇਸ਼ ਜਦੋਂ ਮੱਕੇ ਵਿਚ ਆਏਗਾ ਦਾ ਖੂਹਾਂ ਦਾ ਪਾਣੀ 
ਚੜ੍ਹ ਜਾਏਗਾ। ਜਦੋਂ ਗੁਰੂ ਜੀ ਉਦਾਸੀ ਦੌਰਾਨ ਉਥੇ ਪਹੁੰਚੇ 
ਤਾਂ ਥਕੇ ਹੋਏ ਹੋਣ ਕਾਰਣ ਕਾਅਬੇ ਵਲ ਟੈਗਾਂ ਕਰਕੇ ਸੋ 
ਗਏ। ਸ਼ਾਮ ਦੀ ਨਮਾਜ਼ ਗੁਜ਼ਾਰਨ ਲਈ ਕਾਜ਼ੀ ਆਇਆ 
ਅਤੇ ਉਸ ਨੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੂੰ ਕਾਅਬੇ ਵਲ ਪੈਰ ਕਰਨ ਤੋਂ 
ਵਰਜਿਆ ਕਿ ਉਧਰ ਨੂੰ ਰੱਬ ਦਾ ਘਰ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਨਾਲ 
ਗੋਸਟਿ ਹੋਣ 'ਤੇ ਕਾਜ਼ੀ ਨੂੰ ਯਕੀਨ ਹੋ ਗਿਆ ਕਿ ਰੱਬ ਦਾ 
ਘਰ ਕੇਵਲ ਕਾਅਬੇ ਵਲ ਨਹੀਂ, ਹਰ ਪਾਸੇ, ਹਰ ਥਾਂ 'ਤੇ ਹੈ। 
ਕਾਜ਼ੀ ਨੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਮਹਾਨਤਾ ਅਗੇ 
ਸਿਰ ਝੁਕਾਇਆ। ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਨੇ ਇਸ ਕਾਜ਼ੀ ਦਾ ਨਾਂ 
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ਰਤੀ ਮਹਲਾ ੫ 
“ਜੀਵਣ” ਲਿਖਿਆ ਹੈ- ਬਾਲਾ /ਫ/ਨਿ “ਕੇ ਗਾਇਆ ਨਲ 
ਬਸ਼ਤ੍ਹ ਭਾਨੇ ਝਨਵਾਗਾੰ /... ਜੀੰਵ/ਣ ਆਨ ਲਤ ਦਾ ਕੇਹੜਾ 
ਸ਼ਤਾ ਕੁਫਰ ਕਾਫਾਨੈ/(1/32)। 


ਰੁਤੀ ਮਹਲਾ ੫ (ਬਾਣੀ) : ਗੁਰੂ ਰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਰਾਮਕਲੀ 
ਰਾਗ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਰਚੇ ਪੰਜ ਛੰਤਾਂ ਤੋਂ 
ਬਾਦ “ਰੁਤ” ਨਾਂ ਦੀ ਇਸ ਰਚਨਾ ਦੀ ਗਿਣਤੀ ਛੇਵੇਂ ਛੌਤ 
ਦੇ ਰੂਪ ਵਿਚ ਹੋਈ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚ ਛੇ ਛੇ ਤੁਕਾਂ ਦੇ ਅੱਠ 
ਉਪ-ਸਿਰਲੇਖ ਦਿੱਤਾ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਪੰਜਾਬੀ ਸਾਧ-ਭਾਸ਼ਾ 
ਵਿਚ ਲਿਖੋ ਹਰ ਇਕ ਛੰਤ ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ ਦੋ ਦੋ ਦੋ-ਤੁਕੇ 
ਸ਼ਲੌਕ ਹਨ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਸ਼ਲੋਕਾਂ ਦੀ ਕੁਲ ਗਿਣਤੀ 16 ਹੈ। 
ਸ਼ਲੌਕਾਂ ਵਿਚ ਕਿਸੇ ਇਕ ਭਾਵ ਦਾ ਸੈਕੇਤ ਹੈ ਅਤੇ ਛੰਤਾਂ 
ਵਿਚ ਉਸ ਦੀ ਵਿਆਖਿਆ ਹੋਈ ਹੈ। ਫਲਸਰੂਪ ਸ਼ਲੋਕ-ਛੱਤ 
ਇਕੋ ਭਾਵ-ਸੈਗਲੀ ਦੀਆਂ ਵਖ ਵਖ ਕੜੀਆਂ ਹਨ। ਪਹਿਲਾ 
ਛੰਤ ਮੰਗਲਾਚਰਣ ਵਜੋ ਹੈ ਅਤੇ ਅੰਤਲਾ ਸਮਾਪਨ ਵਜੋਂ, 
ਬਾਕੀਆਂ ਦਾ ਸੈਬੈਧ ਛੇ ਰੁਤਾਂ ਨਾਲ ਹੈ। ਰੁਤਾਂ ਦਾ ਕਰਮ ਇਸ 
ਪ੍ਰਕਾਰ ਹੈ ਬਸੈਤ, ਗ੍ਰੀਸ਼ਮ, ਬਰਖਾ, ਸਰਦ, ਸਿਸੀਅਰ ਅਤੇ 
ਹਿਮਕਰ। ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਆਰਾਧਨਾ ਕਰਨ ਲਈ ਕੋਈ 
ਖ਼ਾਸ ਰਤ ਨਹੀਂ ਹੁੰਦੀ। ਹਰ ਸਮੇਂ, ਹਰ ਘੜੀ ਹਰਿ-ਨਾਮ 
ਵਿਚ ਲੀਨ ਰਹਿਣਾ ਹੀ ਉਚਿਤ ਹੈ। 

ਭਾਰਤੀ ਕਾਵਿ-ਪਰੈਪਰਾ ਵਿਚ ਨਾਇਕਾ ਦੀ 
ਮਨੌਦਸ਼ਾ ਨੂੰ ਛੇ ਰੁਤਾਂ ਦੇ ਸੈਦਰਭ ਵਿਚ ਚਿਤਰਿਆ ਜਾਂਦਾ 
ਹੈ। ਇਸ ਨੂੰ ਖਟ-ਰਿਤੂ-ਵਰਣਨ ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ 
ਵਿਚ ਨਾਇਕਾ ਦੀ ਮਾਨਸਿਕ ਯਾੜ੍ਾ ਵਿਯੋਗ ਤੋ' ਸੈਯੋਗ 
ਵਲ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਪ੍ਕ੍ਰਿਤੀ ਅਤੇ ਵਾਤਾਵਰਣ ਵਿਚ ਆਉਣ 
ਵਾਲਾ ਪਰਿਵਰਤਨ ਆਪਣੀ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਭੂਮਿਕਾ ਨਿਭਾਉ'ਦਾ 
ਹੈ। ਪੰਜਾਬੀ ਵਿਚ ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀਆਂ ਭਾਵਨਾਵਾਂ ਨੂੰ 
“ਬਾਰਹਮਾਹਾ” ਕਾਵਿ-ਰੂਪ ਰਾਹੀਂ ਚਿਤਰਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 
ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ “ਬਾਰਹਮਾਹ” ਅਤੇ “ਰੁਤੀ” ਦੋਹਾਂ 
ਤਰ੍ਹਾਂ ਦੇ ਕਾਵਿ-ਰੂਪਾਂ ਦੀ ਰਚਨਾ ਕਰਕੇ ਲੋਕ-ਕਾਵਿ-ਰੂਪ 
ਅਤੇ ਸ਼ਾਸਤਰੀ ਕਾਵਿ-ਰੂਪ ਵਿਚ ਤਾਲਮੇਲ ਕਾਇਮ ਕੀਤਾ 
ਹੈ। ਇਸ ਰਚਨਾ ਵਿਚ ਪਹਿਲਾਂ ਜਿਗਿਆਸੂ ਰੂਪੀ ਇਸਤਰੀ 
ਦੇ ਮਨ ਵਿਚ ਪ੍ਰੀਤਮ ਲਈ ਪ੍ੋਮ ਦਾ ਅਹਿਸਾਸ ਜਗਾਇਆ 
ਗਿਆ ਹੈ, ਫਿਰ ਉਤਰੋਤਰ ਵਿਕਾਸ-ਅਵਸਥਾਵਾਂ ਤੋ 
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ਰੁਦ ਅਵਤਾਰ 
ਆਨੰਦ ਦਾ ਚਿਤ੍ਣ ਹੈ ਜੋ ਜਿਗਿਆਸੂ ਦੀ ਮਨ-ਇਛਿਤ 
ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਹੈ--ਸਲੀ ਸਹੇਲੀ ਗਾਉ ਅੰਗਲੋਂ /ਗਰਿਂਹ ਆਏ ਗਰ 
ਕੰਤ ਜਉ /.. ਲੇ ਸੁਆਨਆੰ /ਇਛ' ਪੁੰਨ ਆਨੇ ਜੰਪਆ 
/ਨੇਰਮਲ ਮੰਤ ਜੀਉ /(ਗੁ.ਰੀ੍‌.929)। 


ਰੁਦੂ ਅਵਤਾਰ : “ਦਸਮ ਰੀ੍‌ਥ” ਵਿਚ “ਚੌਬੀਸਾਵਤਾਰ' ਤੋਂ 
ਬਾਦ “ਉਪਾਵਤਾਰ” ਪ੍ਰਸੰਗ ਸੈਕਲਿਤ ਹੈ। ਉਪਾਵਤਾਰ 
ਦੀਆਂ ਦੋ ਪਰੰਪਰਾਵਾਂ ਹਨ, ਇਕ ਬ੍ਰਹਮਾ ਦੀ ਅਤੇ ਦੂਜੀ 
ਰੁਦ ਦੀ। ਬ੍ਰਹਮਾ ਵਾਂਗ ਰੁਦੂ ਨੇ ਵੀ ਅਵਤਾਰ ਧਾਰਣ ਕੀਤੇ। 
ਜਾਂਦੀ ਹੈ ਕਿ ਉਸ ਅਵਤਾਰ ਪਰੈਪਰਾ ਦੇ ਕਿਤਨੇ ਰੂਪ ਹਨ, 
ਜਿਵੇਂ ਵਿਸ਼ਣੂ ਦੇ ਚੌਬੀਸ ਅਵਤਾਰ ਲਿਖੇ ਗਏ ਹਨ ਅਤੇ 
ਬ੍ਹਮਾ ਦੇ ਸੱਤ। ਰੁਦ ਦੇ ਕੇਵਲ ਦੋ ਅਵਤਾਰ ਚਿਤਰਿਤ 
ਹਨ-ਦੱਤਾੜੇੇਯ ਅਤੇ ਪਾਰਸ ਨਾਥ। ਇਹ ਕਿਤੇ ਲਿਖਿਆ 
ਨਹੀ ਕਿ ਰਦ ਦੇ ਕਿਤਨੇ ਉਪ-ਅਵਤਾਰੀ ਰੂਪ ਹਨ। ਪਾਰਸ 
ਨਾਥ ਦੇ ਅੰਤ 'ਤੇ ਕੋਈ ਸਮਾਪਨ ਸੂਚਕ ਉਕਤੀ ਵੀ ਨਹੀਂ 
ਹੈ, ਜਿਸ ਤੋਂ ਇਹ ਪਤਾ ਲਗ ਸਕੇ ਕਿ ਇਹ ਅਵਤਾਰ 
ਕਥਾ ਸਮਾਪਤ ਹੋ ਗਈ ਹੈ। ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦਾ ਕੋਈ ਉਲੇਖ 
ਪਾਠ ਦੇ ਵਿਚ ਵੀ ਨਹੀਂ ਹੋਇਆ ਕਿ ਇਹ ਪ੍ਰਸੰਗ ਕਿਥੇ 
ਸਮਾਪਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਫਲਸਰੂਪ ਇਸ ਅਵਤਾਰ ਪ੍ਰਸੰਗ ਦੇ 
ਅਪੂਰਣ ਹੋਣ ਦਾ ਸੈਦੇਹ ਬਣਿਆ ਰਹਿੰਦਾ ਹੈ। 

ਰੁਦ ਦੇ ਅਵਤਾਰ ਧਾਰਣ ਕਰਨ ਦਾ ਕਾਰਣ ਬ੍ਰਹਮਾ 
ਦੇ ਕਾਰਣ ਨਾਲ ਮੇਲ ਖਾਂਦਾ ਹੈ। ਅਧਿਕ ਯੋਗ ਸਾਧਨਾ ਕਰਨ 
ਕਰਕੇ ਰੁਦ ਨੂੰ ਹੈਕਾਰ ਹੋ ਗਿਆ। ਉਹ ਆਪਣੇ ਆਪ ਨੂੰ 
ਸਰਬ ਸ੍ਰੇਸ਼ਨ ਮੰਨਣ ਲਗ ਗਿਆ। ਉਸ ਦੇ ਹੈਕਾਰ ਕਾਰਣ 
“ਕਾਲ ਪੁਰਖ” ਨਾਰਾਜ਼ ਹੋ ਗਿਆ। ਉਸ ਨੇ ਦਸਿਆ ਕਿ ਜੋ 
ਲੋਕ ਹੈਕਾਰ ਕਰਦੇ ਹਨ, ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਸਥਿਤੀ ਖੂਹ ਵਿਚ 
ਡਿਗਣ ਵਰਗੀ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਇਸ ਲਈ ਰੁਦ੍‌ ਨੂੰ ਸਾਵਧਾਨ 
ਰਹਿਣਾ ਚਾਹੀਦਾ ਹੈ। “ਕਾਲ ਪੁਰਖ” ਨੇ ਅਗੇ ਦਸਿਆ ਕਿ 
ਬ੍ਹਮਾ ਨੇ ਗਰਬ ਕੀਤਾ ਤਾਂ ਉਸ ਨੂੰ ਸੱਤ ਅਵਤਾਰ ਧਾਰਣ 
ਕਰਨੇ ਪਏ ਤਦ ਜਾ ਕੇ ਗੱਲ ਬਣੀ (4)। ਰੁਦੂ ਨੇ “ਕਾਲ 
ਪੁਰਖ” ਦੀ ਆਗਿਆ ਮੰਨ ਲਈ ਅਤੇ ਅਵਤਾਰ ਧਾਰਣ 
ਕੀਤੇ। | 

ਛੇ ਛੰਦਾਂ ਦੀ ਪ੍ਰਸਤਾਵਨਾ ਤੋਂ' ਬਾਦ ਦੱਤਾੜ੍ਰ੍‌ਯ 
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ਰੁਦੂ ਅਵਤਾਰ 


ਦਾ ਅਵਤਾਰ ਪ੍ਸੈਗ ਸ਼ੁਰੂ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਛੰਦਾਂਕ 498 
ਉਤੇ ਖ਼ਤਮ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਉਥੇ ਇਸ ਪ੍ਰਸੈਗ ਦੀ ਸਮਾਪਤੀ ਅਤੇ 
“'ਬਚਿਤ੍ ਨਾਟਕ” ਨਾਲ ਇਸ ਦੇ ਸੈਬੋਧਿਤ ਹੋਣ ਦੀ ਸੂਚਕ 
ਪੁਸ਼ਪਿਕਾ ਮਿਲਦੀ ਹੈ। ਇਸ ਪ੍ਰਸੈਗ ਵਿਚ ਛੇਵੇ' ਛੌਦ ਤੋਂ 
ਅਗੇ ਲਿਖਿਆ ਹੈ ਕਿ ਅਤ੍ਰਿ ਮੁਨੀ ਨੇ ਰੁਦ ਦੀ ਆਰਾਧਨਾ 
ਕੀਤੀ। ਰੁਦੂ ਨੇ ਪ੍ਰਸੰਨ ਹੋ ਕੇ ਵਰ ਮੰਗਣ ਲਈ ਕਿਹਾ। ਮੁਨੀ 
ਨੇ ਰੁਦੁ ਵਰਗੇ ਪੁੱਤਰ ਦੀ ਕਾਮਨਾ ਕੀਤੀ। ਰੁਦ ਨੇ ਵਰ 
ਪ੍ਰਦਾਨ ਕੀਤਾ। ਅਤਿ ਮੁਨੀ ਨੇ ਘਰ ਆ ਕੇ ਅਨੁਸੂਯਾ ਨਾਂ 
ਦੀ ਗੁਣਵੰਤੀ ਇਸਤਰੀ ਨਾਲ ਵਿਆਹ ਕੀਤਾ ਜਿਸ ਤੋਂ 
ਦੱਤਾੜ੍ਰੇਯ ਨਾਂ ਦਾ ਪੁੱਤਰ ਜੈਮਿਆ। ਇਹ ਅਵਧੂਤ ਦੱਤ 
ਵੇਦ-ਪਾਠੀ ਅਤੇ ਸ਼ਾਸਤਾਂ ਦਾ ਗਿਆਤਾ ਸੀ। ਇਹ 
ਸੈਨਿਆਸ ਅਤੇ ਯੋਗ ਦੇ ਮੋਢੀ ਅਤੇ ਅਜਿਤ ਰੁਦੂ ਦੇ ਅਵਤਾਰ 
ਵਜੋਂ' ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਹੋਇਆ। “ਕਾਲ ਦੇਵ” ਦੀ ਆਗਿਆ ਨਾਲ 
ਇਹ ਗੁਰੂ ਦੀ ਭਾਲ ਵਿਚ ਨਿਕਲਿਆ ਅਤੇ ਇਕ ਕਰੋੜ 
ਵਰ੍ਹੇ ਘੋਰ ਤਪਸਿਆ ਕਰਨ ਦੇ ਫਲਸਰੂਪ ਇਸ ਨੇ 24 ਗੁਰੂ 
ਧਾਰਣ ਕੀਤੇ। ਇਸ ਤੋਂ ਬਾਦ ਦੱਤਾਤ੍ਰੇਯ ਪਰਮ ਪੁਰਖ ਦੀ 
ਉਪਾਸਨਾ ਨਾਲ ਸੁਮੇਰ ਪਰਬਤ ਉਤੇ ਚਲਿਆ ਗਿਆ। ਉਸ 
ਨੇ ਬਹੁਤ ਸਮੇਂ ਤਕ ਤਪ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਉਥੇ ਹੀ ਪ੍ਰਾਣਾਂ ਦਾ 
ਤਿਆਗ ਕੀਤਾ। 

ਦੱਤਾੜ੍ਰ ਨੇ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਨੂ ਗੁਰੂ ਧਾਰਣ ਕੀਤਾ, 
ਉਸ ਦਾ ਮੁੱਖ ਉਦੇਸ਼ ਉਨ੍ਹਾਂ ਵਸਤੂਆਂ/ਵਿਅਕਤੀਆਂ ਦੀ 
ਆਪਣੇ ਕੌਮ ਵਿਚ ਮਗਨਤਾ ਹੈ। ਪ੍ਰਸਤੁਤ ਪ੍ਰਸੰਗ ਅਨੁਸਾਰ 
ਭਾਰਤੀ ਸਾਹਿਤ ਵਿਚ ਕਿਤੇ ਕੋਈ ਰੁਦ ਅਵਤਾਰ ਪਰੈਪਰਾ 
ਦੀ ਕਲਪਨਾ ਨਹੀਂ ਹੋਈ। ਇਸ ਵਿਚ ਕੁਲ 498 ਛੰਦ 
ਗਿਆ ਹੈ। ਇਸ ਦੇ ਸ਼ੁਰੂ ਵਿਚ, ਅਕਾਲ ਗੁਰੂ ਧਾਰਣ ਕਰਨ 
ਤਕ, ਦੱਤਾਤ੍ਰੇਯ ਦੇ ਮੁੱਢਲੇ ਜੀਵਨ ਉਤੇ ਵਿਸਥਾਰ ਸਹਿਤ 
ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਪਾਇਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਇਸ ਰਚਨਾ ਦੀ ਭਾਸ਼ਾ ਬ੍ਜ 
ਹੈ ਅਤੇ ਫ਼ਾਰਸੀ, ਪੰਜਾਬੀ, ਅਵਧੀ ਆਦਿ ਭਾਸ਼ਾਵਾਂ ਦਾ 
ਪ੍ਰਭਾਵ ਵੀ ਵੇਖਿਆ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ। 

ਕੁਲ 358 ਛੰਦਾਂ ਦੀ ਦੂਜੀ ਰਚਨਾ ਵਿਚ ਪਾਰਸ 
ਨਾਥ ਦੀ ਅਵਤਾਰ-ਕਥਾ ਦਾਂ ਵਰਣਨ ਹੈ ਜੋ ਰੁਦ ਦੇ ਦੂਜੇ 
ਅਵਤਾਰ ਵਜੋ ਚਿਤਰਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਇਸ ਅਵਤਾਰ 
ਦੀਆਂ ਪ੍ਰਮੁਖ ਘਟਨਾਵਾਂ ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਹਨ-ਦੱਤਾਤ੍ਰੇਯ ਤੋਂ 
ਬਾਦ ਇਕ ਲੱਖ ਦਸ ਵਰ੍ਹੇ “ਯੋਗ ਦਾ ਭੇਖ” ਜਾਰੀ ਰਿਹਾ। 
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ਰੁਦ ਅਵਤਾਰ 


ਯਾਰ੍ਹਵੇਂ ਵਰ੍ਹੇ ਰੋਹ ਪ੍ਦੇਸ਼ ਵਿਚ ਪਾਰਸ ਨਾਥ ਦਾ ਅਵਤਾਰ 
ਹੋਇਆ। ਰੋਹ ਪ੍ਰਦੇਸ਼ ਦੇ ਰਾਜਾ ਨੇ ਪਾਰਸ ਨਾਥ ਤੋਂ ਪ੍ਭਾਵਿਤ 
ਹੋ ਕੇ ਆਪਣੀ ਪੁੱਤਰੀ ਦਾ ਵਿਆਹ ਉਸ ਨਾਲ ਕਰ ਦਿੱਤਾ। 
ਪਾਰਸ ਨਾਥ ਨੇ ਤਪਸਿਆ ਕਰਕੇ ਦੇਵੀ ਤੋਂ ਦੈਵੀ ਸ਼ਸਤ੍੍‌ 
ਪਾਪਤ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਇਕ ਵੇਦ-ਵਿਦਿਆ ਯੱਗ ਕੀਤਾ। 
ਦੇਵੀ ਦੇ ਵਰਦਾਨ ਕਾਰਣ ਉਸ ਨੂੰ ਸਾਰੀਆਂ ਵਿਦਿਆਵਾਂ 
ਦਾ ਗਿਆਨ ਅਤੇ ਚਕ੍ਵਰਤੀ ਪਦ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੋਇਆ। ਪਾਰਸ 
ਨਾਥ ਨੇ ਦੱਤ ਦੇ ਅਨੁਯਾਈਆਂ ਨੂੰ ਘੋਰ ਯੁੱਧ ਕਰਨ ਤੋ' 
ਬਾਦ ਹਰਾ ਕੇ ਆਪਣੇ ਧਰਮ ਦਾ ਪ੍ਰਚਾਰ ਕੀਤਾ। ਉਸ ਦੋੱ 
ਬਾਦ ਪਾਰਸ ਨਾਥ ਨੇ ਭੂਪ-ਮੇਧ ਯੱਗ ਕੀਤਾ, ਮਛਿੰਦ ਨਾਥ 
ਬ੍ਰਹਮ ਗਿਆਨੀ ਨੂੰ ਮੱਛ ਦੇ ਪੇਟ ਵਿਚੋਂ ਕਢਣ ਦਾ ਯਤਨ 
ਕੀਤਾ, ਅੰਤ ਵਿਚ ਗਿਆਨ ਦੇ ਜਾਲ ਨਾਲ ਉਸ ਮੱਛ ਨੂੰ 
ਪਕੜਿਆ ਅਤੇ ਵਿਵੇਕ ਦੇ ਛੁਰੇ ਨਾਲ ਉਸ ਦਾ ਪੇਟ 
ਚੀਰਿਆ ਅਤੇ ਸਮਾਧੀ ਵਿਚ ਬੈਠੇ ਮਛਿੰਦੁ ਨੂੰ ਬਾਹਰ 
ਕਢਿਆ। ਗਿਆਨ ਚਰਚਾ ਹੋਣ 'ਤੇ ਮਛਿੰਦ ਨੇ ਅਵਿਵੇਕ 
ਅਤੇ ਵਿਵੇਕ ਦੇ ਸੈਨਾ-ਨਾਇਕਾਂ ਦਾ ਵਿਸਥਾਰ ਸਹਿਤ 
ਵਰਣਨ ਕੀਤਾ। ਅਵਿਵੇਕ ਦੇ ਸੈਨਾ-ਨਾਇਕਾਂ ਵਿਚੋਂ ਕੁਝ 
ਪ੍ਮੁਖ ਇਹ ਹਨ-ਕਾਮਦੇਵ, ਮਦ, ਗੁਮਾਨ, ਅਪਮਾਨ, 
ਅਨਰਥ, ਨਿੰਦਾ, ਕਪਟ, ਲੋਭ, ਮੋਹ, ਹੈਕਾਰ, ਕਰੌਂਧ, ਦੋਹ, 
ਸੰਦੇਹ, ਝੂਠ, ਚਿੰਤਾ, ਸ਼ੈਕਾ, ਅਸੈਤੋਸ਼, ਹਿੰਸਾ, ਚੋਰੀ, 
ਵਿਭਚਾਰ, ਮਿੱਤਰਦੋਹ, ਰਾਜਦੋਹ, ਈਰਖਾ, ਉਚਾਟ, ਘਾਟ, 
ਖੇਦ ਆਦਿ। ਇਹ ਅਸਲ ਵਿਚ ਸਭ ਬੁਰਾਈਆਂ ਹਨ ਜੋ 
ਮਨੁੱਖ ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਪ੍ਰਭਾਵ ਵਿਚ ਲੈ ਲੈਂਦੀਆਂ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ 
ਨੂੰ ਵਿਵੇਕ ਦੇ ਸੈਨਿਕਾਂ ਰਾਹੀਂ ਜਿਤਿਆ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ। 
ਵਿਵੇਕ ਦੇ ਸੈਨਾਪਤੀਆਂ ਵਿਚ ਪ੍ਮੁਖ ਨਾਂ ਇਹ ਹਨ- 
ਧੀਰਜ, ਬ੍ਤ, ਸੈਜਮ, ਨਿਯਮ, ਅਰਚਾ, ਪੂਜਾ, ਅਵਿਕਾਰ, 
ਵਿਦਿਆ, ਲੱਜ, ਅਮੋਹ, ਅਲੋਭ, ਅਕਾਮ, ਅਕੋਂਧ, ਭਗਤੀ, 
ਪਾਠ, ਸੁਕਰਮ, ਦਾਨ, ਸਤਿ, ਸੈਤੋਖ, ਤਪ, ਪ੍ਰੇਮ, ਧਿਆਨ, 
ਉਦਮ, ਉਪਕਾਰ?ਸਤਿਸੰਗ ਆਦਿ। ਇਸ ਤੋਂ ਬਾਦ ਇਨ੍ਹਾਂ 
ਦੋਹਾਂ ਧੜਿਆਂ ਦਾ ਯੁੱਧ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਜੋ ਵੀਹ ਲੱਖ ਵਰ੍ਹਿਆਂ ਤੋਂ 
ਅਧਿਕ ਸਮੇਂ ਤਕ ਚਲਦਾ ਰਹਿੰਦਾ ਹੈ, ਪਰ ਕਿਸੇ ਧੜੇ ਨੂੰ 
ਜਿਤ ਹਾਸਲ ਨਹੀਂ ਹੁੰਦੀ। ਮਛਿੰਦ ਦੇ ਚੁਪ ਹੋਣ 'ਤੇ ਚਰਪਟ 
ਨੇ ਉਸ ਦੇ ਬਿਆਨ ਨੂੰ ਅਗੇ ਤੌਰਦਿਆਂ ਕਿਹਾ ਕਿ ਵਿਵੇਕ 
ਅਤੇ ਅਵਿਵੇਕ ਦਾ ਸੈਘਰਸ਼ ਆਦਿ ਕਾਲ ਤੋਂ ਲੈ ਕੇ ਅਜ 
ਤਕ ਹੋ ਰਿਹਾ ਹੈ। ਅੰਤ ਵਿਚ ਪਾਰਸ ਨਾਥ ਨੇ ਯੋਗ-ਅਗਨੀ 
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ਵਿਚ ਆਪਣੇ ਆਪ ਨੂੰ ਭਸਮ ਕਰ ਦਿੱਤਾ। 

ਇਸ ਅਵਤਾਰ ਕਥਾ ਦਾ ਵਰਣਨ ਭਾਰਤੀ 
ਸਾਹਿਤ ਜਾਂ ਪੁਰਾਣ ਸਾਹਿਤ ਵਿਚ ਨਹੀਂ ਹੋਇਆ। ਹੋ ਸਕਦਾ 
ਹੈ ਕਿ ਨਾਥ ਸੈਪ੍ਦਾਇ ਦੇ ਮਛਿੰਦ ਅਤੇ ਚਰਪਟ ਨਾਂ ਦੇ 
ਯੋਗੀਆਂ ਦੀ ਵਾਰਤਾ ਵਿਚ ਹੋਵੇ। ਪਰ ਇਹ ਸਾਰਾ ਵਿਵਰਣ 
ਕਿਤੇ ਵੀ ਲਿਖਿਆ ਨਹੀਂ ਮਿਲਦਾ। ਸੈਭਵ ਹੈ ਲੌਕਿਕ 
ਪਰੋਪਰਾ ਰਹੀ ਹੋਵੇ। ਜੈਨ ਮਤ ਦੇ ਤੀਰਥਾਂਕਰਾਂ ਨਾਲ ਵੀ 
ਇਸ ਦਾ ਕੋਈ ਸੈਬੈਧ ਨਹੀਂ ਹੈ। ਵਿਵੇਕ ਅਤੇ ਅਵਿਵੇਕ ਦਾ 
ਸੈਘਰਸ਼ ਸ਼ਾਇਦ “ਪ੍ਰਬੋਧ ਚੰਦੋਦਯ ਨਾਟਕ” ਦੇ ਪ੍ਭਾਵ 
ਕਾਰਣ ਚਿਤਰਿਆ ਗਿਆ ਹੋਵੇ। ਭਾਵੇਂ ਇਸ ਰਚਨਾ ਦਾ 
ਕੋਈ ਪੰਰਾਣਿਕ ਸਰੋਤ ਨਹੀਂ, ਪਰ ਇਸ ਦਾ ਵਰਣਨ ਉਸੇ 
ਸ਼ੈਲੀ ਵਿਚ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਰਚੈਤਾ ਨੇ ਮਾਨਸਿਕ ਵਿੱਤੀਆਂ 
ਦਾ ਮਾਨਵੀਕਰਣ ਕਰਕੇ ਦੁਰਵਿੱਤੀਆਂ ਨੂੰ ਤਿਆਗਣ ਅਤੇ 
ਸਦ-ਵਿੱਤੀਆਂ ਨੂੰ ਗੁਹਿਣ ਕਰਨ ਦੀ ਪੋਰਣਾ ਪੈਦਾ ਕੀਤੀ 
ਹੈ। ਵੀਰ ਰਸ ਦੇ ਨਾਲ ਨਾਲ ਸ਼ਿੰਗਾਰ ਰਸ ਅਤੇ ਸ਼ਾਂਤ ਰਸ 
ਵੀ ਨਿਰੂਪਿਤ ਹੋਏ ਹਨ। ਇਸ ਦੀ ਭਾਸ਼ਾ ਬਰਜ ਹੈ ਅਤੇ 
ਮਧੁਰਤਾ ਦੇ ਗੁਣ ਸਭ ਥਾਂ ਮਿਲ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। ਇਸ ਵਿਚ 
ਕੁਲ 16 ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ ਛੋਦ ਵਰਤੇ ਗਏ ਹਨ, ਜਿਵੇਂ--ਅਖਰ, 
ਸਵੈਯਾ, ਭਗਵਤੀ, ਨਰਾਜ, ਭੁਜੰਗ ਪ੍ਰਯਾਤ, ਮੋਹਿਨੀ, 
ਰਸਾਵਲ, ਰੂਆਮਲ, ਰੂਆਲ, ਬਿਸ਼ਨਪਦ ਆਦਿ। 


ਰੁਪਾਣਾ (ਪਿੰਡ) : ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਮੁਕਤਸਰ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਵਿਚ ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ 
ਨਗਰ ਤੋਂ 7? ਕਿ.ਮੀ. ਦੱਖਣ ਵਲ ਵਸਿਆ ਇਕ ਪਿੰਡ, 
ਜਿਥੇ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਖਿਦਰਾਣੇ ਦੇ ਯੁੱਧ ਤੋਂ ਬਾਦ 
ਆ ਕੇ ਠਹਿਰੇ ਸਨ। ਸਥਾਨਕ ਰਵਾਇਤ ਅਨੁਸਾਰ ਗੁਰੂ 
ਜੀ ਨੇ ਇਥੇ ਇਕ ਘੋਗੜ ਪੰਛੀ ਨੂੰ ਮੁਕਤ ਕੀਤਾ ਜੋ ਆਪਣੇ 
ਮੰਦੇ ਕਰਮਾਂ ਕਰਕੇ ਇਹ ਜੂਨ ਭੁਗਤ ਰਿਹਾ ਸੀ। ਗੁਰੂ ਜੀ 
ਦੀ ਆਮਦ ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ ਇਥੇ ਜੋ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਬਣਾਇਆ 
ਗਿਆ, ਉਹ ਹੁਣ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਗੁਰੂਸਰ ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ ਦਸ” 
ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਹੈ। ਇਹ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਹੁਣ ਸੇਮ ਦੀ 
ਮਾਰ ਹੇਠ ਆਇਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਇਸ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਸ਼੍ਰੋਮਣੀ 
ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਬੈਧਕ ਕਮੇਟੀ ਕਰਦੀ ਹੈ। 


ਰੂਪ ਕੌਰ, ਬੀਬੀ : ਇਸ ਬੀਬੀ ਸੰਬੰਧੀ ਸਿੱਖ ਇਤਿਹਾਸਿਕ 
ਪਰੋਪਰਾਵਾਂ ਤੋਂ ਦੋ ਤੱਥ ਸਾਹਮਣੇ ਆਉਂਦੇ ਹਨ। ਇਕ ਇਹ 


ਭ/0/0/.5110006100.201) 


ਰੂਪ ਚੰਦ, ਭਾਈ 


ਕਿ ਇਹ ਸੱਤਵੇਂ ਗੁਰੂ ਹਰਿ ਰਾਇ ਜੀ ਦੀ ਪਾਲਿਤ ਪੁੱਤਰੀ 
ਸੀ। ਇਹ ਨਵ-ਜਾਤ ਰੂਪ ਵਿਚ ਕਿਸੇ ਕੂੜੇ ਦੇ ਢੇਰ ਉਤੇ 
ਰੀਦੀ-ਮੰਦੀ ਅਵਸਥਾ ਵਿਚ ਪਈ ਸੀ। ਗੁਰੂ ਹਰਿ ਰਾਇ 
ਜੀ ਨੇ ਇਸ ਨੂੰ ਉਥੋਂ ਚੁਕਵਾ ਕੇ ਆਪਣੀ ਧੀ ਵਾਂਗ ਪਾਲਿਆ 
ਅਤੇ ਰੀਦੀ-ਮੰਦੀ ਹੋਣ ਦੇ ਪ੍ਤਿਰੂਪ ਇਸ ਦਾ ਨਾਂ 'ਰੂਪ ਕੌਰ” 
ਰਖਿਆ। ਗੁਰੂ ਹਰਿ ਰਾਇ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਸਾਹਿਬਜ਼ਾਦੇ ਇਸ ਨੂੰ 
ਸੱਕੀ ਭੈਣ ਵਾਂਗ ਸਮਝਦੇ ਅਤੇ ਪਿਆਰਦੇ ਸਨ। ਇਸ ਦਾ 
ਵਿਆਹ ਪਸਰੂਰ (ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ ਸਿਆਲਕੋਟ, ਪਾਕਿਸਤਾਨ) 
ਨਿਵਾਸੀ ਭਾਈ ਖੇਮਕਰਨ ਨਾਲ ਹੋਇਆ। ਇਸ ਨੇ ਬਾਬਾ 
ਅਮਰ ਸਿੰਘ ਨਾਂ ਦੇ ਪੁੱਤਰ ਨੂੰ ਜਨਮ ਦਿੱਤਾ ਜਿਸ ਦੀ ਸੈਤਾਨ 
ਦੇਸ਼ ਵਡ ਤਕ ਪਸਰੂਰ ਹੀ ਰਹਿੰਦੀ ਰਹੀ, ਪਰ ਸੈਨ 1947 
ਦਈ . ਵਿਚ ਆਪਣੀ ਜਾਗੀਰ ਵਿਚ ਦਿਆਲਪੁਰ ਸੋਢੀਆਂ 
(ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ ਪਟਿਆਲਾ) ਵਿਚ ਆਬਾਦ ਹੋ ਗਈ। 

ਦੂਜਾ ਇਹ ਕਿ ਭੱਟ ਵਹੀ ਤਲੌਡਾ ਅਨੁਸਾਰ ਇਹ 
ਗੁਰੂ ਹਰਿ ਰਾਇ ਦੀ ਆਪਣੀ ਪੁੱਤਰੀ ਸੀ ਜੋ 8 ਅਪ੍ਰੈਲ 
1649 ਈ. ਨੂੰ ਮਾਤਾ ਸੁਲੱਖਣੀ ਦੀ ਕੁੱਖੋਂ ਪੈਦਾ ਹੋਈ। 
ਇਸ ਦਾ ਵਿਆਹ 3 ਦਸੈਬਰ 1662 ਈ. ਨੂੰ ਪਸਰੂਰ (ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ 
ਸਿਆਲਕੋਟ) ਦੇ ਇਕ ਖੜੀ ਭਾਈ ਖੇਮਕਰਨ ਨਾਲ ਕੀਤਾ 
ਗਿਆ। ਇਹ ਸੁਭਾਗ ਜੋੜੀ ਕੀਰਤਪੁਰ ਵਿਚ ਹੀ ਰਹਿਣ 
ਲਗੀ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਨਿਵਾਸ ਸਥਾਨ ਹੁਣ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਮੰਜੀ 
ਸਾਹਿਬ” ਵਜੋਂ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਹੈ। ਉਥੇ ਬੀਬੀ ਜੀ ਦੀਆਂ ਕੁਝ ਨਿਜੀ 
(ਵੇਖੋ “ਕੀਰਤਪੁਰ ਸਾਹਿਬ”)1 

ਇਸ ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ ਇਕ ਪੋਥੀ “ਸੀ ਸਤਿਗੁਰੂ ਜੀ 
ਦੇ ਮੂੰਹ ਦੀਆਂ ਸਾਖੀਆਂ” (ਵੇਖੋ) ਵੀ ਸੈਬੈਧਿਤ ਹੈ। 


ਰੂਪ ਚੰਦ, ਭਾਈ (1614-1709 ਈ.) : ਪੰਜਾਬ ਦੇ 
ਫ਼ਰੀਦਕੋਟ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ ਤੁਕਲਾਣੀ ਪਿੰਡ ਦੇ ਵਸਨੀਕ ਭਾਈ 
ਸਾਧੂ ਦੇ ਘਰ ਮਾਈ ਸੁਰਤੀ ਦੀ ਕੁੱਖੋਂ ਭਾਈ ਰੂਪ ਚੰਦ ਸੈਨ 
1614 ਈ. ਵਿਚ ਪੈਦਾ ਹੋਇਆ। ਭਾਈ ਸਾਧੁ ਸੁਲਤਾਨੀਆ 
ਸੀ, ਪਰ ਮਾਈ ਸੁਰਤੀ ਤਰਨਤਾਰਨ ਦੇ ਨੌੜੇ ਪਿੰਡ 
“ਵਡਾਘਰ? ਦੇ ਇਕ ਸਿੱਖ ਭਾਈ ਆਕਲ ਦੀ ਪੁੱਤਰੀ ਸੀ। 
ਮਾਈ ਸੁਰਤੀ ਨੇ ਪ੍ਰੇਰ ਕੇ ਆਪਣੇ ਪਤੀ ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ 
ਜੀ ਦੀ ਸ਼ਰਣ ਵਿਚ “ਡਰੌਲੀ ਭਾਈ” ਪਿੰਡ ਵਿਚ 
ਲਿਆਉਂਦਾ। ਉਸ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਜੀ ਆਪਣੇ ਸਾਂਢੂ ਦੇ 
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ਰੂਪ ਚੰਦ , ਭਾਈ 


ਘਰ ਠਹਿਰੇ ਹੋਏ ਸਨ ਅਤੇ ਉਹ ਪਿੰਡ ਤੁਕਲਾਣੀ ਦੇ ਨੇੜੇ 
ਸੀ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਅਸੀਸ ਨਾਲ ਇਸ ਦੌਪਤੀ ਦੇ ਘਰ ਇਕ 
ਬਾਲਕ ਨੇ ਜਨਮ ਲਿਆ। ਬਾਲਕ ਨੂੰ ਲੈ ਕੇ ਭਾਈ ਸਾਧੂ 
ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਸੇਵਾ ਵਿਚ ਹਾਜ਼ਰ ਹੋਇਆ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ 
ਬਾਲਕ ਦਾ ਨਾਂ ਰੂਪ ਚੰਦ ਰਖਿਆ। ਸੈਨ 1631 ਈ. ਵਿਚ 
ਜਦੋਂ ਗੁਰੂ ਜੀ ਮਾਲਵਾ ਖੇਤਰ ਵਿਚ ਧਰਮ-ਪ੍ਰਚਾਰ ਕਰ 
ਰਹੇ ਸਨ ਤਾਂ ਬਠਿੰਡਾ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ ਗੁਮਟੀ ਪਿੰਡ ਕੋਲੋ' ਲੰਘੇ। 
ਭਾਈ ਰੂਪਾ ਆਪਣੇ ਪਿਤਾ ਸਹਿਤ ਖੇਤਾਂ ਵਿਚ ਕੌਮ ਕਰ 
ਰਿਹਾ ਸੀ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੋਹਾਂ ਨੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਜਲ ਆਦਿ ਨਾਲ 
ਸੇਵਾ ਕੀਤੀ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਭਾਈ ਰੂਪਾ ਨੂੰ ਆਪਣਾ ਪਿੰਡ 
ਵਸਾਉਣ ਲਈ ਆਦੇਸ਼ ਦਿੱਤਾ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਇਕ ਖੰਡਾ 
ਅਤੇ ਲੰਗਰ ਵਰਤਾਉਣ ਲਈ ਇਕ ਕੜਛਾ ਭਾਈ ਰੂਪ 
ਚੋਦ ਨੂੰ ਪ੍ਰਦਾਨ ਕੀਤੇ , ਜੋ ਹੁਣ ਬਾਗੜੀਆਂ ਦੇ ਡੇਰੇ ਵਿਚ 
ਸੰਭਾਲੇ ਹੋਏ ਹਨ। ਰ 

ਕਾਲਾਂਤਰ ਵਿਚ ਭਾਈ ਜੀ ਵਲੋ ਗੁਮਟੀ ਤੋ ਪੰਜ 
ਕਿ.ਮੀ. ਪੂਰਬ ਵਲ ਜੋ ਪਿੰਡ ਵਸਾਇਆ ਗਿਆ, ਉਸ ਦਾ 
ਨਾਂ ਵੀ “ਭਾਈ ਰੂਪਾ” ਹੀ ਪ੍ਚਲਿਤ ਹੋਇਆ। ਭਾਈ ਰੂਪ 
ਚੰਦ ਨੇ ਮਾਲਵਾ ਖੇਤਰ ਵਿਚ ਸਿੱਖੀ ਦਾ ਭਰਪੂਰ ਪ੍ਚਾਰ 
ਕੀਤਾ। ਇਸ ਨੇ ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਆਮਦ 
ਵਿਚ ਇਕ ਸਮਾਰਕ ਬਣਵਾਇਆ। 28 ਮਈ 1709 ਈ. 
ਨੂੰ ਭਾਈ ਰੂਪਾ ਦੇ ਗੁਜ਼ਰਨ 'ਤੇ ਇਸ ਦੀ ਸਮਾਧ ਵੀ ਉਥੇ 
ਨੌੜੇ ਹੀ ਬਣਵਾਈ ਗਈ, ਜਿਸ ਕਰਕੇ ਬਾਦ ਵਿਚ ਵਸੇ 
ਪਿੰਡ ਦਾ ਨਾਂ ਵੀ “ਭਾਈ ਕੀ ਸਮਾਧ” ਜਾਂ “ਸਮਾਧ ਭਾਈ” 
ਪ੍ਚਲਿਤ ਹੋਇਆ। 

___ ਭਾਈ ਰੂਪ ਚੰਦ ਦੇ ਘਰ ਸੱਤ ਪੁੱਤਰ ਪੈਦਾ ਹੋਏ, 
ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਭਾਈ ਧਰਮ ਸਿੰਘ ਅਤੇ ਭਾਈ ਪਰਮ ਸਿੰਘ ਨੇ 
ਦਮਦਮਾ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਜੀ ਤੋ ਅੰਮਿ੍‌ਤ ਪਾਨ ਕੀਤਾ 
ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨਾਲ ਦੱਖਣ ਵਲ ਗਏ। ਭਾਈ ਪਰਮ ਸਿੰਘ ਦਾ 
ਦੇਹਾਂਤ ਤਾਂ ਨਾਂਦੇੜ ਵਿਚ ਹੋ ਗਿਆ। ਪਰ ਭਾਈ ਧਰਮ 
ਸਿੰਘ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਆਗਿਆ ਨਾਲ ਘਰ ਪਰਤ ਆਇਆ 
ਅਤੇ ਸਿੱਖੀ ਦੇ ਪ੍ਚਾਰ ਵਿਚ ਲਗ ਗਿਆ। ਵਿਦਾਇਗੀ 
ਵੇਲੇ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਨੇ ਭਾਈ ਧਰਮ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਇਕ 
ਗੁਟਕਾ, ਇਕ ਛੋਟੀ ਕਰਦ, ਇਕ ਛੋਟਾ ਖੰਡਾ ਅਤੇ ਇਕ 
ਤਲਵਾਰ ਦੀ ਬਖ਼ਸ਼ਿਸ਼ ਕੀਤੀ। ਬਾਗੜੀਆਂ ਦੇ ਭਾਈ 
ਸਾਹਿਬ ਇਸੇ ਦੇ ਵੈਸ਼ਜ ਹਨ। 
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ਰੇਣ, ਸੈਤ (1741-1871 ਈ.) : ਇਕ ਉਦਾਸੀ ਸੈਤ 
ਜਿਸ ਨੇ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਸੈਬੈਧੀ ਚਰਿਤ-ਕਾਵਿ 
ਲਿਖਣ ਦਾ ਉਦਮ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਘੁੰਮ ਫਿਰ ਕੇ ਨਾਨਕ ਪੰਥ 
ਦਾ ਪ੍ਚਾਰ ਕੀਤਾ। ਸੈਤ ਰੇਣ ਦਾ ਜਨਮ 1798 ਬਿ.(1741 
ਈ.) ਵਿਚ ਸੀਨਗਰ (ਕਸ਼ਮੀਰ) ਦੋ ਗੌੜ ਬ੍ਰਾਹਮਣ ਪੰਡਿਤ 
ਹਰਿਬਲੱਭ ਦੇ ਘਰ ਮਾਈ ਸਾਵਿਤੀ ਦੇਵੀ ਦੀ ਕੁੱਖੋਂ ਹੋਇਆ। 
ਇਹ ਸ਼ਾਇਦ ਆਪਣੇ ਮਾਤਾ-ਪਿਤਾ ਦੀ ਇਕਲੌਤੀ ਸੈਤਾਨ 
ਸਨ। ਮੁੱਢਲੀ ਸਿਖਿਆ, ਕੁਲ ਪਰੈਪਰਾ ਅਨੁਸਾਰ, ਇਨ੍ਹਾਂ 
ਨੇ ਘਰ ਵਿਚ ਹੀ ਗ੍ਰਹਿਣ ਕੀਤੀ। ਸ਼ੁਰੂ ਤੋਂ ਹੀ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦਾ 
ਹੁੰਦਾ ਸੀ। ਇਸ ਲਈ ਵੈਰਾਗੀ ਰੁਚੀਆਂ ਕਾਰਣ ਕੁਝ ਵੱਡੇ 
ਹੁੰਦਿਆਂ ਹੀ ਪੰਜਾਬ ਵਲ ਨੂੰ ਤੁਰ ਪਏ। ਕੁਝ ਸਮਾਂ ਲਾਹੌਰ 
ਘੁੰਮਦੇ ਫਿਰਦੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਭੇਂਟ ਬਾਲੂ ਹਸਨਾ ਦੇ ਧੂਣੇ ਦੇ 
ਇਕ ਉਦਾਸੀ ਸਾਧੂ ਬਾਬਾ ਸਾਹਿਬਦਾਸ ਨਾਲ ਹੋਈ ਅਤੇ 
ਫਿਰ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਚੇਲੇ ਬਣ ਗਏ। ਬਾਬਾ ਸਾਹਿਬਦਾਸ ਭੂਦਨ 
ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਰਹਿੰਦੇ ਸਨ, ਇਸ ਲਈ ਸੈਤ ਰੇਣ ਵੀ ਉਥੇ ਹੀ 
ਰਹਿਣ ਲਗੇ । ਉਦਾਸੀ ਧਰਮ-ਸਾਧਨਾ ਵਿਚ ਪ੍ਬੀਨ ਹੋਣ 
ਉਪਰੈਤ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਦਾਸ ਨੇ ਸੈਤ ਰੇਣ ਨੂੰ ਦੱਖਣ 
ਵਲ ਪ੍ਰਚਾਰ ਲਈ ਭੇਜਿਆ, ਫਿਰ ਇਹ ਸਿੰਧ ਵਲ ਨੂੰ 
ਨਿਕਲ ਗਏ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਪ੍ਰਦੇਸ਼ਾਂ ਵਿਚ ਸੈਤ ਰੇਣ ਨੇ ਅਨੇਕ 
ਡੇਰੇ ਸਥਾਪਿਤ ਕੀਤੇ ਅਤੇ ਬੜੀ ਮਗਨਤਾ ਨਾਲ ਧਰਮ- 
ਪ੍ਚਾਰ ਕੀਤਾ। 

ਭੂਦਨ ਨੂੰ ਵਾਪਸੀ 'ਤੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਗੁਜਰਾਂਵਾਲੇ 
ਵਿਚ ਵੀ ਇਕ ਪ੍ਚਾਰ-ਧਾਮ ਕਾਇਮ ਕੀਤਾ ਜਿਸ ਨਾਲ 
ਗੁਜ਼ਾਰੇ ਲਈ ਮਹਾਰਾਜਾ ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ ਨੇ ਦੋ ਪਿੰਡਾਂ ਦੀ 
ਜਾਗੀਰ ਲਗਵਾ ਦਿੱਤੀ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਬਾਲਾਪੁਰ ਪੀਠ ਨਾਂ 
ਦਾ ਇਕ ਡੇਰਾ ਮੱਧ ਪ੍ਰਦੇਸ਼ ਦੇ ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ ਅਕੋਲਾ ਵਿਚ ਵੀ 
ਸਥਾਪਿਤ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਦੱਖਣ ਭਾਰਤ ਦੇ ਪ੍ਰਚਾਰ ਵੇਲੇ 
ਅਧਿਕਤਰ ਇਥੇ ਹੀ ਰਹੇ । ਪੰਜਾਬ ਤੋਂ ਵੀ ਕਈ ਵਾਰ ਉਥੇ 
ਜਾ ਕੇ ਰਹਿੰਦੇ ਰਹੇ। ਰਮਤੇ ਸਾਧੂ ਹੋਣ ਕਰਕੇ ਇਹ ਭਾਰਤ 
ਵੀ ਗਏ। ਕੁੰਭ ਦੇ ਮੇਲਿਆਂ ਅਤੇ ਹੋਰ ਧਾਰਮਿਕ ਸਮਾਗਮਾਂ 
ਵਿਚ ਭਾਗ ਲੈਣਾ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਬਿਰਤੀ ਸੀ। ਜਦੋਂ 
ਆਪ ਯਾੜ੍ਾ ਤੇ ਹੁੰਦੇ ਤਾਂ ਨਾਲ ਨਾਲ ਲਿਖਦੇ ਰਹਿੰਦੇ 
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ਰਣ, ਸਤ 
ਜੋ ਬਾਦ ਵਿਚ ਪੋਥੀ ਦੇ ਰੂਪ ਵਿਚ ਆਪਣੇ ਪਾਸ ਰਖ ਲੈਂਦੇ। 

ਸੈਤ ਰੇਣ ਨੇ ਆਪਣੇ ਜੀਵਨ ਦਾ ਅੰਤਿਮ ਸਮਾਂ 
ਭੂਦਨ ਵਿਚ ਬਿਤਾਇਆ। ਇਥੇ ਹੀ ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੇ “ਸੀਮਤਿ 
ਨਾਨਕ ਵਿਜੈ” ਗੰਥ ਮੁਕੰਮਲ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਇਥੇਂ ਹੀ 
ਸੰ.928 ਬਿ. (1871 ਈ.) ਵਿਚ 130 ਵਰ੍ਹਿਆਂ ਦੀ 
ਆਯੂ ਭੋਗ ਕੇ ਸ਼ਰੀਰ ਤਿਆਰਿਆ। 

ਇਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਵਿਅਕਤਿਤਵ ਇਕ ਮਹਾਨ 
ਤਪਸਵੀ ਵਾਲਾ ਸੀ। ਭੂਦਨ ਤੇ ਹੋਰ ਇਲਾਕਿਆਂ ਵਿਚ 
ਜਿਥੇ ਵੀ ਇਹ ਰਹੇ ਉਥੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਨਾਲ ਅਨੇਕ ਕਰਾਮਾਤਾਂ 
ਭਰੇ ਪ੍ਰਸੰਗ ਪ੍ਰਚਲਿਤ ਅਤੇ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਹੋ ਗਏ। ਕਿਉਂਕਿ 
ਲੌਕਾਂ ਦੇ ਮਨ ਵਿਚ ਇਨ੍ਹਾਂ ਪਤਿ ਅਥਾਹ ਪਿਆਰ ਅਤੇ 
ਸ਼ਰਧਾ ਸੀ। ਆਪ ਦਾ ਵਿਵਹਾਰਿਕ ਗਿਆਨ ਬਹੁਤ 
ਅਧਿਕ ਸੀ। ਕਿਉਂਕਿ ਆਪ ਨ ਕੇਵਲ ਬਹੁਤ ਘੁੰਮੇ ਫਿਰੇ 
ਹੋਏ ਸਨ, ਸਗੋ ਸ਼ਾਸਤ੍ ਅਤੇ ਸਾਹਿਤ ਦਾ ਵੀ ਬਹੁਤ 
ਅਧਿਐਨ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰ ਚੁਕੇ ਸਨ। 

ਆਪ ਇਕ ਮਹਾਨ ਤਪਸਵੀ ਸਨ। ਲੂਣ ਦੀ 
ਪਹਿਲਾਂ ਬਹੁਤ ਘਟ ਅਤੇ ਬਾਦ ਵਿਚ ਬਿਲਕੁਲ ਹੀ ਵਰਤੋ 
ਨਹੀਂ ਕਰਦੇ ਸਨ, ਇਸ ਕਰਕੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਨਾਲ ਕਈ ਵਾਰ 
“ਅਲੂਣੀਆ” ਵਿਸ਼ੇਸ਼ਣ ਵੀ ਜੋੜਿਆ ਜਾਂਦਾ ਸੀ। 'ਸੀਮਤਿ 
ਨਾਨਕ ਵਿਜੈ” ਗੰਥ ਵਿਚ ਆਪ ਨੇ ਆਪਣੇ ਜੀਵਨ-ਢੰਗ 
ਉਤੇ ਵੀ ਝਾਤ ਪਾਈ ਹੈ : 

ਜਪ ਤ੫' ਝਰਤ' ਬਹੁਤ .ੱ' ਕਨੰਨੇ / 

/ਨੈਜ਼ ਤਨ ਕੌੱ ਬਹੁਤੇ ਦੁਖ ਦਨਨੇ/.. ੧੫/ 

/ਫਰਲੋ ਦੇਸ਼ /#ੈਦੇਸ਼ #ਝਾਨੇਂ / 

ਕੰਦ ਨਲ ਫਲ ਕਗੇ ਆਹਾਰੇ /੧੬/ 

(ਕਰਤਾਰ ਖੰਡ/ਅ.15) 

ਭੁਦਨ ਵਿਚ ਆਪਣੇ ਗੁਰੂ ਪਾਸ ਰਹਿ ਕੇ ਇਨ੍ਹਾਂ 
ਨੇ ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਸਿਖਿਆ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਕਾਵਿ-ਸ਼ਾਸਤ 
ਦਾ ਗਿਆਨ ਵੀ ਪਾਪਤ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਕਾਵਿ-ਸਾਧਨਾ ਵਿਚ 
ਵੀ ਲੀਨ ਹੋਏ। ਆਪ ਦੀਆਂ ਰਚਨਾਵਾਂ ਦਾ ਵੇਰਵਾ ਇਸ 
ਪ੍ਰਕਾਰ ਹੈ- (1) ਸੀਮਤਿ ਨਾਨਕ ਵਿਜੈ ਗੰਥ, (2) ਮਨ 
ਪ੍ਰਬੋਧ, (3) ਅਨਭੈਂ ਅਮਿਤ ਸਾਗਰ, (4) ਉਦਾਸੀ ਬੋਧ 
ਅਤੇ (5) ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਬੋਧ। 
ਇਹ ਸਾਰੀਆਂ ਰਚਨਾਵਾਂ ਭੂਦਨ ਦੇ ਸੈਤ ਰੇਣ 
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ਰੇਣ, ਸੈਤ 
ਆਸ਼ਰਮ ਵਿਚ ਹੱਥ-ਲਿਖਿਤਾਂ ਦੇ ਰੂਪ ਵਿਚ ਸੁਰਖਿਅਤ ਹਨ। 
ਨਿੱਕੀਆਂ ਰਚਨਾਵਾਂ ਦਾ ਉਲੇਖ ਵੀ ਮਿਲਦਾ ਹੈ। 

ਉਪਰੋਕਤ ਪਹਿਲੀਆਂ ਪੰਜ ਰਚਨਾਵਾਂ ਵਿਚੋਂ 
“ਮਨ ਪ੍ਰਬੋਧ” ਅਤੇ 'ਬਚਨ ਸੈਗ੍ਹਿ' ਲਗਭਗ ਕਈ ਵਰ੍ਹੇ ਪਹਿਲਾਂ 
ਮਹੈਤ ਮੁਕਤ ਰਾਮ ਨੇ 'ਸੀ ਸੈਤ ਰੇਣ ਗ੍ਰ੍‌ਥਾਵਲੀ' ਨਾਂ ਅਧੀਨ 
ਛਪਵਾ ਦਿੱਤੀਆਂ ਹਨ। “ਮਨ ਪ੍ਰਬੋਧ” ਵਿਚ ਮਨ ਨੂੰ ਵਿਸ਼ੇ 
ਵਾਸਨਾਵਾਂ ਤੋਂ ਹਟਾ ਕੇ ਹਰਿ-ਭਗਤੀ ਵਿਚ ਲੀਨ ਕਰਨ ਦੀ 
ਪ੍ਰੇਰਣਾ ਦਿੱਤੀ ਗਈ ਹੈ।“ਬਚਨ ਸੈਗੂਹ' ਵਿਚ ਏਕਾਂਤ ਦੀਆਂ 
ਗੁੜ੍ਹ ਗੱਲਾਂ ਬਾਰੇ ਸੈਤ ਜੀ ਨੇ ਆਪਣੇ ਉਤੇ ਜਿਗਿਆਸੂ ਤੋ' 
ਪ੍ਰਸਨ ਕਰਵਾ ਕੇ , ਉਤਰ ਰੂਪ ਵਿਚ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਸਪੱਸ਼ਟ ਕੀਤਾ 
ਹੈ। 'ਉਦਾਸੀ-ਬੋਧ” ਅਤੇ 'ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਬੋਧ” ਵਿਚ ਉਦਾਸੀ 
ਮਤ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਸੈਬੈਧੀ ਵਿਚਾਰ ਪ੍ਰਗਟਾਏ ਗਏ 
ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਪੰਜਾਂ ਰਚਨਾਵਾਂ ਵਿਚੋਂ 'ਸੀਮਤਿ ਨਾਨਕ ਵਿਜੈ” 
ਸਭ ਤੋਂ ਵੱਡੀ ਅਤੇ ਮਹੱਤਵਪੂਰਣ ਹੈ। 

“ਸੀਮਤਿ ਨਾਨਕ ਵਿਜੈ” ਗ੍ਰੰਥ ਦੇ ਹੱਥ-ਲਿਖਿਤ 
ਖਰੜੇ ਦੇ ਕੁਲ 1860 ਪੱਤਰੇ ਹਨ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਆਕਾਰ 
7-14/2 ਤੇ 12 ਇੰਚ ਹੈ ਅਤੇ ਹਰ ਪੰਨੇ ਤੇ 24,24 
ਪੰਕਤੀਆਂ ਹਨ। ਅਜੇ ਤਕ ਇਹ ਗੁਰਮੁਖੀ ਅੱਖਰਾਂ ਵਿਚ 
ਨਹੀਂ ਛਪਿਆ। ਇਸ ਦਾ ਪੂਰਬਾਰਧ ਦੇਵਨਾਗਰੀ ਅੱਖਰਾਂ 
ਵਿਚ ਭਾਸ਼ਾ ਵਿਭਾਗ ਨੇ ਛਾਪਿਆ ਹੈ ਜਿਸ ਵਿਚ ਲਿਪੀ- 
ਅੰਤਰਣ ਦੀਆਂ ਬੇਸ਼ੁਮਾਰ ਗ਼ਲਤੀਆਂ ਹਨ। ਇਸ ਵਿਚ ਗੁਰੂ 
ਨਾਨਕ ਚਰਿਤ ਨੂੰ 20 ਖੰਡਾਂ ਵਿਚ ਪੇਸ਼ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। 

ਇਸ ਦੇ ਰਚਨਾ-ਕਾਲ ਬਾਰੇ ਰਚੈਤਾ ਨੇ ਖ਼ੁਦ ਕੋਈ 
ਸੈਕੇਤ ਨਹੀਂ ਕੀਤਾ, ਪਰ ਡਾ. ਸਚਿਦਾਨੰਦ ਸ਼ਰਮਾ ਨੇ ਇਸ 
ਨੂੰ ਸੈਮਤ 1892-1912 ਬਿ. (ਸੈਨ 1835-1855 ਈ.) 
ਦੇ ਵਿਚਾਲੇ ਦੀ ਰਚਨਾ ਮੰਨਿਆ ਹੈ ਅਤੇ ਇਸ ਨੂੰ ਸੈਪੂਰਣ 


ਹੋਣ ਲਈ 20 ਵਰ੍ਹਿਆਂ ਦੀ ਕਲਪਨਾ ਕੀਤੀ ਹੈ। ਸੈਭਵ ਹੈ 


ਕਿ ਇਸ ਵੱਡੇ ਗੰਥ ਦੀ ਰਚਨਾ 'ਤੇ ਇਤਨਾ ਸਮਾਂ ਲਗਾ 
ਹੋਏ। ਆਕਾਰ ਦੀ ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਤੋਂ ਇਹ ਬਹੁਤ ਵੱਡੀ ਰਚਨਾ 
ਹੈ। ਕਵੀ ਨੇ ਖ਼ੁਦ ਕਿਹਾ ਹੈ : 
ਨਾਨਕ /ਵਿਜੰ ਗਰੰਥ ਕਾ ਵਾਰ ਪਾਰ ਨਹ ਕੀਇ/ 
ਸੰਤ' ਨੇਣ` ਚਹੋਂ ਮੱ ਕਹਲੋਂ ਗਨ ਗੁਣ ਕਰੈ ਸ਼ ਹੋਇ/੧੬੫/ 
(ਮਨ ਪ੍ਰਬੋਧ) 

ਵੀਹ ਖੰਡਾਂ ਦੀ ਇਹ ਰਚਨਾ ਅਗੋਂ” 347 
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ਅਧਿਆਵਾਂ ਵਿਚ ਵੰਡੀ ਹੋਈ ਹੈ ਅਤੇ ਛੰਦਾਂ ਦੀ ਕੁਲ 
ਗਿਣਤੀ 2382 ਹੈ। ਹਰ ਅਧਿਆਇ ਦੇ ਅੰਤ ਉਤੇ 
ਪੰਰਾਣਿਕ ਸ਼ੈਲੀ ਵਿਚ ਪੁਸ਼ਪਿਕਾ ਦੁਆਰਾ ਉਸ ਦਾ 
ਪ੍ਤਿਪਾਦਿਤ ਵਿਸ਼ਾ ਸਪੱਸ਼ਟ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਕਵੀ ਨੇ 
ਇਸ ਧਾਰਮਿਕ ਗੰਥ ਵਿਚ ਆਪਣੇ ਇਸ਼ਟ-ਦੇਵ ਗੁਰੂ 
ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਨੂੰ ਪੁਰਾਣ-ਪੁਰਸ਼ ਦੇ ਰੂਪ ਵਿਚ ਪੇਸ਼ ਕੀਤਾ 
ਹੈ। ਇਸ ਦੇ ਕਥਾਨਕ ਵਿਚ ਇਤਿਹਾਸਿਕਤਾ ਜਾਂ 
ਯਥਾਰਥਤਾ ਘਟ ਹੈ ਅਤੇ ਕਲਪਨਾ ਤੇ ਚਮਤਕਾਰਾਂ ਦੀ 
ਭਰਮਾਰ ਹੈ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਇਕ ਇਤਿਹਾਸਿਕ ਨਾਇਕ ਨੂੰ 
ਮਿਥਿਕ ਰੂਪ ਵਿਚ ਢਾਲ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਅਸਲ ਵਿਚ, 
ਕਵੀ ਨੇ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਜੀਵਨ-ਚਰਿਤ ਦੀਆਂ 
ਘਟਨਾਵਾਂ ਨੂੰ ਕੇਵਲ ਮਾਧਿਅਮ ਬਣਾ ਕੇ ਆਪਣੇ ਸਿੱਧਾਂਤਾਂ 
'ਤੇ ਇਸ ਗਰੰਥ ਵਿਚ ਸੈਜੋਇਆ ਹੈ ਜਿਸ ਕਰਕੇ ਇਹ 
ਕਾਵਿ-ਰਚਨਾ ਇਕ ਪੁਰਾਣ ਦਾ ਰੂਪ ਧਾਰਣ ਕਰ ਗਈ ਹੈ। 
ਇਸ ਲਈ ਇਸ ਨੂੰ “ਨਵ-ਪੁਰਾਣ” ਜਾਂ “ਭਾਸ਼ਾ ਪੁਰਾਣ” ਵੀ 
ਕਿਹਾ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ। 

ਇਸ ਗਰੰਥ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੀਆਂ 
ਧਾਰਮਿਕ ਯਾੜਾਵਾਂ ਜਾਂ ਉਦਾਸੀਆਂ ਦਾ ਵਿਸਤ੍ਰਿਤ 
ਵਰਣਨ ਹੋਇਆ ਹੈ ਅਤੇ ਅਜਿਹੇ ਸਾਰੇ ਪ੍ਰਸੈਗਾਂ ਵਿਚ ਗੁਰੂ 
ਜੀ ਆਪਣੇ ਧਾਰਮਿਕ ਉਪਦੇਸ਼ਾਂ ਨਾਲ ਜਿਗਿਆਸੂਆਂ 
ਦੀਆਂ ਸ਼ੈਕਾਵਾਂ ਦਾ ਸਮਾਧਾਨ ਕਰਦੇ ਹਨ। ਹੋਰਨਾਂ ਮਤਾਂ 
ਵਾਲਿਆਂ ਨਾਲ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚਾਰ-ਵਟਾਂਦਰਾ ਕਰਕੇ 
ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਸਹੀ ਮਾਰਗ ਉਤੇ ਚਲਣ ਲਈ ਪ੍ਰੇਰਣਾ ਦਿੰਦੇ 
ਹਨ ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਆਪਣਾ ਮਤ-ਅਵਲੈਬੀ ਬਣਾਉਂਦੇ 
ਹਨ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਉਹ ਆਪਣੇ ਧਾਰਮਿਕ ਸਿੱਧਾਂਤਾਂ ਦੀ 
ਵਿਸ਼ੇਸ਼ਤਾ ਘੋਸ਼ਿਤ ਕਰਦੇ ਹੋਏ ਆਪਣੀ ਪ੍ਭੁਤਾ ਦੀ 
ਸਥਾਪਨਾ ਕਰਦੇ ਹਨ। ਫਲਸਰੂਪ ਉਹ ਦਿਗ-ਵਿਜੈਈ ਧਰਮ 
ਨਾਇਕ ਦੇ ਰੂਪ ਵਿਚ ਸਾਡੇ ਸਾਹਮਣੇ ਆਉਂਦੇ ਹਨ। 

ਇਸ ਗੰਥ ਵਿਚ ਸੈਤ ਰੇਣ ਦੀ ਵਿਚਾਰਧਾਰਾ ` 
ਬੜੀ ਅਸਪੱਸ਼ਟ ਅਤੇ ਮਿਸ਼ਰਿਤ ਹੈ। ਉਦਾਸੀਮਤ ਮੂਲ ਰੂਪ 
ਵਿਚ ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਤੋ ਹੀ ਵਿਕਸਿਤ ਹੋਇਆ ਸੀ, ਪਰ 
ਬਾਹਰਲੇ ਪ੍ਭਾਵ ਕਾਰਣ ਨਿਰਗੁਣ ਉਦਾਸੀ ਮਤ 
ਸਗੁਣਵਾਦ ਵਲ ਝੁਕਦਾ ਗਿਆ ਅਤੇ ਅਵਤਾਰਵਾਦ, 


ਭ/0/0/.5110006200.2011 


ਰੇਣ , ਸੈਤ 


ਨੂੰ ਗੁਹਿਣ ਕਰਦਾ ਗਿਆ। ਪਰ ਇਹ ਸਭ ਕੁਝ ਕਿਸੇ 
ਵਿਵਸਥਿਤ ਧਾਰਮਿਕ ਆਧਾਰ 'ਤੇ ਨਹੀਂ ਹੋਇਆ। ਹਰ 
ਸਾਧ ਨੇ ਆਪਣੇ ਢੰਗ ਨਾਲ ਇਸ ਮਤ ਵਿਚ ਨਵੀਆਂ 
ਨਵੀਆਂ ਪ੍ਰਵਿੱਤੀਆਂ ਅਤੇ ਅਨੁਸ਼ਠਾਨਾਂ ਦਾ ਸਮਾਵੇਸ਼ 
ਕੀਤਾ। ਇਸ ਲਈ ਇਸ ਮਤ ਦਾ ਸਿੱਧਾਂਤਿਕ ਆਧਾਰ ਅਤੇ 
ਧਾਰਮਿਕ ਵਿਚਾਰਧਾਰਾ ਬੜੀ ਅਸੇਤੁਲਿਤ ਹੋ ਗਈ ਹੈ ਅਤੇ 
ਕਿਸੇ ਵਿ੍‌ਸ਼ੇਸ਼ ਮਰਯਾਦਾ ਨੂੰ ਨ ਲੈ ਕੇ ਚਲਣ ਕਾਰਣ ਇਸ 
ਵਿਚ ਪਰਸਪਰ ਵਿਰੋਧ ਦੀ ਸਥਿਤੀ ਵੀ ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀਗੋਚਰ ਹੁੰਦੀ 
ਹੈ। ਵਿਚਾਰਧਾਰਾ ਦੀ ਇਸ ਅਸਮਤਲ ਭਾਵ-ਭੂਮੀ 'ਤੇ ਹੀ 
ਸੰਤ ਰੇਣ ਨੇ ਇਸ ਗੰਥ ਦੀ ਸਿਰਜਨਾ ਕੀਤੀ। ਫਲਸਰੂਪ 
ਹੁੰਦਾ ਹੈ। 

ਸੈਤ ਰੇਣ ਦਾ ਇਹ ਪ੍ਰਬੈਧ-ਪੂਰਣ ਪੁਰਾਣ ਕਾਵਿ 
ਸਾਹਿਤਿਕ ਤੱਤ੍ਰਾਂ ਦਾ ਭੈਡਾਰ ਹੈ। ਇਸ ਦਾ ਰਸ-ਨਿਰੁਪਣ 
ਸਾਧਾਰਣ ਪੱਧਰ ਦਾ ਹੈ ਕਿਉਂਕਿ ਇਹ ਇਕ ਮਹਾਨ ਧਰਮ 
ਸਾਧਕ ਦੀ ਗੌਰਵਮਈ ਅਤੇ ਵਿਜੈਸ਼ਾਲੀ ਜੀਵਨ ਗਾਥਾ ਨੂੰ 
ਚਿਤ੍ਰਿਤ ਕਰਨ ਵਾਲਾ ਪੁਰਾਣ ਪੱਧਤੀ ਦਾ ਧਾਰਮਿਕ ਕਾਵਿ 
ਹੈ ਜਿਸ ਵਿਚ ਜੀਵ ਨੂੰ ਸੈਸਾਰਿਕ ਯਾੜ੍ਾ ਸੈਪੰਨ ਕਰਕੇ 
ਬ੍ਹਮਲੀਨ ਹੋਣ ਦਾ ਉਪਦੇਸ਼ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਹੈ ਅਤੇ ਥਾਂ 
ਥਾਂ 'ਤੇ ਜਗਤ ਦੀ ਨਾਸ਼ਮਾਨਤਾ ਅਤੇ ਸੈਸਾਰਿਕ ਸੈਬੋਧਾਂ 
ਦੀ ਅਸਥਿਰਤਾ ਨੂੰ ਉਘਾੜ ਕੇ ਜੀਵ ਨੂੰ ਉਪਾਸਨਾ ਵਿਚ 
ਲੀਨ ਹੋਣ ਦੀ ਪੇਰਣਾ ਦਿੱਤੀ ਗਈ ਹੈ। ਇਹ ਸਥਿਤੀ ਇਸ 
ਗੰਥ ਵਿਚ ਆਦਿ ਤੋ ਅੰਤ ਤਕ ਬਣੀ ਹੋਈ ਹੈ। ਫਲਸਰੂਪ 
ਇਸ ਦਾ ਪ੍ਰਧਾਨ ਜਾਂ ਅੰਗੀ ਰਸ ਸ਼ਾਂਤ ਹੈ, ਬਾਕੀ ਭਾਵਾਂ 
ਅਥਵਾ ਰਸਾਂ ਦੀ ਸਥਿਤੀ ਗੌਣ ਹੈ। ਅਲੰਕਾਰ-ਵਿਧਾਨ 
ਵੀ ਕਾਵਿਕ ਕਲਾਬਾਜ਼ੀਆਂ ਵਾਲਾ ਨਹੀਂ ਹੈ। ਇਸ ਗੰਥ 
ਦੀ ਛੰਦ ਯੋਜਨਾ ਦੀ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ਤਾ ਛੰਦ-ਗਤ ਵਿਵਿਧਤਾ 
ਵਿਚ ਵੇਖੀ ਜਾ ਸਕਦੀ ਹੈ। ਕਵੀ ਨੇ 42 ਮਾਤ੍ਰਕਿ ਅਤੇ 
63 ਵਰਣਿਕ ਛੰਦਾਂ ਦੀ ਵਰਤੋ” ਕਰ ਕੇ ਸਹਿਜ ਵਿਚ 
ਵਿਸ਼ਵਾਸ ਕਰਾ ਦਿੱਤਾ ਹੈ ਕਿ ਉਸ ਨੂੰ ਛੰਦ-ਸ਼ਾਸਤ੍੍‌ ਉਤੇ 
ਪੂਰਣ ਅਧਿਕਾਰ ਸੀ। 

ਇਸ ਗੀ੍‌ਥ ਦੀ ਭਾਸ਼ਾ ਕਵੀ ਨੇ ਲੋਕ-ਸੂਝ ਅਨੁਕੂਲ 
ਰਖੀ ਹੈ ਕਿਉਂਕਿ ਇਹ ਜਨ-ਸਾਧਾਰਣ ਨੂੰ ਸੈਬੋਧਿਤ ਕੀਤੀ 
ਰਚਨਾ ਹੈ। ਸੈਸਕ੍ਰਿਤ ਵਿਚ ਲਿਖਣ ਵਲ ਕਵੀ ਰੁਚਿਤ 
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ਨਹੀਂ ਹੋਇਆ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਖ਼ੁਦ ਇਸ ਰਚਨਾ ਦੇ “ਮੰਗਲ 
ਖੰਡ” ਵਿਚ ਦਸਿਆ ਹੈ ਕਿ : 

ਸ਼ਹਸਿਕਰਤ ਬਾਣਾ ਕਠ/ਨੇ 

ਪੜਨਾ ਕਠਾਨੇ ਸ਼ ਜਾਨ / 

%#ਰਥ ਸ਼ਮਝਨਾ ਕਾਠਨਿ 

ਪਨਿ ਪਰੈ ਨ ਤਾਹਿ ਪਛਾਨ /=£/ 

ਸੈਖੇਪ ਵਿਚ ਕਿਹਾ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ ਕਿ ਸੈਤ ਰੇਣ 
ਨੇ ਆਪਣੇ ਇਸ਼ਟਦੇਵ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਜੀਵਨ- 
ਦੀ ਪੁਨਰ-ਸੈਸਥਾਪਨਾ ਕਰਕੇ ਇਕ ਭਾਸ਼ਾ-ਪੁਰਾਣ ਦੀ 
ਰਚਨਾ ਕੀਤੀ ਹੈ। 


ਰੇਲੀ (ਪਿੰਡ) : ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਫਤਹਿਗੜ੍ਹ ਸਾਹਿਬ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦਾ 
ਇਕ ਛੌਟਾ ਜਿਹਾ ਪਿੰਡ ਜਿਥੇ ਨੌਵੇ' ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ 
ਨੇ ਚਰਣ ਪਾਏ ਸਨ। ਮੁਸਲਮਾਨਾਂ ਦਾ ਪਿੰਡ ਹੋਣ ਕਾਰਣ 
ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਆਮਦ ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ ਇਥੇ ਪਹਿਲਾਂ ਕੋਈ 
ਸਮਾਰਕ ਨਹੀਂ ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ ਸੀ, ਬਸ ਇਸ ਵਿਚ 
ਵਸਦੇ ਕੁਝ ਕੰਥੋ ਸਿੱਖਾਂ ਨੇ ਇਕ ਥੜਾ ਸਾਹਿਬ ਉਸਾਰਿਆ 
ਹੋਇਆ ਸੀ। ਮੁਸਲਮਾਨਾਂ ਵਸਨੀਕਾਂ ਦੇ ਚਲੇ ਜਾਣ ਤੋੱ 
ਬਾਦ ਜਦੋਂ ਹੋਰ ਸਿੱਖ ਪਰਿਵਾਰ ਇਸ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਆ ਵਸੇ 
ਤਾਂ ਥੜਾ ਸਾਹਿਬ ਵਾਲੇ ਸਥਾਨ ਉਪਰ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਦਾ 
ਨਿਰਮਾਣ ਕੀਤਾ ਗਿਆ। ਇਸ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ 
ਸਥਾਨਕ ਸੈਗਤ ਕਰਦੀ ਹੈ। 


ਰੇਲੋਂ` (ਪਿੰਡ) : ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਫਤਹਿਗੜ੍ਹ ਸਾਹਿਬ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ 
ਬੱਸੀ ਪਠਾਣਾਂ ਕਸਬੇ ਤੋਂ 9 ਕਿ.ਮੀ. ਦੱਖਣ-ਪੁਰਬ ਵਲ 
ਸਥਿਤ ਇਕ ਪਿੰਡ ਜਿਥੋਂ ਦੇ ਨਿਵਾਸੀਆਂ ਦੀ ਬੇਨਤੀ `ਤੇ 
ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਉਥੇ ਪਧਾਰੇ ਸਨ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ 
ਆਮਦ ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ ਜੋ ਸਮਾਰਕ “ਮੰਜੀ ਸਾਹਿਬ” 
ਉਸਾਰਿਆ ਗਿਆ, ਉਸ ਦੀ ਦੇਖ-ਭਾਲ ਉਦਾਸੀ ਸਾਧ 
ਹੀ ਕਰਦੇ ਆਏ ਸਨ। ਜਦੋਂ ਉਦਾਸੀਆਂ ਤੋ ਇਸ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ 
ਦਾ ਅਧਿਕਾਰ ਪਿੰਡ ਵਾਸੀਆਂ ਨੇ ਲੈ ਲਿਆ, ਤਾਂ ਨਵੀਂ 
ਇਮਾਰਤ ਦੀ ਉਸਾਰੀ ਕੀਤੀ ਗਈ ਜੋ ਹੁਣ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ 
ਨੌਵੀਂ ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ” ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਹੈ। ਇਸ 
ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਦੀ ਸਾਂਭ-ਸੈਭਾਲ ਸਥਾਨਕ ਕਮੇਟੀ ਕਰਦੀ ਹੈ। 
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ਰੋਹਟਾ (ਪਿੰਡ) : ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਪਟਿਆਲਾ ਜ਼ਿਲੂੰ ਦੇ ਨਾਭਾ 
ਨਗਰ ਤੋਂ 4 ਕਿ.ਮੀ. ਉਤਰ-ਪੁਰਬ ਵਲ ਸਥਿਤ ਇਕ ਪਿੰਡ, 
ਜਿਸ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਪਧਾਰੇ ਸਨ। ਇਥੋਂ' ਦੇ 
ਜੁਲਾਹੇ ਸਿੱਖਾਂ ਦੀ ਸ਼ਰਧਾ ਨੂੰ ਵੇਖ ਕੇ ਮਾਲਵੇ ਦੀ ਧਰਮ- 
ਪ੍ਰਚਾਰ ਯਾਤਾ ਵੇਲੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਕੁਝ ਸਮਾਂ ਇਥੇ ਠਹਿਰੇ ਸਨ। 
ਪਹਿਲਾਂ ਇਥੇ ਕੇਵਲ ਥੜਾ ਸਾਹਿਬ ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ। 
ਫਿਰ ਉਸ ਥਾਂ 'ਤੇ ਮੰਜੀ ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਉਸਾਰੀ ਹੋਈ। ਸੈਨ 
1920 ਈ. ਵਿਚ ਉਥੇ ਨਵੀਂ ਇਮਾਰਤ ਦੀ ਸਿਰਜਨਾ ਕੀਤੀ 
ਗਈ । ਇਹ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਸ੍ਰੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਬੈਧਕ ਕਮੇਟੀ 
ਨਾਲ ਸੈਬੈਧਿਤ ਹੈ, ਪਰ ਇਸ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਸਥਾਨਕ ਕਮੇਟੀ 
ਕਰਦੀ ਹੈ। ਹਰ ਪੂਰਣਮਾਸੀ ਨੂੰ ਵੱਡੇ ਦੀਵਾਨ ਸਜਦੇ ਹਨ। 


ਰੋਹਤਕ (ਨਗਰ) : ਹਰਿਆਣਾ ਪ੍ਰਾਂਤ ਦਾ ਇਕ ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ ਨਗਰ 
ਜਿਸ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਪਧਾਰੇ ਸਨ। ਸਥਾਨਕ 
ਰਵਾਇਤ ਅਨੁਸਾਰ ਨਗਰ ਦੇ ਸੀਤਲਾ ਦੁਆਰ ਤੋਂ ਬਾਹਰ 
ਇਕ ਟੋਭੇ ਕੈਢੇ ਦਿੱਲੀ ਨੂੰ ਜਾਂਦਿਆਂ ਗੁਰੂਜੀ ਠਹਿਰੇ ਸਨ। 
ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਆਮਦ ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ ਉਥੇ ਇਕ ਛੋਟਾ ਜਿਹਾ 
ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ, ਜਿਸ ਦੀ ਸੇਵਾ-ਸੈਭਾਲ 
ਉਦਾਸੀ ਸੈਤ ਕਰਦੇ ਸਨ। ਸੈਨ 1924 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ 
ਲਿਆ। ਸੈਨ 1947 ਈ. ਵਿਚ ਪੱਛਮੀ ਪੰਜਾਬ ਤੋਂ ਬੇਘਰ 
ਹੋਏ ਬਹੁਤ ਸਾਰੇ ਸਿੱਖ ਪਰਿਵਾਰ ਇਸ ਨਗਰ ਵਿਚ ਆ ਵਸੇ 
ਅਤੇ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਦੀ ਇਮਾਰਤ ਨੂੰ ਨਵੇਂ ਸਿਰਿਓ' ਬਣਾਇਆ 
ਗਿਆ ਅਤੇ ਇਸ ਦਾ ਨਾਂ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਬੰਗਲਾ ਸਾਹਿਬ” 
ਪ੍ਚਲਿਤ ਹੋਇਆ। ਇਹ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਸ਼੍ਰੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ 
ਪ੍ਰਬੋਧਕ ਕਮੇਟੀ ਨਾਲ ਸੈਬੈਧਿਤ ਹੈ, ਪਰ ਇਸ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ 
ਸਥਾਨਕ ਕਮੇਟੀ ਕਰਦੀ ਹੈ। 

ਇਸ ਨਗਰ ਵਿਚ ਇਕ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਮਾਈ 
ਸਾਹਿਬ” ਵੀ ਹੈ। ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ ਕਿ ਇਕ ਮਾਈ ਦੀ ਬੇਨਤੀ 
`ਤੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਉਸ ਦੇ ਘਰ ਭੋਜਨ ਕਰਨ ਲਈ ਗਏ। ਗੁਰੂ 
ਜੀ ਦੇ ਪਧਾਰਨ ਕਾਰਣ ਮਾਈ ਦੇ ਘਰ ਪ੍ਰਤਿ ਲੋਕਾਂ ਦੀ 
ਸ਼ਰਧਾ ਵਧ ਗਈ। ਬਾਦ ਵਿਚ ਉਥੇ ਇਕ ਛੋਟਾ ਜਿਹਾ ਗੁਰੂ 
-ਧਾਮ ਉਸਾਰਿਆ ਗਿਆ।ਇਸ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਸਥਾਨਕ 
ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਕਮੇਟੀ ਹੀ ਕਰਦੀ ਹੈ। 
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ਰੋਹਲਾ ਸਾਹਿਬ 
ਰੋਹਤਾਸ (ਨਗਰ) : ਪੱਛਮੀ ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਜੇਹਲਮ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦਾ 
ਇਕ ਨਗਰ ਜਿਥੇ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਆਪਣੀ ਉਦਾਸੀ 
ਦੌਰਾਨ ਪਧਾਰੇ ਸਨ। ਸ਼ੇਰ ਸ਼ਾਹ ਸੂਰੀ ਨੇ ਇਸ ਦੀ ਪੁਰਾਣੀ 
ਵਸੋਂ ਦੇ ਇਰਦ-ਗਿਰਦ ਇਕ ਮਜ਼ਬੂਤ ਕਿਲ੍ਹਾ ਬਣਵਾਇਆ 
ਅਤੇ ਉਸ ਦਾ ਨਾਂ ਬਿਹਾਰ ਵਿਚਲੇ ਰੋਹਤਾਸ ਕਿਲ੍ਹੇ ਦੇ ਨਾਂ 
ਉਤੇ ਰਖਿਆ। ਇਥੇ ਭਾਈ ਭਗਤੂ ਦੀ ਬੇਨਤੀ 'ਤੇ ਜਲ 
ਦਾ ਸੈਕਟ ਦੂਰ ਕਰਨ ਲਈ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਇਕ ਪੱਥਰ ਚੁਕ ਕੇ 
ਜਲ ਦਾ ਸਰੋਤ ਪ੍ਰ ਵਾਹਮਾਨ ਕੀਤਾ ਸੀ। ਇਸ ਸਰੋਤ ਦੇ 
ਨਾਲ ਹੀ ਇਕ ਸਰੋਵਰ ਵੀ ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ ਜਿਸ ਨੂੰ 
“ਚਸ਼ਮਾ ਸਾਹਿਬ” ਵੀ ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਆਮਦ 
ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ ਬਣਾਏ ਗਏ ਗੁਰੁ-ਧਾਮ ਨੂੰ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ 
ਚੋਹਾ ਸਾਹਿਬ” ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਦੇ ਪਰਿਸਰ ਵਿਚ 
ਨਿਰਮਲ ਜਲ ਦਾ ਸਰੋਵਰ ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਲੋਕੀਂ 
ਹਨ। ਇਹ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਸ਼੍ਰੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਬੈਧਕ ਕਮੇਟੀ 
ਨਾਲ ਸੈਬੈਧਿਤ ਹੈ। ਦੇਸ਼-ਵੰਡ ਵੇਲੇ ਇਹ ਪਾਕਿਸਤਾਨ 
ਵਿਚ ਰਹਿ ਗਿਆ ਹੈ। 

ਸਿੱਖ ਇਤਿਹਾਸ ਵਿਚ ਇਸ ਨਗਰ ਦੀ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ 
ਮਹਾਨਤਾ ਹੈ। ਇਥੋਂ ਦੇ ਭਾਈ ਰਾਮੂ ਬਸੀ ਦੀ ਪੁੱਤਰੀ ਸਾਹਿਬ 
ਕੌਰ ਦਾ ਵਿਆਹ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਨਾਲ ਹੋਇਆ 
ਅਤੇ ਉਸ ਨੂੰ ਖ਼ਾਲਸੇ ਦੀ ਮਾਤਾ ਘੋਸ਼ਿਤ ਕੀਤਾ ਗਿਆ। 
ਇਸ ਨਗਰ ਉਤੇ ਹਮਲਾ ਕਰਕੇ ਸ. ਚੜ੍ਹਤ ਸਿੰਘ 
ਸੁਕਰਚਕੀਆ ਅਤੇ ਗੁੱਜਰ ਸਿੰਘ ਭੰਗੀ ਨੇ ਸੈਨ 1767 
ਈ. ਵਿਚ ਜਿਤਿਆ। ਵੀਹ ਸਾਲ ਬਾਦ ਸ਼ਾਹ ਜ਼ਮਾਨ ਨੇ 
ਇਸ ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਕਬਜ਼ੇ ਵਿਚ ਕਰ ਲਿਆ। ਪਰ ਮਹਾਰਾਜਾ 
ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ ਨੇ ਇਸ ਨੂੰ ਜਿਤ ਕੇ ਆਪਣੇ ਰਾਜ ਵਿਚ 
ਸ਼ਾਮਲ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਜੰਗੀ ਨੁਕਤੇ ਤੋਂ ਇਸ ਦੀ ਅਹਿਮੀਅਤ 
ਸਥਾਪਿਤ ਕੀਤੀ। 


ਰੋਹਲਾ ਸਾਹਿਬ (ਗੁਰੂ-ਧਾਮ) : ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਬਠਿੰਡਾ ਨਗਰ 
ਤੋਂ 20 ਕਿ.ਮੀ. ਦੱਖਣ-ਪੱਛਮ ਵਲ ਸਥਿਤ ਇਕ ਗੁਰੂ- 
ਧਾਮ, ਜੋ ਪਿੰਡ ਜੈਗੀ ਰਾਣਾ ਦੀ ਹਦ ਵਿਚ ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ 
ਹੈ। ਸਿੱਖ ਇਤਿਹਾਸ ਅਨੁਸਾਰ ਇਥੇ ਤਿਲਕਰਾ ਸਿੱਧ ਦਾ 
ਚੇਲਾ ਰੋਹਲਾ ਸ਼ਹੀਦ ਹੋਇਆ ਸੀ। ਉਸ ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ 
ਬਣੇ ਸਮਾਰਕ ਦੇ ਪਾਸ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਨੇ ਉਤਾਰਾ 
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ਰੋਚਾ ਸਿੰਘ, ਸੋਤ 
_ ਕੀਤਾ ਸੀ। ਇਸ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਦੀ ਇਮਾਰਤ ਨਵੀਂ ਬਣੀ 
ਹੋਈ ਹੈ ਅਤੇ ਇਸ ਦੀ ਸੇਵਾ-ਸੈਭਾਲ ਬੁੱਢਾ ਦਲ ਦੇ ਨਿਹੰਗ 
ਸਿੰਘ ਕਰਦੇ ਹਨ। 


ਰੋਚਾ ਸਿੰਘ, ਸੈਤ (1688-1803 ਈ.) : ਹਜ਼ਾਰਾ ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ 
ਦੇ ਕੌਸਾਂ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਇਕ ਬਾਹਮਣ ਪਰਿਵਾਰ ਦੇ ਭਾਈ 
ਪੰਜਾਬਾ ਦੇ ਘਰ ਸੈਨ 1688 ਈ. ਵਿਚ ਪੈਦਾ ਹੋਇਆ 
ਭਾਈ ਰੋਚਾ ਸਿੰਘ ਸ਼ੁਰੂ ਤੋਂ ਹੀ ਅਧਿਆਤਮੀ ਰੁਚੀਆਂ ਦਾ 
ਮਾਲਕ ਸੀ। ਅਜੇ ਇਹ ਚੌਦਾਂ ਵਰ੍ਹਿਆਂ ਦਾ ਹੀ ਸੀ ਕਿ 
ਪਿਤਾ ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ ਹੋ ਗਿਆ। ਕਦ-ਕਾਠ ਦਾ ਇਹ ਬਹੁਤ 
ਦੀਦਾਰੀ ਸਿੰਘ ਸੀ, ਪਰ ਦੁਨਿਆਵੀ ਕੰਮਾਂ ਦੇ ਮੁਕਾਬਲੇ 
ਇਹ ਸਾਧਾਂ ਸੈਤਾਂ ਦੀ ਸੈਗਤ ਵਿਚ ਰਹਿਣਾ ਜ਼ਿਆਦਾ ਪਸੈਦ 
ਕਰਦਾ ਸੀ। ਰਵਾਇਤ ਅਨੁਸਾਰ ਆਨੰਦਪੁਰ ਦੇ ਤਿਆਗ 
ਤੋਂ ਬਾਦ ਜਦੋਂ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਮਾਲਵੇ ਦੀ ਧਰਤੀ 
ਵਿਚ ਵਿਚਰ ਰਹੇ ਸਨ, ਤਾਂ ਇਸ ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਦਰਸ਼ਨ 
ਕਰਨ ਦਾ ਅਵਸਰ ਮਿਲਿਆ। ਇਸ ਨੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਤੋਂ ਅੰਮ੍ਰਿਤ 
ਪਾਨ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਆਦੇਸ਼ ਅਨੁਸਾਰ ਆਪਣੇ 
ਇਲਾਕੇ ਵਲ ਸਿੱਖੀ ਦਾ ਪ੍ਚਾਰ ਕਰਨ ਲਈ ਪਰਤ ਗਿਆ। 
ਧਰਮ-ਪ੍ਚਾਰ ਕਰਦਾ ਇਹ ਕਸ਼ਮੀਰ ਵਿਚ ਜੇਹਲਮ ਨਦੀ 
ਦੇ ਕੰਢੇ 'ਛੱਤਰ ਕਲਾਸ” ਨਾਂ ਦੇ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਬਣੇ ਸੈਤ 
ਪੰਜਾਬ ਸਿੰਘ ਦੇ ਡੇਰੇ 'ਤੇ ਪਹੁੰਚਿਆ ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਸੇਵਕ 
ਬਣਿਆ। ਇਸ ਦੀ ਸੇਵਾ, ਨਿਸ਼ਠਾ ਅਤੇ ਤਿਆਗ ਦੀ 
ਭਾਵਨਾ ਨੂੰ ਵੇਖਦੇ ਹੋਇਆਂ ਸੈਤ ਪੰਜਾਬ ਸਿੰਘ ਨੇ ਆਪਣੇ 
ਦੋਹਾਂਤ ਵੇਲੇ ਇਸ ਨੂੰ ਸੈਨ 1736 ਈ. ਵਿਚ ਆਪਣਾ 
ਉਤਰਾਧਿਕਾਰੀ ਨਾਮਜ਼ਦ ਕੀਤਾ। ਇਸ ਨੇ ਉਸ ਪਿੰਡ ਵਿਚ 
ਬਹੁਤ ਵੱਡਾ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਕਾਇਮ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਹਜ਼ਾਰਾਂ 
ਵਿਅਕਤੀਆਂ ਨੂੰ ਅੰਮਿ੍‌ਤ ਛਕਾਇਆ। ਇਸ ਨਾਲ ਹਰ 
ਵੇਲੇ ਤਿੰਨ ਚਾਰ ਸੌ ਸ਼ਸਤ੍ਧਾਰੀ ਸਿੱਖਾਂ ਦਾ ਜੱਥਾ ਰਹਿੰਦਾ 
ਸੀ। ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ ਕਿ ਸੈਨ 2756 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਨੇ 
ਪੋਠੋਹਾਰ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਹਜ਼ਾਰਾ ਅਤੇ ਅਟਕ (ਕੈਂਬਲਪੁਰ) 


ਜ਼ਿਲ੍ਹਿਆਂ ਦਾ ਲੈਬਾ ਦੌਰਾ ਕੀਤਾ। ਹਜ਼ਾਰਾ ਸਿੱਖਾਂ ਨੂੰ ਗੁਰੂ 


ਗੁਰਦੁਆਰਿਆਂ ਦਾ ਨਿਰਮਾਣ ਕਰਾਇਆ। _ 
ਇਸ ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ ਰਾਵਲਕੋਟ ਪਿੰਡ ਦੇ ਗੁਰਦੁਆਰੇ 
ਵਿਚ ਅਪ੍ਰੈਲ 1803 ਈ. ਵਿਚ ਹੋਇਆ। ਇਹ ਗੁਰਦੁਆਰਾ 
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ਰੋਜ਼ਾਨਾ ਅਕਾਲੀ 
ਇਸ ਦੇ ਇਕ ਮੁਸਲਮਾਨ ਸੇਵਕ ਨੇ ਬਣਵਾਇਆ ਸੀ। 
ਆਪਣਾ ਅੰਤਿਮ ਸਮਾਂ ਨੇੜੇ ਆਇਆ ਜਾਣ ਕੇ ਇਸ ਨੇ 
ਭਾਈ ਮੇਲਾ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਧਰਮ-ਪ੍ਚਾਰ ਦੀ ਜ਼ਿੰਮੇਵਾਰੀ ਸੈਂਪੀ। 


ਰੋਜ਼ਾਨਾ ਅਕਾਲੀ (ਅਖ਼ਬਾਰ) : ਸਿੱਖਾਂ ਦੀ ਪਹਿਲੀ ਰਾਜਸੀ 
ਅਕਾਲੀ” ਦਾ ਉਦਘਾਟਨ 21੧ ਮਈ 1920 ਈ. ਨੂੰ ਗੁਰੂ 
ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਸ਼ਹੀਦੀ ਦਿਵਸ 'ਤੇ ਲਾਹੌਰ ਤੋੱ 
ਹੋਇਆ। ਇਸ ਅਖ਼ਬਾਰ ਨੂੰ ਜਾਰੀ ਕਰਨ ਦਾ ਵਿਚਾਰ 
ਮਾਸਟਰ ਸਦਰ ਸਿੰਘ ਲਾਇਲਪੁਰੀ ਦਾ ਸੀ, ਜੋ ਖ਼ੁਦ ਅਤੇ 
ਉਸ ਦੇ ਸਾਥੀ ਮਨੋ ਤਨੋ ਦੇਸ਼ ਭਗਤ ਅਤੇ ਕੁਰਬਾਨੀ ਦੇ 
ਪੁਤਲੇ ਸਨ। ਮਾਸਟਰ ਸੁੰਦਰ ਸਿੰਘ ਨੇ ਇਕ ਮਿੱਤਰ ਪਾਸੋ 
ਪੰਜ ਸੌ ਰੁਪਏ ਲੈ ਕੇ ਇਹ ਪੱਤਰ ਜਾਰੀ ਕੀਤਾ। ਇਸ ਨੂੰ ਸ. 
ਹਰਚੰਦ ਸਿੰਘ ਲਾਇਲਪੁਰੀ, ਸ. ਤੇਜਾ ਸਿੰਘ ਸਮੁੰਦਰੀ, 
ਮਾ. ਤਾਰਾ ਸਿੰਘ, ਪ੍ਰੋ. ਨਿਰੈਜਨ ਸਿੰਘ, ਸ. ਸਰਦੂਲ ਸਿੰਘ 
ਕਵੀਸ਼ਰ ਅਤੇ ਭਾਈ ਦਲੀਪ ਸਿੰਘ ਦਾ ਪੂਰਾ ਸਹਿਯੋਗ 
ਪ੍ਰਾਪਤ ਸੀ। ਇਸ ਦੇ ਸੈਪਾਦਕੀ ਮੰਡਲ ਵਿਚ ਗਿਆਨੀ ਹੀਰਾ 
ਸਿੰਘ ਦਰਦ ਤੋ' ਇਲਾਵਾ ਸ. ਮੰਗਲ ਸਿੰਘ ਵੀ ਸ਼ਾਮਲ ਸੀ। 
ਬੀ.ਏ. ਪਾਸ ਸ. ਮੰਗਲ ਸਿੰਘ ਉਦੋਂ ਤਹਿਸੀਲਦਾਰ ਲਗਿਆ 
ਹੋਇਆ ਸੀ, ਪਰ ਕੌਮੀ ਜਜ਼ਬੇ ਅਧੀਨ ਉਸ ਨੇ ਨੌਕਰੀ ਛਡ 
ਦਿੱਤੀ ਅਤੇ ਅਖ਼ਬਾਰ ਦੇ ਸੈਪਾਦਨ ਵਿਚ ਜੁਟ ਗਿਆ। 
ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸੁਧਾਰ ਲਹਿਰ ਅਤੇ ਆਜ਼ਾਦੀ ਲਈ ਕੌਮੀ 
ਜਾਗ੍ਰਿਤੀ ਦਾ ਇਹ ਪਰਚਾ ਪ੍ਰ ਵਕਤਾ ਬਣ ਗਿਆ। ਉਦੋਂ 
ਤਕ ਪੰਜਾਬੀ ਪੱਤਰਕਾਰੀ ਮੁੱਖ ਤੌਰ 'ਤੇ ਸਰਕਾਰ ਪੱਖੀ ਅਤੇ 
ਆਗਿਆਕਾਰੀ ਨੁਹਾਰ ਵਾਲੀ ਸੀ, ਪਰ ਇਸ ਅਖ਼ਬਾਰ ਨਾਲ 
ਪੰਜਾਬੀ ਵਿਚ ਆਗਿਆਕਾਰੀ ਦੀ ਥਾਂ ਅਵਗਿਆਕਾਰੀ 
ਪੱਤਰਕਾਰੀ ਦਾ ਆਰੈਭ ਹੋਇਆ। 

ਇਸ ਦਾ ਸੰਪਾਦਕੀ ਮੰਡਲ ਹਰ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀਆਂ 
ਸਹੁਲਤਾਂ ਅਤੇ ਪਰਿਵਾਰਕ ਸੁਖਾਂ ਨੂੰ ਛਡ ਕੇ ਬਿਨਾ ਤਨਖ਼ਾਹ 
ਦਾ ਕੰਮ ਕਰਦਾ ਸੀ ਅਤੇ ਰੋਟੀ ਸਾਂਝੇ ਲੈਗਰ ਵਿਚੋ ਛਕੀ 
ਜਾਂਦੀ ਸੀ। ਸਰਕਾਰ ਵਿਰੋਧੀ ਟਿੱਪਣੀਆਂ ਕਰਕੇ ਜਦੋਂ ਇਕ 
ਸੈਪਾਦਕ ਨੂੰ ਜੇਲ੍ਹ ਭੇਜ ਦਿੱਤਾ ਜਾਂਦਾ ਤਾਂ ਉਸ ਦੀ 
ਜ਼ਿੰਮੇਵਾਰੀ ਤੁਰਤ ਦੂਜਾ ਸੈਭਾਲ ਲੈਂਦਾ। ਢਾਈ ਸਾਲਾਂ ਵਿਚ 
ਇਸ ਦੇ 12 ਸੈਪਾਦਕ ਕੈਦ ਹੋਏ ਅਤੇ ਕਈ ਹਜ਼ਾਰ ਦੀਆਂ 
ਜ਼ਮਾਨਤਾਂ ਜ਼ਬਤ ਹੋਈਆਂ। ਪਹਿਲਾਂ ਇਸ ਦੀ ਛਪਣ- 
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ਗਿਣਤੀ ਚਾਰ ਹਜ਼ਾਰ ਸੀ, ਪਰ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸੁਧਾਰ ਲਹਿਰ 
ਵੇਲੇ 25 ਹਜ਼ਾਰ ਤਕ ਪਹੁੰਚ ਗਈ। ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸੁਧਾਰ 
ਅਤੇ ਸੁਤੰਤਰਤਾ ਸੈਗਾਮ ਵਿਚ ਇਸ ਅਖ਼ਬਾਰ ਨੇ ਮਹਾਨ 
ਸੇਵਾ ਕੀਤੀ। ਇਸ ਦੇ ਪਹਿਲੇ ਅੰਕ ਵਿਚ ਹੀ ਇਸ ਦੇ ਪੰਜ 
ਮੁੱਖ ਆਸ਼ੇ ਛਾਪੇ ਗਏ ਸਨ--ਗੁਰਦੁਆਰਿਆਂ ਨੂੰ ਮਹੰਤਾਂ ਦੇ 
ਕਬਜ਼ਿਆਂ ਤੋਂ ਆਜ਼ਾਦ ਕਰਾਉਣਾ, ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਰਕਾਬ 
ਰੀਜ, ਨਵੀਂ ਦਿੱਲੀ ਦੀ ਦੀਵਾਰ ਨੂੰ ਮੁੜ ਉਸਰਵਾਉਣਾ, 
ਸਿੱਖਾਂ ਵਿਚ ਰਾਜਸੀ ਅਤੇ ਕੌਮੀ ਜਾਗਿ੍‌ਤੀ ਪੈਦਾ ਕਰਨਾ, 
ਦੇਸ਼ ਨੂੰ ਆਜ਼ਾਦ ਕਰਾਉਣਾ ਅਤੇ ਸਿੱਖਾਂ ਦੀ ਨੁਮਾਇੰਦਾ 
ਜੱਥੇਬੈਦੀ ਬਣਾਉਣੀ। ਸਚ ਤਾਂ ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਇਸ ਅਖ਼ਬਾਰ 
ਰਾਹੀਂ ਹੀ ਸ਼੍ਰੋਮਣੀ ਅਕਾਲੀ ਦਲ ਅਤੇ ਸ਼੍ਰੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ 
ਪ੍ਬਧਕ ਕਮੇਟੀ ਹੋਂਦ ਵਿਚ ਆਈ। ਇਕ ਤਰ੍ਹਾਂ ਇਹ ਅਖ਼ਬਾਰ 
ਪੰਜਾਬੀ ਦਿਲਾਂ ਦੀ ਧੜਕਣ ਬਣ ਗਈ। ਲੋਕੀ ਇਸ ਨੂੰ 
ਨਿੱਤ ਉਡੀਕਣ ਲਗ ਗਏ। 

ਇਸ ਨੂੰ ਚਲਿਆਂ ਅਜੇ ਢਾਈ ਸਾਲ ਹੀ ਹੋਏ 
ਸਨ ਕਿ ਇਸ ਦੇ ਸਾਰੇ ਵਿਵਸਥਾਪਕ ਜੇਲ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਬੰਦ ਹੋ 
ਗਏ । ਅਕਤੂਬਰ 1922 ਈ. ਨੂੰ ਮਾ. ਤਾਰਾ ਸਿੰਘ ਅਤੇ ਪ੍ਰੋ 
ਨਿਰੈਜਨ ਸਿੰਘ ਇਸ ਦੇ ਦਫ਼ਤਰ ਨੂੰ ਲਾਹੌਰੇਂ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਲੈ 
ਆਏ ਅਤੇ “ਪਰਦੇਸੀ ਖ਼ਾਲਸਾ” ਨਾਲ ਮਿਲਾ ਕੇ “ਅਕਾਲੀ 
ਤੇ ਪਰਦੇਸੀ” ਨਾਂ ਅਧੀਨ ਛਾਪਣਾ ਸ਼ੁਰੂ ਕਰ ਦਿੱਤਾ। 
ਸਰਕਾਰੀ ਜਬਰ ਦਾ ਸਾਹਮਣਾ ਇਸ ਨੂੰ ਵੀ ਕਰਨਾ ਪਿਆ, 
ਪਰ ਇਹ ਜ਼ਬਤ ਹੋ ਹੋ ਕੇ ਵੀ ਛਪਣਾ ਰਿਹਾ। ਸੈਨ 1930 
ਈ. ਵਿਚ ਜਦੋ ਇਸ ਨੂੰ ਪ੍ਰੈਸ ਐਕਟ ਅਧੀਨ ਬੰਦ ਕਰ 
ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ, ਤਾਂ ਇਸ ਨੂੰ “ਅਕਾਲੀ ਪਤ੍ਰਿਕਾ” ਨਾਂ ਅਧੀਨ 
ਜਾਰੀ ਕੀਤਾ ਜਾਣ ਲਗਿਆ। ਸੈਨ 1939 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ 
ਨੂੰ ਫਿਰ “ਅਕਾਲੀ” ਨਾਂ ਅਧੀਨ ਲਾਹੌਰ ਤੋਂ' ਸ਼ੁਰੂ ਕਰ ਦਿੱਤਾ 
ਗਿਆ। ਸੈਨ 1947 ਈ. ਵਿੱਚ ਇਸ ਨੂੰ ਲਾਹੌਰੋਂ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ 
ਲਿਆਉਂਦਾ ਗਿਆ। ਅਜ-ਕਲ ਇਹ “ਅਕਾਲੀ ਪਤ੍ਰਿਕਾ” 
ਨਾਂ ਅਧੀਨ ਜਲੈਧਰ ਤੋ` ਲਗਾਤਾਰ ਛਪ ਰਿਹਾ ਹੈ। 


ਰੌਣੀ (ਪਿੰਡ) : ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਲੁਧਿਆਣਾ ਜ਼ਿਲ੍ਹੋ ਵਿਚ ਖੰਨਾ 


ਨਗਰ ਤੋਂ ਦੱਖਣ-ਪੱਛਮ ਦਿਸ਼ਾ ਵਲ ਸਥਿਤ ਇਕ ਪਿੰਡ . 


ਜਿਥੇ ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਸਾਹਿਬ ਜੀ ਮੇਹਰਾਜ ਤੋਂ ਆਉਂਦੇ 
ਹੋਇਆਂ ਪਧਾਰੇ ਸਨ। ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਆਮਦ ਦੀ ਯਾਦ 
ਵਿਚ ਪਹਿਲਾਂ ਜੋ ਸਮਾਰਕ ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਸੀ, ਉਸ ਦੀ 
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ਲਸ਼ਕਰੇਂ ਹਿੰਦ 
ਥਾਂ 'ਤੇ 1920 ਈ. ਵਿਚ ਇਮਾਰਤ ਉਸਾਰੀ ਗਈ ਹੈ ਅਤੇ 
ਇਹ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸੀ ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਸਾਹਿਬ” 
ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਹੈ। ਇਸ ਇਮਾਰਤ ਵਿਚ ਯਾੜ੍ੀਆਂ 
ਦੇ ਨਿਵਾਸ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ, ਇਕ ਸਰਕਾਰੀ ਹਾਈ ਸਕੂਲ 
ਵੀ ਚਲਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਦੀ ਸੇਵਾ-ਸੈਭਾਲ ਸਥਾਨਕ ਸੈਗਤ 
ਕਰਦੀ ਹੈ। 


€$ 


ਲਸ਼ਕਰੇ ਹਿੰਦ : ਇਸ ਨੂੰ “ਆਜ਼ਾਦ ਹਿੰਦ ਫ਼ੌਜ” (ਵੇਖੋ) ਦਾ 
ਪੂਰਵ-ਵਰਤੀ ਸੈਨਿਕ ਸੈਗਠਨ ਕਿਹਾ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ। 
ਭਾਰਤ ਦੇਸ਼ ਨੂੰ ਆਜ਼ਾਦ ਕਰਾਉਣ ਦੇ ਚਾਹਵਾਨ ਗਰਮ 
ਧੜੇ ਦੇ ਆਗੂ ਸੁਭਾਸ਼ ਚੰਦਰ ਬੋਸ ਨੂੰ ਜਦੋ ਹਿੰਦੁਸਤਾਨ 
ਵਿਚ ਰਹਿ ਕੇ ਆਪਣੇ ਮਨੋਰਥ ਵਿਚ ਸਫਲਤਾ ਮਿਲਦੀ 
ਨਜ਼ਰ ਨ ਆਈ ਤਾਂ ਉਹ 16-17 ਦਸੈਬਰ 1940 ਈ. 
ਦੀ ਰਾਤ ਨੂੰ ਕਲਕੱਤੇ ਤੋ ਖਿਸਕ ਕੇ ਅਨੇਕ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀਆਂ 
ਔਕੜਾਂ ਨੂੰ ਸਹਾਰਦਿਆਂ ਆਖ਼ਿਰ 28 ਮਾਰਚ 1941 ਈ. 
ਨੂੰ ਜਰਮਨੀ ਦੀ ਰਾਜਧਾਨੀ ਬਰਲਿਨ ਵਿਚ ਪਹੁੰਚ ਗਿਆ। 
ਉਥੇ ਸੁਭਾਸ ਚੈਦਰ ਬੋਸ ਨੇ ਜਰਮਨੀ ਦੇ ਵਿਦੇਸ਼ ਮੰਤਰੀ 
ਜੰਗੀ ਕੈਦੀਆਂ ਤੋਂ ਭਾਰਤ ਦੀ ਸੁਤੰਤਰਤਾ ਲਈ ਸੈਨਿਕ 
ਦਲ ਸਿਰਜਣ ਦਾ ਪ੍ਰਸਤਾਵ ਰਖਿਆ। ਇਹ ਪ੍ਰਸਤਾਵ 
ਮਨਜ਼ੂਰ ਕਰ ਲਿਆ ਗਿਆ। ਸਿੱਖ ਸੈਨਿਕ ਪਹਿਲਾਂ ਹੀ 
ਅੰਗ੍ਰੇਜ਼ ਸਰਕਾਰ ਦੀਆਂ ਕਈ ਜ਼ਿਆਦਤੀਆਂ ਅਤੇ ਸਿੱਖ 
ਧਰਮ ਦੀ ਮਰਯਾਦਾ ਵਿਰੋਧੀ ਕਾਰਵਾਈਆਂ ਤੋਂ' ਨਿਰਾਸ਼ ਹੋ 
ਚੁਕੇ ਸਨ। ਜਦੋਂ ਸੁਭਾਸ਼ ਚੰਦਰ ਨੇ ਆਪਣੀ ਯੋਜਨਾ ਭਾਰਤੀ 
ਕੈਦੀਆਂ ਸਾਹਮਣੇ ਰਖੀ ਤਾਂ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਇਸ ਦਾ ਸੁਆਗਤ 
ਕੀਤਾ। ਪਹਿਲੇ ਛੇ ਮਹੀਨਿਆਂ ਵਿਚ 1200 ਸੈਨਿਕ ਭਰਤੀ 
ਕੀਤੇ ਗਏ, ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ ਬਹੁਤ ਸਿੱਖ ਸਨ। ਇਸ ਸੈਨਿਕ 
ਸੈਗਠਨ ਦਾ ਨਾਂ “ਲਸ਼ਕਰੇ ਹਿੰਦ” ਰਖਿਆ ਗਿਆ। ਥੋੜੇ 
ਸਮੇਂ ਵਿਚ ਹੀ ਇਸ ਦਲ ਦੀ ਗਿਣਤੀ 4500 ਤਕ ਪਹੁੰਚ 
ਗਈ। ਪਰ ਭਾਰਤੀ ਕੈਦੀਆਂ ਦੀ ਘਟ ਗਿਣਤੀ ਅਤੇ ਭਾਰਤ 
ਤੋਂ ਬਹੁਤ ਦੂਰ ਹੋਣ ਕਾਰਣ ਇਹ ਜੁਗਤ ਕਾਮਯਾਬੀ ਵਲ 
ਵਿਕਾਸ ਨ ਕਰ ਸਕੀ। ਇਸ ਨਾਲ ਸੰਬੰਧਿਤ ਰਾਜਨੈਤਿਕ 
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ਸੈਸਥਾ ਨੂੰ “ਫ਼ੀ ਇੰਡੀਆ ਸੈਂਟਰ” ਦਾ ਨਾਂ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। 

ਉਧਰ 15 ਫਰਵਰੀ 1942 ਈ. ਨੂੰ ਜਨਰਲ 
ਮੋਹਨ ਸਿੰਘ ਨੇ ਸਿੰਗਾਪੁਰ ਵਿਚ “ਆਜ਼ਾਦ ਹਿੰਦ ਫ਼ੌਜ” ਦੀ 
ਸਥਾਪਨਾ ਦੀ ਯੋਜਨਾ ਬਣਾਈ। ਉਥੇ ਭਾਰਤੀ ਕੈਦੀਆਂ ਦੀ 
ਬਹੁਤਾਤ ਕਰਕੇ 50 ਹਜ਼ਾਰ ਕੈਦੀਆਂ, ਜਿਨਾਂ ਵਿਚੋਂ' ਬਹੁਤੇ 
ਸਿੱਖ ਸਨ, ਨੇ ਆਪਣੇ ਨਾਂ ਪੇਸ਼ ਕੀਤੇ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਸਿੰਗਾਪੁਰ 
ਵਿਚ “ਲਸ਼ਕਰੇ ਹਿੰਦ” ਨੇ ਹੀ ਆਪਣੇ ਪਰਿਵਰਤਿਤ ਰੂਪ 
ਵਿਚ ਜਨਮ ਲਿਆ। 


ਲਹਿਣਾ ਸਿੰਘ ਸੈਧਾਵਾਲੀਆ (ਮ. 1843 ਈ.) : ਲਾਹੌਰ 
ਦਰਬਾਰ ਨੂੰ ਤਬਾਹੀ ਦੇ ਮਾਰਗ ਉਤੇ ਅਗੇ ਧਕਣ ਵਾਲੇ 
ਸਰਦਾਰਾਂ ਵਿਚੋਂ ਦਿਕ, ਜਿਸ ਦਾ ਜਨਮ ਸ. ਅਮੀਰ ਸਿੰਘ 
ਸੈਧਾਵਾਲੀਏ ਦੇ ਘਰ ਹੋਇਆ। ਮਹਾਰਾਜਾ ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ 
ਦਾ ਨਿਕਟਵਰਤੀ ਰਿਸ਼ਤੇਕਾਰ ਹੋਣ ਕਾਰਣ ਇਸ ਦੀ ਲਾਹੌਰ 
ਦਰਬਾਰ ਵਿਚ ਕਾਫ਼ੀ ਪ੍ਰਤਿਸ਼ਠਾ ਸੀ। ਕੈਵਰ ਨੌ ਨਿਹਾਲ 
ਸਿੰਘ ਦੀ ਮਿ੍‌੍‌ਤੂ ਤੋਂ ਬਾਦ ਰਾਜ-ਗੱਦੀ ਹਾਸਲ ਕਰਨ ਦੇ 
ਸੈਘਰਸ਼ ਵਿਚ ਇਸ ਨੇ ਅਤਰ ਸਿੰਘ ਅਤੇ ਅਜੀਤ ਸਿੰਘ 
ਸਹਿਤ ਰਾਣੀ ਚੈਦ ਕੌਰ ਦਾ ਸਾਥ ਦਿੱਤਾ। ਪਰ ਸ਼ੇਰ ਸਿੰਘ ਦੇ 
ਮਹਾਰਾਜਾ ਬਣ ਜਾਣ ਕਾਰਣ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਲਾਹੌਰ ਦਰਬਾਰ ਤੋ 
ਪੈਰ ਉਖੜ ਗਏ। ਇਸ ਦੀਆਂ ਦੇਸ਼-ਵਿਰੋਧੀ ਕਾਰਵਾਈਆਂ 
ਕਰਕੇ ਜਨਵਰੀ 1842 ਦੀ. ਵਿਚ ਇਸ ਨੂੰ ਨਜ਼ਰਬੈਦ ਕਰ 
ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। ਆਪਸੀ ਸੈਬੰਧ ਸੁਧਰਨ ਨਾਲ ਸਤੰਬਰ 
1842 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਨੂੰ ਮੁਕਤ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਅਤੇ 
ਗਿਆ। ਪਰ ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਆਪਣੇ ਮਨ ਵਿਚੋਂ ਸ਼ੇਰ ਸਿੰਘ ਪ੍ਰਤਿ 
ਦੁਸ਼ਮਣੀ ਦੀ ਭਾਵਨਾ ਨੂੰ ਖ਼ਤਮ ਨ ਕੀਤਾ। 

15 ਸਤੌਬਰ 1843 ਈ. ਨੂੰ ਮਹਾਰਾਜਾ ਸ਼ੇਰ ਸਿੰਘ 
ਸ਼ਾਹ ਬਿਲਾਵਲ ਦੀ ਬਾਰਾਦਰੀ ਵਿਚ ਫ਼ੌਜ ਦਾ ਨਿਰੀਖਣ 
ਕਰ ਰਿਹਾ ਸੀ ਅਤੇ ਉਸ ਦਾ ਲੜਕਾ ਕੰਵਰ ਪ੍ਤਾਪ ਸਿੰਘ, 
ਜਵਾਲਾ ਸਿੰਘ ਦੇ ਨੇੜਲੇ ਬਾਗ਼ ਵਿਚ ਤੁਲਾ-ਦਾਨ ਕਰਨ 
ਵਿਚ ਰੁਝਿਆ ਹੋਇਆ ਸੀ। ਅਜੀਤ ਸਿੰਘ ਆਪਣੇ ਸੈਨਿਕ 
ਦਸਤੇ ਸਹਿਤ ਮਹਾਰਾਜੇ ਪਾਸ ਪਹੁੰਚਿਆ ਅਤੇ ਇਕ ਨਵੀਂ 
ਕਾਰਬਾਈਨ ਦਿਖਾਉਣ ਦੇ ਪਜ ਗੋਲੀ ਮਾਰ ਕੇ ਖ਼ਤਮ ਕਰ 
ਦਿੱਤਾ। ਗੋਲੀ ਦੀ ਆਵਾਜ਼ ਸੁਣ ਕੇ ਬਾਗ਼ ਵਿਚ ਲੁਕੇ ਹੋਏ 
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ਲਹਿਣਾ ਸਿੰਘ ਮਜੀਠੀਆ 
ਲਹਿਣਾ ਸਿੰਘ ਨੇ ਕੈਵਰ ਪ੍ਰਤਾਪ ਸਿੰਘ ਦਾ ਸਿਰ ਵਢ ਲਿਆ। 
ਉਸ ਦੇ ਸਿਰ ਨੂੰ ਘੋੜੇ ਦੀ ਕਾਠੀ ਨਾਲ ਬੰਨ੍ਹ ਕੇ ਇਹ ਅਜੀਤ 
ਸਿੰਘ ਪਾਸ ਗਿਆ ਅਤੇ ਦੋਵੇਂ ਕਿਲ੍ਹੇ ਵਲ ਤੁਰ ਪਏ । ਰਸਤੇ 
ਵਿਚ ਮਿਲੇ ਰਾਜਾ ਧਿਆਨ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਮਾਰ ਕੇ ਇਹ ਕਿਲੂਹੈ 
ਵਿਚ ਪਹੁੰਚੇ ਅਤੇ ਦਲੀਪ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਮਹਾਰਾਜਾ ਘੋਸ਼ਿਤ 
ਕਰਕੇ ਅਜੀਤ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਵਜ਼ੀਰ ਬਣਾਇਆ। ਜਦੋਂ ਧਿਆਨ 
ਸਿੰਘ ਦੇ ਪੁੱਤਰ ਹੀਰਾ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਪਤਾ ਲਗਾ ਤਾਂ ਉਹ ਫ਼ੌਜਾਂ 
ਨੂੰ ਨਾਲ ਲੈ ਕੇ 16 ਸਤੰਬਰ 1843 ਈ. ਨੂੰ ਸਵੇਰੇ ਕਿਲ੍ਹੇ 
ਉਤੇ ਆ ਚੜ੍ਹਿਆ। ਅਜੀਤ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਕਿਲ੍ਹੇ ਦੀ ਦੀਵਾਰ 
ਤੋਂ ਰੱਸੀ ਨਾਲ ਉਤਰਦਿਆਂ ਗੋਲੀ ਮਾਰੀ ਗਈ। ਲਹਿਣਾ 
ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਤਹਿਖ਼ਾਨੇ ਵਿਚੋਂ ਕਢ ਕੇ ਕਤਲ ਕੀਤਾ ਗਿਆ 
ਅਤੇ ਇਸ ਦੀ ਦੇਹ ਨੂੰ ਰੱਸੀ ਨਾਲ ਬੰਨ੍ਹ ਕੇ ਲਾਹੌਰ ਦੀਆਂ 
ਗਲੀਆਂ ਵਿਚ ਘਸੀਟਵਾਇਆ ਗਿਆ। ਫਿਰ ਇਸ ਦੇ 
ਸ਼ਰੀਰ ਦੇ ਟੁਕੜਿਆਂ ਨੂੰ ਲਾਹੌਰ ਸ਼ਹਿਰ ਦੇ ਦਰਵਾਜ਼ਿਆਂ 
ਉਤੇ ਲਟਕਵਾਇਆ ਗਿਆ। 


ਲਹਿਣਾ ਸਿੰਘ ਭੈਗੀ (ਮ. 1727 ਈ.) : ਭੋਗੀ ਮਿਸਲ 
ਦਾ ਇਕ ਬਹਾਦਰ ਯੋਧਾ ਅਤੇ ਮਿਸਲਦਾਰ ਜਿਸ ਨੇ ਲਾਹੌਰ 
ਨੂੰ ਜਿਤ ਕੇ ਉਥੇ ਭੰਗੀ ਮਿਸਲ ਦੀ ਹਕੂਮਤ ਕਾਇਮ ਕੀਤੀ। 
ਵੇਖੋ “ਭੈਗੀਆਂ ਦੀ ਮਿਸਲ”। 


ਲਹਿਣਾ ਸਿੰਘ ਮਜੀਠੀਆ (ਮ. 1854 ਈ.) : ਮਹਾਰਾਜਾ 
ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ ਦੇ ਰਾਜ-ਕਾਲ ਵਿਚ ਹੋਇਆ ਇਕ ਪ੍ਰਮੁਖ 
ਅਤੇ ਸੂਝਵਾਨ ਮਜੀਠੀਆ ਸਰਦਾਰ ਜੋ ਦੇਸਾ ਸਿੰਘ 
ਮਜੀਠੀਆ ਦਾ ਪੁੱਤਰ ਸੀ ਅਤੇ ਮਜੀਠਾ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਪੈਦਾ 
ਹੋਇਆ ਸੀ। ਇਸ ਨੇ ਲਾਹੌਰ ਦਰਬਾਰ ਵਿਚ ਕਈ ਔਹਦਿਆਂ 
ਉਤੇ ਕੰਮ ਕਰਕੇ ਆਪਣੀ ਯੋਗਤਾ ਦੀ ਛਾਪ ਛਡੀ ਹੋਈ 
ਸੀ। ਸੈਨ 1832 ਈ. ਵਿਚ ਆਪਣੇ ਪਿਤਾ ਦੇ ਦੇਹਾਂਤ ਤੋੱ 
ਬਾਦ ਇਸ ਨੂੰ ਕਾਂਗੜਾ ਅਤੇ ਹੋਰ ਪਹਾੜੀ ਇਲਾਕਿਆਂ ਦਾ 
ਨਾਜ਼ਿਮ ਥਾਪਿਆ ਗਿਆ। ਆਮ ਤੌਰ `ਤੇ ਇਹ ਬਾਹਰੋਂ ਆਏ 
ਦੇਸੀ ਵਿਦੇਸੀ ਰਾਜਸੀ ਮਹਿਮਾਨਾਂ ਦੀ ਦੇਖ-ਭਾਲ ਕਰਦਾ 
ਸੀ ਅਤੇ ਮਹਾਰਾਜਾ ਸਾਹਿਬ ਵਲੋਂ ਭੇਜੇ ਜਾਂਦੇ ਸਦਭਾਵਨਾ 
ਮਿਸ਼ਨਾਂ ਦੀ ਅਗਵਾਈ ਵੀ ਕਰਦਾ ਸੀ। 

ਇਹ ਇਕ ਚੰਗਾ ਪ੍ਰਸ਼ਾਸ਼ਕ ਹੀ ਨਹੀਂ, ਜੋਤਿਸ਼- 
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ਸ਼ਾਸਤ੍੍‌ (ਖ਼ਾਸ ਕਰਕੇ ਗੁਹ ਵਿਗਿਆਨ) ਵਿਚ ਬਹੁਤ ਰੁਚੀ 
ਰਖਦਾ ਸੀ। ਇਹ ਇਕ ਚੰਗਾ ਮਕੈਨਿਕ ਅਤੇ ਵਿਉੱਤਸਾਜ਼ 
ਵੀ। ਇਸ ਨੇ ਕਈ ਬੰਦੂਕਾਂ ਅਤੇ ਤੋਪਾਂ ਦੇ ਨਮੂਨੇ ਤਿਆਰ 
ਕੀਤੇ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਬਾਦ ਵਿਚ ਅੰਗੋਜ਼ਾਂ ਨੇ ਨਕਲ ਕੀਤੀ। 
_ ਆਪਣੇ ਪਿਤਾ ਤੋਂ ਬਾਦ ਇਸ ਨੇ ਹਰਿਮੰਦਿਰ ਸਾਹਿਬ 
ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਵੀ ਚੰਗੀ ਤਰ੍ਹਾਂ ਸੈਭਾਲੀ। 
ਮਹਾਰਾਜਾ ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ ਦੇ ਦੇਹਾਂਤ ਤੋਂ ਬਾਦ ਭਾਵੇ' ਲਾਹੌਰ 
ਦਰਬਾਰ ਡੌਗਰਿਆਂ ਅਤੇ ਸੈਧਾਵਾਲੀਆਂ ਦੇ ਧੜਿਆਂ ਵਿਚ 
ਵੰਡਿਆ ਗਿਆ, ਪਰ ਇਸ ਨੇ ਦੋਹਾਂ ਦੀਆਂ ਸਦਭਾਵਨਾ 
ਪਾਪਤ ਕੀਤੀ ਰਖੀ। ਸੈਨ 1844 ਈ. ਵਿਚ ਜਦੋ ਲਾਹੌਰ 
ਦਰਬਾਰ ਵਿਚ ਪੰਡਿਤ ਜੱਲਾ ਤਾਕਤ ਵਿਚ ਆ ਗਿਆ 
ਤਾਂ ਆਪਣੇ ਆਪ ਨੂੰ ਅਸੁਰਖਿਅਤ ਸਮਝਦਾ ਹੋਇਆ ਇਹ 
ਲਾਹੌਰੋ` ਹਰਿਦੁਆਰ ਚਲਾ ਗਿਆ ਕਿਉਕਿ ਇਸ ਨੂੰ 
ਅਹਿਸਾਸ ਹੋ ਗਿਆ ਸੀ ਕਿ ਲਾਹੌਰ ਦਰਬਾਰ ਵਿਚ ਤਕੜੀ 
ਖ਼ਾਨਾਜੰਗੀ ਹੋਣ ਵਾਲੀ ਹੈ। ਇਸ ਸਥਿਤੀ ਬਾਰੇ ਸ਼ਾਹ 
ਮੁਹੈਮਦ ਨੇ ਆਪਣੇ ਜੰਗਨਾਮੇ ਵਿਚ ਲਿਖਿਆ ਹੈ- ਲਹਿਣਾ 
/ਸੈਘ ਸ਼ਰਦਾਰ ਮਜੀਠਆ ,%, ਵੱਡਾ ਆਕਲ ਦਾ ਕੌਟ 
ਕਮਾਲ ਆੰਆਂ/ ਮਹਾਂ ਝਲੀ ਸ਼ਰਦਾਰ ਨ ਪੰਲ /ਵਿਚੋ', /ਡੇਠਾਂ 
ਬਣਾ ਕੁਚੱਲਣ? ਚਾਲ ਆਆਂ//ਦਲ ਆਪਣੇ ਬੈਠ /ਵਾਚਾਰ 
ਕਾਰਦਾ, ਏਂਲੰ ਕਈਆਂ ਦੇ ਹੋਣਗੇ ਕਾਲ #ਆਂ/ ਸ਼ਾਹ 
ਮੁਹੰਮਦਾ ਤੁਰ ਿਆ ਤੀਰਥਾਂ ਨੁੰ, ਸ਼ਤੇਂ ਛਡ ਕੇ ਦੇਗਾ- 
ਦਵਾਲ #ਆਂ/33 / 

ਇਸ ਦੇ ਹਰਿਦੁਆਰ ਚਲੇ ਜਾਣ ਤੋ ਬਾਦ ਹੀਰਾ 
ਸਿੰਘ ਡੋਗਰਾ ਨੇ ਇਸ ਦੀ ਸਾਰੀ ਜਾਗੀਰ ਅਤੇ ਮਾਲ ਧੈਨ 
ਜ਼ਬਤ ਕਰ ਲਿਆ। ਹਰਿਦੁਆਰ ਤੋ ਪੰਜਾਬ ਪਰਤਣ ਦੀ 
ਥਾਂ ਇਹ ਬਨਾਰਸ, ਜਗਨ-ਨਾਥ ਅਤੇ ਕਲਕੱਤੇ ਚਲਾ 
ਗਿਆ। ਰਾਣੀ ਜਿੰਦਾਂ ਵਲੋਂ ਕੀਤੀ ਗਈ ਵਜ਼ੀਰ ਬਣਾਉਣ 
ਦੀ ਪੇਸ਼ਕਸ਼ ਨੂੰ ਵੀ ਇਸ ਨੇ ਠੁਕਰਾ ਦਿੱਤਾ। ਅੰਗ੍ੇਜ਼ਾਂ ਦੀ 
ਸਿੱਖਾਂ ਨਾਲ ਹੋਈ ਪਹਿਲੀ ਲੜਾਈ ਦੌਰਾਨ ਇਸ ਨੂੰ 
ਨਜ਼ਰਬੈਦ ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਅਤੇ ਲੜਾਈ ਦੇ ਖ਼ਤਮ ਹੋਣ ਤੋ' ਬਾਦ 
ਆਜ਼ਾਦ ਕੀਤਾ ਗਿਆ। ਸੈਨ 1851 ਈ. ਵਿਚ ਇਹ ਲਾਹੌਰ 
ਪਰਤਿਆ, ਪਰ ਕੁਝ ਸਮਾਂ ਰਹਿ ਕੇ ਵਾਪਸ ਚਲਾ ਗਿਆ। ਸੈਨ 
1854 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਨੇ ਬਨਾਰਸ ਵਿਚ ਪ੍ਰਾਣ ਤਿਆਗੇ। 
ਆਪਣੀ ਜਾਨ ਨੂੰ ਬਚਾਉਣ ਲਈ ਇਸ ਨੇ ਆਪਣਾ ਘਰ- 
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_ਲਰਿਲੀ ਕਲਾਂ 
ਲਾਹੌਰ ਦਰਬਾਰ ਦਾ ਭਵਿਸ਼ ਦਿਨ ਦੇ ਚਾਨਣ ਵਾਂਗ ਸਪੱਸ਼ਟ 
ਹੋ ਗਿਆ। ਪਰ ਭੂਤਰੇ ਹੋਏ ਫ਼ੌਜੀ ਅਤੇ ਸਰਕਸ਼ ਦਰਬਾਰੀ 
ਇਸ ਦੀਆਂ ਪੇਸ਼ੀਨਗੋਈਆਂ ਦਾ ਮਜ਼ਾਕ ਉਡਾਉਂਦੇ ਹੋਏ 
ਇਸ ਨੂੰ 'ਸਿਰਫਿਰਾ” ਕਹਿ ਦਿੰਦੇ ਸਨ। 


ਲਹਿਲ ਕਲਾਂ (ਪਿੰਡ) : ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਸੈਗਰੂਰ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦਾ 
ਇਕ ਪਿੰਡ ਜੋ ਲਹਿਰਾ ਨਗਰ ਤੋਂ 9 ਕਿ.ਮੀ. ਦੀ ਵਿਥ 
ਉਤੇ ਦੱਖਣ-ਪੂਰਬ ਦਿਸ਼ਾ ਵਿਚ ਸਥਿਤ ਹੈ। ਇਸ ਪਿੰਡ ਤੋਂ 
ਥੋੜੀ ਜਿੰਨੀ ਦੂਰੀ 'ਤੇ ਪੱਛਮ ਵਾਲੇ ਪਾਸੇ ਇਕ ਟਿੱਬੀ ਉਤੇ 
ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਮਾਲਵੇ ਦੀ ਆਪਣੀ ਧਰਮ-ਪ੍ਰਚਾਰ ` 
ਯਾਤਾ ਵੇਲੇ ਠਹਿਰੇ ਸਨ। ਇਥੋ' ਦੇ “ਅੜਕ?” ਨਾਂ ਦੇ ਇਕ 
ਬਿਰਧ ਕਿਸਾਨ ਨੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਸੇਵਾ ਕੀਤੀ। ਉਸ ਨੇ ਬਾਦ 
ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਆਮਦ ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ ਇਕ ਸਾਧਾਰਣ 
ਜਿਹਾ ਸਮਾਰਕ ਬਣਾਇਆ। ਸੈਨ 1883 ਈ. ਵਿਚ ਧਮਤਾਨ 
ਦੇ ਮਹੈਤ ਭਾਈ ਮੱਲ ਸਿੰਘ ਨੇ ਮੰਜੀ ਸਾਹਿਬ ਬਣਵਾਇਆ। 
ਸੈਨ 1980 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਇਮਾਰਤ ਵਿਚ ਹੋਰ ਵਾਧਾ 
ਕੀਤਾ ਗਿਆ। ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਦੇ ਪਰਿਸਰ ਵਿਚ ਬਾਬਾ ਅੜਕ 
ਦੀ ਸਮਾਧ ਵੀ ਬਣੀ ਹੋਈ ਹੈ। ਇਹ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਹੁਣ 
“ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਸਾਹਿਬ” ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ 
ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਹੈ ਅਤੇ ਇਸ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਬਾਬਾ ਅੜਕ ਦੇ ਵੰਸ਼ਜ 
ਕਰਦੇ ਹਨ। 


ਲਹਿਲੀ ਕਲਾਂ (ਪਿੰਡ) : ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਹੁਸ਼ਿਆਰਪੁਰ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ 
ਵਿਚ ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ ਨਗਰ ਤੋਂ ਲਗਭਗ 14 ਕਿ.ਮੀ. ਦੱਖਣ- 
ਪੂਰਬ ਵਾਲੇ ਪਾਸੇ ਸਥਿਤ ਇਕ ਪਿੰਡ ਜਿਸ ਵਿਚ 
“ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਜੋਡ ਸਾਹਿਬ ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ ਸੱਤ” ਬਣਿਆ 
ਹੋਇਆ ਹੈ। ਸਥਾਨਕ ਰਵਾਇਤ ਅਨੁਸਾਰ ਇਕ ਵਾਰ 
ਕੀਰਤਪੁਰ ਤੋਂ ਕਰਤਾਰਪੁਰ (ਜਲੰਧਰ) ਨੂੰ ਜਾਂਦੇ ਹੋਇਆਂ 
ਸੱਤਵੇਂ ਗੁਰੂ ਹਰਿ ਰਾਇ ਸਾਹਿਬ ਇਥੇ ਠਹਿਰੇ ਸਨ ਅਤੇ 
ਜੰਡ ਦੇ ਇਕ ਬ੍ਰਿਛ ਨਾਲ ਆਪਣਾ ਘੋੜਾ ਬੈਨ੍ਹਿਆ ਸੀ। 
ਉਹ ਬਿ੍‌ਛ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਦੇ ਪਰਿਸਰ ਵਿਚ ਹੁਣ ਵੀ ਮੌਜੂਦ 
ਦਸਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਉਸੇ ਕਰਕੇ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਦਾ ਨਾਂ 
ਜੰਡ ਸਾਹਿਬ ਪ੍ਰਚਲਿਤ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਇਸ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਦੀ 
ਸਾਂਭ-ਸੈਭਾਲ ਸਥਾਨਕ ਕਮੇਟੀ ਕਰਦੀ ਹੈ। 
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ਲਕਸ਼ਮਣ ਸਿੰਘ, ਭਗਤ 


ਲਕਸ਼ਮਣ ਸਿੰਘ, ਭਗਤ (1863-1944 ਈ.) : 
ਰਾਵਲਪਿੰਡੀ ਵਿਚ ਇਕ ਵੈਸ਼ਣਵ ਭਗਤ ਕਾਹਨ ਚੰਦ ਦੇ 
ਘਰ ਮਾਈ ਗੁਰਦਿੱਤੀ ਦੀ ਕੁੱਖੋਂ 8 ਜੂਨ 1863 ਈ. ਨੂੰ 
ਪੈਦਾ ਹੋਇਆ ਲਕਸ਼ਮਣ ਸਿੰਘ ਆਪਣੇ ਸਮੇਂ ਦਾ ਇਕ 
ਚੈਗਾ ਲੇਖਕ ਅਤੇ ਸਿਖਿਆ ਸ਼ਾਸਤੀ ਸੀ। ਇਸ ਨੇ ਮਿਸ਼ਨ 
ਹਾਈ ਸਕੂਲ ਰਾਵਲਪਿੰਡੀ ਵਿਚ ਆਪਣੀ ਪੜ੍ਹਾਈ ਸ਼ੁਰੂ 
ਕੀਤੀ ਅਤੇ ਫਿਰ ਲਾਹੌਰ ਆ ਕੇ ਮਿਊਂਸਿਪਲ ਬੋਰਡ ਦੇ 
ਹਾਈ ਸਕੂਲ ਤੋਂ ਦਸਵੀਂ ਪਾਸ ਕੀਤੀ। ਪਹਿਲਾਂ ਇਸ ਨੇ 
ਕਲਰਕ ਦੀ ਨੌਕਰੀ ਕੀਤੀ ਪਰ ਮਈ 1894 ਈ. ਤੋੱ 
ਅਕਤੂਬਰ 1898 ਈ. ਤਕ ਇਸ ਨੇ ਗਾਰਡਨ ਮਿਸ਼ਨ 
ਸਕੂਲ, ਰਾਵਲਪਿੰਡੀ ਵਿਚ ਅਧਿਆਪਨ ਦਾ ਕਾਰਜ ਕੀਤਾ। 
ਸੈਨ 1895 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਨੇ ਬਾਬਾ ਖੇਮ ਸਿੰਘ ਬੇਦੀ ਤੋਂ 
ਅੰਮ੍ਰਿਤ ਪਾਨ ਕੀਤਾ। 

ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ ਕਿ ਇਸ ਨੂੰ ਸ. ਦਿਆਲ ਸਿੰਘ 
ਮਜੀਠੀਆ ਨੇ ਟ੍ਰਿਬਿਊਨ ਅਖ਼ਬਾਰ ਦਾ ਸੈਪਾਦਕ ਬਣਨ 
ਦੀ ਪੇਸ਼ਕਸ਼ ਕੀਤੀ, ਪਰ ਇਸ ਨੇ ਪ੍ਵਾਨ ਨ ਕੀਤੀ। 5 
ਜਨਵਰੀ 1899 ਈ. ਨੂੰ ਇਸ ਨੇ ਆਪਣੀ ਸਪਤਾਹਿਕ 
ਪਤ੍ਰਿਕਾ 10€618153 ਆਰੈਭ ਕੀਤੀ। ਇਹ ਅੰਗ੍ਰੇਜ਼ੀ ਵਿਚ 
ਛਪੀ ਸਿੱਖਾਂ ਦੀ ਪਹਿਲੀ ਸਪਤਾਹਿਕ ਪਤ੍ਰਿਕਾ ਹੈ। ਇਸ 
ਪਤ੍ਰਿਕਾ ਰਾਹੀਂ ਇਸ ਨੇ ਸਿੰਘ ਸਭਾ ਦੇ ਉਦੇਸ਼ਾਂ ਦੀ ਭਰਪੂਰ 
ਚਰਚਾ ਕੀਤੀ, ਪਰ ਆਰਥਿਕ ਸੈਕਟ ਕਰਕੇ ਦੋ ਸਾਲਾਂ ਬਾਦ 
ਇਸ ਨੂੰ ਬਦ ਕਰਨਾ ਪਿਆ। ਇਸ ਤੋ ਬਾਦ ਇਸ ਨੇ ਪੰਜਾਬ 
ਸਰਕਾਰ ਦੇ ਮਹਿਕਮਾ ਤਾਲੀਮ ਵਿਚ ਪ੍ਰਵੇਸ਼ ਕੀਤਾ ਅਤੇ 
ਉਤੇ ਕੌਮ ਕਰਕੇ ਆਪਣੀ ਯੋਗਤਾ ਅਤੇ ਪਰਮਾਰਥੀ ਰੁਚੀ 
ਦਾ ਪਰਿਚਯ ਦਿੱਤਾ। ਸੈਨ 1922 ਈ. ਵਿਚ ਸੇਵਾ-ਮੁਕਤ 
ਹਣ ਤੋ' ਬਾਦ ਇਹ ਭੂਪਿੰਦਰਾ ਖ਼ਾਲਸਾ ਹਾਈ ਸਕੂਲ ਮੋਗਾ 
ਦਾ ਮੈਨੇਜਰ ਲਗਿਆ। ਸੈਨ 1929 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਨੇ 
ਆਪਣੀ ਪਤ੍ਰਕਾ 11੬ 11815 ਫਿਰ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤੀ ਅਤੇ 
ਸਿੰਘ ਸਭਾ ਦੇ ਮੁੱਦਿਆਂ ਨੂੰ ਉਘਾੜਿਆ। 

ਇਸ ਨੇ ਸੈਨ 1909 ਈ. ਵਿਚ ਲਾਹੌਰ ਤੋਂ & 
61011 5੬੧61 01 1,1€ 810 ੧੪੦1 ੦1 9010 906100 
99021 ਅਤੇ ਸੈਨ 1929 ਈ. ਵਿਚ ਮਦਰਾਸ ਤੋਂ 5100 
੧82(915 ਨਾਂ ਦੀਆਂ ਪੁਸਤਕਾਂ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਿਤ ਕੀਤੀਆਂ। ਇਸ 
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ਦੀ ਸਵੈ-ਜੀਵਨੀ ੧੩2੨੧ 1.851109811 51115 : 
/,016616£13]70% ਨਾਂ ਅਧੀਨ ਕਲਕੱਤੇ ਤੋਂ ਸੈਨ 1965 
ਈ. ਵਿਚ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਿਤ ਹੋਈ। ਇਸ ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ 27 ਦਸੈਬਰ 
1944 ਈ. ਵਿਚ ਰਾਵਲਪਿੰਡੀ ਵਿਚ ਹੋਇਆ। 


ਲਕਸ਼ਮੀਪੁਰ (ਪਿੰਡ) : ਬਿਹਾਰ ਪ੍ਰਾਂਤ ਦੇ ਕਟਿਹਾਰ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ 
ਦਾ ਇਕ ਪਿੰਡ ਜਿਸ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਦਾ 
ਇਕ ਸਮਾਰਕ ਹੈ। ਸਥਾਨਕ ਰਵਾਇਤ ਅਨੁਸਾਰ ਇਸ ਪਿੰਡ 
ਦੇ ਨਿਵਾਸੀਆਂ ਦੇ ਪੁਰਖੇ “ਕਾਂਤਨਗਰ” ਨਾਂ ਦੇ ਪਿੰਡ ਵਿਚ 
ਰਹਿੰਦੇ ਸਨ। ਉਸੇ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਹੀ ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ 
ਸੈਨ 1670 ਈ. ਵਿਚ ਅਸਾਮ ਤੋਂ ਪਟਨੇ ਨੂੰ ਪਰਤਣ ਵੇਲੇ 
ਠਹਿਰੇ ਸਨ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਪ੍ਚਾਰ ਕਾਰਣ ਸਾਰੇ ਪਿੰਡ ਨੇ 
ਸਿੱਖੀ ਧਾਰਣ ਕਰ ਲਈ। ਉਹ ਪਿੰਡ ਰੀਗਾ ਦੇ ਕੰਢੇ ਉਤੇ 
ਵਸਿਆ ਹੋਣ ਕਾਰਣ ਹੜ੍ਹਾਂ ਦੀ ਭੇਂਟ ਚੜ੍ਹ ਗਿਆ। ਉਥੋਂ' ਦੇ 
ਨਿਵਾਸੀਆਂ ਨੇ ਉੱਤਰ ਵਲ ਇਕ ਹੋਰ ਬਸਤੀ ਵਸਾ ਲਈ 
ਅਤੇ ਉਸ ਦਾ ਨਾਂ ਵੀ “ਕਾਂਤਨਗਰ” ਹੀ ਰਖਿਆ, ਪਰ ਉਹ 


ਪਿੰਡ ਵੀ ਹੜ੍ਹਾਂ ਦੀ ਮਾਰ ਵਿਚ ਆ ਗਿਆ। 


ਉਨ੍ਹੀਂਵੀ ਸਦੀ ਦੇ ਅੱਧ ਦੇ ਨੇੜੇ-ਤੇੜੇ ਦਰਭੇਗਾ 
ਦੇ ਮਹਾਰਾਜੇ ਦੀ ਆਗਿਆ ਨਾਲ ਕਾਂਤਨਗਰ ਦੇ ਨਿਵਾਸੀ 
ਬਿਹਾਰੀ ਸਿੱਖਾਂ ਨੇ ਉੱਤਰ ਵਲ ਕੁਝ ਹੋਰ ਦੂਰੀ ਉਤੇ 10 
ਕਿ.ਮੀ. ਦੇ ਘੇਰੇ ਵਿਚ ਆਪਣੇ ਸੱਤ ਪਿੰਡ ਕਾਇਮ ਕੀਤੇ 
ਅਤੇ ਹਰ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਬਣਵਾਇਆ। ਉਨ੍ਹਾਂ 
ਸੱਤਾਂ ਪਿੰਡਾਂ ਵਿਚ ਲਕਸ਼ਮੀਪੁਰ ਦਾ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਜ਼ਿਆਦਾ 
ਪ੍ਸਿੱਧ ਹੈ ਅਤੇ ਉਥੇ ਹੀ ਇਕ ਪੁਰਾਤਨ ਬੀੜ ਅਤੇ ਕੁਝ 
ਹੋਰ ਯਾਦਗਾਰੀ ਵਸਤੂਆਂ ਸੈਭਾਲੀਆਂ ਹੋਈਆਂ ਹਨ। 


ਲਖਨੌਰ (ਕਸਬਾ) : ਹਰਿਆਣਾ ਦੇ ਅੰਬਾਲਾ ਨਗਰ ਤੋੱ 
ਲਗਭਗ 10 ਕਿ.ਮੀ. ਦੱਖਣ ਵਾਲੇ ਪਾਸੇ ਸਥਿਤ ਇਕ 
ਪੁਰਾਤਨ ਕਸਬਾ ਜੋ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਦੇ ਨਾਨਕੇ 
ਖ਼ਾਨਦਾਨ ਨਾਲ ਸੈਬੰਧਿਤ ਹੈ। ਇਥੋਂ ਦੇ ਵਸਨੀਕ ਅਤੇ 
ਗੁਰੂ-ਘਰ ਨਾਲ ਸੈਬਧਿਤ ਭਾਈ ਲਾਲ ਚੋਦ ਸੁਭਿਖੀਆ 
ਜੋ ਬਾਦ ਵਿਚ ਕਰਤਾਰਪੁਰ (ਜਲੰਧਰ) ਜਾ ਵਸੇ ਸਨ, ਨੇ 
ਆਪਣੀ ਸੁਪੁੱਤਰੀ ਬੀਬੀ ਗੁਜਰੀ ਜੀ ਦਾ ਵਿਆਹ 15 
ਅਸੂ, 1686 ਬਿ. (ਗੁਰੂ) ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਨਾਲ ਕੀਤਾ। 
ਅਸਾਮ ਦੇ ਇਲਾਕੇ ਤੋਂ ਪਰਤਣ ਉਪਰੈਤ ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ 
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ਜੀ ਸਿੱਧੇ ਆਨੰਦਪੁਰ ਪਰਤ ਆਏ। ਬਾਦ ਵਿਚ ਸਾਰੇ 
ਪਰਿਵਾਰ ਨੂੰ ਪਟਨੇ ਤੋਂ ਆਨੰਦਪੁਰ ਆਉਣ ਲਈ ਸੰਦੇਸ਼ 
ਭਿਜਵਾ ਦਿੱਤਾ। ਬਾਲਕ ਗੋਬਿੰਦ ਰਾਏ ਆਪਣੀ ਮਾਤਾ 
ਜੀ, ਮਾਮਾ ਕ੍ਰਿਪਾਲ ਚੰਦ ਜੀ ਅਤੇ ਹੋਰ ਸਿੱਖਾਂ ਸਹਿਤ 13 
ਸਤੌਬਰ 1670 ਈ. ਨੂੰ ਲਖਨੌਰ ਪਹੁੰਚੇ ਅਤੇ ਲਗਭਗ ਛੇ 
ਮਹੀਨੇ ਆਪਣੇ ਵੱਡੇ ਮਾਮੇ ਭਾਈ ਮਿਹਰਚੈਦ ਪਾਸ ਰੁਕੇ। 
ਇਥੇ ਭਾਈ ਜੇਠਾ ਨਾਂ ਦੇ ਮਸੈਦ ਨੇ ਬਾਲਕ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ 
ਬਹੁਤ ਸੇਵਾ ਕੀਤੀ। ਇਥੇ ਹੀ ਸੱਯਦ ਸ਼ਾਹ ਭੀਖ ਠਸਕੇ 
ਵਾਲੇ ਘੁੜਾਮ ਤੋਂ ਚਲ ਕੇ ਬਾਲਕ ਗੋਬਿੰਦ ਰਾਏ ਦੇ ਦਰਸ਼ਨ 
ਕਰਨ ਆਏ। ਇਥੇ ਹੀ ਸੂਫ਼ੀ ਫ਼ਕੀਰ ਪੀਰ ਆਰਿਫ਼ ਦੀਨ 
ਆਪਣੇ ਮੁਰੀਦਾਂ ਸਮੇਤ ਬਾਲਕ (ਗੁਰੂ) ਨੂੰ ਸ਼ਰਧਾ ਦੇ ਫੁਲ 
ਭੇਂਟ ਕਰਨ ਆਇਆ। ਇਥੋ' ਦੀ ਠਹਿਰ ਦੌਰਾਨ ਬਾਲਕ 
ਗੋਬਿੰਦ ਰਾਏ ਇਰਦ-ਗਿਰਦ ਦੇ ਪਿੰਡਾਂ ਵਿਚ ਜਾ ਕੇ ਸੇਵਕਾਂ 
ਨੂੰ ਕ੍ਰਿਤਾਰਥ ਕਰਦੇ ਰਹੇ। 

ਇਥੋ' ਦੀ ਰਿਹਾਇਸ਼ ਵੇਲੇ ਮਾਤਾ ਗੁਜਰੀ ਜੀ ਨੇ 
ਮਿਠੇ ਜਲ ਦੇ ਇਕ ਖੁਰ ਰਹੇਂ ਖੂਹ ਨੂੰ ਫਿਰ ਤੋਂ ਉਸਰਵਾਇਆ 
ਜੋ ਹੁਣ “ਮਾੜਾ ਜੀ ਦਾ ਖੂਹ” ਕਰਕੇ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਹੈ। ਪਰਿਵਾਰ 
ਸਹਿਤ ਮਾਤਾ ਗੁਜਰੀ ਜੀ ਦੇ ਆਨੰਦਪੁਰ ਨੂੰ ਚਲੇ ਜਾਣ ਤੋਂ 
ਬਾਦ ਉਥੇ ਪਹਿਲਾਂ ਇਕ ਸਾਧਾਰਣ ਜਿਹਾ ਸਮਾਰਕ 
ਬਣਵਾਇਆ ਗਿਆ। ਮਾਤਾ ਜੀ ਦੇ ਪੇਕੇ ਪਰਿਵਾਰ ਵਿਚੋਂ 
ਬਾਬਾ ਹਰਬਖ਼ਸ਼ ਸਿੰਘ ਨੇ ਉਸ ਸਮਾਰਕ ਦੀ ਦੇਖ-ਭਾਲ 
ਕੀਤੀ। ਸਰਹਿੰਦ ਨੂੰ ਜਿਤਣ ਤੋ ਬਾਦ ਸੈਨ 1764 ਈ. 
ਵਿਚ ਸਿੰਘਾਂ ਨੇ ਕੋਟ ਕਛੁਆ ਦੇ ਨਵਾਬ ਨੂੰ ਖ਼ਤਮ ਕੀਤਾ 
ਅਤੇ ਉਸ ਦੇ ਕਿਲ੍ਹੇ ਦੀਆਂ ਇਟਾਂ ਨਾਲ ਲਖਨੌਰ ਵਿਚ ਇਕ 
ਵੱਡੀ ਹਵੇਲੀ ਦੀ ਸ਼ਕਲ ਵਿਚ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਦੀ ਉਸਾਰੀ 
ਕਰਵਾਈ। ਸੈਨ 1849 ਈ. ਵਿਚ ਜਦੋਂ' ਅੰਗੇਜ਼ਾਂ ਨੇ ਸਾਰੇ 
ਪੰਜਾਬ ਨੂੰ ਆਪਣੈ ਅਧੀਨ ਕਰ ਲਿਆ ਤਾਂ ਕੁਝ ਪਿੰਡਾਂ ਦੇ 
ਬਦਲੇ ਲਖਨੌਰ ਅਤੇ ਇਰਦ-ਗਿਰਦ ਦਾ ਇਲਾਕਾ 
ਮਹਾਰਾਜਾ ਪਟਿਆਲਾ ਨੇ ਹਾਸਲ ਕਰ ਲਿਆ। 

ਸੈਨ 1947 ਈ. ਤੋ ਬਾਦ ਪੈਪਸੂ ਦੇ ਬਣਨ ਨਾਲ 
ਇਹ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਧਰਮ ਅਰਥ ਬੋਰਡ ਅਧੀਨ ਕਰ ਦਿੱਤਾ 
ਗਿਆ। ਨਵੰਬਰ 1956 ਈ. ਵਿਚ ਪੈਪਸੂ ਦੇ ਪੰਜਾਬ ਵਿਚ 
ਕਮੇਟੀ ਅਧੀਨ ਹੋ ਗਿਆ। ਇਥੇ ਹਰ ਸੰਗਰਾਂਦ ਨੂੰ ਵੱਡੇ 
ਦੀਵਾਨ ਸਜਦੇ ਹਨ ਅਤੇ ਦਸਹਿਰੇ ਉਤੇ ਸਾਲਾਨਾ ਧਾਰਮਿਕ 
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ਮੇਲਾ ਲਗਦਾ ਹੈ। ਇਥੇ ਗੁਰੂ-ਪਰਿਵਾਰ ਨਾਲ ਸੰਬੰਧਿਤ 
ਕੁਝ ਯਾਦਗਾਰੀ ਵਸਤੂਆਂ ਵੀ ਸੈਭਾਲੀਆਂ ਹੋਈਆਂ ਹਨ, 
ਜਿਵੇਂ ਤਿੰਨ ਪਲੰਘ, ਦੋ ਪਰਾਂਤਾਂ, ਦੋ ਤੀਰ, ਇਕ ਜਮਦਾੜ੍ਹ, 
ਇਕ ਬਰਛੀ ਆਦਿ। 


ਲਖਪਤ ਰਾਇ, ਦੀਵਾਨ (ਮ. 1748 ਈ.) : ਸਿੱਖਾਂ ਦੀ 
ਹਸਤੀ ਨੂੰ ਖ਼ਤਮ ਕਰਨ ਦਾ ਪ੍ਰ ਣ ਧਾਰਣ ਕਰਨ ਵਾਲਾ 
ਇਕ ਖੜ੍ਹੀਂ ਜੋ ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਗੁਰਦਾਸਪੁਰ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ ਕਲਾਨੌਰ 
ਕਸਬੇ ਦਾ ਨਿਵਾਸੀ ਸੀ। ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਸੂਬੇਦਾਰ ਜ਼ਕਰੀਆ 
ਖ਼ਾਨ ਨੇ ਸੈਨ 1736 ਈ. ਵਿਚ ਸਿੱਖਾਂ ਨੂੰ ਨਸ਼ਟ ਕਰਨ 
ਲਈ ਇਕ ਵਿਉੱਤ ਬਣਾਈ ਅਤੇ ਇਸ ਨੂੰ ਪੂਰਾ ਕਰਨ 
ਲਈ ਦਸ ਹਜ਼ਾਰ ਦੀ ਉਚੇਚੀ ਫ਼ੌਜ ਤਿਆਰ ਕੀਤੀ। ਉਸ 
ਫ਼ੌਜ ਦੀ ਕਮਾਨ ਉਸ ਨੇ ਆਪਣੇ ਭਤੀਜੇ ਮੁਖ਼ਲਿਸ ਖ਼ਾਨ 
ਅਤੇ ਦੀਵਾਨ ਲਖਪਤ ਰਾਇ ਨੂੰ ਸੌਂਪੀ। ਸਿੱਖ ਲੜਾਕੂ ਜੈਗਲਾਂ 
ਵਿਚ ਲੁਕ ਗਏ ਅਤੇ ਮੌਕਾ ਮਿਲਣ 'ਤੇ ਬੁੱਢਾ ਦਲ ਅਤੇ 
ਤਰੁਣਾ ਦਲ ਦੇ ਸਿੰਘਾਂ ਨੇ ਮਿਲ ਕੇ ਲਖਪਤ ਰਾਇ ਦੇ ਗਸ਼ਤੀ 
ਦਲ ਉੱਤੇ ਲਾਹੌਰ ਨੋੜੇ ਹੁਜਰਾ ਸ਼ਾਹ ਮੁਕੀਮ ਦੇ ਮੁਕਾਮ ਉਤੇ 
ਹਮਲਾ ਕੀਤਾ। ਇਸ ਲੜਾਈ ਵਿਚ ਲਖਪਤ ਰਾਇ ਦਾ ਸੈਨਾ 
ਦਲ ਹਾਰ ਕੇ ਭਜ ਗਿਆ। ਹੋਰਾਂ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਇਸ ਦਾ 
ਭਤੀਜਾ ਦੁਨੀ ਚੈਦ ਵੀ ਮਾਰਿਆ ਗਿਆ। 

ਸੰਨ 1736 ਈ. ਦੀ ਦੀਵਾਲੀ ਦੇ ਮੌਕੇ 
ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਵਿਚ ਹੋਣ ਵਾਲੇ ਸਿੱਖਾਂ ਦੇ ਇਕੱਠ ਨੂੰ ਕੁਚਲਣ 
ਲਈ ਲਾਹੌਰ ਦੇ ਸੂਬੇ ਨੇ ਦੀਵਾਨ ਲਖਪਤ ਰਾਇ ਨੂੰ 
ਜ਼ਿੰਮੇਵਾਰੀ ਸੈਂਪੀ। ਇਸ ਗੱਲ ਦਾ ਪਹਿਲਾਂ ਪਤਾ ਲਗ ਜਾਣ 
ਕਾਰਣ ਸਿੱਖ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਤੋਂ ਦੂਰ ਰਹੇ। ਖਿਸਿਆਇਆ 


ਹੋਇਆ ਲਖਪਤ ਰਾਇ ਭਾਈ ਮਨੀ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਆਨੇ-ਬਹਾਨੇ 


ਪਕੜ ਕੇ ਲੈ ਗਿਆ ਅਤੇ ਸੈਨ 1737 ਈ. ਵਿਚ ਉਸ ਦੇ 
ਅੰਗ ਅੰਗ ਕਟ ਕੇ ਸ਼ਹੀਦ ਕਰ ਦਿੱਤਾ। ਸੈਨ 1739 ਈ. 
ਵਿਚ ਹੋਏ ਨਾਦਰਸ਼ਾਹ ਦੇ ਹਮਲੇ ਨਾਲ ਪੰਜਾਬ ਦੀ ਆਰਥਿਕ 
ਵਿਵਸਥਾ ਵਿਗੜ ਗਈ। ਜ਼ਕਰੀਆ ਖ਼ਾਨ ਨੇ ਇਸ ਸਭ 
ਦਾ ਜ਼ਿੰਮੇਵਾਰ ਲਖਪਤ ਰਾਇ ਨੂੰ ਠਹਿਰਾਇਆ ਅਤੇ ਉਸ 
ਨੂੰ ਦੀਵਾਨਗੀ ਦੇ ਪਦ ਤੋ ਹਟਾ ਦਿੱਤਾ। ਪਰ ਇਸ ਦੇ ਭਰਾ 
ਜਸਪਤ ਰਾਇ ਨੇ ਆਪਣੇ ਕੋਲੋਂ ਰੁਪਏ ਦੇ ਕੇ ਦੀਵਾਨਗੀ 
ਦੇ ਪਦ ਉਤੇ ਇਸ ਨੂੰ ਪੁਨਰ-ਸਥਾਪਿਤ ਕਰਵਾਇਆ। 
ਸੈਨ 1745 ਈ. ਵਿਚ ਜ਼ਕਰੀਆ ਖ਼ਾਨ ਦੀ ਮੌਤ 
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ਲਖਪਤ ਰਾਇ, ਦੀਵਾਨ 


ਤੋਂ ਬਾਦ ਸੂਬੇਦਾਰ ਯਹੀਆ ਖ਼ਾਨ ਪਾਸ ਵੀ ਇਹ ਦੀਵਾਨ 
ਬਣਿਆ ਰਿਹਾ। ਸੈਨ 1746 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਦਾ ਭਰਾ 
ਜਸਪਤ ਰਾਇ ਸਿੱਖਾਂ ਹੱਥੋਂ ਮਾਰਿਆ ਗਿਆ। ਲਖਪਤ ਰਾਇ 
ਨੇ ਸਿੱਖਾਂ ਦਾ ਬੀਜ ਨਾਸ਼ ਕਰਨ ਦੀ ਪ੍ਰਤਿਗਿਆ ਕੀਤੀ 
ਅਤੇ ਲਾਹੌਰ 'ਤੇ ਇਰਦ-ਗਿਰਦ ਇਲਾਕੇ ਦੇ ਸਿੱਖਾਂ ਨੂੰ 
ਪਕੜ ਪਕੜ ਕੇ ਨਖ਼ਾਸ ਚੌਕ ਵਿਚ ਨਿੱਤ ਕਤਲ ਕਰਾਉਣ 
ਲਗ ਗਿਆ। ਫਿਰ ਸੈਨ 1746 ਈ. ਵਿਚ ਬਹੁਤ ਸਾਰੀ 
ਘੋੜਸਵਾਰ ਫ਼ੌਜ ਲੈ ਕੇ ਕਾਹਨੂਵਾਨ ਦੇ ਜੈਗਲ ਵਿਚ ਲੁਕੇ 
ਛਿਪੇ ਸਿੰਘਾਂ ਨੂੰ ਪਕੜਨ ਲਈ ਨਿਕਲ ਪਿਆ। ਸਿੰਘਾਂ ਨੇ 
ਬੜਾ ਡਟਵਾਂ ਮੁਕਾਬਲਾ ਕੀਤਾ। ਪਰ ਗਿਣਤੀ ਵਿਚ ਥੋੜੇ 
ਹੋਣ ਕਾਰਣ ਨਿਘਰਦੇ ਗਏ। ਲਗਭਗ ਸੱਤ ਹਜ਼ਾਰ ਮਾਰੇ 
ਗਏ। ਕੁਝ ਬਚ ਕੇ ਨਿਕਲ ਗਏ ਅਤੇ ਲਗਭਗ ਤਿੰਨ ਹਜ਼ਾਰ 
ਲਖਪਤ ਰਾਇ ਕੈਦ ਕਰਕੇ ਲਾਹੌਰ ਲੈ ਆਇਆ ਅਤੇ ਨਖ਼ਾਸ 
ਚੌਕ ਵਿਚ ਇਕ ਇਕ ਕਰਕੇ ਕਤਲ ਕਰ ਦਿੱਤੇ। ਇਸ 
ਘਟਨਾ ਨੂੰ ਸਿੱਖ ਇਤਿਹਾਸ ਵਿਚ “ਘੱਲੂਘਾਰਾ ਛੋਟਾ” (ਵੇਖੋ) 
ਨਾਂ ਨਾਲ ਯਾਦ ਕੀਤਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 

ਸੈਨ 1747 ਈ. ਵਿਚ ਲਾਹੌਰ ਦੇ ਸੂਬੇ ਸ਼ਾਹ 
ਨਵਾਜ਼ ਖ਼ਾਨ ਨੇ ਆਪਣੇ ਭਰਾ ਯਹੀਆ ਖ਼ਾਨ ਤੋਂ' ਸੂਬੇਦਾਰੀ 
ਖੋਹ ਲਈ ਅਤੇ ਯਹੀਆ ਖ਼ਾਨ ਤੇ ਲਖਪਤ ਰਾਇ ਨੂੰ ਕੈਦ 
ਕਰ ਲਿਆ। ਅਹਿਮਦ ਸ਼ਾਹ ਦੁਰਾਨੀ ਨੇ ਲਾਹੌਰ ਉਤੇ ਕਬਜ਼ਾ 
ਕਰਕੇ ਜਲ੍ਹੇ ਖ਼ਾਨ ਨੂੰ ਲਾਹੌਰ ਦਾ ਸੂਬੇਦਾਰ ਬਣਾ ਦਿੱਤਾ 
ਅਤੇ ਲਖਪਤ ਰਾਇ ਨੂੰ ਰਿਹਾ ਕਰਕੇ ਦੀਵਾਨ ਬਣਾ ਦਿੱਤਾ। 
ਦੁਰਾਨੀ ਦੇ ਚਲੇ ਜਾਣ ਤੋਂ ਬਾਦ ਮੁਗ਼ਲ ਸਰਕਾਰ ਨੇ ਲਾਹੌਰ 
ਕੈਦ ਕਰ ਲਿਆ ਅਤੇ ਮੀਰ ਮੰਨੂ ਨੂੰ ਸੂਬੇਦਾਰ ਬਣਾਇਆ 
ਗਿਆ ਅਤੇ ਕੌੜਾ ਮੱਲ ਨੂੰ ਦੀਵਾਨ ਨਿਯੁਕਤ ਕੀਤਾ 
ਗਿਆ। ਮੀਰ ਮੰਨੂੰ ਨੇ ਦੀਵਾਨ ਲਖਪਤ ਰਾਇ ਉਤੇ ਤਿੰਨ 
ਲਖ ਰੁਪਏ ਜੁਰਮਾਨਾ ਕੀਤਾ। ਉਹ ਜੁਰਮਾਨਾ ਇਸ ਸ਼ਰਤ 
ਉਤੇ ਭਰਨ ਲਈ ਦੀਵਾਨ ਕੌੜਾ ਮੱਲ ਤਿਆਰ ਹੋ ਗਿਆ, 
ਜੇ ਇਸ ਦੇ ਬਦਲੇ ਦੀਵਾਨ ਲਖਪਤ ਰਾਇ ਉਸ ਦੇ ਹਵਾਲੇ 
ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਜਾਏ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਲਖਪਤ ਰਾਇ ਨੂੰ ਪ੍ਰਾਪਤ 
ਕਰਕੇ ਦੀਵਾਨ ਕੌੜਾ ਮੱਲ ਨੇ ਦਲ ਖ਼ਾਲਸਾ ਦੇ ਹਵਾਲੇ 
ਕਰ ਦਿੱਤਾ। ਖ਼ਾਲਸੇ ਨੇ ਇਸ ਨੂੰ ਭੋਰੇ ਵਿਚ ਬੈਦ ਕਰ ਦਿੱਤਾ 
ਅਤੇ ਇਸ ਅਪਮਾਨਜਨਕ ਅਤੇ ਦੁਖਦਾਇਕ ਅਵਸਥਾ 
ਵਿਚ ਇਸ ਦਾ ਛੇ ਮਹੀਨਿਆਂ ਬਾਦ ਸੈਨ 1748 ਈ. ਵਿਚ 
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ਦੇਹਾਂਤ ਹੋ ਗਿਆ। 


ਲਖਬੀਰ ਸਿੰਘ, ਸੈਤ (1860-1935 ਈ.) : ਮੁਸਲਮਾਨ 
ਤੋਂ ਸਿੱਖ ਬਣਿਆ ਇਕ ਅਧਿਆਤਮੀ ਪੁਰਸ਼, ਜਿਸ ਦਾ 
ਜਨਮ ਫਿਲੌਰ ਤੋ' 3 ਕਿ.ਮੀ. ਦੀ ਵਿਥ ਉਤੇ ਵਸੇ ਬਕਾਪੁਰ 
ਵਿਚ ਨੱਥੂ ਦੇ ਘਰ ਬੀਬੀ ਬਸਰੀ ਦੀ ਕੁੱਖੋਂ ਸੈਨ 1860 ਈ. 
ਵਿਚ ਹੋਇਆ। ਇਸ ਦਾ ਮੂਲ ਨਾਂ ਕਰੀਮ ਬਖ਼ਸ਼ ਸੀ, ਪਰ 
ਸ਼ੁਰੂ ਤੋਂ ਹੀ ਇਸ ਦਾ ਝੁਕਾ ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਵਲ ਸੀ। ਇਸ 
ਮਾਰਗ ਤੋਂ ਹਟਾਉਣ ਲਈ ਇਸ ਦੇ ਮਾਪਿਆਂ ਨੇ ਇਸ ਦਾ 
ਵਿਆਹ ਛੋਟੀ ਉਮਰ ਵਿਚ ਹੀ ਕਰ ਦਿੱਤਾ, ਪਰ ਇਹ 
ਆਪਣੇ ਜੀਵਨ-ਮਨੌਰਥ ਤੋਂ ਨ ਹਟਿਆ। ਪਹਿਲਾਂ ਇਹ 
ਬੰਗੇ ਦੇ ਭਾਈ ਕਲ੍ਹਾ ਸਿੰਘ ਦਾ ਚਾਟੜਾ ਬਣਿਆ। ਉਸ ਦੇ 
ਮਰਨ ਤੋਂ ਬਾਦ ਠਾਕੁਰਵਾਲ ਦੇ ਭਾਈ ਦੂਲਾ ਸਿੰਘ ਦੀ 
ਸੇਵਕੀ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤੀ। 

ਫਿਲੌਰ ਦੇ ਸਕੂਲ ਵਿਚ ਫ਼ਾਰਸੀ ਦਾ ਅਧਿਆਪਕ 
ਜਾਂਦਾ ਰਿਹਾ। ਜਦੋਂ ਵੀ ਇਸ ਪਾਸ ਵੇਹਲ ਹੁੰਦੀ, ਇਹ 
ਗੁਰਬਾਣੀ ਦਾ ਪਾਠ ਕਰਦਾ ਰਹਿੰਦਾ। ਹੌਲੀ ਹੌਲੀ ਇਸ ਦੀ 
ਪਤਨੀ ਜਿੰਦੋ ਵੀ ਇਸ ਦੀ ਹਮਖ਼ਿਆਲ ਹੋ ਗਈ। ਇਸ 
ਦੀਆਂ ਇਨ੍ਹਾਂ ਧਾਰਮਿਕ ਬਿਰਤੀਆਂ ਦਾ ਪਤਾ ਸਿੰਘ ਸਭਾ 
ਭਸੌੜ ਨੂੰ ਲਗਿਆ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਇਸ ਨੂੰ ਅੰਮ੍ਰਿਤ ਛਕਾਣ 
ਲਈ ਪਹਿਲਾਂ ਸੈਨ 1901 ਈ. ਵਿਚ ਬਕਾਪੁਰ ਵਿਚ 
ਆਯੋਜਨ ਕੀਤਾ, ਪਰ ਪਲੇਗ ਦੀ ਬੀਮਾਰ ਫੈਲਣ ਕਾਰਣ 
ਸਮਾਗਮ ਨ ਹੋ ਸਕਿਆ। ਫਿਰ ਇਹ ਖ਼ੁਦ ਸੈਨ 1902 ਈ. 
ਵਿਚ ਭਸੌੜ ਗਿਆ, ਪਰ ਸਿੰਘ ਸਭਾ ਵਾਲਿਆਂ ਦੇ ਆਪਸੀ 
ਵਾਦ-ਵਿਵਾਦ ਕਰਕੇ ਇਹ ਪਰਤ ਆਇਆ। ਜਦੋਂ' ਬਾਬੂ _ 
ਤੇਜਾ ਸਿੰਘ ਅਤੇ ਹੋਰ ਲੀਡਰਾਂ ਦੀ ਤਸੱਲੀ ਹੋ ਗਈ ਕਿ 
ਕਰੀਮ ਬਖ਼ਸ਼ ਸਚਮੁਚ ਸਿੱਖ ਬਣਨਾ ਚਾਹੁੰਦਾ ਹੈ ਤਾਂ 13- 
14 ਜੂਨ 1903 ਈ. ਨੂੰ ਬਕਾਪੁਰ ਵਿਚ ਇਕ ਭਾਰੀ 
ਸਮਾਗਮ ਕੀਤਾ ਗਿਆ, ਜਿਸ ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਹੋਣ ਲਈ 
ਅਨੇਕ ਥਾਂਵਾਂ ਤੋਂ ਜੱਥੇ ਪਹੁੰਚੇ। ਇਸ ਸਮਾਗਮ ਵਿਚ ਕਰੀਮ 
ਬਖ਼ਸ਼ ਨੂੰ ਅੰਮ੍ਰਿਤ ਛਕਾ ਕੇ ਲਖਬੀਰ ਸਿੰਘ ਨਾਂ ਪ੍ਰ ਦਾਨ 
ਕੀਤਾ ਗਿਆ। ਇਸ ਸਮਾਗਮ ਦੀ ਕਾਮਯਾਬੀ ਦਾ ਗੌਰਵ 
ਸਿੰਘ ਸਭਾ ਭਸੌੜ ਦੇ ਕਰਤਿਆਂ ਧਰਤਿਆਂ ਨੂੰ ਹੈ। ਇਸ 
ਵਿਚ ਖ਼ਾਲਸਾ ਕਾਲਜ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਦੇ ਅਧਿਆਪਕਾਂ ਅਤੇ 
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_ਲਖਮੀਦਾਸ, ਬਾਬਾ 
ਵਿਦਿਆਰਥੀਆਂ ਨੇ ਵੀ ਹਿੱਸਾ ਪਾਇਆ ਸੀ। 

ਇਸ ਸਮਾਗਮ ਵਿਚ ਕਰੀਮ ਬਖ਼ਸ਼ ਦੇ ਲੜਕੇ 
ਰੁਕਨਦੀਨ, ਫ਼ਤਹ ਦੀਨ, ਗ਼ੁਲਾਮ ਮੁਹੰਮਦ ਅਤੇ ਖ਼ੈਰਦੀਨ 
ਨੇ ਵੀ ਅੰਮਿ੍‌ਤ ਛਕਿਆ ਅਤੇ ਕ੍ਰਮਵਾਰ ਮਤਾਬ ਸਿੰਘ, 
ਕਿਰਪਾਲ ਸਿੰਘ, ਹਰਨਾਮ ਸਿੰਘ ਅਤੇ ਗੁਰਬਖ਼ਸ਼ ਸਿੰਘ ਨਾਂ 
ਪ੍ਰਾਪਤ ਕੀਤੇ। ਇਸ ਦੀ ਪੁੱਤਰੀ ਬੀਬੀ ਨੂਰਾਂ ਦਾ ਨਾਂ 
ਵਰਿਆਮ ਕੌਰ ਰਖਿਆ ਗਿਆ। ਇਸ ਉਦਮ ਕਰਕੇ ਲਖਬੀਰ 
ਸਿੰਘ ਦਾ ਸਿੱਖ ਸਮਾਜ ਵਿਚ ਬਹੁਤ ਮਾਣ ਵਧਿਆ। ਇਸ ਦੇ 
ਪੁੱਤਰਾਂ ਵਿਚ ਮਤਾਬ ਸਿੰਘ ਨੇ ਸਿੱਖੀ ਦੇ ਪ੍ਰਚਾਰ ਵਿਚ ਆਪਣਾ 
ਹਿੱਸਾ ਪਾਇਆ ਅਤੇ 'ਖ਼ਾਲਸਾ ਬਰਾਦਰੀ” ਨਾਂ ਦੀ ਸਭਾ ਦੀ 
ਸਥਾਪਨਾ ਕਰਕੇ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸੁਧਾਰ ਲਹਿਰ ਦੀ ਅਹਿਮ 
ਭੂਮਿਕਾ ਨਿਭਾਈ। ਇਸ ਨੇ ਸਿੱਖਾਂ ਵਿਚੋਂ ਛੂਤ-ਛਾਤ, ਜਾਤਿ 
-ਪਾਤਿ ਦੀਆਂ ਹੱਦਬੰਦੀਆਂ ਨੂੰ ਤੋੜਨ ਲਈ ਉਦਮ ਕੀਤਾ। 
ਇਸ ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ ਸੈਨ 1935 ਈ. ਵਿਚ ਹੋਇਆ। 


ਲਖਮੀਦਾਸ, ਬਾਬਾ (1497-1555 ਈ.) : ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ 
ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਛੋਟੇ ਸਾਹਿਬਜ਼ਾਦੇ ਲਖਮੀਦਾਸ ਦਾ ਜਨਮ ਮਾਤਾ 
ਸੁਲੱਖਣੀ ਦੀ ਕੁਖੋਂ' ਸੈਨ 1497 ਈ. (19 ਵਗਣ, 1553 
ਬਿ.) ਵਿਚ ਸੁਲਤਾਨਪੁਰ ਲੋਧੀ ਵਿਚ ਹੋਇਆ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ 
ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਮਹਾ-ਪ੍ਰਸਥਾਨ ਤੋ ਬਾਦ ਗੁਰੂ ਅੰਗਦ ਦੇਵ ਜੀ 
ਨੇ ਗੁਰ-ਗੱਦੀ ਨੂੰ ਖਡੂਰ ਸਾਹਿਬ ਸਥਾਨਾਂਤਰਿਤ ਕਰ 
ਲਿਆ। ਬਾਬਾ ਲਖਮੀਦਾਸ ਆਪਣੇ ਵੱਡੇ ਭਰਾ ਬਾਬਾ ਸਿਰੀ 
ਚੰਦ ਨਾਲ ਕਰਤਾਰਪੁਰ ਵਿਚ ਹੀ ਰਹੇ। ਪਰ ਬਾਦ ਵਿਚ 
ਬਾਬਾ ਸਿਰੀ ਚੰਦ ਨੇ ਆਪਣਾ ਨਿਵਾਸ “ਬਾਰਠ” ਨਾਂ ਦੇ 
ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਬਣਾ ਲਿਆ। ਕਰਤਾਰਪੁਰ ਵਿਚ ਕੇਵਲ ਬਾਬਾ 
ਲਖਮੀਦਾਸ ਦਾ ਪਰਿਵਾਰ ਹੀ ਰਿਹਾ ਅਤੇ ਉਸੇ ਤੋਂ ਗੁਰੂ 
ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਬੇਦੀ ਵੈਸ਼ ਦਾ ਵਿਕਾਸ ਹੋਇਆ। 
ਕਾਲਾਂਤਰ ਵਿਚ ਕਰਤਾਰਪੁਰ ਨਗਰ ਨੂੰ ਰਾਵੀ 
ਨਦੀ ਨੇ ਰੋਹੜ ਲਿਆ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ 
ਸਾਹਿਬਜ਼ਾਦਿਆਂ ਨੇ ਰਾਵੀ ਨਦੀ ਦੇ ਕੰਢੇ ਉਤੇ ਗੁਰੂ ਜੀ 
ਦਾ ਨਵਾਂ ਦੇਹੁਰਾ ਬਣਵਾਇਆ। ਇਸ ਦੇਹੁਰੇ ਅਤੇ ਨਾਲ 
ਬਣੀ ਬਸਤੀ ਨੂੰ ਭਾਈ ਕਾਨ੍ਹ ਸਿੰਘ ਅਨੁਸਾਰ, ਬਾਬਾ 
ਲਖਮੀਦਾਸ ਦੇ ਪੁੱਤਰ ਧਰਮ ਚੰਦ ਨੇ ਦੇਹੁਰਾ ਬਾਬਾ ਨਾਨਕ 
(ਆਮ ਪ੍ਰਚਿਲਤ “ਡੇਰਾ ਬਾਬਾ ਨਾਨਕ?) ਨਾਂ ਨਾਲ ਪ੍ਰਸਿੱਧ 
ਕੀਤਾ। ਬਾਬਾ ਲਖਮੀਦਾਸ ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ ਸੈਨ 1555 ਈ. 
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ਲੱਖ ਸ਼ਾਹ, ਵਣਜਾਰਾ 


(13 ਸਿਵਾਖ, 1612 ਬਿ.) ਵਿਚ ਹੋਇਆ। ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ 
ਨੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਬਾਰੇ ਲਿਖਿਆ ਹੈ-ਬਾਲ ਜਤੀ ਹੈ ਨਿਨੀੰਚੰਦੁ 
ਬਾਬਾਣਾ ਦੋਹਰਾ ਝਣਾ/ਇਆ/ ਲਖਮਾੀੰਦਾਸਹੁ ਧਰਮਚੰਦ 
ਪੰਤਾ ਹਾਇ ਕੰ ਆਪ ਗਣਾਇਆ / (26/33)। 

ਰਵਾਇਤ ਹੈ ਕਿ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੀ ਕੁਝ 
ਬਾਣੀ ਦਾ ਉਤਾਰਾ ਬਾਬਾ ਲਖਮੀਦਾਸ ਨੇ ਸੰਭਾਲਿਆ 
ਹੋਇਆ ਸੀ, ਜੋ ਉਸ ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ ਤੋਂ ਬਾਦ ਬਾਬਾ ਸਿਰੀ 
ਚੰਦ ਪਾਸ ਸੰਭਾਲਿਆ ਰਿਹਾ। ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ ਜਦੋਂ ਗੁਰੂ 
ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਗਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਸੈਪਾਦਨ ਲਈ ਬਾਣੀ 
ਇਕੱਠੀ ਕਰਨ ਦਾ ਉਦਮ ਕੀਤਾ, ਤਾਂ ਇਹ ਹੱਥ-ਲਿਖਿਤ 
ਪੋਥੀ ਵੀ ਪਾਪਤ ਹੋਈ। 


ਲੱਖੀਸਰ : ਵੇਖੋ “ਲੱਖੀ ਜੈਗਲ'। 


ਲੱਖੀ ਸ਼ਾਹ ਵਣਜਾਰਾ (ਮ. 1680 ਈ.) : ਗੁਰੂ-ਘਰ 
ਪ੍ਰਤਿ ਸ਼ਰਧਾ ਰਖਣ ਵਾਲਾ ਇਕ ਵਣਜਾਰਾ ਸਿੱਖ ਜੋ ਪਿਛੋਂ 
ਪਾਕਿਸਤਾਨ ਦੇ ਮੁਜ਼ਫ਼ਰਗੜ੍ਹ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ ਖ਼ੈਰਪੁਰ ਪਿੰਡ ਨਾਲ 
ਸੰਬੋਧਿਤ ਸੀ ਅਤੇ ਉਥੋਂ ਦੇ ਵਸਨੀਕ ਭਾਈ ਗੋਧੂ ਰਾਮ, 
ਯਦੋਬੈਸੀ ਰਾਜਪੂਤ ਦਾ ਲੜਕਾ ਸੀ ਅਤੇ ਕਾਰ-ਵਪਾਰ 
ਕਰਕੇ ਦਿੱਲੀ ਦੇ ਨੇੜੇ ਰਾਇਸੀਨਾ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਆ ਵਸਿਆ 
ਸੀ। ਸਿੱਖ ਇਤਿਹਾਸ ਅਨੁਸਾਰ ਮੁਲਤਾਨ ਦੇ ਨੌੜੇ ਅਲੀਪੁਰ 
ਦੇ ਰਹਿਣ ਵਾਲੇ ਭਾਈ ਮਨੀ ਰਾਮ ਦਾ ਵਿਆਹ ਸੈਨ 1659 
ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਦੀ ਪੁੱਤਰੀ ਨਾਲ ਹੋਇਆ ਸੀ। 

ਜਿਸ ਦਿਨ ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਨੂੰ ਚਾਂਦਨੀ 
ਚੌਕ ਵਿਚ ਸ਼ਹੀਦ ਕੀਤਾ ਗਿਆ, ਉਸ ਦਿਨ ਇਸ ਦੇ ਰੂੰ ਦੇ 
ਭਰੇ ਹੋਏ ਗੱਡੇ ਉਥੋਂ ਲੰਘ ਰਹੇ ਸਨ। ਇਸ ਨੇ ਆਪਣੇ ਪੁੱਤਰ 
ਭਾਈ ਨਗਾਹੀਆ ਅਤੇ ਭਾਈ ਧੂਮਾ ਦੀ ਸਹਾਇਤਾ ਨਾਲ 
ਗੁਰੂ ਜੀ ਦਾ ਧੜ ਇਕ ਗਡੇ ਵਿਚ ਚੜ੍ਹਾਇਆ ਅਤੇ 
ਰਾਇਸੀਨਾ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਆਪਣੇ ਘਰ ਲੈ ਗਿਆ। ਚੂੰਕਿ 
ਮੁਗ਼ਲ ਸਰਕਾਰ ਤੋਂ ਡਰਦਿਆਂ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਧੜ ਦਾ ਬਾਹਰ 
ਖੁਲ੍ਹੀ ਥਾਂ ਉਤੇ ਸਸਕਾਰ ਕਰਨਾ ਸੈਭਵ ਨਹੀਂ ਸੀ, ਇਸ 
ਲਈ ਭਾਈ ਜੀ ਨੇ ਆਪਣੇ ਘਰ ਨੂੰ ਹੀ ਅੱਗ ਲਗਾ ਦਿੱਤੀ 
ਅਤੇ ਕੁਝ ਅਸਥੀਆਂ ਨੂੰ ਗਾਗਰ ਵਿਚ ਪਾ ਕੇ ਉਥੇ ਹੀ ਦਬ 
ਪਹੁੰਚਾਇਆ। ਭਾਈ ਲੱਖੀ ਸ਼ਾਹ ਦੇ ਘਰ ਦੀ ਨਿਸ਼ਾਨਦੇਹੀ 
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ਲੱਖੀ ਜੈਗਲ 
ਕਰਵਾ ਕੇ ਸ. ਬਘੇਲ ਸਿੰਘ ਨੇ ਸੈਨ 1783 ਈ. ਵਿਚ ਉਥੇ 
ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਉਸਰਵਾਇਆ ਜੋ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਰਕਾਬਰੀਜ” 
ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਹੈ। ਇਸ ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ ਦਿੱਲੀ ਵਿਚ ਹੀ 
28 ਮਈ 1680 ਈ. ਵਿਚ ਹੋਇਆ। 


ਲੱਖੀ ਜੋਗਲ : ਸਿੱਖ-ਇਤਿਹਾਸ ਅਤੇ ਰਵਾਇਤ ਅਨੁਸਾਰ 
ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਜਦੋਂ ਮਾਛੀਵਾੜੇ ਤੋਂ ਨਿਕਲ ਕੇ 
ਮਾਲਵਾ ਖੇਤਰ ਵਿਚ ਪਹੁੰਚੇ ਤਾਂ ਸ਼ਰਧਾਲੂ ਸਿੱਖ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ 
ਦੇ ਦਰਸ਼ਨਾਂ ਲਈ ਦੂਰੋਂ ਪਾਰੋ ਇਕੱਠੇ ਹੋਣ ਲਗੇ। ਉਸ 
ਸਥਿਤੀ ਦੇ ਚਿਤ੍ਣ ਨਾਲ ਸੰਬੰਧਿਤ ਇਕ “ਸਦ” ਵਿਚ 
ਮਾਲਵੇ ਦੇ ਇਲਾਕੇ ਨੂੰ “ਲੱਖੀ ਜੈਗਲ” ਕਰਕੇ ਲਿਖਿਆ 
ਗਿਆ ਹੈ- ਲਖ ਜੰਗਲ ਸ਼ਾਲਸ਼ਾ ਅ7ਇ ਦੀਦਾਰ ਕ?ੜੌਨੇ / 

ਆਮ ਧਾਰਣਾ ਹੈ ਕਿ ਇਹ “ਸਦ” ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ 
ਸਿੰਘ ਜੀ ਦਾ ਉਚਾਰਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ ਅਤੇ “ਦਸਮ-ਗੰਥ” 
ਦੀਆਂ ਕਈ ਪੁਰਾਤਨ ਬੀੜਾਂ ਵਿਚ ਲਿਖਿਆ ਮਿਲਦਾ ਹੈ। 
ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਮਾਲਵੇ ਦੇ ਇਲਾਕੇ ਨੂੰ “ਲੱਖੀ ਜੈਗਲ” ਪਦਵੀ 
ਨਾਲ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਨੇ ਸੁਸ਼ੋਭਿਤ ਕੀਤਾ ਸੀ। ਇਸ 
ਇਲਾਕੇ ਦਾ ਇਹ ਨਾਂ ਦਸਮ-ਗੁਰੂ ਦੇ ਪਧਾਰਨ ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ 
ਪ੍ਚਲਿਤ ਨਹੀਂ ਸੀ। ਇਸ ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਭਵਿਖਬਾਣੀ 
ਮੰਨਣ ਵਾਲੇ ਲੋਕਾਂ ਦਾ ਵਿਚਾਰ ਹੈ ਕਿ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਇਸ 
ਇਲਾਕੇ ਨੂੰ ਲੱਖਾਂ ਰੁਪਇਆਂ ਦੀ ਉਪਜ ਪੈਦਾ ਕਰਨ ਦਾ 
ਵਰ ਦਿੱਤਾ ਸੀ। 

ਇਹ “ਸਦ” ਕਿਸ ਥਾਂ 'ਤੇ ਬੈਠ ਕੇ ਉਚਾਰਿਆ 
ਗਿਆ ਸੀ, ਇਸ ਬਾਰੇ ਇਤਿਹਾਸ ਚੁਪ ਹੈ। ਹਾਂ, ਬਠਿੰਡਾ 
ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੀ ਗੋਨਿਆਣਾ ਮੰਡੀ ਦੇ ਨੇੜੇ 'ਲਖੀਸਰ” ਨਾਂ ਦੀ 
ਇਕ ਨਿਕੀ ਜਿਹੀ ਬਸਤੀ ਹੈ ਜਿਸ ਵਿਚ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ 
ਲੱਖੀ ਜੈਗਲ” ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਇਥੇ ਹੀ ਬੈਠ ਕੇ ਇਹ 
“ਸਦ” ਲਿਖਿਆ ਗਿਆ ਮੰਨਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ 
ਦੀ ਆਮਦ ਵਿਚ ਫ਼ਰੀਦਕੋਟ-ਪਤਿ ਰਾਜਾ ਹਰਿੰਦਰ ਸਿੰਘ 
ਨੇ ਇਥੇ ਸਭ ਤੋ ਪਹਿਲਾਂ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਬਣਵਾਇਆ। ਬਾਦ 
ਵਿਚ ਉਸ ਦੀ ਥਾਂ ਉਤੇ ਨਵੀਂ ਇਮਾਰਤ ਉਸਾਰੀ ਗਈ ਹੈ 
ਅਤੇ ਸਰੋਵਰ ਵੀ ਬਣਵਾਇਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਹਰ ਪੂਰਣਮਾਸੀ 
ਵਾਲੇ ਦਿਨ ਇਥੇ ਉਚੇਚਾ ਦੀਵਾਨ ਸਜਦਾ ਹੈ। 


ਲਗਨ : ਇਸ ਤੋ ਭਾਵ ਹੈ ਕੋਈ ਮਾਂਗਲਿਕ ਕਾਰਜ ਕਰਨ 
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ਲੱਛਮਣ ਸਿੰਘ ਗਿਲ 
ਲਈ ਜੋਤਿਸ਼ੀਆਂ ਤੋ` ਨਛੱਤ੍ਰਾਂ ਜਾਂ ਗ੍ਹਿਆਂ ਦੀ ਚਾਲ 
ਅਨੁਸਾਰ ਸ਼ੁਭ ਘੜੀ ਜਾਂ ਯੋਗ ਨੂੰ ਨਿਸਚਿਤ ਕਰਵਾਉਣਾ। 
ਪਰ ਹੁਣ ਵਿਆਹ ਦੇ ਮੰਗਲ-ਕਾਰਜ ਲਈ ਸ਼ੁਭ ਸਮੇ' ਦੇ 
ਨਿਸਚਿਤ ਕਰਨ ਲਈ ਇਹ ਸ਼ਬਦ ਰੂੜ੍ਹ ਹੋ ਗਿਆ ਹੈ। 
ਜੋਤਿਸ਼ੀ ਤੋਂ ਲਗਨ ਦੀ ਗਿਣਤੀ ਕਰਵਾਉਣਾ ਜਾਂ ਸ਼ੁਭ 
ਮਹੂਰਤ ਕਢਵਾਉਣਾ ਭਾਰਤੀ ਸੈਸਕ੍ਰਿਤੀ ਦੀ ਇਕ ਸਥਾਪਿਤ 
ਪਰੈਪਰਾ ਹੈ। ਮਹੂਰਤ ਕਢਵਾਉਣ ਤੋ' ਬਾਦ ਹੀ ਵਿਆਹ ਦੀ 
ਪ੍ਰਕ੍ਰਿਆ ਦਾ ਆਰੰਭ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਸਚ ਪੁਛੋਂ ਤਾਂ ਲਗਨ 
ਕਢਵਾਉਣਾ ਵਿਆਹ ਲਈ ਤਿਆਰੀ ਦਾ ਉਦਘਾਟਨ 
ਕਰਨਾ ਹੈ। 

ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਭਗਤੀ ਦਾ ਸਰੂਪ ਪ੍ਮ-੫ਧਾਨ 
ਹੈ। ਜੀਵਾਤਮਾ ਪਰਮਾਤਮਾ ਨਾਲ ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਵਿਆਹ 
ਰਚਾਉਣ ਲਈ ਉਤਸੁਕ ਹੈ। ਇਸੇ ਲਈ ਉਹ ਆਪਣੇ ਗੁਰੂ- 
ਪਿਤਾ ਨੂੰ ਮੁਖ਼ਾਤਬ ਹੁੰਦੀ ਹੋਈ ਵਿਆਹ ਦਾ ਲਗਨ 
ਕਢਵਾਉਣ ਲਈ ਅਰਜ਼ੋਈ ਕਰਦੀ ਹੈ- ਬ਼ਾਸ਼ਾ ਲਗਨ 
ਗਾਣਾ/ਏ ਹੰਤੀ ਵੰਵਾ ਸ਼ਾਹਰੈ ਲੱਲਿਰਾਮ ਜੀਉ /(ਗੁ.ਰੀ. 763)। 
ਜਦੋ' ਲਗਨ ਜਾਂ ਮਹੂਰਤ ਨਿਸਚਿਤ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਤਾਂ 
ਜੀਵਾਤਮਾ ਰੂਪੀ ਇਸਤਰੀ ਖ਼ੁਸ਼ੀ ਨਾਲ ਉਤਸਾਹਿਤ ਹੋ ਜਾਂਦੀ 
ਹੈ- ਆਇਆ ਲਗਨ ਗਣਾ/ਏ /ਹਿਰਦੈ ਧਨ ਓਆਹੀਆ 
ਬਾਲ਼ਿਰਾਮ' ਜੀਉ / (ਗੁ ਗੰ .773)। ਇਥੇ ਅਧਿਆਤਮਿਕ 
ਵਿਆਹ ਨੂੰ ਲੋਕ-ਜੀਵਨ ਨਾਲ ਸੈਬੰਧਿਤ ਕਰਕੇ ਪੇਮ- 
ਭਗਤੀ ਨੂੰ ਸਮਾਜਿਕ ਪਰਿਪੇਖ ਪ੍ਰਦਾਨ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। 
ਪਰ ਯਾਦ ਰਹੇ ਕਿ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਇਥੇ ਪਰੈਪਰਿਕ ਮਾਨਤਾ 
ਦਾ ਹੀ ਚਿਤ੍ਣ ਕੀਤਾ ਹੈ। ਉੱਜ ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਵਿਚ ਲਗਨ 
ਆਦਿ ਦੀ ਕੋਈ ਮਾਨਤਾ ਪ੍ਚਿਲਤ ਨਹੀਂ ਹੈ। ਇਸ ਨੂੰ 
ਮਨਮਤ ਸਮਝਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 


ਲੱਛਮਣ ਸਿੰਘ ਗਿਲ (19217-19695 ਈ.) : ਕੁਝ ਸਮੇ 
ਲਈ ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਮੁੱਖ ਮੰਤਰੀ ਪਦ ਉਤੇ ਰਹਿ ਚੁਕੇ ਸ. 
ਲੱਛਮਣ ਸਿੰਘ ਰਿਲ ਦਾ ਜਨਮ 15 ਜੂਨ 1917 ਈ. ਨੂੰ 
ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਮੋਗਾ ਨਗਰ ਦੇ ਨੇੜਲੇ ਪਿੰਡ ਚੁੜਚੱਕ ਵਿਚ ਸ. 
ਬਖ਼ਸ਼ੀ ਸਿੰਘ ਦੇ ਘਰ ਹੋਇਆ। ਸੈਨ 1935 ਈ. ਵਿਚ 
ਇਸ ਨੇ ਰਾਧਾ ਕ੍ਰਿਸ਼ਨ ਹਾਈ ਸਕੂਲ, ਜਗਰਾਉ' ਤੋਂ ਦਸਵੀ' 
ਪਾਸ ਕੀਤੀ ਅਤੇ ਨੌਕਰੀ ਦੀ ਤਲਾਸ਼ ਵਿਚ ਆਪਣੇ ਚਾਚੇ 
ਸ. ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ ਕੋਲ ਦਿੱਲੀ ਚਲਾ ਗਿਆ। ਉਥੇ ਇਸ 
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ਲੱਛਮਣ ਸਿੰਘ ਗਿਲ 
ਨੇ ਇਮਾਰਤ ਉਸਾਰੀ ਦੇ ਠੇਕੇਦਾਰਾਂ ਦੇ ਪਾਸ ਕੰਮ ਸ਼ੁਰੂ 
ਕੀਤਾ। ਸੈਨ 1939 ਈ. ਵਿਚ ਇਹ ਖ਼ੁਦ ਠੇਕੇਦਾਰਾਂ ਦੀ 
ਕਾਮਯਾਬ ਹੋ ਗਿਆ। ਆਪਣੇ ਠੇਕੇਦਾਰੀ ਦੇ ਕਿੱਤੇ ਤੋਂ ਸਮਾਂ 
ਕਢ ਕੇ ਇਸ ਨੇ ਦਿੱਲੀ ਦੇ ਗੁਰਦੁਆਰਿਆਂ ਦੇ ਸੁਧਾਰ ਵਿਚ 
ਰੁਚੀ ਲੈਣੀ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤੀ। ਸੈਨ 1940 ਈ. ਵਿਚ ਇਹ ਉਥੋਂ 
ਦੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਕਮੇਟੀ ਦਾ ਸਕੱਤਰ ਬਣਿਆ। 

ਇਸ ਨੇ ਸਿੱਖਾਂ ਵਿਚ ਵਿਦਿਆ ਪ੍ਰਸਾਰ ਲਈ 
ਕਈ ਅਹਿਮ ਕਦਮ ਉਠਾਏ। ਆਪਣੇ ਪਿੰਡ ਚੂੜਚੱਕ ਦੇ 
ਮਿਡਲ ਸਕੂਲ ਨੂੰ ਹਾਈ ਕਰਵਾਇਆ ਅਤੇ ਨੌੜਲੇ ਇਲਾਕੇ 
ਵਿਚ ਲੜਕੀਆਂ ਲਈ ਕਈ ਸਕੂਲ ਖੁਲ੍ਹਵਾਏ। ਸੈਨ 1958 
ਈ. ਵਿਚ ਜਗਰਾਉਂ ਤੋਂ ਕੁਝ ਦੂਰ ਇਕ ਸੈਨਤੀ ਕਾਲਜ 
ਸਥਾਪਿਤ ਕਰਵਾਇਆ। ਇਸ ਨੇ ਰਾਜਨੈਤਿਕ ਖੇਤਰ ਵਿਚ 
ਸ਼ੋੋਮਣੀ ਅਕਾਲੀ ਦਲ ਰਾਹੀ' ਪ੍ਵੇਸ਼ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਪੰਜਾਬੀ 
ਸੂਬੇ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਲਈ ਲਗਾਏ ਜਾ ਰਹੇ ਮੋਰਚੇ ਦਾ ਮੈਂਬਰ 
ਬਣਿਆ। ਸੈਨ 1960 ਈ. ਵਿਚ ਇਹ ਸ਼੍ਰੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ 
ਪ੍ਬੰਧਕ ਕਮੇਟੀ ਦੀ ਕਾਰਜ-ਸਾਧਕ ਕਮੇਟੀ ਦਾ ਮੈਂਬਰ 
ਚੁਣਿਆ ਗਿਆ। 

ਸੈਨ 1961 ਈ. ਵਿਚ ਇਹ ਸ਼ੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਅਰਾ 
ਪ੍ਬੈਧਕ ਕਮੇਟੀ ਦਾ ਜਨਰਲ ਸਕੱਤਰ ਨਿਯੁਕਤ ਕੀਤਾ 
ਗਿਆ। ਇਸ ਤੋ ਇਲਾਵਾ ਸਿੱਖ ਐਜੂਕੇਸ਼ਨਲ ਕਮੇਟੀ ਅਤੇ 
ਸੀ ਨਨਕਾਣਾ ਸਾਹਿਬ ਐਜੂਕੇਸ਼ਨਲ ਟੁਸਟ ਦਾ ਮੈਂਬਰ ਵੀ 
ਬਣਿਆ। ਸੈਨ 1961 ਈ. ਵਿਚ ਪੰਜਾਬੀ ਸੂਬੇ ਦੀ 
ਸਥਾਪਨਾ ਲਈ ਚਲਾਏ ਜਾ ਰਹੇ ਮੋਰਚੇ ਦੀ ਧੜੇਬੰਦੀ ਹੋ 
ਜਾਣ ਕਾਰਣ ਇਸ ਨੇ ਸੈਤ ਫਤਹਿ ਸਿੰਘ ਦੇ ਧੜੇ ਦਾ ਸਾਥ 
ਦਿੱਤਾ। ਸੈਨ 1962 ਈ. ਦੀਆਂ ਚੋਣਾਂ ਵਿਚ ਇਹ ਜਗਰਾਉਂ 
ਹਲਕੇ ਤੋਂ ਵਿਧਾਨ ਸਭਾ ਦਾ ਮੈਂਬਰ ਚੁਣਿਆ ਗਿਆ। ਇਸੇ 
ਦੌਰਾਨ ਪੰਜਾਬ ਨਾਲੋਂ ਭਾਸ਼ਾ ਦੇ ਆਧਾਰ 'ਤੇ ਹਰਿਆਣੇ ਨੂੰ 
ਅਲਗ ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। ਫਰਵਰੀ 1967 ਈ. ਵਿਚ 
ਇਹ ਧਰਮਕੋਟ ਤੋਂ ਅਕਾਲੀ ਦਲ ਦੇ ਸੈਤ ਧੜੇ ਵਲੋਂ ਫਿਰ 
ਵਿਧਾਇਕ ਚੁਣਿਆ ਗਿਆ। ਗ਼ੈਰ-ਕਾਂਗਸੀ ਵਿਧਾਇਕਾਂ 
ਦੇ ਬਣਾਏ ਸੈਯੁਕਤ ਫਰੈਟ ਵਲੋਂ ਸ. ਗੁਰਨਾਮ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਮੁੱਖ 
ਮੰਤਰੀ ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ ਅਤੇ ਇਹ ਉਸ ਦੇ ਮੰਤਰੀ- 
ਹੋਇਆ। 22 ਨਵੰਬਰ 1967 ਈ. ਵਿਚ ਹੋਈ ਦਲ-ਬਦਲੀ 
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ਕਰਕੇ ਗੁਰਨਾਮ ਸਿੰਘ ਦੀ ਸਰਕਾਰ ਟੁਟ ਗਈ ਅਤੇ 25 
ਨਵੰਬਰ 1967 ਈ. ਨੂੰ ਕਾਂਗੂਸ ਦੀ ਸਹਾਇਤਾ ਨਾਲ ਇਸ 
ਨੇ ਮੁੱਖ ਮੰਤਰੀ ਦਾ ਪਦ ਸੈਭਾਲਿਆ, ਪਰ 20 ਅਗਸਤ 
1968 ਈ. ਨੂੰ ਕਾਂਗੁਸ ਵਲੋਂ ਹਮਾਇਤ ਵਾਪਸ ਲਏ ਜਾਣ 
ਨਾਲ ਇਸ ਦੀ ਸਰਕਾਰ ਟੁਟ ਗਈ। ਪਰ ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੇ 
ਮਹੀਨਿਆਂ ਵਿਚ ਹੀ ਇਸ ਨੇ ਕਈ ਮਹੱਤਵਪੂਰਣ ਕੰਮ 
ਕੀਤੇ। ਪਹਿਲਾ ਇਹ ਕਿ ਪੰਜਾਬੀ ਨੂੰ ਸਕਤਰੇਤ ਪੱਧਰ ਤਕ 
ਸਰਕਾਰੀ ਭਾਸ਼ਾ ਬਣਾਉਣ ਦਾ ਬਿਲ ਪਾਸ ਕਰਵਾਇਆ, 
ਜਿਸ ਦੀ ਲੋਅ ਵਿਚ 14 ਜਨਵਰੀ 1968 ਈ. ਨੂੰ ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ 
ਪੱਧਰ ਤਕ' ਅਤੇ 13 ਅਪ੍ਰੈਲ 1968 ਈ. ਤਕ ਸਕਤਰੇਤ 
ਪੱਧਰ ਤਕ ਪੰਜਾਬੀ ਲਾਗੁ ਹੋ ਗਈ। ਦੂਜਾ ਕੌਮ ਇਹ ਕਿ 
ਇਸ ਨੇ ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਪਿੰਡਾਂ ਨੂੰ ਪੱਕੀਆਂ ਸੜਕਾਂ ਰਾਹੀਂ 
ਮੰਡੀਆਂ ਨਾਲ ਜੋੜਿਆ। ਇਸ ਦੀ ਸਰਕਾਰ ਦੇ ਟੁੱਟਣ ਤੋਂ 


_ਬਾਦ ਪੰਜਾਬ ਵਿਚ ਰਾਸ਼ਟਰਪਤੀ ਰਾਜ ਘੋਸ਼ਿਤ ਕੀਤਾ 


ਗਿਅ। ਫਰਵਰੀ 2969 ਈ. ਵਿਚ ਹੋਈਆਂ ਮੱਧਵਰਤੀ 
ਚੋਣਾਂ ਵਿਚ ਇਸ ਦੀ ਸਥਿਤੀ ਮਜ਼ਬੂਤ ਨ ਹੋ ਸਕੀ ਅਤੇ 
ਇਹ ਮਾਨਸਿਕ ਤਨਾਉ ਵਿਚ ਰਹਿਣ ਲਗਾ। 26 ਅਪ੍ਰੈਲ 
1969 ਈ. ਨੂੰ ਦਿਲ ਦਾ ਦੌਰਾ ਪੈਣ ਕਾਰਣ ਚੰਡੀਗੜ੍ਹ 
ਵਿਚ ਇਸ ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ ਹੋ ਗਿਆ। ਇਹ ਬੜਾ ਦ੍ੜ੍ਹ ਅਤੇ 
ਸਮਸਿਆ ਨੂੰ ਸਿਰੇ ਲਗਾਉਣ ਵਾਲਾ ਨੌਤਾ ਸੀ। ਪੰਜਾਬੀ 
ਨੂੰ ਰਾਜ ਭਾਸ਼ਾ ਬਣਾਉਣ ਵਾਲਿਆਂ ਵਿਚ: ਇਸ ਦਾ ਨਾਂ 
ਸਦਾ ਆਦਰ ਨਾਲ ਲਿਆ ਜਾਂਦਾ ਰਹੇਗਾ। 


ਲੱਛਮਣ ਸਿੰਘ ਧਾਰੋਵਾਲੀ, ਸ਼ਹੀਦ (1885-1921 
ਈ.): ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸੁਧਾਰ ਲਹਿਰ ਵੇਲੇ ਨਨਕਾਣਾ ਸਾਹਿਬ 
ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਨੂੰ ਆਜ਼ਾਦ ਕਰਾਉਣ ਦੌਰਾਨ ਆਪਣੇ ਜੱਥੇ 
ਸਮੇਤ ਸ਼ਹਾਦਤ ਦਾ ਜਾਮ ਪੀਣ ਵਾਲੇ ਭਾਈ ਲੱਛਮਣ ਸਿੰਘ 
ਦਾ ਜਨਮ, ਗੁਰਦਾਸਪੁਰ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ ਧਾਰੋਵਾਲੀ ਪਿੰਡ ਵਿਚ 
ਸ. ਮੋਹਰ ਸਿੰਘ ਦੇ ਘਰ ਮਾਈ ਹਰ ਕੌਰ ਦੀ ਕੁੱਖੋਂ ਸੈਨ 
1885 ਈ. ਵਿਚ ਹੋਇਆ। ਸ. ਮੇਹਰ ਸਿੰਘ ਪੁਲਿਸ ਵਿਚ 
ਇੰਸਪੈਕਟਰ ਸੀ। ਸੈਨ 1888 ਈ. ਵਿਚ ਸੇਵਾ-ਮੁਕਤ ਹੋਣ 
ਵੇਲੇ ਉਸ ਦੀ ਅਦੁੱਤੀ ਸੇਵਾ ਨੂੰ ਮੁਖ ਰਖਦੇ ਹੋਇਆਂ ਅੰਗੇਜ਼- 
ਸਰਕਾਰ ਨੇ ਉਸ ਨੂੰ ਸ਼ੇਖੂਪੁਰਾ ਜ਼ਿਲ੍ਹੋ ਦੀ ਨਹਿਰੀ ਆਬਾਦੀ, 
ਚੱਕ ਨੰ.33 ਵਿਚ ਛੇ ਮੁਰਬੇ ਪ੍ਰਦਾਨ ਕੀਤੇ । ਚਾਰ ਕੁ ਸਾਲਾਂ 
ਬਾਦ ਉਹ ਆਪਣਾ ਪਿੰਡ ਛਡ ਕੇ ਪਰਿਵਾਰ ਸਹਿਤ ਉਥੇ 
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ਜਾ ਵਸਿਆ। ਉਸ ਚੱਕ ਦਾ ਨਾਂ ਵੀ ਕੁਝ ਸਮੇਂ ਬਾਦ 
“ਧਾਰੋਵਾਲੀ” ਹੀ ਪ੍ਰਚਲਿਤ ਹੋ ਗਿਆ। 

ਲੱਛਮਣ ਸਿੰਘ ਨੇ ਘਰ ਵਿਚ ਹੀ ਗੁਰਮੁਖੀ ਪੜ੍ਹੀ 
ਅਤੇ ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੇ ਪਾਠ ਵਲ ਰੁਚਿਤ ਹੋ ਗਿਆ। ਸੈਨ 
1910 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਨੇ ਤਰਨਤਾਰਨ ਵਿਚ ਖ਼ਾਲਸਾ 
ਪਰਚਾਰਕ ਵਿਦਿਆਲਾ ਵਿਚ ਦਾਖ਼ਲਾ ਲਿਆ ਅਤੇ ਦੋ 
ਸਾਲ ਦੀ ਪੜ੍ਹਾਈ ਸਿਖਲਾਈ ਤੋ ਬਾਦ ਪਿੰਡ ਪਰਤਿਆ। 
ਇਸ ਨੇ ਨਹਿਰੀ ਆਬਾਦੀ ਵਿਚ ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਦੇ ਪ੍ਰਚਾਰ ਦੇ 
ਨਾਲ ਨਾਲ ਵਿਦਿਆ ਦੇ ਪ੍ਰਸਾਰ ਵਿਚ ਵੀ ਰੁਚੀ ਲਈ 
ਸਕੂਲ ਅਤੇ ਖ਼ਾਲਸਾ ਯਤੀਮਖ਼ਾਨਾ ਸਥਾਪਿਤ ਕੀਤੇ। ਸਮਾਜ 
ਸੁਧਾਰ ਵਲ ਵੀ ਇਸ ਦਾ ਖ਼ਾਸ ਝੁਕਾ ਸੀ। 

ਨਨਕਾਣਾ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਉਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ 
ਦਿਨਾਂ ਵਿਚ ਮਹੈਤ ਨਰੈਣ ਦਾਸ ਦਾ ਪਰੈਪਰਿਕ ਕਬਜ਼ਾ ਸੀ। 
ਉਸ ਨੇ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਦਾ ਵਾਤਾਵਰਣ ਆਪਣੀਆਂ ਅਸ਼ਲੀਲ 
ਅਤੇ ਆਚਰਣਹੀਨ ਕਾਰਵਾਈਆਂ ਕਰਕੇ ਅਪਵਿੱਤਰ ਕਰ 
ਰਖਿਆ ਸੀ। ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਦੇ ਦਰਸ਼ਨ ਕਰਨ ਨੂੰ ਆਉਣ 
ਵਾਲੀਆਂ ਇਸਤਰੀਆਂ ਦੀ ਇਜ਼ਤ ਵੀ ਮਹਿਫ਼ੂਜ਼ ਨਹੀਂ 
ਸੀ। ਸਿੱਖ ਸਮਾਜ ਅਤੇ ਖ਼ਾਸ ਕਰਕੇ ਨਨਕਾਣਾ ਸਾਹਿਬ ਦੇ 
ਨੌੜੇ ਵਸਦੇ ਸਿੱਖਾਂ ਦੇ ਮਨ ਵਿਚ ਮਹੰਤ ਨਰੈਣ ਦਾਸ ਪ੍ਰਤਿ 
ਬਹੁਤ ਰੋਸ ਸੀ। ਫਲਸਰੂਪ ਭਾਈ ਲੱਛਮਣ ਸਿੰਘ ਨੇ ਆਪਣੇ 
ਪਿੰਡ ਧਾਰੋਵਾਲੀ ਵਿਚ 1 ਤੋਂ 3 ਅਕਤੂਬਰ 1920 ਈ. 
ਵਿਚ ਇਕ ਸਮਾਗਮ ਕਰਕੇ ਲੋਕਾਂ ਨੂੰ ਮਹੰਤ ਦੀਆਂ 
ਕਾਰਵਾਈਆਂ ਪ੍ਰਤਿ ਸਚੇਤ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਉਸ ਤੋੱ' ਗੁਰੂ-ਧਾਮ 
ਆਜ਼ਾਦ ਕਰਾਉਣ ਲਈ ਲੋਕਾਂ ਨੂੰ ਤਿਆਰ ਕੀਤਾ। ਬਾਦ 
ਵਿਚ ਕਾਇਮ ਹੋਈ ਸ਼੍ਰੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਬੰਧਕ ਕਮੇਟੀ 
ਨੇ ਵੀ ਮਾਰਚ 1923 ਈ. ਦੇ ਸ਼ੁਰੂ ਵਿਚ ਨਨਕਾਣਾ ਸਾਹਿਬ 
ਵਿਚ ਸਮਾਗਮ ਕਰਨ ਦਾ ਫ਼ੈਸਲਾ ਕੀਤਾ। ਉਧਰ ਮਹੰਤ ਨੇ 
ਵੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਆਜ਼ਾਦ ਕਰਾਉਣ ਵਾਲਿਆਂ ਨੂੰ ਸਬਕ 
ਸਿਖਾਉਣ ਲਈ ਅਨੇਕ ਗੁੰਡੇ ਅਤੇ ਪਠਾਣ ਆਪਣੇ ਪਾਸ 
ਨੌਕਰ ਰਖ ਲਏ ਅਤੇ ਬਹੁਤ ਸਾਰੇ ਅਸਤ੍-ਸ਼ਸਤ੍੍‌ ਇਕੱਠੇ 
ਕਰ ਲਏ। 

` ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਿਨਾਂ ਵਿਚ ਭਾਈ ਲੱਛਮਣ ਸਿੰਘ ਦਾ 
ਸੰਪਰਕ “ਬਾਰ ਖ਼ਾਲਸਾ ਦੀਵਾਨ” ਦੇ ਜੱਥੇਦਾਰ ਕਰਤਾਰ 
ਸਿੰਘ ਝੱਥਰ ਨਾਲ ਵਧਿਆ। ਦੋਹਾਂ ਨੇ 17 ਫਰਵਰੀ 1921 
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ਨੂੰ ਸਲਾਹ ਕਰਕੇ 20 ਫਰਵਰੀ 1921 ਈ. ਨੂੰ ਨਨਕਾਣਾ 
ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਪਹੁੰਚ ਕੇ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਨੂੰ ਆਜ਼ਾਦ ਕਰਾਉਣ 
ਦਾ ਮਨ ਬਣਾ ਲਿਆ ਅਤੇ ਆਪਣੇ ਜੱਥਿਆਂ ਸਮੇਤ 
ਚੋਦਰਕੋਟ ਦੀ ਝਾਲ ਉਤੇ 19 ਫਰਵਰੀ ਨੂੰ ਮਿਲਣ ਲਈ 
ਤੈਅ ਹੋਇਆ। ਅਕਾਲੀ ਲੀਡਰਾਂ ਨੂੰ ਪਤਾ ਲਗਣ 'ਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ 
ਨੇ ਲਾਹੌਰ ਤੋਂ ਭਾਈ ਦਲੀਪ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਜੱਥੇਦਾਰ ਕਰਤਾਰ 
ਸਿੰਘ ਝੱਬਰ ਵਲ ਤੋਰਿਆ ਕਿ ਪਾਰਟੀ ਦੇ ਅਨੁਸ਼ਾਸਨ ਨੂੰ 
ਮੁਖ ਰਖਦਿਆਂ ਨਨਕਾਣਾ ਸਾਹਿਬ ਵਲ ਨ ਜਾਇਆ ਜਾਏ। 
ਭਾਈ ਦਲੀਪ ਸਿੰਘ ਨੇ ਜਿਵੇਂ-ਕਿਵੇਂ' ਝੱਬਰ ਨੂੰ ਮਨਾ ਲਿਆ 
ਅਤੇ ਉਥੋਂ ਪੰਜ ਸਿੰਘਾਂ ਦਾ ਹੁਕਮਨਾਮਾ ਲੈ ਕੇ ਭਾਈ ਲੱਛਮਣ 
ਸਿੰਘ ਵਲ ਗਿਆ। ਬਹੁਤ ਖਜਲ ਖੁਆਰੀ ਤੋਂ ਬਾਦ ਵੀ 
ਜਦੋਂ ਲੱਛਮਣ ਸਿੰਘ ਨਾਲ ਸੈਪਰਕ ਨ ਹੋ ਸਕਿਆ ਤਾਂ ਉਸ 
ਨੂੰ ਸੂਚਿਤ ਕਰਨ ਦੀ ਜ਼ਿੰਮੇਵਾਰੀ ਭਾਈ ਵਰਿਆਮ ਸਿੰਘ 
ਦੀ ਲਗਾ ਕੇ ਆਪ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਤੋ' ਥੋੜੀ ਦੂਰ ਭਾਈ ਉਤਮ 
ਸਿੰਘ ਦੇ ਕਾਰਖ਼ਾਨੇ ਵਿਚ ਸੁਸਤਾਉਣ ਲਗ ਗਿਆ। ਭਾਈ 
ਵਰਿਆਮ ਸਿੰਘ ਨੇ 20 ਫਰਵਰੀ ਦੀ ਸਵੇਰ ਨੂੰ ਭਾਈ 
ਲੱਛਮਣ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਲਭਿਆ ਜੋ ਨਨਕਾਣਾ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਪਾਸ 
ਪਹੁੰਚ ਚੁਕਿਆ ਸੀ। ਉਸ ਨੇ ਅਰਦਾਸ ਸੋਧ ਚੁਕਣ ਕਾਰਣ 
ਆਪਣਾ ਪ੍ਰੋਗਰਾਮ ਬਦਲਣ ਤੋਂ ਇਨਕਾਰ ਕਰ ਦਿੱਤਾ। ਇਸ 
ਗੱਲ ਦੀ ਖ਼ਬਰ ਭਾਈ ਦਲੀਪ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਦੇਣ ਲਈ ਵਰਿਆਮ 
ਸਿੰਘ ਉਸ ਕੋਲ ਚਲਾ ਗਿਆ। 

ਭਾਈ ਲੱਛਮਣ ਸਿੰਘ 20 ਫਰਵਰੀ 1921 ਈ. 
ਨੂੰ ਸਵੇਰੇ ਲਗਭਗ ਛੇ ਵਜੇ ਆਪਣੇ ਜੱਥੇ ਸਮੇਤ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ 
ਵਿਚ ਦਾਖ਼ਲ ਹੋਇਆ ਅਤੇ ਖ਼ੁਦ ਤਾਬਿਆ ਵਿਚ ਬੈਠ 
ਗਿਆ ਅਤੇ ਬਾਕੀ ਸਿੰਘ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਗਿਣਤੀ ਲਗਭਗ 
150 ਦਸੀ ਜਾਂਦੀ ਹੈ, ਦੀਵਾਨ ਹਾਲ ਵਿਚ ਬੈਠ ਗਏ। 
ਇਕਦਮ ਗੋਲੀਆਂ ਵਰ੍ਹਨੀਆਂ ਸ਼ੁਰੂ ਹੋਈਆਂ, ਫਿਰ 
ਤਲਵਾਰਾਂ , ਕੁਹਾੜੀਆਂ ਅਤੇ ਭਾਲਿਆਂ ਨਾਲ ਗੁੰਡਿਆਂ ਨੇ 
ਨਿਹੱਥੇ ਸਿੰਘਾਂ ਉਤੇ ਹਮਲਾ ਕਰਕੇ ਸਭ ਨੂੰ ਮਾਰ ਮੁਕਾਇਆ। 
ਲਾਸ਼ਾਂ ਦੇ ਢੇਰਾਂ ਉਤੇ ਤੇਲ ਪਾ ਕੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਸਾੜਿਆ ਗਿਆ। 
ਭਾਈ ਲੱਛਮਣ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਜੈਡ ਦੇ ਬਿ੍‌ਛ ਨਾਲ ਉਲਟਾ ਲਟਕਾ 
ਕੇ ਅਤੇ ਤੇਲ ਪਾ ਕੇ ਅਗ ਲਗਾ ਦਿੱਤੀ ਗਈ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ 
ਭਾਈ ਲੱਛਮਣ ਸਿੰਘ ਨੇ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਦੀ ਆਜ਼ਾਦੀ ਲਈ 
ਕੀਤੀ ਅਰਦਾਸ ਦੀ ਮਰਯਾਦਾ ਨੂੰ ਕਾਇਮ ਰਖਦੇ ਹੋਇਆਂ 
ਆਪਾ ਨਿਛਾਵਰ ਕਰ ਦਿੱਤਾ। 
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ਲਦਾਪ 
ਲੱਦਾਖ : ਭਾਰਤ ਦਾ ਇਕ ਉਤਰਵਰਤੀ ਬਰਫ਼ੀਲਾ ਪ੍ਰਦੇਸ਼ 
ਜਿਥੇ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਸਿੱਧਾਂ ਨੂੰ ਉਪਦੇਸ਼ ਦੇਣ ਲਈ 
ਆਪਣੀ ਉਦਾਸੀ ਦੌਰਾਨ ਗਏ ਸਨ। ਇਸ ਪ੍ਰਦੇਸ਼ ਦੀ 
ਰਾਜਧਾਨੀ ਲੇਹ ਤੋਂ ਕਾਰਗਲ ਨੂੰ ਜਾਂਦੀ ਸੜਕ 'ਤੇ ਲਗਭਗ 
24 ਕਿ.ਮੀ. ਦੀ ਵਿਥ ਉਤੇ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪੱਥਰ ਸਾਹਿਬ 
ਸਥਿਤ ਹੈ। ਇਸ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਦੀ ਵਰਤਮਾਨ ਇਮਾਰਤ ਸਿੱਖ 
ਫ਼ੌਜੀਆਂ ਨੇ ਸੈਨ 1977 ਈ. ਵਿਚ ਉਸਾਰੀ ਸੀ। ਇਸ 
ਬਾਰੇ ਉਥੇ ਦੋ ਰਵਾਇਤਾਂ ਪਚਲਿਤ ਹਨ। 

ਇਕ ਰਵਾਇਤ ਅਨੁਸਾਰ ਜਦੋਂ ਮਾਨਸਰੋਵਰ ਤੋਂ 
ਸਿੱਧਾਂ ਨੂੰ ਉਪਦੇਸ਼ ਦੇ ਕੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਪਰਤ ਰਹੇ ਸਨ, ਤਾਂ 
ਅਚਾਨਕ ਇਕ ਰਾਖਸ਼ ਨੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਉਤੇ ਝਪਟਾ ਮਾਰਿਆ। 
ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਬਹੁਤ ਜ਼ੋਰ ਨਾਲ ਉਸ ਨੂੰ ਪਿਛੇ ਨੂੰ ਧੱਕਾ ਦਿੱਤਾ। 
ਫਲਸਰੂਪ ਉਹ ਪੱਥਰ ਦੀ ਚਟਾਨ ਉਤੇ ਜਾ ਵਜਿਆ। ਉਸ 
ਚਟਾਨ ਉਤੇ ਉਸ ਰਾਖਸ਼ ਦੀ ਪਿਠ ਦੇ ਉਪਰਲੇ ਹਿੱਸੇ ਦਾ 
ਦੋ ਇੰਚ ਡੂੰਘਾ ਪੂਰਾ ਚਿੰਨ੍ਹ ਬਣ ਗਿਆ। 

ਦੂਜੀ ਰਵਾਇਤ ਅਨੁਸਾਰ ਗੁਰੂ ਜੀ ਇਸ ਸਥਾਨ 
ਉਤੇ ਬੈਠੇ ਸਨ ਕਿ ਇਕ ਰਾਖਸ਼ ਨੇ ਇਕ 15 ੩ 13 ਫੁੱਟ 
ਦਾ ਵੱਡਾ ਪੱਥਰ ਸੁਟਿਆ। ਉਹ ਪੱਥਰ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਪਿਠ 
ਉਤੇ ਵਜਿਆ। ਫਲਸਰੂਪ ਗੁਰੁ ਜੀ ਦੇ ਪਿਛਲੇ ਪਾਸੇ ਦੇ 
ਉਪਰਲੇ ਹਿੱਸੇ ਦਾ ਦੋ ਇੰਚ ਡੂੰਘਾ ਨਿਸ਼ਾਨ ਪੱਥਰ ਉਤੇ 
'ਉਕਰਿਆ ਗਿਆ। 

ਜਦੋਂ ਇਸ ਪ੍ਰਦੇਸ਼ ਵਿਚ ਸੈਨਿਕ ਆਵਾਜਾਈ 
ਲਈ ਸਿੱਖ ਫ਼ੌਜੀ ਸੜਕ ਬਣਾ ਰਹੇ ਸਨ, ਤਾਂ ਉਥੋਂ ਦੇ 
ਨਿਵਾਸੀਆਂ ਨੇ ਉਸ ਪੱਥਰ ਦੀ ਅਹਿਮੀਅਤ ਦਸੀ। ਉਨ੍ਹਾਂ 
ਨੇ ਸੜਕ ਨੂੰ ਥੋੜਾ ਵਲ ਪਾ ਕੇ ਬਣਾ ਲਿਆ ਅਤੇ ਉਸ 
ਪੱਥਰ ਉਪਰ ਪਹਿਲਾਂ ਇਕ ਕਮੰਰੇ ਦੀ ਉਸਾਰੀ ਕੀਤੀ ਅਤੇ 
ਹੌਲੀ ਹੌਲੀ ਖ਼ੁਦ ਚੰਦੇ ਇਕੱਠੇ ਕਰਕੇ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਦੀ ਸੁੰਦਰ 
ਇਮਾਰਤ ਬਣਾਈ। ਉਸ ਥਾਂ 'ਤੇ ਵੀ ਨਿਸ਼ਾਨ ਸਾਹਿਬ 
ਲਗਾਇਆ, ਜਿਥੋਂ ਰਾਖਸ਼ ਨੇ ਪੱਥਰ ਸੁਟਿਆ ਸੀ। ਇਸ 
ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਸਿੱਖ ਸੈਨਿਕ ਖ਼ੁਦ ਹੀ ਕਰਦੇ 
ਹਨ। ਹਰ ਐਤਵਾਰ ਵੱਡਾ ਦੀਵਾਨ ਸਜਦਾ ਹੈ। 


ਲਧਾ, ਭਾਈ : ਸਿੱਖ ਇਤਿਹਾਸ ਵਿਚ ਇਸ ਸਾਧਕ ਦਾ 


ਸੈਬੈਧ ਉਸ ਘਟਨਾ ਨਾਲ ਜੋੜਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਜਿਸ ਕਰਕੇ 
ਰਾਇ ਬਲਵੰਡ ਅਤੇ ਸਤੈ ਡੂਮ ਨੇ ਮਾਫ਼ੀਨਾਮੇ ਵਜੋ” 
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ਰਾਮਕਲੀ ਰਾਗ ਵਿਚ ਇਕ ਵਾਰ ਲਿਖੀ ਸੀ। 

ਇਹ ਲਾਹੌਰ ਦਾ ਨਿਵਾਸੀ ਸੀ ਅਤੇ ਗੁਰੂ-ਘਰ 
ਪ੍ਤਿ ਇਸ ਦੀ ਅਪਾਰ ਸ਼ਰਧਾ ਸੀ। ਪਰਉਪਕਾਰ ਕਰਨ ਦੀ 
ਭਾਵਨਾ ਇਸ ਦੀ ਜੀਵਨ-ਜੁਗਤ ਦਾ ਅੰਗ ਬਣ ਚੁਕੀ 
ਸੀ। ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ ਜਦੋ' ਰਾਇ ਬਲਵੰਡ ਅਤੇ ਸਤੈ ਡੂਮ ਨਾਮ 
ਦੇ ਰਬਾਬੀਆਂ ਨੂੰ, ਕੀਰਤਨ ਕਰਨ ਤੋਂ ਨਾਂਹ ਕਰਨ `ਤੇ, 
ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਗੁਰੂ-ਦਰਬਾਰ ਤੋ' ਕਢ- ਦਿੱਤਾ 
ਤਾਂ ਨਾਲ ਹੀ ਇਹ ਵੀ ਤਾੜਨਾ ਕੀਤੀ ਕਿ ਜੋ ਇਨ੍ਹਾਂ ਬੇਮੁਖਾਂ 
ਦੀ ਸਿਫ਼ਾਰਿਸ਼ ਕਰੇਗਾ, ਉਸ ਦਾ ਮੂੰਹ ਕਾਲਾ ਕਰਕੇ ਖੋਤੇ 
ਉਤੇ ਚੜ੍ਹਾਇਆ ਜਾਏਗਾ ਅਤੇ ਗਲ ਵਿਚ ਜੁਤੀਆਂ ਦਾ 
ਹਾਰ ਪਾਇਆ ਜਾਏਗਾ। ਇਸ ਦੈਡ ਤੋਂ ਡਰਦਿਆਂ ਕਿਸੇ ਨੇ 
ਵੀ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਬਖ਼ਸ਼ੀ ਲਈ ਸਹਾਇਤਾ ਨ ਕੀਤੀ। ਅੰਤ 
ਹਾਰ ਹੁਟ ਕੇ ਇਹ ਭਾਈ ਲਧੇ ਪਾਸੇ ਲਾਹੌਰ ਗਏ। ਭਾਈ 
ਲਧੇ ਨੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਸਹਾਇਤਾ ਕਰਨ ਦਾਂ ਹੁੰਗਾਰਾ ਭਰਿਆ 
ਅਤੇ ਆਪਣਾ ਮੂੰਹ ਕਾਲਾ ਕਰਕੇ ਤੇ ਗਲ ਵਿਚ ਜੁਤੀਆਂ 
ਦਾ ਹਾਰ ਪਾ ਕੇ ਖੋਤੇ ਉਤੇ ਸਵਾਰ ਹੋ ਗਿਆ। ਸਤੈ ਅਤੇ 
ਬਲਵੰਡ ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਨਾਲ ਲੈ ਕੇ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਵਲ ਚਲ 
ਪਿਆ। ਜਦੋਂ ਇਸ ਢਬ ਨਾਲ ਭਾਈ ਲਧਾ ਗੁਰੂ-ਦਰਬਾਰ 
ਵਿਚ ਪਹੁੰਚਿਆ ਤਾਂ ਗੁਰੂ ਜੀ ਅਗੋ' ਉਠ ਕੇ ਉਸ ਨੂੰ ਮਿਲੇ 
ਅਤੇ ਉਸ ਦੇ ਉਪਕਾਰ ਤੋਂ ਪ੍ਰਸੈਨ ਹੋ ਕੇ ਦੋਹਾਂ ਰਬਾਬੀਆਂ ਨੂੰ 
ਖਿਮਾ ਕਰ ਦਿੱਤਾ। ਦੋਹਾਂ ਰਬਾਬੀਆਂ ਨੇ ਅੱਠ ਪਉੜੀਆਂ 
ਦੀ ਇਕ ਵਾਰ ਲਿਖ ਕੇ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ ਦੀ ਸਚੇ ਦਿਲੋਂ 
ਪ੍ਰਸੈਸ਼ਾ ਕੀਤੀ। ਵੇਖੋ “ਰਾਇ ਬਲਵੰਡ ਅਤੇ ਸਤਾ ਡੂਮ”। 


ਲਾਹੌਰ (ਨਗਰ) : ਰਾਵੀ ਨਦੀ ਦੇ ਕੰਢੇ ਉਤੇ ਵਸਿਆ 
ਇਕ ਪ੍ਰਾਚੀਨ ਨਗਰ ਜੋ ਪਾਕਿਸਤਾਨ ਬਣਨ ਤਕ ਪੰਜਾਬ 
ਪਾਂਤ ਦੀ ਰਾਜਧਾਨੀ ਰਿਹਾ ਹੈ। ਹੁਣ ਇਹ ਪੱਛਮੀ ਪੰਜਾਬ 
ਦੀ ਰਾਜਧਾਨੀ ਹੈ। 'ਬਚਿਤ੍-ਨਾਟਕ” ਦੇ ਆਧਾਰ `ਤੇ ਇਸ 
ਨੂੰ ਸ਼ੀ ਰਾਮ ਚੰਦਰ ਦੇ ਪੁੱਤਰ “ਲਵ” ਨੇ ਵਸਾ ਕੇ ਇਸ ਦਾ 
ਨਾਂ 'ਲਵ-ਪੁਰ" ਰਖਿਆ ਸੀ। ਲਵ ਦੇ ਦੂਜੇ ਭਰਾ 'ਕੁਸ਼” ਨੇ 
ਕਸੂਰ ਨਗਰ ਕਾਇਮ ਕੀਤਾ ਸੀ--ਸ# ਸਤ ਬਹੁਰ ਭਏ 
ਦੁਇ ਰਾਜਾ/ ਰਾਜਪਾਟ ਉਨ ਹੀ ਕਉ ਛਾਜਾ/ ਮਦ ਦੇਸ਼ 
ਏਸੂਰਜਾ ਝਗੀ ਜਬ / ਭਾੰ/ਤਿ ਭਾ/ਤਿ ਕੈ ਜਗ ਕੀਏ ਤਬ / ਤਹੀ 
/ਤਨੰ ਝਾਂਧੇ ਦਾਇ ਪੁਰਵਾ/ ਏਕ ਕਸੂਰ ਦਤਾੰਯ ਲਹੁਰਵਾ/ 

ਮੁਸਲਮਾਨਾਂ ਦੇ ਹਮਲਿਆਂ ਤੋ' ਪਹਿਲਾਂ.ਲਾਹੌਰ 
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ਲਾਹਰ 


ਹੌ 1556 ਲਾਹੌਰ 


ਉਤੇ ਸੋਲੈਕੀ, ਭੱਟੀ ਅਤੇ ਚੌਹਾਨ ਰਾਜਪੂਤਾਂ ਦਾ ਕਬਜ਼ਾ 
ਰਿਹਾ। ਫਿਰ ਹਿੰਦੂਸ਼ਾਹੀਆਂ ਨੇ ਇਸ ਉਤੇ ਅਧਿਕਾਰ ਕਰ 
ਲਿਆ। 

ਅਗਸਤ 997 ਈ. ਵਿਚ ਗ਼ਜ਼ਨੀ ਦੇ ਬਾਦਸ਼ਾਹ 
ਸੁਬਕਤਗੀਨ ਦੀ ਮੌਤ ਤੋ ਬਾਦ ਮਹਿਮੂਦ ਗਜ਼ਨਵੀ 27 
ਵਰ੍ਹਿਆਂ ਦੀ ਉਮਰ ਵਿਚ ਰਾਜ-ਗੱਦੀ ਉਤੇ ਬੈਠਾ। ਉਸ ਨੇ 
ਹਿੰਦੁਸਤਾਨ ਉਤੇ ਲਗਾਤਾਰ ਹਮਲੇ ਕਰਕੇ ਜਿਥੇ 
`ਹਿੰਦੁਸਤਾਨੀਆਂ ਦੇ ਆਤਮ-ਬੋਲ ਨੂੰ ਝੰਜੋੜ ਦਿੱਤਾ, ਉਥੇਂ 
ਮੁਸਲਮਾਨਾਂ ਲਈ ਹਿੰਦੁਸਤਾਨ ਵਲ ਵਧਣ ਦਾ ਰਾਹ ਮੋਕਲਾ 
ਕਰ ਦਿੰਤਾ। 27 ਨਵੈਬਰ 1001 ਈ. ਵਿਚ ਉਸ ਨੇ ਰਾਜਾ 
ਜੈਪਾਲ ਨੂੰ ਹਰਾਇਆ, ਪਰ ਉਸ ਨੇ ਮਹਿਮੂਦ ਨਾਲ ਸਮਝੌਤਾ 
ਕਰਕੇ ਢਾਈ ਲੱਖ ਦੀਨਾਰ ਅਤੇ 25 ਹਾਥੀ ਨਜ਼ਰਾਨੇ ਵਜੋਂ 
ਦਿੱਤੇ । ਜੈਪਾਲ ਨੇ ਇਸ ਨਮੋਸ਼ੀ ਤੋਂ ਬਚਣ ਲਈ ਸੈਨ 1002 
ਈ. ਦੇ ਸ਼ੁਰੂ ਵਿਚ ਰਾਜ-ਅਧਿਕਾਰ ਆਪਣੇ ਪੁੱਤਰ 
ਅਨੰਦਪਾਲ (ਅਨੰਗਪਾਲ) ਨੂੰ ਸੌਂਪ ਕੇ, ਆਪ ਚਿਤਾ ਵਿਚ 
ਪ੍ਰਵੇਸ਼ ਕੀਤਾ। ਅਨੰਦਪਾਲ ਦੇ ਸੈਨ 1013 ਈ. ਵਿਚ ਘੋੜੇ 
ਤੋਂ ਡਿਗ ਕੇ ਮਰਨ ਨਾਲ ਲਾਹੌਰ ਦਾ ਸ਼ਾਸਨ ਫਿਰ ਤੋੱ 
ਡਾਵਾਂਡੋਲ ਹੋ ਗਿਆ, ਪਰ ਅਨੰਦਪਾਲ ਦੇ ਲੜਕੇ ਤਿ੍‌ਲੋਚਨ- 
ਪਾਲ ਨੇ ਫਿਰ ਸਥਿਤੀ ਸੈਭਾਲ ਲਈ। ਸੈਨ 1021-22 ਈ. 
ਤਕ ਉਹ ਮਹਿਮੂਦ ਗ਼ਜ਼ਨਵੀ ਨਾਲ ਜੂਝਦਾ ਰਿਹਾ, ਪਰ 
ਆਪਣੇ ਹੀ ਆਦਮੀਆਂ ਹੱਥੋਂ ਉਸ ਦੇ ਮਾਰੇ ਜਾਣ ਨਾਲ 
ਲਾਹੌਰ ਅਤੇ ਪੰਜਾਬ ਸਥਾਈ ਤੌਰ 'ਤੇ ਮੁਸਲਮਾਨਾਂ ਅਧੀਨ 
ਹੋ ਗਏ। 

ਮਹਿਮੂਦ ਗ਼ਜ਼ਨਵੀ ਨੇ ਲਾਹੌਰ ਦਾ ਨਾਂ ਮਹਿਮੂਦ- 
ਪੁਰ ਰਖਿਆ, ਪਰ ਇਹ ਨਾਂ ਬਹੁਤਾ ਪ੍ਚਲਿਤ ਨ ਹੋ ਸਕਿਆ। 
ਸੈਨ 1398 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਉੱਤੇ ਤੈਮੂਰ ਨੇ ਆਪਣੀ 
ਹਕੂਮਤ ਕਾਇਮ ਕੀਤੀ। ਫਿਰ ਇਹ ਲੋਧੀਆਂ ਦੇ ਅਧਿਕਾਰ 
ਅਧੀਨ ਰਿਹਾ। ਸੈਨ 1524 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਉਤੇ ਬਾਬਰ 
ਨੇ ਆਪਣੇ ਚੌਥੇ ਹਮਲੇ ਵੇਲੇ ਕਬਜ਼ਾ ਕਰਕੇ ਮੁਗ਼ਲ ਰਾਜ 
ਦਾ ਅੰਗ ਬਣਾ ਦਿੱਤਾ। ਉਦੋ ਉਸ ਨੇ ਲਾਹੌਰ ਉਤੇ ਬਹੁਤ 
ਜ਼ੁਲਮ ਢਾਏ। ਹਜ਼ਾਰਾਂ ਨਿਰਦੋਸ਼ ਬੰਦੇ ਮਾਰੇ ਗਏ। ਇਸ 
ਦੁਖਮਈ ਸਥਿਤੀ ਦਾ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਆਪਣੀ 
ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਚਿਤ੍ਣ ਕਰਦਿਆਂ ਲਿਖਿਆ ਹੈ- ਲਾਹੱਠ ਸ਼ਹ੍ਰ 
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ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਸਰਾਪ ਸਮਝਿਆ ਜਾਣ ਲਗਿਆ। ਸਾਖੀ- 
ਸਾਹਿਤ ਅਨੁਸਾਰ ਭਾਈ ਸੈਦੋ ਜੋ ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ, ਦੇ 
ਵੇਲੋਂ ਸਿੱਖ ਬਣਿਆ ਸੀ, ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਹਜ਼ੂਰੀ ਵਿਚ ਸੈਗਤ 
ਸਹਿਤ ਹਾਜ਼ਰ ਹੋਇਆ ਅਤੇ ਬੇਨਤੀ ਕਰਨ ਲਗਾ ਕਿ ਗੁਰੂ 
ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਵਲੋਂ' ਦਿੱਤੇ ਲਾਹੌਰ ਸ਼ਹਿਰ ਨੂੰ ਸਰਾਪ ਨੂੰ 
ਖ਼ਤਮ ਕਰਨ ਦੀ ਮਿਹਰ ਕਰੋ। 

ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਲਾਹੌਰ ਜਾ ਕੇ ਸਰਾਪ ਨੂੰ ਖ਼ਤਮ 
ਕਰਦਿਆਂ ਅਰੀਮੀ ਬੋਲ ਉਚਾਰਿਆ ਕਿ ਹੁਣ ਇਹ ਅੰਮਿ੍‌ਤ 
ਦਾ ਸਰੋਵਰ ਅਤੇ ਗੁਣਾਂ ਦਾ ਘਰ ਹੋਵੇਗਾ- ਆੰਮਤਸ਼ਰ 
ਨਫਤਾੀ ਦਾ ਘਰ/ ਬਾਦ ਵਿਚ ਭਾਈ ਸੈਦੋਂ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ 
ਦੇਵ ਜੀ ਪਾਸ ਵੀ ਗਿਆ ਅਤੇ ਇਹ ਸਾਰੀ ਗੱਲ ਦਸੀ। 
ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੋ ਭਾਈ ਸੈਦੋ ਨੂੰ “ਵਾਹਿਗੁਰੂ” ਸਿਮਰਨ ਲਈ 
ਤਾਕੀਦ ਕੀਤੀ। 

ਕਾਬੁਲ ਤੋਂ ਦਿੱਲੀ ਦੇ ਰਸਤੇ ਵਿਚ ਪੈਣ ਕਾਰਣ 
ਬਾਬਰ ਨੇ ਇਸ ਨਗਰ ਦੀ ਇਤਿਹਾਸਿਕ ਅਹਿਮੀਅਤ ਨੂੰ 
ਪਛਾਣਿਆ ਅਤੇ ਇਸ ਨੂੰ ਇਕ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀ ਉੱਤਰ-ਪੱਛਮੀ 
ਖੇਤਰ ਦੀ ਰਾਜਧਾਨੀ ਬਣਾਇਆ। ਬਾਦ ਦੇ ਮੁਗ਼ਲ 
ਬਾਦਸ਼ਾਹਾਂ ਨੇ ਇਥੇ ਅਨੇਕ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀਆਂ ਇਮਾਰਤਾਂ ਬਣਵਾ 
ਕੇ ਇਸ ਦੇ ਗੌਰਵ ਨੂੰ ਬਣਾਈ ਰਖਿਆ। ਇਸ ਵਿਚ ਹੋਈ 
ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਦੀ ਸ਼ਹਾਦਤ ਦੀ ਘਟਨਾ ਨੇ ਇਸ 
ਨਗਰ ਦਾ ਸਿੱਖਾਂ ਨਾਲ ਸਿੱਧਾ ਸੈਬੈਧ ਜੋੜਿਆ। ਗੁਰੂ 
ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਜੀ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਦੁਆਰਾ 
ਆਪਣੇ ਜਨ-ਮੁਕਤੀ ਅੰਦੋਲਨਾਂ ਨੂੰ ਕੀਰਤਪੁਰ ਅਤੇ 
ਆਨੰਦਪੁਰ ਵਲ ਸਥਾਨਾਂਤਰਿਕ ਕਰ ਲੈਣ 'ਤੇ ਸਿੱਖਾਂ ਨਾਲ 
ਇਸ ਕੇਂਦਰ ਦੀ ਸਿੱਧੀ ਟੱਕਰ ਕੁਝ ਸਮੇਂ ਲਈ ਟਲ ਗਈ। 
ਬੈਦਾ ਬਹਾਦਰ ਅਤੇ ਦਲ ਖ਼ਾਲਸਾ ਵੇਲੇ ਸਿੱਖਾਂ ਦੀ ਲਾਹੌਰ 
ਦੇ ਹਾਕਮਾਂ ਨਾਲ ਪ੍ਰਭੁਤਾ ਸਥਾਪਤੀ ਦਾ ਸੈਘਰਸ਼ ਸ਼ੁਰੂ ਹੋ 
ਗਿਆ। ਸਿੱਖਾਂ ਨੂੰ ਫੜ ਫੜ ਕੇ ਇਥੇ ਲਿਆਂਦਾ ਜਾਂਦਾ ਅਤੇ 
ਕਤਲ ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਜਾਂਦਾ। ਭੈਗੀਆਂ ਦੀ ਮਿਸਲ ਦੇ ਸਰਦਾਰਾਂ 
ਨੇ ਅਹਿਮਦ ਸ਼ਾਹ ਦੁਰਾਨੀ ਦੇ ਹਮਲਿਆਂ ਤੋਂ ਬਾਦ ਜੁਲਾਈ 
1767 ਈ. ਤੋਂ ਜਨਵਰੀ 1797 ਈ. ਤਕ ਇਸ ਨੂੰ 30 
ਸਾਲ ਆਪਣੇ ਅਧਿਕਾਰ ਅਧੀਨ ਰਖਿਆ। ਸੈਨ 1799 
ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਉਤੇ ਮਹਾਰਾਜਾ ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ ਨੇ ਆਪਣਾ 
ਅਧਿਕਾਰ ਸਥਾਪਿਤ ਕਰਕੇ ਲਾਹੌਰ ਦਰਬਾਰ ਕਾਇਮ 
ਕੀਤਾ। 29 ਮਾਰਚ 1849 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਉਤੇ ਅੰਗੇਜ਼ਾਂ 
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ਲਾਹਰ 

ਦਾ ਪੂਰੀ ਤਰ੍ਹਾਂ ਕਬਜ਼ਾ ਹੋ ਗਿਆ। ਦੇਸ਼-ਵੰਡ ਵੇਲੇ ਇਹ 

ਪਾਕਿਸਤਾਨ ਦੇ ਹਿੱਸੇ ਆਇਆ। 

ਇਸ ਨਗਰ ਵਿਚ ਸਿੱਖ-ਇਤਿਹਾਸ ਨਾਲ ਸੈਬੋਧਿਤ 
ਇਕ ਦਰਜਨ ਸਥਾਨ ਹਨ, ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਡੇਰਾ 
ਸਾਹਿਬ ਖ਼ਾਸ ਮਹੱਤਵ ਰਖਦਾ ਹੈ ਜਿਥੇ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ 
ਜੀ ਨੇ ਸ਼ਹੀਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕੀਤੀ ਸੀ (ਵੇਖੋ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਡੇਰਾ 
ਸਾਹਿਬ')। ਇਸ ਤੋ ਇਲਾਵਾ ਇਸ ਨਗਰ ਵਿਚ ਹੋਰ 
ਮਹੱਤਵਪੂਰਣ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਹਨ : 

(1) ਗੁਰਦੁਆਰਾ ੫/ਤਸ਼ਾਗੀਂ ੫/ਹਲਾੰਂ ਜੋ ਸਿਰੀਆਂ ਵਾਲੇ 
ਮਹੱਲੇ ਵਿਚ ਜਵਾਹਰ ਮੱਲ ਦੇ ਚੌਹੱਟੇ ਪਾਸ ਬਣਿਆ 
ਹੋਇਆ ਹੈ। ਇਥੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਸੇਠ ਦੁਨੀ ਚੰਦ ਨੂੰ 
ਸਰਾਧ ਆਦਿ ਕਰਨ ਦੀ ਰੀਤ ਤੋਂ ਵਰਜਿਆ ਅਤੇ 
ਇਸ ਨੂੰ ਪਾਖੰਡ ਕਰਮ ਦਸਦੇ ਹੋਇਆਂ ਹਰਿ-ਭਗਤੀ 
ਵਲ ਪ੍ਰੋਰਿਤ ਕੀਤਾ। _ 

(2) ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਜਨਮ ਅਸਥਾਨ ਗੁਰ ਰਾਅਦਾਸ਼ਜੋ ਚੂਨਾ 
ਮੰਡੀ ਵਿਚ ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਇਥੇ ਚੌਥੇ ਗੁਰੂ 
ਸਾਹਿਬ ਦਾ ਜਨਮ ਹੋਇਆ ਸੀ। ਇਸ ਦੇ ਨੇੜੇ ਹੀ 
ਗੁਰੂ ਰਾਮਦਾਸ ਜੀ ਦੀ ਧਰਮਸ਼ਾਲਾ ਵੀ ਬਣੀ ਹੋਈ ਹੈ 
ਅਤੇ ਇਸ ਦੇ ਅੰਦਰ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਦਾ 
ਦੀਵਾਨਮਖ਼ਾਨਾ ਵੀ ਹੈ। ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ ਕਿ ਇਥੋਂ' ਹੀ (ਗੁਰੂ) 
ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਅੈਡਾ ਮਨੁ ਲੌਚੰ ਗਰਦਰਸ਼ਨ 
ਤਾਈ... ਵਾਲਾ ਸ਼ਬਦ ਲਿਖ ਕੇ ਪਿਤਾ-ਗੁਰੂ ਨੂੰ 
ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਭੇਜਿਆ ਸੀ। __ 

(3) ਡੱਬੀ ਬਾਜ਼ਾਰ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਦੁਆਰਾ 
ਬਣਵਾਈ ਬਾਉਂਲਾ ਸ਼ਗੰਹੇਝ ਜੋ ਛੱਜੂ ਨਾਂ ਦੇ ਵਪਾਰੀ 
ਵਲੋ ਦਿੱਤੇ ਧਨ ਨਾਲ ਖੁਦਵਾਈ ਗਈ ਸੀ। ਕਹਿੰਦੇ 
ਹਨ ਕਿ ਸ਼ਾਹਜਹਾਨ ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਵੇਲੇ ਇਹ ਭਰ ਗਈ 
ਸੀ, ਪਰ ਮਹਾਰਾਜਾ ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ ਨੇ ਇਸ ਨੂੰ ਸਾਫ਼ 
ਕਰਵਾਇਆ। 

(4) ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਸਾਹਿਬ ਨਾਲ ਸੰਬੰਧਿਤ ਦੋਂ 
ਗੁਰਦੁਆਰਿਆਂ ਵਿਚੋਂ ਇਕ ਮੁਜ਼ੰਗ ਵਿਚ ਹੈ ਜਿਥੇ 
ਗੇਟ ਦੇ ਨੌੜੇ ਜਿਥੇ ਮੁਜ਼ੰਗ ਤੋਂ ਆ ਕੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਸੈਗਤਾਂ 
ਨੂੰ ਉਪਦੇਸ਼ ਦਿੰਦੇ ਸਨ। 

(5) ਕਿਲ੍ਹੇ ਦੇ ਨੇੜੇ ਪੂਰਬ ਦਿਸ਼ਾ ਵਿਚ ਭਾਈ ਮਨੀ ਸਿੰਘ 
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ਹੌ 1557 


ਲਾਹੌਰ ਗੁਰੂ ਕਾ 


ਦਾ ਸ਼ਹੀਦ ਰੈਜ। ਇਥੇ ਉਹ ਖੂਹ ਵੀ ਹੈ ਜਿਸ ਨੂੰ 

ਸਿੱਖਾਂ ਦੇ ਸਿਰਾਂ ਨਾਲ ਭਰਵਾ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਸੀ। 
(6) ਰੇਲਵੇ ਸਟੇਸ਼ਨ ਦੇ ਨੇੜੇ ਲੈਡਾ ਬਾਜ਼ਾਰ ਵਿਚ ਦੋ ਹੋਰ 

ਸ਼ਹੀਦਰੀਜ ਵੀ ਹਨ। ਇਕ ਉਹ ਜਿਥੇ ਭਾਈ ਤਾਰੂ 

ਸਿੰਘਣੀਆਂ ਨੂੰ ਸ਼ਹੀਦ ਕਰਨ ਤੋ ਪਹਿਲਾਂ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ 

ਬੱਚਿਆਂ ਨੂੰ ਟੋਟੇ ਟੋਟੇ ਕੀਤਾ ਗਿਆ। 
(7) ਸ਼ਮਾਧ ਮਹਾਰਾਜਾ ਰਣਜੀਤ /ਸਘ, ਜੋ ਗੁਰਦੁਆਰਾ 

ਡੇਰਾ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਨੇੜੇ ਹੈ। ੬ 

ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋ ਅਧਿਕਾਂਸ਼ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਸ਼ੋਮਣੀ 

ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਬੈਧਕ ਕਮੇਟੀ ਨਾਲ ਸੈਬਧਿਤ ਸਨ। ਪੰਜਾਬ 
ਦੀ ਵੰਡ ਤੋਂ ਬਾਦ ਇਹ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਪਾਕਿਸਤਾਨ ਵਿਚ 
ਰਹਿ ਗਏ ਸਨ। ਪਾਕਿਸਤਾਨ ਸਰਕਾਰ ਵਲੋਂ ਇਜਾਜ਼ਤ 
ਮਿਲਣ 'ਤੇ ਹਰ ਸਾਲ ਭਾਰਤ ਤੋਂ' ਸਿੱਖਾਂ ਦੇ ਜੱਥੇ ਦਰਸ਼ਨ 
ਕਰਨ ਲਈ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। 


ਲਾਹੌਰ ਗੁਰੁ ਕਾ : ਹਿਮਾਚਲ ਪ੍ਰਦੇਸ਼ ਦੇ ਬਿਲਾਸਪੁਰ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ 
ਵਿਚ ਇਕ ਨਗਰੀ ਜੋ ਆਨੰਦਪੁਰ ਸਾਹਿਬ ਤੋਂ ਲਗਭਗ 
12 ਕਿ.ਮੀ. ਉੱਤਰ ਵਲ ਹੈ। ਇਸ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ- ਗੁਰੂ 
ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਨੇ ਕੀਤੀ ਸੀ। ਸਿੱਖ ਇਤਿਹਾਸ ਅਨੁਸਾਰ 
ਸੈਨ 1673 ਈ.ਵਿਚ ਗੁਰੂ-ਦਰਸ਼ਨ ਲਈ ਆਏ ਲਾਹੌਰ- 
ਨਿਵਾਸੀ ਭਾਈ ਹਰਜਸ ਸੁਭਿਖੀ ਖੜੀ ਨੇ ਆਪਣੀ ਸੁਪੁੱਤਰੀ 
ਬੀਬੀ ਜੀਤੋ ਜੀ ਦਾ ਮੰਗਣਾ ਬਾਲਕ (ਗੁਰੂ) ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ 
ਨਾਲ ਕਰ ਦਿੱਤਾ। ਉਸ ਦੀ ਇੱਛਾ ਸੀ ਕਿ ਵਿਆਹ ਲਾਹੌਰ 
ਵਿਚ ਬੜੀ ਧੂਮ-ਧਾਮ ਨਾਲ ਕੀਤਾ ਜਾਏ। ਪਰ ਗੁਰੂ ਤੇਗ 
ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਦੀ ਸ਼ਹਾਦਤ ਤੋ` ਬਾਦ ਹਾਲਾਤ ਸੁਖਾਵੇਂ ਨ 
ਰਹਿਣ ਕਾਰਣ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦਾ ਲਾਹੌਰ ਜਾ ਕੇ ਵਿਆਹ ਕਰਨਾ 
ਉਚਿਤ ਨ ਸਮਝਿਆ ਗਿਆ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਭਾਈ ਹਰਜਸ 
ਦੀ ਇੱਛਾ ਪੂਰੀ ਕਰਨ ਲਈ ਬਸੈਤਗੜ੍ਹ ਪਿੰਡ ਦੇ ਨੌੜੇ 
ਤੌਬੂਆਂ, ਸ਼ਾਮੀਆਨਿਆਂ ਦਾ ਇਕ ਅਸਥਾਈ ਨਗਰ 
ਉਸਰਵਾ ਦਿੱਤਾ ਅਤੇ ਇਸ ਦਾ ਨਾਂ 'ਗੁਰੂ ਕਾ ਲਾਹੌਰ” ਰਖ 
ਦਿੱਤਾ। ਭਾਈ ਹਰਜਸ ਆਪਣੇ ਸਕੇ ਸੈਬੈਧੀਆਂ ਸਮੇਤ ਇਸ 
ਨਗਰ ਵਿਚ ਪਹੁੰਚ ਗਿਆ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਬਰਾਤ ਸਹਿਤ ਉਥੇ 
ਪਹੁੰਚੇ ਅਤੇ 21 ਜੂਨ 1677 ਈ. (23 ਹਾੜ 1734 ਬਿ.) 
ਨੂੰ ਵਿਆਹ ਸੈਪੰਨ ਹੋਇਆ। 


ਭ////.5110006100.2011) 


ਲਾਹੌਰ ਦੀ ਖ਼ਾਨਾਜੰਗੀ 

ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਦੀ ਆਮਦ ਨਾਲ 
ਸਬੰਧਿਤ ਉਥੇ ਤਿੰਨ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਹਨ : (1) ਗੁਰਦੁਆਰਾ 
ਉਤੇ ਉਸਰਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ ਜਿਥੇ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਵਿਆਹ 
ਦਾ ਕਾਰਜ ਹੋਇਆ ਸੀ। (2) ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪੰੜ ਸਾਹਿਲ 
ਉਪਰੋਕਤ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਦੇ ਨੇੜੇ ਉਸ ਸਥਾਨ ਉਤੇ ਬਣਿਆ 
ਹੋਇਆ ਹੈ ਜਿਥੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਘੋੜੇ ਦੇ ਸੁਮ ਵਜਣ ਨਾਲ 
ਪਾਣੀ ਦਾ ਝਰਨਾ ਫੁਟਿਆ ਸੀ। (3) ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਤ੍ਰਿਵੋਣਾ 
(ਤਰਬੋਟ?) ਸਾਹਿਲ ਉਸ ਸਥਾਨ ਦੀ ਯਾਦ ਕਰਾਉਂਦਾ ਹੈ 
ਜਿਥੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਬਰਛਾ ਮਾਰ ਕੇ ਜਲ-ਸਰੋਤ ਕਢਿਆ 
ਸੀ। ਇਸ ਸਰੋਤ ਦਾ ਜਲ ਨੌੜੇ ਬਣੇ ਸਰੋਵਰ ਵਿਚ ਪਾਇਆ 
ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਹ ਤਿੰਨੋਂ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਸ਼ੋੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ 
ਪ੍ਰਬੰਧਕ ਕਮੇਟੀ ਨਾਲ ਸਬੰਧਿਤ ਹਨ। ਬਸੈਤ ਪੰਚਮੀ ਵਾਲੇ 
ਦਿਨ ਇਥੇ ਬਹੁਤ ਵੱਡਾ ਮੇਲਾ ਲਗਦਾ ਹੈ। 


ਲਾਹੌਰ ਦੀ ਖ਼ਾਨਾਜੰਗੀ (ਕਾਵਿ) : ਕਿਸੇ ਅਗਿਆਤ 
ਪਹਾੜੀ ਹਿੰਦੂ ਢਾਡੀ ਦੀ ਲਿਖੀ ਵਾਰ ਦੀ ਤਰਜ਼ 'ਤੇ ਇਹ 
ਰਚਨਾ ਲਿਖੀ ਗਈ ਹੈ। ਇਸ ਦੀ ਰਚਨਾ ਕਦ ਹੋਈ ? ਇਸ 
ਬਾਰੇ ਕੋਈ ਸਪੱਸ਼ਟ ਉੱਤਰ ਭਾਵੇ' ਨ ਮਿਲੇ ਪਰ ਅਨੁਮਾਨ 
ਹੈ ਕਿ ਇਹ ਮਹਾਰਾਜਾ ਦਲੀਪ ਸਿੰਘ ਦੀ ਗੱਦੀ-ਨਸ਼ੀਨੀ 
ਤੋਂ ਤੁਰਤ ਬਾਦ ਲਿਖੀ ਗਈ ਹੋਵੇਗੀ। ਚੂੰਕਿ ਇਸ ਵਿਚ 
ਰਾਜਾ ਹੀਰਾ ਸਿੰਘ ਦੀ ਵੀਰਤਾ ਦਾ ਸ਼ਲਾਘਾਯੋਗ ਵਰਣਨ 
ਹੈ, ਇਸ ਲਈ ਉਸੇ ਦੀ ਪ੍ਰੇਰਣਾ ਨਾਲ ਲਿਖੀ ਗਈ ਪ੍ਰਤੀਤ 
ਹੁੰਦੀ ਹੈ, ਜਿਵੇਂ ਉਸ ਨੇ ਗਵਾਲ ਭਟ ਤੋਂ ਸੈਨ 1844 ਈ. 
ਵਿਚ 'ਵਿਜਯ ਵਿਨੋਦ” ਨਾਂ ਦੀ ਰਚਨਾ ਕਰਵਾਈ ਸੀ। ਕੁਲ 
105 ਪੰਕਤੀਆਂ ਦੀ ਇਹ ਰਚਨਾ ਡੋਗਰਾ-ਵਜ਼ੀਰਾਂ ਪ੍ਰਤਿ 
ਸ਼ਰਧਾ ਰਖਣ ਵਾਲੇ ਕਿਸੇ ਅਜਿਹੇ ਵਿਅਕਤੀ ਦੀ ਰਚਨਾ ਹੈ 
ਜੋ ਲਾਹੌਰ ਦਰਬਾਰ ਦੀਆਂ ਅੰਦਰਲੀਆਂ ਕਮਜ਼ੋਰੀਆਂ ਨੂੰ 
ਜਾਣਦਾ ਹੈ। ਉਸ ਦਾ ਘਟਨਾਵਾਂ ਦਾ ਵਰਣਨ ਉਲਾਰ ਤੋੱ 
ਮੁਕਤ ਹੈ, ਜਿਵੇਂ' : 
/ਕਸ਼ੇ ਆਂਚ ਨਾ ਝੱਲਾ ਤੰਗ ਦਾ, 
ਕੁਧਾ /ਨਿੰਘ ਨੂਠੇ ਲੀ ਦੇ ਜੋਰ / 
ਉਸ ਦਾ /ਲੈਰ ਤਨ ਝਾ/ੜਿਆ, 
ਜਾ ਮਗਰੋ ਫੜਿਆ /ਨੱਕਾ` ਕੰਰ / 
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ਸ਼ੋਰ ਨਿੰਘ ਤੇਰਾ ਆ/ਕਿਆ ਲੋਰ/ 
ਪਲ ਪਲਕਾਰੇ ਭੋਸ਼ ਉਤਾਰੇ, 
ਜਿਓਂ /ਲਿਉਂ' ਪੈਲਾ ਪਾਵਨ ਮੱਰ/ 


ਲਾਖਨ ਮਾਜਰਾ (ਪਿੰਡ) : ਹਰਿਆਣਾ ਦੇ ਰੋਹਤਕ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ 
ਦਾ ਇਕ ਪਿੰਡ, ਜੋ ਰੇਲਵੇ ਸਟੇਸ਼ਨ ਖਰੈਂਟੀ ਤੋਂ 3 ਕਿ.ਮੀ. 
ਉੱਤਰ-ਪੱਛਮ ਵਲ ਸਥਿਤ ਹੈ। ਸਥਾਨਕ ਰਵਾਇਤ 
ਅਨੁਸਾਰ ਜੀਂਦ ਤੋ ਦਿੱਲੀ ਵਲ ਜਾਂਦਿਆਂ ਗੁਰੂ ਤੇਗ 
ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਇਥੇ ਇਕ ਢਾਬ ਕੰਢੇ ਰੁਕੇ ਸਨ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ 
ਆਮਦ ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ ਪਹਿਲਾਂ ਇਥੇ ਇਕ ਕਮਰੇ ਦਾ 
ਨਿੱਕਾ ਜਿਹਾ ਸਮਾਰਕ ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਸੀ। ਪਰ ਸੈਨ 
1947 ਈ. ਵਿਚ ਪੰਜਾਬ ਦੀ ਵੰਡ ਤੋਂ ਬਾਦ ਜਦੋਂ ਸਿੱਖ 
ਅਨੁਯਾਈਆਂ ਦੀ ਆਬਾਦੀ ਇਧਰ ਨੂੰ ਵਧੀ ਤਾਂ ਨਵੀਂ 
ਇਮਾਰਤ ਉਸਾਰਨ ਦੀ ਯੋਜਨਾ ਬਣਾਈ ਗਈ, ਜੋ ਸੰਨ 
1969 ਈ. ਵਿਚ ਪੂਰੀ ਹੋਈ। ਇਹ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਸ਼੍ਰੋਮਣੀ 
ਕਮੇਟੀ ਨਾਲ ਸੈਬੈਧਿਤ ਹੈ, ਪਰ ਇਸ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਰੋਹਤਕ 
ਅਤੇ ਦਿੱਲੀ ਦੇ ਸਿੱਖਾਂ ਦੀ ਕਮੇਟੀ ਕਰਦੀ ਹੈ। ਹਰ 
ਪੂਰਣਮਾਸੀ ਨੂੰ ਇਥੇ ਵਡੇ ਦੀਵਾਨ ਸਜਦੇ ਹਨ। ਸਾਲਾਨਾ 
ਮੇਲਾ ਹੋਲੇ ਮਹੱਲੇ ਦੇ ਮੌਕੇ ਲਗਦਾ ਹੈ। 


ਲਾਚੀ ਬੇਰ : ਦਰਬਾਰ ਸਾਹਿਬ ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ ਦੇ ਦਰਸ਼ਨੀ 
ਦੁਆਰ ਕੋਲ ਸਥਿਤ ਇਕ ਬੇਰੀ ਜਿਸ ਦਾ ਇਹ ਨਾਂ ਉਸ ਨੂੰ 
ਲਗਦੇ ਲਾਚੀਆਂ ਦੇ ਸ਼ਕਲ ਵਾਲੇ ਬੇਰਾਂ ਕਰਕੇ ਪਿਆ ਸੀ। 
ਇਸ ਹੇਠਾਂ ਬੈਠ ਕੇ ਭਾਈ ਸਾਲੋਂ ਜੀ ਹਰਿਮੰਦਿਰ ਸਾਹਿਬ 
ਦੀ ਉਸਾਰੀ ਦੀ ਸੇਵਾ ਕਰਾਇਆ ਕਰਦੇ ਸਨ। ਕਈ ਵਾਰ 
ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਖ਼ੁਦ ਵੀ ਇਸ ਬੇਰੀ ਹੇਠਾਂ ਬੈਠ ਕੇ 
ਕਾਰ-ਸੇਵਾ ਦੀ ਪ੍ਰਗਤੀ ਵੇਖੀ ਸੀ। ਭਾਈ ਮਤਾਬ ਸਿੰਘ 
ਅਤੇ ਭਾਈ ਸੁਖਾ ਸਿੰਘ ਨੇ ਮੱਸੇ ਰੈਘੜ ਨੂੰ ਦੰਡ ਦੇਣ ਲਈ 
ਇਸੇ ਬੇਰ ਨਾਲ ਬੰਨ੍ਹ ਸਨ ਅਤੇ ਉਸ ਦਾ ਸਿਰ ਵੱਢਣ 
ਉਪਰੈਤ ਤੁਰਤ ਆਪਣਿਆਂ ਘੋੜਿਆਂ ਉਤੇ ਸਵਾਰ ਹੋ ਕੇ 
ਨਿਕਲ ਗਏ ਸਨ। 


ਲਾਭ ਸਿੰਘ, ਬਾਬੂ (31895-13947 ਈ.) : ਪੰਜਾਬ ਦੇ 
ਜਲੈਧਰ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਪਿੰਡ ਲਸਾੜਾ ਵਿਚ ਸ. ਦੂਲਾ 
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ਲਾਭ ਸਿੰਘ, ਬਾਬੂ 
ਸਿੰਘ ਸੈਣੀ ਦੇ ਘਰ ਸੈਨ 1895 ਈ. ਵਿਚ ਪੈਦਾ ਹੋਇਆ 
ਲਾਭ ਸਿੰਘ ਇਕ ਉਘਾ ਅਕਾਲੀ ਲੀਡਰ ਹੋ ਬੀਤਿਆ ਹੈ। 
ਅਜੇ ਛੇ ਮਹੀਨਿਆਂ ਦਾ ਸੀ ਕਿ ਮਾਤਾ ਗੁਜ਼ਰ ਗਈ ਅਤੇ 
ਫਿਰ ਪਿਤਾ ਦਾ ਸਾਇਆ ਵੀ ਬਚਪਨ ਵਿਚ ਹੀ ਸਿਰੋਂ ਉਠ 
ਗਿਆ। ਆਖ਼ਿਰ ਆਪਣੇ ਵੱਡੇ ਭਰਾ ਕੌਲ ਕੋ ਇਟੇ 
(ਬਲੋਚਿਸਤਾਨ) ਚਲਾ ਗਿਆ, ਜੋ ਫ਼ੌਜ ਵਿਚ ਨੌਕਰੀ ਕਰਦਾ 
ਸੀ। ਉਥੇ ਦਸਵੀਂ ਪਾਸ ਕਰਕੇ ਲਗਭਗ 19 ਵਰ੍ਹਿਆਂ ਦੀ 
ਉਮਰ ਵਿਚ ਆਪਣੇ ਭਰਾ ਦੇ ਰਸਾਲੇ ਵਿਚ ਕਲਰਕ ਨਿਯੁਕਤ 
ਹੋ ਗਿਆ ਅਤੇ ਉਦੋਂ ਤੋ ਹੀ “ਬਾਬੂ” ਪਦ ਇਸ ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ 
ਜੜ ਗਿਆ। 

ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸੁਧਾਰ ਲਹਿਰ ਨੇ ਇਸ ਨੂੰ ਕਾਫ਼ੀ 
ਪ੍ਭਾਵਿਤ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਨਨਕਾਣਾ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਸ਼ਹੀਦੀ ਸਾਕੇ 
ਨੇ ਤਾਂ ਇਸ ਨੂੰ ਧੁਰ ਅੰਦਰੋਂ ਝੰਝੋੜ ਦਿੱਤਾ। ਨੌਕਰੀ ਛਡ ਕੇ 
ਕਰਾਉਣ ਦੇ ਅੰਦੋਲਨ ਵਿਚ ਕੁਦ ਪਿਆ। ਸੈਨ 1922 
ਈ. ਵਿਚ 'ਗੁਰੂ ਕਾ ਬਾਗ਼” ਮੋਰਚੇ ਵਿਚ ਪਕੜਿਆ ਗਿਆ। 
ਰਿਹਾ ਹੋਣ ਤੇ 18 ਅਪੈਲ 1924 ਈ. ਨੂੰ ਜੈਤੋ ਦੇ ਮੋਰਚੇ 
ਵਿਚ ਹਿੱਸਾ ਲਿਆ ਅਤੇ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਐਕਟ 1925 ਦੇ 
ਪਾਸ ਹੋਣ ਤੋਂ ਬਾਦ ਮੁਕਤ ਹੋਇਆ। ਸੈਨ 1926 ਈ. 
ਵਿਚ ਜਲੰਧਰ ਜ਼ਿਲੂੂੰ ਦੇ ਅਕਾਲੀ ਜੱਥੇ ਦਾ ਪ੍ਧਾਨ ਚੁਣਿਆ 
ਗਿਆ। ਸੈਨ 1930 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਨੇ ਕਾਂਗਸ ਵਲੋਂ 
ਚਲਾਏ ਸਿਵਲ ਨਾ-ਫ਼ਰਮਾਨੀ ਅੰਦੋਲਨ ਵਿਚ ਹਿੱਸਾ ਲਿਆ 
ਅਤੇ ਸਾਲ ਭਰ ਕੈਦ ਕਟੀ। “ਭਾਰਤ ਛਡੋਂ ਅੰਦੋਲਨ ਵਿਚ 
ਵੀ ਇਸ ਨੇ ਹਿੱਸਾ ਲਿਆ। ਦੁਆਬੇ ਦੇ ਕਿਸਾਨਾਂ ਦੇ ਹਿੱਤਾਂ 
ਲਈ ਵੀ ਇਸ ਨੇ ਅੰਦੋਲਨ ਕੀਤਾ। 

27 ਨਵੰਬਰ 1944 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਨੇ ਅਕਾਲੀ 
ਦਲ ਦੀ ਰਜਿਤ ਜਯੋਤੀ ਮਨਾਉਣ ਲਈ ਜਲੈਧਰ ਜ਼ਿਲੂੰ ਦੇ 
ਜੰਡਿਆਲਾ ਕਸਬੇ ਵਿਚ ਇਕ ਵੱਡੀ ਸਿੱਖ ਕਾਨਫਰੰਸ 
ਆਯੋਜਿਤ ਕੀਤੀ। ਇਸ ਨੇ ਕਾਂਗਰਸ ਅਤੇ ਅਕਾਲੀ ਦਲ 
ਦੇ ਕਈ ਅਹਿਮ ਪ੍ਰੋਗਰਾਮਾਂ ਵਿਚ ਹਿੱਸਾ ਲੈ ਕੇ ਇਕ ਸਾਫ਼ 
ਸੁਥਰੇ ਨੇਤਾ ਵਜੋ ਜਸ ਖਟਿਆ। 

ਇਸ ਦੀ ਵਿਦਿਆ ਪ੍ਰਸਾਰ ਵਲ ਬਹੁਤ ਰੁਚੀ 
ਸੀ। ਦੁਆਬਿਓਂ ਜਾ ਕੇ ਵਿਦੇਸ਼ਾਂ ਵਿਚ ਵਸੇ ਸਿੱਖਾਂ ਦੀ 
ਮਾਇਕ ਸਹਾਇਤਾ ਨਾਲ ਲੜਕੇ ਅਤੇ ਲੜਕੀਆਂ ਦੇ 
ਜਲੈਧਰ ਵਿਚ ਕਾਲਜ ਸਥਾਪਿਤ ਕਰਨ ਦੀ ਯੋਜਨਾ ਇਸ 
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ਦੇ ਮਨ ਵਿਚ ਚਲ ਰਹੀ ਸੀ, ਪਰ ਜ਼ਿੰਦਗੀ ਨੇ ਸਾਥ ਨ 
ਦਿੱਤਾ। ਸੈਨ 1945 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਨੂੰ ਸ਼ੋਮਣੀ ਅਕਾਲੀ 
ਦਲ ਦਾ ਪ੍ਰਧਾਨ ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ ਅਤੇ ਮਰਨ ਤਕ ਇਹ 
ਪਦਵੀ ਇਸੇ ਪਾਸ ਹੀ ਰਹੀ। ਮਾਰਚ ੧947 ਈ. ਵਿਚ 
ਭੜਕੇ ਸੈਪ੍ਦਾਇਕ ਦੰਗਿਆਂ ਵੇਲੇ 5 ਮਾਰਚ 1947 ਈ. 
ਮਾਰ ਮਾਰ ਕੇ ਸ਼ਹੀਦ ਕਰ ਦਿੱਤਾ। ਇਸ ਦੀ ਪਤਿਕ੍ਿਆ ਨੂੰ 
ਰੋਕਣ ਅਤੇ ਜਲੰਧਰ ਨਗਰ ਵਿਚ ਸ਼ਾਂਤੀ ਦੀ ਸਥਿਤੀ ਬਣਾਏ 
ਘੁੰਮ ਰਿਹਾ ਸੀ ਕਿ ਰੈਣਕ ਬਾਜ਼ਾਰ ਵਿਚ ਇਕ ਮੁਸਲਿਮ 
ਜਨੂੰਨੀ ਨੇ ਛੁਰਾ ਮਾਰ ਦਿੱਤਾ। ਦੋ ਦਿਨਾਂ ਬਾਦ 9 ਮਾਰਚ 
1947 ਈ. ਨੂੰ ਇਸ ਦਾ ਹਸਪਤਾਲ ਵਿਚ ਦੇਹਾਂਤ ਹੋਂ 
ਗਿਆ। ਇਹ ਇਕ ਸਿਦਕੀ ਅਤੇ ਸ਼ਰੀਫ਼ ਇਨਸਾਨ ਸੀ 
ਜਿਸ ਨੇ ਸਵੈ ਨਾਲੋਂ ਪਰ-ਹਿਤ ਨੂੰ ਤਰਜੀਹ ਦਿੱਤੀ। 


ਲਾਲ ਸਿੰਘ, ਗਿਆਨੀ, ਸੈਗਰੂਰ (ਸੈਨ 1887-1975 
ਈ.) : ਪੰਚ ਖ਼ਾਲਸਾ ਦੀਵਾਨ ਦੇ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਲੇਖਕ ਅਤੇ 
ਪ੍ਚਾਰਕ ਗਿਆਨੀ ਲਾਲ ਸਿੰਘ ਦਾ ਜਨਮ ਜੂਨ, 1887 
ਦਈ. ਵਿਚ ਸ. ਖ਼ਜ਼ਾਨ ਸਿੰਘ ਦੇ ਘਰ ਮਾਤਾ ਬਿਸ਼ਨ ਕੌਰ ਦੀ 
ਕੁੱਖੋਂ ਪਿੰਡ ਕਨੇਚ ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ ਲੁਧਿਆਣਾ ਵਿਚ ਹੋਇਆ। ਇਸ 
ਦਾ ਪਹਿਲਾਂ ਨਾਂ ਧਰਮ ਸਿੰਘ ਸੀ, ਪਰ ਅੰਮ੍ਰਿਤ ਛਕਣ ਤੋ 
ਬਾਦ ਲਾਲ ਸਿੰਘ ਨਾਂ ਰਖਿਆ ਗਿਆ। ਇਸ ਨੇ ਮੁਢਲੀ 
ਵਿਦਿਆ ਪਿੰਡ ਦੇ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਵਿਚ ਬਾਵਾ ਗੁਜਰ ਸਿੰਘ 
ਸੋਢੀ ਤੋਂ ਹਾਸਲ ਕੀਤੀ। ਸਾਨ੍ਰੋਵਾਲ ਦੇ ਮਿਡਲ ਸਕੂਲ ਤੋ 
ਸੈਨ 1904 ਈ. ਵਿਚ ਅੱਠਵੀ' ਦਾ ਇਤਿਹਾਨ ਪਾਸ ਕਰਨ 
ਤੋਂ ਬਾਦ ਰੋਜ਼ਗਾਰ ਦੀ ਭਾਲ ਵਿਚ ਇਸ ਨੇ ਅਮਰੀਕਾ ਵਲ 
ਰੁਖ ਕੀਤਾ, ਪਰ ਅੱਖਾਂ ਦੀ ਖ਼ਰਾਬੀ ਕਾਰਣ ਹਾਂਗਕਾਂਗ ਹੀ 
ਰੁਕਿਆ ਰਿਹਾ। ਉਥੋਂ ਇਹ ਸਿੰਗਾਪੁਰ, ਕੁਆਲਾਲੰਪੁਰ ਆਦਿ 
ਥਾਂਵਾਂ 'ਤੇ ਗਿਆ ਅਤੇ ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਦਾ ਪ੍ਰਚਾਰ ਕਰਦਾ ਰਿਹਾ, 
ਫਿਰ ਪੰਜਾਬ ਪਰਤ ਆਇਆ। ਸੈਨ 1910 ਈ. ਵਿਚ ਇਹ 
ਬਾਬੂ ਤੇਜਾ ਸਿੰਘ ਭਸੌੜ ਵਾਲੇ ਦੇ ਸੈਪਰਕ ਵਿਚ ਆਇਆ 
ਅਤੇ ਫਿਰ ਸਥਾਈ ਤੌਰ ਤੇ ਪੰਚ ਖ਼ਾਲਸਾ ਦੀਵਾਨ ਨਾਲ 
ਜੁੜ ਗਿਆ। ਵਿਦਿਆ ਭੰਡਾਰ ਪੰਚਖੰਡ ਵਿਚ ਸਕੂਲ 
ਅਧਿਆਪਕ ਦਾ ਕੌਮ ਕੀਤਾ। ਫਿਰ ਪੰਚ ਖ਼ਾਲਸਾ ਦੀਵਾਨ 
ਦਾ ਮੀਤ-ਪ੍ਧਾਨ ਬਣਿਆ। ਸੈਨ 1921 ਤੋ 1929 ਈ. 
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ਤਕ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਰਹਿ ਕੇ ਇਸ ਨੇ ਪੰਚ ਖ਼ਾਲਸਾ ਦੀਵਾਨ 
ਵਲੋਂ ਚਲਾਈਆਂ ਗਈਆਂ ਪਤ੍੍‌ਕਾਵਾਂ 'ਕ੍ਰਿਪਾਨ ਬਹਾਦਰ', 
ਦਾ ਸਮੇਂ ਸਮੇਂ ਸੈਪਾਦਨ ਕਾਰਜ ਨਿਭਾਇਆ। 

ਕੁਝ ਮਤਭੇਦ ਪੈਦਾ ਹੋ ਜਾਣ ਕਾਰਣ ਪੰਚਖੰਡ ਤੱ 
ਸੈਨ 1930 ਈ. ਵਿਚ ਇਹ ਗਗੜਪੁਰ (ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ ਸੰਗਰੂਰ) 
ਨਾਂ ਦੇ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਚਲਿਆ ਗਿਆ। ਬਾਬੂ ਤੇਜਾ ਸਿੰਘ ਦੀ 
ਮਿ੍‌ਤੂ ਤੋਂ ਬਾਦ ਇਹ ਹਿੰਮਤਯਾਨ ਮੰਡੀ ਚਲਾ ਗਿਆ ਅਤੇ 
“ਖਾਲਸਾ ਪਾਰਲੀਮੈਂਟ ਗ਼ਜ਼ਟ” ਦੇ ਪੁਨਰ-ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਨ ਸ਼ੁਰੂ ਕਰ 
ਦਿੱਤਾ। ਸੈਨ 1942 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਨੂੰ ਦੋਬਾਰਾ ਪੰਚਖੰਡ 
ਬੁਲਾਇਆ ਗਿਆ ਅਤੇ ਉਸ ਸੈਸਥਾ ਨੂੰ ਚਲਾਉਣ ਲਈ 
ਪੂਰੇ ਅਧਿਕਾਰ ਸੌਂਪੇ ਗਏ। ਸੈਨ 1964 ਈ. ਵਿਚ ਮੁਨਸ਼ੀ 
ਚੰਦਾ ਸਿੰਘ ਦੇ ਦੇਹਾਂਤ ਤੋਂ ਬਾਦ ਇਸ ਨੇ ਯਤਨ ਕਰਕੇ 
ਪੰਚ ਖ਼ਾਲਸਾ ਦੀਵਾਨ ਦੀ ਗਤਿਵਿਧੀ ਨੂੰ ਜਾਰੀ ਰਖਿਆ। 
ਸੈਨ 1970 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਨੂੰ ਦੀਵਾਨ ਦਾ ਜੱਥੇਦਾਰ 
ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ। ਇਹ ਜ਼ਿੰਮੇਵਾਰੀਆਂ ਇਸ ਨੇ ਅੰਤ- 
ਕਾਲ ਤਕ ਨਿਭਾਈ। 

ਇਸ ਨੇ ਪੰਚ ਖ਼ਾਲਸਾ ਦੀਵਾਨ ਦੇ ਪ੍ਰਮੁਖ ਲੇਖਕ 
ਵਜੋ' ਕੌਮ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਅਨੇਕ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ ਖੋਜ-ਗੰਥ, 
ਜੀਵਨੀਆਂ, ਟੈਕਟ, ਟੀਕੇ, ਇਤਿਹਾਸ ਆਦਿ ਲਿਖੋ। 
ਲਗਭਗ 20,000 ਪੰਨਿਆਂ ਦਾ ਸਾਹਿਤ ਇਸ ਦੀ ਕਲਮੀ 
ਦੇਣ ਹੈ। ਬੇਸ਼ੁਮਾਰ ਟੈਕਟਾਂ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਇਸ ਦੀਆਂ ਹੋਰ 
ਪ੍ਮੁਖ ਰਚਨਾਵਾਂ ਹਨ-ਤਵਾਰੀਖ ਗੁਰੂ ਖ਼ਾਲਸਾ ਪੰਥ (ਤਿੰਨ 
ਭਾਗ), ਸਿੱਖ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ, ਪੰਚ ਖ਼ਾਲਸਾ ਦੀਵਾਨ ਦਾ 
ਇਤਿਹਾਸ, ਜੀਵਨ ਬਿੱਤਾਂਤ ਬਾਬੂ ਤੇਜਾ ਸਿੰਘ, ਸੀ ਗੁਰੂ 
ਦਸ਼ਮੇਸ਼ ਚਮਤਕਾਰ, ਜੀਵਨ ਦਸ ਗੁਰਾਂ ਦਾ, ਭਗਤ ਰਚਨਾ 
ਨਿਰਣਯ, ਭਟ ਰਚਨਾ ਨਿਰਣਯ, ਦਸਮ ਗੁਰਬਾਣੀ ਸੰਗ੍ਰਹਿ, 
ਗੁਰਮਤ ਮਾਰਤੰਡ (ਦੋ ਭਾਗ), ਦਸਮ ਗੰਥ ਕੌਸ਼ (ਦੋ ਭਾਗ) 
ਦਸ ਵਾਰਾਂ ਸਟੀਕ, ਕਕਾਰ ਫਿਲਾਸਵੀ, ਵੈਸ਼ਣਵ ਮਤ ਅਤੇ 
ਸਿੱਖ ਧਰਮ, ਖਾਰੀ ਬੀੜਾਂ ਦਾ ਪ੍ਰਸਤਾਵ, ਰਾਗਮਾਲਾ ਦਮਨ, 
ਦਰਸ਼ਨ, ਆਦਿ। 

ਜੀਵਨ ਦਾ ਅੰਤਿਮ ਸਮਾਂ ਇਸ ਵਿਦਵਾਨ ਨੇ 
ਸੈਗਰੂਰ ਨਗਰ ਵਿਚ ਬਿਤਾਇਆ ਅਤੇ ਉਥੇ ਹੀ ੧5 ਮਈ 
1975 ਈ. ਵਿਚ ਪ੍ਰਾਣ ਤਿਆਗ ਦਿੱਤੇ। ਇਕ ਧੜਲੇਂਦਾਰ 
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ਲਾਲ ਸਿੰਘ ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਅਤੇ ਸਾਹਿਤ ਦੀ ਸਵੱਛਤਾ ਵਿਚ 
ਬਹੁਤ ਯਕੀਨ ਰਖਦਾ ਸੀ ਅਤੇ ਆਪਣੇ ਮਤ ਨੂੰ ਪ੍ਰਗਟ 
ਕਰਨ ਲਈ ਇਸ ਨੇ ਅਨੌਕ ਟ੍ਰੈਕਟ ਅਤੇ ਪੁਸਤਕਾਂ ਦਾ 
ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਨ ਕੀਤਾ। 


ਲਾਲ ਸਿੰਘ ਨਰੋਤਮ (1840-1926 ਈ.) : ਪੱਛਮੀ 
ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਜੇਹਲਮ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ ਭੇਰਾ ਨਗਰ ਵਿਚ ਭਾਈ 
ਕ੍ਰਿਪਾਲ ਸਿੰਘ ਦੇ ਘਰ ਮਾਈ ਰਾਜਕਰਨੀ ਦੇਵੀ ਦੀ ਕੁੱਖੋਂ 
14 ਸਤੰਬਰ 1840 ਈ. ਨੂੰ ਪੈਦਾ ਹੋਇਆ ਲਾਲ ਸਿੰਘ 
ਇਕ ਨਿਰਮਲਾ ਵਿਦਵਾਨ ਸੀ। ਇਸ ਨੇ ਮੁਢਲੀ ਤਾਲੀਮ 
ਅਤੇ ਧਰਮ ਗਥਾਂ ਦੀ ਜਾਣਕਾਰੀ ਆਪਣੇ ਪਿਤਾ ਤੋਂ ਪਾਪਤ 
ਕੀਤੀ। ਸੈਨ 1880 ਈ. ਵਿਚ ਇਹ ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ ਆ 
ਗਿਆ। ਇਸ ਨੇ ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ ਵਿਚ “ਹਰੇ ਰਾਮ ਆਸ਼ਰਮ” ਨਾਂ 
ਦੀ ਆਪਣੀ ਪਾਠਸ਼ਾਲਾ ਸਥਾਪਿਤ ਕੀਤੀ ਅਤੇ ਨਿਰਮਲ 
ਸੈਪਦਾਇ ਨਾਲ ਸਦਾ ਜੁੜਿਆ ਰਿਹਾ। ਇਸ ਨੇ ਸਾਰਾ 
ਜੀਵਨ ਪੜ੍ਹਨ ਪੜ੍ਹਾਉਣ ਅਤੇ ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਦੇ ਪ੍ਰਚਾਰ ਵਿਚ 
ਬਤੀਤ ਕੀਤਾ। 

ਇਸ ਨੇ ਆਪਣੇ ਵਿਚਾਰਾਂ ਦੇ ਪ੍ਰਗਟਾਵੇ ਲਈ 
ਕਲਮ ਵੀ ਚੁਕੀ। ਸੈਨ 1881 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਨੇ 
ਸਹਸਕ੍ਰਿਤੀ ਸ਼ਲੋਕਾਂ ਦਾ ਟੀਕਾ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਸੈਨ 1883 
ਈ. ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਪ੍ਰਯਾਯ ਲਿਖੋ। ਸੈਨ 1886 
ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਨੇ 'ਗੁਰੂਗਿਆਨ ਪ੍ਰਕਾਸ਼” ਨਾਂ ਦੀ ਰਚਨਾ 
ਕਰਕੇ ਨਾਮ ਆਦਿ ਕਈ ਸਿੱਧਾਂਤਿਕ ਸ਼ਬਦਾਂ ਦੀ 
ਵਿਆਖਿਆ ਕੀਤੀ। “ਸੁਧਾਸਰ ਮਹਾਤਮ” ਪੁਸਤਕ ਵਿਚ 
ਇਸ ਨੇ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਮਹਾਤਮ ਉਪਰ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ 
ਪਾਇਆ। ਇਸ ਦੀਆਂ ਕੁਝ ਹੋਰ ਅਣਛਪੀਆਂ ਰਚਨਾਵਾਂ 
ਦੇ ਨਾਂ ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਹਨ-ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਖੀ ਪ੍ਰਮਾਣ, ਨਿਰੈਕਾਰੀ 
ਦਰਸ਼ਨ, ਮਹਿਮਾ ਪ੍ਰਕਾਸ਼, ਸੀ ਗੁਰੂ ਸਬਦ ਸਾਰ, ਨਰੋਤਮ 
ਬਾਰਾਮਾਂਹ ਆਦਿ। ਇਸ ਦੀਆਂ ਛਪ ਚੁਕੀਆਂ ਰਚਨਾਵਾਂ 
ਵਿਚੋਂ' ਪ੍ਰਮੁਖ ਹਨ-ਸੀ ਗੁਰ ਭਗਤ ਮਾਲ ਸਟੀਕ, ਬਚਨ 
ਪ੍ਕਾਸ਼, ਪਰਲੋਕ ਝਾਕੀ, ਗਿਆਨ ਸਾਗਰ, ਇਸਤਰੀ ਭਗਤ 
ਮਾਲਾ, ਨਰੋਤਮ ਮਾਝਾਂ, ਸੁਧਾਸਾਰ ਮਹਾਤਮ ਆਦਿ। ਇਨ੍ਹਾਂ 
ਰਚਨਾਵਾਂ ਦੀ ਭਾਸ਼ਾ ਪੰਜਾਬੀ ਸਾਧ ਭਾਖਾ ਹੈ। ਕਈਆਂ 
ਥਾਂਵਾਂ `ਤੇ ਸ਼ਬਦਾਵਲੀ ਕਠਿਨ ਹੋ ਗਈ ਹੈ। ਹੋਰ ਨਿਰਮਲੇ 
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ਲਾਲ ਸਿੰਘ, ਰਾਜਾ 
ਸੰਤਾਂ ਵਾਂਗ ਇਸ ਦਾ ਅਧਿਕਾਂਸ਼ ਸਾਹਿਤ ਅਣਛਪਿਆ ਹੀ 
ਹੈ। ਇਸ ਦਾ 22 ਜੂਨ 1926 ਈ. ਵਿਚ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਵਿਚ 
ਦੇਹਾਂਤ ਹੋਇਆ। 


ਲਾਲ ਸਿੰਘ, ਰਾਜਾ (ਮ. 1866 ਈ.) : ਪੱਛਮੀ ਪੰਜਾਬ 
ਦੇ ਜੇਹਲਮ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ ਸੈਘੋਈ ਨਗਰ ਦੇ ਇਕ ਬ੍ਰਾਹਮਣ 
ਦੁਕਾਨਦਾਰ ਮਿਸ਼ਰ ਜੱਸਾ ਮੱਲ ਦੇ ਘਰ ਪੈਦਾ ਹੋਏ ਲਾਲ 
ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਸਿੱਖ ਰਾਜ ਦੀ ਬਰਬਾਦੀ ਕਰਨ ਵਾਲੇ ਗ਼ਦਾਰਾਂ 
ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਕੀਤਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਸੈਨ 1832 ਈ. ਵਿਚ 
ਇਹ ਲਾਹੌਰ ਦਰਬਾਰ ਦੇ ਖ਼ਜ਼ਾਨੇ ਵਿਚ ਇਕ ਮੁਨਸ਼ੀ ਵਜੋਂ 
ਨਿਯੁਕਤ ਹੋਇਆ। ਰਾਜਾ ਧਿਆਨ ਸਿੰਘ ਡੋਗਰਾ ਦੀ 
ਸਰਪ੍ਰਸਤੀ ਕਾਰਣ ਇਸ ਨੂੰ ਮਿਸ਼ਰ ਬੇਲੀ ਰਾਮ ਦੀ ਥਾਂ 
ਦਰੋਗਾ-ਏ-ਤੋਸ਼ਾਖ਼ਾਨਾ ਨਿਯੁਕ ਕੀਤਾ ਗਿਆ। ਪਰ ਬੇਲੀ 
ਰਾਮ ਦੀ ਪੁਨਰ-ਨਿਯੁਕਤੀ ਤੋਂ ਬਾਦ ਇਹ ਔਹਦਾ ਇਸ ਨੂੰ 
ਛਡਣਾ ਪਿਆ। ਹੀਰਾ ਸਿੰਘ ਡੋਗਰਾ ਦੇ ਵਜ਼ੀਰ ਬਣਨ 
ਨਾਲ ਇਸ ਨੂੰ ਆਪਣਾ ਭਵਿਸ਼ ਚਮਕਾਉਣ ਦਾ ਮੌਕਾ 
ਮਿਲਿਆ। ਇਸ ਨੇ ਆਪਣੇ ਉਚ-ਅਧਿਕਾਰੀਆਂ ਨੂੰ ਹਰ 
ਪੱਖੋਂ ਖ਼ੁਸ਼ ਰਖਣ ਲਈ ਪੂਰਾ ਯਤਨ ਕੀਤਾ। ਹੀਰਾ ਸਿੰਘ ਦੇ 
ਸੈਕੇਤ ਤੇ ਇਸ ਨੇ ਮਿਸ਼ਰ ਬੇਲੀ ਰਾਮ ਅਤੇ ਭਾਈ ਗੁਰਮੁਖ 
ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਮਰਵਾਇਆ। ਹੀਰਾ ਸਿੰਘ ਨੇ ਇਸ ਨੂੰ ਤੋਸ਼ਾਖ਼ਾਨੇ 
ਦਾ ਪੱਕਾ ਦਰੋਗਾ ਬਣਾਇਆ ਅਤੇ ਰੋਹਤਾਸ ਵਿਚ ਜਾਗੀਰਾਂ 
ਦੇ ਕੇ ਰਾਜਾ” ਹੋਣ ਦਾ ਮਾਣ ਬਖ਼ਸ਼ਿਆ। ਪਰ ਜਦੋਂ ਰਾਣੀ 
ਜਿੰਦਾਂ ਦੀ ਹੀਰਾ ਸਿੰਘ ਨਾਲ ਖੜਕੀ, ਤਾਂ ਇਹ ਪੂਰੀ ਤਰ੍ਹਾਂ 
ਰਾਣੀ ਦੇ ਪੱਖ ਵਿਚ ਕੌਮ ਕਰਨ ਲਗ ਗਿਆ। 

ਇਸ ਨੇ ਰਾਣੀ ਜਿੰਦਾਂ ਦਾ ਵਿਸ਼ਵਾਸ ਜਿਤ ਕੇ 
ਸ. ਜਵਾਹਰ ਸਿੰਘ ਦੇ ਕਤਲ ਤੋ ਬਾਦ ਵਜ਼ੀਰੀ ਹਾਸਲ 
ਕੀਤੀ ਅਤੇ ਫ਼ੌਜੀ ਕਮਾਂਡਰ ਵੀ ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ। ਪਰ 
ਅੰਗ੍ੇਜ਼ਾਂ ਨਾਲ ਅੰਦਰੋਂ ਰਲ ਕੇ ਇਸ ਨੇ ਸੈਨ 1845-46 
ਈ. ਵਿਚ ਹੋਈਆਂ ਅਗੇਂਜ਼-ਸਿੱਖ ਲੜਾਈਆਂ ਵਿਚ ਲਾਹੌਰ 
ਦਰਬਾਰ ਦੇ ਹਿਤਾਂ ਨੂੰ ਭੁਲਾ ਕੇ ਖ਼ੁਫ਼ੀਆਂ ਤੌਰ 'ਤੇ ਅੰਗੇਜ਼ਾਂ 
ਦੀ ਮਦਦ ਕੀਤੀ। ਇਸ ਨੇ ਆਪਣੀ ਕਮਾਨ ਹੇਠਲੀ ਦੋ 
ਡਵਿਯਨ ਫ਼ੌਜ ਨੂੰ ਫ਼ਿਰੋਜ਼ਸ਼ਾਹ ਵਾਲੇ ਸਥਾਨ ਉਤੇ ਰੋਕੀ 
ਰਖਿਆ ਅਤੇ ਫ਼ਿਰੋਜ਼ਪੁਰ ਉਤੇ ਹਮਲਾ ਨ ਕਰਨ ਦਿੱਤਾ। 
ਫਲਸਰੂਪ ਸਿੱਖ ਫ਼ੌਜ ਦੀ ਹਾਰ ਹੋਈ ਅਤੇ ਇਹ ਭਜ ਕੇ 
ਲਾਹੌਰ ਪਹੁੰਚ ਗਿਆ। ਸਭਰਾਉ' ਦੀ ਲੜਾਈ ਵਿਚ ਵੀ 
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ਲਾਲ ਕਿਲ੍ਹਾ 
ਇਸ ਨੇ ਜੈਗਜੂ ਘੋੜਚੜ੍ਹਿਆਂ ਨੂੰ ਲੜਾਈ ਤੋਂ ਦੂਰ ਰਖਿਆ 
ਅਤੇ ਜੰਗ ਤੋ ਬਾਦ ਲਾਹੌਰ ਪਹੁੰਚ ਗਿਆ। ਅੰਗ੍ਜ਼ਾਂ ਨੇ 
ਵਜ਼ੀਰ ਲਗਾਇਆ। 

ਇਸ ਨੇ ਕਸ਼ਮੀਰ ਦੇ ਗਵਰਨਰ ਸ਼ੇਖ਼ ਇਮਾਮੁੱਦੀਨ 
ਨੂੰ ਪੱਤਰ ਲਿਖ ਕੇ ਕਿਹਾ ਕਿ ਅੰਗੇਜ਼ਾਂ ਵਲੋਂ ਗੁਲਾਬ ਸਿੰਘ 
ਨੂੰ ਬਖ਼ਸ਼ੇ ਗਏ ਕਸ਼ਮੀਰ ਉਤੇ ਅਧਿਕਾਰ ਨ ਕਰਨ ਦੇਵੇ। 
ਪਤਾ ਲਗ ਜਾਣ 'ਤੇ ਇਸ ਦੇ ਵਿਰੁੱਧ ਤਫ਼ਤੀਸ਼ ਹੋਈ ਅਤੇ 
ਦੋਸ਼ੀ ਪਾਏ ਜਾਣ ਤੇ ਇਸ ਪਾਸੋ ਵਜ਼ੀਰੀ ਖੋਹ ਲਈ ਗਈ। 
ਇਸ ਨੂੰ ਕੇਵਲ 12000 ਰੁਪਏ ਸਾਲਾਨਾ ਪੈਨਸ਼ਨ ਦੇ ਕੇ 
ਪੰਜਾਬ ਤੋਂ ਬਾਹਰ ਕਢ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। ਪਹਿਲਾਂ ਇਹ 
ਆਗਰੇ ਰਿਹਾ, ਫਿਰ ਦੇਹਰਾਦੂਨ ਚਲਾ ਗਿਆ ਜਿਥੇ ਸੈਨ 
1866 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਦੀ ਮਿ੍‌ਤੂ ਹੋ ਗਈ। ਸਾਜ਼ਿਸ਼, ਧੋਖਾ 
ਅਤੇ ਵਿਸ਼ਵਾਸਘਾਤ ਇਸ ਦਾ ਜੀਵਨ-ਦਰਸ਼ਨ ਰਿਹਾ ਜਿਸ 
ਕਰਕੇ ਲਾਹੌਰ ਦਰਬਾਰ ਨੂੰ ਬਰਬਾਦ ਹੋਣਾ ਪਿਆ। 


ਲਾਲ ਕਲਾਂ (ਪਿੰਡ) : ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਲੁਧਿਆਣਾ ਜ਼ਿਲ੍ਹੰ ਵਿਚ 
ਸਮਰਾਲਾ ਨਗਰ ਤੋਂ 10 ਕਿ .ਮੀ. ਪੱਛਮ ਵਾਲੋਂ ਪਾਸੇ ਸਥਿਤ 
ਇਕ ਪਿੰਡ ਜਿਸ ਪਾਸੋਂ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਮਾਛੀਵਾੜੇ 
ਤੋਂ ਮਾਲਵੇ ਵਲ ਜਾਂਦਿਆਂ ਲੈਘੇ ਸਨ। ਜਦੋਂ ਗੁਰੂ ਜੀ “ਉਚ 
ਕਾ ਪੀਰ” ਬਣੇ ਹੋਏ ਇਥੋਂ ਲੈਘੇ ਤਾਂ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਤਲਾਸ਼ 
ਕਰਦੇ ਇਕ ਮੁਗ਼ਲ ਸੈਨਾ-ਨਾਇਕ ਨੂੰ ਪੀਰ ਦੀ ਸ਼ਖ਼ਸੀਅਤ 
ਉਤੋਂ ਸ਼ਕ ਹੋ ਗਿਆ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਫ਼ਾਰਸੀ ਪੜ੍ਹਾਉਣ ਵਾਲੇ 
ਗਿਆ ਅਤੇ ਉਸ ਦੇ ਤਸਦੀਕ ਕਰਨ 'ਤੇ ਕਿ ਇਹ ਸਚਮੁਚ 
ਵੱਡਾ ਪੀਰ ਹੈ, ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਟੋਲੀ ਨੂੰ ਅਗੇ ਜਾਣ ਦਿੱਤਾ 
ਗਿਆ। ਬੋਹੜ ਦੇ ਜਿਸ ਬ੍ਰਿਛ ਹੇਠਾਂ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੂੰ ਸ਼ਨਾਖ਼ਤ 
ਲਈ ਰੋਕਿਆ ਗਿਆ, ਉਥੇ ਬਾਦ ਵਿਚ ਇਕ ਸਾਧਾਰਣ 
ਜਿਹਾ ਸਮਾਰਕ ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ। ਉਸ ਦੀ ਵਰਤਮਾਨ 
ਇਮਾਰਤ ਨਾਮਧਾਰੀ ਸਿੰਘਾਂ ਨੇ ਉਨ੍ਹੀਵੀਂ ਸਦੀ ਦੇ ਅੰਤ ਵਿਚ 
ਬਣਾਈ ਸੀ, ਜੋ ਬਾਦ ਵਿਚ ਸ਼ੋ੍‌ਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਬੰਧਕ 
ਕਮੇਟੀ ਨੇ ਕਾਨੂੰਨੀ ਕਾਰਵਾਈ ਲੜ ਕੇ ਹਾਸਲ ਕਰ ਲਈ। 


ਲਾਲ ਕਿਲ੍ਹਾ : ਦਿੱਲੀ ਵਿਚ ਯਮੁਨਾ ਨਦੀ ਦੇ ਕੰਢੇ 
ਉਸਰਿਆ ਲਾਲ ਕਿਲ੍ਹਾ ਭਾਰਤ ਦਾ ਇਕ ਰਾਸ਼ਟਰੀ ਪ੍ਰਤੀਕ 
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ਲਾਲ ਕਿਲ੍ਹਾ 
ਹੈ। ਇਸ ਉਤੇ ਹਰ 15 ਅਗਸਤ ਨੂੰ ਦੇਸ਼ ਦੇ ਪ੍ਰਧਾਨ ਮੰਤਰੀ 
ਕੌਮ ਨੂੰ ਮੁਖ਼ਾਤਬ ਹੁੰਦੇ ਹਨ। ਇਸ ਨੂੰ ਮੁਗ਼ਲ ਬਾਦਸ਼ਾਹ 
ਸ਼ਾਹਜਹਾਂ ਨੇ ਸੈਨ 1639 ਈ . ਵਿਚ ਬਣਵਾਉਣਾ ਸ਼ੁਰੂ 
ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਗ਼ੈਰਤਖ਼ਾਨ ਦੀ ਨਿਗਰਾਨੀ ਅਧੀਨ ਨੌਂ. ਸਾਲਾਂ 
ਬਾਦ ਮੁਕੰਮਲ ਹੋਇਆ। ਇਸ ਵਿਚ ਬਣੇ ਦੀਵਾਨੇ-ਆਮ 
ਵਿਚ ਸ਼ਾਹਜਹਾਂ ਆਮ ਦਰਬਾਰ ਲਗਾਉਂਦਾ ਹੁੰਦਾ ਸੀ ਅਤੇ 
ਦੀਵਾਨੇ-ਖ਼ਾਸ ਵਿਚ ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਆਪਣੇ ਚੁਣੇ ਹੋਏ 
ਦਰਬਾਰੀਆਂ ਅਤੇ ਸਰਦਾਰਾਂ ਨੂੰ ਮਿਲਦਾ ਸੀ। ਇਸ ਵਿਚ 
ਇਕ ਸੈਗਮਰਮਰ ਦੇ ਮੰਚ ਉਤੇ “ਤਖ਼ਤੇ-ਤਾਉਊਸ” ਸਥਾਪਿਤ 
ਸੀ ਜਿਸ ਉਤੇ ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਖ਼ੁਦ ਬੈਠਦਾ ਸੀ ਅਤੇ ਉਸ ਦੇ 
ਵਜ਼ੀਰ ਆਦਿ ਨੇੜੇ ਦੇ ਮੰਚਾਂ ਜਾਂ ਫ਼ਰਸ਼ ਉਤੇ ਬੈਠ ਕੇ 
ਆਪਣੀ ਗੱਲ-ਬਾਤ ਕਰਦੇ ਸਨ ਜਾਂ ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਤੋ ਹੁਕਮ 
ਲੈਂਦੇ ਸਨ। ਇਸ ਦੇ ਦੱਖਣ ਵਾਲੇ ਪਾਸੇ ਤਿੰਨ ਕਮਰਿਆਂ 
ਦਾ “ਤਸਬੀਹਖ਼ਾਨਾ” ਹੈ ਅਤੇ ਇਸ ਤੋਂ ਪਿਛੇ ਤਿੰਨ ਕਮਰਿਆਂ 
ਵਾਲੀ 'ਖ਼੍ਰਾਬਗਾਹ”। ਦੀਵਾਨੇ-ਖ਼ਾਸ ਕੌਲ ਬਣੇ ਤਿੰਨ 
ਕਮਰਿਆਂ ਦੇ ਸ਼ਾਹੀ ਹਮਾਮ ਵਿਚ ਗਰਮ ਅਤੇ ਠੰਡੇ ਦੋਹਾਂ 
ਤਰ੍ਹਾਂ ਦੇ ਪਾਣੀਆਂ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚਲੇ ਇਕ 
ਕਮਰੇ ਵਿਚ ਗੁਲਾਬ-ਜਲ ਦਾ ਫ਼ਵਾਰਾ ਹੈ। ਸਾਰਾ 
ਧਰਤੀ ਉਤੇ ਬਹਿਸ਼ਤ ਕਿਹਾ ਸੀ। ਇਸ ਇਮਾਰਤ ਵਿਚ 
ਕੇਵਲ ਸਫ਼ੇਦ ਰੈਗ ਦਾ ਸੰਗਮਰਮਰ ਵਰਤਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ 
ਅਤੇ ਉਸ ਵਿਚ ਥਾਂ-ਪਰ-ਥਾਂ ਕੀਮਤੀ ਪੱਥਰ ਜੜ੍ਹੇ ਹੋਏ 
ਸਨ, ਜੋ ਬਾਦ ਦੇ ਹਮਲਾਵਰਾਂ ਨੇ ਕਢ ਲਏ ਸਨ। 

ਕਿਲ੍ਹੇ ਦੇ ਵਾਤਾਵਰਣ ਨੂੰ ਠੀਕ ਰਖਣ ਲਈ ਕਈ 
ਨਹਿਰਾਂ ਬਣੀਆਂ ਹੋਈਆਂ ਸਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਨਹਿਰੇ-ਬਹਿਸ਼ਤ 
ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਸੀ। ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਅਤੇ ਉਸ ਦੇ ਪਰਿਵਾਰ ਦੀ 
ਸੈਰ ਲਈ ਕਈ ਬਾਗ਼ ਵੀ ਬਣੇ ਹੋਏ ਸਨ, ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਅੰਗੇਜ਼ਾਂ 
ਨੇ ਖ਼ਤਮ ਕਰਕੇ ਫ਼ੌਜੀ ਬੈਰਕਾਂ ਬਣਾਈਆਂ ਸਨ। ਇਸ ਕਿਲ੍ਹੇ 
ਅੰਦਰ “ਰੈਗ ਮਹਲ”, 'ਮੁਮਤਾਜ਼ ਮਹਲ” ਆਦਿ ਕੁਝ ਹੋਰ 
ਵੀ ਇਮਾਰਤਾਂ ਬਣੀਆਂ ਹੋਈਆਂ ਸਨ। ਔਰੰਗਜ਼ੇਬ ਨੇ 


ਕਿਲ੍ਹੇ ਦਾ ਨਾਂ “ਲਾਲ ਕਿਲ੍ਹਾ” ਪ੍ਸਿੱਧ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਇਸ ਦੇ 
ਦੋ ਦਰਵਾਜ਼ੇ ਹਨ। ਇਕ ਦਰਵਾਜ਼ਾ ਚਾਂਦਨੀ ਚੌਕ ਵਲ 
ਖੁਲ੍ਹਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਦੂਜਾ ਦਰਿਆ ਰੀਜ ਵਲ। ਕਿਲ੍ਹੇ ਦੇ ਇਰਦ- 
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ਲਾਲੋਂ, ਭਾਈ 
ਗਿਰਦ ਕਾਫ਼ੀ ਡੂੰਘੀ ਖਾਈ ਬਣੀ ਹੋਈ ਹੈ। ਦਰਿਆ ਵਾਲੋਂ 
ਦਰਸ਼ਨ ਦਿੰਦਾ ਸੀ। 

ਸ. ਬਘੇਲ ਸਿੰਘ (ਵੇਖੋ) ਅਤੇ ਹੋਰ ਅਨੇਕ ਸਿੱਖ 
ਸਰਦਾਰਾਂ ਅਤੇ ਮਿਸਲਦਾਰਾਂ ਨੋ ਤੀਹ ਹਜ਼ਾਰ ਘੋੜ ਸਵਾਰ 
ਫ਼ੌਜ ਇਕੱਠੀ ਕਰਕੇ 11 ਮਾਰਚ 1783 ਈ. ਨੂੰ ਦਿੱਲੀ 
ਉਤੇ ਅਜਮੇਰੀ ਗੇਟ ਰਾਹੀਂ ਹਮਲਾ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਦਿੱਲੀ ਦੇ 
ਕਿਲ੍ਹੇ ਵਿਚ ਪ੍ਰਵੇਸ਼ ਕੀਤਾ। ਦੀਵਾਨੇ-ਆਮ ਵਿਚ ਬੈਠ ਕੇ 
ਸ਼ਾਹ ਆਲਮ ਸਾਨੀ ਨੇ ਬੇਗਮ ਸਮਰੂ ਦੀ ਵਿਚੋਲਗੀ ਰਾਹੀਂ 
ਸਿੱਖਾਂ ਨਾਲ ਸੰਧੀ ਕੀਤੀ। ਤਿੰਨ ਲੱਖ ਰੁਪਏ ਹਰਜਾਨੇ ਵਜੋਂ 
ਲੈ ਕੇ ਕਿਲ੍ਹੇ ਦਾ ਕਬਜ਼ਾ ਛਡਿਆ। 

ਮੁਗ਼ਲ ਸ਼ਾਸਕਾਂ ਤੋਂ ਬਾਦ ਇਹ ਅੰਗ੍ਰੇਜ਼ ਸਰਕਾਰ 
ਦੇ ਅਧੀਨ ਰਿਹਾ। ਆਜ਼ਾਦ ਹਿੰਦ ਫ਼ੌਜ ਦੇ ਤਿੰਨ ਅਫ਼ਸਰਾਂ-- 
ਨਵਾਜ਼ਖ਼ਾਨ-ਉਤੇ ਇਥੇ ਹੀ ਮੁਕੱਦਮਾ ਚਲਿਆ। 15 
ਅਗਸਤ 1947 ਈ. ਨੂੰ ਦੇਸ਼ ਸੁਤੰਤਰ ਹੋਇਆ ਅਤੇ ਇਥੋਂ 
ਪਹਿਲੀ ਵਾਰ ਪੰਡਿਤ ਜਵਾਹਰ ਲਾਲ ਨਹਿਰੂ ਨੇ ਭਾਰਤ 
ਵਾਸੀਆਂ ਨੂੰ ਸੈਬੋਧਨ ਕੀਤਾ। 


ਲਾਲੋ, ਭਾਈ : ਜਨਮਸਾਖੀ ਸਾਹਿਤ ਅਨੁਸਾਰ ਇਕ 
ਤਰਖਾਣ ਸਿੱਖ ਜੋ ਘਟਾਓੜਾ ਜਾਤਿ ਦਾ ਸੀ ਅਤੇ ਸੈਦਪੁਰ 
(ਏਮਨਾਬਾਦ) ਵਿਚ ਨਿਵਾਸ ਕਰਦਾ ਸੀ। ਇਹ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ 
ਦੇਵ ਜੀ ਪ੍ਰਤਿ ਅਪਾਰ ਸ਼ਰਧਾ ਰਖਦਾ ਸੀ। ਬਾਬਰ ਦੇ ਹਮਲੇ 
ਵੇਲੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਇਸ ਦੇ ਘਰ ਰੁਕੇ ਹੋਏ ਸਨ। ਹਮਲੇ ਤੋਂ ਪੈਦਾ 
ਹੋਈ ਭਿਆਨਕ ਸਥਿਤੀ ਦਾ ਚਿਤ੍ਣ ਕਰਨ ਲਈ ਗੁਰੂ 
ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਜੋ ਸ਼ਬਦ ਤਿਲੈਗ ਰਾਗ ਵਿਚ 
ਉਚਾਰਿਆ, ਉਹ ਭਾਈ ਲਾਲੋ ਨੂੰ ਸੈਬੋਧਿਤ ਸੀ- ਜਸ ਮੈ 
ਆਵ ਖਸਮ ਕੀ ਬਾਣਾ ਤੰਸ਼ੜਾ ਕਗੀੰ ਗਿਆਨੁ` ਵੇ ਲਾਲੋਂ / 
(ਗੁ.ਗੰ.7੭੭)। 

ਇਸ ਬਾਰੇ ਬਾਲਾ-ਜਨਮਸਾਖੀ ਵਿਚ ਇਕ ਹੋਰ 
ਪ੍ਸੈਗ ਵੀ ਮਿਲਦਾ ਹੈ ਕਿ ਜਦੋ' ਗੁਰੂ ਜੀ ਭਾਈ ਲਾਲੋ ਕੇਲ 
ਠਹਿਰੇ ਹੋਏ ਸਨ ਤਾਂ ਸੈਦਪੁਰ ਦੇ ਪ੍ਰਸ਼ਾਸਕ ਜ਼ਾਲਿਮਖ਼ਾਨ ਦੇ 
ਇਕ ਰਿਸ਼ਵਤਖ਼ੋਰ ਅਹਿਲਕਾਰ ਮਲਿਕ ਭਾਗੋ ਨੇ ਬ੍ਹਮ- 
ਭੋਜ ਕੀਤਾ। ਉਸ ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਹੋਣ ਲਈ ਨਗਰ ਦੇ ਸਾਰੇ 
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ਲਾਵਾ 
ਵਸਨੀਕਾਂ ਨੂੰ ਬੁਲਾਇਆ ਗਿਆ, ਪਰ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ 
ਜੀ ਨੇ ਮਲਿਕ ਭਾਗੋ ਦਾ ਨਿਉਂਦਾ ਸਵੀਕਾਰ ਨ ਕੀਤਾ। 
ਮਲਿਕ ਭਾਗੋ ਨੇ ਖਿਝ ਕੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੂੰ ਹਕਮਨ ਤਲਬ ਕੀਤਾ। 
ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਸਾਰੇ ਇਕੱਠ ਵਿਚ ਭਾਈ ਲਾਲੋ ਦੇ ਘਰੋਂ ਕੋਧਰੇ 
ਦੀਆਂ ਰੋਟੀਆਂ ਮੰਗਵਾ ਕੇ ਇਕ ਹੱਥ ਵਿਚ ਲਈਆਂ ਅਤੇ 
ਮਲਿਕ ਭਾਗੋ ਦੇ ਭੋਜ ਵਿਚੋਂ ਪੂੜੀਆਂ ਮੰਗਵਾ ਕੇ ਦੂਜੇ ਹੱਥ 
ਵਿਚ ਲਈਆਂ। ਦੋਹਾਂ ਨੂੰ ਘੁਟਣ ਨਾਲ ਮਲਿਕ ਭਾਗੋ ਦੀਆਂ 
ਦੁੱਧ ਦੀਆਂ ਬੂੰਦਾਂ ਟਪਕੀਆਂ । ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਉਪਦੇਸ਼ ਦਿੱਤਾ 
ਕਿ ਦਸਾਂ ਨਹੁੰਆਂ ਦੀ ਕਮਾਈ ਦੁੱਧ ਸਮਾਨ ਹੈ ਅਤੇ ਰਿਸ਼ਵਤ 
ਦੀ ਕਮਾਈ ਲਹੂ ਤੁਲ ਹੈ। ਲੋਕਾਂ ਦਾ ਲਹੂ ਚੂਸ ਕੇ ਤਿਆਰ 
ਕੀਤੇ ਮਹਲ ਵਿਅਰਥ ਹਨ। ਸੁਖ ਅਤੇ ਐਸ਼ਵਰਜ ਦੇ 
ਮੁਕਾਬਲੇ ਹਰਿ-ਭਗਤੀ ਕਰਦੇ ਹੋਇਆਂ ਚੰਗੇ ਆਚਾਰ ਭਰੇ 
ਜੀਵਨ ਨੂੰ ਜੀਉਣਾ ਚਾਹੀਦਾ ਹੈ। 


ਲਾਵਾਂ (ਬਾਣੀ) : ਗੁਰੂ ਰਾਮਦਾਸ ਜੀ ਦੁਆਰਾ ਸੂਹੀ ਰਾਗ 
ਵਿਚ ਰਚੇ ਦੂਜੇ ਛੰਤ ਨੂੰ ਭਾਵੇਂ ਕੋਈ ਉਪ-ਸਿਰਲੇਖ ਨਹੀਂ 
ਦਿੱਤਾ ਹੋਇਆ, ਪਰ ਆਮ ਤੌਰ 'ਤੇ ਇਸ ਨੂੰ “ਲਾਵਾਂ” ਕਰਕੇ 
ਜਾਣਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚ ਆਤਮਾ ਦੇ ਪਰਮਾਤਮਾ 
ਨਾਲ ਪ੍ਰੇਮ-ਸੈਬੈਧ ਨੂੰ ਸੈੋਯੋਗ ਅਵਸਥਾ ਦੀ ਸਿਖਰ ਉਤੇ 
ਪਹੁੰਚਾਉਣ ਲਈ ਕੀਤੀ ਗਈ ਤਿਆਰੀ ਨੂੰ “ਲਾਵਾਂ” ਦੇ 
ਲੋਕ-ਮਾਧਿਅਮ ਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਗਟਾਇਆ ਗਿਆ ਹੈ। 
ਪਰਵਿਰਤੀ ( ਹ/ਨ ੫/ਹਲੜਾ ਲਾਵ ੫ਪਠਗਾ/ਵਰਤਾ ਕਰਮ 
ਦ੍ਰਿੜਾਇਆ ਬ/ਲ਼ਿਰਾਆ ਜਉ 4...) ਤੋਂ ਸ਼ੁਰੂ ਕਰਕੇ ਪ੍ਰੀਤਮ 
ਦੀ ਪੂਰਣ ਤ੍ਰਿਪਤੀ ਤਕ ਇਸ ਛੰਤ ਦਾ ਵਿਸਤਾਰ ਹੋਇਆ 
ਹੈ- ਗਨ ਪੁੱਡਿ ਨਾਕ/ਨ ਕਾਜ਼ ਰਚਾਇਆ ਗਨ /ਹੈਰਦੀ ਨਾਨ 
/ਵਿਗਾਸਾ/ ਜਨੁ ਨਾਨਕ ਬੋਲੇ ਚਉਲਾ ਲਾਵੈ ਹਨ ਪਇਆ 
ਪਭ ਆਂਵਨਾਸ / (ਗੁਰ .774)। 

ਇਹ ਇਕ ਰੂਪਕਾਤਮਕ ਸਿਰਜਨਾ ਹੈ। ਇਸ 
ਵਿਚ ਇਕ ਪਾਸੇ ਇਸਤਰੀ ਅਤੇ ਮਰਦ ਦੇ ਵਿਵਾਹਿਕ 
ਜੀਵਨ ਦਾ ਆਦਰਸ਼ ਦਰਸਾਇਆ ਗਿਆ ਹੈ ਅਤੇ ਦੂਜੇ 
ਪਾਸੇ ਆਤਮਾ ਅਤੇ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਸੈਬੈਧ 
ਉਤੇ ਝਾਤ ਪਾਈ ਗਈ ਹੈ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦੋਹਾਂ ਪੱਖਾਂ ਨੂੰ ਸਪੱਸ਼ਟ 
ਕਰਕੇ ਦੈਪਤਿਕ ਜੀਵਨ ਨੂੰ ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਪ੍ਰਮ-ਸੋਬੈਧ ਦੇ 
ਪੈਟਰਨ ਉਪਰ ਢਾਲਣ ਦੀ ਪ੍ਰਣਾ ਦਿੱਤੀ ਗਈ ਹੈ। ਸਪੱਸ਼ਟ 
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ਹੈ ਕਿ ਇਥੇ “ਲਾਵਾਂ” ਦਾ ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਵਿਸ਼ਲੇਸ਼ਣ ਕੀਤਾ 
ਗਿਆ ਹੈ ਜਿਸ ਨਾਲ ਜੀਵਾਤਮਾ ਦੀਆਂ ਉਤਰੋਤਰ 
ਅਵਸਥਾਵਾਂ ਉਤੇ ਝਾਤ ਪੈ ਸਕੀ ਹੈ। ਅਜ-ਕਲ ਸਿੱਖ ਸਮਾਜ 
ਵਿਚ ਆਨੰਦਕਾਰਜ ਵੇਲੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਲਾਵਾਂ ਦਾ ਪਾਠ ਕਰਦੇ 
ਹੋਇਆਂ ਸੁਭਾਗ ਜੋੜੀ ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੁਆਲੇ ਚਾਰ 
ਵਾਰ ਘੰਮਾਇਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 

ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੀ ਨਕਲ ਉਤੇ “ਸੁਖਮਨੀ ਸਹੈਸ੍ਨਾਮ 
ਪਰਮਾਰਥ” ਵਿਚ ਸੋਢੀ ਹਰਿਜੀ ਨੇ ਵੀ ਚਾਰ ਲਾਵਾਂ ਦੀ 
ਰਚਨਾ ਕੀਤੀ ਹੈ। (ਵੇਖੋ “ਕੱਚੀ ਬਾਣੀ”)। 


ਲਿੱਤਰ (ਪਿੰਡ) : ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਲੁਧਿਆਣਾ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦਾ ਇਕ 
ਪਿੰਡ ਜੋ ਰਾਏਕੋਟ ਤੋ ਉੱਤਰ-ਪੂਰਬ ਵਲ ੪8 ਕਿ.ਮੀ. ਦੀ 
ਵਿਥ ਉਤੇ ਸਥਿਤ ਹੈ। ਸੈਨ 1632 ਈ. ਵਿਚ ਗੁਰੂ 
ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਸਾਹਿਬ ਮਾਲਵੇ ਦੀ ਧਰਮ-ਪ੍ਚਾਰ ਯਾੜ੍ਹਾ ਵੇਲੇ 
ਇਕ ਕਰੀਰ ਦੇ ਬ੍ਿਛ ਹੇਠਾਂ ਠਹਿਰੇ ਸਨ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ 
ਆਮਦ ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ ਇਥੇਂ ਪਹਿਲਾਂ ਮੰਜੀ ਸਾਹਿਬ 
ਬਣਵਾਇਆ ਗਿਆ, ਜਿਸ ਦੀ ਦੇਖ-ਭਾਲ ਉਦਾਸੀ ਸਾਧ 
ਕਰਦੇ ਸੀ। ਹੁਣ ਇਥੇ ਸੈਨ 1972 ਈ. ਵਿਚ ਨਵੀਂ 
ਇਮਾਰਤ ਬਣ ਗਈ ਹੈ, ਜੋ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਮੰਜਾ ਸ਼/ਹਿਲ 
ਛੇਵਾੀ` ਪਾ/ਤਸ਼ਾਹੰਂ ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ ਪ੍ਰਚਲਿਤ ਹੈ। ਕਰੀਰ ਦਦੇ 
ਬਿਛ ਹੇਠਾਂ ਬੈਠਣ ਕਰਕੇ ਇਸ ਨੂੰ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਕਾਗੀਰ 
ਸ਼ਾਹਿਬ ਵੀ ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਹੁਣ ਇਹ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਸ਼ੋੋਮਣੀ 
ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਬੈਧਕ ਕਮੇਟੀ ਨਾਲ ਸੈਬੈਧਿਤ ਹੈ। 


ਲਿਵ : ਇਸ ਦਾ ਮੂਲ ਅਰਥ 'ਪ੍ਰੇਮ' ਹੈ, ਪਰ ਜਦੋਂ ਪਰਮ ਦੀ 
ਪਰਾਕਾਸ਼ਠਾ 'ਤੇ ਸਾਧਕ ਪਹੁੰਚ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਤਾਂ ਇਹ ਬਿਰਤੀ 
ਦੀ ਇਕਾਗੂਤਾ ਬਣ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। “ਸੁਖਮਨੀ” ਬਾਣੀ ਵਿਚ 
ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਕਿਹਾ ਹੈ- ਮਹ ਪ੍ਰਸ਼ਾਦ ਆਠੋਗਾ 
ਕੰਚਨ ਦੇਗਾਂ/ ਲਵ ਲਾਵਹ ,ਤਿਸ਼ ਰਾਮ ਸ਼ਨੰਟ/ (ਗੁ.ਗੁੰ . 
270)। ਇਸ ਬਿਰਤੀ ਨੂੰ ਕਈ ਵਾਰ “ਲਿਵ ਜਪ” ਦੀ 
ਅਵਸਥਾ ਦਸਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਕਈ ਵਾਰ “ਲਿਵ-ਯੋਗ” 
ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਅਵਸਥਾ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ 
ਦੇਵ ਜੀ ਅਨੁਸਾਰ ਉਦੋਂ ਹੁੰਦੀ ਹੈ, ਜਦੋਂ ਹਿਰਦੇ ਵਿਚੋ 
ਦੈਤ-ਭਾਵ ਖ਼ਤਮ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ-/ਲਵ ਲਾਗੀ ਨਮ ਤਾਜ 
ਦੁਲਾ ਭਾਉ / ਜਨ ਨਾਨਕ ਹਠ ਗਰ ਗੁਰ /ਮਲਾਈਂ /(ਗੁ.ਰੀ. 
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ਲਿਵ-ਜਪ 


1169-70)। ਵੇਖੋ “ਸਹਿਜ-ਯੋਗ (ਗੁਰਮਤਿ), 'ਸ਼ਬਦ- 
ਸੁਰਤਿ-ਯੋਗ”। 


ਲਿਵ-ਜਪ : ਨਾਮ-ਜਪ ਦੀਆਂ ਤਿੰਨ ਵਿਧੀਆਂ ਵਿਚੋਂ 
ਇਹ ਆਖ਼ੀਰਲੀ ਅਤੇ ਸੋਸ਼ਠ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚ ਬਿਰਤੀ 
ਦੁਆਰਾ ਜਪ ਹੋਣਾ ਸ਼ੁਰੂ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਰੋਮ ਰੋਮ ਵਿਚੋਂ 
ਈਸ਼ਵਰੀ ਗੁਣ-ਗਾਨ ਦੀ ਧੁਨੀ ਸੁਣਾਈ ਪੈਂਦੀ ਹੈ। ਜਦੋਂ 
ਇਹ ਦਸ਼ਾ ਸਥਿਰ ਹੋ ਜਾਂਦੀ ਹੈ ਤਾਂ ਅਨਹਦ ਸ਼ਬਦ ਸੁਣਾਈ 
ਦੇਣਾ ਲਗਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਨੂੰ ਕਈ “ਧਿਆਨ ਦੀ ਅਵਸਥਾ” 
ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ ਅਤੇ ਕਈ ਸ਼ਬਦ ਸੁਰਤਿ” ਦੀ ਸਥਿਤੀ ਦਸਦੇ 
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ਹਨ। ਵੇਖੋ “ਨਾਮ-ਸਾਧਨਾ'। 


ਲੁਧਿਆਣਾ (ਨਗਰ) : ਲੋਦੀਆਂ ਦਾ ਵਸਾਇਆ ਹੋਇਆ 
ਇਕ ਨਗਰ, ਜੋ ਬੁੱਢਾ ਨਾਲੇ ਦੇ ਕੰਢੇ ਉਤੇ ਸਥਿਤ ਹੈ। 
ਸਥਾਨਕ ਪਰੰਪਰਾ ਅਨੁਸਾਰ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ 
ਆਪਣੀ ਉਦਾਸੀ ਦੌਰਾਨ ਇਥੇ ਆਏ ਸਨ। ਇਥੋਂ ਦਾ 
ਮੁੱਖ ਪ੍ਬੈਧਕ ਨਵਾਬ ਜਲਾਲੁੱਦੀਨ ਲੋਦੀ ਆਪਣੇ ਕਿਲ੍ਹੰ 
ਵਿਚ ਰਹਿੰਦਾ ਸੀ। ਜਦੋਂ ਉਸ ਨੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਆਮਦ 
ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੂੰ ਬੇਨਤੀ ਕੀਤੀ ਕਿ ਇਸ ਬਸਤੀ ਨੂੰ ਸਦਾ 
ਸਤਲੁਜ ਦੇ ਹੜਾਂ ਦਾ ਡਰ ਬਣਿਆ ਰਹਿੰਦਾ ਹੈ, ਇਸ ਲਈ 
ਇਨ੍ਹਾਂ ਹੜਾਂ ਤੋਂ ਨਿਜਾਤ ਦਿਵਾਓ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਅਸੀਸ 
ਦਿੰਦੇ ਹੋਇਆਂ ਕਿਹਾ ਕਿ ਜੇ ਪ੍ਜਾ ਪਤਿ ਚੰਗਾ ਵਿਵਹਾਰ 
ਕਰਦੇ ਰਹੇ ਤਾਂ ਹੜਾਂ ਤੋਂ ਬਚੇ ਰਹੋਗੇ। 

ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਪ੍ਸਥਾਨ ਤੋ ਬਾਦ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਯਾਦ 
ਵਿਚ ਇਕ ਥੜਾ ਸਾਹਿਬ ਬਣਵਾਇਆ ਗਿਆ ਜਿਥੇ ਆ 
ਕੇ ਸ਼ਰਧਾਲੂ ਆਪਣੀਆਂ ਮਨੋਕਾਮਨਾਵਾਂ ਪੂਰੀਆਂ ਕਰਾਉਂਦੇ 
ਸਨ। ਸੈਨ 1970 ਈ. ਤੋਂ ਬਾਦ ਇਥੇ ਇਮਾਰਤ ਬਣਵਾਈ 
ਗਈ, ਜੋ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਗਊ ਘਾਟ ਪਾਤਸ਼ਾਹੀ ੫/ਹਲਾੰ ਦੇ 
ਨਾਂ ਨਾਲ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਹੈ। ਇਹ ਸ਼ੋ ਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਬਧਕ 
ਕਮੇਟੀ ਨਾਲ ਸੈਬੈਧਿਤ ਹੈ, ਪਰ ਇਸ ਦੀ ਸੇਵਾ-ਸੈਭਾਲ 
ਸਥਾਨਕ ਕਮੇਟੀ ਕਰਦੀ ਹੈ। ਇਸ ਦੇ ਨਾਲ ਇਕ ਸਰੋਵਰ 
ਵੀ ਬਣਵਾ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। 

ਸਿੱਖ-ਰਾਜ ਵੇਲੇ ਮਹਾਰਾਜਾ ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ ਦੀ 
ਛਾਵਣੀ ਫਿਲੌਰ ਸੀ। ਉਸ ਦੇ ਮੁਕਾਬਲੇ ਅੰਗੇਜ਼ਾਂ ਨੇ ਸੈਨ 


੮੧੦੬ 743 


1564 


ਲੋਹ-ਸਿੰਬਲੀ 


1809 ਦਈ. ਵਿਚ ਇਥੇ ਆਪਣੀ ਛਾਵਨੀ ਕਾਇਮ ਕੀਤੀ। 
ਅਜ-ਕਲ ਇਹ ਪੰਜਾਬ ਦਾ ਪ੍ਰਮੁਖ ਸੈਨਤੀ ਨਗਰ ਹੈ। 


ਲੇਹ /ਲਹਿ (ਨਗਰ) : ਇਹ ਨਗਰ ਲੱਦਾਖ ਦੀ ਰਾਜਧਾਨੀ 
ਹੈ ਜੋ 13000 ਫੁਟ ਦੀ ਉਚਾਈ 'ਤੇ ਵਸਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। 
ਇਥੇ ਬੌਧ ਧਰਮ ਦੇ ਇਕ ਅਨੁਯਾਈ ਰਾਜੇ ਦਾ ਪੁਰਾਤਨ 
ਮਹੱਲ ਵੀ ਹੈ। ਮਹਾਰਾਜਾ ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ ਦੁਆਰਾ ਕਸ਼ਮੀਰ 
ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਰਾਜ ਵਿਚ ਮਿਲਾਉਣ ਤੋਂ ਬਾਦ ਸਿੱਖ ਫ਼ੌਜਾਂ ਨੇ 
ਹੋਰ ਪਹਾੜੀ ਇਲਾਕਿਆਂ ਵਲ ਰੁਖ ਕੀਤਾ। ਜਨਰਲ 
ਜ਼ੋਰਾਵਰ ਸਿੰਘ ਨੇ ਲੇਹ ਉਤੇ ਆਪਣਾ ਕਬਜ਼ਾ ਕੀਤਾ ਅਤੇ 
ਉਸ ਤੋ ਅਗੇ ਗਿਲਗਿਤ, ਸਕਰਦੂ , ਸਾਈਚਨ ਤਕ 
ਆਪਣਾ ਅਧਿਕਾਰ ਜਮਾਇਆ। 

ਸ. ਤਰਲੋਚਨ ਸਿੰਘ, ਚੇਅਰਮੈਨ, ਕੌਮੀ ਘਟ 
ਗਿਣਤੀ ਕਮਿਸ਼ਨ ਨੇ ਲੇਹ ਦੀ ਫੇਰੀ ਤੋਂ ਬਾਦ “ਅਜੀਤ” 
ਮਿਤੀ 14 ਜੁਲਾਈ 2003 ਈ. ਵਿਚ ਲਿਖਿਆ ਕਿ ਅਜ 
ਤੋਂ 500 ਸਾਲ ਪਹਿਲਾਂ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਖ਼ੁਦ ਯਾੜਾ 

ਕਰਦੇ ਹੋਏ ਉਥੇ ਪੁਜੇ ਸਨ। ਉਥੇ ਅਗੇ ਹੋਰ ਉਚੀਆਂ ਥਾਂਵਾਂ 

'ਤੇ ਜਿਥੇ ਬੌਧੀਆਂ ਦੇ ਮੰਦਿਰ ਬਣੇ ਹੋਏ ਹਨ, ਵੀ ਉਹ ਪੁਜੇ 
ਅਤੇ ਉਥੋਂ ਹੇਰ ਅਗੇ ਕੈਲਾਸ਼ ਪਰਬਤ ਲੰਘ ਕੇ ਮਾਨਸਰੋਵਰ 
ਝੀਲ 'ਤੇ ਗਏ ਸਨ। ਲੇਹ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦਾ 
ਇਕ ਛੋਟਾ ਜਿਹਾ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਹੈ। ਉਥੇ ਸਿੱਖਾਂ ਦੀ ਗਿਣਤੀ 
150 ਤੋਂ ਵਧ ਨਹੀਂ। ਉਸ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਦੀ ਬਿਲਡਿੰਗ ਬਹੁਤ 
ਖ਼ਸਤਾ ਹਾਲਤ ਵਿਚ ਹੈ । ਲੋਹ ਸ਼ਹਿਰ ਦੇ ਦਰਮਿਆਨ ਇਕ 
ਦਰਖ਼ਤ ਹੈ , ਜਿਸ ਬਾਰੇ ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਕਿ ਸਾਰਾ ਇਲਾਕਾ 
ਵੀਰਾਨ ਹੋਣ ਕਰਕੇ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਇਥੇ ਦਾਤਣ 
ਗਡਿਆ ਸੀ, ਜੋ ਕਾਲਾਂਤਰ ਵਿਚ ਦਰਖ਼ਤ ਬਣ ਗਿਆ। 
ਪੁਰਾਣਾ ਦਰਖ਼ਤ ।ਡਗ ਗਿਆ ਹੈ ਤੇ ਉਸ ਦੀ ਥਾਂ ਇਕ 
ਨਵਾਂ ਬਿਛ ਹੁਣ ਖੜਾ ਹੈ। ਉਸ ਦਰਖ਼ਤ ਦੀ ਸਾਰੇ ਪੂਜਾ 
ਕਰਦੇ ਹਨ ਅਤੇ ਕੋਈ ਵੀ ਉਸ ਤੋ ਲਕੜ ਨਹੀ' ਕਟਦਾ। 
ਹੈ ਅਤੇ ਆਸ-ਪਾਸ ਇਕ ਜੈਗਲਾ ਲਗਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। 
ਲੋਹ-ਸਿੰਬਲੀ (ਪਿੰਡ) : ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਪਟਿਆਲਾ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦਾ 


ਇਕ ਪਿੰਡ ਜੋ ਅੰਬਾਲਾ ਨਗਰ ਤੋੱ' ਦੱਖਣ-ਪੱਛਮ ਦੀ ਦਿਸ਼ਾ 
ਵਿਚ ਪੰਜ ਕਿ.ਮੀ. ਦੀ ਵਿਥ ਉਤੇ ਵਸਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। 
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ਲੋਹਗੜ੍ਹ 
ਸਥਾਨਕ ਰਵਾਇਤ ਅਨੁਸਾਰ ਬਾਲਕ (ਗੁਰੂ) ਗੋਬਿੰਦ ਰਾਇ 
ਆਪਣੀ ਲਖਨੌਰ ਦੀ ਠਹਿਰ ਵੇਲੇ ਸੈਨ 1670 ਈ. ਵਿਚ 
ਇਥੇ ਆਏ ਸਨ। ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਆਮਦ ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ 
ਪਹਿਲਾਂ ਇਥੇ ਮੰਜੀ ਸਾਹਿਬ ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ। ਪਰ ਸੈਨ 
1952 ਈ. ਵਿਚ ਨਵੀਂ ਇਮਾਰਤ ਦੀ ਉਸਾਰੀ ਕਰਵਾਈ 
ਗਈ, ਜੋ ਹੁਣ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਮੰਜੀ ਸਾਹਿਬ ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ ਦਸ” 
ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਹੈ। ਇਹ ਗੁਰੁ-ਧਾਮ ਸ਼੍ਰੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ 
ਪ੍ਬੈਧਕ ਕਮੇਟੀ ਨਾਲ ਸੈਬੈਧਿਤ ਹੈ, ਪਰ ਵਿਵਸਥਾ ਸਥਾਨਕ 
ਕਮੇਟੀ ਕਰਦੀ ਹੈ। ਜਨਵਰੀ ਦੇ ਅੰਤ ਵਿਚ ਇਥੇ ਤਿੰਨ 
ਦਿਨਾਂ ਦਾ ਧਾਰਮਿਕ ਮੇਲਾ ਲਗਦਾ ਹੈ। 


ਲੋਹਗੜ੍੍‌ (ਕਿਲ੍ਹਾ) : ਸੈਨ 1710 ਈ. ਵਿਚ ਬਾਬਾਂ ਬੰਦਾ 
ਬਹਾਦਰ ਨੇ 'ਮੁਖ਼ਲਿਸਗੜ੍ਹ” ਨੂੰ ਆਪਣਾ ਨਿਵਾਸ ਬਣਾਉਣ 
ਵੇਲੇ ਉਸ ਦਾ ਨਾਂ “ਲੋਹਗੜ੍ਹ ਰਖਿਆ। ਵੇਖੋ “ਮੁਖ਼ਲਿਸਗੜ੍ਹ”। 


ਲੋਹਾਰੀਪਾ : ਇਕ ਨਾਮੀ ਸਿੱਧ ਜਿਸ ਦਾ ਉੱਲੇਖ ਗੁਰੂ 
ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੁਆਰਾ ਰਚੀ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੇ 
ਰਾਮਕਲੀ ਰਾਗ ਵਿਚ ਸੈਕਲਿਤ “ਸਿਧ-ਗੋਸਟਿ” ਵਿਚ 
ਹੋਇਆ ਹੈ। ਰਵਾਇਤ ਅਨੁਸਾਰ “ਸਿਧ-ਗੋਸਟਿ” ਦੀ ਰਚਨਾ 
ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਜੀਵਨ ਦੇ ਅੰਤਿਮ ਪੜਾ ਵਿਚ 
ਅਚਲ-ਵਟਾਲੇ ਵਾਲੇ ਸਥਾਨ ਉਤੇ ਹੋਈ ਸੀ। ਇਸ ਗੋਸਟਿ 
ਵੇਲੇ ਜੋ ਸਿੱਧ ਮੌਜੂਦ ਸਨ, ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਮੁਖੀਆ ਲੋਹਾਰੀਪਾ 
ਦਸਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਲਈ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਇਸ ਬਣੀ 
ਵਿਚ ਸਿੱਧਾਂ ਦਾ ਪੱਖ ਲੋਹਾਰੀਪਾ ਦੁਆਰਾ ਪੇਸ਼ ਕੀਤਾ ਹੈ- 


ਗੀਰ੪ ਪੁਤੁ ਲੌਹਾਨੰਘਾ ਬੌਲੰ ਜੌਗ ਸ਼ਗਤਿ /ਝ/ਹਿ ਸ਼ਾਈ/ . 


(ਗੁ.ਰੰ.939)। 

ਦੂਜੀ ਰਵਾਇਤ ਅਨੁਸਾਰ ਉਦਾਸੀਆਂ ਵਿਚ 
ਅਨੇਕ ਸਥਾਨਾਂ ਉਤੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਜੋ ਸੈਵਾਦ ਯੋਗੀਆਂ 
ਨਾਲ ਹੋਏ ਸਨ, ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਆਧਾਰ ਤੇ ਹੀ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਇਸ 
ਬਾਣੀ ਦੀ ਰਚਨਾ ਕੀਤੀ ਅਤੇ ਇਸ ਵਿਚ ਲੋਹਾਰੀਪਾ ਰਾਹੀ 
ਸਿੱਧਾਂ ਦਾ ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀਕੋਣ ਪੇਸ਼ ਕੀਤਾ ਕਿਉਂਕਿ ਇਹ ਇਕ 
ਪ੍ਰਮੁਖ ਸਿੱਧ ਰਹਿ ਚੁਕਿਆ ਸੀ। ਚੌਰਾਸੀ ਸਿੱਧਾਂ ਵਿਚ ਇਹ 
ਗੋਰਖਨਾਥ ਦੇ ਚੇਲੇ ਵਜੋਂ ਸ਼ਾਮਲ ਹੈ। ਇਸ ਦਾ ਨਾਂ 'ਲੁਇਪਾ” 
ਕਰਕੇ ਲਿਖਿਆ ਹੈ। 

ਚੌਰਾਸੀ ਸਿੱਧਾਂ ਦੇ ਨਾਂਵਾਂ ਦੀਆਂ ਸੂਚੀਆਂ ਵਿਚ 
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ਨਾਂ ਅਤੇ ਕਰਮ ਦੀ ਸਮਾਨਤਾ ਨ ਹੋਣ ਕਾਰਣ ਇਹ ਸਪੱਸ਼ਟ 
ਨਹੀਂ ਹੁੰਦਾ ਕਿ ਇਹ ਕਿਹੜਾ ਅਤੇ ਕਦੋਂ ਹੋਇਆ ਸਿੱਧ ਹੈ ? 


ਲੋਕ : 'ਲੋਕ” ਦਾ ਅਰਥ ਹੈ ਸੈਸਾਰ ਦਾ ਹਿੱਸਾ ਜਾਂ ਭਾਗ। 
ਇਸ ਨੂੰ 'ਭੁਵਨ” ਵੀ ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਪੁਰਾਣ-ਸਾਹਿਤ 
ਵਿਚ ਸਾਧਾਰਣ ਤੌਰ 'ਤੇ ਲੋਕਾਂ ਦੀ ਗਿਣਤੀ ਤਿੰਨ ਮੰਨੀ 
ਜਾਂਦੀ ਹੈ-ਸਵਰਗ, ਪਿ੍‌ਥਵੀ ਅਤੇ ਪਾਤਾਲ । ਪਰ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ 
ਤੌਰ `ਤੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਗਿਣਤੀ ਚੌਦਾਂ ਕੀਤੀ ਗਈ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ 
ਵਿਚੋਂ ਸੱਤ ਉਪਰ ਦੇ ਲੋਕ ਇਹ ਹਨ-ਭੂਲੋਕ, ਭੂਵ:ਲੌਕ , 
ਸੂ:ਲੋਕ, ਮਹਲੋਕ, ਜਨਲੋਕ, ਤਪੋਲੋਕ ਅਤੇ ਸਤ੍ਯਲੋਕ। 
ਸੱਤ ਹੇਠਾਂ ਦੇ ਲੋਕ ਇਹ ਹਨ--ਅਤਲ-ਲੋਕ, ਵਿਤਲ-ਲੋਕ, 
ਸੁਤਲ-ਲੌਕ , ਰਸਾਤਲ-ਲੋਕ, ਤਲਾਤਲ-ਲੋਕ , ਮਹਾਤਲ- 
ਲੋਕ ਅਤੇ ਪਾਤਾਲ-ਲੋਕ। ਸਾਮੀ ਧਰਮਾਂ ਵਾਲਿਆਂ ਨੇ ਚੌਦਾਂ 
ਤਬਕਾਂ ਦੀ ਕਲਪਨਾ ਕੀਤੀ ਹੈ। ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਲੱਖਾਂ 
ਪਾਤਾਲਾਂ, ਲੱਖਾਂ ਆਕਾਸ਼ਾਂ ਦੀ ਗੱਲ ਕੀਤੀ ਮਿਲਦੀ ਹੈ-- 
ਪਾਤਾਲਾ ਪਾਤਾਲ ਲਖ ਅਗਾਸ਼ਾ ਅਗਾਸ਼ /(ਜਪੁਜੀ)। ਕਬੀਰ 
ਜੀ ਨੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਚੌਦਾਂ ਲੋਕਾਂ ਵਿਚ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਵਿਆਪਤੀ 
ਦਸੀ ਹੈ- ਚਉਦਨ ਚਉਂਦਹ ਲੌਕ #ਝਾ/ਨੇ / ਰੋਮ ਠੋ# ਆਹ 
ਲਸ਼ਹਿ #ਠੰਠ / (ਗੁ ਰੀ .344)। 

ਦੇਵਤਿਆਂ ਦੇ ਰਹਿਣ ਦੀਆਂ ਪੁਰੀਆਂ ਨੂੰ ਵੀ 
“ਲੋਕ” ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 'ਸ਼ਿਵ-ਪੁਰਾਣ” (10/12-16) 
ਵਿਚ ਇਨ੍ਹਾਂ ਲੋਕਾਂ ਦਾ ਵਿਵਰਣ ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਹੈ। ਪਿ੍‌ਥਵੀ 
ਦੇ ਉਪਰ ਦੇ ਲੋਕ ਦਾ ਨਾਂ 'ਸੂਰਜ-ਲੋਕ” ਹੈ। ਚੰਦ੍ਮਾ ਦੀ 
ਤਪਸਿਆ ਤੋਂ' ਜਦੋਂ' ਸ਼ਿਵ ਪ੍ਸੈਨ ਹੋਇਆ ਤਾਂ ਉਸ ਦੇ ਚੰਦ੍ਮਾ 
ਨੂੰ ਸੂਰਜ-ਲੋਕ ਤੋਂ ਇਕ ਲੱਖ ਯੋਜਨ ਉਪਰ “ਚੰਦ ਲੋਕ” 


`_ਦਿੱਤਾ। ਚੰਦ੍-ਲੋਕ ਤੋਂ ਤਿੰਨ ਲੱਖ ਯੋਜਨ ਉਪਰ “ਨਛੱਤ੍- 


ਲੋਕ” ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਕੀਤੀ। ਉਸ ਵਿਚ ਦਕ੍ਸ਼ ਪ੍ਜਾ-ਪਤੀ 
ਦੀਆਂ ਕੰਨਿਆਵਾਂ ਰਹਿੰਦੀਆਂ ਸਨ ਜੋ ਸ਼ਿਵ ਨੂੰ ਆਪਣਾ 


` ਪਤੀ ਬਣਾਉਣਾ ਲੋਚਦੀਆਂ ਸਨ। ਸ਼ਿਵ ਨੇ ਚੈਦ੍ਮਾ ਨੂੰ, 


ਆਪਣਾ ਰੂਪ, ਪ੍ਦਾਨ ਕਰਕੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਕੈਨਿਆਵਾਂ ਦਾ ਪਤੀ 
ਬਣਾਇਆ। ਉਸ ਤੋਂ ਦੋ ਲੱਖ ਯੋਜਨ ਉਪਰ 'ਸ਼ੁਕੁ-ਲੋਕ” 
ਹੈ। ਉਸ ਤੋ ਉਪਰ 'ਬੁੱਧ-ਲੋਕ” ਹੈ। ਚੰਦਮਾ ਨੇ ਬ੍੍‌ਹਸਪਤੀ 
ਦੀ ਪਤਨੀ ਤਾਰਾ ਤੋ” ਜਿਸ ਪੁੱਤਰ ਨੂੰ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕੀਤਾ, ਉਸ 
ਦਾ ਨਾਂ ਬੁੱਧ ਸੀ। ਉਸ ਤੋ' ਉਪਰ “ਭੰਮ-ਲੋਕ” ਅਤੇ ਭੌਮ-ਲੋਕ 
ਦੇ ਉਪਰ “ਬਿਿਹਸਪਤੀ ਲੋਕ” ਹੈ।“ਛਨਿਚਰ-ਲੋਕ” ਇਸ ਤੋ' 
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ਵੀ ਉਪਰ ਹੈ। ਛਨਿਚਰ ਸੂਰਜ ਅਤੇ ਛਾਯਾ ਦਾ ਪੁੱਤਰ ਸੀ। 
ਛਨਿਚਰ-ਲੌਕ ਤੋ ਉਪਰ ਕ੍ਰਮਵਾਰ ਸਪਤਰਿਸ਼ੀ-ਲੋਕ, 
ਧੁਵ-ਲੋਕ, ਮਹ-ਲੋਕ, ਜਨ-ਲੌਕ , ਤਪ-ਲੋਕ, ਸਤ੍ਯ- 
ਲੋਕ ਆਦਿ ਸਥਿਤ ਹਨ। ਕਬੀਰ ਜੀ ਨੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਲੋਕਾਂ ਵਲ 
ਸੈਕੇਤ ਕੀਤਾ ਹੈ-ਇੰਦ ਲੌਕ ਸਵ ਲੌਕ/ਹਿ ਜੰਝੋ/ ਓਛੇ 
ਤਪ ਕਾਨ ਬਾਹ/ਰ ਅੰਝੋਂ / (ਗੁਰੀ .592)। 

ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਵਿਚ ਲੋਕ” ਦੀਆਂ ਪਰੰਪਰਾਗਤ 
ਨਹੀਂ ਹੈ, ਪਰ ਸਵਰਗ ਅਤੇ ਪਾਤਾਲ ਦੀਆਂ ਗੱਲਾਂ ਆਮ 
ਜੀਵਨ ਵਿਚ ਪ੍ਚਲਿਤ ਹਨ। 


ਲੋਪੋਂ (ਪਿੰਡ) : ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਮੋਗਾ ਨਗਰ ਤੋ 25 ਕਿ.ਮੀ. 
ਦੱਖਣ-ਪੂਰਬ ਵਲ ਵਸਿਆ ਇਕ ਪੁਰਾਤਨ ਪਿੰਡ, ਜਿਥੇ 
ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਸਾਹਿਬ ਪਧਾਰੇ ਸਨ। ਪਿੰਡ ਤੋਂ ਬਾਹਰ 
ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਠਹਿਰ ਵਾਲੀ ਥਾਂ ਉਤੇ ਹੁਣ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ 
ਗੁਰੂਸਰ” ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਇਸ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਦੀ 
ਨੇ ਸੈਨ 1960 ਈ. ਵਿਚ ਬਣਵਾਈ ਸੀ। ਇਸ ਦੇ ਸਰੋਵਰ 
ਵਿਚ ਕੀਤੇ ਇਸ਼ਨਾਨ ਦਾ ਵੀ ਬਹੁਤ ਮਹਾਤਮ ਦਸਿਆ 
ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਹ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸ਼ੋ੍‌ਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਬੈਧਕ 
ਕਮੇਟੀ ਨਾਲ ਸੈਬੈਧਿਤ ਹੈ, ਪਰ ਇਸ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਸਥਾਨਕ 
ਕਮੇਟੀ ਕਰਦੀ ਹੈ। ਹਰ ਮਸਿਆ ਨੂੰ ਇਥੇ ਵੱਡੀ ਸਭਾ ਲਗਦੀ 
ਹੈ ਅਤੇ ਸ਼ਰਧਾਲੂ ਸਰੋਵਰ ਵਿਚ ਇਸ਼ਨਾਨ ਕਰਦੇ ਹਨ। 17 
ਤੋਂ 19 ਅਗਸਤ ਨੂੰ ਇਥੇ ਸਾਲਾਨਾ ਧਾਰਮਿਕ ਮੇਲਾ ਲਗਦਾ 
ਹੈ ਜਿਸ ਦਾ ਸੈਬੈਧ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਪਧਾਰਨ ਨਾਲ ਹੈ। 


ਲੋਭ : ਪੰਜ ਮਹਾ ਵਿਕਾਰਾਂ (ਕਾਮ, ਕੌੱਧ, ਲੋਭ, ਮੋਹ, ਹੈਕਾਰ) 
ਵਿਚੋਂ ਇਹ ਇਕ ਹੈ। ਆਮ ਤੌਰ 'ਤੇ ਇਸ ਨੂੰ ਕੁਮ ਵਿਚ 
ਤੀਜਾ ਗਿਣਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। “ਲੋਭ” ਬੁਨਿਆਦੀ ਤੌਰ 'ਤੇ 
ਤਿਆਗ ਦੇ ਉਲਟ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੋਹਾਂ ਵਿਚ ਆਕਰਸ਼ਣ ਅਤੇ 
ਵਿਕਰਸ਼ਣ ਦੀ ਸਥਿਤੀ ਬਣੀ ਰਹਿੰਦੀ ਹੈ। ਤਿਆਗ 
ਵਿਕਰਸ਼ਣ ਨੂੰ ਜਨਮ ਦਿੰਦਾ ਹੈ, ਆਪਣੇ ਤੋਂ ਸੈਸਾਰਿਕਤਾ 
ਨੂੰ ਪਰੇ ਕਰਨਾ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਜਦ ਕਿ ਲੋਭ ਆਕਰਸ਼ਣ ਦੀ 
ਬਿਰਤੀ ਨੂੰ ਸਿਰਜਦਾ ਹੈ। ਹਰ ਵਸਤੂ ਨੂੰ ਹਾਸਲ ਕਰਨ ਦੀ 
ਲਾਲਸਾ ਹੀ 'ਲੋਭ” ਹੈ। ਲੋਭ ਨਾਲ ਦੁਨਿਆਵੀ ਤੌਰ `ਤੇ 
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ਸੌਖਾ ਹੋਇਆ ਵਿਅਕਤੀ ਬਾਕੀ ਵਿਕਾਰਾਂ ਨੂੰ ਵੀ ਆਪਣੇ 
ਕਲਾਵੇ ਵਿਚ ਸਮੇਟੀ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਲੋਭ ਨਾਲ ਇਕੱਠੇ ਕੀਤੇ 
ਐਸ਼ਵਰਜ ਕਰਕੇ ਵਿਅਕਤੀ ਹੰਕਾਰੀ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ, ਉਸ 
ਦਾ ਕ੍ਰੰਧ ਵਧ ਜਾਂਦਾ ਹੈ, ਦੁਨਿਆਵੀ ਵਸਤੂਆਂ ਵਿਚ ਉਸ 
ਦਾ ਮੋਹ ਅਧਿਕ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਅੰਤ ਵਿਚ ਉਹ ਮਨ ਪਰਚਾਵੇ 
ਲਈ ਕਾਮ-ਕ੍ੀੜਾ ਵਿਚ ਰੁਚੀ ਲੈਣ ਲਗ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਉਸ 
ਦਾ ਮਨ ਸਥਿਰ ਨਹੀਂ ਰਹਿੰਦਾ। ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਹੋਣ 'ਤੇ ਉਹ 
ਉਛਲਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਅਭਾਵਾਤਮਕ ਸਥਿਤੀ ਵਿਚ ਮਸੋਸਿਆ 
ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਰਾਮਕਲੀ ਰਾਗ ਵਿਚ 
ਲਿਖਿਆ ਹੈ- ਕਬਹੂ ਜੀੰਅੜਾ ਉੱਭਾ ਚੜਤੁ ਹੈ ਕਝਨੂ ਜਾਇ 
ਪਇਆਲੀ / ਲੰਨ ਜੀਅੜਾ /ਬ੍੍‌ਰ ਨ ਰਹਤ ਹੈ ਚਾਰੇ ਡੰਡਾ 
ਭਾਲ / (ਗੁ.ਰੀੰ .੧76)। 

ਬਾਬਾ ਫ਼ਰੀਦ ਨੇ ਲੋਭ ਦੀ ਮੌਜੂਦਗੀ ਵਿਚ ਸਚੇ 
ਪਰਮ ਦੀ ਹੋਂਦ ਅਸੈਭਵ ਮੰਨੀ ਹੈ। ਅਜਿਹੀ ਅਵਸਥਾ ਵਿਚ 
ਕੀਤਾ ਪ੍ਰੇਮ ਕੂੜਾ ਸਿੱਧ ਹੁੰਦਾ ਹੈ-ਫਗੰਦਾ ਜਾ ਲਝ ਤਾ 
ਨੰਹ ਕਿਆ ਲੜ ਤ' ਕੂੜਾ ਨੰਹ / ਕਿਚਰ ਝ/ਤਿ ਲਘਾਈਆਐ 
ਛਪ/ਰਿ ਤੁਟੈ ਮੋਹੁ / (ਗੁਰੀ .378)। 

ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਲੋਭ ਨੂੰ 
ਤਿਆਗਣ ਉਤੇ ਬਲ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਹੈ ਕਿਉਂਕਿ ਇਸ ਨਾਲ 
ਜਿਗਿਆਸੂ ਅਧਿਆਤਮਿਕਤਾ ਵਿਚ ਸਫਲ-ਮਨੌਰਥ ਨਹੀਂ 
ਹੋ ਸਕਦਾ। ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਸਹਸਕ੍ਰਿਤੀ ਸਲੋਕਾਂ 
ਵਿਚ ਲੋਭ ਦਾ ਮਾਨਵੀਕਰਣ ਕਰਦਿਆਂ ਸੰਬੋਧਿਤ ਕੀਤਾ ਹੈ 
ਕਿ ਹੇ ਲੋਭ! ਤੂੰ ਵਡਿਆਂ ਵਡਿਆਂ ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਵਸ ਵਿਚ 
ਕੀਤਾ ਹੈ ਅਤੇ ਜੀਵ ਅਨੇਕ ਲਹਿਰਾਂ ਵਿਚ ਕਲੋਲ ਕਰਦੇ 
ਹਨ--ਹੈ ਲੋਡਾ ਲੰਪਟ ਸੰਗ /ਸਿਰਮੰਰਹ ਆਨੈਕ ਲਹਗੀ 
ਕਾਲੌਲਤੇ /... (ਗੁ ਰੀ੍‌ .1358)। 


ਲੋਗ (ਪਿੰਡ) : ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਪਟਿਆਲਾ ਨਗਰ ਤੋ 10 
ਕਿ.ਮੀ. ਉੱਤਰ-ਪੱਛਮ ਵਾਲੇ ਪਾਸੇ ਸਥਿਤ ਇਕ ਪਿੰਡ ਜਿਸ 
ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਸਾਹਿਬ ਪਰਿਵਾਰ ਸਹਿਤ ਆਪਣੀ 
ਧਰਮ-ਪ੍ਚਾਰ ਫੇਰੀ ਵੇਲੇ ਸੈਨ 1665 ਈ. ਵਿਚ ਪਧਾਰੇ 
ਸਨ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਆਮਦ ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ ਪਹਿਲਾਂ ਇਥੇ 
ਇਕ ਕੁਟੀਆ ਜਿਹੀ ਬਣਾਈ ਗਈ। ਬਾਦ ਵਿਚ ਪਟਿਆਲਾ 
-ਪਤਿ ਮਹਾਰਾਜਾ ਕਰਮ ਸਿੰਘ ਨੇ ਮੰਜੀ ਸਾਹਿਬ ਬਣਵਾਇਆ। 
ਇਸ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਦੀ ਪੁਨਰ-ਉਸਾਰੀ ਵੀਹਵੀਂ ਸਦੀ ਦੇਂ 
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ਲੰਗਰ ਸਿੰਘ, ਬਾਬਾ 
ਉਤਰਾਰਧ ਵਿਚ ਸਤ ਛੋਟਾ ਸਿੰਘ ਨੇ ਕਰਵਾਈ। ਉਸ ਦੀ 
ਸਮਾਧ ਵੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਦੇ ਪਰਿਸਰ ਵਿਚ ਬਣੀ ਹੋਈ ਹੈ। 
ਇਸ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਸਥਾਨਕ ਸੈਗਤ ਕਰਦੀ ਹੈ। 

ਪਹਿਲਾਂ ਇਸ ਸਮਾਰਕ ਦਾ ਨਾਂ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ 
ਨੌਵੀਂ ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ” ਸੀ, ਪਰ ਹੁਣ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਦੁਖ ਭੋਜਨ 
ਸਾਹਿਬ ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ ਨੌਵੀਂ” ਪ੍ਚਲਿਤ ਕੀਤਾ ਜਾ ਰਿਹਾ ਹੈ। 


ਲੈਗਰ ਸਿੰਘ, ਬਾਬਾ : ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਦੀ ਇਕ 
ਸਮਕਾਲੀ ਦੰਪਤੀ, ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਨਾਂ “ਭਾਈ ਪਰਸ਼ਾਦਾ ਸਿੰਘ” 
ਅਤੇ 'ਮਾਈ ਵਲਟੋਹੀ” ਸੀ। ਇਹ ਫ਼ਰੀਦਕੋਟ ਦੇ ਕੋਟਕਪੂਰਾ 
ਨਗਰ ਵਿਚ ਰਹਿੰਦੇ ਸਨ ਅਤੇ ਲੋਕਾਂ ਦੀ ਬਹੁਤ ਸੇਵਾ ਕਰਦੇ 
ਸਨ। ਇਸੇ ਕਰਕੇ ਲੋਕਾਂ ਨੇ ਆਦਰ ਵਜੋ' ਇਸ ਦੈਪਤੀ ਨੂੰ 
ਲੈਗਰ ਨਾਲ ਸੈਬੰਧਿਤ ਨਾਂ ਪ੍ਰਦਾਨ ਕੀਤੇ। ਇਸ ਦੇ ਪੁੱਤਰ 
ਨੂੰ ਵੀ ਮਾਪਿਆਂ ਵਾਂਗ ਲੈਗਰ ਸਿੰਘ ਕਿਹਾ ਜਾਣ ਲਗਿਆ। 
ਇਸ ਨੇ ਮੁਢਲੀ ਧਾਰਮਿਕ ਵਿਦਿਆ ਆਨੰਦਪੁਰ ਵਿਚ 
ਭਾਈ ਕੇਸਰ ਸਿੰਘ ਤੋਂ' ਪਾਪਤ ਕੀਤੀ ਅਤੇ ਫਿਰ “ਹਰੀਕੇ 
ਕਲਾਂ” ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਆ ਕੇ ਵਸ ਗਿਆ, ਜੋ ਮੁਕਤਸਰ ਤੱ 
ਪੂਰਬ ਵਾਲੇ ਪਾਸੇ 18 ਕਿਮੀ. ਦੀ ਵਿਥ ਉਤੇ ਸਥਿਤ ਹੈ। 
ਇਸ ਨੇ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਸਿੱਖ ਧਰਮ-ਗੰਥਾਂ ਅਤੇ ਮਰਯਾਦਾ ਦਾ 
ਅਧਿਐਨ ਕਰਾਉਣ ਲਈ ਇਕ ਡੇਰਾ ਕਾਇਮ ਕੀਤਾ। ਇਸ 
ਨੇ ਖਿਦਰਾਣੇ ਦੇ ਢਾਬ ਨੇੜੇ ਲੜੇਂ ਗਏ ਯੁੱਧ ਵਾਲੀਆਂ 
ਥਾਂਵਾਂ ਦੀ ਨਿਸ਼ਾਨਦੇਹੀ ਕਰਕੇ ਉਥੇ ਸਮਾਰਕ ਬਣਵਾਏ 
ਅਤੇ ਮੁਕਤਸਰ ਵਿਚ ਮਾਘੀ ਦਾ ਮੇਲਾ ਰਚਾਉਣ ਦੀ 
ਪਰੈਪਰਾ ਦਾ ਉਦਘਾਟਨ ਕੀਤਾ। ਡੇਰੇ ਵਿਚ ਇਸ ਦੀ ਸਮਾਧ 
ਵੀ ਬਣਵਾਈ ਗਈ। ਹੁਣ ਵੀ ਉਥੇ ਬੱਚਿਆਂ ਨੂੰ ਸਿੱਖ ਧਰਮ 
ਬਾਰੇ ਅਧਿਐਨ ਕਰਵਾਇਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਦੇ ਸੇਵਕ 
ਮਹੰਤ ਨਿੱਕਾ ਸਿੰਘ ਨੇ ਵੀ ਕਾਫ਼ੀ ਧਰਮ ਪ੍ਰਚਾਰ ਕੀਤਾ 
ਅਤੇ ਨਿਰਮਲ ਡੋਰੇ ਸਥਾਪਿਤ ਕੀਤੇ ਹਨ। 


ਲੈਗਰ ਛੰਨੀ (ਪਿੰਡ) : ਹਰਿਆਣਾ ਪ੍ਰਾਂਤ ਵਿਚ ਅੰਬਾਲਾ 
ਛਾਵਨੀ ਤੋਂ 13 ਕਿ.ਮੀ. ਦੱਖਣ-ਪੂਰਬ ਵਲ ਸਥਿਤ ਇਕ 
ਪਿੰਡ ਜਿਥੇ ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਨੇ ਚਰਣ ਪਾਏ ਸਨ। 
ਰਵਾਇਤ ਅਨੁਸਾਰ ਗੁਰੂ ਜੀ ਆਪਣੇ ਪਰਿਵਾਰ ਸਹਿਤ 
ਹਰਿਦੁਆਰ ਤੋਂ ਲਖਨੌਰ ਆਉਂਦੇ ਹੋਏ ਇਥੇ ਠਹਿਰੇ ਸਨ। 
ਇਹ ਪਿੰਡ ਰੰਘੜ ਮੁਸਲਮਾਨਾਂ ਦਾ ਸੀ ਅਤੇ ਜਿਸ ਸਥਾਨ 
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ਲੰਗਰ ਗੁਰੂ ਕਾ 
ਉਤੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਰੁਕੇ ਸਨ, ਉਹ ਇਕ ਤਕੀਆ ਸੀ। ਗੁਰੂ ਜੀ 
ਦੀ ਫੇਰੀ ਤੋਂ ਬਾਦ ਵੀ ਉਹ ਤਕੀਆ ਹੀ ਰਿਹਾ। ਪਰ ਜਦੋਂ 
ਸ਼ਹੀਦਾਂ ਦੀ ਮਿਸਲ ਦੇ ਸ. ਕਰਮ ਸਿੰਘ ਨੇ ਇਸ ਖੇਤਰ 
ਉਤੇ ਸੈਨ 1765 ਈ. ਵਿਚ ਕਬਜ਼ਾ ਕੀਤਾ ਤਾਂ ਸਥਾਨਕ 
ਲੋਕਾਂ ਦੀ ਮਦਦ ਨਾਲ ਤਕੀਆ ਉਦਾਸੀਆਂ ਦੇ ਡੇਰੇ ਦੇ 
ਰੂਪ ਵਿਚ ਬਦਲ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸੁਧਾਰ ਲਹਿਰ 
ਵੇਲੇ ਇਥੇ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਕਾਇਮ ਹੋਇਆ। ਵਰਤਮਾਨ 
ਇਮਾਰਤ ਸੈਨ 1938 ਈ. ਵਿਚ ਉਸਾਰੀ ਗਈ। ਇਸ ਦੀ 
ਵਿਵਸਥਾ ਸਥਾਨਕ ਸੈਗਤ ਹੀ ਕਰਦੀ ਹੈ। ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਦੇ 
ਪਰਿਸਰ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਦੇ ਸਮੇਂ ਦਾ ਨਿਮ 
ਦਾ ਇਕ ਬਿਛ ਖੜਾ ਦਸਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 


ਲੈਗਰ ਗੁਰੂ ਕਾ : ਫ਼ਾਰਸੀ ਮੂਲ ਦੇ “ਲੈਗਰ' ਦਾ ਸ਼ਾਬਦਿਕ 
ਅਰਥ ਹੈ ਉਹ ਥਾਂ ਜਿਥੇ ਗ਼ਰੀਬਾਂ/ਅਨਾਥਾਂ ਨੂੰ ਅੰਨ ਦਾ 
ਦਾਨ ਮਿਲੋ। ਇਸੇ ਦੇ ਅਰਥ-ਵਿਸਤਾਰ ਦੇ ਘੇਰੇ ਵਿਚ ਕਿਸੇ 
ਜਨਤਕ ਪੱਧਰ 'ਤੇ ਖਾਣ ਪੀਣ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਨੂੰ ਵੀ 
“ਲੰਗਰ” ਕਿਹਾ ਜਾਣ ਲਗਿਆ। 

ਕੁਝ ਵਿਦਵਾਨ ਇਹ ਮੰਨਦੇ ਹਨ ਕਿ ਫ਼ਾਰਸੀ 
ਪਰੰਪਰਾ ਦੇ ਇਸ ਸ਼ਬਦ ਦੀ ਵਰਤੋਂ ਸੂਫ਼ੀਆਂ ਦੇ ਡੇਰਿਆਂ 
ਉਤੇ 12ਵੀਂ, 13ਵੀਂ ਸਦੀਆਂ ਵਿਚ ਵੰਡੇ ਜਾਂਦੇ ਭੋਜਨ 
ਲਈ ਹੋਣੀ ਸ਼ੁਰੂ ਹੋ ਗਈ ਸੀ ਅਤੇ ਹੁਣ ਵੀ ਕਈ ਪਰੋਪਰਿਕ 
ਸੂਫ਼ੀ ਕੇਂਦਰਾਂ ਵਿਚ ਹੁੰਦੀ ਵੇਖੀ ਗਈ ਹੈ। 

ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਵਿਚ ਇਸ ਦਾ ਆਰੋਭ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ 
ਦੇਵ ਜੀ ਤੋਂ ਹੋਇਆ ਜਦੋਂ ਗੁਰੂ-ਅਨੁਯਾਈਆਂ ਨੇ ਕਈ 
ਸੈਗਤਾਂ ਸਥਾਪਿਤ ਕੀਤੀਆਂ ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਭੌਜਨ 
ਵੰਡਣ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਕੀਤੀ। ਧਿਆਨ ਰਹੇ ਕਿ ਇਹ ਭੌਜਨ 
ਬਿਨਾ ਕਿਸੇ ਸਮਾਜਿਕ ਵਿਥ-ਵਿਤਕਰੇ ਦੇ ਸਭ ਨੂੰ ਇਕੋਂ 
ਪੰਕਤੀ ਵਿਚ ਬੈਠ ਕੇ ਖਾਣਾ ਹੁੰਦਾ ਸੀ। ਇਸ ਲਈ ਲੈਗਰ 
ਦੇ ਨਾਲ “ਪੰਗਤ” (ਪੰਗਤੀ) ਸ਼ਬਦ ਜੁੜ ਗਿਆ। ਗੁਰੂ 
ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਜਿਥੇ ਜਿਥੇ ਆਪਣੇ ਧਰਮ ਦਾ ਪ੍ਰਚਾਰ 
ਦੀ ਤਾਕੀਦ ਕੀਤੀ, ਜਿਵੇਂ ਰਾਜਾ ਸ਼ਿਵਨਾਭ, ਭੂਮੀਆ ਚੌਰ, 
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ਲੰਗਰ ਗੁਰੂ ਕਾ 
ਮਲਕ ਭਾਗੇ ਆਦਿ ਨੂੰ। ਕਰਤਾਰਪੁਰ ਵਿਚ ਵੀ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ 
ਆਪਣੀ ਖੇਤੀ ਦੀ ਉਪਜ ਵਿਚੋਂ ਇਹ ਪ੍ਰਥਾ ਚਲਾਈ ਦਸੀ 
ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਲੈਗਰ ਵਿਚ ਪਾਈ ਜਾਣ ਵਾਲੀ ਰਸਦ ਸਿੱਖ 
ਅਨੁਯਾਈਆਂ ਦੀ ਘਾਲ-ਕਮਾਈ ਜਾਂ ਦਸਾਂ ਨਹੁੰਆਂ ਦੀ 
ਕਿਰਤ ਵਿਚੋਂ' ਖ਼ਰੀਦੀ ਜਾਂਦੀ ਸੀ। “ਦਸਵੰਧ” ਲਈ ਕਢੀ 
ਰਕਮ ਜ਼ਿਆਦਾਤਰ ਲੈਗਰ ਉਤੇ ਹੀ ਖ਼ਰਚ ਕੀਤੀ ਜਾਂਦੀ। 
ਇਸ ਨੂੰ “ਗੁਰੂ ਕਾ ਲੈਗਰ” ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ। 

ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਤੋ ਬਾਦ ਗੁਰੂ ਅੰਗਦ ਜੀ 
ਨੇ ਇਸ ਪ੍ਰਥਾ ਦਾ ਬਹੁਤ ਵਿਕਾਸ ਕੀਤਾ। “ਰਾਇ ਬਲਵੰਡ 
ਅਤੇ ਸਤਾ ਡੂਮ ਦੀ ਵਾਰ” ਵਿਚ ਇਸ ਬਾਰੇ ਵਿਸਤਾਰ 
ਸਹਿਤ ਵਰਣਨ ਹੈ- ਲੰਗਰ ਚਲੰ ਗੁਰ ਸ਼ਬਦ ਹੱਨ ਤਾਟਿ 
ਨ ਆਵਾ ਖਟ?% /(ਗੁ ਗੰ .੭66-67)। “ਮਾਤਾ ਖੀਵੀ ਦਾ 
ਲੈਗਰ” ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਉੱਲੇਖ-ਯੋਗ ਹੈ- ਝਲਵੰਡ ਖਵਾ ਨੰਕਾ ਜਨ 
ਜੋਸ਼ ਬਹੁਤਾ ਛਾਓ ੫ਤ੍ਾਲ/ ਲੰਗ/ਨੈ ਦਉਲ/ਤਿ ਵੰਡੀਆਂ 
ਰਸ਼ ਆੰਮ੍ਿਤਾ ਖੀੀਨਿ /%ਆਲ?/ ਗੁਗ/ਸ਼ਖਾ ਕੇ ਆਖ ਉਜਲ 
ਮਨਮੁਖ ਲੀਏ ਪਰਾਲਾ/ (ਗੁ ਰੋ 967)। 

ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਨੇ “ਪਹਿਲੇ ਪੰਗਤਿ ਪਾਛੇ 
ਸੈਗਤਿ” ਦਾ ਆਦੇਸ਼ ਦਿੱਤਾ ਹੋਇਆ ਸੀ। ਇਥੇ “ਪੰਗਤਿ” 
ਸ਼ਬਦ ਦਾ ਸੈਬੈਧ ਪੰਕਤੀ ਵਿਚ ਬੈਠ ਕੇ ਲੈਗਰ ਛਕਣ ਨਾਲ 
ਹੈ। ਇਤਿਹਾਸ ਤੋਂ' ਸਿੱਧ ਹੈ ਕਿ ਗੋਇੰਦਵਾਲ ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ 
ਜੀ ਨੂੰ ਮਿਲਣ ਆਏ ਅਕਬਰ ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਨੂੰ ਪਹਿਲਾਂ ਪੰਗਤ 
ਵਿਚ ਬੈਠ ਕੇ ਲੰਗਰ ਛਕਣਾ ਪਿਆ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਲੈਗਰ 
ਦੁਆਰਾ ਸਮ-ਭਾਵਨਾ ਦਾ ਵਿਵਹਾਰਿਕ ਰੂਪ ਪੇਸ਼ ਕੀਤਾ 
ਜਾ ਸਕਿਆ। ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਦੇ ਲੈਗਰ ਲਈ ਭਾਈ 
ਜੇਠਾ (ਗੁਰੂ ਰਾਮਦਾਸ) ਜੰਗਲ ਵਿਚੋਂ ਲਕੜਾਂ ਚੁਣ ਕੇ 
ਲਿਆਉਂਦੇ ਰਹੇ। 

ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਨਾਲ ਜੋ ਸਿੱਖ ਧਰਮ 
ਦਾ ਕੇਂਦਰ ਬਣਿਆ, ਉਥੇ ਸਭ ਲਈ ਲੈਗਰ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ 
ਦਾ ਆਯੋਜਨ ਕਰਕੇ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਇਸ ਨੂੰ 
ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਦਾ ਇਕ ਬੁਨਿਆਦੀ ਸਮਾਜਿਕ ਵਿਵਹਾਰ ਬਣਾ 
ਦਿੱਤਾ। ਇਸ ਤੋ ਬਾਦ ਜਿਉ' ਜਿਉਂ ਸਿੱਖ-ਸੈਗਤਾਂ, ਗੁਰੂ- 
ਧਾਮਾਂ, ਗੁਰਦੁਆਰਿਆਂ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਹੁੰਦੀ ਗਈ, ਲੈਗਰ 
ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਵੀ ਵਿਸਤਾਰ ਪਕੜਦੀ ਗਈ । 

ਗੁਰੁ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਨੇ ਪਾਉਂਟਾ ਸਾਹਿਬ ਅਤੇ 
ਆਨੰਦਪੁਰ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਲੈਗਰ-ਪ੍ਥਾ ਨੂੰ ਹੋਰ ਮਜ਼ਬੂਤ 
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ਲੰਗਾਹ, ਭਾਈ 


ਕੀਤਾ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਅਨੁਸਾਰ ਤੇਗ ਦੇ ਨਾਲ ਨਾਲ ਦੇਗ (ਲੰਗਰ) 
ਵੀ ਚਲਣੀ ਚਾਹੀਦੀ ਹੈ (ਦੇਗ ਤੇਗ ਜਗ ਮੇ ਦੋਊ ਚਾਲੇ), 
ਕਿਉਂਕਿ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੋਹਾਂ ਤੋਂ ਬਿਨਾ ਜਿਸ ਧਾਰਮਿਕ ਜਨ- 
ਸਾਧਾਰਣ ਦੀ ਲਹਿਰ ਨੂੰ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਚਲਾਇਆ ਸੀ, ਉਹ 
ਭਲੀ-ਭਾਂਤ ਚਲ ਹੀ ਨਹੀਂ ਸਕਦੀ ਸੀ। 

ਸਿੱਖ-ਮਿਸਲਾਂ ਵੇਲੇ ਲੈਗਰ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਨੇ 
ਤੇਗ ਨੂੰ ਚਲਣ ਲਈ ਸਦਾ ਉਭਾਰੀ ਰਖਿਆ। ਮਹਾਰਾਜਾ 
ਲਈ ਗੁਰਦੁਆਰਿਆਂ ਨਾਲ ਜਾਗੀਰਾਂ ਲਗਵਾਈਆਂ। ਸਮੇ' 
ਦੇ ਬੀਤਣ ਨਾਲ ਇਹ ਪ੍ਰਥਾ ਹੋਰ ਵਿਕਾਸ ਕਰਦੀ ਗਈ। 
ਵਿਚ ਵੀ ਲੈਗਰ ਛਕਾਏ ਜਾਣ ਲਗੇ। ਪਰ ਇਸ ਦੀ ਤਿਆਰੀ 
ਵਿਚ ਸਾਰਿਆਂ ਦੇ ਯੋਗਦਾਨ ਦੀ ਥਾਂ ਨੌਕਫਾਂ ਤੋਂ ਲੰਗਰ 
ਤਿਆਰ ਕਰਵਾਏ ਜਾਣੇ ਸ਼ੁਰੂ ਹੋ ਗਏ ਹਨ ਜਿਸ ਨਾਲ ਸਭ 
ਦੇ ਸ਼ਾਮਲ ਹੋਣ ਅਤੇ ਆਪਣਾ ਯੋਗਦਾਨ ਪਾ ਕੇ ਸਮ-ਚੇਤਨਾ 
ਦੀ ਭਾਵਨਾ ਪੈਦਾ ਕਰਨ ਨੂੰ ਧੱਕਾ ਲਗ ਰਿਹਾ ਹੈ। ਪੱਛਮੀ 
ਸਭਿਆਚਾਰ ਦੇ ਪ੍ਰਭਾਵ ਅਤੇ ਸੀਮਾਵਾਂ ਕਰਕੇ ਵੀ ਕਈ 
ਖੁਲ੍ਹਾਂ ਲਈਆਂ ਜਾ ਰਹੀਆਂ ਹਨ ਅਤੇ ਪੰਗਤ ਵਿਚ ਬੈਠਣ 
ਦੀ ਥਾਂ ਮੇਜ਼ਾਂ ਕੁਰਸੀਆਂ ਉਤੇ ਬੈਠ ਕੇ ਲੈਗਰ ਛਕਣ ਦੀ 
ਗੱਲ ਤੁਰ ਪਈ ਹੈ। ਇਸ ਨਾਲ ਕਈ ਵਿਵਾਦ ਖੜੇ ਹੋ ਰਹੇ 
ਹਨ। ਇਸ ਸ਼ੋਭਾਸ਼ਾਲੀ ਅਤੇ ਗੌਰਵਮਈ ਪ੍ਰਥਾ ਨੂੰ ਸਹੀ ਅਤੇ 
ਮੌਲਿਕ ਪਰਿਪੇਖ ਵਿਚ ਕਾਇਮ ਰਖਣਾ ਸਮੇਂ ਦੀ ਮੰਗ ਹੈ। 

ਹੁਣ ਦਰਬਾਰ ਸਾਹਿਬ ਪਰਿਸਰ ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ ਵਿਚ 
ਲਿਬਨਾਨ ਦੇ ਸਿੱਖਾਂ ਨੇ ਪ੍ਸ਼ਾਦੇ ਪਕਾਉਣ ਵਾਲੀ ਆਟੋਮੈਟਿਕ 
ਮਸ਼ੀਨ ਭੇਜੀ ਹੈ ਜੋ ਇਕੋ ਘੰਟੇ ਵਿਚ ਚਾਰ ਹਜ਼ਾਰ ਤੋ 
ਜ਼ਿਆਦਾ ਪ੍ਰਸ਼ਾਦੇ ਤਿਆਰ ਕਰ ਸਕਦੀ ਹੈ। ਇਸ ਮਸ਼ੀਨ ਦੇ 
ਵਰਤਾਰੇ ਨਾਲ ਲੈਗਰ ਤਿਆਰ ਕਰਨ ਵਿਚ ਯੋਗਦਾਨ 
ਪਾਉਣ ਵਾਲੇ ਸ਼ਰਧਾਲੂਆਂ ਦੀ ਭਾਵਨਾ ਨੂੰ ਠੇਸ ਪਹੁੰਚੀ 
ਹੈ। ਅਸਲੋਂ, ਸਮੇਂ ਦੀ ਬਦਲੀ ਨਾਲ ਕਈ ਪਰਿਵਰਤਨ 
ਅਕਸਰ ਹੁੰਦੇ ਰਹਿੰਦੇ ਹਨ। 


ਲੈਗਾਹ, ਭਾਈ : ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਤੋਂ' ਸਿੱਖੀ ਦੀ 
ਦਾਤ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰਨ ਵਾਲਾ ਇਕ ਧਰਮ-ਸਾਧਕ ਜਿਸ ਦਾ 
ਜਨਮ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ ਝਬਾਲ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਚੌਧਰੀ 
ਅਬੁੱਲ ਖੈਰ ਦੇ ਘਰ ਹੋਇਆ। ਇਹ ਉੱਜ ਢਿਲੋਂ ਜੱਟ ਸੀ, 
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ਲੰਬਵਾਲੀ 
ਪਰ ਸੁਲਤਾਨ ਸਖੀ ਸਰਵਰ ਦੇ ਉਪਾਸਕ ਹੋਣ ਕਾਰਣ ਇਸ 
ਦਾ ਨਾਂ ਮੁਸਲਮਾਨਾਂ ਵਾਲਾ ਰਖਿਆ ਗਿਆ ਸੀ। ਭਾਈ 
ਲੈਗਾਹ ਵੀ ਪੱਟੀ ਪਰਗਨੇ ਦੇ 84 ਪਿੰਡਾਂ ਦਾ ਚੌਧਰੀ ਸੀ। 
ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ ਕਿ ਇਕ ਵਾਰ ਇਹ ਬੀਮਾਰ ਪੈ ਗਿਆ। ਹਰ 


ਪੁਕਾਰ ਦੇ ਯਤਨਾਂ ਅਤੇ ਸਖੀ ਸਰਵਰ ਦੀਆਂ ਮੰਨਤਾਂ ਦੇ 


ਬਾਵਜੂਦ ਇਹ ਠੀਕ ਨ ਹੋਇਆ। ਫਿਰ ਕਿਸੇ ਸਿੱਖ ਦੇ 
ਸੈਪਰਕ ਵਿਚ ਆਉਣ ਕਾਰਣ ਇਸ ਨੇ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ 
ਭਗਤੀ ਕੀਤੀ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੁਆਰਾ 
ਸੈਚਾਲਿਤ ਧਰਮ ਵਿਚ ਵਿਸ਼ਵਾਸ ਪ੍ਰਗਟ ਕੀਤਾ। ਇਸ ਦੀ 
ਬੀਮਾਰੀ ਖ਼ਤਮ ਹੋ ਗਈ । ਜਦੋ ਪੂਰੀ ਤਰ੍ਹਾਂ ਠੀਕ ਹੋ ਗਿਆ 
ਤਾਂ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਦਰਸ਼ਨ ਲਈ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ 
ਆਇਆ। ਉਦੋ ਸਰੋਵਰ ਦੀ ਖੁਦਾਈ ਅਤੇ ਹਰਿਮੰਦਿਰ 
ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਉਸਾਰੀ ਦਾ ਕੌਮ ਚਲ ਰਹੀ ਸੀ। ਇਸ ਨੇ ਉਸ 
ਮਹਾਨ ਕਾਰਜ ਵਿਚ ਸ਼ਰੀਰਿਕ ਅਤੇ ਮਾਇਕ ਦੋਹਾਂ ਤਰ੍ਹਾਂ 
ਦੀ ਸੇਵਾ ਕੀਤੀ। ਇਸ ਦੇ ਅਦੁੱਤੀ ਕਰਮਾਚਾਰ ਨੂੰ ਮੁਖ 
ਰਖਦਿਆਂ ਗੁਰੁ ਜੀ ਨੇ ਇਸ ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਇਲਾਕੇ ਦਾ ਮਸੈਦ 
ਥਾਪਿਆ। ਜਦੋਂ ਗੁਰੂ ਜੀ ਲਾਹੌਰ ਗਏ, ਤਾਂ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਨਾਲ 
ਗਏ ਪੰਜ ਸਿੱਖਾਂ ਵਿਚ ਇਹ ਵੀ ਸ਼ਾਮਲ ਸੀ। ਇਸ ਨੇ ਗੁਰੂ 
ਜੀ ਦਾ ਲਾਹੌਰ ਵਿਚ ਸਸਕਾਰ ਕੀਤਾ। 

ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਤੋ ਬਾਦ ਇਹ ਗੁਰੂ 
ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਸਾਹਿਬ ਦਾ ਵੀ ਨਿਸ਼ਠਾਵਾਨ ਸੇਵਕ ਰਿਹਾ। 
ਇਹ ਤੇਗ ਦਾ ਵੀ ਬੜਾ ਧੰਨੀ ਸੀ। ਇਸ ਲਈ ਗੁਰੂ 
ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਜੀ ਨੇ ਆਪਣੀ ਤਿਆਰ ਕੀਤੀ ਜਾ ਰਹੀ ਸੈਨਾ 
ਦੇ ਇਕ ਦਲ ਦਾ ਇਸ ਨੂੰ ਨਾਇਕ ਨਿਯੁਕਤ ਕੀਤਾ । ਜਦੋਂ 
ਛੇਵੇਂ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਲਾਹੌਰ ਗਏ ਤਾਂ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ 
ਦੇਵ ਜੀ ਦੀ ਸ਼ਹਾਦਤ ਵਾਲੀ ਥਾਂ ਉਤੇ ਇਕ ਸਮਾਰਕ 
ਬਣਵਾਇਆ ਅਤੇ ਉਸ ਦੀ ਸੇਵਾ ਸੈਭਾਲ ਦੀ ਜ਼ਿੰਮੇਵਾਰੀ 
ਇਸ ਨੂੰ ਸੌਂਪੀ। ਕਰੋੜ ਸਿੰਘੀਆ ਮਿਸਲ ਦਾ ਸ. ਬਘੇਲ 
ਸਿੰਘ ਇਸ ਦਾ ਵੈਸ਼ਜ ਸੀ। ਮਾਈ ਭਾਗੋ ਵੀ ਇਸ ਦੇ ਛੋਟੇ 
ਭਰਾ ਪੀਰੋ ਸ਼ਾਹ ਦੀ ਪੋਤੀ ਸੀ, ਜੋ ਚਾਲ੍ਹੀ ਮੁਕਤਿਆਂ ਨੂੰ 
ਦਸਮ ਗੁਰੂ ਤੋ' ਬਖ਼ਸ਼ਵਾਉਣ ਲਈ ਖਿਦਰਾਣੇ ਦੀ ਢਾਬ 
ਪਾਸ ਪਹੁੰਚੀ। ਭਾਈ ਲੈਗਾਹ ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ ਬਿਆਸ ਨਦੀ ਦੇ 
ਕੰਢੇ ਢਿਲਵਾਂ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਹੋਇਆ। 


ਲੈਬਵਾਲੀ (ਪਿੰਡ) : ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਫ਼ਰੀਦਕੋਟ ਜ਼ਿਲ੍ਹੋ ਦੀ ਜੈਤੋ 
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ਲੈਮੇ 


ਮੰਡੀ ਤੋਂ 10 ਕਿ.ਮੀ. ਉੱਤਰ-ਪੂਰਵ ਵਲ ਸਥਿਤ ਇਕ 
ਪਿੰਡ ਜਿਸ ਵਿਚ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸਾਹਿਬ ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ ਦਸ” 
ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ ਕਿ ਸੈਨ 1705 ਈ. ਦੇ 
ਅੰਤ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਕੁਝ ਸਮੇਂ ਲਈ ਇਥੇ 
ਠਹਿਰੇ ਸਨ। ਸਥਾਨਕ ਰਵਾਇਤ ਅਨੁਸਾਰ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ 
ਦੇਵ ਜੀ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਜੀ ਨੇ ਵੀ ਇਥੇ ਚਰਣ 
ਪਾਏ ਸਨ। ਇਸ ਦੀ ਵਰਤਮਾਨ ਇਮਾਰਤ ਤੀਹ ਕੁ ਵਰ੍ਹੇ 
ਪਹਿਲਾਂ ਬਣੀ ਹੈ। ਇਹ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਸ਼੍ਰੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ 
ਪ੍ਬੈਧਕ ਕਮੇਟੀ ਨਾਲ ਸੈਬੈਧਿਤ ਹੈ, ਜੋ ਸਥਾਨਕ ਕਮੇਟੀ 
ਰਾਹੀਂ ਇਸ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਕਰਦੀ ਹੈ। ਮਾਘੀ ਅਤੇ ਵਿਸਾਖੀ 
ਨੂੰ ਇਥੇ ਵੱਡੇ ਮੇਲੇ ਲਗਦੇ ਹਨ। 


ਲੈਬੇ (ਪਿੰਡ) : ਇਕ ਪਿੰਡ ਜੋ ਹੁਣ ਚੰਡੀਗੜ੍ਹ ਤੋਂ 6 ਕਿ.ਮੀ. 
ਦੀ ਵਿਥ ਉਤੇ ਮਨੀਮਾਜਰੇ ਵਾਲੋਂ ਪਾਸੇ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚ 
ਥਾਂ ਉਤੇ ਇਕ ਵਾਰ ਗੁਰੂ ਹਰਿਰਾਇ ਸਾਹਿਬ ਠਹਿਰੇ ਸਨ। 
ਉਦੋ ਇਥੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਇਕ ਸ਼ਰਧਾਲੂ ਭਾਈ ਕਕੜੂ ਦਾ 
ਅੰਬਾਂ ਦਾ ਬਾਗ਼ ਹੁੰਦਾ ਸੀ। ਜਿਸ ਅੰਬ ਦੇ ਬਿਛ ਹੇਠਾਂ ਗੁਰੂ 
ਜੀ ਬਿਰਾਜੇ ਸਨ, ਉਹ ਹੁਣ ਮੌਜੂਦ ਦਸਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਅਤੇ 
ਗੁਰੂ ਕਾ ਅੰਬ” ਨਾਂ ਨਾਲ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਹੈ। ਇਸ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਦੀ 
ਵਰਤਮਾਨ ਇਮਾਰਤ ਸੈਤ ਈਸ਼ਰ ਸਿੰਘ ਨੇ ਸੈਨ 1960 ਈ. 
ਵਿਚ ਬਣਵਾਈ ਸੀ। ਇਹ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸ਼ਰੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ 
ਪ੍ਰਬੰਧਕ ਕਮੇਟੀ ਨਾਲ ਸੈਬੈਧਿਤ ਹੈ, ਪਰ ਵਿਵਸਥਾ ਸਥਾਨਕ 
ਕਮੇਟੀ ਕਰਦੀ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਹਰਿਰਾਇ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਜਨਮ ਦਿਨ 
ਨੂੰ ਇਥੇ ਸਾਲਾਨਾ ਧਾਰਮਿਕ ਮੇਲਾ ਲਗਦਾ ਹੈ। 


ਲੈਮੇ (ਪਿੰਡ) : ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਲੁਧਿਆਣਾ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਵਿਚ ਰਾਏਪੁਰ 
ਨਗਰ ਤੋ 14 ਕਿ.ਮੀ. ਦੀ ਵਿਥ ਉਤੇ ਵਸਿਆ ਇਕ 
ਪੁਰਾਤਨ ਪਿੰਡ, ਜੋ ਜੱਟਪੁਰਾ ਪਿੰਡ (ਵੇਖੋ) ਦੇ ਬਹੁਤ ਨੇੜੇ 
ਹੈ ਅਤੇ ਕਈ ਵਾਰ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੋਹਾਂ ਨੂੰ ਇਕਠਿਆਂ “ਲੰਮੇ 
ਜੱਟਪੁਰਾ” ਵੀ ਕਹਿ ਦਿੰਦੇ ਹਨ। ਮਾਛੀਵਾੜੇ ਤੋਂ ਦੀਨਾ- 
ਕਾਂਗੜ ਨੂੰ ਜਾਂਦਿਆਂ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਇਥੇ ਰੁਕੇ 
ਸਨ।ਰਾਏ ਕਲ੍ਹਾ ਵਲੋਂ ਦੋ ਛੋਟੇ ਸਾਹਿਬਜ਼ਾਦਿਆਂ ਅਤੇ ਮਾਤਾ 
ਗੁਜਰੀ ਦਾ ਸਮਾਚਾਰ ਜਾਣਨ ਲਈ ਨੂਰੇ ਮਾਹੀ ਨੂੰ ਸਰਹਿੰਦ 
ਭੇਜਿਆ ਗਿਆ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਦੁਖਦ ਸਮਾਚਾਰ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ 
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ਵਸਾਖਾ ਸਿੰਘ, ਬਾਬਾ 
ਬੜੇ ਸਹਿਜ ਨਾਲ ਸੁਣਿਆ ਅਤੇ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਦਾਤ ਨੂੰ 
ਪਰਤਾਏ ਜਾਣ ਵਿਚ ਸੈਤੋਸ਼ ਪ੍ਰਗਟ ਕੀਤਾ। ਤੀਰ ਨਾਲ 
ਇਕ ਦਬ ਨੂੰ ਜੜੋਂ ਪੁਟ ਸੁਟਣ ਦੇ ਪ੍ਰਤੀਕ ਦੁਆਰਾ ਜ਼ਾਲਮਾਂ 
ਦੇ ਅੰਤ ਹੋਣ ਵਲ ਸੋਕੇਤ ਕੀਤਾ। ਸਾਹਿਬਜ਼ਾਦਿਆਂ ਦੇ ਹੱਕ 
ਵਿਚ ਬੋਲਣ ਵਾਲੇ ਮਲੇਰਕੋਟਲਾ ਦੇ ਨਵਾਬ ਨੂੰ ਅਸੀਸ ਦਿੱਤੀ 
ਅਤੇ ਰਾਏ ਕਲ੍ਹਾ ਨੂੰ ਉਸ ਦੁਆਰਾ ਕੀਤੀ ਸੇਵਾ ਲਈ ਵਰਦਾਨ 
ਦਿੱਤਾ ਅਤੇ ਇਕ ਖੜਗ ਅਤੇ ਇਕ ਗੈਗਾਸਾਗਰ ਬਖ਼ਸ਼ਿਆ। 

ਇਸ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਦੋ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਹਨ। ਇਕ ਦਾ 
ਨਾਂ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸਾਹਿਬ ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ ਦਸਵੀਂ? ਹੈ ਜੋ ਪਿੰਡ 
ਵਿਚ ਭਾਈ ਰਾਮਦਿੱਤ ਸਿੰਘ ਦੇ ਘਰ ਵਾਲੀ ਥਾਂ ਉਤੇ 
ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ, ਕਿਉਂਕਿ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ 
ਇਕ ਰਾਤ ਇਥੇ ਰਹੇ ਸਨ। ਇਹ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸ਼ੋ ਮਣੀ 
ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਬੰਧਕ ਕਮੇਟੀ ਨਾਲ ਸੈਬੈਧਿਤ ਹੈ ਪਰ ਇਸ 
ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਸਥਾਨਕ ਕਮੇਟੀ ਕਰਦੀ ਹੈ। 

ਦੂਜਾ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਹੈ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਗੁਰੂਸਰ'। ਇਹ 
ਪਿੰਡ ਦੇ ਬਾਹਰ ਉਸ ਥਾਂ ਉਤੇ ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ ਜਿਥੇ 
ਟੋਭੇ ਦੇ ਕੈਢੇ ਉਪਰ ਬੈਠ ਕੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਸੈਗਤਾਂ ਨੂੰ ਉਪਦੇਸ਼ 
ਦਿੱਤਾ ਸੀ। ਇਸ ਸਮਾਰਕ ਵਿਚ ਸੁੰਦਰ ਸਰੋਵਰ ਬਣਵਾਇਆ 
ਗਿਆ ਹੈ ਅਤੇ ਸਰੋਵਰ ਦੇ ਨਾਂ ਉਤੇ ਹੀ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਦਾ ਨਾਂ 
ਪ੍ਰਚਲਿਤ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਇਸ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਦੀ ਨਵੀਂ ਇਮਾਰਤ 
ਸੈਤ ਅਜਾਇਬ ਸਿੰਘ ਬੋਪਾਰਾਇ ਨੇ ਸੈਨ 1940 ਈ. ਵਿਚ 
ਸ਼ੁਰੂ ਕਰਵਾਈ ਸੀ। ਇਸ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਵੀ ਸੈਤ ਜੀ ਦੇ 
ਸੇਵਕ ਹੀ ਕਰਦੇ ਆ ਰਹੇ ਹਨ। 


ਫ਼ 


ਵਸਾਖਾ ਸਿੰਘ, ਬਾਬਾ (1877-1957 ਈ.) : ਇਕ 
ਸਿਦਕੀ ਸਿੱਖ ਅਤੇ ਗ਼ਦਰੀ ਬਾਬਾ, ਜਿਸ ਦਾ ਜਨਮ 
ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਜ਼ਿਲ੍ਹੈ ਦੇ ਦਦੇਹਰ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਇਕ ਗੁਰਸਿੱਖ 
ਕਿਸਾਨ ਪਰਿਵਾਰ ਦੇ ਸ. ਦਿਆਲ ਸਿੰਘ ਦੇ ਘਰ ਮਾਈ 
ਇੰਦ ਕੌਰ ਦੀ ਕੁੱਖੋਂ 3 ਅਪੈਲ 1877 ਈ. ਨੂੰ ਹੋਇਆ। 
ਇਸ ਪਰਿਵਾਰ ਦੇ ਇਕ ਪੁਰਖੇ ਨੇ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ 
ਪਾਸੋਂ ਅੰਮ੍ਰਿਤ ਪਾਨ ਕੀਤਾ ਸੀ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਇਸ ਨੂੰ ਘਰ 
ਤੋਂ ਹੀ ਅਧਿਆਤਮੀ ਮਾਹੌਲ ਮਿਲਿਆ। ਇਸ ਨੇ ਪਿੰਡ ਦੇ 
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ਵਸਾਖ ਸਿੰਘ, ਬ ਥ 


ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਵਿਚ ਮੁਢਲੀ ਤਾਲੀਮ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕੀਤੀ ਅਤੇ 
ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦਾ ਪਾਠ ਕਰਨ ਲਗ ਗਿਆ। 12 
ਵਰ੍ਹਿਆਂ ਦੀ ਉਮਰ ਵਿਚ ਇਸ ਨੇ ਅੰਮ੍ਰਿਤ ਛਕਿਆ। ਇਸ 
ਦਾ ਵਿਆਹ ਬਚਪਨ ਵਿਚ ਹੀ ਹੋ ਗਿਆ ਸੀ, ਪਰ ਵਿਆਹ 
ਤੋਂ ਚਾਰ ਸਾਲਾਂ ਬਾਦ ਇਸ ਦੀ ਪਤਨੀ ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ ਹੋ 
ਗਿਆ ਅਤੇ ਉਸ ਤੋਂ ਬਾਦ ਇਹ ਜੀਵਨ ਭਰ ਅਵਿਵਾਹਿਤ 
ਹੀ ਰਿਹਾ। 

ਸੈਨ 1896 ਈ. ਵਿਚ ਇਹ ਫ਼ੌਜ ਵਿਚ ਭਰਤੀ 
ਹੋਇਆ, ਪਰ ਸੈਨ 1907 ਈ. ਵਿਚ ਨੌਕਰੀ ਛਡ ਕੇ ਚੀਨ 
ਚਲਾ ਗਿਆ ਅਤੇ ਪੁਲਿਸ ਦੀ ਨੌਕਰੀ ਕਰ ਲਈ, ਪਰ 
ਰਾਸ ਨ ਆਈ। ਉਥੋਂ ਅਮਰੀਕਾ (ਕੈਲੇਫੋਰਨੀਆ) ਗਿਆ 
ਅਤੇ ਪਿੰਡ ਠਟੀਆਂ ਦੇ ਬਾਬਾ ਜਵਾਲਾ ਸਿੰਘ ਅਤੇ ਬਾਬਾ 
ਸੋਤੋਖ ਸਿੰਘ ਨਾਲ ਰਲ ਕੇ 500 ਏਕੜ ਦਾ ਇਕ ਫਾਰਮ 
ਠੇਕੇ ਉਤੇ ਲਿਆ। ਇਸ ਨੇ ਸਟਾਕਟਨ ਵਿਚ ਪਹਿਲਾ 
ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਕਾਇਮ ਕਰਨ ਵਿਚ ਆਪਣਾ ਯੋਗਦਾਨ 
ਪਾਇਆ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਐਜੂਕੇਸ਼ਨਲ ਸੋਸਾਇਟੀ ਦੀ 
ਸਥਾਪਨਾ ਕਰਕੇ ਹਿੰਦੁਸਤਾਨ ਤੋਂ ਆਏ ਵਿਦਿਆਰਥੀਆਂ 
ਦੀ ਸਹਾਇਤਾ ਕਰਨ ਦਾ ਉਦਮ ਕੀਤਾ। ਸੈਨ 1911 ਈ. 
ਵਿਚ ਇਸ ਨੇ ਬਾਬਾ ਜਵਾਲਾ ਸਿੰਘ ਅਤੇ ਬਾਬਾ ਸੈਤੋਖ 
ਸਿੰਘ ਨਾਲ ਰਲ ਕੇ ਗ਼ਦਰ ਪਾਰਟੀ ਕਾਇਮ ਕੀਤੀ ਜਿਸ 
ਦਾ ਮੁੱਖ ਉਦੇਸ਼ ਸੀ ਆਪਣੇ ਦੇਸ਼ ਨੂੰ ਅੰਗ੍ੇਜ਼ਾਂ ਦੀ ਗ਼ੁਲਾਮੀ 
ਤੋਂ ਆਜ਼ਾਦ ਕਰਾਉਦਾ। ਗ਼ਦਰ ਪਾਰਟੀ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਤੋੱ 
ਬਾਦ “ਗਦਰ' ਪਤ੍ਰਿਕਾ ਰਾਹੀਂ ਜਦੋੱ' ਭਾਰਤੀ ਪਰਵਾਸੀਆਂ 
ਵਿਚ ਕੰਮ ਕਰਦੇ ਭਾਰਤੀਆਂ ਤਕ ਪਹੁੰਚੀਆਂ, ਤਾਂ ਉਨ੍ਹਾਂ 
ਦੇ ਅੰਦਰ ਵੀ ਦੇਸ਼ ਦੀ ਆਜ਼ਾਦੀ ਲਈ ਉਤੇਜਨਾ ਪੈਦਾ 
ਹੋਈ। ਬਹੁਤ ਪਰਵਾਸੀ ਗ਼ਦਰ ਪਾਰਟੀ ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਹੋ 
ਗਏ। ਸੈਨ 1914 ਈ. ਵਿਚ ਜਦੋਂ ਪਹਿਲਾ ਵਿਸ਼ਵ ਯੁੱਧ 
ਸ਼ੁਰੂ ਹੋਇਆ ਤਾਂ ਗ਼ਦਰ ਪਾਰਟੀ ਨੇ ਫ਼ੈਸਲਾ ਕੀਤਾ ਕਿ 
ਹਿੰਦੁਸਤਾਨ ਜਾ ਕੇ ਸਸ਼ਸੜ੍੍‌ ਕਰਾਂਤੀ ਮਚਾਈ ਜਾਏ ਅਤੇ 
ਲਈ ਇਹ ਦੇਸ਼ ਪਰਤਿਆ, ਪਰ 7 ਜਨਵਰੀ 1915 ਈ. 
ਨੂੰ ਮਦਰਾਸ ਤੋਂ ਪਕੜ ਕੇ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਨਜ਼ਰਬੰਦ ਕਰ ਦਿੱਤਾ 
ਗਿਆ। ਪਿੰਡ ਰਹਿ ਕੇ ਵੀ ਇਸ ਨੇ ਗ਼ਦਰ ਪਾਰਟੀ ਨਾਲ 
ਆਪਣੇ ਸੈਬੈਧ ਬਣਾਈ ਰਖੇ। ਇਸ ਦੇ ਘਰੋਂ ਬਹੁਤ ਸਾਰਾ 
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ਵਚਨ ਗੋਬਿੰਦ ਲੋਕਾਂ ਕੇ 
ਅਸਲਾ ਬਰਾਮਦ ਹੋਇਆ ਜਿਸ ਕਰਕੇ ਇਸ ਉਤੇ ਲਾਹੌਰ 
ਛਾਵਨੀ ਉਤੇ ਹਮਲਾ ਕਰਨ ਦਾ ਦੋਸ਼ ਲਗਾ ਕੇ ਪਹਿਲੇ 
ਲਾਹੌਰ ਸਾਜਿਸ਼ ਕੇਸ (1915 ਈ.) ਅਧੀਨ ਪਕੜ ਲਿਆ। 
ਇਸ ਨੂੰ ਪਹਿਲਾਂ ਮੌਤ ਦੀ ਸਜ਼ਾ ਹੋਈ, ਪਰ ਫਿਰ ਇਸ ਨੂੰ 
ਕਾਲੇ ਪਾਣੀ ਭੇਜ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। ਇਸ ਦੀ ਸਾਰੀ ਜਾਇਦਾਦ 
ਜ਼ਬਤ ਕਰ ਲਈ ਗਈ। ਕਾਲੇ ਪਾਣੀ ਵਿਚ ਜੇਲ੍ਹ ਵਿਚ 
ਬੀਮਾਰ ਹੋ ਜਾਣ ਕਾਰਣ ਉਥੋਂ 14 ਅਪੈੈਲ 1920 ਈ. ਨੂੰ 
ਮੁਕਤ ਹੋ ਕੇ ਆਪਣੇ ਪਿੰਡ ਪਰਤਿਆ। ਵਾਪਸ ਪਰਤ ਕੇ 
ਵੀ ਇਹ ਦੇਸ਼ ਦੀ ਆਜ਼ਾਦੀ ਲਈ ਕੰਮ ਕਰਦਾ ਰਿਹਾ। 
ਇਸ ਨੇ ਰਾਜਸੀ ਕੈਦੀਆਂ ਦੇ ਪਰਿਵਾਰਾਂ ਦੀ ਮਦਦ ਕਰਨ 
ਲਈ 'ਦੇਸ਼ ਭਗਤ ਪਰਿਵਾਰ ਸਹਾਇਕ ਕਮੇਟੀ” ਦੀ 
ਸਥਾਪਨਾ ਕੀਤੀ। “ਗੁਰੂ ਕਾ ਬਾਗ਼” ਮੋਰਚੇ ਵਿਚ ਇਹ ਇਕ 
ਸੌ ਦੇ ਜੱਥੇ ਨਾਲ ਸ਼ਾਮ ਹੋਇਆ ਅਤੇ ਤਰਨਤਾਰਨ ਦੇ ਸਰੋਵਰ 
ਦੀ ਕਾਰਸੇਵਾ ਵੇਲੇ ਪੰਜ ਪਿਆਰਿਆਂ ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਹੋਇਆ। 
ਪੰਜਾ ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਨਵੀਂ ਇਮਾਰਤ ਦਾ ਨੀਂਹ ਪੱਥਰ ਰਖਣ 
ਵਾਲੇ ਪੰਜ ਪਿਆਰਿਆਂ ਵਿਚੋਂ ਵੀ ਇਹ ਇਕ ਸੀ। ਸੈਨ 
1934 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਨੂੰ ਕੁਝ ਸਮੇਂ ਲਈ ਅਕਾਲ ਤਖ਼ਤ 
ਦਾ ਜੱਥੇਦਾਰ ਬਣਨ ਦਾ ਵੀ ਮਾਣ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੋਇਆ। ਇਸ 
ਦੌਰਾਨ ਇਸ ਦੀ ਗਤਿਵਿਧੀ ਨੂੰ ਪਿੰਡ ਤਕ ਸੀਮਿਤ ਵੀ 
ਕੀਤਾ ਗਿਆ। ਇਨਕਲਾਬੀ ਗਤਿਵਿਧੀ ਕਾਰਣ ਇਸ ਨੂੰ 
1940 ਈ. ਵਿਚ ਜੇਲੂ ਯਾੜ੍ਾ ਕਰਨੀ ਪਈ, ਪਰ ਸਿਹਤ 
ਦੀ ਖ਼ਰਾਬੀ ਕਰਕੇ ਅਗਲੇ ਸਾਲ ਰਿਹਾ ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। 
ਸੈਨ 1955 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਨੇ ਜਲੈਧਰ ਵਿਚ ਦੇਸ਼-ਭਗਤਾਂ 
ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ 'ਦੇਸ਼ ਭਗਤ ਯਾਦਗਾਰ ਟਰਸਟ” ਕਾਇਮ 
ਕੀਤਾ। 5 ਦਸੈਬਰ 1957 ਦਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਦਾ ਜਲੰਧਰ 
ਵਿਚ ਦੇਹਾਂਤ ਹੋਇਆ ਅਤੇ ਤਰਨਤਾਰਨ ਵਿਚ ਸਸਕਾਰ 
ਕੀਤਾ ਗਿਆ। 


ਵਚਨ ਗੋਬਿੰਦ ਲੋਕਾਂ ਕੇ : ਵੇਖੋ 'ਖਚਨ ਗੋਬਿੰਦ ਲੋਕਾਂ ਕੇ”। 


ਵਜ਼ੀਰ ਖ਼ਾਨ, ਹਕੀਮ (ਅਨੁ. ਜ. 1575-1634 ਈ.) : 
ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਮੁਗ਼ਲ ਪ੍ਰਸ਼ਾਸਨ ਨਾਲ ਸੈਬੈਧਿਤ ਇਕ ਹਕੀਮ 
ਅਤੇ ਸੂਬੇਦਾਰ (ਗਵਰਨਰ) ਜਿਸ ਦਾ ਜਨਮ ਅਨੁਮਾਨਿਕ 
ਤੌਰ 'ਤੇ ਸੈਨ 1575 ਈ. ਵਿਚ ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ ਝੰਗ ਦੇ ਚਿਨਿਓਟ 
ਕਸਬੇ ਵਿਚ ਸ਼ੇਖ਼ ਅਬਦੁੱਲ ਲਤੀਫ਼ ਦੇ ਘਰ ਹੋਇਆ। ਇਸ 
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ਦਾ ਪੂਰਾ ਨਾਂ ਅਲੀਮੁੱਦੀਨ (ਆਲਿਮੁੱਦੀਨ) ਸੀ। “ਵਜ਼ੀਰ 
ਖ਼ਾਨ” ਉਸ ਦਾ ਖ਼ਿਤਾਬ ਸੀ ਜੋ ਦੌਲਤਾਬਾਦ (ਸਿੰਧ ਪ੍ਰਦੇਸ਼) 
ਵਿਚ ਫ਼ਤਹਿ ਖ਼ਾਨ ਦੀ ਬਗ਼ਾਵਤ ਨੂੰ ਕੁਚਲਣ ਕਰਕੇ ਸ਼ਾਹ- 
ਜਹਾਨ ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਨੇ ਪ੍ਦਾਨ ਕੀਤਾ ਸੀ। ਸਿੱਖ ਇਤਿਹਾਸ 
ਅਨੁਸਾਰ ਸੈਨ 1605 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਨੂੰ ਜਲੋਧਰ ਦਾ ਰੋਗ 
ਹੋ ਗਿਆ। ਜਦੋਂ ਕੋਈ ਦਵਾ-ਦਾਰੂ ਕਾਰਗਰ ਨ ਹੋਇਆ 
ਤਾਂ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਪਾਸ ਆਇਆ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਬਾਬਾ 
ਬੁੱਢਾ ਨੂੰ ਕਹਿ ਕੇ ਕਾਰ-ਸੇਵਾ ਦੀ ਮਿੱਟੀ ਨੂੰ ਇਸ ਦੇ ਪੇਟ 'ਤੇ 
ਮਲਵਾਇਆ ਅਤੇ ਇਸ ਦਾ ਰੋਗ ਠੀਕ ਹੋ ਗਿਆ। ਗੁਰੂ ਜੀ 
ਨੇ ਇਸ ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਹੱਥ ਨਾਲ ਕੜਾਹ ਪ੍ਰਸਾਦ ਦਿੱਤਾ ਅਤੇ 
“ਸੁਖਮਨੀ” ਬਾਣੀ ਨੂੰ ਪੜ੍ਹਨ-ਸੁਣਨ ਲਈ ਤਾਕੀਦ ਕੀਤੀ। 
ਇਹ ਆਪਣੇ ਨਾਲ ਭਾਗੂ ਨਾਂ ਦਾ ਇਕ ਸਿੱਖ ਲੈ ਗਿਆ ਜੋ 
ਇਸ ਨੂੰ ਨਿੱਤ 'ਸੁਖਮਨੀ” ਬਾਣੀ ਦਾ ਪਾਠ ਸੁਣਾਉਂਦਾ ਹੁੰਦਾ 
ਸੀ। ਇਸ ਨੇ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਪ੍ਰਤਿ ਜਹਾਂਗੀਰ 
ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਦਾ ਰਵੈਯਾ ਬਦਲਣ ਦਾ ਯਤਨ ਕੀਤਾ, ਪਰ 
ਕਾਮਯਾਬ ਨ ਹੋ ਸਕਿਆ। ਜਹਾਂਗੀਰ ਤੋਂ ਬਾਦ ਸ਼ਾਹਜਹਾਨ 
ਵੀ ਇਸ ਦੀ ਬੜੀ ਕਦਰ ਕਰਦਾ ਸੀ ਅਤੇ ਸ਼ਾਹੀ ਖ਼ਾਨਦਾਨ 
ਦਾ ਹਕੀਮ ਲਗਾਇਆ ਹੋਇਆ ਸੀ। ਉਸ ਨੇ ਸੈਨ 1628 
ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਨੂੰ ਲਾਹੌਰ ਦਾ ਗਵਰਨਰ ਨਿਯੁਕਤ ਕੀਤਾ 
ਅਤੇ ਪੰਜ ਸਾਲ ਗਵਰਨਰ ਰਿਹਾ। 

ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਤੋਂ ਬਾਦ ਇਹ ਗੁਰੂ 
ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਸਾਹਿਬ ਪ੍ਰਤਿ ਵੀ ਅਪਾਰ ਸ਼ਰਧਾ ਰਖਦਾ ਸੀ। 
ਨਾਲ ਦਸਦਾ ਰਿਹਾ। ਜਦੋਂ' ਗੁਰੂ ਜੀ ਕੀਰਤਪੁਰਾ ਜਾ ਵਸੇ 
ਤਾਂ ਇਹ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਪਾਸ ਉਥੇ ਗਿਆ ਅਤੇ ਆਪਣੀ 
ਸ਼ਰਧਾ ਪ੍ਰਗਟ ਕੀਤੀ। ਸੈਨ 1633 ਈ. ਵਿਚ ਸ਼ਾਹਜਹਾਨ 
ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਨੇ ਇਸ ਨੂੰ ਬਦਲ ਕੇ ਆਗਰੇ ਭੇਜ ਦਿੱਤਾ ਜਿਥੇ 
ਇਹ ਕੇਵਲ ਦਸ ਮਹੀਨੇ ਹੀ ਜੀ ਸਕਿਆ। ਸੈਨ 1634 
ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਦੀ ਆਗਰੇ ਵਿਚ ਮਿ੍‌ਤੂ ਹੋਂ ਗਈ। 


ਵਜ਼ੀਰ ਖ਼ਾਨ, ਨਵਾਬ (ਮ. 1730 ਈ.) : ਹਰਿਆਣਾ 
ਪ੍ਰਦੇਸ਼ ਦੇ ਕਰਨਾਲ ਨਗਰ ਦੇ ਨੇੜੇ ਸਥਿਤ ਪਿੰਡ ਕੁੰ ਜਪੁਰੇ 
ਦਾ ਨਿਵਾਸੀ ਜੋ ਮੁਗ਼ਲ ਸਰਕਾਰ ਵਲੋ' 18ਵੀ' ਸਦੀ ਦੇ 
ਸ਼ੁਰੂ ਵਿਚ ਸਰਹਿੰਦ ਦਾ ਫ਼ੌਜਦਾਰ ਨਿਯੁਕਤ ਕੀਤਾ ਗਿਆ। 
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ਵਜ਼ੀਰ ਖ਼ਾਨ, ਨਵਾਬ 


ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਨਾਲ ਵੈਰ ਪਾਲਣ ਵਾਲੇ ਪਹਾੜੀ 
ਰਾਜੇ ਇਸ ਤੋਂ'` ਫ਼ੌਜੀ ਮਦਦ ਲੈਂਦੇ ਰਹਿੰਦੇ ਸਨ। ਪਹਾੜੀ 
ਰਾਜਿਆਂ ਨਾਲ ੧4 ਅਕਤੂਬਰ 1700 ਈ. ਵਿਚ ਹੋਈ 
ਨਿਰਮੋਹਗੜ੍ਹ ਦੀ ਲੜਾਈ ਵਿਚ ਇਸ ਨੇ ਆਪਣੀ ਫ਼ੌਜ 
ਭੇਜੀ, ਪਰ ਕਾਮਯਾਬੀ ਹਾਸਲ ਨ ਹੋਈ। ਸੈਨ 1705 ਈ. 
ਵਿਚ ਕਹਿਲੂਰ ਦੇ ਰਾਜਾ ਅਜਮੇਰ ਚੰਦ ਨੇ ਲਾਹੌਰ ਅਤੇ 
ਸਰਹਿੰਦ ਦੇ ਸੂਬੇਦਾਰਾਂ ਤੋਂ ਮਦਦ ਲੈਣ ਲਈ ਔਰੈਗਜ਼ੇਬ 
ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਤੋਂ ਸਾਹੀ ਫ਼ਰਮਾਨ ਜਾਰੀ ਕਰਵਾਇਆ। ਲਾਹੌਰ 
ਆਨੰਦਪੁਰ ਨੂੰ ਘੇਰਾ ਪਾਇਆ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੂੰ ਕਿਲ੍ਹੇ ਤੋਂ ਕਢਣ 
ਵਿਚ ਸਫਲ ਨ ਹੋਣ ਕਾਰਣ ਵਜ਼ੀਰ ਖ਼ਾਨ ਨੇ ਕੁਰਾਨ ਦੀ 
ਕਸਮ ਚੁਕ ਕੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਤੋ ਕਿਲ੍ਹਾ ਖ਼ਾਲੀ ਕਰਵਾਇਆ। 
ਪਰ ਜਿਉਂ ਹੀ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਦਾ ਦਲ ਬਾਹਰ ਨਿਕਲਿਆ, 
ਮੁਗ਼ਲ ਸੈਨਾ ਅਤੇ ਪਹਾੜੀ ਸੈਨਾ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਕਾਫ਼ਲੇ 
ਉਤੇ ਟੁਟ ਕੇ ਪੈ ਗਈ। ਸਰਸਾ ਨਦੀ ਪਾਰ ਕਰਨ ਵੇਲੇ ਗੁਰੂ 
ਜੀ ਦਾ ਬਹੁਤ ਕੁਝ ਰੁੜ੍ਹ ਗਿਆ ਅਤੇ ਸਾਰਾ ਪਰਿਵਾਰ 
ਵਿਛੜ ਗਿਆ। ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਨੇ ਚਮਕੌਰ ਦੀ 
ਗੜ੍ਹੀ ਵਿਚ ਸ਼ਰਣ ਲਈ। ਵਜ਼ੀਰ ਖ਼ਾਨ ਨੇ ਗੜ੍ਹੀ ਨੂੰ ਘੇਰਾ 
ਪਾਇਆ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਵੱਡੇ ਦੋ ਸਾਹਿਬਜ਼ਾਦਿਆਂ 
ਅਤੇ ਅਨੌਕ ਸਿੰਘਾਂ ਨੇ ਸ਼ਹੀਦੀਆਂ ਪਾਈਆਂ। ਉਥੋਂ ਗੁਰੂ 
ਸਾਹਿਬ ਮਾਛੀਵਾੜੇ ਤੋਂ ਹੁੰਦੇ ਹੋਏ ਮਾਲਵੇ ਨੂੰ ਨਿਕਲ ਗਏ। 

ਸਰਹਿੰਦ ਵਿਚ ਵਜ਼ੀਰ ਖ਼ਾਨ ਨੇ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਦੇ 
ਦੋ ਛੋਟੇ ਸਾਹਿਬਜ਼ਾਦਿਆਂ ਨੂੰ ਦੀਵਾਰ ਵਿਚ ਚਿਣਵਾ ਕੇ 
ਸ਼ਹੀਦ ਕਰ ਦਿੱਤਾ। ਉਧਰ ਵਜ਼ੀਰਖ਼ਾਨ ਦੀ ਫ਼ੌਜ ਨੇ ਗੁਰੂ 
ਸਾਹਿਬ ਦਾ ਖਿਦਰਾਣੇ ਦੀ ਢਾਬ ਤਕ ਪਿਛਾ ਕੀਤਾ। ਮੁਗ਼ਲ 
ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਬਹਾਦੁਰਸ਼ਾਹ ਨਾਲ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਮਿਤਰਤਾ ਤੋੱ 
ਘਬਰਾ ਕੇ ਇਸ ਨੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੂੰ ਮਾਰਨ ਲਈ ਦੋ ਪਠਾਣਾਂ 
ਦੀ ਨਿਯੁਕਤੀ ਕੀਤੀ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਨਾਂਦੇੜ ਵਿਚ ਗੁਰੁ ਸਾਹਿਬ 
ਦੇ ਡੇਰੇ ਵਿਚ ਦਾਖ਼ਲ ਹੋ ਕੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਉਤੇ ਵਾਰ ਕੀਤਾ ਅਤੇ 
ਕੁਝ ਦਿਨਾਂ ਬਾਦ ? ਅਕਤੂਬਰ 1708 ਈ. ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਜੀ 
ਬ੍ਹਮਲੀਨ ਹੋ ਗਏ। ਇਸ ਤੋ' ਪਹਿਲਾਂ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਬਾਬਾ 
ਲਈ ਭੇਜ ਦਿੱਤਾ ਸੀ। ਬਾਬਾ ਬੈਦਾ ਬਹਾਦਰ ਦੀ ਸੈਨਾ ਨੇ 
ਚਪੜ-ਚਿੜੀ ਦੇ ਮੈਦਾਨ ਵਿਚ ਵਜ਼ੀਰ ਖ਼ਾਨ ਦੇ ਸੈਨਾ ਦਲ 


੮੧੦੦ 751 


1572 


ਵਡਹੰਸ ਕੀ ਵਾਰ ਮਹਲਾ ੪ 


ਨਾਲ 10 ਮਈ 1730 ਈ. ਨੂੰ ਯੁੱਧ ਕਰਕੇ ਜਿਤ ਪਾਪਤ 
ਕੀਤੀ ਅਤੇ ਵਜ਼ੀਰ ਖ਼ਾਨ ਨੂੰ ਯੁੱਧ ਵਿਚ ਮਾਰ ਕੇ ਸਰਹਿੰਦ 
ਉਤੇ ਕਬਜ਼ਾ ਕੀਤਾ। ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਨਾਲ ਵੈਰ ਕਮਾਉਣ 
ਨੇ ਆਪਣਾ ਪੂਰਾ ਵਾਹ ਲਾਇਆ। ਪਰ ਜਿਉ ਹੀ ਸਿੱਖ 
ਤਾਕਤ ਵਿਚ ਆਏ, ਇਸ ਤੋਂ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਝਾਲ ਨ ਝਲੀ 
ਗਈ ਅਤੇ ਮੈਦਾਨ-ਏ-ਜੈਗ ਵਿਚ ਮਾਰਿਆ ਗਿਆ। 


ਵਜ਼ੀਰਾਬਾਦ (ਨਗਰ) : ਹਕੀਮ ਵਜ਼ੀਰ ਖ਼ਾਨ ਦਾ ਵਸਾਇਆ 
ਇਕ ਨਗਰ ਜੋ ਪੱਛਮੀ ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਗੁਜਰਾਂਵਾਲਾ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਵਿਚ 
ਚਨਾਬ ਦਰਿਆ ਦੇ ਕੰਢੇ ਉਤੇ ਸਥਿਤ ਹੈ। ਕਸ਼ਮੀਰ ਤੋਂ ਵਾਪਸ 
ਭਾਈ ਖੇਮ ਚੰਦ ਦੇ ਘਰ ਰੁਕੇ ਸਨ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਠਹਿਰ 
ਦੌਰਾਨ ਭਾਈ ਖੇਮ ਚੰਦ ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ ਹੋ ਗਿਆ। ਗੁਰੁ ਜੀ ਨੇ 
ਉਸ ਦਾ ਆਪਣੇ ਹੱਥੀਂ ਸਸਕਾਰ ਕੀਤਾ। ਬਾਦ ਵਿਚ ਗੁਰੂ 
ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਆਮਦ ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ ਜੋ ਸਮਾਰਕ 
ਬਣਵਾਇਆ ਗਿਆ, ਉਹ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਗੁਰੂ ਕਾ ਕੋਠਾ 
ਛੇਵੀਂ ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ” ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਹੋਇਆ। ਇਸ 
ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਦੇ ਪਰਿਸਰ ਵਿਚ ਭਾਈ ਖੇਮ ਚੰਦ ਦੀ ਸਮਾਧ ਵੀ 
ਬਣਾਈ ਗਈ। ਇਸ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਸ਼੍ਰੋਮਣੀ ਕਮੇਟੀ ਕਰਦੀ 
ਸੀ, ਪਰ ਸੈਨ 1947 ਈ. ਦੀ ਵੰਡ ਵੇਲੇ ਇਹ ਗੁਰਦੁਆਰਾ 
ਪਾਕਿਸਤਾਨ ਵਿਚ ਰਹਿ ਗਿਆ ਹੈ। ਇਥੇ ਦੀਵਾਲੀ ਅਤੇ 
ਬਸੈਤ ਪੰਚਮੀ ਨੂੰ ਭਾਰੀ ਧਾਰਮਿਕ ਮੇਲੇ ਲਗਦੇ ਸਨ। 


ਵਡਹੈਸ ਕੀ ਵਾਰ ਮਹਲਾ ੪ : ਗੁਰੂ ਗੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ 
ਦਰਜ ਗੁਰੂ ਰਾਮਦਾਸ ਦੀ ਰਚੀ ਇਸ ਵਾਰ ਦੇ ਆਰੈਭ ਵਿਚ 
ਇਸ ਦੇ ਗਾਣ ਸੈਬੰਧੀ ਸੂਚਨਾ ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦਿੱਤੀ ਹੈ- 
ਲਲਾ ਬਹਲਨਆ ਕਾਂ ਹਨਿ ਗਾਵਣਾ/ ਰਵਾਇਤ ਅਨੁਸਾਰ 
ਲਲਾ ਅਤੇ ਬਹਿਲੀਮਾ ਨਾਂ ਦੇ ਦੋ ਕਾਂਗੜਾ ਖੇਤਰ ਦੇ 
ਜਾਗੀਰਦਾਰ ਆਪਸ ਵਿਚ ਮਿੱਤਰ ਸਨ, ਪਰ ਕਿਸੇ ਅਸੁਖਾਵੀਂ 
ਘਟਨਾ ਕਾਰਣ ਦੋਹਾਂ ਵਿਚ ਲੜਾਈ ਹੋ ਗਈ। ਬਹਿਲੀਮਾ 
ਜਿਤ ਗਿਆ। ਇਸ ਸਾਕੇ ਬਾਰੇ ਢਾਡੀਆਂ ਨੇ ਜੋ ਵਾਰ ਲਿਖੀ, 
ਉਹ ਬਹੁਤ ਮਕਬੂਲ ਹੋਈ । ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਉਸ 
ਵਾਰ ਦੇ ਆਧਾਰ 'ਤੇ ਵਿਚਾਰਾਧੀਨ ਵਾਰ ਨੂੰ ਗਾਣ ਦਾ 
ਆਦੇਸ਼ ਦਿੱਤਾ। 
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ਵਡਹੰਸ ਰਾਗ 

ਇਸ ਵਿਾਰ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀਆਂ ਲਿਖੀਆਂ ਪੰਜ 
ਪੰਜ ਤੁਕਾਂ ਦੀਆਂ 21 ਪਉੜੀਆਂ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਨਾਲ ਕੁਲ 
43 ਸ਼ਲੋਕ ਦਰਜ ਹਨ, ਪਹਿਲੀ ਨਾਲ ਤਿੰਨ ਅਤੇ ਬਾਕੀਆਂ 
ਨਾਲ ਦੋ ਦੋ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਸ਼ਲੋਕਾਂ ਵਿਚੋਂ 10ਵੀਂ ਪਉੜੀ ਨਾਲ 
ਇਕ ਅਤੇ 20ਵੀਂ ਪਉੜੀ ਨਾਲ ਦੋ ਸ਼ਲੋਕ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ 
ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਹਨ ਅਤੇ ਬਾਕੀ ਦੇ 40 ਸ਼ਲੋਕ ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ 
ਜੀ ਦੇ ਰਚੇ ਹਨ। ਸ਼ਲੋਂਕਾਂ ਦੀ ਤੁਕ-ਸੈਖਿਆ ਇਕ-ਸਮਾਨ 
ਨਹੀਂ ਹੈ। ਦੋ ਤੋਂ ਲੈ ਕੇ 10 ਤੁਕਾਂ ਦੇ ਸ਼ਲੋਕ ਮਿਲਦੇ ਹਨ। 

ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਇਸ ਵਾਰ ਵਿਚ ਗੁਰਮਤਿ ਦੇ ਅਨੇਕ 
ਤੱਥਾਂ ਦੀ ਆਪਣੇ ਢੰਗ ਨਾਲ ਵਿਆਖਿਆ ਕੀਤੀ ਹੈ। ਮੁੱਖ 
ਤੌਰ `ਤੇ ਇਹ ਸਪੱਸ਼ਟ ਕੀਤਾ ਹੈ ਕਿ ਪਰਮਾਤਮਾ ਹਰ ਜੀਵ 
ਦੇ ਅੰਦਰ ਵਸਦਾ ਹੈ ਜਿਸ ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਦੀ ਕ੍ਰਿਪਾ ਦੁਆਰਾ 
ਵਰਸਾਏ ਜਾਣ ਤੋ ਬਾਦ ਦੇਖਿਆ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਦੀ 


ਪਾਪਤੀ ਨਾਲ ਮੋਹ-ਮਾਇਆ ਦਾ ਪ੍ਰਭਾਵ ਖ਼ਤਮ ਹੋ ਜਾਂਦਾ 


ਹੈ ਅਤੇ ਮਨੁੱਖ ਨੂੰ ਅੰਦਰ ਵਸਦੀ ਸ਼ਕਤੀ ਦਾ ਬੋਧ ਹੋਣ 
ਲਗਦਾ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਸਥਾਪਨਾਵਾਂ ਦੀ ਪੁਸ਼ਟੀ ਲਈ ਕੁਝ 
ਪੌਰਾਣਿਕ ਹਵਾਲੇ ਵੀ ਵਰਤੇ ਗਏ ਹਨ। ਇਸ ਵਾਰ ਵਿਚ 
ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਹੈਸ ਅਤੇ ਬਗਲੇ, ਸੈਤ ਅਤੇ ਅਸੈਤ, ਗੁਰਮੁਖ 
ਅਤੇ ਮਨਮੁਖ ਆਦਿ ਵਿਰੋਧੀ ਤੱਤ੍ਰਾਂ ਦਾ ਪਰਸਪਰ ਦੁਅੰਦ 
ਵਿਖਾ ਕੇ ਵਾਰ ਵਿਚਲੇ ਤਨਾਓ ਨੂੰ ਦਰਸਾਇਆ ਹੈ। 


ਵਡਹੌਸ ਰਾਗ (ਬਾਣੀ) : ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਇਸ 
ਰਾਗ ਵਿਚ ਕੁਲ 24 ਚਉਪਦੇ, ਦੋ ਅਸ਼ਟਪਦੀਆਂ, 17 
ਛੰਤ (ਦੋਂ ਘੋੜੀਆਂ ਦੇ), ਨੌ ਅਲਾਹਣੀਆਂ ਅਤੇ ਇਕ ਵਾਰ 
ਮਹਲਾ ੪ ਸ਼ਾਮਲ ਹੈ। 

ਚਉਪਦੇ ਪ੍ਰਕਰਣ ਦੇ ਕੁਲ 24 ਚਉਪਦਿਆਂ 
ਵਿਚੋਂ ਤਿੰਨ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੀ ਰਚਨਾ ਹਨ ਜਿਨ੍ਹਾਂ 
ਵਿਚੋਂ ਪਹਿਲੇ ਦੋ ਚਉਪਦੇ ਹਨ ਅਤੇ ਤੀਜੇ ਵਿਚ ਕੇਵਲ 
ਇਕੋ ਪਦਾ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਪਰਮਾਤਮਾ ਨੂੰ ਮਿਲਣ ਦੀ 
ਤੀਬਰ ਭਾਵਨਾ ਪ੍ਰਗਟਾਈ ਗਈ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ 
ਦੇ ਲਿਖੇ ਨੌਂ ਚਉਪਦਿਆਂ ਵਿਚ ਅੱਠ ਚਾਰ ਚਾਰ ਪਦਿਆਂ 
ਦੇ ਸਮੁੱਚ ਹਨ ਅਤੇ ਇਕ ਵਿਚ ਪੰਜ ਪਦੇ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ 
ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦਾ ਉਪਦੇਸ਼ ਹੈ ਕਿ ਪਰਮਾਤਮਾ ਨਾਲ ਮੇਲ 
ਗੁਰੂ ਦੀ ਸ਼ਰਣ ਵਿਚ ਜਾ ਕੇ ਦੂਰ ਕੀਤਾ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ। 
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ਵਡਹੈਸ ਰਾਗ 
ਗੁਰੂ ਰਾਮਦਾਸ ਜੀ ਦੇ ਤਿੰਨ ਚਉਪਦਿਆਂ ਵਿਚੋ' ਪਹਿਲਾਂ 
ਚਾਰ ਪਦਿਆਂ ਦਾ ਅਤੇ ਦੂਜਾ ਪੰਜ ਪਦਿਆਂ ਦਾ ਹੈ, ਪਰ 
ਤੀਜਾ ਛੇ ਦਾ ਸਮੁੱਚ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚ “ਰਹਾਉ” ਦੀਆਂ ਤੁਕਾਂ 
ਨਹੀਂ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦਾ ਸੰਯੋਗ-ਸੁਖ 
ਪਾਪਤ ਕਰਨ ਲਈ ਗੁਰੂ ਦੀ ਸਹਾਇਤਾ ਦੀ ਇੱਛਾ ਪ੍ਰਗਟ 
ਕੀਤੀ ਗਈ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਲਿਖੇ ਨੰ 
ਚਉਪਦਿਆਂ ਵਿਚ ਸੱਤਾਂ ਵਿਚ ਚਾਰ ਚਾਰ ਪਦੇ ਹਨ ਅਤੇ 
ਪੰਜ ਪਦਿਆਂ ਦੇ ਜੁੱਟ ਹਨ। ਪੰਚਪਦੇ ਵਿਚ “ਰਹਾਉ” ਦੀਆਂ 
ਤੁਕਾਂ ਨਹੀਂ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਪਰਮਾਤਮਾ ਨੂੰ ਮਿਲਣ ਦੀ 
ਲੋਚਾ ਪ੍ਰਗਟਾਈ ਹੈ। 

%ਸ਼ਟਪਦੀਆਂ ਸਿਰਲੇਖ ਅਧੀਨ ਇਸ ਰਾਗ 
ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਦੀਆਂ ਲਿਖੀਆਂ ਦੋ 
ਅਸ਼ਟਪਦੀਆਂ ਦਰਜ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਸਚੇ 
ਨਾਮ ਦੇ ਸਿਮਰਨ ਉਤੇ ਬਲ ਦਿੱਤਾ ਹੈ। 

ਛਾਤਾ ਪ੍ਕਰਣ ਦੇ ਕੁਲ 17 ਛੰਤਾਂ ਵਿਚੋਂ ਦੋ ਗੁਰੂ 
ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਹਨ। ਇਕ ਵਿਚ ਚਾਰ ਪਦੇ ਹਨ ਅਤੇ 
ਇਕ ਵਿਚ ਅੱਠ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਨਾਮ ਜਪਣ ਨੂੰ ਸ਼੍ਰਸ਼ਨ ਕਰਮ 
ਮੰਨ ਕੇ, ਫਿਰ ਉਸ ਦੀ ਵਿਧੀ ਦਸੀ ਗਈ ਹੈ। ਗੁਰੂ 
ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਦੇ ਲਿਖੇ ਛੇ ਛੱਤਾਂ ਵਿਚ ਚਾਰ ਚਾਰ ਪਦੇ 
ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਮਨੁੱਖ ਨੂੰ ਇਸਤਰੀ ਰੂਪ ਵਿਚ ਸੰਬੋਧਿਤ 
ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ ਅਤੇ ਪਤੀ-ਪਰਮਾਤਮਾ ਨੂੰ ਮਿਲਣ ਦੇ 
ਉਪਾ ਦਸੇ ਗਏ ਹਨ। ਗੁਰੁ ਰਾਮਦਾਸ ਜੀ ਦੇ ਲਿਖੇ 6 ਛੰਤ 
ਚਾਰ ਚਾਰ ਪਦਿਆਂ ਦੇ ਹਨ। ਪਹਿਲੇ ਚੌਹਾਂ ਵਿਚ ਪਰਮਾਤਮਾ 
ਨੂੰ ਮਿਲਾਉਣ ਵਾਲੇ ਸਾਧਨ, ਗੁਰੂ ਦੀ ਉਸਤਤ ਅਤੇ ਪ੍ਰਭੂ 
ਦਾ ਮਿਲਾਪ ਕਰਾਉਣ ਲਈ ਅਰਜ਼ੋਈ ਕੀਤੀ ਗਈ ਹੈ। 
ਪੰਜਵੇਂ ਅਤੇ ਛੇਵੇਂ ਛੱਤਾਂ ਨੂੰ “ਘੋੜੀਆਂ” ਉਪ-ਸਿਰਲੇਖ 
ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਲਿਖੇ ਤਿੰਨ 
ਛੰਤਾਂ ਵਿਚ ਚਾਰ ਚਾਰ ਪਦੇ ਹਨ। ਦੂਜੇ ਛੰਤ ਦੇ ਹਰ ਪਦੇ 
ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ ਇਕ ਇਕ ਸ਼ਲੋਕ ਹੈ। ਸ਼ਲੋਕ ਦੀ ਭਾਸ਼ਾ ਲਹਿੰਦੀ 
ਪ੍ਭਾਵ ਵਾਲੀ ਹੈ ਅਤੇ ਛੰਤਾਂ ਦੀ ਭਾਸ਼ਾ ਪੂਰਬੀ ਪੰਜਾਬੀ ਹੈ, 
ਕਿਤੇ ਕਿਤੇ ਸਾਧ-ਭਾਖਾਈ ਰੈਗ ਵੀ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਛੱਤਾਂ ਵਿਚ 
ਵਿਆਹ ਦੇ ਮਾਹੌਲ ਰਾਹੀਂ ਨਿਰਾਕਾਰ ਪਤੀ-ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ 
ਲੋੜ ਦਸੀ ਗਈ ਹੈ। 
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ਵਡਭਾਗ ਸਿੰਘ ਸੋਢੀ 
ਇਸ ਤੋਂ ਅਗੇ “ਅਲਾਹਣੀਆਂ” ਅਤੇ “ਵਡਹੰਸ 
ਕੀ ਵਾਰ ਮ. ੪” ਬਾਰੇ ਸੁਤੰਤਰ ਇੰਦਰਾਜ ਵੇਖੋ। 


ਵਡਭਾਗ ਸਿੰਘ ਸੋਢੀ (17136-17671 ਈ.) : ਬਾਬਾ 
ਗੁਰਦਿੱਤਾ ਦੀ ਵੈਸ਼-ਪਰੈਪਰਾ ਵਿਚ ਹੋਏ ਸੋਢੀ ਵਡਭਾਗ 
ਸਿੰਘ ਦਾ ਜਨਮ ਬਾਬਾ ਰਾਮਦਾਸ ਸੋਢੀ ਦੇ ਘਰ ਮਾਈ 
ਰਾਜ ਕੌਰ ਦੀ ਕੁੱਖੋਂ ਕਰਤਾਰਪੁਰ ਵਿਚ 13 ਅਗਸਤ 1716 
ਈ. ਨੂੰ ਹੋਇਆ। ਇਸ ਦਾ ਮੂਲ ਨਾਂ ਵਡਭਾਗ ਦਾਸ ਸੀ। 
ਕਰਤਾਰਪੁਰ ਦੇ ਜੱਥੇਦਾਰ ਕਰਮ ਸਿੰਘ ਦੀ ਪ੍ਰੇਰਣਾ ਨਾਲ 
ਦੋਵੇਂ ਪਿਉ-ਪੁੱਤ ਸਿੰਘ ਬਣ ਗਏ ਅਤੇ ਕੁਮਵਾਰ ਰਾਮ ਸਿੰਘ 
ਅਤੇ ਵਡਭਾਗ ਸਿੰਘ ਅਖਵਾਏ। ਸੈਨ 1737 ਈ. ਵਿਚ 
ਬਾਬਾ ਰਾਮ ਸਿੰਘ ਦੇ ਦੇਹਾਂਤ ਤੋਂ ਬਾਦ ਸੋਢੀ ਵਡਭਾਗ 
ਸਿੰਘ ਉਸ ਦਾ ਉਤਰਾਧਿਕਾਰੀ ਬਣਿਆ। ਇਸ ਨੇ ਸ. ਜੱਸਾ 
ਖ਼ਾਲਸੇ ਦੀਆਂ ਕਈ ਮੁਹਿੰਮਾਂ ਵਿਚ ਹਿੱਸਾ ਲਿਆ। ਇਸ 
ਉਤੇ ਕੁਝ ਅਫ਼ਗ਼ਾਨ ਸਿਪਾਹੀਆਂ ਦੇ ਕਤਲ ਦਾ ਦੋਸ਼ ਲਗਾ 
ਕੇ ਲਾਹੌਰ ਦੇ ਹੁਕਮਰਾਨ ਨੇ ਕਰਤਾਰਪੁਰ ਉਤੇ ਫ਼ੌਜ ਚੜ੍ਹਾ 
ਦਿੱਤੀ। ਸੋਢੀ ਵਡਭਾਗ ਸਿੰਘ ਆਪਣੇ ਅਨੁਯਾਈਆਂ ਦੀ 
ਮਦਦ ਨਾਲ ਸ਼ਾਹੀ ਫ਼ੌਜ ਦੇ ਘੇਰੇ ਤੋਂ ਨਿਕਲ ਗਿਆ ਅਤੇ 
ਹੁਸ਼ਿਆਰਪੁਰ ਜਾ ਪਹੁੰਚਿਆ। ਉਥੋਂ ਪਹਾੜੀ ਇਲਾਕੇ ਗਗਰੇਟ 
ਅਤੇ ਅੰਬ ਤੋਂ ਹੁੰਦੇ ਹੋਇਆਂ ਪਿੰਡ ਮੈੜੀ (ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ ਊਨਾ) ਤੋਂ 
ਬਾਹਰ ਇਕ ਚਸ਼ਮੇ ਕੋਲ ਡੇਰਾ ਲਗਾ ਲਿਆ। 

ਬਾਬਾ ਵਡਭਾਗ ਸਿੰਘ ਦੇ ਬਚ ਨਿਕਲਣ ਕਾਰਣ 
ਖਿਝੇ ਹੋਏ ਸੈਨਿਕਾਂ ਨੇ ਕਰਤਾਰਪੁਰ ਨੂੰ ਬਰਬਾਦ ਕੀਤਾ ਅਤੇ 
ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਨੂੰ ਅਗ ਲਗਾ ਦਿੱਤੀ ਅਤੇ ਥੰਮ ਸਾਹਿਬ ਵੀ 
ਸਾੜ ਦਿੱਤਾ। ਜਦੋਂ ਇਸ ਗੱਲ ਦਾ ਪਤਾ ਦਲ ਖ਼ਾਲਸਾ ਨੂੰ 
ਲਗਾ ਤਾਂ ਬਦਲਾ ਲੈਣ ਲਈ ਦਸੈਬਰ 1757 ਈ. ਵਿਚ 
ਸ. ਜੱਸਾ ਸਿੰਘ ਆਹਲੁਵਾਲੀਏ ਦੀ ਕਮਾਨ ਹੇਠ ਸਿੱਖਾਂ ਨੇ 
ਜਲੈਧਰ ਉਤੇ ਹਮਲਾ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਲਾਹੌਰ ਦੇ ਸੂਬੇਦਾਰ ਜਹਾਨ 
ਖ਼ਾਨ ਵਲੋਂ ਭੇਜੀ ਵੀਰ ਹਜ਼ਾਰ ਦੀ ਸੈਨਾ ਨੂੰ ਮਾਹਿਲਪੁਰ 
ਤੋਂ ਭਜਾ ਦਿੱਤਾ। ਪਰ ਸੋਢੀ ਵਡਭਾਗ ਸਿੰਘ ਕਰਤਾਰਪੁਰ 
ਨੂੰ ਨ ਪਰਤਿਆ ਅਤੇ ਕਰਤਾਰਪੁਰ ਦੀ ਸੇਵਾ-ਸੈਭਾਲ 
ਆਪਣੀ ਭੈਣ ਬੀਬੀ ਭਾਨੀ ਨੂੰ ਸੌਂਪ ਦਿੱਤੀ। ਮੈੜੀ ਵਾਲੇ 
ਸਥਾਨ 'ਤੇ ਰਹਿੰਦਿਆਂ ਇਸ ਦਾ 31 ਦਸੈਬਰ 17613 ਈ. 
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ਵਡਾਲੀ ਗੁਰੂ ਕੀ 


ਨੂੰ ਦੇਹਾਂਤ ਹੋਇਆ। ਬਾਦ ਵਿਚ ਸ਼ਰਧਾਲੂਆਂ ਨੇ ਬਾਬਾ ਜੀ 
ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ ਜੋ ਡਰਾ ਬਣਵਾਇਆ, ਉਹ “ਡੇਰਾ ਬਾਬਾ 
ਵਡਭਾਗ ਸਿੰਘ” ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਹੈ। 

ਇਸ ਡੇਰੇ ਵਿਚ ਦੂਰੋਂ ਦੂਰੋਂ ਸ਼ਰਧਾਲੂ ਆ ਕੇ 
ਆਪਣੀਆਂ ਮਨੋ-ਕਾਮਨਾਵਾਂ ਪੂਰੀਆਂ ਕਰਾਉਂਦੇ ਦਸੇ ਜਾਂਦੇ 
ਹਨ। ਇਹ ਡੇਰਾ ਜਿੰਨਾਂ, ਭੂਤਾਂ ਜਾਂ ਅਮਾਨਵੀ ਸ਼ਕਤੀਆਂ 
ਦੇ ਪ੍ਰਭਾਵ ਨੂੰ ਖ਼ਤਮ ਕਰਨ ਲਈ ਬਹੁਤ ਪ੍ਸਿੱਧ ਹੈ। ਇਸ 
ਮਾਨਤਾ ਦਾ ਪਿਛੋਕੜ ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਜਿਸ ਬੇਰੀ ਹੇਠ ਬਾਬਾ 
ਵਡਭਾਗ ਸਿੰਘ ਨੇ ਡੇਰਾ ਲਗਾਇਆ ਸੀ, ਉਹ ਭੂਤਾਂ ਵਾਲੀ 
ਬੇਰੀ ਕਰਕੇ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਸੀ। ਉਥੋਂ ਦੇ ਆਜੜੀਆਂ ਨੇ ਬਾਬਾ ਜੀ 
ਦੇ ਸੇਵਕਾਂ ਨੂੰ ਉਸ ਬੇਰੀ ਹੇਠਾਂ ਟਿਕਣ ਤੋਂ ਵਰਜਿਆ। ਪਰ 
ਬਾਬਾ ਜੀ ਉਤੇ ਭੂਤਾਂ ਦਾ ਕੋਈ ਵਸ ਨ ਚਲਿਆ। ਇਸ 
ਕਰਕੇ ਇਸ ਡੇਰੇ ਦੀ ਮਾਨਤਾ ਭੂਤ ਨਿਵਾਰਕ ਵਜੋਂ ਪ੍ਰਚਲਿਤ 
ਹੋ ਗਈ। 


ਵੱਡਾ ਘਰ (ਪਿੰਡ) : ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਮੋਗਾ ਨਗਰ ਤੋਂ ਲਗਭਗ 
20 ਕਿ.ਮੀ. ਦੱਖਣ-ਪੱਛਮ ਵਾਲੇ ਪਾਸੇ ਵਸਿਆ ਇਕ 
ਪੁਰਾਤਨ ਪਿੰਡ, ਜਿਸ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਸਾਹਿਬ 
ਡਰੌਲੀ ਤੋਂ ਆ ਕੇ ਸੈਨ 1634 ਈ . ਵਿਚ ਪੰਜ ਦਿਨ ਰਹੇ 
ਸਨ ਅਤੇ ਫਿਰ ਮਾਲਵਾ ਖੇਤਰ ਵਿਚ ਸਿੱਖੀ ਦੇ ਪ੍ਰਚਾਰ ਦੀ 
ਮੁਹਿੰਮ ਉਤੇ ਗਏ ਸਨ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਆਮਦ ਦੀ ਯਾਦ 
ਵਿਚ ਉਥੇ ਥੜਾ ਸਾਹਿਬ ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ। ਵਰਤਮਾਨ 
“ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਮੰਜੀ ਸਾਹਿਬ ਛੇਵੀਂ ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ” ਸੈਨ 1921 
ਦਈ. ਵਿਚ ਉਸਾਰਿਆ ਗਿਆ। ਮੁੱਖ ਇਮਾਰਤ ਦੇ ਨੌੜੇ ਹੀ 
ਸਰੋਵਰ ਸਾਹਿਬ ਵੀ ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਇਸ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ 
ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਸਥਾਨਕ ਕਮੇਟੀ ਰਾਹੀਂ ਸ਼੍ਰੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ 
ਪ੍ਬੈਧਕ ਕਮੇਟੀ ਕਰਦੀ ਹੈ। 


ਵੱਡਾ ਘੱਲੂਘਾਰਾ : ਵੇਖੋ “ਘੱਲੂਘਾਰਾ ਵੱਡਾ”। 


ਵਡਾਲੀ ਗੁਰੁ ਕੀ (ਪਿੰਡ) : ਇਸ ਨੂੰ “ਗੁਰੁ ਕੀ ਵਡਾਲੀ” 
ਵੀ ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਹ ਪਿੰਡ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਨਗਰ ਦੇ 
ਪੱਛਮ ਵਾਲੇ ਪਾਸੇ ਲਗਭਗ 6 ਕਿ.ਮੀ. ਦੀ ਵਿਥ ਉਤੇ 
ਸਥਿਤ ਹੈ। ਸਿੱਖ ਇਤਿਹਾਸ ਅਨੁਸਾਰ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ 
ਜੀ ਇਸ ਪਿੰਡ ਵਿਚ 1594 ਈ. ਤੋਂ. 1597 ਈ. 
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ਦਰਮਿਆਨ ਸਵਾ ਤਿੰਨ ਸਾਲ ਰਹੇ ਸਨ ਅਤੇ ਇਥੇ ਹੀ ਗੁਰੂ 
ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਸਾਹਿਬ ਦਾ 14 ਜੂਨ 1595 ਈ. ਨੂੰ ਜਨਮ 
ਹੋਇਆ ਸੀ। ਦੋ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ ਦੀ ਚਰਣ-ਛੋਹ ਪ੍ਰਾਪਤ 
ਕਰਨ ਵਾਲੇ ਇਸ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਤਿੰਨ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਹਨ। 

ਗਾਰਦਾਆਰਾ ਮੰਜਾ ਸ਼ਾਹਿਲ ਉਸ ਸਥਾਨ ਉਤੇ 
ਉਸਰਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ, ਜਿਥੇ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਭਾਈ 
ਸਹਾਰੀ ਦੀ ਖੇਤੀ ਵੇਖਣ ਲਈ ਕਦੀ ਕਦੀ ਆ ਕੇ ਬਿਰਾਜਦੇ 
ਸਨ। ਇਸ ਖੇਤੀ ਦੀ ਉਪਜ 'ਗੁਰੂ ਕਾ ਲੈਗਰ” ਵਿਚ ਵਰਤੀ 
ਜਾਂਦੀ ਸੀ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਖੇਤਾਂ ਦੀ ਸਿੰਚਾਈ ਲਈ ਇਕ ਖੂਹ 
ਵੀ ਲਗਵਾਇਆ ਸੀ, ਜੋ ਹੁਣ ਵੀ ਮੌਜੂਦ ਹੈ। ਇਸ ਦੀ 
ਵਿਵਸਥਾ ਭਾਈ ਸਹਾਰੀ ਦੇ ਵੈਸ਼ਜ ਕਰਦੇ ਹਨ। ਇਸ ਦੀ 
ਵਰਤਮਾਨ ਇਮਾਰਤ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਹੀ ਸੈਨ 1980 ਈ. ਦੇ 
ਨੰੜੇ-ਤੇੜੇ ਬਣਵਾਈ ਸੀ। 
ਪਿੰਡ ਦੀ ਆਬਾਦੀ ਵਿਚ ਹੀ ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਇਸ 
ਨੂੰ “ਅਟਾਰੀ ਸਾਹਿਬ” ਵੀ ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ। ਇਸ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ 
ਵਾਲੀ ਥਾਂ 'ਤੇ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਰਹਿੰਦੇ ਸਨ। ਇਸ 
ਵਿਚਲੀ ਭੋਰਾ ਸਾਹਿਬ ਵਾਲੀ ਥਾਂ 'ਤੇ ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ 
ਸਾਹਿਬ ਦਾ ਜਨਮ ਹੋਇਆ ਸੀ। ਇਸ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਦੀ 
ਇਮਾਰਤ ਬਾਬਾ ਖੜਕ ਸਿੰਘ ਕਾਰ-ਸੇਵਾ ਵਾਲੇ ਨੇ ਸੈਨ 
1960 ਈ. ਦੇ ਨੌੜੇ-ਤੇੋੜੇ ਬਣਵਾਈ ਸੀ। 

ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਦਮਦਮਾ ਸਾ/ਹਥਜੋ ਪਿੰਡ ਦੇ ਦੱਖਣ 
ਵਾਲੇ ਪਾਸੇ ਥੋੜੀ ਵਿਥ ਉਤੇ ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਕਹਿੰਦੇ 
ਹਨ ਕਿ ਭਾਈ ਭਾਨੇ ਦੀ ਬੇਨਤੀ ਤੇ ਛੇਵੇਂ ਗੁਰੂ ਇਥੇ ਇਕ 
ਵਾਰ ਆਏ ਸਨ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਸ਼ਿਕਾਰ ਖੇਡਣ ਦੌਰਾਨ ਇਕ 
ਵੱਡੇ ਸੂਰ ਨੂੰ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਵਾਲੀ ਥਾਂ 'ਤੇ ਮਾਰਿਆ ਸੀ। 

“ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਜਨਮ ਅਸਥਾਨ ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ 
ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਬੈਧਕ ਕਮੇਟੀ ਨਾਲ ਸੈਬੰਧਿਤ ਹਨ, ਪਰ 
ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਇਕ ਸਥਾਨਕ ਕਮੇਟੀ ਕਰਦੀ ਹੈ। 
ਉਹੀ ਕਮੇਟੀ ਵਡਾਲੀ ਪਿੰਡ ਦੇ ਨੇੜੇ ਸਥਿਤ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ 
ਛੇਹਰਟਾ ਸਾਹਿਬ” (ਵੇਖੋ) ਦੀ ਦੇਖ-ਭਾਲ ਵੀ ਕਰਦੀ ਹੈ। 


ਵਣਜਾਰਾ ਮਹਲਾ ੪ (ਬਾਣੀ) : ਸਿਰੀ ਰਾਗ ਵਿਚ ਛੰਤਾਂ 
ਤੋਂ ਬਾਦ ਗੁਰੂ ਰਾਮਦਾਸ ਜੀ ਦੀ ਛੇ ਪਦਿਆਂ ਵਿਚ ਲਿਖੀ 
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ਵਣਜਾਰੇ ਸਿੱਖ 
“ਵਣਜਾਰਾ” (ਵੇਖੋ “ਵਣਜਾਰੇ ਸਿੱਖ”) ਨਾਂ ਦੀ ਇਕ ਲਘੂ 
ਬਾਣੀ ਦਰਜ ਹੈ। ਇਸ ਦੇ ਹਰ ਇਕ ਪਦੇ ਵਿਚ ਪੰਜ ਪੰਜ 
ਤੁਕਾਂ ਹਨ। ਹਰ ਪਦੇ ਤੋੱ' ਬਾਦ ਦੋ ਦੋਤੁਕਾਂ ਦਾ ਇਕ “ਰਹਾਉ” 
ਹੈ। ਇਸ ਦਾ ਸੰਬੋਧਨੀ ਢੰਗ ਪਹਰਿਆਂ ਨਾਲ ਮੇਲ ਖਾਉੱਦਾ 
ਹੈ। ਲੋਕ-ਗੀਤਾਂ ਦੀ ਧਾਰਣਾ 'ਤੇ ਇਸ ਨੂੰ ਜਨ-ਜੀਵਨ 
ਨਾਲ ਸੈਬਧਿਤ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਇਸ ਦੀ ਭਾਸ਼ਾ ਲੋਕ-ਸੂਝ 
ਅਨੁਰੂਪ ਹੈ। 

ਵਿਚਾਰਾਧੀਨ ਰਚਨਾ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ 
ਜਿਗਿਆਸੂ (ਵਣਜਾਰੇ) ਨੂੰ ਹਰਿ ਦੇ ਨਾਮ ਦਾ ਵਣਜ ਕਰਨ 
ਲਈ ਪ੍ਰੋਰਿਆ ਹੈ ਕਿਉਂਕਿ ਸਾਰਿਆਂ ਜੀਵਾਂ ਦਾ ਉਹੀ 
ਆਧਾਰ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਦੀ ਸ਼ਰਣ ਵਿਚ ਗਿਆਂ ਹੀ ਹਰਿ-ਨਾਮ 
ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਸਿਮਰਨ ਵਲ ਰੁਚਿਤ 
ਕਰਨ ਲਈ ਸਾਧ-ਸੈਗਤ ਦਾ ਵੀ ਬਹੁਤ ਯੋਗਦਾਨ ਹੈ। 
ਨਾਮ-ਸਿਮਰਨ ਜੀਵਨ ਦੇ ਸ਼ੁਰੂ ਤੋਂ ਹੀ ਆਰੋਭ ਕਰ ਦੇਣਾ 
ਚਾਹੀਦਾ ਹੈ, ਨਹੀਂ ਤਾਂ ਬਿਰਧ ਅਵਸਥਾ ਵਿਚ ਨਾਮ-ਜਪ 
ਦੀ ਸੈਭਾਵਨਾ ਘਟ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਇਸ ਲਈ ਸੈਸਾਰਿਕ ਔਕੜਾਂ 
ਹੈ। ਇਸ ਅਵਸਥਾ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਲਈ ਪ੍ਰਭੂ ਦੁਆਰਾ ਲਿਖੇ 
ਮਸਤਕ ਦੇ ਲੇਖ ਦਾ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਮਹੱਤਵ ਹੈ। ਪਰਮਾਤਮਾ ਆਪ 
ਹੀ ਸਿ੍‌ਸ਼ਟੀ ਦੀ ਰਚਨਾ ਕਰਦਾ ਹੈ, ਆਪ ਹੀ ਸੈਚਾਲਨ 
ਕਰਦਾ ਅਤੇ ਆਪ ਹੀ ਮਾਇਆਵੀ ਪ੍ਪੰਚ ਵਿਚ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ 
ਉਲਝਾਉਂਦਾ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਦੀ ਸ਼ਰਣ ਵਿਚ ਜਾਣ ਵਾਲੋਂ 
ਜਿਗਿਆਸੂਆਂ ਦਾ ਮਨ ਆਤਮਿਕ ਚਾਨਣ ਨਾਲ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਿਤ 
ਰਹਿੰਦਾ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਦੁਆਰਾ ਘਟ ਘਟ ਵਿਚ ਵਸਦੇ ਪਰਮਾਤਮਾ 
ਦੇ ਨਾਮ ਦਾ ਸਿਮਰਨ ਕਰਨਾ ਚਾਹੀਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀ 
ਪੂੰਜੀ ਵਾਲਾ ਵਣਜਾਰਾ ਸਦਾ ਸਫਲ ਰਹਿੰਦਾ ਹੈ। ਪੂਰਬਲੇ 
ਕਰਮਾਂ ਦੇ ਫਲਸਰੂਪ ਗੁਰੂ ਦੀ ਮਿਹਰ ਨਾਲ ਨਾਮ-ਸਿਮਰਨ 
ਦੀ ਦਾਤ ਮਿਲਦੀ ਹੈ। ਇਸ ਲਈ ਹਰਿ-ਨਾਮ ਨੂੰ ਸੁਆਸ 
ਸੁਆਸ ਜਪਣਾ ਚਾਹੀਦਾ ਹੈ। 


ਵਣਜਾਰੇ ਸਿੱਖ : ਸੈਸਕ੍ਿਤ ਦੇ “ਵਾਣਿਜ” ਸ਼ਬਦ ਤੋ 
ਵਿਉਤਪੰਨ “ਵਣਜਾਰਾ ਸ਼ਬਦ ਦਾ ਅਰਥ ਹੈ ਵਣਜ-ਵਪਾਰ 
ਕਰਨ ਵਾਲਾ ਸੌਦਾਗਰ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ 'ਬਨਜਾਰਾ” ਵੀ ਕਹਿੰਦੇ 
ਹਨ। ਮੱਧ ਯੁਗ ਵਿਚ ਵਣਜ-ਵਪਾਰ ਵਿਚ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਪੂਰੀ 
ਸਰਦਾਰੀ ਸੀ।ਮੱਧ ਭਾਰਤ, ਦੱਖਣ , ਉੱਤਰ ਪ੍ਰਦੇਸ਼, ਰਾਜਸਥਾਨ 
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ਵਣਜਾਰੇ ਸਿੱਖ 
ਅਤੇ ਪੰਜਾਬ ਵਿਚ ਇਹ ਥਾਂ ਥਾਂ ਪਸਰੇ ਹੋਏ ਸਨ ਅਤੇ ਸਮਾਜ 
ਵਿਚ ਆਦਰ ਦਾ ਸਥਾਨ ਰਖਦੇ ਸਨ। ਅੰਗੇਜ਼ਾਂ ਦੇ ਹਿੰਦੁਸਤਾਨ 
ਵਿਚ ਆਉਣ ਤੋਂ ਬਾਦ ਆਵਾਜਾਈ ਅਤੇ ਢੋ-ਢੋਆਈ 
ਦੀਆਂ ਸੁਵਿਧਾਵਾਂ ਵਧ ਜਾਣ ਕਾਰਣ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਕੈਮ-ਕਾਜ 
ਅਤੇ ਵਪਾਰ-ਪੱਧਤੀ ਨੂੰ ਕਾਫ਼ੀ ਧੱਕਾ ਲਗਿਆ। ਫਲਸਰੂਪ 
ਇਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਵਪਾਰਕ ਖੇਤਰ ਸੁੰਗੜ ਗਿਆ। ਹੁਣ “ਵਣਜਾਰਾ” 
ਸ਼ਬਦ ਫਿਰ ਤੁਰ ਕੇ ਅਤੇ ਘਰ ਘਰ ਜਾ ਕੇ ਚੀਜ਼ਾਂ ਵੇਚਣ 
ਵਾਲਿਆਂ ਲਈ ਰੂੜ੍ਹ ਹੋ ਚੁਕਿਆ ਹੈ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਇਹ ਇਕ 
ਰਮਤੀ-ਵਣਿਕ ਜਾਤਿ ਹੈ ਜੋ ਆਪਣੀਆਂ ਵਖਰੀਆਂ 
ਬਸਤੀਆਂ ਅਥਵਾ ਟਾਂਡੇ ਬਣਾ ਕੇ ਰਹਿੰਦੀ ਹੈ। ਪੰਜਾਬ ਵਿਚ 
ਘੁੰਮ ਫਿਰ ਕੇ ਚੀਜ਼ਾਂ ਵੇਚਣ ਵਾਲੇ ਵਣਜਾਰਿਆਂ ਦਾ ਜੀਵਨ 
ਅਤੇ ਸਾਮਾਨ ਕੁਝ ਅਸੁਰਖਿਅਤ ਜਿਹਾ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ 
ਫਰਾਂਡਾ ਆਦਿ ਨਾਂਵਾਂ ਨਾਲ ਯਾਦ ਕੀਤਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 
ਵਣਜਾਰੇ ਦੇ ਕਰਮਾਚਾਰ ਨੂੰ ਵੇਖ ਕੇ ਗੁਰੂ ਰਾਮਦਾਸ ਜੀ ਨੇ 
“ਵਣਜਾਰਾ” (ਵੇਖੋ) ਨਾਂ ਦੀ ਇਕ ਸੈਖਿਪਤ ਬਾਣੀ ਦੀ ਰਚਨਾ 
ਵੀ ਕੀਤੀ ਹੈ। ਰ੍ ਰ੍ 

ਇਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਪਿਛੋਕੜ ਕੋਈ ਵਿਦਵਾਨ ਭੱਟਾਂ, 
ਚਾਰਣਾਂ ਨਾਲ ਜੋੜਦਾ ਹੈਂ ਅਤੇ ਕੋਈ ਬ੍ਰਾਹਮਣਾਂ ਨਾਲ। 
ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਕਈ ਉਪਜਾਤੀਆਂ, ਗੋਤਾਂ ਜਾਂ ਕਬੀਲੇ ਹਨ। 
ਇਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਸਮਾਜਿਕ ਜੀਵਨ ਪੰਚਾਇਤੀ ਢੰਗ ਵਾਲਾ ਹੈ। 
ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਹਿੰਦੂ ਅਤੇ ਮੁਸਲਮਾਨ ਦੋਹਾਂ ਧਰਮਾਂ ਦੇ 
ਅਨੁਯਾਈ ਮਿਲ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। 

ਗੁਰੂ-ਕਾਲ ਵਿਚ ਗੁਰਮਤਿ-ਭਗਤੀ ਤੋਂ ਪ੍ਭਾਵਿਤ 
ਹੋ ਕੇ ਕਈ ਵਣਜਾਰੇ ਸਿੱਖ ਬਣ ਗਏ। ਭਾਈ ਲੱਖੀ ਸ਼ਾਹ 
ਅਤੇ ਭਾਈ ਮੱਖਣਸ਼ਾਹ ਦੇ ਨਾਂ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਉਲੇਖਯੋਗ ਹਨ। 
ਪੰਜਾਬ ਤੋਂ ਬਾਹਰ ਵਸਦੇ ਕਈ ਵਣਜਾਰੇ ਸਿੱਖ ਗੁਰਮਤਿ 
ਦਰਸ਼ਨ ਕਰਨ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। ਪਰ ਧਰਮ-ਪ੍ਰਚਾਰ ਦੀ ਘਾਟ 
ਕਾਰਣ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਬਾਹਰਲਾ ਸਰੂਪ ਕਾਫ਼ੀ ਹਦ ਤਕ ਸਿੱਖੀ 
ਤੋਂ ਹਟ ਗਿਆ ਹੈ। ਅਬਚਲ ਨਗਰ ਹਜ਼ੂਰ ਸਾਹਿਬ ਨਾਲ 
ਇਹ ਕਾਫ਼ੀ ਜੁੜੇ ਹੋਏ ਹਨ। ਆਨੰਦ-ਕਾਰਜ ਵਿਧੀ ਰਾਹੀਂ 
ਵਿਆਹ ਸੰਪੰਨ ਕਰਦੇ ਹਨ। ਕੁਠਾ ਖਾਣੋਂ' ਸੈਕੋਚ ਕਰਦੇ 
ਹਨ, ਦਸਵੰਧ ਕਢਦੇ ਹਨ, ਮਿਲਣ ਵੇਲੇ ਗੁਰੂ-ਫਤਹਿ 
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ਵਰਣ 


ਬੁਲਾਉਂਦੇ ਹਨ। ਸ਼ਿਦਤ ਨਾਲ ਕੀਤੇ ਪ੍ਰਚਾਰ ਨਾਲ ਇਨ੍ਹਾਂ 
ਨੂੰ ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਵਿਚ ਰਖਿਆ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ। 


ਵਰਣ (ਚਾਰ) : ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਵਰਣ ਅਤੇ ਆਸ਼ਮ ਵਿਵਸਥਾ 
ਵਿਚ ਯਕੀਨ ਨਹੀਂ ਰਖਦਾ। ਇਸ ਦਾ ਸੈਬੈਧ ਹਿੰਦੂ ਧਰਮ 
ਨਾਲ ਹੈ। ਇਸ ਧਰਮ ਦੇ ਸਮਾਜਿਕ ਸੈਗਠਨ ਦਾ ਮੂਲ- 
ਆਧਾਰ ਦੋ ਸੈਸਥਾਵਾਂ ਹਨ-ਵਰਣ ਅਤੇ ਆਸ਼੍ਮ। “ਵਰਣ” 
ਦਾ ਮੂਲ ਅਰਥ ਹੈ ਰੈਗ। ਇਕ ਮਤ ਅਨੁਸਾਰ ਪਹਿਲਾਂ ਪਹਿਲ 
ਰੈਗ ਉਤੇ ਆਧਾਰਿਤ ਸਮਾਜਿਕ ਦੈਡ ਨੂੰ ਵਰਣ-ਵਿਵਸਥਾ 
ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਸੀ ਕਿਉਂਕਿ ਬ੍ਰਾਹਮਣ ਦਾ ਰੈਗ ਗੋਰਾ, ਛਤ੍ਰੀ 
ਦਾ ਲਾਲ, ਵੈਸ਼ ਦਾ ਪੀਲਾ ਅਤੇ ਸ਼ੂਦ ਦਾ ਕਾਲਾ ਮੰਨਿਆ 
ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 

ਰੋਗ ਦੇ ਆਧਾਰ ਉਤੇ ਵੰਡ ਕਿਵੇਂ ਸ਼ੁਰੂ ਹੋਈ ? 
ਇਸ ਬਾਰੇ ਦਸਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਕਿ ਭਾਰਤ ਵਿਚ ਬਾਹਰੇ 
ਆਏ ਆਰਯ ਲੋਕ ਰੈਗ ਦੇ ਗੋਰੇ ਸਨ। ਭਾਰਤ ਵਿਚ ਰਹਿਣ 
ਵਾਲੇ ਲੋਕ ਕਾਲੇ ਸਨ। ਸ਼ਰੀਰਿਕ ਰੈਗ ਦੇ ਇਸ ਅੰਤਰ 
ਕਾਰਣ ਪਹਿਲਾਂ ਆਰਯ ਅਤੇ ਅਨਾਰਯ ਦੋ ਵਰਣ ਬਣੇ। 
ਫਿਰ ਆਰਯਾਂ ਵਿਚ ਇਕ ਦੀ ਥਾਂ ਤਿੰਨ ਰੈਗ-ਨਿਖੇੜ ਹੋ 
ਛਤ੍ਰੀ ਅਤੇ ਪੀਲੇ ਰੈਗ ਵਾਲੇ ਵੈਸ਼। ਆਰਯ ਦੀ ਇਹ 
ਰੈਗ-ਨਿਖੇੜਤਾ ਕਿਵੇਂ ਹੋਈ, ਇਸ ਬਾਰੇ ਕੋਈ ਸਪੱਸ਼ਟ ਤੱਥ 
ਉਪਲਬਧ ਨਹੀਂ ਹੈ। 

ਦੂਜੇ ਮਤ ਅਨੁਸਾਰ ਵਰਣ-ਵਿਵਸਥਾ ਦਾ ਮੂਲ 
ਆਧਾਰ ਮਨੁੱਖ ਦੀ ਰੋਜ਼ਗਾਰ ਬਾਰੇ ਕੌਮ ਦੀ ਚੋਣ ਹੈ। ਰੋਜ਼ਗਾਰ 
ਦੇ ਮੁੱਖ ਤੌਰ 'ਤੇ ਚਾਰ ਵਰਗ ਹਨ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਆਧਾਰ ਹੈ 
ਗੁਣ, ਕਰਮ ਅਤੇ ਸੁਭਾ। ਇਹ ਚਾਰ ਵਰਗ ਹਨ-(3) 
ਬ੍ਰਾਹਮਣ (ਬੌਧਿਕ ਕੰਮ ਕਰਨ ਵਾਲੋਂ), (2) ਛਤ੍ਰੀ (ਸੈਨਿਕ 
ਜਾਂ ਪ੍ਬੈਧਕੀ ਕਾਰਜ ਕਰਨ ਵਾਲੇ), (3) ਵੈਸ਼ (ਖੇਤੀ, ਵਪਾਰ 
ਆਦਿ ਕਰਨ ਵਾਲੇ), (4) ਸ਼ੂਦ (ਮਿਹਨਤ ਮੁਸ਼ਕਤ ਕਰਨ 
ਵਾਲੇ)। ਇਹੀ ਵੰਡ ਪਹਿਲਾਂ ਵਿਅਕਤੀਗਤ ਸੀ, ਪਰ ਬਾਦ 
ਵਿਚ ਕੁਲ-ਪਰੈਪਰਾ ਨਾਲ ਸੈਬੈਧਿਤ ਹੋ ਗਈ। 

ਹਰ ਸਮਸਿਆ ਦਾ ਹਲ ਅਧਿਆਤਮਵਾਦ ਵਿਚ 
ਲਭਣ ਵਾਲੇ ਵਰਣ-ਵੈਡ ਨੂੰ ਦੈਵੀ ਮੰਨਦੇ ਹਨ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ 
ਸਥਾਪਨਾ ਹੈ ਕਿ ਵਿਰਾਟ-ਪੁਰਸ਼ ਜਾਂ ਵਿਸ਼ਵ-ਪੁਰਸ਼ ਦੇ 
ਅੰਗਾਂ ਤੋਂ ਚਾਰ ਵਰਣਾਂ ਦੀ ਉਤਪੱਤੀ ਹੋਈ, ਜਿਵੇਂ ਮੁਖ ਤੋਂ 
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ਵਰਣ 
ਬ੍ਰਾਹਮਣ, ਬਾਹਵਾਂ ਤੋ' ਛਤੀ, ਟੰਗਾਂ ਤੋ' ਵੈਸ਼ ਅਤੇ ਚਰਣਾਂ 
ਤੌਂ ਸ਼ੂਦ। 

ਦਾਰਸ਼ਨਿਕਾਂ ਨੇ ਇਸ ਵੰਡ ਦਾ ਆਧਾਰ ਸਾਂਖ੍ਯ- 
ਦਰਸ਼ਨ ਦੇ ਤਿੰਨ ਗੁਣਾਂ-ਸਤੋ , ਰਜੋ ਅਤੇ ਤਮੇਂ--ਨੂੰ ਮੰਨਿਆ 
ਹੈ। ਜਿਸ ਵਿਚ ਸਤੋਗੁਣ (ਪ੍ਕਾਸ਼ ਜਾਂ ਗਿਆਨ) ਦੀ 
ਪ੍ਰਧਾਨਤਾ ਹੈ ਉਹ ਬ੍ਰਾਹਮਣ ਵਰਣ ਹੈ। ਜਿਸ ਵਿਚ ਰਜੋਗੁਣ 
(ਕ੍ਰਿਆ ਸ਼ਕਤੀ) ਦੀ ਪ੍ਰਧਾਨਤਾ ਹੈ, ਉਹ ਛਤ੍ਰੀ ਵਰਣ ਹੈ। 
ਜਿਸ ਵਿਚ ਰਜੋ-ਤਮੋ ਗੁਣਾਂ (ਲੋਭ, ਮੋਹ ਅਤੇ ਅੰਧਕਾਰ) ਦਾ 
ਮਿਲਗੋਭਾ ਹੈ, ਉਹ ਵੈਸ਼ ਵਰਣ ਹੈ ਅਤੇ ਜਿਸ ਵਿਚ ਤਮੋ 
ਗੁਣ (ਅੰਧਕਾਰ) ਦੀ ਪ੍ਰਧਾਨਤਾ ਹੈ, ਉਹ ਸ਼ੂਦ ਵਰਣ ਹੈ। 

ਡਾ. ਰਾਜਬਲੀ ਪਾਂਡੇਯ (“ਹਿੰਦੂ ਧਰਮਕੋਸ਼) ਦਾ 
ਵਿਚਾਰ ਹੈ ਕਿ ਵਰਣ-ਵੌਡ ਪਿਛੇ ਕਈ ਤੱਤ੍ਰਾਂ ਦਾ ਮਿਲਵਾਂ 
ਯੋਗਦਾਨ ਰਿਹਾ ਹੈ। ਪਹਿਲਾਂ ਆਰਯਾਂ ਵਿਚ ਹੀ ਵਰਣ-ਵੰਡ 
ਸੀ, ਪਰ ਇਸ ਦਾ ਆਧਾਰ ਵਿਅਕਤੀਗਤ ਸੀ, ਫਲਸਰੂਪ 
ਵਰਣ-ਪਰਿਵਰਤਨ ਸਰਲ ਅਤੇ ਸੈਭਵ ਸੀ। ਜਿਉ ਜਿਉ 
ਆਰਯਾਂ ਤੋ ਭਿੰਨ ਲੋਕ ਸਮਾਜ ਵਿਚ ਵਧਦੇ ਗਏ, ਤਿਉ' 
ਤਿਉਂ ਉਨ੍ਹਾਂ (ਸ਼ੂਦਾਂ) ਦੀ ਸਮਾਜਿਕ ਸਥਿਤੀ ਡਿਗਦੀ ਗਈ। 
ਇਸ ਤੋ ਇਲਾਵਾ ਆਰਯਾਂ ਵਿਚ ਜਿਹੜਾ ਵਰਗ ਸ਼ੂਦਾਂ ਦੇ 
ਜ਼ਿਆਦਾ ਨੇੜੇ ਰਿਹਾ, ਉਸ ਦੀ ਸਮਾਜਿਕ ਪੱਧਰ ਵੀ ਨੀਵੀਂ 
ਹੁੰਦੀ ਗਈ। ਇਸ ਦੇ ਨਾਲ ਹੀ ਰੋਜ਼ਗਾਰ ਦੇ ਢੰਗ ਵਿਚ 
ਸਥਿਰਤਾ ਬਣਾਈ ਰਖਣ ਲਈ ਵਰਣ-ਵਿਵਸਥਾ ਕੁਲ- 
ਪਰੈਪਰਾਗਤ ਹੁੰਦੀ ਗਈ। ਕਿਸੇ ਨ ਕਿਸੇ ਕਾਰਣ ਕਈ ਉਪ- 
ਵਰਗ ਵੀ ਬਣਦੇ ਗਏ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਸਾਰਿਆਂ ਵਰਗਾਂ, ਉਪ- 
ਵਰਗਾਂ ਨੂੰ ਚਾਰ ਮੁੱਖ ਵਰਗਾਂ ਜਾਂ ਵਰਣਾਂ ਵਿਚ ਵੈਡਣਾ ਹੀ 
ਵਰਣ-ਵਿਵਸਥਾ ਦਾ ਮੂਲ ਪ੍ਰਯੋਜਨ ਰਿਹਾ ਹੋਵੇਗਾ। 

ਪਰ ਇਤਿਹਾਸਿਕ ਵਿਕਾਸ-ਕ੍ਰਮ ਵਿਚ ਇਸ 
ਵੰਡ ਨੇ ਮਾਨਵ-ਵਿਰੋਧੀ ਸਰੂਪ ਧਾਰਣ ਕਰ ਲਿਆ ਅਤੇ 
ਮਨੁੱਖ ਮਨੁੱਖ ਨ ਰਹਿ ਕੇ ਬ੍ਰਾਹਮਣ , ਛੜੀ, ਵੈਸ਼ ਅਤੇ ਸ਼ੂਦ 
ਬਣ ਕੇ ਰਹਿ ਗਏ। ਇਹੀ ਕਾਰਣ ਹੈ ਕਿ ਮੱਧ-ਯੁਗ ਦੇ 
ਸਾਧਕਾਂ ਨੇ ਸਪੱਸ਼ਟ ਤੌਰ 'ਤੇ ਇਸ ਵਿਵਸਥਾ ਦਾ ਵਿਰੋਧ 
ਕੀਤਾ। ਗੁਰੂ ਰਾਮਦਾਸ ਜੀ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਹੈ ਕਿ ਚੌਹਾਂ 
ਵਰਣਾਂ ਵਿਚੋਂ ਉਹੀ ਮਹਾਨ ਹੈ ਜੋ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਨਾਂ ਦਾ 
ਸਿਮਰਨ ਕਰਦਾ ਹੈ- ਬ੍ਰਾਹਮਣੁ ਖੜ ਸੂਦ ਵੈਸ਼ ਚੰਨ ਵਰਨ 
ਚਾਰੇ ਆਸ੍ਹਮ ਹਹ ਜੋ ਹਨ ਧਿਆਵੈ ਸੋ ਪਰਧਾਨੁ /(ਗੁ.ਗੰ . 
861)। ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਨੇ ਸਿੱਖੀ ਦੇ ਸਰੂਪ ਵਿਚ ਚੌਹਾਂ 
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ਵਰਿਆਮ ਸਿੰਘ, ਬਾਬਾ 


ਵਰਣਾਂ ਦਾ ਸੁਮੇਲ ਦਸਿਆ ਹੈ-- ਚਾਠੇ ਪੈਰ ਧਰਮ ਦੇ ਚਗੰਨ 
ਵਗ/ਟ /ਇਕ ਵਰਣ ਕਰਾ/ਇਆ/(1/23)। 


ਵਰਤ : ਇਸ ਦਾ ਸ਼ਾਬਦਿਕ ਅਰਥ ਹੈ ਪ੍ਰਣ, ਪ੍ਰਤਿਗਿਆ। 
ਇਸ ਨੂੰ “ਉਪਵਾਸ” ਵੀ ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਤੋ ਭਾਵ ਹੈ 
ਕਿਸੇ ਖ਼ਾਸ ਦਿਨ ਜਾਂ ਸਮੇਂ ਲਈ ਭੋਜਨ ਦਾ ਤਿਆਗ ਕਰਨ 
ਦੀ ਪ੍ਤਿਗਿਆ। ਉਂਜ ਤਾਂ ਹੋਰਨਾਂ ਧਰਮਾਂ ਵਿਚ ਵੀ ਵਰਤ 
ਰਖਣ ਦੀਆਂ ਪਰੈਪਰਾਵਾਂ ਮੌਜੂਦ ਹਨ, ਪਰ ਹਿੰਦੂ ਸੈਸਕ੍ਰਿਤੀ 
ਵਿਚ ਵਰਤ ਰਖਣ ਪ੍ਰਤਿ ਬਹੁਤ ਉਲਾਰ ਹੈ। ਸਭ ਤੋਂ ਅਧਿਕ 
ਮਹਾਤਮ “ਏਕਾਦਸੀ” (ਵੇਖੋ) ਵਰਤ ਦਾ ਦਸਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। 

ਗੁਰਮਤਿ ਵਿਚ ਵਰਤ ਰਖਣ ਦਾ ਨਿਖੇਧ ਕਰਦਿਆਂ 
ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਰਾਮਕਲੀ ਰਾਗ ਵਿਚ ਕਿਹਾ ਹੈ-- 
ਅਠ ਨ ਖਨਹੇ ਦੇਗੀ ਦੁਖ ਦਨਨੈ/ ਲਨ ਗੁਰ ਗਿਆਨ 
ਤ੍ਰਿਤਿ ਨਹੀਂ ਆੰਜੰ/ (ਗੁ.ਗੰ.੭੦5)। ਸਾਰੈਗ ਰਾਗ ਦੀ 
ਵਾਰ ਦੇ ਇਕ ਸ਼ਲੋਕ ਵਿਚ ਅਨੁਸ਼ਠਾਨਾਂ ਅਥਵਾ ਨਿਯਮਾਂ 
ਦਾ ਭਾਵੀਕਰਣ ਕਰਦਿਆਂ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਕਿਹਾ 
ਹੈ-ਸ਼ਚ ਵਰੜੁ'` ਸੰਤੱਖੁ ਤਰਲ /ਗਿਆਨੁ /ਹਿਆਨੁਂ 
/ਇਸ਼ਨਾਨ / ਟਫਇਆ ਦੇਵਤਾ /ਖਿਆ' ਜਪਮਾਲਾ ਤੇ ਮਾਣਸ਼ 
ਪਰਧਾਨ /(ਗੁ ਗੰ.1245)।ਸੈਤ ਕਬੀਰ ਨੇ ਵਰਤ ਨੂੰ ਪਾਖੰਡ 
ਕਹਿੰਦਿਆਂ ਸਥਾਪਨਾ ਕੀਤੀ ਹੈ-ਛੌਡਾਹਿ ਆਨ ਕਗਹਿ 
ਪਾਥੰਡ / ਨਾ ਸੋਹਾਗ/ਨਿ ਨਾ ਓਹ ਰੰਡ / ਜਗ ਆਹ ਝਕਤੇ 
ਦੁਧਾਧਾਗੀ / ਗੁਪਤਾ ਖਾਵ/ਹ ਵ/ਟਕਾ ਸ਼ਾਨ / ਅੰਨ /ਬਨਾ 
ਨੇ ਹੋ/ਇ ਸ਼ਕਾਲ਼ / ਤਾੱਜਆ ਆੰਨਿ ਨ ਮਲੰ ਗੁਪਾਲ / 
(ਗੁਗੁੰ.੪73)। 

ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ ਗੁਰਮਤਿ ਵਰਤ ਰਖਣ ਦੇ ਵਿਰੁੱਧ 
ਹੈ। ਹਾਂ, ਸਹਿਜ ਸੈਜਮ ਰਖਦੇ, ਹੋਇਆਂ ਅਲਪ ਆਹਾਰ 
ਕਰਨਾ ਉਚਿਤ ਹੈ-ਓਨ੍ਨੈੰ ਦੁਨਆ ਤੋੜੇ ਝੰਧਨਾ ਅੰਨ 
ਪਾਣਾ ਲੋੜਾ ੪7£ਆ/ (ਗੁ .ਗੂੰ .467)। 


ਵਰਿਆਮ ਸਿੰਘ, ਬਾਬਾ (ਸੈਨ 1917-2001 ਈ.) : 
ਵਰਿਆਮ ਸਿੰਘ ਦਾ ਜਨਮ ਸੈਨ 1917 ਈ. ਵਿਚ 
ਲੁਧਿਆਣਾ ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ ਦੇ ਧਮੋਟ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਹੋਇਆ। ਸ਼ੁਰੂ ਤੋਂ 
ਹੀ ਆਪ ਦੀ ਰੁਚੀ ਅਧਿਆਤਮਿਕਤਾ ਵਲ ਹੋ ਗਈ ਅਤੇ 
ਨਾਮ-ਸਿਮਰਨ ਰਾਹੀਂ ਆਤਮ-ਆਨੰਦ ਮਾਣਨ ਲਗੇ। 
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ਵਰਿਆਮ ਸਿੰਘ, ਬਾਬਾ 

ਲਗਭਗ 17 ਸਾਲ ਦੀ ਉਮਰ ਵਿਚ ਆਪ ਸੈਤ ਈਸ਼ਰ 
ਸਿੰਘ ਰਾੜਾ ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਸੇਵਾ ਵਿਚ ਆ ਗਏ। ਸੈਤ ਜੀ ਨੇ 
ਆਪ ਨੂੰ ਲਗਭਗ 20 ਵਰ੍ਹਿਆਂ ਦੀ ਉਮਰ ਵਿਚ ਸਿੰਧ 
ਪਾਾਂਤ ਵਿਚ ਸਿੱਖੀ ਦੇ ਪ੍ਰਚਾਰ ਲਈ ਭੇਜਿਆ। ਆਪ ਨੇ ਲੋਕਾਂ 
ਦੀਆਂ ਜਾਤਿ-ਪਾਤਿ ਸੈਬੈਧੀ ਵਿਥਾਂ ਨੂੰ ਮੇਟ ਕੇ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ 
ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਸਿਖਿਆ ਨਾਲ ਜੋੜਿਆ ਅਤੇ ਨਾਮ-ਸਿਮਰਨ 
ਲਈ ਪ੍ਰੇਰਣਾ ਦਿੱਤੀ। ਆਪ ਫ਼ੌਜੀ ਨੌਕਰੀ ਦੇ ਨਾਲ ਨਾਲ 
ਧਰਮ ਪ੍ਰਚਾਰ ਦਾ ਕੌਮ ਵੀ ਬੜੀ ਰੁਚੀ ਨਾਲ ਕਰਦੇ ਰਹੇ। 

ਸੈਤ ਈਸ਼ਰ ਸਿੰਘ ਦੇ ਆਦੇਸ਼ ਅਨੁਸਾਰ ਆਪ ਨੇ 
ਉੱਤਰ ਪ੍ਰਦੇਸ਼ ਵਿਚ ਫਾਰਮ ਆਬਾਦ ਕੀਤਾ, ਪਰ ਆਪ ਨੇਂ 
ਘਰ ਘਰ ਜਾ ਕੇ ਲੋਕਾਂ ਨੂੰ ਗੁਰਸਿੱਖੀ ਦਾ ਮਾਰਗ ਦਸਣ 
ਵਾਲੇ ਕਾਰਜ ਨੂੰ ਪਹਿਲ ਦਿੱਤੀ। ਫਿਰ ਫਾਰਮ ਨੂੰ ਤਿਆਗ 
ਕੇ ਰੋਪੜ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਵਿਚ ਪ੍ਰਚਾਰ ਕਰਨ ਲਈ ਪਹੁੰਚ ਗਏ ਅਤੇ 
ਚੰਡੀਗੜ੍ਹ ਵਿਚ ਨਿਵਾਸ ਬਣਾ ਲਿਆ। ਸੈਨ 1986 ਈ. 
ਕਰਕੇ ਧਰਮ ਉਪਦੇਸ਼ ਦੇਣਾ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤਾ। ਸੈਨ 1993 ਈ. 
ਵਿਚ ਆਏ ਹੜ੍ਹ ਦੌਰਾਨ ਆਪ ਨੇ ਪਿੰਡ ਪਿੰਡ ਜਾ ਕੇ 
ਹੜ੍ਹ-ਪੀੜਤਾਂ ਦੀ ਮਦਦ ਕੀਤੀ ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਲੋੜਵੰਦੀਆਂ 
ਚੀਜ਼ਾਂ ਉਪਲਬਧ ਕੀਤੀਆਂ। 26 ਜਨਵਰੀ 2000 ਈ. ਨੂੰ 
ਗੁਜਰਾਤ ਵਿਚ ਆਏ ਭੂਚਾਲ ਵੇਲੇ ਆਪ ਨੇ ਇਕ ਕਰੋੜ 
27 ਲੱਖ ਰੁਪਏ ਦੀ ਰਾਹਤ ਸਾਮਗੀ ਬਾਬਾ ਲਖਬੀਰ ਸਿੰਘ 
ਦੀ ਅਗਵਾਈ ਅਧੀਨ ਭੇਜੀ। ਆਪ ਨੇ ਜੋ ਕੁਝ ਕੀਤਾ, 
ਧਰਮ ਅਤੇ ਜਾਤਿ-ਪਾਤਿ ਦੀਆਂ ਸੀਮਾਵਾਂ ਤੋਂ ਉੱਚੇ ਉਠ 
ਕੇ ਮਨੁੱਖਤਾ ਦੇ ਭਲੇ ਲਈ ਕੀਤਾ। 

ਆਪ ਨੂੰ ਬੱਚਿਆਂ ਦਾ ਸੁਚਾਰੂ ਵਿਕਾਸ ਬਹੁਤ 
ਪਸੰਦ ਸੀ, ਇਸ ਲਈ ਉਨ੍ਹਾਂ ਲਈ ਵਿਦਿਅਕ ਅਦਾਇਰੇ 
ਖੋਲ੍ਹੇ ਅਤੇ ਲੋਕਾਂ ਦੇ ਇਲਾਜ ਲਈ ਹਸਪਤਾਲ ਕਾਇਮ 
ਕਰਨ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਕੀਤੀ। ਆਪ ਨੇ ਧਰਮ ਪ੍ਰਚਾਰ ਲਈ 
ਪੁਸਤਕਾਂ ਦਾ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਨ ਕਰਵਾਇਆ ਅਤੇ ਸੀ .ਡੀ., 
ਵੀਡੀਓ ਅਤੇ ਆਡੀਓ .ਕੈਸਟਾਂ ਬਣਵਾਈਆਂ ਤਾਂ ਜੋਂ 
ਆਧੁਨਿਕ ਸਾਧਨਾਂ ਰਾਹੀਂ ਧਰਮ-ਪ੍ਰਚਾਰ ਦੀ ਗਤਿ ਤੇਜ 
ਕੀਤੀ ਜਾ ਸਕੇ। ਆਪ ਧਰਮ ਪ੍ਰਚਾਰ ਲਈ ਅਨੋਕ ਥਾਂਵਾਂ 
ਤੇ ਗਏ ਅਤੇ ਭੁੱਲੋ-ਭਟਕੇ ਲੋਕਾਂ ਨੂੰ ਸਨਮਾਰਗ ਉੱਤੇ 
ਪਾਇਆ। 2 ਨਵੰਬਰ 2001 ਈ. ਵਿਚ ਆਪ ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ 
ਹੋ ਗਿਆ। 
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ਵੱਲਾ (ਪਿੰਡ) : ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ ਨਗਰ ਤੋਂ 7 ਕਿ.ਮੀ . 
ਪੂਰਬ ਵਲ ਸਥਿਤ ਇਕ ਪੁਰਾਤਨ ਪਿੰਡ, ਜਿਥੇ ਨਵੈਬਰ 
1664 ਈ. ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਨੇ ਚਰਣ ਪਾਏ 
ਸਨ। ਸਿੱਖ ਇਤਿਹਾਸ ਅਨੁਸਾਰ ਹਰਿਮੰਦਿਰ ਸਾਹਿਬ ਦੇ 
ਦਰਸ਼ਨ ਕਰਨ ਲਈ ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਬਕਾਲੇ ਤੋਂ 
ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ ਆਏ ਸਨ। ਉਥੋਂ ਦੇ ਮਸੰਦਾਂ ਨੂੰ ਇਹ ਚਿੰਤਾ ਹੋ 
ਗਈ ਕਿ ਕਿਤੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਹਰਿਮੰਦਿਰ ਸਾਹਿਬ ਉਤੇ ਕਬਜ਼ਾ 
ਨ ਕਰ ਲੈਣ, ਉਹ ਦਰਵਾਜ਼ੇ ਬਦ ਕਰਕੇ ਚਲੇ ਗਏ। ਗੁਰੂ ਜੀ 
ਕੁਝ ਦੇਰ ਲਈ ਅਕਾਲ ਬੁੰਗਾ ਦੇ ਪਾਸ “ਥੜਾ ਸਾਹਿਬ” ਵਾਲੇ 
ਸਥਾਨ ਉਤੇ ਬੈਠੇ ਰਹੇ, ਪਰ ਫਿਰ ਇਹ ਕਹਿ ਕੇ--ਨ/ੰਹ ਮਸੰਦ 
ਤੁਮ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸ਼ਗੀਏ / ਤ੍ਰਿਸ਼ਨਾਗ/ਨੇ ਸੰ ਅੰਦਰ ਸ਼ੜਾੀਏ-ਵੱਲੇ 
ਦੇ ਬਿਰਿਛ ਹੇਠਾਂ ਬਿਰਾਜਮਾਨ ਹੋ ਗਏ । ਜਦੋਂ ਪਿੰਡ ਵਾਲਿਆਂ 
ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਆਮਦ ਦਾ ਪਤਾ ਲਗਾ ਤਾਂ ਉਥੋ' ਦੀ ਰਹਿਣ 
ਵਾਲੀ ਇਕ ਸਿਦਕੀ ਮਾਈ ਹਰਿਆਂ ਦੀ ਅਗਵਾਈ ਵਿਚ 
ਸ਼ਰਧਾਲੂ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਦਰਸ਼ਨਾਂ ਲਈ ਆਏ ਅਤੇ ਬੜੇ ਅਦਬ 
ਨਾਲ ਮਾਈ ਹਰਿਆਂ ਦੇ ਘਰ ਲੈ ਗਏ। ਜਦੋਂ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ 
ਦੀਆਂ ਇਸਤਰੀਆਂ ਨੂੰ ਮਸੈਦਾਂ ਦੇ ਕਰਤੂਤ ਦਾ ਪਤਾ ਲਗਾ 
ਤਾਂ ਉਹ ਗੁਰੂ ਜੀ ਪਾਸੋਂ ਮਾਫ਼ੀ ਮੰਗਣ ਲਈ ਵੱਲੋ ਆਈਆਂ। 
ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਪ੍ਰਸੈਨ ਹੋ ਕੇ ਮਾਈਆਂ ਨੂੰ ਵਰਦਾਨ ਦਿੱਤਾ। 

ਇਸ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਨੌਵੇਂ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ 
ਸੈਬੈਧਿਤ ਦੋ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਹਨ। ਪਹਿਲਾ ਹੈ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ 
ਕੋਠਾ ਸਾਹਿਬ” ਜੋ ਪਿੰਡ ਦੇ ਅੰਦਰ ਉਸ ਥਾਂ 'ਤੇ ਹੈ, ਜਿਥੇ 
ਮਾਈ ਹਰਿਆਂ ਦਾ ਘਰ ਸੀ। ਇਸ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਦੀ 
ਵਰਤਮਾਨ ਇਮਾਰਤ ਸੈਨ 1905 ਈ. ਵਿਚ ਬਣੀ ਸੀ, 
ਕਿਉਂਕਿ ਪਹਿਲੀ ਇਮਾਰਤ ਭੂਚਾਲ ਨਾਲ ਨੁਕਸਾਨੀ ਗਈ 
ਸੀ। ਇਸ ਦੇ ਪਰਿਸਰ ਵਿਚ ਇਕ ਛੋਟਾ ਜਿਹਾ ਸਰੋਵਰ ਵੀ 
ਹੈ। ਇਹ ਸ਼ੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਬੈਧਕ ਕਮੇਟੀ ਨਾਲ 
ਸੰਬੰਧਿਤ ਹੈ, ਪਰ ਇਸ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਸਥਾਨਕ ਕਮੇਟੀ 
ਕਰਦੀ ਹੈ। ਮਾਘ ਮਹੀਨੇ ਦੀ ਪੂਰਣਮਾਸੀ ਵਾਲੇ ਦਿਨ ਇਥੇ 
ਵੱਡਾ ਮੇਲਾ ਲਗਦਾ ਹੈ। 

ਇਸ ਪਿੰਡ ਵਿਚਲਾ ਦੂਜਾ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਹੈ 
“ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਵੱਲਾ ਸਾਹਿਬ” ਜੋ ਪਿੰਡ ਦੀ ਪੱਛਮੀ ਬਾਹੀ ਤੋਂ 
ਬਾਹਰ ਵਲ ਹੈ। ਇਹ ਸਮਾਰਕ ਉਸ ਸਥਾਨ ਉਤੇ ਬਣਿਆ 
ਹੋਇਆ ਹੈ, ਜਿਥੇ ਪਿੱਪਲ ਹੇਠਾਂ ਗੁਰੂ ਜੀ ਆ ਕੇ ਬੈਠੇ ਸਨ। 


ਭ////.51100602100.2011) 


ਵਲੀ ਕੰਧਾਰੀ 
ਵਲੀ ਕੰਧਾਰੀ : ਅਟਕ (ਕੈੱਬਲਪੁਰ) ਜ਼ਿਲ੍ਹੋ ਦੇ ਹਸਨ 
ਅਬਦਾਲ ਕਸਬੇ ਦੇ ਨੌੜੇ ਇਕ ਪਹਾੜੀ ਉਪਰ ਰਹਿਣ ਵਾਲਾ 
ਮੁਸਲਮਾਨ ਫ਼ਕੀਰ, ਜਿਸ ਨੇ ਭਾਈ ਮਰਦਾਨੇ ਨੂੰ ਪਾਣੀ 
ਉਪਲਬਧ ਨਹੀਂ ਕੀਤਾ ਸੀ, ਪਰ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ 
ਆਪਣੀ ਬ੍ਰਹਮੀ ਸ਼ਕਤੀ ਦੁਆਰਾ ਉਸ ਦਾ ਸਾਰਾ ਪਾਣੀ 
ਹੇਠਾਂ ਖਿਚ ਲਿਆ ਸੀ। ਵੇਖੋ “ਪੰਜਾ ਸਾਹਿਬ”। 


ਵਾਹਗੁਰੂ/ਵਾਹਿਗੁਰੂ : ਇਹ ਸ਼ਬਦ ਗੁਰਮਤਿ ਵਿਚ ਪਰਮ 
-ਸੱਤਾ ਦਾ ਵਾਚਕ ਹੈ। ਇਹ “ਵਾਹ” (ਫ਼ਾਰਸੀ) ਅਤੇ 'ਗੁਰੂ” 
(ਸੈਸਕ੍ਿਤ) ਸ਼ਬਦਾਂ ਦਾ ਸਮਸਤ ਰੂਪ ਹੈ ਅਤੇ ਇਸ ਤੋ' ਭਾਵ 
ਹੈ ਮਨ-ਬੁੱਧੀ ਦੀ ਪਹੁੰਚ ਤੋ ਪਰੇ ਜੋ ਅਸਚਰਜ-ਯੁਕਤ 
ਵਿਸਮਾਦੀ ਸੱਤਾ ਹੈ। ਇਸ ਸ਼ਬਦ ਦਾ ਸਭ ਤੋ ਪਹਿਲੀ 
ਵਾਰ ਪ੍ਰਯੋਗ ਭੱਟਾਂ ਦੇ ਸਵੈਯਾਂ ਵਿਚ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਗਯੋਦ 
ਭੱਟ ਨੇ ਗੁਰੂ ਰਾਮਦਾਸ ਜੀ ਦੀ ਉਸਤਤ ਕਰਦਿਆਂ ਇਸ 
ਸ਼ਬਦ ਦੀ ਵਰਤੋ ਕੀਤੀ ਹੈ। ਉਥੇ ਇਸ ਦਾ ਅਰਥ ਸ਼ਲਿਸ਼ਟ 
ਹੈ, ਅਰਥਾਤ ਦੋਹਰਾ ਅਰਥ ਹੈ। ਇਕ ਪਾਸੇ ਇਹ ਗੁਰੂ ਰਾਮਦਾਸ 
ਜੀ ਦਾ ਬੋਧਕ ਹੈ ਅਤੇ ਦੂਜੇ ਪਾਸੇ ਗੁਰੂ ਅਤੇ ਪਾਰਬ੍ਰਹਮ ਵਿਚ 
ਇਕਤ੍ਰ ਸਥਾਪਿਤ ਕਰਦੇ ਹੋਇਆਂ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦਾ ਵਾਚਕ 
ਵੀ ਹੈ, ਜਿਵੇਂ- (2) ਵਾਨਹਗੁਰ ਵਾਨਹਗੁਰ ਵਾ/ਹਗੁਠ ਵਾਹਿ 
ਜੀਉਂ/ ਕਵਲ ਨੰਨ ਮਧੁਰ ਬੰਨ ਕੀਟ ਸੈਨ ਸੰਗ ਸੋਭ ਮਾ 
ਜਸ਼ੌਦਾ /ਜਿਸ਼ਹ ਦਹੀ ਭਾਤ ਖਾ/ਹਿ ਜਉ /(ਗੁ .ਗ੍ੰ .1402); 
(2) ਸਤਾ ਸਾਚ ਮਾੰ ਨਿਵਾਲ ਆੰਦ ਪਰਝ ਸ਼ਦਾ ਤਹਾ 
ਵਾ/ਹਗੁਰ ਵਾ/ਹਗੁਡ ਵਾ/ਹਗਰ ਵਾਹ ਜੀਉ / (ਗੁ ਗੀ. 

`_1402)। ਅਗੇ ਚਲ ਕੇ ਭੱਟ ਕਵੀ ਨੇ ਇਸ ਦਾ ਬ੍ਹਮਵਾਚੀ 
ਰੂਪ ਬਿਲਕੁਲ ਸਪੱਸ਼ਟ ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਹੈ-ਕਆ ਖੋਲ ਬਡਾ 
ਮਲ ਤਮਾਸ਼ਾ ਵਾਹਗੁਰੂ ਤੰਗੀ ਸ਼ਭਾ ਰਚਨਾ /(ਗੁ ਗੰ .1404)। 
ਲਗਭਗ ਉਸੇ ਦੌਰਾਨ ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਨੇ 

ਆਪਣੀ ਪਹਿਲੀ ਵਾਰ (ਪਉੜੀ 49) ਵਿਚ ਇਸ ਸ਼ਬਦ 
ਦੀ ਬਣਤਰ ਸਪੱਸ਼ਟ ਕਰਦੇ ਹੋਇਆਂ, ਇਸ ਨੂੰ ਅਵਤਾਰ- 
ਵਾਦ ਦੀ ਮਿਥ ਦੇ ਆਧਾਰ 'ਤੇ ਯੁਗ ਅਨੁਰੂਪ ਪੌਰਾਣਿਕ 
ਸੋਦਰਭ ਪ੍ਰ ਣਾਲ ਕੀਤਾ ਹੈ, ਜਿਵੇਂ-ਸ਼ਾੰਤਿਜੁ/ਨਿ ਸਤਿਗੁਰ 
ਵਾਸ਼ਦੇਵ ਵਵਾ /ਵਸ਼ਨਾ ਨਾ ਜਪਾਵੈ / ਦੁਆਪ/ਰੈ ਸਤਿਗੁਰ 
ਹਗੀਨਸ਼ਨ ਹਾਹਾ ਗੱਠੇ ਹਰੇ ਨਾਨ ਜਘਾਵੈ / ਤੰਤੇ #ਤਿਗੁਰ 
ਰਾਮ ਜਾ ਰਾਰਾ ਰਾਮ ਜਪ ਸ਼ਥ ਪਾਵੈ / ਕਾੱਲਿਲਾਗ ਨਾਨਕ 
ਗਾਰ ਗ/ਵੰਦ ਗਗਾ ਗੀਵਿੰਦ ਨਾਮ ਅਲਾਵੈ / ਚਾਠੇ ਜਾਗੇ 
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ਚਹਾ ਜੁਰਨੰਂ ਚਾ/ਇਣ /ਵ/ਚ ਜਾ/ਇ ਸਮਾਵੈ / ਚਾਠੇ ਅਛਰ 
ਇਕਾ ਕਾਨ ਵਾ/ਹਗਡੇ ਜਪ ਮੰਤ ਲਪਾਵੈ / ਲਹਾ ਤਾ 
ਉਪਜਿਆ /ਫ/ਡਿ ਤਹਾ ਸਮਾਵੈ / ਇਸ ਨੂੰ ਕਈ ਹੋਰ ਵਾਰਾਂ 
ਵਿਚ 'ਗੁਰਮੰਤ੍ਰ', 'ਸਚਮੰਤ੍', “ਗੁਰਸ਼ਬਦ” ਵੀ ਕਿਹਾ ਹੈ ਅਤੇ 
ਇਸ ਨੂੰ ਹਿਰਦੇ ਵਿਚ ਵਸਾਉਣ ਜਾਂ ਇਸ ਦਾ ਸਿਮਰਨ ਕਰਨ 
ਉਤੇ ਬਲ ਦਿੱਤਾ ਹੈ, ਜਿਵੇ' ਨੌਵੀਂ ਵਾਰ (ਪਉੜੀ 13) ਵਿਚ 
ਇਸ ਦੇ ਵਿਸਮਾਦੀ ਅਤੇ ਰਹੱਸਵਾਦੀ ਸਰੂਪ ਨੂੰ ਸਪੱਸ਼ਟ 
ਕਰਦਿਆਂ ਇਸ ਦੀ ਸਿਫ਼ਤ-ਸਾਲਾਹ ਲਈ ਪ੍੍‌ਰਣਾ ਦਿੱਤੀ 
ਹੈ- ਅਝਿਗ/ਤਾ ਗਤਿ ਅਬਰਨੰਤ' ਦਾ /ਨਿਓਂ ਅਲਖ ਲਥਾਏ / 
ਅਕਾਲ ਕਥਾ ਹੈ ਅਕਥ ਦਾ ਕਿਓਂ ਆਖ ਸ਼ਣਾਏ / ਅਚਰਜ 
ਨੰ ਆਚਰਜ ਹੈ ਹੈਰਾਣ ਕਰਾਏ / /ਵਿਵਾਦੈ /ਵਿਸ਼ਮਾਦੁ ਹੰ 
/ਵਿਸ਼ਮਦੁ ਸਮਾਏ / ਵੇਦ ਨ ਜਾਣੰ ਡੇਦ ਕਿਹ ਸ਼ੋਸ਼ਨਾਡ ਨ 
ਪਾਏ / ਵਾ/ਹਗੁੜ ਸ਼ਾਲਾਹਣਾ ਗੁਰ ਸ਼ਝ਼ਦ ਅਲਾਏ / 

ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਇਸ ਸ਼ਬਦ-ਜੁਟ ਦੀ 
ਪਲਟਵੇਂ ਰੂਪ ਵਿਚ ਗੁਰ ਵਾਹੁ (ਨਾਨਕਾ ਦਾਸ਼ ਕਹਹੁ ਗੁਰ 
ਵਾਹ -ਗੁ ਗੰ.੨76) ਵਰਤੋ ਕੀਤੀ, ਜਿਸ ਦਾ “ਵਾਹਿਗੁਰੂ” 
ਸ਼ਬਦ ਨਾਲ ਪੂਰਾ ਸਾਮੰਜਸ ਬੈਠਦਾ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ 
ਜੀ ਨੇ ਖ਼ਾਲਸੇ ਦੀ ਸਿਰਜਨਾ ਵੇਲੇ ਇਸ ਨੂੰ ਪੂਰੀ ਤਰ੍ਹਾਂ 
ਬ੍ਹਮ-ਵਾਚਕ ਵਜੋ ਵਰਤਿਆ ਹੈ। “ਭਗਤ ਰਤਨਾਵਲੀ” 
(14ਵੀਂ ਪਉੜੀ) ਵਿਚ “ਸਵਾਸ ਸਵਾਸ ਵਾਹਿਗੁਰੂ ਦਾ 
ਭਜਨ ਕਰਨ” ਦੀ ਜਿਗਿਆਸੂਆਂ ਨੂੰ ਤਾਕੀਦ ਕੀਤੀ ਗਈ 
ਹੈ, ਕਿਉਂਕਿ ਇਸ ਦੇ ਜਪਣ ਨਾਲ ਚਾਰ ਪਦਾਰਥਾਂ (ਧਰਮ, 
ਅਰਥ, ਕਾਮ, ਮੋਕਸ਼) ਦੀ ਪਾਪਤੀ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। 

ਭਾਈ ਸੋਤੋਖ ਸਿੰਘ ਨੇ “ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਪ੍ਕਾਸ਼” ਦੇ 
ਆਰੈਭ ਵਿਚ ਇਸ ਦਾ ਅਰਥ ਅੰਧਕਾਰ ਵਿਚ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਕਰਨ 
ਵਾਲਾ ਅਸਚਰਜ ਰੂਪ ਕੀਤਾ ਹੈ-- ਵਾਹ ਨਾ% ਅਚਰਜ ਕੱ 
ਹੋਈ/ ਆਚਰਜ਼ ਤੇ ਪਰ ਉਕਤਿ ਨ ਕੋਈ/ ਲੇ ਤਮ ਤਨ 
ਅਗਯਾਨ ਅਨਿਤ /ਨ ਪਰਕਾਸ਼ /ਕੈਲੋਂ ਨਨ /ਚਤ /ਪੰਡਿਤ 
ਤਾਰਾ ਸਿੰਘ ਨਰੋਤਮ ਨੇ “ਗੁਰਮਤ ਨਿਰਣੈ ਸਾਗਰ” ਵਿਚ 
ਇਸ ਸ਼ਬਦ ਦੀ ਕਈ ਭਾਸ਼ਿਕ ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀਆਂ ਤੋਂ ਵਿਆਖਿਆ 
ਕੀਤੀ ਹੈ। ਹੁਣ ਆਮ ਤੌਰ 'ਤੇ ਇਹੀ ਸ਼ਬਦ ਨਾਮ ਜਾਂ 
ਗੁਰਮੰਤ੍ ਵਜੋਂ ਜਿਗਿਆਸੂਆਂ ਨੂੰ ਪ੍ਦਾਨ ਕੀਤਾ ਜਾਂਦਾ 
ਹੈ ਅਤੇ ਇਸ ਦਾ ਸਿਮਰਨ ਵਜੋ ਅਭਿਆਸ ਕਰਨਾ 
ਦਸਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਨੂੰ ਕਈ “ਬੀਜਮੰਤ੍' ਵੀ ਕਹਿ 
ਦਿੰਦੇ ਹਨ। 
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ਵਾਹਿਗੁਰੂ ਜੀ ਕੀ ਫਤਹਿ 


ਵਾਹਿਗੁਰੂ ਜੀ ਕੀ ਫਤਹਿ : ਅੰਮਿ੍‌ਤ ਦੀ ਦਾਤ ਪ੍ਰਦਾਨ 
ਕਰਨ ਵੇਲੇ ਦਸ਼ਮੇਸ਼ ਨੇ ਖ਼ਾਲਸੇ ਨੂੰ “ਵਾਹਿਗੁਰੂ ਜੀ ਕਾ 
ਖ਼ਾਲਸਾ, ਵਾਹਿਗੁਰੂ ਜੀ ਕੀ ਫਤਹਿ” ਵਾਕ ਉਚਾਰਣ ਲਈ 
ਆਦੇਸ਼ ਦਿੱਤਾ ਸੀ। ਇਹ ਵਾਕ ਅੰਮਿ੍‌ਤ ਸੈਸਕਾਰ ਵੇਲੇ 
ਛਕਣ ਵਾਲੇ ਇਸ ਨੂੰ ਦੋਹਰਾਉਂਦੇ ਸਨ। ਹੁਣ ਵੀ ਇਹੀ 
ਪ੍ਥਾ ਪ੍ਚਲਿਤ ਹੈ। ਉਦੋਂ ਤੋਂ ਹੀ ਇਹ ਵਾਕ ਪਰਸਪਰ 
ਮਿਲਣ ਵੇਲੇ ਅਭਿਵਾਦਨ ਜਾਂ ਪ੍ਰਣਾਮ ਲਈ ਵਰਤਣਾ ਸ਼ੁਰੂ 
ਹੋ ਗਿਆ। ਇਸ ਨਾਲ ਸਿੱਖ ਸਮਾਜ ਵਿਚ ਪਹਿਲਾਂ ਦੇ 
ਬੰਦ ਹੁੰਦੀ ਗਈ। ਇਸ ਵਾਕ ਦੀ ਲੰਬਾਈ ਨੂੰ ਵੇਖਦਿਆਂ 
ਕਈ ਵਾਰ “ਵਾਹਿਗੁਰੂ ਜੀ ਕੀ ਫਤਹਿ” ਹੀ ਕਹਿ ਦਿੱਤਾ 
ਜਾਂਦਾ ਹੈ। “ਸਿੱਖਾਂ ਦੀ ਭਗਤਮਾਲਾ” ਵਿਚ ਪਰਸਪਰ ਮਿਲਣ 
ਵੇਲੇ ਇਸ ਵਾਕਾਂਸ਼ ਦੀ ਵਰਤੋਂ' ਸੰਬੰਧੀ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ 
ਜੀ ਵਲੋਂ ਦਰਸਾਇਆ ਗਿਆ ਹੈ-ਜੋਂ ਕੌਈ /ਨੱਖਾਨੁੰ ਅਗੋਂ 
ਦੇ ਵਾ/ਹਿਗੁਰੂ ਜੰ ਕਾ ਫਤੇ ਝੁਲਾਂਵਦਾ ਹੈ, ਓਸ਼ ਵਲ ਮਰਾ 
ਮੁੱਖ ਹੁੰਦਾ ਹੈ, ਅਰ ਜੰ ਪਿਛ' ਝੁਲਾਂਵਦਾ ਹੈ, ਓੱਸ਼ ਵਲ ਮੇਰਾ 
ਸੱਜਾ ਮੱਢਾ ਹੁੰਦਾ ਹੈ, ਅਰ ਲੋ ਪਿਛੋ ਹੱਲ ਸ਼ਲਾਂਵਦਾ ਹੈ, 
ਉਸ ਵਲ ਮੇਰਾ ਥਾਵਾਂ #ੰਢਾ ਹੁੰਦਾ ਹੈ, ਜੋਂ ਨਹੀੱ ਝਲਾਂਵਦਾ, 
ਉਸ ਵਲ ਮੇਗੀ /ਮਠ ਹੁੰਦਾਂ ਹੰ/” ਕਈ ਸਿੱਖ “ਸਤ ਸ੍ਰੀ 
ਅਕਾਲ? ਉਕਤੀ ਨੂੰ ਵਰਤਦੇ ਹਨ, ਪਰ ਇਹ ਯੁੱਧ ਬੋਧਕ 
ਘੋਸ਼ਣਾ ਨਾਲ ਸੈਬੰਧਿਤ ਹੈ, ਆਮ ਮੇਲ ਮੁਲਾਕਾਤ ਵੇਲੇ 
ਉਚਾਰੀ ਨਹੀ' ਜਾਂਦੀ। 

ਇਸ ਵਾਕ ਦੇ ਉਚਾਰਣ ਨਾਲ ਵਾਹਿਗੁਰੂ ਨਾਲ 
ਖ਼ਾਲਸੇ ਨੂੰ ਅਭੇਦ ਦਸ ਕੇ ਫਿਰ ਵਾਹਿਗੁਰੂ ਦੀ ਫਤਹਿ ਦਸੀ 
ਗਈ ਹੈ। ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ ਵਾਹਿਗੁਰੂ ਦੀ ਫਤਹਿ ਅਵਸ਼ਸੈਭਾਵੀ 
ਹੈ ਅਤੇ ਫਤਹਿ ਵਾਲੇ ਵਾਹਿਗੁਰੂ ਦੇ ਖ਼ਾਲਸੇ ਦੀ ਜਿਤ ਵੀ 
ਨਿਸਚਿਤ ਹੈ। ਇਸ ਵਾਕ ਨਾਲ ਸਿੱਖ ਮਾਨਸਿਕਤਾ ਵਿਚ 
ਬੜੀ ਜ਼ਬਰਦਸਤ ਤਬਦੀਲੀ ਆਈ ਅਤੇ ਉਹ ਜਿਤ ਦੇ 
ਮਾਰਗ-ਉਤੇ ਨਿਸਚਿਤ ਅਗੇ ਵਧ ਸਕੇ। 


ਵਾਕ : ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਵਿਚ “ਵਾਕ” ਇਕ ਪਰਿਭਾਸ਼ਿਕ ਸ਼ਬਦ 
ਹੈ। ਅਰਦਾਸ ਤੋਂ' ਬਾਦ ਗੁਰੂ ਗੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚੋਂ' ਪੜ੍ਹੇ ਗਏ 
ਸ਼ਬਦ/ਸ਼ਲੌਕ ਨੂੰ “ਵਾਕ” ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਨੂੰ ਗੁਰੂ 
ਸਾਹਿਬ ਦਾ “ਹੁਕਮ” ਵੀ ਮੰਨਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਦੀ 
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ਵਿਧੀ ਲਈ ਵੇਖੋ “ਵਾਕ ਲੈਣਾ”। 


ਵਾਕ ਲੈਣਾ : “ਵਾਕ ਲੈਣ” ਤੋਂ ਭਾਵ ਹੈ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ 
ਵਿਚੋਂ ਕਿਸੇ ਸ਼ਬਦ ਦਾ ਪੜ੍ਹਨਾ। ਇਸ ਨੂੰ “ਹੁਕਮ ਲੈਣਾ” ਵੀ 
ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਕਿਉਂਕਿ ਹਰ ਸ਼ਬਦ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਆਗਿਆ 
“ਆਦੇਸ਼ ਦਾ ਸੂਚਕ ਹੈ। ਹਰ ਸਮਾਗਮ ਦੇ ਅੰਤ ਵਿਚ, ਜਿਥੇ 
ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦਾ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਹੁੰਦਾ ਹੈ, ਅਰਦਾਸ ਤੋ ਬਾਦ 
ਪਾਠੀ/ਗ੍ੰਥੀ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਤੋਂ ਇਕ ਸ਼ਬਦ ਪੜ੍ਹਦਾ ਹੈ। 

ਸ਼ਬਦ ਕਿਹੜਾ ਪੜ੍ਹਿਆ ਜਾਏ ? ਇਸ ਬਾਰੇ ਵਿਧੀ 
ਹੈ ਕਿ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਨੂੰ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਿਤ ਕਰਕੇ (ਖੋਲ੍ਹ ਕੇ) 
ਜਿਸਤ ਪੰਨੇ ਦਾ ਮੁਢਲਾ ਸ਼ਬਦ (ਜੇ ਉਥੋਂ ਆਰੈਭ ਹੋ ਰਿਹਾ 
ਹੋਵੇ) ਜਾਂ ਤਾਕ ਪੰਨੇ ਦਾ ਆਖ਼ੀਰਲਾ ਸ਼ਬਦ ਜੋ ਜਾਂ ਤਾਂ ਉਸ 
ਪੰਨੇ ਉਤੇ ਸਮਾਪਤ ਹੋ ਜਾਵੇ, ਜਾਂ ਅਗਲੇ ਜਿਸਤ ਪੰਨੇ 
ਉਤੇ ਜਾਵੇ, ਨੂੰ ਪੜਿਆ ਜਾਵੇ। 

ਚਉਪਦੇ , ਅਸ਼ਟਪਦੀਆਂ, ਛੰਤ “ਵਾਕ” ਵਜੋਂ ਪੂਰੇ 
ਪੜ੍ਹੀ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। 

ਸ਼ਬਦ ਕਿਵੇਂ ਪੜ੍ਹਿਆ ਜਾਏ ? ਇਸ ਬਾਰੇ ਆਮ 
ਪ੍ਰਚਲਿਤ ਵਿਧੀ ਹੈ ਕਿ ਪਾਠੀ/ਗ੍ਰੰਥੀ ਹੌਲੀ ਹੌਲੀ ਰੁਮਾਲੇ 
ਨੂੰ ਇਕੱਠਾ ਕਰੇ ਅਤੇ ਇਸ ਸਮੇਂ ਦੌਰਾਨ ਕੋਈ ਸ਼ਲੋਕ ਜਾਂ 
ਪਦਾ ਪੜ੍ਹਦਾ ਰਹੇ। ਜਦੋਂ ਰੁਮਾਲਾ ਇਕੱਠਾ ਹੋ ਜਾਏ ਅਤੇ 
ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦਾ ਪੱਤਰਾ ਉਘੜ ਆਏ ਤਾਂ ਸ਼ਬਦ ਦਾ ਹੌਲੀ 
ਹੌਲੀ ਜਾਂ ਸੁਰ ਸਹਿਤ ਪਾਠ ਕੀਤਾ ਜਾਏ। ਆਖ਼ੀਰਲੀਆਂ 
ਤੁਕਾਂ ਨੂੰ ਦੁਹਰਾਇਆ ਜਾਏ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਪਾਠ-ਵਾਚਨ 
ਸਮਾਪਤ ਰੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਫਿਰ ਕੜਾਹ ਪ੍ਰਸਾਦ ਦੇ ਵੰਡਣ 
ਨਾਲ ਦੀਵਾਨ ਦੀ ਸਮਾਪਤੀ ਹੋ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। 

ਵਾਕ-ਲੈਣਾ ਨੂੰ ਹੁਕਮ-ਲੈਣਾ ਵੀ ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ 
ਹੈ, ਕਿਉਂਕਿ ਸ਼ਬਦ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਦਾ ਉਪਦੇਸ਼ ਸਮੋਇਆ 
ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਇਹ ਉਪਦੇਸ਼ ਅਸਲੋ' “ਧੁਰ ਕੀ ਬਾਣੀ? ਹੈ। 


ਵਾਜਬੁਲ ਅਰਜ਼ (ਰਚਨਾ) : ਭਾਈ ਮਨੀ ਸਿੰਘ ਦੇ ਨਾਂ 
ਨਾਲ ਸੰਬੋਧਿਤ “ਸਿੱਖਾਂ ਦੀ ਭਗਤਮਾਲਾ” (ਨਾਮਾਂਤਰ “ਭਗਤ 
ਰਤਨਾਵਲੀ') ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਸਹਿਜਧਾਰੀ ਸਿੱਖਾਂ ਵਲੋਂ ਕੀਤੀ 
ਦਸ-ਨੁਕਾਤੀ ਬੇਨਤੀ ਜਿਸ ਦਾ ਸੇਬੈਧ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਖ਼ਾਲਸਾ 
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ਦੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਵਲੋਂ ਕੀਤੇ ਸਮਾਧਾਨ ਨਾਲ ਹੈ। ਇਹ ਬੇਨਤੀ 

ਪੱਤਰ ਉਕਤ ਸਾਖੀ ਸੰਗ੍ਹਿ ਦੀਆਂ ਕੁਝ ਕੁ ਪੁਰਾਤਨ ਹੱਥ- 

ਲਿਖਿਤ ਪੋਥੀਆਂ ਵਿਚ ਹੀ ਮਿਲਦਾ ਹੈ, ਸਭ ਵਿਚ ਨਹੀਂ 
ਹੈ। ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਿਤ ਸੈਸਕਰਣਾਂ ਵਿਚ ਇਹ ਸੈਕਲਿਤ ਨਹੀਂ ਹੈ। 
ਭਾਈ ਭਗਵਾਨ ਸਿੰਘ ਦੁਆਰਾ ਕੀਤੇ ਰਹਿਤਨਾਮਿਆਂ ਦੇ 
ਸੰਗ੍ਰਹਿ “ਬਿਬੇਕਬਾਰਧੀ” ਵਿਚ ਇਹ ਸ਼ਾਮਲ ਹੈ। 

ਇਸ ਦੇ ਪਾਠ ਤੋ ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਕਿ ਖ਼ਾਲਸੇ 
ਦੀ ਰਹਿਤ-ਮਰਯਾਦਾ ਤੋਂ ਕੁਝ ਛੋਟਾਂ ਲੈਣ ਲਈ ਕੁਝ ਢਿਲੜ 
ਬੰਦਿਆਂ ਦੇ ਦਿਮਾਗ਼ ਦੀ ਇਹ ਉਪਜ ਹੈ ਅਤੇ ਇਸ ਨੂੰ 
ਪ੍ਰਮਾਣਿਕਤਾ ਪ੍ਰ ਦਾਨ ਕਰਨ ਲਈ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ 
ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ ਸੈਬੈਧਿਤ “ਭਗਤ ਰਤਨਾਵਲੀ” ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ 
ਕਰਕੇ ਇਸ ਨੂੰ ਮੰਨਣਯੋਗ ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਇਸ ਦਾ 
ਪਾਠ ਮਹਾਨ ਕੋਸ਼ਕਾਰ ਨੇ ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦਿੱਤਾ ਹੈ : 

(ਉ) ਸਮੇ ਵਿਆਹ ਦੇ ਅੰਸੀ' ਵੇਦਪਾਠੀ ਬ੍ਾਹਮਣਾਂ ਨੂੰ 
ਵਿਵਾਹ ਕਰਦੇ ਸਾਂ, ਤੇ ਹੁਣ ਸਿੱਖ ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ- 
ਤੁਸੀਂ ਆਨੰਦ ਪੜ੍ਹਕੇ ਵਿਵਾਹ ਕਰੋ, ਬ੍ਰਾਹਮਣਾਂ ਨੂੰ 
ਨਾ ਬੁਲਾਵੇਂ , ਸਚੇ ਪਾਤਸ਼ਾਹ! ਅਬ ਜਿਵੈ ਹੁਕਮ ਹੋਵੈ। 
ਦਸਤਖਤ ਖ਼ਾਸ ਹੋਏ---ਪਹਿਲੇ ਆਨੰਦ ਪੜ੍ਹਨਾ, 
ਅਰਦਾਸ ਕਰਨੀ, ਪਿੱਛੇ ਬ੍ਰਾਹਮਣਾਂ ਥੀਂ ਹਮੇਸ਼ਾਂ ਜਿਸ 
ਨਹੀਂ ਕਰਨਾ, 

(ਅ) ਸਾਹਿਬਾਂ ਦਾ ਜੋ ਹੁਕਮ ਹੋਇਆ ਹੈ ਜੋ ਪੰਜਾਂ ਮੇਲਾਂ- 
ਧੀਰਮਲੀਏ, ਰਾਮਰਈਏ , ਮੀਣੇ , ਮਸੈਦ , ਸਿਰਗੌਮ- 
ਨੂੰ ਨਹੀਂ ਮਿਲਣਾ, ਸਿਰਗੁੰਮ ਕੌਣ ਹੈ ? 
ਬਚਨ ਹੋਇਆ ਸਿਰਗੁੰਮ ਸਰੇਵੜੇ ਅਨੀਸੁਰਵਾਦੀ 
ਹੈਨ, ਨੰਦਚੰਦ ਸੈਘੇ ਦੇ ਭੀ ਸਿਰਗੁੰਮ ਹੈਨ, ਪੱਕਾ 
ਸਿਰਗੁੰਮ ਤੁਰਕ ਹੈ, 
ਸਿੱਖਾਂ ਅਰਦਾਸ ਕੀਤੀ-ਕੋਈ ਬਪਾਰ ਦੀ ਕ੍ਰਿਆ 
ਵਾਲਾ ਹੈ, ਕੋਈ ਮੁਸੱਦੀ ਪੇਸ਼ਾ ਹੈ, ਵਿਹਾਰ ਦਾ ਸਦਕਾ 
ਸਭ ਕਿਸੇ ਦਾ ਆਨ ਮੇਲ ਹੁੰਦਾ ਹੈ, 
ਤਾਂ ਖ਼ਾਸ ਦਸਤਖਤ ਹੋਏ--ਪਹਿਲੇ ਪੁੱਛਕੇ ਵਰਤਣ 
ਕਰਣੀ, ਜੇ ਭੁੱਲ ਭੁਲਾਂਵੇ ਵਰਤੋ, ਤਾਂ ਅਰਦਾਸ 
ਕਰਵਾਇ ਲੈਣੀ। 
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(ਏ) ਸਚੇ ਪਾਤਸ਼ਾਹ ! ਅਸੀਂ ਸਹਜਧਾਰੀ ਤੇਰੇ ਸਿੱਖ ਜੋ ਹੈਸਾਂ, 
ਸੋ ਮਾਤਾ ਪਿਤਾ ਦੇ ਮਰਣੇ ਉੱਪਰ ਕ੍ਰਿਆ ਕਰਮ ਭਦ੍‌ 
ਜੋੜੀ ਸੈਸਾਰ ਦੀ ਰੀਤਿ ਸੀ, ਸੋ ਕਰਦੇ ਹੈਸਾਂ, ਤੇ ਹੁਣ 
ਸਿੱਖ ਆਖਦੇ ਹਨ-- ਜੋ ਖ਼ਾਲਸਾ ਵਾਹਿਗੁਰੂ ਜੀ ਨੰ 
ਵਰਤਾਇਆ ਹੈ, ਹੁਣ ਤੁਸੀਂ ਏਹੁ ਰੀਤਾਂ ਸੈਸਾਰ ਦੀਆਂ _ 
ਨਾ ਕਰਿਆ ਕਰੋ, ਸਚੇ ਪਾਤਸ਼ਾਹ ਜਿਵੇਂ ਹੁਕਮ ਹੋਵੈ, 
ਤਾਂ ਬਚਨ ਹੋਇਆ, ਖ਼ਾਸ ਦਸਤਖਤ ਹੋਏ-ਭੱਦਨ 
(ਭਦ੍) ਨਹੀਂ ਕਰਨਾ, ਹੋਰ ਕ੍ਰਿਆ ਕਰਮ ਕਰਤੂਤ ਜੈਸੀ 
ਦੇਸਚਾਲ ਹੋਵੈ ਤਿਵੈ ਕਰਕੇ ਬਖਸਾਇ ਲੈਣਾ, 

(ਸ) ਸਚੇ ਪਾਤਸਾਹੁ ! ਸਮੇ ਵਿਵਾਹ ਅਤੇ ਖਿਆਹ ਸਰਾਧ 
ਦੇ ਦਿਨ ਅਸੀਂ ਬ੍ਰਾਹਮਣਾਂ ਨੂੰ ਭੋਜਨ ਕਰਾਂਵਦੇ ਹੈਸਾਂ, 
ਹੁਣ ਸਿੱਖ ਆਖਦੇ ਹਨ, ਜੋ ਸਿੱਖਾਂ ਨੂੰ ਛਕਾਵਣਾ, 
ਹੁਕਮ ਹੋਇਆ=ਸਿੱਖਾਂ ਨੂੰ ਭੀ ਬ੍ਰਾਹਮਣਾਂ ਨੂੰ ਭੀ 
ਪ੍ਰਸਾਦ ਛਕਾਇਆ ਕਰੋ, 

(ਹ) ਸਚੇ ਪਾਤਸ਼ਾਹ ! ਵਖਤ ਜੌਵੂ ਪਾਵਣੇ ਦੇ ਅਸੀਂ ਪੁਤ 
ਹੁਕਮ ਹੋਵੈ ਤਿਵੈ ਕੀਚੈ, 
ਹੁਕਮ ਤੇ ਖ਼ਾਸ ਦਸਤਖਤ ਹੋਏ--ਜੋ ਸਹਜਧਾਰੀਆਂ 
ਦੇ ਬੇਟਿਆਂ ਨੂੰ ਪਾਹੁਲ ਦੇਣੀ, 

(ਕ) ਸਚੇ ਪਾਤਸ਼ਾਹ ! ਅਗੇ ਅਸੀਂ ਅਸਥੀਆਂ ਰੀਗਾ ਭੇਜਦੇ 
ਸਾਂ ਹੁਣ ਸਿੱਖ ਮਨੇ ਕਰਦੇ ਹਨ, ਜਿਵੇਂ ਹੁਕਮ ਹੋਵੈ, 
ਬਚਨ ਤੇ ਖ਼ਾਸ ਦਸਤਖਤ ਹੋਏ--ਜੇ ਪਹੁਚਾਇ ਸਕੋ 
ਤਾਂ ਅਸਤੀਆਂ ਪਹੁਚਾਇ ਦੇਣੀਆਂ ਅਰ ਜੇ ਸਿੱਖ 
ਜੁੱਧ ਵਿੱਚ ਜਿੱਥੇ ਹੁਕਮਸਤਿ ਹੁੰਦਾ ਹੈ, ਸੋਈ ਕੁਰੁਛੇੜ 
ਹੈ, ਇਕੇ ਸਾਧਸੈਗਤਿ ਕੀ ਚਰਣਧੂਰਿ ਵਿੱਚ ਪਾਇ 
ਦੇਣੀਆਂ, ਅਮ੍ਰਿਤਸਰ ਜੀ ਦੇ ਚੌਫੇਰੇ, ਏਸੇ ਥਾਂ ਓਨਾਂ 
ਦੀ ਗਤਿ ਹੋਵੈਗੀ, 

ਅਸੀਂ ਜੋ ਆਮਿਲ ਪੇਸ਼ਾ ਕਚਹਿਰੀਆਂ ਜਾਣ ਵਾਲੇ 

ਸਿੱਖ ਦਾੜੀਆਂ ਕੇਸ ਇੱਕੋ ਜੇਹੇ ਕੈੱਚੀਆਂ ਨਾਲ 

ਕਟਵਾਇ ਲੈਂਦੇ ਸਾਂ, ਹੁਣ ਜਿਵੈ ਹੁਕਮ ਹੋਵੈ ਤਿਵੈਂ 

ਕਰੀਏ , 

ਹੁਕਮ ਤੇ ਖ਼ਾਸ ਦਸਤਖਤ ਹੋਏ-ਜੇਹੜੇ ਤੁਸੀਂ ਸਹਜ- 

ਧਾਰੀ ਸਿੱਖ ਹੋਂ, ਜੇ ਕੇਸਧਾਰੀਆਂ ਦੀ ਤਰਾਂ ਸਾਬਤ ਰੱਖੋ 

ਤਾਂ ਭਲਾ ਹੈ, ਨਹੀਂ ਤਾਂ ਤੁਸੀਂ ਜਰੂਰ-ਮਾਤ੍ਹ ਵਧੀਕ 


(ਬੁ 


(ਦਾ 
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ਵਾਰ ਅਮਰ ਸਿੰਘ ਕੀ 
ਹੋਵੈ ਸੋ ਬਰਾਬਰ ਕਰਵਾਇ ਛਡਣੇ , ਫੇਰ ਬਖਸਾਇ 
ਲੈਣਾ, ਜੋ ਕੇਸਧਾਰੀ ਇਹ ਕਰਮ ਕਰੈਗਾ, ਓਹ ਸਿੱਖ 
ਨਹੀਂ, 

(ਗ) ਸਚੇ ਪਾਤਸ਼ਾਹ! ਜੋ ਹੁਕਮ ਹੋਇਆ ਹੈ ਜੋ ਸਿਰਗੁੰਮਾਂ 
ਪੰਜਾਂ ਮੋਲਾਂ ਦੇ ਮੁਹ ਕੋਈ ਲੱਗੇ ਨਹੀਂ, ਜੇ ਕੋਈ ਆਂਵਦਾ 
ਜਾਂਦਾ ਮੁਹ ਲਗ ਜਾਵੈ, ਤਾਂ ਕਿਉ ਕਰ ਵਚਨ ਹੈ? 
ਹੁਕਮ ਹੋਇਆ-ਰਿਦਾ ਸੁੱਧ ਗੁਰਾਂ ਵੱਲ ਚਾਹੀਦਾ ਹੈ, 
ਆਂਵਦਾ ਜਾਂਦਾ ਮੁਹ ਲਗ ਜਾਵੈ, ਤਾਂ ਕੀ ਹੈ ? ਵਰਤਣ 
ਨਹੀਂ ਕਰਨੀ, 

(ਘ) ਜੇਹੜੇ ਸਿੱਖ ਗੈਗਾ ਜੀ ਦੇ ਇਸਨਾਨ ਨੂੰ ਗਏ ਹਨ, ਜੋ 
ਇਸਨਾਨ ਕਰਕੈ ਆਵਨ ਤਾਂ ਕਿਵਕਰ ਵਰਤੀਏ? 
ਵਚਨ ਹੋਆ-ਹਿਤ ਪਿਆਰ ਨਾਲ ਓਨਾ ਨਾਲ 
ਪਰਤਣਾ, ਬਹੁਤੀ ਦਿੱਕਤ ਨਾਹੀ ਕਰਨੀ, ਭਾਈ ਸਿੱਖੋ ! 
ਤੁਸਾਡੇ ਉੱਪਰ ਸਾਡਾ ਏਹ ਹੁਕਮ ਹੈ-ਪੰਜਾਂ ਮੋਲਾਂ ਵਿਚੋਂ 
ਕਿਸੇ ਨਾਲ ਨਹੀਂ ਮਿਲਣਾ, ਕਿਉਂ ਜੋ ਓਨਾ ਦਾ ਮੇਲ 
ਕਰਿ ਗੁਰੂ ਦਾ ਸਿਦਕ ਘਟਦਾ ਹੈ, ਜੇ ਕੋਈ ਓਨਾਂ 
ਵਿਚੋਂ ਭੀ ਮੋਲ ਕੀਤਾ ਚਾਹੇ, ਸੋ ਮੇਲ ਲੈਣਾ ਗੁਰਮਤਿ 
ਦਾ ਉਪਦੇਸ ਦੇਣਾ, ਭਜਨ ਕਰਣਾ, ਧਰਮ ਦੀ ਕਿਰਤ 
ਕਰਣੀ ਤੇ ਵੰਡ ਖਾਣਾ, ਸਿੱਖ ਦੀ ਰਹਿਰਾਸਿ ਏਹੋ ਹੈ, 

(ਡ) ਸਚੇ ਪਾਤਸ਼ਾਹ ! ਅਗੇ ਜੇ ਕੋਈ ਹੁਕਮਸਤਿ ਹੁੰਦਾ ਸੀ, 
ਤਾਂ ਅਸੀਂ ਪੰਡਿਤਾਂ ਨੂੰ ਬੁਲਾਇਕੇ ਗਰੁੜ-ਪੁਰਾਣ 
ਵਚਾਂਵਦੇ ਸਾਂ, ਤੇ ਦਸਗਾਤ ਕਰਾਂਵਦੇ ਸਾਂ, ਤੇ ਹੁਣ 
ਪੰਡਿਤ ਨਹੀਂ ਆਂਵਦੇ ਕਹਿੰਦੇ ਹੈਨ-ਜੋ ਧਾਗਾ ਤੇ 
ਲੈਗੋਟ ਰੱਖੋ ਤੇ ਦਸਗਾਤ ਕਰੋ ਤਾਂ ਅਸੀਂ ਆਵਨੇ ਹਾਂ, 

ਵਚਨ ਤੇ ਦਸਤਖਤ ਹੋਏ--ਤੁਸਾਂ ਸਿਦਕ ਤੇ 
ਤਕੜੇ ਰਹਿਣਾ, ਗੰਥ ਜੀ ਦਾ ਭੋਗ ਪਵਾਣਾ ਤੇ ਪੰਜਵੇਂ 
ਪਾਤਸ਼ਾਹ ਜੀ ਦੇ ਸਹਸਕ੍ਰਿਤੀ ਸਲੋਕਾਂ ਦੀ ਕਥਾ ਸਿੱਖਾਂ ਥੀਂ 
ਸੁਣਨੀ, ਪਾਣੀ ਦਾ ਭੀ ਖ਼ਾਲਸਾ ਜੀ ਵਿਚ ਵਾਸਾ ਹੋਵੈਗਾ, 
ਤੇ ਤੁਸਾਂ ਨੂੰ ਭੀ ਗਿਆਨ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੋਵੈਗਾ, ਸਿਦਕ ਜੇਹਾ ਤੇ 
ਨਾਮ ਜੇਹਾ ਪਦਾਰਥ ਕੋਈ ਨਹੀਂ। 


ਵਾਰ ਅਮਰ ਸਿੰਘ ਕੀ : ਕਵੀ ਕੇਸ਼ਵ ਦਾਸ ਰਚਿਤ ਇਕ 
ਵਾਰ ਜਿਸ ਵਿਚ ਪਟਿਆਲਾ-ਪਤਿ ਰਾਜਾ ਅਮਰ ਸਿੰਘ ਦੀ 
ਸੈਨ 1774 ਈ. ਵਿਚ ਭੱਟੀ ਰਾਜਪੂਤਾਂ ਨਾਲ ਹੋਈ ਲੜਾਈ 
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ਵਾਰ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਕੀ 
ਦਾ ਚਿਤ੍ਣ ਹੈ। ਕਵੀ ਰਾਜਸਥਾਨ ਦੀ ਬੀਕਾਨੇਰ ਰਿਆਸਤ 
ਦਾ ਪਹਿਲਾਂ ਦਰਬਾਰੀ ਭੱਟ ਰਿਹਾ ਸੀ, ਫਿਰ ਰਾਜਾ ਅਮਰ 
ਸਿੰਘ ਪਾਸ ਪਟਿਆਲੇ ਆ ਗਿਆ। ਬਾਬਾ ਆਲਾ ਸਿੰਘ ਦੇ 
ਨੇ ਪਟਿਆਲਾ ਰਿਆਸਤ ਦੇ ਨੇੜੇ ਲਗਦੇ ਪਿੰਡਾਂ ਉਤੇ ਹਮਲੇ 
ਕਰਕੇ ਲੁਟਣਾ ਅਤੇ ਉਜਾੜਨਾ ਸ਼ੁਰੂ ਕਰ ਦਿੱਤਾ। ਉਦੋਂ 
ਰਾਜਾ ਅਮਰ ਸਿੰਘ ਭਵਾਨੀਗੜ੍ਹ ਦੇ ਨੇੜੇ ਢੌਡੇ ਦੀ ਗੜ੍ਹੀ 
ਵਿਚ ਠਹਿਰਿਆ ਹੋਇਆ ਸੀ। ਪਿੰਡਾਂ ਦੇ ਦੁਖੀ ਲੋਕ ਉਸ 
ਪਾਸ ਫਰਿਆਦੀ ਹੋਏ। ਨਾਲੇ ਉਸ ਦੀ ਮਾਤਾ ਰਾਣੀ ਹੁਕਮਾਂ 
ਨੂੰ ਵੀ ਆਪਣੀ ਦੁਖ-ਭਰੀ ਗਾਥਾ ਸੁਣਾਈ। ਮਾਤਾ ਦੀ 
ਪੇ੍‌ਰਣਾ ਦੇ ਫਲਸਰੂਪ ਰਾਜਾ ਅਮਰ ਸਿੰਘ ਨੇ ਭੱਟੀ ਰਾਜਪੂਤਾਂ 
ਉਤੇ ਹਮਲਾ ਕਰਨ ਦੀ ਵਿਉੱਤ ਬਣਾਈ ਅਤੇ ਮੂਣਕ ਕਸਬੇ 
ਕੋਲ ਆਪਣੀ ਸਾਰੀ ਸੈਨਾ ਨੂੰ ਇਕੱਠਾ ਕਰ ਲਿਆ। ਉਧਰ 
ਭੱਟੀ ਵੀ ਮੁਕਾਬਲੇ ਲਈ ਡਟ ਗਏ । ਯੁੱਧ ਵਿਚ ਭੱਟੀ ਹਾਰ 
ਕੇ ਧੂਲਕੋਟ ਦੀ ਗੜ੍ਹੀ ਵਿਚ ਜਾ ਲੁਕੇ। ਰਾਜਾ ਅਮਰ ਸਿੰਘ 
ਨੇ ਸੂਰਜ ਡੁਬਣ ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ ਜ਼ਬਰਦਸਤ ਹਮਲਾ ਕਰਕੇ 
ਗੜ੍ਹੀ ਉਤੇ ਕਬਜ਼ਾ ਕਰ ਲਿਆ। ਭੱਟੀਆਂ ਨੇ ਹਾਰ ਮੰਨ ਕੇ 
ਫ਼ਤਹਾਬਾਦ ਦਾ ਕਿਲ੍ਹਾ ਵੀ ਅਰਪਿਤ ਕਰ ਦਿੱਤਾ। ਬ੍ਰਜ ਭਾਸ਼ਾ 
ਅਤੇ ਰਾਜਸਥਾਨੀ ਭਾਸ਼ਾ ਦੀ ਮਿਲਗੋਭਾ ਜਿਹੀ ਭਾਸ਼ਾ ਵਿਚ 
ਲਿਖੀ ਇਸ ਵਾਰ ਵਿਚ ਕਵੀ ਨੇ ਆਪਣੇ ਆਸਰਾਦਾਤੇ ਦੀ 
ਵੀਰਤਾ ਦੀ ਪ੍ਰਸ਼ੈਸਾ ਕੀਤੀ ਹੈ। 52 ਬੈਦਾਂ ਦੀ ਇਸ ਵਾਰ 
ਵਿਚ ਕਵੀ ਨੇ ਦੋਹਰਾ, ਚੌਪਈ ਅਤੇ ਕਬਿੱਤ ਨਾਂ ਦੇ ਛੰਦਾਂ 
ਦੀ ਸਫਲਤਾ ਪੂਰਵਕ ਵਰਤੋ ਕੀਤੀ ਹੈ। ਇਸ ਦੇ ਬ੍ਰਿੱਤਾਂਤ 
ਦੀ ਨੁਹਾਰ ਤੋਂ ਪਤਾ ਚਲਦਾ ਹੈ ਕਿ ਇਹ ਵਾਰ ਵਰਣਿਤ 
ਘਟਨਾ ਤੋਂ ਇਕ ਜਾਂ ਦੋ ਸਾਲ ਬਾਦ ਲਿਖੀ ਗਈ ਹੋਵੇਗੀ। 


ਵਾਰ ਅੰਮ੍ਰਿਤਮਰ ਕੀ : ਇਸ ਵਾਰ ਵਿਚ ਭਗਤ ਦਰਸ਼ਨ 
(ਵੇਖੋ) ਨੇ ਇਕ ਇਤਿਹਾਸਿਕ ਲੜਾਈ ਦਾ ਚਿਤ੍ਣ ਕੀਤਾ 
ਹੈ ਜੋ ਸੈਨ 1708 ਈ. ਵਿਚ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਵਿਚ ਵਿਸਾਖੀ 
ਦੇ ਮੌਕੇ ਇਕੱਤਰ ਹੋਏ ਸਿੰਘਾਂ ਅਤੇ ਮੁਗ਼ਲ ਸੈਨਾ ਵਿਚ 
ਹੋਈ ਸੀ। ਸਾਧਾਰਣ ਜਿਹੀ ਘਟਨਾ ਤੋਂ ਚਿੜ੍ਹ ਕੇ ਲਾਹੌਰ ਦੇ 
ਪ੍ਸ਼ਾਸਕ ਨੇ ਪੱਟੀ ਦੇ ਅਮੀਨ ਹਰਿਸਹਾਇ ਨੂੰ ਸਿੰਘਾਂ ਨੂੰ 
ਸਜ਼ਾ ਦੇਣ ਲਈ ਆਦੇਸ਼ ਦਿੱਤਾ । ਸਿੰਘਾਂ ਨਾਲ ਹੋਈ ਲੜਾਈ 
ਵਿਚ ਹਰਿਸਹਾਇ ਮਾਰਿਆ ਗਿਆ ਅਤੇ ਮੁਗ਼ਲ ਸੈਨਾ ਭਜ 
ਗਈ। ਫਿਰ ਅਸਲਮ ਖ਼ਾਂ ਦੀ ਪੋਰਣਾ ਨਾਲ ਨੌਸ਼ਹਿਰਾ 
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ਵਾਰ ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ ਕੀ 
ਪੰਨੂਆ ਦੇ ਚੌਧਰੀ ਦੇਵੇ ਜੱਟ ਨੇ ਸਿੰਘਾਂ ਨਾਲ ਲੋਹਾ ਲਿਆ। 
ਭਾਈ ਮਨੀ ਸਿੰਘ ਸਿੱਖ ਸੈਨਿਕਾਂ ਦੀ ਅਗਵਾਈ ਕਰ ਰਹੇ 
ਸਨ। ਅੰਤ ਵਿਚ ਚੌਧਰੀ ਦੇਵਾ ਜੱਟ ਹਾਰ ਕੇ ਭਜ ਗਿਆ। 
ਜਦੋਂ ਮੁਗ਼ਲ ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਬਹਾਦਰਸ਼ਾਹ ਨੂੰ ਇਸ ਘਟਨਾ ਦਾ 
ਪਤਾ ਲਗਾ, ਤਾਂ ਉਸ ਨੇ ਮੁਗ਼ਲ ਸੈਨਿਕਾਂ ਪ੍ਰਤਿ ਅਜਿਹਾ 
ਸਿੰਘ ਮੁਢ ਤੋਂ ਹੀ ਫ਼ਕੀਰੀ ਜੀਵਨ ਵਾਲੇ ਹਨ। ਇਸ ਵਿਚ 
ਲੜੇ ਸਿੰਘਾਂ ਦਾ ਵੇਰਵਾ ਨਹੀਂ ਮਿਲਦਾ, ਪਰ ਇਤਨਾ ਸਪੱਸ਼ਟ 
ਹੈ ਕਿ ਭਾਈ ਮਨੀ ਸਿੰਘ ਖ਼ੁਦ ਸਿੱਖ ਸੈਨਾ ਦੀ ਅਗਵਾਈ 
ਕਰ ਰਹੇ ਸਨ। 
ਕਵੀ ਨੇ ਵਾਰ ਦਾ ਆਰੈਭ ਪਰੈਪਰਾ ਅਨੁਸਾਰ ਤਾਂ 
ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਦੇ ਮੰਗਲਾਚਰਣ ਤੋ ਕੀਤਾ ਹੈ : 
___ ਆੰਮ੍ਿਤਸ਼ਰ ਜਲ ਆੰਮ੍ਿਤ ਤੌਰਾ ਚਾ/ਨ ਕੁੰਟ ਲੇ 
ਆਵੈ / ਦਰਸ਼ਨ ਕੀਤੇ ਪਾਪ ਖੰਡੀਅਨ ਜਨਮ ਮਰਨ /ਮਟ 
ਜਾਵੈ / ਚਉਰਾਨ /ਵਚ ਪਵ/ਨੇ ਨ ਅਲ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਲੇ 
ਨਾਵੈ/ ਕਹੁ ਦਰਸ਼ਨ ਜੀ #ੰ/ਮ੍ਰਿਤਸ਼ਰ ਕੱ ਨੁਾਵਣ ਕੱ 
ਵਡਤਭਾਰਨ ਪਾਵੈ / 
ਵਾਰ ਦਾ ਮੂਲ ਮੁੱਦਾ ਯੁੱਧ ਦਾ ਵਰਣਨ ਕਰਕੇ 
ਸੂਰਮਿਆਂ ਦਾ ਜਸ ਗਾਉਣਾ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਕਵੀ ਭਾਵੇਂ ਭਗਤ 
ਹੈ ਅਤੇ ਉਸ ਦੀ ਬਹੁਤੀ ਰੁਚੀ ਭਗਤੀ ਵਿਚ ਹੈ, ਪਰ ਫਿਰ 
ਵੀ ਜਿਥੇ ਕਿਥੇ ਯੁੱਧ-ਘਟਨਾ ਦਾ ਵਰਣਨ ਹੋਇਆ ਹੈ, ਉਥੇ 
ਸਹਿਜ ਸੁਭਾ ਯੁੱਧ ਦਾ ਵਾਤਾਵਰਣ ਸਿਰਜਿਆ ਗਿਆ ਹੈ : 
ਤਾਂ ਬਧੋਂ ਨੇ ਪਰਾ ਘੜੇਂ ਨੰ ਘੰਰਾ ਨਨ ਨ ਕੋਈੰ ਜਾਵੀ / 
ਤਰੌਰ ਬੰਦੂਕਾਂ ਲਰਨੀ ਛ/ਹਬਰ ਅੰਤਾ ਨ ਪਇਆ ਜਾਵੀ / 
ਛਟਾਣਿ ਤੱਫਾ ਦਾਨੂ ਗੀਸਾ ਸੂਰਜ ਨਦਰ ਨ ਆਵੈ / 
ਕਹੁ ਜੀ ਦਰਸ਼ਨ /ਨੰਘ /ਏਕੱਠੇ ਹੋਏ ਗਾਰ ਲੀਬੈਂਦ 
ਲਸ਼ ਗਾਵ / 
ਦਵੈਯਾ ਛੰਦ ਵਿਚ ਲਿਖੀ ਇਸ ਵਾਰ ਵਿਚ ਯੁੱਧ 
ਦਾ ਵਰਣਨ ਸਹਿਜ ਢੰਗ ਨਾਲ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਅਲੈਕਾਰ 
ਵਿਧਾਨ ਦਾ ਅਵਸਰ ਘਟ ਸੀ, ਪਰ ਕਿਤੇ ਕਿਤੇ ਸ਼ਬਦ 
ਅਤੇ ਅਰਥ ਅਲੈਕਾਰਾਂ ਨੂੰ ਲਭਿਆ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ। ਇਸ 
ਦੀ ਭਾਸ਼ਾ ਭਗਤ ਦਰਸ਼ਨ ਦੀ ਬਾਣੀ ਵਾਲੀ ਭਾਸ਼ਾ ਤੋੰ 
ਭਿੰਨ ਅਤੇ ਠੇਠ ਪੰਜਾਬੀ ਹੈ। ਪੰਜਾਬੀ ਉਤੇ ਵੀ ਲਹਿੰਦੀ 
ਦਾ ਰੈਗ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਉਘੜਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਪੰਜਾਬੀ ਕਾਵਿ- 
ਰੂਪ ਵਾਰ ਹੋਣ ਕਾਰਣ ਕਵੀ ਨੇ ਇਸ ਦੀ ਭਾਸ਼ਾ ਵਿਚ ਠੇਠ 
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ਵਾਰ ਸਤ ਸੋਤ ਕਬੀਰ 


ਪੰਜਾਬੀ ਰਖੀ ਹੈ। ਅਰਬੀ-ਫ਼ਾਰਸੀ ਦੇ ਸ਼ਬਦ ਜੋ ਪੰਜਾਬੀ 
ਜੀਵਨ ਵਿਚ ਰਚ-ਮਿਚ ਚੁਕੇ ਸਨ, ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਵਰਤ ਲਿਆ 
ਗਿਆ ਹੈ। 


ਵਾਰ ਸਤ ਸੈਤ ਕਬੀਰ (ਬਾਣੀ) : ਗੁਰੁ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੇ 
ਗਉੜੀ ਰਾਗ ਵਿਚ ਸੈਤ ਕਬੀਰ ਨੇ ਇਸ ਬਾਣੀ (“ਵਾਰ 
ਕਬੀਰ ਜੀਉ ਕੇ ੭”) ਵਿਚ ਸਪਤਾਹ ਦੇ ਸੱਤ ਦਿਨਾਂ ਦੇ ਨਾਂ 
ਲੈ ਕੇ ਪਦ-ਰਚਨਾ ਕੀਤੀ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚ ਐਤਵਾਰ ਤੋਂ ਲੈ 
ਕੇ ਸ਼ਨਿਚਰਵਾਰ ਤਕ ਸਾਰੇ ਦਿਨਾਂ ਦੀ ਸੱਤ ਪਦਿਆਂ ਵਿਚ 
ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਵਿਆਖਿਆ ਹੋਈ ਹੈ। ਆਰੰਭ ਵਿਚ 
“ਰਹਾਉ” ਦੀਆਂ ਦੋ ਤੁਕਾਂ ਦੁਆਰਾ ਉਪਦੇਸ਼ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ 
ਹੈ ਕਿ ਹਰ ਰੋਜ਼ ਹਰਿ ਦਾ ਗੁਣ-ਗਾਨ ਕਰਕੇ ਉਸ ਦੀ 
ਪ੍ਾਪਤੀ ਦਾ ਯਤਨ ਕਰਨਾ ਚਾਹੀਦਾ ਹੈ। 

ਵਾਰ ਕ੍ਰਮ ਅਨੁਸਾਰ ਐਤਵਾਰ ਨੂੰ ਭਗਤੀ ਭਾਵ 
ਨੂੰ ਵਿਕਸਿਤ ਕਰਨ ਦਾ ਆਰੈਭ ਕਰਨਾ ਚਾਹੀਦਾ ਹੈ। 
ਸੋਮਵਾਰ ਨੂੰ ਦਸਮ-ਦੁਆਰ ਤੋਂ ਝਰਦੇ ਹੋਏ ਅੰਮ੍ਰਿਤ ਦਾ ਪਾਨ 
ਕੀਤਾ ਜਾਣਾ ਚਾਹੀਦਾ ਹੈ। ਮੰਗਲਵਾਰ ਨੂੰ ਪੰਜ ਇੰਦੀਆਂ 
ਰੂਪੀ ਚੋਰਾਂ ਦੀ ਗਤਿਵਿਧੀ ਤੋਂ ਸਾਵਧਾਨ ਰਹਿਣਾ ਚਾਹੀਦਾ 
ਹੈ। ਬੁੱਧਵਾਰ ਨੂੰ ਆਤਮ-ਗਿਆਨ ਰਾਹੀਂ ਹਿਰਦੇ-ਕਮਲ 
ਵਿਚ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦਾ ਨਿਵਾਸ ਕਰਨਾ ਚਾਹੀਦਾ ਹੈ। 
ਕਰ ਦੇਣਾ ਚਾਹੀਦਾ ਹੈ। ਸ਼ੁਕਰਵਾਰ ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਆਪ ਨਾਲ, 
ਆਪਣੀਆਂ ਚਿੱਤ-ਵਿੱਤੀਆਂ ਨਾਲ ਯੁੱਧ ਕਰਕੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ 
ਸਥਿਰ ਅਥਵਾ ਸ਼ਾਂਤ ਕਰਨਾ ਚਾਹੀਦਾ ਹੈ। ਸ਼ਨਿਚਰਵਾਰ 
ਨੂੰ ਹਿਰਦੇ ਨੂੰ ਟਿਕਾਉਣ ਵਾਲੇ ਸਾਧਕ ਦਾ ਅੰਦਰ ਬਾਹਰ 
ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਿਤ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਹਰ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ ਕਰਮ-ਫਲਾਂ 
ਦਾ ਪ੍ਰਭਾਵ ਨਸ਼ਟ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਜਦ ਤਕ ਮਨ ਵਿਚ 
ਦੈਤ-ਭਾਵ ਹੈ ਤਦ ਤਕ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਦੁਆਰ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ 
ਨਹੀਂ ਹੋ ਸਕਦੀ। ਸਿਮਰਨ ਦੁਆਰਾ ਪਰਮਾਤਮਾ ਨਾਲ ਪ੍ਰੰਮ 
ਦਾ ਸੈਬੈਧ ਸਥਾਪਿਤ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਦੇਹੀ ਪਵਿੱਤਰ ਹੋਂ 
ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਰ 
ਤੋਂ ਬਾਦ ਅੰਤ ਵਿਚ ਸਮਾਪਤੀ ਦਾ ਇਕ ਪਦਾ ਵੀ ਲਿਖਿਆ 
ਹੈ। ਹਰ ਇਕ ਪਦੇ ਵਿਚ ਚਾਰ ਚਾਰ ਤੁਕਾਂ ਹਨ। “ਰਹਾਉ” 
ਦੀਆਂ ਦੋ ਤੁਕਾਂ ਇਨ੍ਹਾਂ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਹਨ। ਸਧੁੱਕੜੀ ਭਾਸ਼ਾ 
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ਵਾਰ ਸਤ ਮਹਲਾ ੜੇ 


ਵਿਚ ਲਿਖੀ ਇਸ ਰਚਨਾ ਉਤੇ ਚੌਪਈ ਛੰਦ ਦੇ ਕੁਝ ਲੱਛਣ 
ਆਰੋਪਿਤ' ਕੀਤੇ ਜਾ ਸਕਦੇ ਹਨ। ਇਸ ਵਿਚਲੀ ਭਾਸ਼ਾ 
ਵਿਚ ਯੌਗਿਕ ਸ਼ਬਦਾਵਲੀ ਦਾ ਪ੍ਰਯੋਗ ਅਧਿਕ ਹੈ। 


ਵਾਰ ਸਤ ਮਹਲਾ ੩ (ਬਾਣੀ) : ਬਿਲਾਵਲ ਰਾਗ ਵਿਚ 
ਲਿਖੀ ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਦੀ ਇਸ ਨਿੱਕੀ ਜਿਹੀ ਬਾਣੀ 
ਵਿਚ ਛੇ ਛੇ ਤੁਕਾਂ ਦੇ ਦਸ ਪਦੇ ਹਨ ਅਤੇ “ਰਹਾਉ” ਦੀਆਂ 
ਦੋ ਤੁਕਾਂ ਇਨ੍ਹਾਂ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਹਨ। ਇਥੇ “ਵਾਰ” ਦਾ ਸੋਬੈਧ 
ਸਪਤਾਹ ਦੇ ਸੱਤ ਵਾਰਾਂ ਨਾਲ ਹੈ। ਇਸ ਨੂੰ ਲੋਕ-ਕਾਵਿ- 
ਧਾਰਾ ਵਿਚ “'ਸਤਵਾਰਾ” ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਬਾਣੀ ਦਾ 
ਆਰੈਭ ਐਤਵਾਰ ਤੋਂ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਹਰ ਇਕ ਵਾਰ 
ਦਾ ਉੱਲੋਖ ਇਕ ਇਕ ਪਦੇ ਵਿਚ ਹੋਇਆ ਹੈ , ਪਰ ਬੁੱਧਵਾਰ 
ਲਈ ਦੋ ਪਦੇ ਵਰਤੇ ਗਏ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਅੱਠ ਪਦਿਆਂ ਤੋ 
ਬਾਦ ਦੋ ਹੋਰ ਪਦਿਆਂ ਵਿਚ ਗੁਰੂ-ਕਵੀ ਨੇ ਸਮੁੱਚਾ ਉਪਦੇਸ਼ 
ਦਿੱਤਾ ਹੈ। 

ਉਪਰੋਕਤ ਦਸ ਪਦਿਆਂ ਵਾਲੇ 'ਸ਼ਬਦ' ਤੋਂ ਬਾਦ 
ਇਸੇ ਲੀਹ ਉਤੇ ਦਸ ਪਦਿਆਂ ਦੀ ਇਕ ਹੋਰ ਬਾਣੀ ਵੀ 
ਦਰਜ ਹੈ। ਇਸ ਦਾ ਉਦੇਸ਼ ਅਤੇ ਭਾਵ-ਭੂਮੀ ਵੀ ਪਹਿਲੀ 
ਵਰਗੀ ਹੀ ਹੈ, ਪਰ ਇਸ ਵਿਚ ਵਾਰਾਂ ਦਾ ਨਾਂ ਨਹੀਂ ਲਿਖਿਆ 
ਹੋਇਆ। ਉੱਜ ਇਸ ਵਿਚ ਵੀ ਛੇ ਛੇ ਤੁਕਾਂ ਦੇ ਦਸ ਪਦੇ ਹਨ 
ਅਤੇ “ਰਹਾਉ” ਦੀਆਂ ਦੋ ਤੁਕਾਂ ਇਨ੍ਹਾਂ ਤੋਂ ਵਖਰੀਆਂ ਹਨ। 
ਇਸ ਲਈ “ਵਾਰ ਸਤ” ਨਾਂ ਦੀਆਂ ਦੋ ਰਚਨਾਵਾਂ ਮੰਨਣੀਆਂ 
'ਪੈਣਗੀਆਂ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਦੋ ਹੋਣ ਦੀ ਪੁਸ਼ਟੀ ਅੰਤ ਉਤੇ ਦਿੱਤੇ 
“ਦੋ” ਸੈਖਿਆ-ਅੰਕ ਤੋਂ ਵੀ ਹੋ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। 

ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੋਹਾਂ ਸ਼ਬਦਾਂ ਵਿਚ ਲੋਕ-ਕਾਵਿ-ਪਰੈਪਰਾ 
ਦੇ ਆਧਾਰ 'ਤੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਸਪਤਾਹ ਦੇ ਸੱਤ ਵਾਰਾਂ ਦੀ 
ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਵਿਆਖਿਆ ਕੀਤੀ ਹੈ। ਉਸ ਯੁਗ ਵਿਚ 
ਲੋਕਾਂ ਦੇ ਮਨ ਅੰਦਰ ਅੰਧ-ਵਿਸ਼ਵਾਸਾਂ ਕਰਕੇ ਦਿਨਾਂ , ਵਾਰਾਂ, 
ਥਿਤਾਂ ਆਦਿ ਬਾਰੇ ਕਈ ਰੂੜ੍ਹ ਭਾਵਨਾਵਾਂ ਅਤੇ ਭਰਮ ਪਸਰੇ 
ਹੋਏ ਸਨ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਅਜਿਹੇ ਭਰਮਾਂ ਨੂੰ ਨਿਰਾਧਾਰ ਦਸ ਕੇ 
ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀ ਸੋਚ ਜਾਂ ਬਿਰਤੀ ਵਾਲਿਆਂ ਨੂੰ “ਮੁਗਧ 
ਗਵਾਰ” ਕਿਹਾ ਹੈ ਕਿਉਂਕਿ ਵਾਰ ਤਾਂ ਸਾਰੇ ਉਤਮ ਅਤੇ 
ਪਵਿੱਤਰ ਹਨ ਜੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਹਰਿ-ਨਾਮ ਦਾ ਸਿਮਰਨ 
ਕੀਤਾ ਜਾਏ। ਇਸ ਲਈ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਸੰਸਾਰਿਕ ਪ੍ਰਪੰਚ 
ਵਿਚ. ਮਗਨ ਹੋਏ ਮਨੁੱਖਾਂ ਨੂੰ ਭਰਮਾਂ ਵਿਚ ਫਸਣ ਦੀ ਥਾਂ 
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ਵਾਰ ਸਰਦਾਰ ਹਰੀ ਸਿੰਘ ਨਲਵਾ 


ਹਉਮੈ ਦਾ ਤਿਆਗ ਕਰਕੇ ਪ੍ੋਮ-ਭਗਤੀ ਰਾਹੀ' ਨਾਮ- 
ਸਾਧਨਾ ਵਿਚ ਲੀਨ ਹੋਣ ਦੀ ਪ੍ਰੇਰਣਾ ਦਿੱਤੀ ਹੈ। ਕਿਉਂਕਿ 
ਵਾਰਾਂ/ਥਿਤਾਂ ਦਾ ਚੱਕਰ ਚਲਦਾ ਰਹਿੰਦਾ ਹੈ; ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ 
ਕੁਝ ਵੀ ਸਥਾਈ ਨਹੀਂ, ਇਸ ਲਈ ਇਨ੍ਹਾਂ ਤੋਂ ਮਨ ਨੂੰ ਉਚਾਟ 
ਕਰਕੇ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਨਾਮ-ਸਿਮਰਨ ਅਤੇ ਮਨਨ ਵਿਚ 
ਲਗਾਉਣਾ ਜ਼ਿਆਦਾ ਲਾਭਕਾਰੀ ਹੈ-ਮਾਹਾ ਰਤਾ ਆਵਨ 
ਵਾਰ ਵਾਰ/ /ਦਿਨਸ਼ੁ ਭੰਟਿ /ਤਿਵੈ ਸੰਸ਼ਾਨ/ ਆਵਾਗਉਣ 
ਕੀਆ ਕਰਤਨੰਰ/ /ਨਹਚਲ ਸ਼ਾਚ ਗੱਹਿਆ ਕਲ ਧਗੰਰ/ 
(ਗੁ .ਗੰ.੯4੭)। 

ਹਰਿਜੀ ਦੀ ਰਚੀ “ਗੋਸਟਿ ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ” 
ਅਨੁਸਾਰ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਰਚਨਾ ਗੋਇੰਦਵਾਲ ਵਿਚ ਹੋਈ ਸੀ, 
ਜਦੋ' ਕਿਸੇ ਗੋਵਿੰਦ-ਲੋਕ ਨੇ ਵਾਰਾਂ (ਦਿਨਾਂ) ਦੀ ਉਤਪੱਤੀ 
ਬਾਰੇ ਪੁੱਛਣ “ਤੇ ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਨੇ ਦਸਿਆ ਕਿ ਤਝ ਗਾਰ 
ਅਮਰ ਦਾਸ ਝਾਨ ਬੋਲ/ /ਇਿਲਾਵਲ ਰਾਗ ਮਗੰਹ ਵਾਰ 
/ਹ੍ਰਿਥਨ ਆਮੰਦਤਵਾਰ ਕਾ ਮਹਿਮਾ ਗੁਰ ਵਖਾਣੀ /ਨੇ ਦੇਖਾ 
ਆਦਿਤਵਾਰ ਕਹਾ ਤੇ ਓਉੰਤਪੰਨੇ 2ੋਇਆ ਹੈ... / 


ਵਾਰ ਸਰਦਾਰ ਹਰੀ ਸਿੰਘ ਨਲਵਾ (ਕਿਤ ਸਹਾਈ ਸਿੰਘ) : 
ਇਹ ਵਾਰ ਕਵੀ ਸਹਾਈ ਸਿੰਘ ਦੀ ਰਚਨਾ ਹੈ। ਇਸ ਵਾਰ 
ਦੇ ਹੁਣ ਕੇਵਲ 26 ਬੰਦ ਮਿਲਦੇ ਹਨ। ਬੈਂਤ ਛੰਦ ਵਿਚ 
ਲਿਖੀ ਇਸ ਵਾਰ ਵਿਚ ਨਲਵੇ ਸਰਦਾਰ ਦੀ ਮਿ੍‌ਤੂ ਤੋ' ਪਹਿਲਾਂ 
ਦੇ ਯੁੱਧ ਦਾ ਵਰਣਨ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ, ਪਰ ਮਿ੍‌ਤੂ ਦਾ ਨਹੀਂ। 
ਸੈਭਵ ਹੈ ਕਿ ਮ੍ਰਿਤੂ ਸੈਬੈਧੀ ਭਾਗ ਲੁਪਤ ਹੋ ਗਿਆ ਹੋਵੇ। 
ਕਵੀ ਦੀ ਬੋਲੀ ਠੇਠ ਕੇਂਦਰੀ ਹੋਣ ਕਰਕੇ ਇਹ ਮਾਝੇ ਦੇ 
ਇਲਾਕੇ ਦਾ ਪ੍ਰਤੀਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਦਾ ਬ੍ਰਿੱਤਾਂਤ ਕਾਦਰਯਾਰ 
ਦੇ ਬਿਆਨ ਨਾਲ ਮੇਲ ਖਾਂਦਾ ਹੈ। ਵਰਣਨ ਜਾਂ ਸ਼ੈਲੀ ਸੈਬੈਧੀ 
ਇਸ ਰਚਨਾ ਦੀ ਕੋਈ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ਤਾ ਨਹੀਂ ਹੈ। ਸ. ਹਰੀ ਸਿੰਘ 
ਦੀਆਂ ਜਿਤਾਂ ਦੇ ਵੇਰਵੇ ਦਾ ਨਮੂਨਾ ਵੇਖੋ : 

ਯੰ-ਯਾਦ ਕਰਕ ਗੁਰ ਆਪਣੇ ਨੂੰ, 

ਫੱਤੇ ਕਾਰ ਪੰਜਤਾਰ ਤੱ /ਨੰਘ ਚਾੜ੍ਹਿਆ/ 

ਹਮਕਾ ਲਰਨ ਹੈ /ਵਿਚ ਵਲਾ/ਇਤਾਂ ਦੋ, 

ਪਲ ਸੰਨ ਛੇਠੇ ਲੰੰਡਿਓ ਪਾਰ ਦਾ6ਿਆ/ 

ਪਾਠ ਲੰਘ ਕੰ ਦੁਲੇ ਨਾਂ /ਢਲ ਕੰਤ, 

ਡਰ” ਜਾ/ਏ ਫਰਮਾ/ਇ ਦੇ /ਵਚ ਕ/ਨਿਆ/ 
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ਵਾਰ ਸਰਦਾਰ ਹਰੀ ਸਿੰਘ ਨਲਵਾ 


ਵਾਰ ਸਰਦਾਰ ਹਰੀ ਸਿੰਘ ਨਲਵਾ (ਕ੍ਰਿਤ ਕਾਦਰਯਾਰ) : 
ਇਹ ਵਾਰ ਇਸ ਕਾਲ ਦੇ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਕਿੱਸਾਕਾਰ ਕਾਦਰਯਾਰ 
ਦੀ ਰਚਨਾ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚ ਸਰਦਾਰ ਹਰੀ ਸਿੰਘ ਦੀ ਜਮਰੋਧ 
ਵਾਲੀ ਲੜਾਈ ਦਾ ਵਰਣਨ ਹੈ। ਕਵੀ ਦੀ ਨਲਵੇ ਸਰਦਾਰ 
ਪ੍ਰਤਿ ਅਗਾਧ ਸ਼ਰਧਾ ਹੈ। ਇਸ ਨੇ ਬੜੀ ਭਾਵਨਾ-ਮਈ 
ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚ ਕਾਦਰਯਾਰ ਨੇ ਸਰਦਾਰ ਦਾ ਚਰਿਤ੍ਰ ਬੜੇ 
ਸੁੰਦਰ ਢੰਗ ਨਾਲ ਨਬੇੜਿਆ ਹੈ ਪਰ ਸਰਦਾਰ ਦਾ ਘਰ ਬਾਰ, 
ਪੁੱਤਰ ਧੀਆਂ ਪ੍ਰਤਿ ਮੋਹ ਵਿਖਾ ਕੇ ਵੀਰਤਾ ਦੀ ਗੌਰਵਤਾ 
ਨੂੰ ਕਾਇਮ ਨਹੀ ਰਹਿਣ ਦਿੱਤਾ। 
ਕਵੀ ਨੇ ਬੜੀ ਸਰਲ ਅਤੇ ਠੇਠ ਬੋਲੀ ਵਿਚ ਜੰਗ 
ਦੇ ਦਿਸ਼ ਦਾ ਵਰਣਨ ਕੀਤਾ ਹੈ ਜੋ ਬੜਾ ਪ੍ਰਭਾਵਸ਼ਾਲੀ ਹੈ। 
_ਵੀਰ-ਰਸ ਦੇ ਨਾਲ ਕਰੁਣ ਹਸ ਦੀ ਵੀ ਸਿਰਜਣਾ ਹੋ ਗਈ 
ਹੈ। ਫ਼ੌਜੀ ਅਤੇ ਫ਼ਾਰਸੀ ਸ਼ਬਦਾਵਲੀ ਦੀ ਕਵੀ ਨੇ ਖੁਲ੍ਹ ਕੇ 
ਵਰਤੋ ਕੀਤੀ ਹੈ। ਕੁਲ ਤੀਹ ਚੌਤੁਕੀਏ ਬੰਦਾਂ ਦੀ ਇਹ 
ਵਾਰ ਬੈਂਤਾਂ ਵਿਚ ਲਿਖੀ ਹੈ। ਹਰ ਬੈੱਤ ਵਿਚ ਚਾਰ ਚਾਰ 
ਤੁਕਾਂ ਹਨ। ਨਲਵੇ ਸਰਦਾਰ ਦੇ ਚਰਿਤ੍ਰ ਦਾ ਸਮੁੱਚਾ ਖਾਕਾ 
ਕਵੀ ਨੇ ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਖਿਚਿਆ ਹੈ : 
ਹਗਾ /ਸਿੰਘ ਦੂਲੇ ਸਰਦਾਰ ਤਾਈੈ'/ 
ਜਮਾਦਾਰ ਬਲੀ ਰਾਜੇ ਸ਼/ਹਝ' ਕੋਲੋਂ, 
ਕਦਾ ਉਚਾ ਬਲੰਦ ਸ਼ਰਟਾਰ ਤਾਈ'/ 
ਹਨੀ ਤੰਗ ਦਾ ਮਰਦ ਨਸੀਬ ਵਾਲਾ, 
ਸ਼ਾਲਾ ਓਸ ਦਾ ਕੁਲ ਸੰਸ਼ਾਨ ਤਾਈਂੱ/ 
ਕਾਦਰਯਾਰ ਪਹਾੜਾਂ ਨੂੰ ਸਹਿ ਨ, 
ਕਾਝਲ ਕੀੜਿਆ ਖੌਫ ਕੰਧਾਰ ਤਾਈਂ/ 
ਨਲਵੇ ਸਰਦਾਰ ਨੇ ਮਰਨ ਤੋ ਪਹਿਲਾਂ ਆਪਣੇ 
ਅਫ਼ਸਰਾਂ ਨੂੰ ਕਹਿ ਦਿੱਤਾ ਸੀ ਕਿ ਉਸ ਦੇ ਮਰਨ ਦੀ ਖ਼ਬਰ 
ਸਾਹਿਬ ਇਥੇ ਪਹੁੰਚ ਨਹੀਂ ਜਾਂਦੇ। ਪਠਾਣ ਲੋਕ ਹਰੀ ਸਿੰਘ 
ਦੇ ਜੀਉਂਦੇ ਹੋਣ ਦੇ ਡਰੋਂ ਅਗੇ ਨਹੀਂ ਵਧ ਰਹੇ ਸਨ। ਉਨ੍ਹਾਂ 
ਦੇ ਦਿਲਾਂ ਵਿਚ ਹਰੀ ਸਿੰਘ ਦਾ ਬਹੁਤ ਡਰ ਸੀ। ਕਵੀ ਨੇ 
ਸਚੇਤ ਹੋ ਕੇ ਨਲਵੇ ਸਰਦਾਰ ਦਾ ਸਿੱਕਾ ਲੋਕਾਂ ਦੇ ਮਨਾਂ 
ਉਤੇ ਬਿਠਾਉਣ ਦਾ ਸ਼ਲਾਘਾਯੋਗ ਯਤਨ ਕੀਤਾ ਹੈ। ਪਰ 
ਜਦੋਂ ਮਹਾਰਾਜਾ ਫ਼ੌਜ ਸਮੇਤ ਉਥੇ ਪਹੁੰਚ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਅਤੇ 
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ਵਾਰ ਸਰਬਲੋਹ ਕੀ 
ਹਰੀ ਸਿੰਘ ਦੀ ਮੌਤ ਦੀ ਖ਼ਬਰ ਪਠਾਣਾਂ ਨੂੰ ਪਤਾ ਲਗ 
ਜਾਂਦੀ ਹੈ ਤਾਂ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਆਤਮ-ਗਿਲਾਨੀ ਦੀ ਅਵਸਥਾ 
ਨੂੰ ਕਵੀ ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਚਿਤਰਦਾ ਹੈ : 
ਬਾਹਾਂ ਵੱਢ ਪਠਾਣ ਜੋਂ ਖਾਣ ਲਗੇ, 

ਹੱਥ ਸ਼ਟ ਘਤੇ ਹਥਿਆਰ ਉਨ੍ਹਾਂ / 
ਸਾਨੂੰ ਧੋਣ ਗੰਹਿਆ /ਇਸ਼ ਦੇ ਜੀਵਣ ਦਾ, 

ਜ਼ਰਾ ਭੌਤ ਨਾਂ ਕੱਢਿਆ ਬਾਹਰ ਉਨ੍ਹਾਂ/ 
ਕਾਦਰਯਾਰ ਜੋ #ਏ ਦਾ ਖ਼ਬਰ ਹੰਦਾ, 

ਬੰਨਾ ੫ਾ /ਦੌਂਦੇ ਅਟਕੇਂ' ਪਾਰ ਉਨ੍ਹਾਂ / 

“ਸੀਹਰਫੀਆਂ ਹਰੀ ਸਿੰਘ ਨਲਵਾ” (ਵੇਖੋ) ਇਸ 
ਵਾਰ ਤੋ ਵਖਰੀ ਕਿਸਮ ਦੀ ਰਚਨਾ ਹੈ ਅਤੇ ਮਿਸ਼ਰ ਹਰੀ 
ਸਿੰਘ ਕਾਦਰਯਾਰ ਦੀ ਲਿਖੀ ਹੋਈ ਹੈ। - 


ਵਾਰ ਸਰਬਲੋਹ ਕੀ : ਇਹ ਵਾਰ “ਸਰਬਲੌਹ ਗ੍ਰੰਥ” ਦੀਆਂ 
ਹੱਥ-ਲਿਖਿਤਾਂ ਵਚ ਦਰਜ ਮਿਲਦੀ ਹੈ। “ਸਰਬਲੌਹ ਗ੍ਰੰਥ” 
(ਵੇਖੋ) ਜਿਸ ਦਾ ਦੂਜਾ ਨਾਂ 'ਮੰਗਲਾਚਰਣ ਪੁਰਾਣ” ਹੈ, ਗੁਰੂ 
ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਦੀ ਰਚਨਾ ਮੰਨਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਪਰ ਇਸ 
ਗ੍ਰੰਥ ਦੇ ਅੰਦਰਲੇ ਪ੍ਰਮਾਣਾਂ ਦੇ ਆਧਾਰ “ਤੇ ਇਸ ਦੀ ਰਚਨਾ 
ਗੁਰੂ ਜੀ ਤੋਂ ਬਾਦ ਅਤੇ 18ਵੀਂ ਸਦੀ ਦੇ ਅੱਧ ਵਿਚ ਹੋਈ 
ਪ੍ਰਤੀਤ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਇਸ ਦਾ ਕਰਤਾ ਅਗਿਆਤ 
ਹੈ। ਪੰਜ ਅਧਿਆਵਾਂ ਦੇ ਇਸ ਗੰਥ ਵਿਚ ਸਰਬਲੋਹ ਅਤੇ 
ਬਿ੍‌ਜਨਾਦ ਰਾਖਸ਼ ਦੇ ਯੁੱਧ ਦਾ ਚਿਤ੍ਰਣ ਹੈ। ਪ੍ਰਸੈਗਵਸ ਮੋਹ 
ਅਤੇ ਵਿਵੇਕ ਦੇ ਯੁੱਧ ਦਾ ਵੀ ਵਰਣਨ ਹੈ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਇਸ 
ਗ੍੍‌ਥ ਵਿਚ ਚੰਗੀਆਂ ਰੁਚੀਆਂ ਦਾ ਮਾੜੀਆਂ ਰੁਚੀਆਂ ਨਾਲ, 
ਦੈਂਤਾਂ ਅਤੇ ਦੇਵਤਿਆਂ ਦੇ ਯੁੱਧ ਦੇ ਪ੍ਰਸੈਗ ਵਿਚ, ਸੈਘਰਸ਼ 
ਵਿਖਾ ਕੇ ਚੰਗੀਆਂ ਰੁਚੀਆਂ ਦੀ ਜਿਤ ਕਰਵਾਈ ਗਈ ਹੈ। 
ਇਸ ਰੀਸ ਵਿ ਕਈਆਂ ਭਾਬਾਵਾ-ਦੀ ਮਸ ਚ; ਪਰ ਮੁੱਖ 
ਤੌਰ 'ਤੇ ਬੋਲੀ ਬ੍ਜ ਭਾਸ਼ਾ ਹੈ। 

ਉਸ ਵੱਡੇ ਆਕਾਰ ਵਾਲੇ ਸਰਬਲੋਹ ਗ੍ਰੰਥ ਦੇ ਵਿਸ਼ੇ 
ਨੂੰ ਕਵੀ ਨੇ ਸਾਰਾਂਸ਼ ਰੂਪ ਵਿਚ 65 ਪਉੜੀਆਂ ਵਿਚ ਵਾਰ 
ਕਾਵਿ ਰੂਪ ਦੁਆਰਾ ਚਿਤਰ ਕੇ ਪ੍ਰਸਤੁਤ ਵਾਰ ਦੀ ਰਚਨਾ 
ਕੀਤੀ ਹੈ। ਇਸ ਦੀ ਭਾਸ਼ਾ ਬ੍ਜ ਭਾਸ਼ਾ ਲੱਦੀ ਪੰਜਾਬੀ ਹੈ। 
ਆਰੈਭ ਵਿਚ ਕਵੀ ਨੇ ਰਾਗ ਗਜਧਰ ਲਿਖ ਕੇ ਇਸ ਵਾਰ 
ਨੂੰ “ਸਰੀ ਅਸਕੇਤ ਕੀ ਧੁਨਿ ਉਤੇ ਗਾਉਣਾ” ਦਸਿਆ ਹੈ। 
ਮੰਗਲਾਚਰਣ ਨਾਲ ਸ਼ੁਰ ਹੋਈ ਇਸ ਵਾਰ ਦੇ ਅੰਤ ਉਤੇ 
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ਵਾਰ ਸ਼ਾਹ ਮੁਹੰਮਦ 


ਮਹਾਤਮ ਵੀ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਹੈ : 
/ਇਹ ਲਨਲਾ ਲੋ ਸ਼ਨੰ ਹੋ ਛੱਲਾ ਲਾ ਲੋ ਸ਼ਨੰ, 
_ ਜਨਮ ਜਨਮ ਮਲ ਜਲਇ/ 
ਸ੍ਰ ਸ਼ਰਲ਼ ਲੌਹ ਕੇ ਸਮਰ ਹੋਂ ਸਰ ਸ਼ਰਲਲੌਹ ਕੰ, 
ਸ਼ਮਰ ਆਨ ਬਾਛਤ ਫਲ ਪ7ਇ/ 
/ਨੈਰਧਨ ਹੁਇ ਧਨਵੰਤ ਹੋ /ਨਰਧਨ ਹਾਇ ਧਨਵੰਤ, 
ਕਾ/ਏਰ ਸਮਰ ਲੜਾ/ਇ/ 
/ਏਹਾ ਵਾਰ ਸੰਪੂਰਨ ਭਯੋਂ ਹੋ ਸੰਪੂਰਨ ਵਰ, 
ਵਾਰ ਯਾ ਭਲੋਂ ਸੰਨ ਸੰਤ /ਚਿਤ ਲਾ/ਇ 65 / 
ਇਸ ਵਾਰ ਵਿਚ ਭਾਵੇਂ ਵਾਰ ਕਾਵਿ-ਰੂਪ ਵਾਲੀ 
ਪ੍ਵਾਹਮਾਨਤਾ ਅਤੇ ਘੂਕਰ ਨਹੀਂ, ਪਰ ਤੁਕਾਂ ਵਿਚਲਾ 
ਦੋਹਰਾ ਬਿਸਾਮ ਉਤਸਾਹ ਦਾ ਇਕ ਖ਼ਾਸ ਵਾਤਾਵਰਣ ਪੈਦਾ 
ਕਰਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਵੀਰਰਸ ਦੀ ਭਾਵਨਾ ਵਿਚ ਸਿਥਲਤਾ 
ਨਹੀਂ ਆਉਣ ਦਿੰਦਾ। ਇਸ ਦਾ ਯੁੱਧ-ਵਰਣਨ ਬਹੁਤ ਸੁੰਦਰ 
ਹੈ ਪਰ ਇਸ ਵਿਚ ਕਵੀ ਦਾ ਆਪਣਾ ਅਨੁਭਵ ਰੂਪਮਾਨ 
ਪ੍ਰਭਾ ਸੈਨਾ ਜੁਟੀ ਸ਼੍ਰਜ਼ੁਤ ਹੋ ਪਰ੍ਭ ਸੈਨਾ ਜਟਾ, 
ਸਭਾ ਸੁਤਾ ਨਿ੍‌ਪ ਸ਼ੈਨਨ ਕੇ ਸ਼ੰਗ/ 
ਆਰ ਮਚਾ ਦਾਰੁਨ ਸਮਰ ਹੋ ਮਾਰ ਮਚਾੰ, 
ਦਾਰਨ ਸਮਰ, ਭਾੀਖਮ' ਪੁਲੰ ਕੋ ਲੰਗ 
ਛਾ/ਏ ਗਾਲ /ਛਤ ਗੈਨ ਹੋ ਛਾਏ ਗਲੋਂ /ਛਤ ਗੰਨ, 
ਮਸਤ ਅਸਤ ਲੰਧਾਨ ਤੰਗ“ 
ਢਹ ਹਾ ਪਰਤ ਜੁਝਾਰ ਹੋ ਢਹ ਹਾ ਪਰਤ ਜੁਝਾਰ, 
ਸੁਸ਼ ਸੁਸ਼ ਸੈਨਾ ਸ਼ਰੰਗ /60 / 


ਵਾਰ ਸ਼ਾਹ ਮੁਹੈਮਦ : ਵੇਖੋ “ਜੰਗਨਾਮਾ ਸਿੰਘਾਂ ਤੇ 
ਫਰੋਗੀਆਂ”। 


ਵਾਰ ਸਿੰਕਦਰ ਬੁਰਾਹਮ ਕੀ : ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ 
ਗੁਜਰੀ ਦੀ ਵਾਰ ਮ. ੩ ਨੂੰ ਸਿਕੰਦਰ ਅਤੇ ਬਰਾਹਮ 
(ਇਬਰਾਹੀਮ) ਬਾਰੇ ਲਿਖੀ ਵਾਰ ਦੀ ਧੁਨੀ ਉਤੇ ਗਾਉਣ 
ਦਾ ਆਦੇਸ਼ ਦਿੱਤਾ ਹੈ। ਲੋਕ-ਵਾਰਤਾ ਅਨੁਸਾਰ ਸਿਕੰਦਰ 
ਉਤੇ ਅਧਿਕਾਰ ਕਰਦੇ ਸਨ। ਸਿਕੰਦਰ ਸਾਤਵਿਕ ਰੁਚੀਆਂ 
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ਵਾਰ ਸੈਧਾਵਾਲੀਆਂ 


ਵਾਲਾ ਸੱਜਣ ਪੁਰਸ਼ ਸੀ ਅਤੇ ਇਬਰਾਹੀਮ ਲੈਪਟ ਰੁਚੀਆਂ 
ਵਾਲਾ ਵਿਲਾਸੀ ਵਿਅਕਤੀ ਸੀ। ਇਕ ਵਾਰ ਉਸ ਨੇ 
ਬ੍ਰਾਹਮਣ ਦੀ ਸਜ-ਵਿਆਹੀ ਇਸਤਰੀ ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਭੋਗ- 
ਵਿਲਾਸ ਦਾ ਸਾਧਨ ਬਣਾਉਣ ਦਾ ਯਤਨ ਕੀਤਾ। ਬਾਹਮਣ 
ਨੇ ਆਪਣੀ ਪਤਨੀ ਦੀ ਖ਼ਲਾਸੀ ਲਈ ਸਿਕੰਦਰ ਦੀ ਸ਼ਰਣ 
ਲਈ। ਸਿਕੰਦਰ ਨੇ ਉਸ ਇਸਤਰੀ ਨੂੰ ਮੁਕਤ ਕਰਾਉਣ 
ਲਈ ਇਬਰਾਹੀਮ ਉਤੇ ਹਮਲਾ ਕੀਤਾ। ਉਸ ਨੂੰ ਪਰਾਜਿਤ 
ਕਰਕੇ ਬੈਦੀ ਬਣਾਇਆ ਅਤੇ ਬ੍ਰਾਹਮਣ ਨੂੰ ਉਸ ਦੀ ਪਤਨੀ 
ਮੁੜਵਾਈ। ਇਬਰਾਹੀਮ ਨੇ ਆਪਣੇ ਕੁਕਰਮ ਲਈ ਸਿਕੰਦਰ 
ਤੋਂ ਮਾਫ਼ੀ ਮੰਗੀ ਅਤੇ ਅਗੇ ਤੋ ਚੰਗੇ ਆਚਰਣ ਦੀ ਪਾਲਨਾ 
ਦਾ ਵਿਸ਼ਵਾਸ ਦਿਵਾਇਆ। ਸਿਕੰਦਰ ਨੇ ਉਸ ਨੂੰ ਖਿਮਾ 
ਕਰ ਦਿੱਤਾ। ਸਿਕੰਦਰ ਦੇ ਇਸ ਪਰਾਕ੍ਮ ਨੂੰ ਕਿਸੇ ਢਾਡੀ ਨੇ 
ਵਾਰ ਵਿਚ ਗਾਇਆ। ਇਹ ਵਾਰ ਬਹੁਤ ਮਕਬੂਲ ਹੋਈ 
ਕਿਉਕਿ ਇਸ ਵਿਚ ਸਦਾਚਰਣ ਦੀ ਪਾਲਨਾ ਵਿਚ 
ਉਪਕਾਰ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਸੀ ਅਤੇ ਸਮਾਜ ਦੀ ਦੁਰਾਚਾਰੀ 
ਪ੍ਵਿ੍‌ੱਤੀ ਨੂੰ ਠਲ੍ਹ ਪਾਈ ਗਈ ਸੀ। ਇਸ ਦੀ ਉਪਲਬਧ 
ਵੌਨਗੀ ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਹੈ : 

ਪਾਪ ਖਾਨ /ਝਿਰਾ# ਪਰ ਚੜਿਆ ਸ਼ੋਕੰਦਰ / 

ਭੰੜ ਦੁਹਾਂ ਦਾ ਆ/ਓਆ ਬਡ ਰਣ ਦੇ ਅੰਦਰ / 

ਫ/ੜਿਆ ਸ਼ਾਨ /ਬਰਾਮ ਨੂੰ ਕਠ ਝਡ ਆਡੰਲ਼ਰ/ 

ਅਪਨਾ ਹੁਕਮ ਮਨਾਇਕੀੰ ਛ/ਡਿਆ ਜਗ ਅੰਦਰ / 


ਵਾਰ ਸੰਧਾਵਾਲੀਆ : ਇਹ ਵਾਰ ਸ. ਕਰਮ ਸਿੰਘ 
ਹਿਸਟੋਰੀਅਨ ਦੇ ਪੁੱਤਰ ਸ. ਰਣਬੀਰ ਸਿੰਘ ਨੇ “ਫੁਲਵਾੜੀ” 
ਪਤ੍ਰਿਕਾ ਦੇ ਅਗਸਤ 1934 ਈ. ਦੇ ਅੰਕ ਵਿਚ ਛਪਣ 
ਲਈ ਭੇਜੀ ਸੀ, ਜੋ ਅਗਸਤ ਅਤੇ ਸਤੰਬਰ ਦੇ ਮਹੀਨਿਆਂ 
ਵਿਚ ਛਾਪ ਦਿੱਤੀ ਗਈ ਸੀ। ਉਸ ਤੋਂ ਬਾਦ ਗਿਆਨੀ 
ਹੀਰਾ ਸਿੰਘ “ਦਰਦ? ਨੇ “ਸ. ਕਰਮ ਸਿੰਘ ਹਿਸਟੋਰੀਅਨ ਦੀ 
ਇਤਿਹਾਸਕ ਖੌੰਜ” ਨਾਂ ਅਧੀਨ ਸ. ਕਰਮ ਸਿੰਘ ਦੇ 
ਇਤਿਹਾਸਿਕ ਲੋਖਾਂ, ਬਿਰਧਾਂ ਦੇ ਬਿਆਨਾਂ ਅਤੇ ਹੋਰ 
ਲਿਖਿਤਾਂ ਨੂੰ ਸੈਪਾਦਿਤ ਕਰਕੇ ਸੈਨ 1964 ਈ. ਵਿਚ ਸਿੱਖ 
ਇਤਿਹਾਸ ਰਿਸਰਚ ਬੋਰਡ , ਅੰਮਿਤਸਰ ਵਲੋ ਛਾਪ ਦਿੱਤਾ। 
ਇਸ ਵਾਰ ਬਾਰੇ ਵਿਵਰਣ ਪੰਨਾ 215 ਤੋਂ 233 ਤਕ ਮਿਲਦਾ 
ਹੈ। ਇਸ ਦੇ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਸਰੋਤ ਬਾਰੇ ਸ. ਕਰਮ ਸਿੰਘ ਵਲੋ' 
ਲਿਖਿਆ ਗਿਆ ਹੈ ਕਿ ਇਹ ਵਾਰ “ਇਤਫ਼ਾਕ ਨਾਲ ਇਕ 
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ਵਾਰ ਹਕੀਕਤ ਰਾਇ 
ਤੁਰਦੇ ਫਿਰਦੇ ਰਾਹੀ ਪਾਸੋਂ ਤਰਨਤਾਰਨ ਦੇ ਇਕ ਆਦਮੀ 
ਨੂੰ ਮਿਲ ਗਈ ਸੀ, ਜਿਸ ਪਾਸੋਂ ਸਾਡੇ ਹਥ ਲਗੀ।... ਉਸ ਨੇ 
ਇਹ ਵਾਰ ਕਿਸੇ ਢਾਡੀ ਪਾਸੋਂ ਆਪਣੇ ਸ਼ੌਕ ਲਈ ਹੀ ਕੈਠ 
` ਕਰ ਛਡੀ ਸੀ।... ਇਸ ਵਾਰ ਦਾ ਕਰਤਾ ਕੋਈ ਜੋਧਾ” ਨਾਮ 
_ ਮੁਸਲਮਾਨ ਸਖੀ ਸਰਵਰ ਦਾ ਮੁਰੀਦ ਜਾਪਦਾ ਹੈ। ਵਾਰ ਦੇ 
ਢੰਗ ਤੋਂ ਐਸਾ ਮਲੂਮ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਕਿ ਇਹ ਜਾਤ ਦਾ ਭਰਾਈ 
ਹੀ ਹੋਵੇਗਾ। ਹਾਲ ਅਸਲੋਂ ਅਸਲ ਸਚੇ ਹਨ, ਪਰ ਕਿਤੇ 
ਕਿਤੇ ਭੁਲ ਵੀ ਹੈ। ਪੌੜੀ ਨੰ . 3 ਹੀਰਾ ਸਿੰਘ ਦੇ ਵੇਲੇ ਹੋਈ 
ਸੀ, ਪਰ ਇਥੇ ਮਹਾਰਾਜਾ ਸ਼ੇਰ ਸਿੰਘ ਦੇ ਵੇਲੇ ਹੋਈ ਦਸੀ 
ਹੈ। ਬਹੁਤ ਥਾਈ' ਸਮਕਾਲੀ ਘਟਨਾਵਾਂ ਵਲ ਕੇਵਲ ਸੈਨਤਾਂ 
ਹੀ ਕੀਤੀਆਂ ਹਨ।... ਐਸਾ ਮਲੂਮ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਕਿ ਇਹ ਵਾਰ 
ਰਾਜਾ ਹੀਰਾ ਸਿੰਘ ਦੇ ਮਰਨ ਤੇ ਸਤਿਲੂਜ ਦੀਆਂ ਲੜਾਈਆਂ 
ਦੇ ਵਿਚ ਵਿਚਾਲੇ ਹੀ ਬਣਾਈ ਗਈ ਹੈ।” 
ਇਸ ਵਾਰ ਦੀਆਂ ਕੇਵਲ 21 ਪੌੜੀਆਂ ਦਾ ਪਾਠ 

ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੋਇਆ ਹੈ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਮਹਾਰਾਜਾ ਸ਼ੇਰ ਸਿੰਘ 
ਦੁਆਰਾ ਸੈਧਾਵਾਲੀਆਂ ਨੂੰ ਬਖ਼ਸ਼ੇ ਜਾਣ ਦਾ ਪ੍ਰਸੰਗ ਹੈ। ਉਸ 
ਤੋਂ ਬਾਦ ਦਾ ਪ੍ਰਸੰਗ ਉਪਲਬਧ ਨਹੀਂ ਹੋ ਸਕਿਆ, ਸ. ਕਰਮ 
ਸਿੰਘ ਦੇ ਕਾਗ਼ਜ਼ਾਂ ਵਿਚ ਹੀ ਕਿਤੇ ਗੁੰਮ ਹੋ ਗਿਆ ਹੈ। ਸਰਲ 
ਭਾਸ਼ਾ ਵਿਚ ਲਿਖੀ ਇਸ ਵਾਰ ਦੀਆਂ ਪੌੜੀਆਂ ਦਾ ਆਕਾਰ 
ਇਕ ਸਮਾਨ ਨਹੀਂ ਹੈ। ਚਾਰ ਤੋ ਲੈ ਕੇ 15 ਪੰਕਤੀਆਂ 
ਦੀਆਂ ਪੌੜੀਆਂ ਮਿਲਦੀਆਂ ਹਨ। ਸੈਧਾਵਾਲੀਆਂ ਦੀ 
ਮਹਾਰਾਜਾ ਸ਼ੇਰ ਸਿੰਘ ਨਾਲ ਸੁਲਹ ਕਰਾਉਣ ਵਾਲੇ ਊਨੇ 
ਵਾਲੇ ਬਾਬਾ ਬਿਕੁਮ ਸਿੰਘ ਦੇ ਉਦਮ ਬਾਰੇ ਲਿਖਿਆ ਹੈ : 

ਬਾਬਾ /ਝਕਰਮ /ਨਘ ਸ੍ਰ ਝਝ ਕਠੇਂ /ਤਿਆਨੇ / 

ਆਨਲਿਆ ਆ ਕੇ ਸ਼ੋਰ /ਸਿੰਘ ਬਹਿ ਆਰਲ ਗੁਲਾੇ / 

ਆਏ ਸੰਧਾਵਾਲੀ/ਏ' ਤੰਠੇ ਖ਼ਾਸ /0ਆਨਰੇਂ / 

ਤੂੰ ਝੰਗੀ' ਓਹ ਚੰਦਾ /ਜਿਓਂ' ਓਹ ਲਾਂਤਨ ਤਾਨੇ / 

ਕਾਹਿਆ ਸ਼ਾਡਾ ਮੰਨ ਕੰ ਕਰ ਕੱਲ ਕਰਾਰੇ / 

ਮਨ /ਵਿਚ ੫ੜ੍ਰਿਆ ਸ਼ੇਰ ਨਿੰਘ ਬਹਿ ਅਕਲ /ਵੋਚਾਰੇ /76/ 


ਵਾਰ ਹਕੀਕਤ ਰਾਇ : ਇਸ ਵਾਰ ਦੀ ਰਚਨਾ ਕਵੀ ਅਗਰਾ 
ਨੇ ਕੀਤੀ ਸੀ। ਅਗਰਾ ਦਾ-ਪੂਰਾ ਨਾਂ ਅੰਦਰਲੀ ਗਵਾਹੀ 
ਅਨੁਸਾਰ ਅਗਰ ਸਿੰਘ ਸੀ- ਅਗਰ /ਨੈੰਘ ਜਾ ਦੁਆਨੇ ਠਾਢੇ 
ਲੋ ਸੋਫੇ ਸੌ ਪਾਈ/ “ਪੰਜਾਬੀ ਸ਼ਾਇਰਾ ਦਾ ਤਜ਼ਕਰਾ” ਵਿਚ 
ਮੌਲਾ ਬਖ਼ਸ਼ ਕੁਸ਼ਤਾ ਨੇ ਕਵੀ ਨੂੰ ਲਾਹੌਰ ਦਾ ਵਸਨੀਕ 
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ਮੰਨਿਆ ਹੈ ਜੋ ਜਾਤ ਦਾ ਸੇਠੀ ਸੀ। ਅਗਰੇ ਦੇ ਆਪਣੇ 
ਕਥਨ ਅਨੁਸਾਰ ਇਹ ਵਾਰ ਉਸ ਨੇ ਸੈਮਤ 1841 ਬਿ. 
(1784 ਈ.) ਵਿਚ ਲਿਖੀ ਪਰ ਇਸ ਵਿਚਲੀ ਵੀਰ 
ਹਕੀਕਤ ਰਾਇ ਨਾਲ ਸੰਬੰਧਿਤ ਘਟਨਾ 1791 ਬਿ. 
(1734 ਈ.) ਵਿਚ ਵਾਪਰੀ ਸੀ। ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ ਅਗਰੇ ਨੇ 
ਇਸ ਵਾਰ ਦੀ ਅੱਖੀਂ ਵੇਖੀ ਘਟਨਾ ਨੂੰ 50 ਵਰ੍ਹੇ ਉਪਰੈਤ 
ਲਿਖਿਆ। ਇੰਜ ਪ੍ਰਤੀਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਕਿ ਕਵੀ ਨੇ ਇਹ ਸਾਕਾ 
ਦੇ ਜ਼ੁਲਮ ਤੋਂ ਡਰਦਿਆਂ ਉਸ ਨੇ ਇਸ ਨੂੰ ਭਵਿਖ ਵਿਚ 
ਕਲਮਬੰਦ ਕਰਨ ਲਈ ਛਡ ਦਿੱਤਾ ਹੋਵੇਗਾ ਜਾਂ ਹੋ ਸਕਦਾ 
ਹੈ ਕਿ ਕਿਸੇ ਕਾਰਣ ਜਾਂ ਘਟਨਾ ਤੋਂ ਪ੍ਰਭਾਵਿਤ ਹੋ ਕੇ ਕਵੀ 
ਨੋ ਆਪਣੀ ਯਾਦ ਸ਼ਕਤੀ ਦੇ ਆਧਾਰ 'ਤੇ ਉਸ ਵਕਤ ਦੀ 
ਭਾਵਨਾ ਨੂੰ ਕਿਸੇ ਪੁਰਾਣੀ ਘਟਨਾ ਦੇ ਪ੍ਸੈਗ ਵਿਚ ਪ੍ਗਟ 
ਕੀਤਾ ਹੋਵੇਗਾ। ਕਵੀ ਅਗਰਾ ਦੇ ਜਨਮ ਜਾਂ ਮਰਨ ਬਾਰੇ 
ਜਾਂ ਉਸ ਦੀ ਕਿਸੇ ਹੋਰ ਰਚਨਾ ਬਾਰੇ ਕੋਈ ਹਵਾਲਾ ਨਹੀਂ 
ਮਿਲਦਾ। ਪਰ ਵੀਰ ਹਕੀਕਤ ਰਾਇ ਦੀ ਸ਼ਹਾਦਤ ਦੀ 
ਘਟਨਾ ਤੋ 50 ਵਰ੍ਹੇ ਬਾਦ ਅੱਖੀਂ ਵੇਖੀ ਘਟਨਾ ਦੇ ਲਿਖੋ 
ਜਾਣ ਤੋਂ ਇਜ ਲਗਦਾ ਹੈ ਕਿ ਅਗਰਾ ਕਾਫ਼ੀ ਲੈਮੀ ਉਮਰ 
(ਲਗਭਗ 80 ਵਰ੍ਹੇ) ਜੀਵਿਆ ਹੋਵੇਗਾ। 

ਇਸ ਵਾਰ ਵਿਚ ਵੀਰ ਹਕੀਕਤ ਰਾਇ ਦੀ 
ਗਿਆ ਹੈ। ਹਕੀਕਤ ਰਾਇ ਸਿਆਲਕੋਟ ਨਿਵਾਸੀ ਬਾਗ਼ਮਲ 
ਪੁਰੀ ਦਾ ਪੁੱਤਰ ਸੀ ਅਤੇ ਇਸ ਦਾ ਵਿਆਹ ਬਟਾਲੇ ਦੇ 
ਕਿਸ਼ਨ ਚੋਦ ਨਾਂ ਦੇ ਵਿਅਕਤੀ ਦੀ ਪੁੱਤਰੀ ਨਾਲ ਬਾਲ 
ਅਵਸਥਾ ਵਿਚ ਹੀ ਹੋ ਗਿਆ ਸੀ। ਜਦੋ ਉਹ ਬਾਰ੍ਹਾਂ ਵਰ੍ਹਿਆਂ 
ਦਾ ਹੋਇਆ ਤਾਂ ਮਸੀਤ ਵਿਚ ਉਸ ਨੂੰ ਪੜ੍ਹਨੇ ਪਾਇਆ 
ਗਿਆ। ਦੇਵੀ ਪ੍ਰਤਿ ਮੁਸਲਮਾਨ ਵਿਦਿਆਰਥੀਆਂ ਤੋੱ 
ਅਯੋਗ ਸ਼ਬਦ ਸੁਣ ਕੇ ਉਸ ਤੋਂ ਨ ਜਰਿਆ ਗਿਆ ਅਤੇ 
ਦਲੀਲ ਨਾਲ ਕਿਹਾ ਕਿ ਜੇ ਇਹ ਸ਼ਬਦ ਬੀਬੀ ਫ਼ਾਤਮਾ ਦੀ 
ਸ਼ਾਨ ਵਿਚ ਕਹੇ ਜਾਣ ਤਾਂ ਤੁਹਾਨੂੰ ਕਿਤਨਾ ਦੁਖ ਹੋਵੇਗਾ। 
ਇਸ ਵਾਰਤਾਲਾਪ ਦੇ ਫਲਸਰੂਪ ਮੌਲਵੀਆਂ ਨੇ ਉਸ ਨੂੰ 
ਮੁਸਲਮਾਨ ਬਣਨ ਲਈ ਕਿਹਾ। ਉਸ ਦੇ ਨ ਮੰਨਣ 'ਤੇ 


ਜ਼ਕਰੀਆ ਖ਼ਾਨ ਗਵਰਨਰ ਲਾਹੌਰ ਦੇ ਹੁਕਮ ਨਾਲ, ਲਾਹੌਰ 


ਤੋੱ' ਦੋ ਮੀਲ ਬਾਹਰ ਹਕੀਕਤ ਰਾਇ ਨੂੰ ਸੈਨ 1734 ਈ. 
ਵਿਚ ਸ਼ਹੀਦ ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। ਕਵੀ ਦੇ ਕਥਨ ਅਨੁਸਾਰ 
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ਵਾਰ ਹਕੀਕਤ ਰਾਇ 


ਇਸ ਘਟਨਾ ਨਾਲ ਲਾਹੌਰ ਵਿਚ ਮਾਤਮ ਛਾ ਗਿਆ। 
ਹਿੰਦੂਆਂ ਨੇ ਹੀ ਨਹੀਂ, ਮੁਸਲਮਾਨਾਂ ਨੇ ਵੀ ਇਸ ਘਟਨਾ 
ਦਾ ਸੋਗ ਮਨਾਇਆ। 
ਇਹ ਰਚਨਾ ਭਾਵੇ' ਵਾਰ-ਕਾਵਿ ਰੂਪ ਵਿਚ 
ਲਿਖੀ ਗਈ ਹੈ, ਪਰ ਇਸ ਵਿਚ ਕਿੱਸਾ ਰੂਪਾਕਾਰ ਦੇ ਵੀ 
ਗੁਣ ਮਿਲ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। ਕਵੀ ਨੇ ਹਕੀਕਤ ਰਾਇ ਦੇ ਜਨਮ 
ਤੋਂ ਲੈ ਕੇ ਬਾਰ੍ਹਾਂ ਵਰ੍ਹਿਆਂ ਦੀ ਨਿੱਤ ਕ੍ਰਿਆ ਦਾ ਬੜੇ 
ਵਿਸਤਾਰ ਨਾਲ ਵਿਵਰਣ ਦਿੱਤਾ ਹੈ। ਇਸ ਵਾਰ ਵਿਚ 
ਕੁਲ 212 ਬੈਦ ਹਨ। ਸ਼ੁਰੂ ਵਿਚ ਇਕ ਦੋਹਰਾ ਅਤੇ ਛੰਦ ਹੈ 
ਅਤੇ ਤੀਜੇ ਬੰਦ ਤੋਂ` ਚਾਰ ਤੁਕਾਂ ਵਾਲੀਆਂ ਪਉੜੀਆਂ 
ਆਰੈਭ.ਹੁੰਦੀਆਂ ਹਨ। ਦੇਵੀ ਅਤੇ ਮਹਾਦੇਵ ਪ੍ਰਤਿ ਸ਼ਰਧਾ 
ਅਰਪਣ ਕਰਨ ਤੋ ਇਲਾਵਾ ਕਵੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ 
ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਚਲਾਏ ਧਰਮ ਪ੍ਰਤਿ ਵੀ ਭਾਵਨਾ ਦੇ ਫੁਲ 
ਪੇਸ਼ ਕਰਦਾ ਹੈ - ਗਰ ਨਾਨਕਾ ਅਓਂਤਾਰ ਧਾਰ ਕੰ, 
ਕਾਲਿਜ਼ਗ ਅੰਦਰ ਆਇਆ। /ਵਚ ਦਸ ਅਆਓਂਤਾਰ ਜੰਤਿ 
ਧਰ ਕੰ, ਆਪਸ਼ ਆਹ ਸਮਾਇਆ / ਨੂੰਥ ਪੌਥੀਆਂ ਬਾਣਾ 
ਕਾਨ ਕੇ, ਸ਼ਾ/ਹਿਝ ਦਾ ਨਾਮ ਹਿਆ/ਇਆ / ਆਗਰਾ ਕਲਿਜੁਗ 
ਖਤ੍ਹਆਂ ਲੰਡੂ, ਗ੍ਰ ਤੰਗ ਝਹਾਦਰ ਰਖਾ7ਇਆ/5 / 
ਇਸ ਵਾਰ ਵਿਚ ਬਿਰਤਾਂਤ ਤਾਂ ਹੈ, ਪਰ ਵੀਰਰਸ 
ਵਾਲੀ ਕੋਈ ਗੱਲ ਨਹੀਂ। ਹਾਂ, ਇਸ ਵਿਚ ਇਕ ਅਦੁੱਤੀ 
ਸ਼ਹਾਦਤ ਨੂੰ ਚਿਤਰਿਆ ਗਿਆ ਹੈ, ਜੋ ਧਰਮ ਪਾਲਣ ਦੀ 
ਪ੍੍‌ਰਣਾ ਦਾ ਇਕ ਮਹਾਨ ਸਰੋਤ ਹੈ। ਇਸ ਤੋਂ ਪ੍ਰਭਾਵਿਤ ਹੋ ਕੇ 
ਅਨੇਕ ਧਰਮ ਪਰਾਯਣ ਸਾਧਕ ਮੌਤ ਰਾਣੀ ਨੂੰ ਅਪਣਾਉਣ 
ਲਈ ਤਿਆਰ ਹੋ ਸਕਦੇ ਹਨ। ਇਸ ਲਈ ਇਸ ਵਿਚ ਕਰਣ 
ਰਸ ਦੁਆਰਾ ਆਤਮ-ਤਿਆਗ ਦੀ ਬਿਰਤੀ ਨੂੰ ਵਧਾਇਆ 
ਗਿਆ ਹੈ। ਭਾਵੇਂ ਇਸ ਵਿਚ ਵੀਰਰਸ ਦਾ ਚਿਤ੍ਣ ਨਹੀਂ 
ਹੋਇਆ ਪਰ ਵੀਰ-ਭਾਵਨਾ ਅਵੱਸ਼ ਪ੍ਗਟ ਕੀਤੀ ਗਈ ਹੈ : 
ਹਕੀਕਤ ਰਾਇ ਦੇ ਸਾਕ ਦ, ਪਰ ਖਝਰ ਹੋਈ ਜਗ ਸ਼ਾਠੇ / 
ਜੇ ਕੇਈ ਸਣੇ ਕਠੇਂ ਝਹ ਓਘਆਾ, ਮੁਖ ਥਾ ਰਾਮ /ਚਤਾਣੇਂ / 
ਉਸ ਧਰਮ' ਰਥ' ਕੇ /ਲੈਰ /ਦਿੱਤਾ, ਪਰ ਸਭਾ /ਹੌਂਦੂ ਸ਼ ਤਾਠੋ / 
ਕਾਹ ਜਾ ਕਲਜੁਗ /ਵਚ ਖੜ੍ਰੇਟਾ ਹੋਇਆ, ਧਰਮ ਣੂਪ 
%ਉਤਾਨੋਂ / 
ਅਗਰੇ ਦੇ ਬਿਆਨ ਦੀ ਤਾਜ਼ਗੀ ਅਤੇ ਅਨੁਭਵ 
'ਤੇ ਆਧਾਰਿਤ ਬ੍ਰਿੱਤਾਂਤ ਇਸ ਵਾਰ ਨੂੰ ਹੋਰਨਾਂ ਕਵੀਆਂ 
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ਵਾਰ 


ਤੋਂ ਬਹੁਤ ਅਧਿਕ ਸੁੰਦਰ ਬਣਾ ਦਿੰਦਾ ਹੈ। ਅਗਰੇ ਦਾ 
ਬਿਆਨ ਬੜਾ ਸਪੱਸ਼ਟ, ਨਾਟਕੀ ਅਤੇ ਸਿਧਾ ਹੈ। ਉਸ ਦੀ 
ਬੋਲੀ ਪ੍ਰਭਾਵਸ਼ਾਲੀ, ਵਿਸ਼ੇ ਦੇ ਅਨੁਕੂਲ ਅਤੇ ਵਿਚਾਰਾਂ ਤੇ 
ਭਾਵਨਾਵਾਂ ਨੂੰ ਪਾਠਕਾਂ ਤਕ ਪਹੁੰਚਾਉਣ ਵਿਚ ਸਫਲ ਹੈ। 
ਕਵੀ ਦਾ ਮੁਹਾਵਰਾ ਕੇਂਦਰੀ ਪੰਜਾਬੀ ਹੈ। 


ਵਾਰ ਕਬੀਰ ਜੀਉ ਕੇ ੭ : ਵੇਖੋ “ਵਾਰ ਸਤ ਸੰਤ ਕਬੀਰ'। 


ਵਾਰ (ਕਾਵਿ-ਰੂਪ) : ਸਿੱਖ-ਸਾਹਿਤ ਵਿਚ ਇਹ ਕਾਵਿ-ਰੂਪ 
ਬਹੁਤ ਪ੍ਰਚਲਿਤ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਗੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ 22 ਵਾਰਾਂ 
ਦਰਜ ਹੋਈਆਂ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ ਇਕ ਰਾਇ ਬਲਵੰਡ 
ਅਤੇ ਸਤੈ ਨਾਂ ਦੇ ਡੂਮਾਂ ਦੀ ਲਿਖੀ ਹੈ ਅਤੇ 21 ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ 
ਦੀਆਂ ਹਨ (ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਦੀਆਂ ਤਿੰਨ, ਗੁਰੂ 
ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਦੀਆਂ ਛੋ)। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ 20 ਵਾਰਾਂ 
ਸ਼ਲੋਕ-ਪਉੜੀ-ਬੰਧ ਵਿਚ ਹਨ ਅਤੇ ਬਸਤ ਰਾਗ ਦੀ ਵਾਰ 
ਕੇਵਲ ਤਿੰਨ ਪਉੜੀਆਂ ਵਿਚ ਲਿਖੀ ਹੈ। 

ਲੌਕ ਪਰੈਪਰਾ `ਤੇ ਆਧਾਰਿਤ “ਵਾਰ” ਪੰਜਾਬੀ 
ਭਾਸ਼ਾ ਦੇ ਇਕ ਕਾਵਿ-ਰੂਪ ਦਾ ਨਾਂ ਹੈ। ਅਨੇਕ ਵਿਦਵਾਨਾਂ 
ਵਲੋਂ “ਵਾਰ” ਸ਼ਬਦ ਦੇ ਕੀਤੇ ਅਰਥਾਂ ਦੇ ਪ੍ਕਾਸ਼ ਵਿਚ ਵਾਰ 
ਦੀ ਪਰਿਭਾਸ਼ਾ ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਬਣਦੀ ਹੈ-ਉਹ ਕਾਵਿਮਈ 
ਉਤਸਾਹ ਵਰਧਕ' ਵਾਰਤਾ, ਜਿਸ ਵਿਚ ਕਿਸੇ ਆਕਮਣ 
ਜਾਂ ਸੈਘਰਸ਼ ਦੇ ਪ੍ਰਸੈਗ ਵਿਚ ਨਾਇਕ ਦਾ ਯਸ਼ ਗਾਇਆ 
ਗਿਆ ਹੋਵੇ। ਇਸ ਵਿਚ ਆਮ ਤੌਰ 'ਤੇ ਵੀਰ ਰਸ ਦੀ 
ਪ੍ਰਧਾਨਤਾ ਹੁੰਦੀ ਹੈ ਅਤੇ ਇਸ ਨੂੰ ਗਾਉਣ ਵਾਲੇ ਅਤੇ 
ਕਿਸੇ ਹੱਦ ਤਕ ਰਚੈਤਾ ਵੀ ਭੱਟ ਜਾਂ ਢਾਡੀ ਹੁੰਦੇ ਹਨ। 
ਆਪਣੇ ਆਪ ਨੂੰ ਪ੍ਰਭੂ ਦਾ ਢਾਡੀ ਕਹਿਣ ਵਾਲੇ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ 
ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ “ਵਾਰ” ਵੀਰ-ਰਸ ਦੇ ਖੇਤਰ ਵਿਚੋਂ ਕਢ ਕੇ 
ਅਧਿਆਤਮਿਕਤਾ ਦੀ ਸ਼ਾਂਤ ਭਾਵ-ਭੂਮੀ ਵਿਚ ਲਿਆਉਂਦਾ 
ਹੈ। ਅਜਿਹੀ ਬਦਲੀ ਨਾਲ ਇਕ ਪਾਸੇ ਜਿਥੇ ਵਾਰ ਦੇ ਵਿਸ਼ੇ- 
ਖੇਤਰ ਵਿਚ ਵਿਸਤਾਰ ਹੋਇਆ ਹੈ, ਉਥੇ ਲੋਕ-ਮਾਨਸ ਦੇ 
ਅਤਿ-ਅਧਿਕ ਅਨੁਸਾਰੀ ਕਾਵਿ-ਰੁਪ ਨੂੰ ਅਪਣਾ ਕੇ 
ਜਿਗਿਆਸੂ ਨੂੰ ਮੁਕਤੀ-ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਦੇ ਮਾਰਗ ਉਤੇ ਅਗੇ 
ਵਧਣ ਲਈ ਉਤਸਾਹਿਤ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਅਜਿਹਾ ਕਰਨ 
ਵੇਲੇ ਵਾਰ ਵਿਚਲੇ ਸੈਘਰਸ਼ ਦੇ ਸਰੂਪ ਨੂੰ ਸਥੂਲਤਾ ਤੋਂ 


ਭ/0///.5110005100.201) 


ਵਾਰ 1589 


ਸੂਖਮਤਾ ਵਲ ਮੋੜਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਅਧਿਆਤਮਿਕ 
ਵਾਰਾਂ ਵਿਚ ਪਰਮਾਤਮਾ ਨੂੰ ਸਰਵ-ਸ਼ਕਤੀਮਾਨ ਨਾਇਕ 
ਮੰਨ ਕੇ ਉਹ ਦਾ ਯਸ਼ ਗਾਇਆ ਗਿਆ ਹੈ ਅਤੇ ਨੇਕੀ ਤੇ 
ਬਦੀ ਦਾ ਪਰਸਪਰ ਦੁਅੰਦ ਜਾਂ ਸਦ-ਵਿ੍‌ੱਤੀਆਂ ਨਾਲ 
ਟਕਰਾਓ ਵਿਖਾ ਕੇ ਸੈਘਰਸ਼ ਦੀ ਭੂਮਿਕਾ ਨਿਭਾਈ ਗਈ ਹੈ। 

ਪਰੰਪਰਾ ਅਨੁਸਾਰ ਵਾਰਾਂ ਪਉੜੀਆਂ ਵਿਚ 
ਲਿਖੀਆਂ ਜਾਂਦੀਆਂ ਸਨ। ਪਉੜੀ? ਦੇ ਦੋ ਰੂਪ ਵਰਤੇ ਗਏ 
ਹਨ- ਨਿਸ਼ਾਨੀ ਅਤੇ ਸਿਰਖੰਡੀ। ਇਸ ਦੀ ਭਾਸ਼ਾ ਜਨ- 
ਪੱਧਰ ਦੀ ਹੁੰਦੀ ਹੈ ਅਤੇ ਯੁੱਧ ਦਾ ਵਾਤਾਵਰਣ ਸਿਰਜਨ 
ਲਈ ਤਲਖ਼ ਅਤੇ ਕਠੌਰ ਧੁਨੀਆਂ ਵਾਲੇ ਵਰਣਾਂ ਦੀ ਵਰਤੋ 

ਕੀਤੀ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। 

ਰ ਢਾਡੀ ਲੋਕ ਗਾਉਣ ਵੇਲੇ ਵਿਆਖਿਆ ਦੀ ਰੁਚੀ 
ਅਧੀਨ ਪਉੜੀਆਂ ਨਾਲ ਸ਼ਲੋਕ ਵੀ ਜੋੜ ਦਿੰਦੇ ਸਨ। ਗੁਰੁ 
ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਸੈਪਾਦਨ ਵੇਲੇ 
ਜੋ ਸ਼ਲੋਕ ਪੂਰਵ-ਵਰਤੀ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ ਦੀਆਂ ਵਾਰਾਂ 
ਨਾਲ ਜੁੜ ਚੁੱਕੇ ਸਨ, ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਉਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ ਰਖ ਕੇ ਪਉੜੀਆਂ 
ਦੀ ਬਿਰਤੀ ਅਨੁਸਾਰ ਕਈ ਹੋਰ ਸ਼ਲੋਕ ਵੀ ਜੋੜ ਕੇ ਵਾਰ 
ਨੂੰ ਪਉੜੀ-ਬੰਧ ਦੀ ਥਾਂ ਸ਼ਲੋਕ-ਪਉੜੀ-ਬੰਧ ਵਾਲਾ ਰੂਪ 
ਦੇ ਦਿੱਤਾ। 

ਸ਼ਲੋਕ-ਪਉੜੀ-ਬੰਧ ਸੈਬੈਧੀ ਧਿਆਨ ਯੋਗ ਗੱਲ 
ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਭਾਵੇਂ ਹਰ ਪਉੜੀ ਨਾਲ ਆਮ ਤੌਰ 'ਤੇ ਦੋ 
ਸ਼ਲੋਕ ਆਏ ਹਨ, ਪਰ ਇਸ ਪੈਟਰਨ ਨੂੰ ਜ਼ਰੂਰੀ ਨਹੀਂ ਹਰ 
ਵਾਰ ਅਪਣਾਇਆ ਗਿਆ ਹੋਵੇ। ਕਈਆਂ ਵਾਰਾਂ ਵਿਚ 
ਪਉੜੀਆਂ ਨਾਲ ਇਕ ਤੋਂ' ਲੈ ਕੇ ਸੱਤ ਤਕ ਸ਼ਲੋਕ ਦਰਜ 
ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਚਰਣਾਂ ਜਾਂ ਤੁਕਾਂ ਵਿਚ ਵੀ ਸਮਾਨਤਾ 
ਨਹੀਂ ਹੈ, ਕਿਉਂਕਿ “ਮਾਝ ਕੀ ਵਾਰ” ਵਿਚ 24 ਅਤੇ “ਮਲ੍ਹਾਰ 
ਕੀ ਵਾਰ” ਵਿਚ 26 ਤੁਕਾਂ ਦੇ ਸ਼ਲੋਕ ਮਿਲਦੇ ਹਨ। ਜੋ 
ਵਾਰਾ ਤੇ ਵਧੀਕ” ਪ੍ਕਰਣ ਵਿਚ ਦਰਜ ਕੀਤਾ ਗਿਆ। 
ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਲੋਕ-ਜੀਵਨ ਵਿਚ ਪ੍ਰਚਲਿਤ 
ਨਿਰਦੇਸ਼ ਵੀ ਕੀਤਾ ਹੈ। ਇਸ ਨਾਲ ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਵਾਰਾਂ 
ਦਾ ਜਨ-ਜੀਵਨ ਨਾਲ ਸੈਪਰਕ ਕਾਇਮ ਰਖਿਆ ਜਾ 
ਸਕਿਆ ਹੈ। 

ਇਸ ਕਾਵਿ-ਰੂਪ ਦਾ ਆਰੋਭ ਕਦ ਹੋਇਆ ? 
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ਇਸ ਬਾਰੇ ਕੋਈ ਪ੍ਰਮਾਣਿਕ ਤੱਥ ਉਪਲਬਧ ਨਹੀਂ' ਹੈ। ਇਸ 
ਦੇ ਪੁਰਾਤਨ ਹੋਣ ਦਾ ਪ੍ਰਮਾਣ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਦਰਜ 
ਨੌਂ ਵਾਰਾਂ ਦੇ ਲੋਕ-ਪ੍ਚਲਨ ਅਤੇ ਲੌਕ-ਪ੍ਿਯਤਾ ਕਾਰਣ 
ਪ੍ਰਵਾਨ ਚੜ੍ਹੀਆਂ ਧੁਨੀਆਂ ਤੋਂ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਹ ਨੌਂ ਵਾਰਾਂ 
ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਹਨ- ਵਾਰ ਮਲਕ ਮੁਰੀਦ ਤਥਾ_ ਚੰਦ੍ਹੜਾ 
ਸੋਹੀਆ ਕੀ, ਵਾਰ ਟੁੰਡੇ ਅਸਰਾਜੇ ਕੀ, ਵਾਰ ਰਾਇ ਕਮਾਲ 
ਦੀ ਮਉਜਦੀ, ਵਾਰ ਸਿਕੰਦਰ ਬਰਾਹਮ ਕੀ, ਵਾਰ ਲਲਾ 
ਬਹਿਲੀਮਾ ਕੀ, ਵਾਰ ਜੋਧੈ ਵੀਰੈ ਪੂਰਬਣੀ ਕੀ, ਵਾਰ ਰਾਇ 
ਮਹਿਮੇ ਹਸਨੇ ਕੀ, ਵਾਰ ਰਾਣੈ ਕੈਲਾਸ ਤਥਾ ਮਾਲਦੇ ਕੀ, 
ਵਾਰ ਮੂਸੇ ਕੀ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਧੁਨੀ-ਗਤ ਸੈਕੇਤਾਂ ਤੋਂ ਪੁਰਾਤਨ 
ਵਿਰਸੇ ਦਾ ਬੋਧ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਪਰ ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਾਰਾਂ ਵਿਚ ਵਰਣਿਤ 
ਬਿੱਤਾਂਤਾਂ ਦੇ ਆਧਾਰ `ਤੇ ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਕਿ ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ 
ਪੰਜ ਦਾ ਸਮਾਂ ਗੁਰੂ-ਕਾਲ ਬਣਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਚਾਰ ਆਦਿ- 
ਕਾਲ ਵਿਚ ਸਮੇਟੀਆਂ ਜਾ ਸਕਦੀਆਂ ਹਨ। ਆਦਿ- ਕਾਲੀਨ 
ਚਾਰ ਵਾਰਾਂ ਹਨ-ਟੁੰਡੇ ਅਸ ਰਾਜੇ ਦੀ ਵਾਰ, ਸਿਕੰਦਰ 
ਬਰਾਹਮ ਕੀ ਵਾਰ, ਮੂਸੇ ਕੀ ਵਾਰ ਅਤੇ ਲਲਾ ਬਹਲੀਮਾ ਕੀ 


ਵਾਰ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਾਰਾਂ ਦਾ ਪੂਰਾ ਪਾਠ ਨਹੀਂ ਮਿਲਦਾ। ਸਿੱਖ- 


ਇਤਿਹਾਸ-ਨੁਮਾ ਰਚਨਾਵਾਂ ਅਥਵਾ ਕੌਸ਼ਾਂ ਵਿਚ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੇ 
ਕੁਝ ਉਧਰਿਤ ਅੰਸ਼ ਜ਼ਰੂਰ ਮਿਲ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। 


ਵਾਰ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਦੀ : ਕਿਸੇ ਅਗਿਆਤ 
ਕਵੀ ਦੀ ਰਚੀ ਇਸ ਵਾਰ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ 
ਦੁਆਰਾ ਆਨੰਦਪੁਰ ਤਿਆਗਣ ਦੇ ਪ੍ਰਸੈਗ ਦਾ ਚਿਤ੍ਣ 
ਹੈ। ਮੁਗ਼ਲ ਹਾਕਮਾਂ ਅਤੇ ਪਹਾੜੀ ਰਾਜਿਆਂ ਦੀਆਂ ਝੂਠੀਆਂ 
ਕਸਮਾਂ ਉਤੇ ਵਿਸ਼ਵਾਸ ਕਰਕੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਕਿਲ੍ਹਾ ਛਡਿਆ 
ਅਤੇ ਵੈਰੀਆਂ ਨੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਘੇਰਨ ਦਾ ਯਤਨ ਕੀਤਾ। ਕਵੀ 
ਨੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਸਿੱਖਾਂ ਵਲੋਂ ਵਿਖਾਈ ਅਦੁੱਤੀ 
ਵੀਰਤਾ ਦਾ ਚਿਤ੍ਣ ਇਸ ਵਾਰ ਵਿਚ ਕੀਤਾ ਹੈ। ਇਸ 
ਲਈ ਇਸ ਨੂੰ “ਦਸਮੇ ਗੁਰੂ ਦੇ ਜੈਗ ਜੁੱਧ ਦੀ ਵਾਰ” ਵੀ 
ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 

ਇਸ ਵਾਰ ਦੇ ਕਵੀ ਦਾ ਕੁਝ ਪਤਾ ਨਹੀ ਲਗਦਾ 
ਪਰ ਵਾਰ ਦੀ ਭਾਵਨਾ ਤੋਂ ਪ੍ਰਤੀਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਕਿ ਇਹ ਵਾਰ 
ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਕਿਸੇ ਸ਼ਰਧਾਲੂ ਜਾਂ ਨਾਮਲੇਵਾ ਦੀ ਰਚਨਾ ਹੈ। 
ਇਸ ਦਾ ਰਚਨਾ-ਕਾਲ ਵੀ ਮਾਲੂਮ ਨਹੀਂ। ਪਰ ਚੂੰਕਿ ਇਸ 
ਵਿਚ ਵਰਣਿਤ ਘਟਨਾ ਦਸੈਬਰ 1705 ਈ. ਵਿਚ ਵਾਪਰੀ 


ਭ/ਭ/ਭ/.5161200651002.5011) 


ਵਾਰ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਦੀ 


ਸੀ ਅਤੇ ਇਸ ਵਿਚ ਬੈਦਾ ਬਹਾਦਰ ਦੀ ਚੜ੍ਹਤਲ ਦਾ 
ਵਰਣਨ ਹੈ, ਇਸ ਲਈ ਇਸ ਵਾਰ ਦੀ ਰਚਨਾ 1705 ਈ. 
ਅਤੇ ਬੈਦਾ ਬਹਾਦਰ ਦੇ ਯੁੱਧਾਂ ਤੋਂ ਬਾਦ ਹੀ ਹੋਈ ਹੋਵੇਗੀ। 
ਪਰ ਇਸ ਦੀ ਭਾਸ਼ਾ ਅਤੇ ਸ਼ੈਲੀ ਪੁਰਾਤਨ ਢੰਗ ਦੀ ਹੈ ਅਤੇ 
ਵਰਣਨ ਦੀ ਸਜੀਵਤਾ' ਤੋ ਕਵੀ ਦਾ ਹੱਡ ਬੀਤਿਆ ਸਾਕਾ 
ਜਾਪਦਾ ਹੈ। ਫਲਸਰੂਪ ਇਹ ਵਾਰ 18ਵੀਂ ਸਦੀ ਦੇ ਪਹਿਲੇ 
ਅੱਧ ਦੀ ਰਚਨਾ ਹੈ। ਰ੍ 
ਵਾਰ ਦਾ ਆਰੈਭ ਪਰੈਪਰਾ ਅਨੁਸਾਰ ਕਲ ਨਾਰਦ 
ਦੇ ਝਗੜੇ ਦੇ ਪਿਛੋਕੜ ਤੋਂ' ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਆਰੈਭ ਵਿਚ ਹੀ 
ਵਰਣਿਤ ਘਟਨਾ ਦੇ ਸਮੇਂ ਵਲ ਸੈਕੇਤ ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ 
ਹੈ। ਇਹ ਵਾਰ “ਵਾਰ ਭੇੜੇ ਕੀ ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ ੧੦ (ਵੇਖੋ) 
ਨਾਲ ਮੇਲ ਖਾਂਦੀ ਹੈ। ਪਰ ਇਸ ਵਾਰ ਦਾ ਵਰਣਿਤ ਵਿਸ਼ਾ 
ਉਸ ਵਾਰ ਦੀ ਸੀਮਾ ਤੋਂ ਅਗੇ ਵਧ ਕੇ ਬੈਦਾ ਬਹਾਦਰ 
ਦੁਆਰਾ ਸਰਹਿੰਦ ਮਾਰਨ ਤਕ ਪਸਰਦਾ ਹੈ। ਨਾਲੋਂ ਉਸ 
ਵਾਰ ਦੀ ਬੋਲੀ ਸਰਲ ਅਤੇ ਸਾਦਾ ਹੈ, ਪਰ ਇਸ ਵਾਰ ਵਿਚ 
ਉਸ ਨਾਲੋਂ ਪੌੜ੍ਹਤਾ ਅਧਿਕ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚ ਹਰ ਪਉੜੀ ਤੋ 
ਪਹਿਲਾਂ ਇਕ ਇਕ ਸ਼ਲੋਕ ਵੀ ਹੈ, ਜਦ ਕਿ ਪਹਿਲੀ ਵਾਰ 
ਵਿਚ ਇਹ ਵਿਧੀ ਨਹੀਂ ਅਪਣਾਈ ਗਈ। ਇਸ ਦੀਆਂ 
ਪਉੜੀਆਂ ਠੇਠ ਪੰਜਾਬੀ ਵਿਚ ਹਨ : 
/ਮਸ਼ਨੀ ਹਥ ਅਜੀਤ /ਨੰਘ ਦਲ ਸ਼ਾਠੋ ਠਲੂੰ / 
ਤਲਵਾਗੀ' ਓਸ ਦੀ ਵਾਹੀਆਂ ਕੌਈ ਸਰਾ ਝਲ / 
ਜਿਸ ਸਿਰ ਮਾਠੈ ਪਹੁੰਚ ਕੰ ਸ਼ਟ ਦੇਇ ਓਥਲੇਂ / 
ਵੰਗੀ &ਮ /ਇਓ' /ਫਰਨ, /ਜਿਉਂ' ਤੰਗੀ ਸ਼ਲ / 
ਪਠਾਣ ਆਰਿਆ /ਤਿੰਨ ਸੰ, ਓਸ ਪਹਿਲੇ ਹਲੇ /77/ 
ਪਬ ਸਲੋਕਾਂ ਦੀ ਬੋਲੀ ਬ੍ਜ ਭਾਸ਼ਾ ਤੋ' ਪ੍ਭਾਵਿਤ ਹੈ : 
ਗਾਰ ਗੇਬਂਦ /ਨੰਘ ਜਾ ਨਂਢਿ ਝੰਸ, ਕਰ ਆਹ ਕਮਾਨ / 
ਜੋਸ਼ ਕੌ ਆਰੇ ਝਾਣ ਭਰ, /ਤਸ਼ੈ ਨ ਦੇਵ/ਹ ਜਾਨ / 
ਸ. ਸ਼ਮਸੇਰ ਸਿੰਘ ਅਸ਼ੋਕ ਦੇ ਮਤ ਅਨੁਸਾਰ ਦੋਹਰੇ 
ਹੋਰਾਂ ਕਵੀਆਂ ਦੀ ਰਚਨਾਵਾਂ ਤੋਂ ਲੈ ਕੇ ਪ੍ਰਸੰਗ ਕਰਮ ਅਨੁਸਾਰ 
ਇਸ ਵਿਚ ਬੀੜ ਦਿੱਤੇ ਗਏ ਹਨ। 
ਇਸ ਵਾਰ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਦੇ 
ਸਾਹਿਬਜ਼ਾਦਿਆਂ ਦੇ ਯੁੱਧਾਂ ਦਾ ਬੜਾ ਰੋਚਕ ਅਤੇ ਪ੍ਰਭਾਵਸ਼ਾਲੀ 
ਵਰਣਨ ਹੈ। ਅਜਿਹਾ ਵਰਣਨ ਪਹਿਲੀ ਵਾਰ ਵਿਚ ਨਹੀਂ 
ਹੋਇਆ। ਇਹ ਵਰਣਨ ਸੂਰਵੀਰਤਾ ਦਾ ਸੈਚਾਰ ਕਰਕੇ 
ਸੂਰਮਿਆਂ ਦੇ ਦਿਲਾਂ ਵਿਚ ਉਤਸਾਹ ਭਰ ਦਿੰਦਾ ਹੈ। 
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ਸਾਹਿਬਜ਼ਾਦਾ ਜੁਝਾਰ ਸਿੰਘ ਦੇ ਯੁੱਧ ਦਾ ਵਰਣਨ ਕਵੀ ਨੇ 
ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਕੀਤਾ ਹੈ' : 
ਰਣ ਨੂੰ ਚਲ ਜੁਝਾਰ /ਘ ਜੂਝਣ ਦੇ ਚਾਏ / 
ਨੂਰਾ ਕੋਇ ਨਾ /ਦਸਦਾ, ਸੰਸ਼ ਹੱਥ ਉਠਾਏ / 
ਪੁਛੇ ਪਾਆਜਾ ਮਰਦੂਦ ਨੂੰ, ਜਾਇ ਵਾਰ ਚਲਾਏ / 
ਤੰਗਾ ਲਗਾ ਢਾਲ ਤੇ, ਟੁਟ ਹਰਤਾ ਆਏ / 
ਫੋਰ ਕਟਾਗੀ ਸਾਲ ਕੇ, ਪਠਾਣ ਨੂੰ ਵਾਟ /78/ 
ਯੁੱਧ-ਵਰਣਨ ਦੀ ਸਜੀਵਤਾ ਦੇ ਨਾਲ ਨਾਲ 
ਕਵੀ ਨੇ ਅਲੈਕਾਰਾਂ ਦੀ ਵੀ ਸੁੰਦਰ ਵਰਤੋ' ਕੀਤੀ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ 
ਅਲੈਕਾਰਾਂ ਦਾ ਸੰਬੈਧ ਜ਼ਿਆਦਾਤਰ ਜਨ-ਜੀਵਨ ਨਾਲ ਹੈ। 


ਵਾਰ ਜੋਧੈ ਵੀਰੈ ਪੂਰਬਾਣੀ ਕੀ : ਇਸ ਵਾਰ ਦੀ ਧੁਨੀ 
ਉਤੇ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚਲੀ ਰਾਮਕਲੀ ਰਾਗ ਦੀ ਵਾਰ 
ਮ. ੩ ਨੂੰ ਗਾਉਣ ਦਾ ਆਦੇਸ਼ ਅੰਕਿਤ ਹੈ। ਰਵਾਇਤ 
ਅਨੁਸਾਰ ਪੂਰਬਾਣ ਨਾਂ ਦੇ ਰਾਜਪੂਤ ਦੇ ਦੋ ਬਹੁਤ ਬਹਾਦਰ 
ਪੁੱਤਰ ਸਨ, ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ ਇਕ ਦਾ ਨਾਂ ਜੋਧਾ ਅਤੇ ਦੂਜੇ 
ਦਾ ਨਾਂ ਵੀਰਾ ਸੀ। ਇਹ ਜੈਗਲ ਵਿਚ ਲੁਕ ਛਿਪ ਕੇ ਡਾਕੇ 
ਮਾਰਦੇ ਸਨ। ਅਕਬਰ ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਨੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਬਹਾਦਰੀ ਦੇ 
ਕਾਰਨਾਮੇ ਸੁਣ ਕੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਆਪਣੀ ਫ਼ੌਜ ਵਿਚ ਨੌਕਰੀ 
ਕਰਨ ਲਈ ਸੁਝਾਉ ਦਿੱਤਾ। ਪਰ ਅਣਖੀ ਰਾਜਪੂਤਾਂ ਨੇ 
ਇਹ ਪ੍ਸਤਾਉ ਇਹ ਕਹਿ ਕੇ ਠੁਕਰਾ ਦਿੱਤਾ ਕਿ ਉਹ ਧੀਆਂ 
ਦੇ ਡੋਲੇ ਦੇ ਕੇ ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਦੀ ਨੌਕਰੀ ਹਾਸਲ ਕਰਨ ਵਾਲੇ 
ਰਾਜਪੂਤਾਂ ਤੋਂ ਵਖਰੀ ਕਿਸਮ ਦੇ ਹਨ। 

ਇਹ ਗੱਲ ਅਕਬਰ ਨੂੰ ਚੈਗੀ ਨ ਲਗੀ ਅਤੇ ਉਸ 
ਨੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਹੈਕਾਰ ਤੋੜਨ ਲਈ ਫ਼ੌਜ ਚੜ੍ਹਾ ਦਿੱਤੀ । ਦੋਹਾਂ 
ਭਰਾਵਾਂ ਨੇ ਅਦੁੱਤੀ ਵੀਰਤਾ ਵਿਖਾ ਕੇ ਵੀਰਗਤੀ ਪ੍ਰਾਪਤ 
ਕੀਤੀ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਇਸ ਸਾਕੇ ਨੂੰ ਕਿਸੇ ਢਾਡੀ ਨੇ ਬੜੀ ਰੁਚੀ 
ਨਾਲ ਵਾਰ ਰਚਨਾ ਰਾਹੀਂ ਗਾਇਆ ਹੈ। ਇਸ ਵਾਰ ਦੀ 


_ ਹਰਮਨ-ਪ੍ਯਤਾ ਨੂੰ ਵੇਖ ਕੇ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ 


ਰਾਮਕਲੀ ਰਾਗ ਦੀ ਮਹਲੇ ਤੀਜੇ ਦੀ ਵਾਰ ਨੂੰ ਇਸ ਵਾਰ 
ਦੀ ਤਰਜ਼ ਤੇ ਗਾਉਣ ਦਾ ਆਦੇਸ਼ ਦਿੱਤਾ। ਇਸ ਵਾਰ ਵੀ 
ਵੰਨਗੀ ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਹੈ : 

ਜੋਧੇ ਵੀਰ ਪੁਰਬਾਣਏ ਦੇ ਗੱਲਾਂ ਕਠੰ ਕਰਾਰੀੰਆਂ / 
ਫ਼ਲ ਚੜ੍ਹਾਈ ਝਾਦਸ਼ਾਹ ਅਕਥਰ ਰਣ ਭਾਗੀੰਆਂ/ 
ਸਨਮੁਖ ਹੋਏ ਰਾਲਪੁਤਾ ਸ਼ਤਗੀ ਰਣਕਾਗੀਆਂ / 
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ਵਾਰ ਟੁੰਡੋ ਅਸ ਰਾਜੇ ਕੀ 
ਧੂਹ ਮਿਆਨ ਕਢੀਆਂ /ਝਲੁੱਲ ਚਮਕਾਗੀਆਂ/ 
ਏਹਾ ਕੀਤਾ ਜੋਧ ਵੀਨ ਪਾਤਸ਼ਾਹਾੰਂ ਗੱਲਾਂ ਸ਼ਾਨੀਆਂ / 


ਵਾਰ ਟੁੰਡੇ ਅਸ ਰਾਜੇ ਕੀ : ਆਸਾ ਰਾਗ ਦੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ 
ਰਚਿਤ ਵਾਰ ਦੇ ਆਰੈਭ ਵਿਚ ਸੈਪਾਦਕ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ 
ਜੀ ਨੇ ਆਦੇਸ਼ ਵਾਕ ਦਰਜ ਕੀਤਾ ਹੈ ਕਿ ਇਸ ਨੂੰ ਟੁੰਡੇ 
ਅਸ ਰਾਜੇ ਦੀ ਵਾਰ ਦੀ ਧੁਨੀ ਉਤੇ ਗਾਇਆ ਜਾਏ। 
ਰਵਾਇਤ ਅਨੁਸਾਰ ਰਾਜਾ ਸਾਰੈਗ ਦੇ ਪੁੱਤਰ ਅਸ ਰਾਜੇ ਨੂੰ 
ਉਸ ਦੇ ਮਤਰੇਏ ਭਰਾਵਾਂ (ਸਰਦੂਲ ਰਾਏ ਅਤੇ ਸੁਲਤਾਨ 
ਖ਼ਾਨ) ਨੇ ਗੱਲੋਂ ਲਾਹੁਣ ਲਈ ਹੱਥ ਕਟ ਕੇ ਅੰਨ੍ਹੇ ਖੂਹ ਵਿਚ 
ਸੁਟ ਦਿੱਤਾ ਅਤੇ ਪ੍ਰਚਲਿਤ ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਕਿ ਉਸ ਨੂੰ ਸ਼ੇਰ ਖਾ 
ਗਿਆ ਹੈ। ਪਰ ਚੰਗੇ ਭਾਗਾਂ ਕਰਕੇ ਉਹ ਨ ਮਰਿਆ। ਜਦੋਂ 
ਵਣਜਾਰਿਆਂ ਦਾ ਕੋਈ ਕਾਫ਼ਲਾ ਉਸ ਖੂਹ ਕੋਲੋਂ ਲੰਘਿਆ 
ਤਾਂ ਆਵਾਜ਼ ਸੁਣ ਕੇ ਉਸ ਨੂੰ ਬਾਹਰ ਕਢਿਆ ਅਤੇ ਆਪਣੇ 
ਨਾਲ ਲੈ ਗਏ। ਉਹ ਉਸ ਨਗਰ ਵਿਚ ਜਾ ਪਹੁੰਚੇ ਜਿਸ ਦਾ 
ਨਿਰਸੈਤਾਨ ਰਾਜਾ ਉਦੋਂ ਹੀ ਮਰਿਆ ਸੀ। ਸਵੇਰੇ ਸਭ ਤੋਂ 
ਪਹਿਲਾਂ ਨਗਰ ਵਿਚ ਵੜਨ ਦੀ ਸ਼ਰਤ ਨੂੰ ਸੈਯੋਗਵਸ ਪੂਰਾ 
ਕਰਨ 'ਤੇ ਵਜ਼ੀਰਾਂ ਨੇ ਅਸ ਰਾਜੇ ਨੂੰ ਗੱਦੀ ਉਤੇ ਬਿਠਾ ਦਿੱਤਾ। 
ਅਸ ਰਾਜੇ ਨੇ ਪੂਰੀ ਤਰ੍ਹਾਂ ਸ਼ਕਤੀ ਇਕੱਠੀ ਕਰਕੇ ਆਪਣੇ 
ਭਰਾਵਾਂ ਉਤੇ ਹਮਲਾ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਆਪਣੇ ਪਿਤਾ-ਪੁਰਖੀ 
ਰਾਜ ਪਾਪਤ ਕਰ ਲਿਆ। ਉਸ ਦੇ ਪਰਾਕ੍ਰਮ ਤੋਂ ਪ੍ਰਭਾਵਿਤ 
ਹੋ ਕੇ ਕਿਸੇ ਢਾਡੀ ਨੇ ਇਸ ਵਾਰ ਦੀ ਰਚਨਾ ਕੀਤੀ। 

ਕੁਝ ਲੇਖਕਾਂ ਨੇ ਪੂਰਨ ਭਗਤ ਦੇ ਆਖਿਆਨ ਦੇ 
ਪਿਛੋਕੜ 'ਤੇ ਦਸਿਆ ਹੈ ਕਿ ਰਾਜਾ ਸਾਰੰਗ ਦੀ ਰਾਣੀ ਦੇ 
ਮਰਨ ਤੋਂ ਬਾਦ ਉਸ ਨੇ ਦੂਜਾ ਵਿਆਹ ਕਰਵਾ ਲਿਆ। 
ਨਵੀ' ਰਾਣੀ ਜਵਾਨ ਅਸ ਰਾਜੇ ਉਤੇ ਮੋਹਿਤ ਹੋ ਗਈ, ਪਰ 
ਅਸ ਰਾਜੇ ਨੇ ਉਸ ਨਾਲ ਅਯੋਗ ਸੋਬੋਧ ਕਾਇਮ ਕਰਨ ਤੋਂ 
ਇਨਕਾਰ ਕਰ ਦਿੱਤਾ। ਰਾਣੀ ਨੇ ਰਾਜੇ ਨੂੰ ਭੜਕਾਇਆ 
ਅਤੇ ਰਾਜੇ ਨੇ ਕਰੇ ਧਵਸ ਅਸ ਰਾਜੇ ਦੇ ਹੱਥ-ਪੈਰ ਕਟਵਾ ਕੇ 
ਖੂਹ ਵਿਚ ਸੁਟਵਾ ਦਿੱਤਾ। ਖੂਹ ਵਿਚੋ' ਵਣਜਾਰੇ ਕਢ ਕੇ ਲੋ 
ਗਏ। ਅਸ ਰਾਜੇ ਨੂੰ ਰਾਜ-ਭਾਗ ਪਾਪਤ ਹੋਇਆ। ਉਧਰ 
ਦੈਵ-ਨੋਤ ਨਾਲ ਸਾਰੈਗ ਰਾਜੇ ਦੇ ਦੇਸ਼ ਵਿਚ ਕਾਲ ਪੈ 
ਗਿਆ। ਅਸ ਰਾਜੇ ਉਥੋਂ ਦੇ ਲੋਕਾਂ ਦੀ ਸਹਾਇਤਾ ਲਈ 
ਅੰਨ ਭੇਜਦਾ ਰਿਹਾ। ਪਤਾ ਲਗਣ 'ਤੇ ਸਾਰੈਗ ਨੇ ਅਸ 
ਰਾਜੇ ਤੋਂ ਖਿਮਾ ਮੰਗੀ ਅਤੇ ਉਸ ਨੂੰ ਵਾਪਸ ਬੁਲਾਇਆ। 
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ਵਾਰ ਦੁਰਗਾ ਕੀ 
ਪਰ ਮਤਰੇਏ ਭਰਾਵਾਂ ਨਾਲ ਉਸ ਨੂੰ ਯੁੱਧ ਕਰਕੇ ਰਾਜ ਪ੍ਰਾਪਤ 
ਕਰਨਾ ਪਿਆ। ਇਸ ਪਰਾਕੁਮ ਕਾਰਣ ਕਿਸੇ ਢਾਡੀ ਨੇ ਅਸ 
ਰਾਜੇ ਦਾ ਯਸ਼ ਗਾਇਆ। ਇਹ ਵਾਰ ਬਹੁਤ ਮਕਬੂਲ ਹੋਈ। 
ਇਸ ਦੀ ਲੋਕ-ਪ੍ਰਸਿੱਧੀ ਕਾਰਣ ਹੀ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ 
ਨੇ ਇਸ ਦੀ ਤਰਜ਼ ਨੂੰ ਸਵੀਕਾਰ ਕੀਤਾ। ਇਸ ਦੀ ਵੈਨਗੀ 
ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਹੈ : 

ਭਾਝ/ਕਾਆ ਸ਼ੋਰ ਸ਼ਦੂਲ ਰਗਇ ਰਣ ਮਾਰ ਬਲੇ / 
#ਲਤਾਨ ਮਾਨ ਝੜ ਸੂਰਮ /ਵਾਚ ਰਣ ਦੇ ਗੇ / 

ਖਤ /ਲਿਖੋ ਟੰਡੇ ਅਸ਼ਰਾਜ ਨੂੰ ਪਾਤਸ਼ਾਹ ਅਜੇ / 

/ਟਕਾ ਸ਼ਾਰੰਗ ਬਾਪ ਨੰ /ਦਿਤਾ ਭਰ ਲਜੋਂ / 

ਫਤੇ ਪਾਇ ਅਸ਼ਰਾਜ ਜਾ ਸ਼ਾਹੀ ਪਰ ਸਜੇ / 


ਵਾਰ ਦੁਰਗਾ ਕੀ : ਕੁਲ ੫੫ ਪਉੜੀਆਂ ਦੀ ਇਹ ਰਚਨਾ 
ਪੰਜਾਬੀ ਭਾਸ਼ਾ ਵਿਚ ਲਿਖੀ ਹੋਈ ਹੈ। ਇਸ ਦੇ ਹੋਰ ਨਾਮਾਂਤਰ 
ਹਨ--ਚੌਡੀ ਦੀ ਵਾਰ, ਵਾਰ ਸੀ ਭਗਉਤੀ ਜੀ ਕੀ। ਇਸ 
ਦੇ ਉਪਲਬਧ ਛਪੇ ਹੋਏ ਪਾਠਾਂ ਵਿਚ ਕਿਸੇ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀ ਕੋਈ 
ਅਧਿਆਇ-ਵੰਡ ਹੋਈ ਨਹੀਂ ਮਿਲਦੀ। ਪਰ ਪਟਨੇ ਵਾਲੀ 
ਬੀੜ ਵਿਚ ਇਸ ਦੇ ਛੇ ਅਧਿਆਇ ਬਣਾਏ ਗਏ ਹਨ ਅਤੇ 
ਅਧਿਆਇ ਅੰਤ 'ਤੇ ਪੁਸ਼ਵਿਕਾਵਾਂ ਵੀ ਲਿਖੀਆਂ ਹੋਈਆਂ 
ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਅਧਿਆਵਾਂ ਦਾ ਵੇਰਵਾ ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਹੈ : 
ਅਧਿਆਇ 1 01 ਤੋਂ 20 ਛੰਦ ਮ“/ਹਸ਼ਾਸ਼ਰ ਦੇ ਝਧ ਤਕਾ 
ਅਧਿਆਇ 2 2; ਤੋਂ 29 ਛੰਦ ਨੁਮ੍ਲੱਚਨ ਦੇ ਝਧ ਤਾਕਾ 
ਅਧਿਆਇ 3 30 ਤੋ 32 ਛੋਦ ਚੰਡ ਅਤੇ #ਡ ਦਾ ਬਧਾ 
ਅਧਿਆਇ 4 33 ਤੋਂ 43 ਛੰਦ ਰਕਤਸੀਜ ਦੇ ਝਹ ਤਕਾ 
ਅਧਿਆਇ 5 44 ਤੋ 50 ਛੌਦ #ਨਿਸ਼ੰਡ ਦੇ ਝਧ ਤਕਾ 
ਅਧਿਆਇ 6 51 ਤੋਂ 55 ਛੰਦ ਸੰਤ ਦਾ ਸ਼ਧ 

ਵਜੋਂ' ਹੈ ਅਤੇ ਸਿੱਖਾਂ ਦੀ ਨਿੱਤ ਕੀਤੀ ਜਾਣ ਵਾਲੀ ਅਰਦਾਸ 
ਦਾ ਆਰੈਭਿਕ ਭਾਗ ਹੈ : 

ਪ੍ਰਿਥਮ ਭਾਗੰਤਾ /ਸਿਮਰ ਕੰ ਗੁਰ ਨਾਨਕ ਲਈ /ਹਿਆ/ਇ/ 
/ਫੋਰ ਅੰਗਦ ਗੁਰ ਤੇ ਅਮਰਦਾਸ਼ ਰਾਂਅਦਾਸੰ ਹੋਈ ਸ਼ਹਾ/ਏ / 
ਅਰਜਨ ਗੱਠ ਨੰਦ ਨੂੰ ਨਮਰੰ ਸ਼ ਹੰਨਿ ਰਇ/ 

ਸੰ ਹੱਨ ਨਿਸ਼ਨ ਆਈਆ /ਜਿਸ਼ /ਡਠੰ ਸਭ ਦੁਖ ਜਾ/ਇ/ 
ਤੰਗਾ ਝਹਾਦਰ /ਨਮਗੀਂਏ ਘਰ ਨਓ/ਨਧ ਆਵੈ ਧਇ/ 
ਸਤਾ ਲਾਈ ਹੋਇ ਸਹਾਇ /5 / 
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ਵਾਰ ਦੁਰਗਾ ਕੀ 


ਇਸ ਦੀ ਦੂਜੀ ਪਉੜੀ ਵਿਚ ਪਰਮ ਸੱਤਾ ਨੂੰ 
ਸੋਬੋਧਿਤ ਕਰਦਿਆਂ ਕਿਹਾ ਗਿਆ ਹੈ ਕਿ ਪਹਿਲਾਂ ਖੰਡੇ 
(ਸ਼ਕਤੀ) ਦੀ ਸਿਰਜਨਾ ਹੋਈ ਅਤੇ ਫਿਰ ਉਸ ਤੋਂ ਸਾਰੇ 
ਸੈਸਾਰ ਦੀ ਰਚਨਾ ਹੋਈ। ਬ੍ਹਮਾ, ਵਿਸ਼ਣੂ ਅਤੇ ਸ਼ਿਵ ਨੂੰ 
ਸਿਰਜ ਕੇ ਫਿਰ ਕੁਦਰਤ ਦੀ ਲੀਲਾ ਰਚ ਦਿੱਤੀ। ਤਦ- 
ਉਪਰੈਤ ਸਮੁੰਦਰ, ਪਹਾੜ, ਧਰਤੀ ਬਣਾ ਕੇ ਬਿਨਾ ਥੰਮਾਂ ਦੇ 
ਆਕਾਸ਼ ਨੂੰ ਟਿਕਾਇਆ ਗਿਆ। ਫਿਰ ਦੇਵਤੇ ਅਤੇ ਦੈਂਤ 
ਪੈਦਾ ਕੀਤੇ ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਪਰਸਪਰ ਦੁਅੰਦ ਚਲ ਪਿਆ। 
ਤੂੰ ਹੀ ਦੁਰਗਾ ਨੂੰ ਪੈਦਾ ਕਰਕੇ ਦੈਂਤਾਂ ਦਾ ਨਾਸ਼ ਕੀਤਾ। ਤੇਰੇ 
ਤੋਂ ਹੀ ਰਾਮ ਚੰਦਰ ਨੇ ਬਲ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰਕੇ ਰਾਵਣ ਨੂੰ ਤੀਰਾਂ 
ਨਾਲ ਮਾਰ ਦਿੱਤਾ। ਤੇਰੇ ਤੋਂ ਹੀ ਸ਼ਕਤੀ ਲੈ ਕੇ ਕ੍ਰਿਸ਼ਣ ਨੇ 
ਕੌਸ ਅਤੇ ਕੇਸੀ ਦੈਤ ਨੂੰ ਖ਼ਤਮ ਕੀਤਾ। ਵੱਡੇ ਵੱਡੇ ਮੁਨੀਆਂ 
ਅਤੇ ਦੇਵਤਿਆਂ ਨੇ ਕਈ ਯੁਗਾਂ ਤਕ ਆਪਣੇ ਤਨ ਨੂੰ 
ਤਪਸਿਆ ਵਿਚ ਤਪਾਇਆ, ਪਰ ਕੋਈ ਵੀ ਪਰਮ ਸੱਤਾ ਦੇ 
ਭੇਦ ਨੂੰ ਨਹੀਂ ਪਾ ਸਕਿਆ। 

ਤੀਜੀ ਪਉੜੀ ਵਿਚ ਮਹਿਖ਼ਾਸੁਰ ਦੀ ਉਤਪੱਤੀ 
ਅਤੇ ਉਸ ਦਾ ਦੇਵਤਿਆਂ ਨੂੰ ਜਿਤਣਾ ਅਤੇ ਇੰਦ ਨੂੰ 
ਆਪਣੀ ਰਾਜਧਾਨੀ ਤੋਂ ਬਾਹਰ ਕਢਣਾ, ਇੰਦ ਦਾ 
ਸਹਾਇਤਾ ਲਈ ਦੇਵੀ ਪਾਸ ਆਉਣਾ ਆਦਿ ਘਟਨਾਵਾਂ 
ਦਾ ਵਰਣਨ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਚੌਥੀ ਪਉੜੀ ਵਿਚ ਨਹਾਉਣ ਨੂੰ 
ਨਿਕਲੀ ਦੇਵੀ ਨਾਲ ਇੰਦਰ ਦੀ ਮੁਲਾਕਾਤ, ਇੰਦ ਦੁਆਰਾ 
ਆਪਣੀ ਬਿਪਤਾ ਦਾ ਵਰਣਨ ਅਤੇ ਦੇਵੀ ਦੀ ਸ਼ਰਣ ਵਿਚ 
ਵਿਚ ਦੁਰਗਾ ਦਾ ਪ੍ਰਤਿਕਰਮ ਵਰਣਿਤ ਹੈ। ਉਹ ਬਹੁਤ 
ਗੁੱਸੇ ਵਿਚ ਆ ਗਈ ਅਤੇ ਦੇਵਤਿਆਂ ਨੂੰ ਤਸੱਲੀ ਦਿੰਦੀ 
ਹੋਈ ਰਾਖਸ਼ਾਂ ਨੂੰ ਮਾਰਨ ਲਈ ਤਿਆਰ ਹੋਂ ਗਈ। 

ਛੇਵੀਂ ਪਉੜੀ ਤੋ ਦੁਰਗਾ ਅਤੇ ਦੈਂਤਾਂ ਦੇ ਯੁੱਧ 
ਦਾ ਵਰਣਨ ਹੈ। ਦੇਵੀ ਰਾਖਸ਼ ਸਮੂਹ ਨਾਲ ਵੀ ਲੜਦੀ ਹੈ 
ਅਤੇ ਇਕੱਲੋ ਇਕੱਲੇ ਰਾਖਸ਼ ਨਾਲ ਵੀ, ਖ਼ਾਸ ਕਰ 
ਮਹਿਖ਼ਾਸੁਰ ਨਾਲ ਉਸ ਦਾ ਯੁੱਧ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਮਹਿਖ਼ਾਸੁਰ ਦੇ 
ਮਰਨ ਉਪਰੈਤ ਦੇਵੀ ਅਲੋਪ ਹੋ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਲੋੜ ਪੈਣ 'ਤੇ 
ਫਿਰ ਪ੍ਰਗਟ ਹੋਣ ਦਾ ਵਿਸ਼ਵਾਸ ਦਿਵਾ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। 

21ਵੀਂ ਪਉੜੀ ਵਿਚ ਸ਼ਿਵ ਦੇ ਵਰਦਾਨ ਨਾਲ 
ਸ਼ੁੰਭ ਅਤੇ ਨਿਸੁੰਭ ਨਾਂ ਦੇ ਦੈਂਤਾਂ ਦਾ ਜਨਮ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਉਨ੍ਹਾਂ 
ਨੇ ਇੰਦੂ ਦੀ ਰਾਜਧਾਨੀ ਜਿਤਣ ਦਾ ਮਨ ਬਣਾਇਆ ਹੈ। 
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ਵਾਰ ਦੁਰਗਾ ਕੀ 


22 ਤੋਂ 25 ਪਉੜੀਆਂ ਤਕ ਦੈੱਤਾਂ ਦੀਆਂ ਫ਼ੌਜਾਂ ਦਾ ਇਕੱਠ 
ਅਤੇ ਯੁੱਧ ਲਈ ਤਿਆਰੀ ਅਤੇ ਦੇਵਤਿਆਂ ਦੀ ਭਾਂਜ, 
ਦੇਵਤਿਆਂ ਦਾ ਚੰਡੀ ਦੀ ਸ਼ਰਣ ਵਿਚ ਜਾਣਾ ਅਤੇ ਉਸ ਨੂੰ 
ਯੁੱਧ ਲਈ ਪ੍ਰੇਰਿਤ ਕਰਨਾ ਆਦਿ ਗੱਲਾਂ ਦਸੀਆਂ ਗਈਆਂ 
ਹਨ। 26 ਤੋਂ 29 ਪਉੜੀਆਂ ਵਿਚ ਦੇਵੀ ਅਤੇ ਧੂਮ੍ਲੋਚਨ 
ਦੇ ਘੋਰ ਯੁੱਧ ਦਾ ਵਰਣਨ ਹੈ। ਧੂਮ੍ਲੋਚਨ ਦੇ ਦੇਵੀ ਹੱਥੋਂ 
ਮਾਰੇ ਜਾਣ ਕਰਕੇ ਬਚੀਆਂ ਖੁਚੀਆਂ ਦੈੱਤ ਫ਼ੌਜਾਂ ਸ਼ੁੰਭ ਪਾਸ 
ਜਾਂਦੀਆਂ ਅਤੇ ਸਥਿਤੀ ਦਸਦੀਆਂ ਹਨ। 

30 ਤੋਂ 32 ਪਉੜੀਆਂ ਵਿਚ ਦੈਂਤ ਰਾਜੇ ਵਲੋਂ 
ਚੰਡ ਅਤੇ ਮੁੰਡ ਨੂੰ ਯੁੱਧ ਲਈ ਭੇਜਣਾ, ਘੋਰ ਯੁੱਧ ਹੋਣਾ, 
ਚੰਡ ਅਤੇ ਮੁੰਡ ਦਾ ਮਾਰਿਆ ਜਾਣਾ ਆਦਿ ਘਟਨਾਵਾਂ ਦਾ 
ਉਲੇਖ ਹੋਇਆ ਹੈ। 

33 ਤੋਂ 43 ਪਉੜੀਆਂ ਵਿਚ ਚੰਡ ਮੁੰਡ ਦੇ ਮਾਰੇ 
ਜਾਣ ਤੋਂ ਬਾਦ ਦੈੱਤਾਂ ਵਲੋਂ ਰਕਤਬੀਜ ਯੁੱਧ-ਭੂਮੀ ਵਿਚ 
ਉਤਰਦਾ ਹੈ। ਉਸ ਦੇ ਲਹੂ ਦੀਆਂ ਬੂੰਦਾਂ ਤੋ ਹੋਰ ਰਾਖਸ਼ 
ਪੈਦਾ ਹੋ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। ਇਸ ਪ੍ਰਕ੍ਰਿਆ ਨੂੰ ਬੰਦ ਕਰਨ ਲਈ 
ਦੇਵੀ ਦੇ ਮੱਥੇ ਵਿਚੋਂ ਕਾਲੀ ਪੈਦਾ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਦੋਵੇਂ ਦੇਵੀਆਂ 
ਮਿਲ ਕੇ ਦੈੱਤਾਂ ਦਾ ਵਿਨਾਸ਼ ਕਰਦੀਆਂ ਹਨ ਅਤੇ ਰਕਤਬੀਜ 
ਮਾਰਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 

44 ਤੋਂ 50 ਪਉੜੀਆਂ ਵਿਚ ਨਿਸ਼ੁੰਭ ਅਤੇ ਦੇਵੀ 
ਦੁਰਗਾ ਅਤੇ ਕਾਲੀ ਦਾ ਯੁੱਧ ਵਰਣਨ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਭਿਆਨਕ 
ਯੁੱਧ ਵਿਚ ਦੈਂਤ ਰਾਜਾ ਮਾਰਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਉਸ ਨੇ ਬਹੁਤ 
ਵੀਰਤਾ ਨਾਲ ਯੁੱਧ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਘੋੜੇ ਤੋਂ ਡਿਗ ਕੇ ਵੀਰ- 
ਗਤੀ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕੀਤੀ। 

51 ਤੋ 54 ਪਉੜੀਆਂ ਵਿਚ ਸ਼ੁੰਭ ਅਤੇ ਦੁਰਗਾ 
ਦੀ ਭਿਆਨਕ ਲੜਾਈ ਦਾ ਵਰਣਨ ਹੈ। ਸ਼ੁਭ ਅਤਿ ਵੀਰਤਾ 
ਨਾਲ ਯੁੱਧ ਕਰਦਾ ਯੁੱਧ-ਭੂਮੀ ਵਿਚ ਮਾਰਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 
55ਵੀਂ ਪਉੜੀ ਵਿਚ ਸ਼ੁੰਭ ਅਤੇ ਨਿਸ਼ੁੰਭ ਦੇ ਮਾਰੇ ਜਾਣ, 


ਵਿਚ ਰਾਣੀ ਦੇ ਜਸ ਦੇ ਪਸਰਨ ਦੀ ਗੱਲ ਕਹੀ ਗਈ ਹੈ। 

ਇਸ ਤੋ ਬਾਦ ਰਚਨਾ ਦਾ ਮਹਾਤਮ ਦਸਿਆ ਗਿਆ ਹੈ : 
ਦੁਰਗਾ ਪਾਠ ਬਣਾਇਆ ਸਭੇ ਪਓੜੀਆ / 

ਫੌਰ' ਨ ਲੂਨੀੰ ਆਇਆ /ਜੈਨ /ਇਹ ਗਾਇਆ /੪੫/ 

“ਦੁਰਗਾ ਪਾਠ” ਤੋਂ ਇਜ ਪ੍ਰਤੀਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਕਿ 

ਰਚੈਤਾ ਨੇ ਇਸ ਰਚਨਾ ਦੀ ਕਥਾ ਦਾ ਆਧਾਰ “ਮਾਰਕੰਡੇਯ 
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ਵਾਰ ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ ਦਸਵੀਂ ਕੀ 
ਪੁਰਾਣ” ਦੀ “ਦੁਰਗਾ ਸਪਤਸ਼ਤੀ” ਦਸਿਆ ਹੈ। 
“ਚੋਡੀ ਦੀ ਵਾਰ” ਬੜੀ ਸੈਖਿਪਤ ਰਚਨਾ ਹੈ। ਇਸ 
ਵਾਰ ਵਿਚ ਚੰਡੀ ਦੇ ਪੰਰਾਣਿਕ ਪ੍ਰਸੈਗ ਦੀਆਂ ਕੇਵਲ ਪ੍ਮੁਖ 
ਘਟਨਾਵਾਂ ਹੀ ਲਈਆਂ ਗਈਆਂ ਹਨ, ਜਿਵੇਂ ਮਹਿਖ਼ਾਸੁਰ- 
ਦੇਵੀ ਦਾ ਯੁੱਧ, ਸ਼ੁੰਭ ਨਿਸ਼ੁੰਭ ਦੇ ਸੈਨਾ-ਨਾਇਕ ਧੂਮਲੋਚਨ, 
ਚੰਡ ਮੁੰਡ, ਰਕਤਬੀਜ ਨਾਲ ਯੁੱਧ, ਫਿਰ ਸ਼ੁੰਭ ਅਤੇ ਨਿਸੁੰਭ 
ਨਾਲ ਯੁੱਧ, ਦੈੱਤਾਂ ਦੀ ਸਮਾਪਤੀ ਅਤੇ ਇੰਦ ਨੂੰ ਰਾਜ ਭਾਗ 
ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ। ਬਾਕੀ ਸਾਰਾ ਯੁੱਧ-ਵਰਣਨ ਹੈ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ 
ਇਹ ਰਚਨਾ ਮੌਲਿਕ ਰੂਪ ਵਿਚ ਸਾਹਮਣੇ ਆਉਂਦੀ ਹੈ। 
ਇਸ ਦੇ ਕੁਲ 55 ਛੰਦਾਂ ਵਿਚ ਇਕ ਦੋਹਰਾ ਹੈ, ਬਾਕੀ ਸਭ 
ਪਉੜੀਆਂ ਹਨ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਨਿਸ਼ਾਨੀ ਅਤੇ ਸਿਰਖੰਡੀ ਦੇ 
ਰੂਪ ਵਰਤੇ ਗਏ ਹਨ। ਇਸ ਦਾ ਅਲੰਕਾਟ-ਵਿਧਾਨ ਬਹੁਤ 
ਸੁੰਦਰ ਹੈ ਅਤੇ ਸੈਨਿਕਾਂ ਅੰਦਰ ਯੁੱਧ ਦੀ ਪ੍ਰੇਰਣਾ ਪੈਦਾ ਕਰਨ 
ਲਈ ਬਹੁਤ ਸਹਾਇਕ ਹੈ। ਇਸ ਦੀ ਭਾਸ਼ਾ ਸਰਲ ਹੋਣ ਦੇ 
ਬਾਵਜੂਦ ਉਸ ਵੇਲੇ ਦੇ ਕਈ ਸ਼ਬਦ ਸਮੋਈ ਬੈਠੀ ਹੈ। 
ਯੁੱਧ-ਵਰਣਨ ਵਿਚ ਇਸ ਦੀ ਸ਼ਬਦਾਵਲੀ ਬਹੁਤ ਸਹਾਇਕ 
ਹੈ। ਇਸ ਦਾ ਯੁੱਧ-ਵਰਣਨ ਬੜਾ ਸਜੀਵ ਹੈ। ਯੁੱਧ-ਭੂਮੀ 
ਦੇ ਦ੍ਰਿਸ਼ ਸਾਕਾਰ ਯੁੱਧ ਦਾ ਅਹਿਸਾਸ ਕਰਾ ਦਿੰਦੇ ਹਨ। 
ਇਹ ਪੰਜਾਬੀ ਸਾਹਿਤ ਦੀ ਅਤਿ ਉਤਮ ਵਾਰ ਹੈ। ਨਿਹੰਗ 
ਸਿੰਘਾਂ ਵਿਚ ਇਸ ਦੇ ਗਾਏ ਅਤੇ ਪੜ੍ਹੇ ਜਾਣ ਦੀ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ 
ਰੁਚੀ ਹੈ। ਪੁਰਾਣੇ ਸਮੇ' ਵਿਚ ਯੁੱਧਾਂ ਵੇਲੇ ਇਸ ਦਾ ਪਾਠ 
ਕੀਤਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 


ਵਾਰ ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ ਦਸਵੀਂ` ਕੀ : ਇਹ ਵਾਰ ਕਵੀ ਗੁਰਦਾਸ 
ਸਿੰਘ ਦੀ ਰਚਨਾ ਮੰਨੀ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਭੱਲੇ 
ਦੀਆਂ ਵਾਰਾਂ ਦੇ ਸੈਗ੍ਹਿ ਵਿਚ ਵੀ ਇਹ ਵਾਰ ਕਿਤੇ ਕਿਤੇ 
41ਵੀਂ ਵਾਰ,ਦੇ ਰੂਪ ਵਿਚ ਦਰਜ ਹੋਈ ਮਿਲਦੀ ਹੈ। ਪਰ 
ਇਹ ਬੜੀ ਭ੍ਾਮਕ ਗੱਲ ਹੈ ਕਿਉਂਕਿ ਕਵੀ ਗੁਰਦਾਸ ਸਿੰਘ 
ਦਾ ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਭੱਲੇ ਨਾਲ ਕੋਈ ਸੈਬੈਧ ਨਹੀਂ। ਖੇਦ 
ਦੀ ਗੱਲ ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਸਾਨੂੰ ਕਵੀ ਗੁਰਦਾਸ ਸਿੰਘ ਦੇ ਜੀਵਨ 
ਬਾਰੇ ਕੋਈ ਜਾਣਕਾਰੀ ਨਹੀਂ ਮਿਲਦੀ। ਇਸ ਵਾਰ ਦੇ 
ਵਰਣਨ-ਵਿਸ਼ੇ ਦੇ ਆਧਾਰ 'ਤੇ ਵਿਦਵਾਨ ਇਹ ਅਨੁਮਾਨ 
ਲਗਾਉਂਦੇ ਹਨ ਕਿ ਇਹ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਦਾ 
ਦਰਬਾਰੀ ਕਵੀ ਜਾਂ ਸਿੱਖ ਸੀ ਜਿਸ ਨੇ ਖ਼ਾਲਸਾ ਸਾਜਣ ਦੀ 
ਇਤਿਹਾਸ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਘਟਨਾ ਅੱਖੀਂ ਵੇਖ ਕੇ ਉਸ ਦਾ ਵਰਣਨ 
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ਵਾਰ ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ ਦਸਵੀਂ ਕੀ 


ਆਪਣੀ ਵਾਰ ਵਿਚ ਕੀਤਾ। 
ਇਹ ਵਾਰ ਕਦ ਲਿਖੀ ਗਈ ? ਇਸ ਬਾਰੇ ਵੀ 
ਵਿਦਵਾਨ ਇਕ-ਮਤ ਨਹੀਂ ਹਨ। ਕਈ ਪੁਰਾਤਨ ਹੱਥ- 
ਲਿਖਿਤਾਂ ਵਿਚ ਲਿਖੇ ਇਕ ਦੋਹਰੇ ਦੇ ਆਧਾਰ 'ਤੇ ਇਸ ਨੂੰ 
1757 ਬਿ. (1700 ਈ.) ਦੀ ਰਚਨਾ ਮੰਨਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ : 
ਸੰਝਤ ਸ਼ਤਰਾਂ ਸੰ ਭਏ ਝਰਥ' ਸ਼ਤਵੰਜ ਜਾਣ / 
ਗੁਰਦਾਸ਼ /ਸੰਘ ਰਨ ਕੀਓ ਸ੍ਰ ਮੁਖ ਗ੍ਰੰਥ ਪ੍ਰਮਾਣ / 
ਪਰ ਇਸ ਵਿਚਲੇ “ਸੀ ਮੁਖ ਗ੍ਰੰਥ" ਸ਼ਬਦ ਇਹ 
ਸੈਕੇਤ ਕਰਦੇ ਹਨ ਕਿ ਵਿਚਾਰ ਅਧੀਨ ਗੰਥ ਦਾ ਸੋਬਧ 
'ਸੀ ਮੁਖ ਵਾਕ” ਰਚਨਾ ਅਰਥਾਤ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ 
ਦੀ ਰਚਨਾ ਨਾਲ ਹੈ, ਨ ਕਿ ਗੁਰਦਾਸ ਸਿੰਘ ਦੀ ਰਚਨਾ 
ਨਾਲ। ਇਸ ਲਈ ਇਹ ਪ੍ਰਮਾਣ ਮੰਨਣ ਯੋਗ ਨਹੀਂ ਹੈ। ਕੁਝ 
ਵਿਦਵਾਨ “ਯਹ ਬਾਰਾਂ ਸਦੀ ਨਬੇੜ ਕਰ ਗੁਰ ਫਤਹ ਬੁਲਾਏ” 
ਦੇ ਆਧਾਰ 'ਤੇ ਇਸ ਨੂੰ ਬਾਰ੍ਹਵੀਂ ਸਦੀ ਹਿਜਰੀ ਦੇ ਅੰਤ 
ਅਰਥਾਤ 1787 ਈ. ਦੀ ਰਚਨਾ ਮੰਨਦੇ ਹਨ, ਪਰ ਇਹ 
ਵਾਕ ਸਿੱਖਾਂ ਦੀ ਭਵਿੱਖ ਵਿਚ ਹੋਣ ਵਾਲੀ ਚੜ੍ਹ ਤਲ ਦਾ 
ਸੂਚਕ ਹੈ, ਨ ਕਿ ਰਚਨਾ-ਕਾਲ ਦਾ। ਉੱਜ ਬੋਲੀ ਅਤੇ 
ਸ਼ੈਲੀ ਤੋਂ ਇਹ ਵਾਰ 18ਵੀਂ ਸਦੀ ਦੇ ਆਰੈਭ ਦੀ ਰਚਨਾ 
ਪ੍ਤੀਤ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। 
ਇਸ ਵਾਰ ਦਾ ਜੋ ਰੂਪ ਹੁਣ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੈ ਉਸ ਵਿਚ 
ਕੁਲ 28 ਪਉੜੀਆਂ ਹਨ। ਪਹਿਲੀਆਂ 20 ਪਉੜੀਆਂ ਦਾ 
ਤੋਲ ਆਖੀਰਲੀਆਂ ਅੱਠ ਪਉੜੀਆਂ ਨਾਲੋਂ ਭਿੰਨ ਹੈ। ਨਾਲੇ 
20ਵੀਂ ਪਉੜੀ ਵਿਚ ਪਹਿਲੇ ਹਿੱਸੇ ਦਾ ਮਹਾਤਮ ਦਿੱਤਾ 
ਹੋਇਆ ਹੈ “ਯਹ ਵਾਰ ਭਗਉਤੀ ਜੋ ਪੜੇ ਅਮਰਾਪਦ ਪਾਏ'। 
ਇਸ ਵਾਸਤੇ ਇਹ ਦੋਵੇਂ ਵਖ ਵਖ ਭਾਗ ਪ੍ਰਤੀਤ ਹੁੰਦੇ ਹਨ। 
ਸਬੰਧਿਤ ਹਨ ਅਤੇ 16 ਤੋਂ ਲੈ ਕੇ 22 ਤੁਕਾਂ ਦੀਆਂ ਹਨ। 
ਪਹਿਲੀਆਂ 20 ਪਉੜੀਆਂ ਵਖਰੇ ਤੋਲ ਦੀਆਂ ਹਨ। ਪਹਿਲੀ 
ਤੋਂ ਲੈ ਕੇ 14ਵੀਂ ਤਕ ਹਰ ਇਕ ਦੀਆਂ ਛੇ ਛੇ ਪੰਕਤੀਆਂ 
ਹਨ ਅਤੇ ਅਗੇ 18 ਤੋਂ 26 ਤਕ ਤੁਕਾਂ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵੀਹਾਂ 
ਵਿਚੋਂ ਹਰ ਪਉੜੀ ਦੀ ਅੰਤਿਮ ਪੰਕਤੀ ਇਕ ਸਮਾਨ ਹੈ- 
ਵਾਹ ਵਾਹ ਗਾ/ਝੰਦ /ਸੰਘ ਆਪੈ ਗੁਰ ਚੌਲਾ/ ਇਸ ਦੋਹਰਾਉ 
ਨਾਲ ਵਾਰ ਵਿਚ ਇਕ ਅਜੀਬ ਜਿਹਾ ਉਤਸਾਹਵਰਧਕ 
ਵਾਯੂਮੰਡਲ ਪੈਦਾ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਵਾਰ ਦੇ ਇਸ ਭਾਗ ਵਿਚ ਗੁਰੂ 
ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਦੀ ਆਮਦ ਦੀ ਲੋੜ, ਮਹਾਨਤਾ, ਯਸ਼ 
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ਅਤੇ ਖ਼ਾਲਸਾ ਪੰਥ ਦੀ ਵੀਰਤਾ ਦੇ ਗੁਣ ਗਾਏ ਹਨ, ਜਿਵੇਂ : 
ਗੁਰਬਰ ਅਕਾਲ ਕੰ ਹੁਕਮ' ਸੱ ਓਪ/ਜਿਓ /ਝ/ਂਗਿਆਨਾ/ 
ਤਬ #਼ਹਿਜੰ ਗੰਚਓ #ਾਲਸ਼ਾ ਸ਼ਾਝਤ ਮਰਦਾਨਾ/ 
ਇਉਂ ਉਠੇ ਸਿੰਘ ਭਭਕਾਰ ਕੰ ਸ਼ਭ ਜਗ ਡਰਪਾਨਾ/ 
ਮੜ੍ਾਂ ਦੇਵਲ ਗੌਰ ਸੰਤ ਢਾਹ ਕਏ ਅੰਦਾਨਾ/ 
ਤਿਹ ਸ਼ਭ ਦੁਸ਼ਟਨ ਕਉ ਛੰਦ ਕੰ ਅਕਾਲ ਜਪਾਨਾ/ 
ਫਿਰ ਔਸ਼ਾ ਹਕਮ ਅਕਾਲ ਕਾ ਜਗ ੭ ਪਰਗਟਾਨਾ/ 
ਤਬ ਸ਼ੰਨਤ ਕੋਇ ਨ ਕਰ ਸ਼ਕ ਕਾ/੫ਓ ਤੁਰਕਾਨਾ/ 
ਇਉਂ ਓਉਮਤ ਸਭ ਜਗ ਮੈ ਘੁਰੇਂ ਦੁਖ ਦੰਦਾ ਮਣਾਨਾ/ 
ਇਉਂ ਤੀਸ਼ਰ ਪੰਥ ਰਚਾ/ਇਅਨ ਵਡ ਸੂਰ ਗਹੇਲਾ/ 
ਵਾਹ ਵਾਹ ਗੰ/ਝੈਦ /ਸੰਘ ਆਪੇ ਗੁਰ ਚੌਲਾ/ 
ਇਸ ਨੂੰ ਕਵੀ ਨੇ 20ਵੀ' ਪਉੜੀ ਵਿਚ “ਵਾਰ 
ਭਗਉਤੀ” ਨਾਂ ਦਿੱਤਾ ਹੈ। ਇਥੇ ਭਗਉਤੀ ਤੋਂ ਭਾਵ ਤਲਵਾਰ 
ਜਾਂ ਸ਼ਸਤੁ ਲਿਆ ਗਿਆ ਪ੍ਤੀਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਜਿਸ ਦੁਆਰਾ 
ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਨੇ ਖ਼ਾਲਸੇ ਦੀ ਉਤਪੱਤੀ ਕਰਕੇ 
ਸਚ ਦੀ ਬਾਦਸ਼ਾਹੀ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਕੀਤੀ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਇਸ 
ਨੂੰ “ਗੁਰੂ ਖ਼ਾਲਸੇ ਦੀ ਵਾਰ” ਵੀ ਕਿਹਾ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ। ਇਸ 
ਵਾਰ ਦੀ ਭਾਸ਼ਾ ਉਤੇ ਬ੍ਜ ਭਾਸ਼ਾ ਦਾ ਸਪੱਸ਼ਟ ਪ੍ਰਭਾਵ ਹੈ। 
ਕਵੀ ਦੀ ਸ਼ਬਦ-ਚੋਣ ਬੜੀ ਸਦਰ ਅਤੇ ਪ੍ਰਵਾਹਮਈ ਹੈ ਅਤੇ 
ਪਾਠਕ ਦੇ ਹਿਰਦੇ ਉਤੇ ਬਹੁਤ ਅਸਰ ਕਰਦੀ ਹੈ। 


ਵਾਰ ਭੇੜੇ ਕੀ ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ ੧੦ : ਕਿਸੇ ਅਗਿਆਤ 
ਸ਼ਰਧਾਲੂ ਦੁਆਰਾ ਲਿਖੀ ਇਸ ਵਾਰ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਗੋਂਬਿਦ 
ਸਿੰਘ ਜੀ ਦੇ ਆਨੰਦਪੁਰ ਵਿਚਲੇ ਅੰਤਿਮ ਯੁੱਧ ਅਤੇ ਕਿਲ੍ਹੇ 
ਨੂੰ ਤਿਆਗਣ ਤੋਂ ਬਾਦ ਚਮਕੌਰ ਵਿਚ ਹੋਈ ਭਿੜੌਤ ਤਕ 
ਦਾ ਪ੍ਰਸੰਗ ਹੈ ਜੋ ਦਸੈਬਰ 1705 ਈ. ਵਿਚ ਦੀ ਘਟਨਾ ਹੈ। 
ਇਸ ਲਈ ਇਸ ਨੂੰ 'ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਦੀ ਵਾਰ” ਵੀ 
ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਕਰਤਾ ਵਾਂਗ ਇਸ ਦੇ ਰਚਨਾ-ਕਾਲ 
ਬਾਰੇ ਵੀ ਕੁਝ ਪਤਾ ਨਹੀਂ ਲਗਦਾ। ਪਰ ਇਸ ਦੀ ਬੋਲੀ ਦੇ 
ਸਰੂਪ ਅਤੇ ਵਰਣਨ ਦੀ ਸਜੀਵਤਾ ਤੋ ਇੰਜ ਪ੍ਰਤੀਤ ਹੁੰਦਾ 
ਹੈ ਕਿ ਇਹ ਕਿਸੇ ਅਜਿਹੇ ਕਵੀ ਦੀ ਲਿਖੀ ਹੈ ਜਿਸ ਨੇ 
ਉਪਰੋਕਤ ਯੁੱਧ ਨੂੰ ਅੱਖੀਂ ਡਿੱਠਾ ਜਾਂ ਮਾਣਿਆ ਸੀ। ਇਸ 
ਲਈ ਇਹ ਮੰਨਣੌ ਸੈਕੋਚ ਨਹੀਂ ਕੀਤਾ ਜਾ ਸਕਦਾ ਕਿ 
ਸ਼ਾਇਦ ਇਹ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਕਿਸੇ ਦਰਬਾਰੀ ਕਵੀ ਦੀ ਕਿਰਤ 
ਹੋਵੇ। ਇਸ ਦਾ ਪ੍ਕਾਸ਼ਨ ਸ਼ੋੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਬੰਧਕ 
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ਵਾਰ ਭੇੜੇ ਕੀ ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ ੧੦ 
ਕਮੇਟੀ ਵਲੋਂ ਛਪੀ ਪੁਸਤਕ 'ਪ੍ਰਾਚੀਨ ਵਾਰਾਂ ਤੇ ਜੈਗਨਾਮੇ” 
ਵਿਚ ਹੋ ਚੁਕਿਆ ਹੈ। 
ਇਸ ਵਾਰ ਦਾ ਆਰੰਭ ਕਰਤਾ ਪੁਰਖ ਦੀ 
ਆਰਾਧਨਾ ਅਤੇ ਮੰਗਲ ਨਾਲ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਕਲ ਨਾਰਦ ਦੇ 
ਪਰਸਪਰ ਝਗੜੇ ਵਾਲੇ ਪਰੈਪਰਾਗਤ ਪਿਛੋਕੜ ਨਾਲ ਇਸ 
ਦਾ ਵਰਣਨ ਅਗੇ ਤੁਰਦਾ ਹੈ : 
ਕਲ ਨਰਦ ਦੇ ਕੁਛਾੜਿ ਬੈਠ? ਰੂਡਾਕਨ / 
ਉਸ਼ ਦੇ ਮੁੰਹ ਵਿਚ ਹੱਡਾਂ ਰੁਖ ਖਾਧ? /ਸ਼ਵਕ' ਦੀ / 
ਉਹ ਮੰਗੇ ਹੱਡਾੰ /#ੈਂਦਾ ਤ੍ਰਿਤ ਮਰਦਾ ਦ/ 
ਇਸ ਉਪਰੈਤ ਕਵੀ ਪਹਾੜੀ ਰਾਜਿਆਂ ਦੇ ਹੈਕਾਰ 
ਅਤੇ ਧੋ੍‌ਹੀ ਮਾਨਸਿਕ ਅਵਸਥਾ ਦਾ ਚਿਤ੍ਰਣ ਕਰਕੇ ਉਨ੍ਹਾਂ 
ਵਲੋਂ' ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਨੂੰ ਈਨ ਮੰਨਣ ਦੀ ਗੱਲ ਤੋਰਦਾ ਹੈ 
ਜਿਸ ਦੀ ਪੁਸ਼ਟੀ ਸੂਬਾ ਲਾਹੌਰ ਵੀ ਕਰਦਾ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ 
ਨੂੰ ਠੁਕਰਾ ਕੇ ਯੁੱਧ ਲਈ ਤਿਆਰੀ ਕਰਦੇ ਹਨ। ਕਵੀ ਨੇ 
ਇਸ ਅਵਸਥਾ ਨੂੰ ਚਿਤਰਦਿਆਂ ਕਿਹਾ ਹੈ : 
ਬਾਈ ਰਾਜੇ ਤੇ ਚਾਰ ਭੂਪ, ਤਾਰਾਮਰ ਉਤਰੇ ਆ/ਇਕੰ / 
ਉਨ੍ਹਾ ਮਰਣਾ ਮ/ੱਡਿਆ, ਓਹ ਬੈਠੇ ਭੜਲੂ ਪਇਕੀ / 
ਸਿੰਘ ਲੀਹਾਂ ਵਾਂਗੂੰ ਪਲਕਦੇ, ਉਹ ਅਗਾ' ਦੇਣ ਹਟਾਇਕੰ/ 
ਉਹ ਲੜਕੇ ਛਗੀ ਕਟਾਗੰਏ, ਓਹ ਕਾਓਉਰਾ ਆਰਨ ਧਇਕੀ / 
ਚਮਕੌਰ ਦੇ ਯੁੱਧ ਦਾ ਵਰਣਨ ਕਵੀ ਨੇ ਬੜੀ 
ਕੀਤਾ ਹੈ : 
ਭੋੜਾ ਆ ਚਮਕਾਓਉੜ /ਵਿਚ ਵਜਨਿ ਘਣਨਾਟਾਂ/ 
ਕਾਰਣਾਈ ਅਰਣਾਟਾਂ, ਛੋਗੰਂ ਗੱਜੀਆਂ / 
ਉਥੋਂ ਝਰਛੇ ਛੰਡ/ਨੇ ਲਾਟਾਂ, ਸੂਰਜ ਸ਼ਾਮੂਣੰ / 
ਉਥੋਂ ਇਕਾ ਲਖ ਘੋੜਾ ਜਾਟਾਂ, ਦੋਇ ਲਥ ਮੰਗਲਾਂ/ 
ਉਥੇ ਤੰਗੀ ਅੰਲਰ ਪਾਟਾ, ਲੜਦੇ ਸੂਰਮੇ / 
ਧਉਂਲੰ ਦੇ ਹੱਡ ਆਟਾ, ਹੋਈ /ਇਛਦ / 
ਇਸ ਵਾਰ ਦੀਆਂ ਹੁਣ ਕੇਵਲ 24 ਪਉੜੀਆਂ 
ਹਨ। ਇਸ ਵਿਚਲੇ ਟੁਟਦੇ ਪ੍ਰਸੰਗਾਂ ਨੂੰ ਵੇਖ ਕੇ ਇਹ ਅਨੁਮਾਨ 
ਲਗਾਇਆ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ ਕਿ ਇਸ ਦਾ ਸ਼ਾਇਦ ਕੁਝ ਅੰਸ਼ 
ਗੁੰਮ ਹੋ ਗਿਆ ਹੋਵੇ। ਇਸ ਉਤੇ “ਚੰਡੀ ਦੀ ਵਾਰ' ਦਾ ਪ੍ਰਭਾਵ 
ਵੀ ਦ੍੍‌ਿਸ਼ਟੀਗੋਚਰ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਕਵੀ ਨੇ ਜਨ-ਜੀਵਨ ਵਿਚੋਂ 
ਅਲੰਕਾਰ ਲੈ ਕੇ ਬੜੀ ਸੁੰਦਰਤਾ ਨਾਲ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਬੀੜਿਆ 
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ਵਾਰ ਭੰਗਾਣੀ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ 
ਹੈ। ਪਉੜੀਆਂ ਦੀਆਂ ਤੁਕਾਂ ਦੀ ਗਿਣਤੀ ਇਕ ਸਮਾਨ 
ਨਹੀਂ। ਉਹ ਅਸਲੋਂ' ਕਥਾ ਪ੍ਰਸੈਗ ਅਤੇ ਯੁੱਧ ਦੇ ਦਿ੍‌ਸ਼ ਉਤੇ 
ਨਿਰਭਰ ਕਰਦੀ ਹੈ। ਢਾਈ ਤੁਕਾਂ ਤੋ ਲੈ ਕੇ ਸਾਢੇ ਛੇ ਤੁਕਾਂ 
ਤਕ ਦੀਆਂ ਪਉੜੀਆਂ ਮਿਲਦੀਆਂ ਹਨ। ਬੋਲੀ ਵਾਰ ਦਾ 
ਉਚਿਤ ਵਾਯੁਮੰਡਲ ਬੰਨ੍ਹਣ ਵਿਚ ਬੜੀ ਸਫਲ ਹੈ। ਸ਼ਬਦਾਂ 
ਦੀ ਵਰਤੋ' ਤੋ ਹੀ ਯੁੱਧ-ਖੇਤਰ ਦੀਆਂ ਧੁਨੀਆਂ ਨੂੰ ਉਤਪੰਨ 
ਕਰਨ ਦਾ ਸਫਲ ਯਤਨ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। 


ਵਾਰ ਭੰਗਾਣੀ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿਦ ਸਿੰਘ ਜੀ : ਸੈਨ 1688 ਈ. 
ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਦੀ ਪਹਾੜੀ ਰਾਜਿਆਂ ਨਾਲ 
ਪਾਉਂਟਾ ਸਾਹਿਬ ਤੋਂ 11 ਕਿ.ਮੀ. ਦੀ ਦੂਰੀ ਉਤੇ ਭੋਗਾਣੀ ਦੇ 
ਮੁਕਾਮ ਉਤੇ ਹੋਈ ਲੜਾਈ ਦਾ ਚਿਤ੍ਣ ਕਰਨ ਵਾਲੀ ਇਸ 
ਵਾਰ ਦਾ ਕਰਤ੍ਰਿਤਵ ਸੈਦਿਗਧ ਹੈ। 32 ਪਉੜੀਆਂ ਦੀ ਇਸ 
ਵਾਰ ਦੀ ਹੱਥ-ਲਿਖਿਤ ਪੋਥੀ ਭਾਈ ਕਾਨ੍ਹ ਸਿੰਘ ਨਾਭਾ ਪਾਸ 
ਸੈਭਾਲੀ ਹੋਈ ਸੀ ਜਿਸ ਨੂੰ ਬਾਦ ਵਿਚ ਸ਼੍ਰੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ 
ਪ੍ਬੰਧਕ ਕਮੇਟੀ, ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ ਨੇ “ਪ੍ਰਾਚੀਨ ਵਾਰਾਂ ਅਤੇ 
ਜੈਗਨਾਮੇ” ਸੈਕਲਨ ਵਿਚ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਿਤ ਕੀਤਾ। 

ਇਸ ਵਾਰ ਦੀਆਂ ਪਹਿਲੀਆਂ 15 ਪਉੜੀਆਂ 
ਵਿਚ ਜੰਗ ਦੇ ਪਿਛੋਕੜ ਉਤੇ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਪਾਇਆ ਗਿਆ ਹੈ 
ਕਿ ਔਰੈਗਜ਼ੇਬ ਲਈ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਖ਼ੁਦਮੁਖ਼ਤਿਆਰੀ ਅਸਹਿ 
ਸੀ, ਇਸ ਲਈ ਉਹ ਗੁਰੂ ਜੀ ਉਤੇ ਹਮਲਾ ਕਰਨ ਲਈ 
ਪੂਰੀ ਤਰ੍ਹਾਂ ਮਨ ਬਣਾ ਬੈਠਾ ਸੀ। ਉਸ ਨੂੰ ਦਰਬਾਰੀਆਂ ਅਤੇ 
ਸ਼ੁਭਚਿੰਤਕਾਂ ਨੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਉਪਰ ਹਮਲਾ ਕਰਨ ਤੋ ਰੋਕਿਆ। 
ਉਸ ਦੀ ਪੁੱਤਰੀ ਜ਼ੇਬੁੱਲਨਿਸਾ ਨੇ ਵੀ ਬਹੁਤ ਕੋਸ਼ਿਸ਼ ਕੀਤੀ 
ਕਿ ਗੁਰੂ ਜੀ ਉਤੇ ਹਮਲਾ ਨ ਕੀਤਾ ਜਾਏ, ਕਿਉਂਕਿ ਇਹ 
ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਲਈ ਵਿਨਾਸ਼ਕਾਰੀ ਸਾਬਤ ਹੋਵੈਗਾ। ਪਰ 
ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਨ ਮੰਨਿਆ। 

ਅਗਲੀਆਂ 17 ਪਉੜੀਆਂ ਵਿਚ ਯੁੱਧ ਦਾ 
ਵਰਣਨ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਦੇ ਆਦੇਸ਼ ਅਨੁਸਾਰ ਰਾਜਾ 
ਭੀਮਚੌਦ, ਹਯਾਤ ਖ਼ਾਨ ਆਦਿ ਨੇ ਪਹਾੜੀ ਰਾਜਿਆਂ ਦਾ 
ਸੈਨਾ-ਦਲ ਇਕੱਠਾ ਕਰਕੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਉਤੇ ਹਮਲਾ ਕੀਤਾ। 
__ਗਿਣਤੀ ਵਿਚ ਪਹਾੜੀ ਸੈਨਾ ਦੇ ਬਹੁਤ ਅਧਿਕ ਹੋਣ ਦੇ 
ਬਾਵਜੂਦ ਸਿੱਖ ਸੈਨਾਨੀਆਂ ਨੇ ਆਪਣੀ ਵੀਰਤਾ ਦੇ ਜੌਹਰ 
ਵਿਖਾ ਕੇ ਪਹਾੜੀ ਰਾਜਿਆਂ ਦੀ ਸੈਨਾ ਨੂੰ ਯੁੱਧ-ਭੂਮੀ ਵਿਚੋਂ 
ਖਦੇੜ ਦਿੱਤਾ। ਸਿੱਖਾਂ ਦੇ ਆਤਮ-ਉਤਸਰਗੀ ਦਲ ਵਿਚੋਂ 
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ਵਾਰ ਮਲਕ ਮੁਰੀਦ ਤਥਾ ਚੰਦ੍ਹੜਾ ਸੋਹੀਆ ਕੀ 


ਸਿੰਘ ਨੇ ਅਨੂਪਮ ਵੀਰਤਾ ਵਿਖਾਈ। ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ 
ਜੀ ਨੇ ਯੁੱਧ ਵਿਚ ਖ਼ੁਦ ਹਿੱਸਾ ਲੈ ਕੇ ਸੂਰਮਿਆਂ ਦਾ ਉਤਸਾਹ 
ਵਧਾਇਆ। ਵੀਰ-ਰਸ ਦੀ ਇਹ ਉਤਮ ਰਚਨਾ ਹੈ। 


ਵਾਰ ਮਲਕ ਮੁਰੀਦ ਤਥਾ ਚੰਦ੍ਹੜਾ ਸੋਹੀਆ ਕੀ : 
ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਮਾਝ ਰਾਗ ਵਿਚਲੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ 
ਦੇਵ ਜੀ ਦੀ ਵਾਰ ਨੂੰ ਇਸ ਵਾਰ ਦੀ ਧੁਨੀ ਉਤੇ ਗਾਉਣ 
ਲਈ ਆਦੇਸ਼ ਦਿੱਤਾ ਹੈ। ਲੋਕ-ਵਾਰਤਾ ਅਨੁਸਾਰ ਮਲਕ 
ਜਾਤਿ ਦਾ ਮੁਰੀਦ ਖ਼ਾਨ ਅਤੇ ਸੋਹੀ ਜਾਤਿ ਦਾ ਚੰਦ੍ਹੜਾ 
ਅਕਬਰ ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਦੇ ਦੋਂ ਪ੍ਰਮੁਖ ਯੋਧੇ ਸਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀ 
ਪਰਸਪਰ ਬਹੁਤ ਖ਼ਾਰਬਾਜ਼ੀ ਸੀ। ਇਕ ਵਾਰ ਮੁਰੀਦ ਖ਼ਾਨ 
ਨੂੰ ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਨੇ ਕਾਬਲ ਉਤੇ ਧਾਵਾ ਕਰਨ ਲਈ ਭੇਜਿਆ। 
ਉਸ ਨੇ ਜਿਤ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰ ਲਈ, ਪਰ ਉਥੋਂ ਦੀ ਪ੍ਰਸ਼ਾਸਨਿਕ 
ਵਿਵਸਥਾ ਠੀਕ ਕਰਨ ਲਈ ਕੁਝ ਸਮਾਂ ਜ਼ਿਆਦਾ ਉਥੇ 
ਰੁਕਣਾ ਪਿਆ। 
ਉਸ ਦੇ ਵਿਰੋਧੀ ਚੰਦ੍ਹੜਾ ਨੇ ਉਸ ਨਾਲ ਦੁਸ਼ਮਣੀ 

ਹੋਣ ਕਾਰਣ ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਕੋਲ ਚੁਗ਼ਲੀ ਖਾਈ ਕਿ ਉਹ ਬਾਗ਼ੀ 
ਹੋ ਗਿਆ ਹੈ। ਉਸ ਨੂੰ ਸੋਧਣ ਲਈ ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਨੇ ਚੰਦ੍ਹੜਾ 
ਨੂੰ ਹੀ ਸੈਨਿਕ ਦਲ ਦੇ ਕੇ ਭੇਜਿਆ। ਦੋਵੇਂ ਹੀ ਯੁੱਧ-ਭੂਮੀ 
ਵਿਚ ਬੜੀ ਵੀਰਤਾ ਨਾਲ ਲੜਦੇ ਹੋਏ ਮਾਰੇ ਗਏ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ 
ਇਸ ਸਾਕੇ ਨੂੰ ਕਿਸੇ ਢਾਡੀ ਨੇ ਇਕ ਵਾਰ ਵਿਚ ਬੈਨ੍ਹਿਆ। 
ਇਹ ਵਾਰ ਲੋਕਾਂ ਵਿਚ ਬਹੁਤ ਹਰਮਨ ਪਿਆਰੀ ਹੋਈ। ਇਸ 
ਦੀ ਸਰਵ-ਪ੍ਰਵਾਨਤਾ ਨੂੰ ਮੁਖ ਰਖਦਿਆਂ ਪੰਜਵੇਂ ਗੁਰੂ ਨੇ 
ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੀ ਮਾਝ ਰਾਗ ਵਿਚਲੀ ਵਾਰ ਨੂੰ ਇਸ 
ਵਾਰ ਦੀ ਤਰਜ਼ ਉਤੇ ਗਾਉਣ ਲਈ ਆਦੇਸ਼ ਦਿੱਤਾ। ਇਸ 
ਵਾਰ ਦਾ ਨਮੂਨਾ ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਹੈ : 

ਕਾਝੂਲ /ਵਿਚ ਮਗੀੰਦ ੫ਾਂ ਫੜਿਆ ਬਡ ਜ਼ੌਰ / 

ਚੰਦੁਹੜਾ ਲੰ ਫ਼ੌਜ ਕੰ ਚੰਤ੍ਰਿਆ ਝਡ ਤੌਰ / 

ਦਹਾਂ ਕੰਧਾਰਾਂ ਮਹ ਜੜੇ ਦਾਆਮ ਟੌਰ / 

ਸ਼ਸ਼ੜ ਪਨੂਤੇ ਸਨਿਆਂ /ਨੈਰ ਬੱਧੇ ਟੌਰ 

ਹੱਲਾ ਛੋਲੇ ਚੰਦੂਹੜਾ ਰੰਗ ਲਗੇ ਸ਼ੱਰ / 

ਦੌਵੇ' ਤਰਫ਼ਾਂ ਜੁਣੀਆਂ ਸ਼ਰ ਵਗਨ ਕੰਠ / 

7 ਤਾੰ ਰਾਇ ਸ਼ਦਾ/ਇਸ਼ਾਂ ਵੱੜਿਆ ਲਾਹੌਰ / 

ਦੌਵੇ' ਸੂਠੇ ਸਾਮਣੇ ਜੂਝ ਉਸ਼ ਠੱਰ/ 
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ਵਾਰ ਮੁਸੇ ਕੀ 
ਵਾਰ ਮੂਸੇ ਕੀ : ਇਸ ਵਾਰ ਦੀ ਧੁਨੀ ਦਾ ਸੈਕੇਤ ਗੁਰੂ 
ਰਾਮਦਾਸ ਦੀ ਕਾਂਗੜੇ ਦੀ ਵਾਰ ਨਾਲ ਮਿਲਦਾ ਹੈ। ਇਸ 
.ਵਾਰ ਦਾ ਆਧਾਰ ਸਮਾਜ ਦਾ ਇਕ ਨੈਤਿਕ ਸਰੋਕਾਰ ਹੈ। 
ਪ੍ਚਲਿਤ ਰਵਾਇਤ ਅਨੁਸਾਰ ਮੂਸਾ ਬੜਾ ਸੂਰਵੀਰ ਅਤੇ 
ਅਣਖ ਵਾਲਾ ਜਾਗੀਰਦਾਰ ਸੀ। ਉਸ ਦੀ ਮੰਗੇਤਰ ਦਾ ਕਿਸੇ 
ਹੋਰ ਰਜਵਾੜੇ ਨਾਲ ਵਿਆਹ ਹੋ ਗਿਆ। ਮੂਸੇ ਤੋਂ ਇਹ ਸਭ 
ਕੁਝ ਸਹਿਆ ਨ ਗਿਆ। ਉਸ ਨੇ ਉਸ ਜਾਗੀਰਦਾਰ ਉਤੇ 
ਪਕੜ ਲਿਆਉਂਦਾ। ਜਦੋਂ ਮੰਗੇਤਰ ਨੂੰ ਉਸ ਨੇ ਸੈਬੋਧਨ 


ਕੀਤਾ ਕਿ ਤੇਰੇ ਮਨ ਦੀ ਇੱਛਾ ਕਿਸ ਨਾਲ ਰਹਿਣ ਦੀ ਹੈ? 
ਤਾਂ ਉਸ ਨੇ ਨਿਸੈਗ ਉਤਰ ਦਿੱਤਾ ਕਿ ਜਿਸ ਨਾਲ ਮੋਰਾ ` 


ਵਿਆਹ ਹੋ ਚੁਕਿਆ ਹੈ, ਮੈਂ ਉਸੇ ਦੀ ਪਤਨੀ ਵਜੋਂ ਰਹਾਂਗੀ। 
ਉਸ ਇਸਤਰੀ ਦੀ ਇੱਛਾ ਜਾਣ ਕੇ ਮੁਸਾ ਬਹੁਤ ਖ਼ੁਸ਼ ਹੋਇਆ 
ਹੋਇਆਂ ਵਿਦਾ ਕੀਤਾ। ਮੂਸੇ ਦੀ ਉਦਾਰਤਾ ਅਤੇ ਬਹਾਦਰੀ 
ਨੇ ਕਿਸੇ ਢਾਡੀ ਦਾ ਦਿਲ ਕੀਲ ਲਿਆ ਅਤੇ ਉਸ ਨੇ ਜੋ 
ਵਾਰ ਲਿਖੀ, ਉਹ ਬਹੁਤ ਹਰਮਨ ਪਿਆਰੀ ਹੋਈ। ਉਸ ਦੀ 
ਵੰਨਗੀ ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਹੈ : 

ਤੰ ਸੈ ਸ਼ਠ ਮਰਾਤਝਾ /ਇ/ਨੈ ਘ/ਰੇਆੰ ਛਗਾ / 

ਚ/ੜਿਆ #ਸ਼ਾ ਪਾਤਸ਼ਾਹ ਸ਼ਭਾ ਗ਼ਣਿਆ ਜਗੇ / 

ਦੰਦ /ਚਟੇ ਝੜ ਹਾਥੀਆਂ ਕਹ /ਕੋਤ ਵਰਗੇ / 

ਰਤਾ ਪਛਾਤਾ ਝਗੁ/ਲਿਆਂ ਘਟ ਕਾਲਾ ਸ਼ਗੇ / 

ਏਹਾ ਕੀਤਾ //ਸਿਆ /ਕੇਨ ਕਗੀ ਨ ਅਗੇ / 


ਵਾਰ ਰਾਇ ਕਮਾਲ ਦੀ ਮੌਜ ਦੀ ਕੀ : ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ 
ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਗਉੜੀ ਰਾਗ ਵਿਚ ਰਚੀ ਆਪਣੀ ਵਾਰ ਦੇ 
ਦੀ ਮੌਜ ਦੀ ਕੀ ਵਾਰ ਕੀ ਧੁਨਿ ਉਪਰਿ ਗਾਵਣੀ”। ਰਵਾਇਤ 
ਹੈ ਕਿ ਬਾਰ ਦੇ ਇਲਾਕੇ ਵਿਚ ਦੋ ਜਾਗੀਰਦਾਰ ਭਰਾ ਰਹਿੰਦੇ 
ਸਨ, ਉਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ ਇਕ ਦਾ ਨਾਂ ਕਮਾਲੁੱਦੀਨ (ਕਮਾਲ ਦੀ) 
ਸੀ ਅਤੇ ਦੂਜੇ ਦਾ ਸਾਰੈਗ। ਪਰਿਵਾਰਿਕ ਕਲੇਸ਼ ਅਤੇ ਵੈਰ 
ਕਾਰਣ ਕਮਾਲੁੱਦੀਨ ਨੇ ਆਪਣੇ ਵੱਡੇ ਭਰਾ ਸਾਰੈਗ ਨੂੰ ਧੋਖੇ 
ਨਾਲ ਜ਼ਹਿਰ ਦੇ ਕੇ ਮਾਰ ਦਿੱਤਾ। ਸਾਰੰਗ ਦੀ ਵਿਧਵਾ ਦੁਖੀ 
ਹੋ ਕੇ ਆਪਣੇ ਪੁੱਤਰ ਮੁੱਅਜ਼ੁੱਦੀਨ (ਮੌਜ ਦੀ) ਨੂੰ ਨਾਲ ਲੈ ਕੇ 
ਪੇਕੇ ਚਲੀ ਗਈ। ਜਦੋ ਉਹ ਜਵਾਨ ਹੋਇਆ ਤਾਂ ਪਿਉ ਦੇ 
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ਵਾਰ ਰਾਇ ਮਹਮੇ ਹਸਨੇ ਕੀ 
ਕਤਲ ਦਾ ਬਦਲਾ ਲੈਣ ਲਈ ਲਹੂ ਨੇ ਉਛਾਲਾ ਮਾਰਿਆ। 
ਫਲਸਰੂਪ ਉਸ ਨੇ ਨਾਨਕੀ ਫ਼ੌਜ ਦੀ ਸਹਾਇਤਾ ਨਾਲ 
ਕਮਾਲੁੱਦੀਨ ਉਤੇ ਹਮਲਾ ਕੀਤਾ। ਗਹਿਗਚ ਲੜਾਈ ਵਿਚ 
ਕਮਾਲੁੱਦੀਨ ਮਾਰਿਆ ਗਿਆ। ਦੋਹਾਂ ਦੀ ਬਹਾਦਰੀ ਦੇ 
ਕਾਰਨਾਮਿਆਂ ਨੂੰ ਦਰਸਾਉਣ ਲਈ ਕਿਸੇ ਢਾਡੀ ਨੇ ਜੋ 
ਵਾਰ ਰਚੀ, ਉਹ ਬਹੁਤ ਲੋਕਪਿ੍‌ਯ ਹੋਈ। ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ 
ਜੀ ਨੇ ਉਸ ਵਾਰ ਦੀ ਲੋਕ-ਪ੍ਵਾਨਗੀ ਨੂੰ ਮਹੱਤਵ ਦਿੰਦਿਆਂ 
ਗਉੜੀ ਰਾਗ ਦੀ ਆਪਣੀ ਵਾਰ ਨੂੰ ਉਸ ਦੀ ਤਰਜ਼ ਉਤੇ 
ਗਾਉਣ ਲਈ ਆਦੇਸ਼ ਦਿੱਤਾ। ਉਸ ਵਾਰ ਦਾ ਨਮੂਨਾ ਵੇਖੋ : 
ਰਾਣਾ ਰਾਇ ਕਆਲ ਦੀ ਰਣ ਭਾਗੀ ਬਾਹ / 

ਮੰਜ' ਦੀ ਤਲਵੰਡੀਓ' ਚੜਿਆ ਸ਼ਾਬਾਹ / 

ਢਾਲ ਅੰਥਰ ਛਾਇਆ ਫੁੱਲੇ ਅਕ ਕਾਹਾੰ/ 

ਜੁੰਟੇ ਆੂੰ ਸ਼ਾਪਣੰ ਨੌੜੇ ਝਲਕਾਗੀ/ 

ਮੰਜੇ ਘਰ ਵਧਾਈਆਂ ਘਰ ਚਾਚੇ ਹਾਟ? / 


ਵਾਰ ਰਾਇ ਬਲਵੈਡਿ ਤਥਾ ਸਤੈ ਡੂਮਿ ਆਖੀ : ਗੁਰੂ 
ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਦਰਜ ਇਟ ਵਾਰ ਇਕ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦਾ 
“ਮਾਫ਼ੀਨਾਮਾ” ਹੈ। ਹੈਕਾਰੀ ਹੋਣ ਕਾਰਣ ਬਲਵੰਡ ਅਤੇ ਸੱਤਾ 
ਨਾਂ ਦੇ ਦੇ ਰਬਾਬੀਆਂ ਨੂੰ ਗੁਰੂ-ਦਰਬਾਰ ਵਿਚੋ' ਕਢ ਦਿੱਤਾ 
ਗਿਆ। ਬਾਦ ਵਿਚ ਭਾਈ ਲਧਾ ਨਾਂ ਦੇ ਇਕ ਸਿੱਖ ਦੀ 
ਸਿਫ਼ਾਰਿਸ਼ `ਤੇ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਮਾਫ਼ ਕਰ 
ਦਿੱਤਾ। ਮਾਫ਼ ਕੀਤੇ ਜਾਣ ਉਪਰੈਤ ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਗੁਰੂ-ਯਸ਼ ਵਿਚ 
ਇਹ ਵਾਰ ਉਚਾਰੀ। ਇਸ ਵਾਰ ਵਿਚ ਪਹਿਲੇ ਪੰਜ ਗੁਰੂ 
ਸਾਹਿਬਾਨ ਦੀ ਸਿਫ਼ਤ ਕੀਤੀ ਗਈ ਹੈ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ 
ਦੇਵ ਜੀ ਦੀ ਉਸਤਤ ਪੁਰਾਣ-ਪੁਰਸ਼ ਦੇ ਰੂਪ ਵਿਚ ਹੋਈ ਹੈ। 

ਇਸ ਵਾਰ ਵਿਚ ਕੁਲ ਅੱਠ ਪਉੜੀਆਂ ਹਨ। 
ਪਉੜੀਆਂ ਦੀਆਂ ਤੁਕਾਂ ਦੀ ਗਿਣਤੀ ਸੱਤ ਤੋਂ ਲੈ ਕੇ 20 
ਤਕ ਹੈ, ਤੁਕਾਂ ਦੇ ਆਕਾਰ ਵੀ ਵੱਡੇ ਛੋਟੇ ਹਨ। ਇਸ ਦਾ 
ਭਾਸ਼ਾ ਉਸ ਵਕਤ ਦੀ ਲੋਕ-ਬੋਲੀ ਦੇ ਬਹੁਤ ਨੇੜੇ ਹੈ । ਵੇਖੋ 
“ਰਾਇ ਬਲਵੈਡਿ ਅਤੇ ਸੱਤਾ ਡੂਮ”। 


ਵਾਰ ਰਾਇ ਮਹਮੇ ਹਸਨੇ ਕੀ : ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ 
ਗੁਰੂ ਰਾਮਦਾਸ ਜੀ ਦੀ ਸਾਰਗ ਰਾਗ ਵਿਚ ਲਿਖੀ ਵਾਰ ਨੂੰ 
ਇਸ ਵਾਰ ਦੀ ਧੁਨੀ ਉਤੇ ਗਾਉਣ ਦਾ ਸੈਕੇਤ ਕੀਤਾ ਹੈ। 
ਲੋਕ-ਕਥਾ ਅਨੁਸਾਰ ਮਹਿਮਾ ਅਤੇ ਹਸਨਾ ਭੱਟੀ ਰਾਜਪੂਤ 
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ਵਾਰ ਰਾਣੇ ਕੈਲਾਸ ਤਥਾ ਮਾਲਦੇ ਕੀ 
ਸਨ ਜੋ ਮਾਲਵਾ ਖੇਤਰ ਦੇ ਕਾਂਗੜ ਅਤੇ ਧੌਲੇ ਦੇ ਰਾਜਵਾੜੇ 
ਸਨ। ਹਸਨੇ ਨੇ ਧੋਖੇ ਨਾਲ ਮਹਿਮੇ ਨੂੰ, ਅਕਬਰ ਬਾਦਸ਼ਾਹ 
ਕੋਲ ਸ਼ਿਕਾਇਤ ਕਰਕੇ ਕੈਦ ਕਰਵਾ ਦਿੱਤਾ। ਪਰ ਮਹਿਮੇ ਨੇ 
ਆਪਣੀ ਬਹਾਦਰੀ ਨਾਲ ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਨੂੰ ਖ਼ੁਸ਼ ਕਰਕੇ ਬਾਗ਼ੀ 
ਹੋਏ ਹਸਨੇ ਨੂੰ ਮਿਧਣ ਦੀ ਆਗਿਆ ਲਈ। ਦੋਹਾਂ ਵਿਚ 
ਘਮਸਾਨ ਯੁੱਧ ਹੋਇਆ। ਹਸਨਾ ਹਾਰ ਗਿਆ। 
ਇਸ ਸਾਕੇ ਬਾਰੇ ਇਕ ਹੋਰ ਵਾਰਤਾ ਵੀ ਪ੍ਰਚਲਿਤ 

ਹੈ ਕਿ ਹਸਨਾ ਅਕਬਰ ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਪਾਸ ਨੌਕਰ ਸੀ, ਪਰ 
ਕਿਸੇ ਗ਼ਲਤ ਕੰਮ ਕਰਨ ਕਰਕੇ ਨੌਕਰੀਓ' ਕਢ ਦਿੱਤਾ 
ਗਿਅ। ਉਹ ਮਹਿਮੇ ਦੀ ਓਟ ਵਿਚ ਆਇਆ ਪਰ ਆਖ਼ਿਰ 
ਉਸ ਨੂੰ ਵੀ ਧੋਖਾ ਦੇ ਕੇ ਮਾਮਲਾ ਨ ਤਾਰਨ ਦੇ ਦੋਸ਼ ਵਿਚ 
ਪਕੜਵਾ ਦਿੱਤਾ। ਬਾਦ ਵਿਚ ਜਦੋਂ ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਨੂੰ ਅਸਲੀਅਤ 
ਦਾ ਪਤਾ ਲਗਿਆ ਤਾਂ ਉਸ ਨੇ ਮਹਿਮੇ ਨੂੰ ਫ਼ੌਜ ਦੇ ਕੇ ਹਸਨੇ 
ਨੂੰ ਸਬਦ ਸਿਖਾਉਣ ਲਈ ਤੋਰ ਦਿੱਤਾ। ਲੜਾਈ ਵਿਚ 
ਹਸਨਾ ਹਾਰ ਗਿਆ ਅਤੇ ਕੈਦ ਕਰ ਲਿਆ ਗਿਆ। ਪਰ 
ਮਾਫ਼ੀ ਮੰਗਣ 'ਤੇ ਮਹਿਮੇ ਨੇ ਉਸ ਨੂੰ ਛਡ ਦਿੱਤਾ। ਦੋਹਾਂ ਦੀ 
ਬਹਾਦਰੀ ਨੂੰ ਵੇਖਦੇ ਹੋਇਆਂ, ਕਿਸੇ ਢਾਡੀ ਨੇ ਜੋ ਵਾਰ 
ਲਿਖੀ, ਉਸ ਦੀ ਹਰਮਨਪ੍ਿਯਤਾ ਤੋਂ ਪ੍ਰੇਰਿਤ ਹੋ ਕੇ ਗੁਰੂ 
ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਮਹਲੇ ਚੌਥੇ ਦੀ ਰਚੀ ਸਾਰੈਗ ਰਾਗ 
ਦੀ ਵਾਰ ਨੂੰ ਉਸ ਦੀ ਧੁਨੀ ਤੇ ਗਾਉਣ ਦਾ ਸੈਕੇਤ ਕੀਤਾ । 
ਨਮੂਨੇ ਵਜੋਂ' : 

7/ਹਮਾ ਹਸ਼ਨਾ ਰਾਜਪੁਤ' ਰਾਇ ਭਾਠੇਂ ਭੱਟੀ/ 

ਹਸ਼ਨੇ ਝੋਈਆਨਗਾਂ ਨਾਲ ਆਹਿਮੈ ਥੱਟੰ / 

ਭੰੜ ਦਹਾਂ ਦਾ #ੱਚਆ” ਸ਼ਰ ਵਗੇ ਸ਼ਫੱਟ/ 

//ਹ ਪਾਈ ਫਤੇ ਰਨ` ਗਲ ਹਸਨ ਘੱਟ / 

ਬੰਨੂ ਹਸ਼ਨੰ ਨੂੰ ਛੱਡਿਆ ਜਸ਼ ਆੱਹਸੈ ਥੱਟ/ _ 


ਵਾਰ ਰਾਣੇ ਕੈਲਾਸ ਤਥਾ ਮਾਲਦੇ ਕੀ : ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ 
ਦੇਵ ਜੀ ਦੀ ਮਲਾਰ ਰਾਗ ਵਿਚ ਰਚੀ ਵਾਰ ਨੂੰ ਇਸ ਵਾਰ 
ਦੀ ਧੁਨੀ ਉਤੇ ਗਾਉਣ ਦਾ ਆਦੇਸ਼ ਹੈ। ਰਵਾਇਤ ਅਨੁਸਾਰ 
ਅਤੇ ਜਹਾਂਗੀਰ ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਵੇਲੇ ਕਾਂਗੜੇ ਦੇ ਇਲਾਕੇ ਵਿਚ 
ਆਪਣੀ ਰਿਆਸਤ ਦੇ ਸੁਆਮੀ ਸਨ। ਦੋਵੇ ਮੁਗ਼ਲ 
ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਨੂੰ ਕਰ ਦਿੰਦੇ ਸਨ, ਪਰ ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਇਨ੍ਹਾਂ ਪ੍ਤਿ 
ਅੰਦਰੇਂ ਅੰਦਰ ਵੈਰ ਪਾਲਦਾ ਸੀ। ਫਲਸਰੂਪ ਉਸ ਨੋ ਆਪਣੀ 
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ਰ੍ ਵਾਰ ਲਲਾ ਬਹਲੀਮਾ ਕੀ 
ਕਿੜ ਕਢਣ ਲਈ ਦੋਹਾਂ ਵਿਚਾਲੇ ਵੈਰ ਦੀ ਭਾਵਨਾ ਪੈਦਾ 
ਕਰਵਾ ਦਿੱਤੀ। ਵੈਰ ਦਾ ਨਿਪਟਾਰਾ ਕਰਨ ਲਈ ਦੋਹਾਂ ਵਿਚ 
ਭਿਆਨਕ ਲੜਾਈ ਹੋਈ ਜਿਸ ਵਿਚ ਕੈਲਾਸ਼ ਦੇਵ ਹਾਰ 
ਗਿਆ। ਪਰ ਮਾਲਦੇਵ ਨੇ ਭਰਾ ਵਲੋਂ ਮਾਫ਼ੀ ਮੰਗਣ `ਤੇ 
ਉਸ ਨੂੰ ਅੱਧਾ ਰਾਜ ਦੇ ਦਿੱਤਾ। ਉਸ ਸਾਕੇ ਨੂੰ ਲੈ ਕੇ ਕਿਸੇ 
ਢਾਡੀ ਵਲੋਂ ਜੋ ਵਾਰ ਰਚੀ ਗਈ, ਉਸ ਦੀ ਲੋਕ-ਪ੍ਸਿੱਧੀ 
ਕਾਰਣ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੋ ਮਲਾਰ ਰਾਗ ਦੀ ਮਹਲੇ 
ਪਹਿਲੇ ਦੀ ਵਾਰ ਨੂੰ ਉਸ ਦੀ ਧੁਨੀ ਉਤੇ ਗਾਉਣ ਦਾ ਆਦੇਸ਼ 
ਦਿੱਤਾ। ਵੈਨਗੀ ਵਜੋ ਇਸ ਵਾਰ ਦੀ ਇਕ ਪਉੜੀ ਦਾ 
ਪਾਠ ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਹੈ: __ 

ਧਰਤ ਘੰਡਾ ਪਰਬਤ ਪਲਾਣ /ਲੈਰ ਟੱਟਰ ਅੰਝਰ / 
ਨਉ ਸੰ ਨਦਾੰ ਨ/ਿੰਨਵੇ ਰਾਣਾ ਜਲ ਕੰਧਰ / 

ਫੁਕਾ ਰਾਇ ਅਮੀਰ ਦੇ ਕਰ #ਘ ਅਡੰਬਰ / 

ਆਨਤ ਖੰਡਾ ਰਾੱਣਿਆ' ਕੰਲਾਸ਼ੇ ਅੰਦਰ / 

/ਝਜੁੱਲ ਜਯੇ' ਚਮਕਾਣਾਆ ਤੰਗਾਂ /ਵਚ ਆੰਥਰ/ 
ਮਾਲਦੇਵ' ਕੰਲਾਸ਼ ਨੂੰ ਝੀਨਹਿਆ ਕਰ ਸੰਘਰ/ 

/ੱਰ ਅੱਧਾ ਧਨ ਆਲ ਦੇ ਛੱਡਿਆ ਗੜ੍ਹ ਅੰਦਰ / 
ਆਲਦੋਉਂ ਜਸ਼ ਪਟਿਆ ਜਿਉਂ ਸ਼ਾਹ /ਸਿਕੰਦਰ/ 


ਵਾਰ ਲਲਾ ਬਹਲੀਮਾ ਕੀ : ਵਡਹੰਸ ਰਾਗ ਵਿਚ ਲਿਖੀ 
ਗੁਰੂ ਰਾਮਦਾਸ ਜੀ ਦੀ ਵਾਰ ਨੂੰ ਲਾਲਾ ਬਹਲੀਮਾ ਕੀ ਵਾਰ 
ਦੀ ਧੁਨੀ ਉਤੇ ਗਾਉਣ ਦਾ ਆਦੇਸ਼ ਹੈ। ਰਵਾਇਤ ਅਨੁਸਾਰ 
ਲਲਾ ਅਤੇ ਬਹਲੀਮਾ ਨਾਂ ਦੇ ਦੋ ਜਾਗੀਰਦਾਰ ਕਾਂਗੜੇ ਦੇ 
ਇਲਾਕੇ ਵਿਚ ਰਹਿੰਦੇ ਸਨ। ਦੋਹਾਂ ਦੀ ਆਪਸ ਵਿਚ ਬਹੁਤ 
ਬਣਦੀ ਸੀ। ਲਲਾ ਦਾ ਖੇਤਰ ਖ਼ੁਸ਼ਕ ਸੀ ਅਤੇ ਉਸ ਦੀਆਂ 
ਫ਼ਸਲਾਂ ਬਰਸਾਤਾਂ ਉਤੇ ਨਿਰਭਰ ਕਰਦੀਆਂ ਸਨ। ਇਸ ਦੇ 
ਮਿਤਰ ਬਹਲੀਮਾ ਦੇ ਇਲਾਕੇ ਵਿਚ ਸਾਰਾ ਸਾਲ ਵਗਣ 
ਵਾਲੀ ਕੂਲ੍ਹ ਦੇ ਹੋਣ ਕਾਰਣ ਧਰਤੀ ਬਹੁਤ ਉਪਜਾਊ ਸੀ। 
ਇਕ ਵਾਰ ਮੀਂਹ ਨ ਪਿਆ ਅਤੇ ਲਲਾ ਦੇ ਇਲਾਕੇ ਵਿਚ 
ਅੰਨ ਪੈਦਾ ਹੋਣ ਦੀ ਸੈਭਾਵਨਾ ਖ਼ਤਮ ਹੋ ਗਈ। ਉਸ ਨੇ ਸੋਕੇ 
ਲਈ ਬੇਨਤੀ ਕੀਤੀ ਅਤੇ ਇਸ ਸ਼ਰਤ ਉਤੇ ਕੂਲ੍ਹ ਤੋਂ ਪਾਣੀ 
ਲਿਆ ਕਿ ਜਦੋਂ ਖੇਤੀ ਤਿਆਰ ਹੋ ਜਾਵੇਗੀ ਤਾਂ ਉਸ ਦਾ 
ਛੇਵਾਂ ਹਿੱਸਾ ਉਹ ਬਹਲੀਮਾ ਨੂੰ ਦੇਵੇਗਾ। ਪਰ ਖੇਤੀ ਦੇ 
ਪਕਣ 'ਤੇ ਉਹ ਮੁਕਰ ਗਿਆ। ਫਲਸਰੂਪ ਦੋਹਾਂ ਵਿਚ 
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ਵਾਰਾਂ ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ 


ਲੜਾਈ ਹੋਈ। ਲਲਾ ਮਾਰਿਆ ਗਿਆ ਅਤੇ ਬਹਲੀਮੇ ਨੇ 
ਆਪਣੀ ਸ਼ਰਤ ਪੂਰੀ ਕਰ ਲਈ। ਇਸ ਸਾਕੇ ਨੂੰ ਕਿਸੇ ਢਾਡੀ 
ਨੇ ਵਾਰ ਵਿਚ ਬੰਨ੍ਹਿਆ ਹੈ। ਇਹ ਵਾਰ ਵਾਹਦਾ-ਖ਼ਿਲਾਫ਼ੀ 
ਕਰਨ ਵਾਲੇ ਨੂੰ ਸਜ਼ਾ ਦਿਵਾਉਣ ਕਾਰਣ ਬਹੁਤ ਪ੍ਰਸਿੱਧ 
ਹੋਈ ਅਤੇ ਇਸ ਦੀ ਲੋਕ-ਪ੍ਰਿਯਤਾ ਕਾਰਣ ਇਸ ਦੀ ਧੁਨੀ 
ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਸਵੀਕਾਰ ਕੀਤਾ ਗਿਆ। ਇਸ 
ਦੀ ਵੈਨਗੀ ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਹੈ : 
ਕਾਲ ਲਲਾ ਦੇ ਦੋਸ਼ ਦਾ ਖੋਇਆ ਬ/ਹਿਲਆ/ 
ਹਿੱਸਾ ਛਠਾ #ਨਾ/ਇਕੰ ਜਲ ਨ/ਹਰੋ' ਦੀ / 
/ਫ਼ਰਾਦਨ ਹੋਏ ਲਲਾ ਨੰ ਰਣ #ਡਆ ਧੀਆ / 
ਭੋੜ' ਦੁਹੂੰ /ਦਸ਼ ਮਚਿਆ ਸ਼ਟ ਪਾਈ ਅਜੀਆ / 
ਸ਼ੋਰ ਧੜ /ਡਗਾੇ ਖਤ ਵਿਚ /ਨਿਉ ਵਾਹਣ ਢੰ0ਾ/ 
ਮਾਰ ਲਲਾ ਬਹਲ ਨੇ ਰਣ ਮੈ ਧਰ ਆ/ 


ਵਾਰਾਂ ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ : ਵੇਖੋ “ਗੁਰਦਾਸ, ਭਾਈ'। 


ਵਿਸ਼ਵ ਸਿੱਖ ਸੈਮੇਲਨ : ਇਹ ਸੈਮੇਲਨ ਅਕਾਲ ਤਖ਼ਤ 
ਸਾਹਿਬ ਅਤੇ ਸ਼੍ਰੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਬੈਧਕ ਕਮੇਟੀ ਦੀ 
ਸਰਪ੍ਸਤੀ ਵਿਚ 21 ਸਤੰਬਰ ਤੋ 25 ਸਤੌਬਰ 1995 ਈ. 
ਦੌਰਾਨ ਰਾਮ ਬਾਗ਼, ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਵਿਚ ਹੋਇਆ। ਵੀਹਵੀਂ ਸਦੀ 
ਦੀ ਅੰਤਿਮ ਚੌਥਾਈ ਵਿਚ ਵਾਪਰੀਆਂ ਘਟਨਾਵਾਂ ਨੇ ਇਹ 
ਸਪੱਸ਼ਟ ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਸੀ ਕਿ ਸਮਕਾਲੀ ਚੁਣੌਤੀਆਂ ਅਤੇ ਪੰਥਕ 
ਸਮਸਿਆਵਾਂ ਦਾ ਸਾਹਮਣਾ ਕਰਨ ਲਈ ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਦੇ 
ਅਨੁਯਾਈਆਂ ਅਤੇ ਆਗੂਆਂ ਨੂੰ ਰੈਭੀਰਤਾ ਪੂਰਵਕ ਸਿੱਖ 
ਸਿੱਧਾਂਤਾਂ ਨੂੰ ਸਮਝਣ ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਯੁਗ ਦੇ ਅਨੁਕੂਲ 
ਵਿਆਖਿਆ ਕਰਕੇ ਸਿੱਖ ਕੌਮ ਨੂੰ ਸਹੀ ਮਾਰਗ ਉਤੇ ਪਾਉਣ 
ਦਾ ਉਦਮ ਕਰਨਾ ਚਾਹੀਦਾ ਹੈ ਤਾਂ ਜੋ ਸਿੱਖ ਜਗਤ ਕਾਮਯਾਬੀ 
ਅਤੇ ਉਨਤੀ ਦੇ ਮਾਰ਼ਗ ਉਤੇ ਅਗੇ ਵਧ ਸਕੇ। ਇਸੇ ਸੈਬੋਧ 
ਵਿਚ ਇਹ ਸੈਮੇਲਨ ਕਰਵਾਇਆ ਗਿਆ ਸੀ। ਦਰਪੇਸ਼ 
ਸਮਸਿਆਵਾਂ ਨੂੰ ਸਮਝਣ ਲਈ ਇਹ ਇਕ ਚੰਗਾ ਉਦਮ ਹੋ 
ਨਿਬੜਿਆ। ਇਹ ਆਪਣੀ ਕਿਸਮ ਦਾ ਨਿਵੇਕਲਾ ਯਤਨ ਸੀ। 
ਇਸ ਵਿਚ ਕਈ ਦਿਨਾਂ ਦੇ ਸੈਮੀਨਾਰਾਂ , ਗੋਸ਼ਟੀਆਂ ਵਿਚ ਸਿੱਖ 
ਵਿਦਵਾਨ ਅਜੋਕੀਆਂ ਰਾਜਨੈਤਿਕ, ਆਰਥਿਕ, ਧਾਰਮਿਕ ਅਤੇ 
ਸਭਿਆਚਾਰਿਕ ਸਮਸਿਆਵਾਂ ਬਾਰੇ ਵਿਚਾਰ ਕਰਦੇ ਰਹੇ। ਦੇਸ਼ 
ਵਿਦੇਸ਼ ਤੋਂ ਆਏ ਸੂਝਵਾਨਾਂ ਨੇ ਵਿਚਾਰ-ਵਟਾਂਦਰੇ ਵਿਚ ਖੁਲ੍ਹ 
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ਕੇ ਹਿੱਸਾ ਲਿਆ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚਾਰਾਂ ਦੀ ਰੌਸ਼ਨੀ ਵਿਚ ਇਕ 

ਐਲਾਨਨਾਮਾ ਤਿਆਰ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਅਤੇ ਪੰਥ ਦੀ ਵਿਸ਼ਾਲ 

ਇਕਤਰਤਾ ਵਿਚ 24 ਸਤੇਬਰ ਵਾਲੇ ਦਿਨ ਪੇਸ਼ ਕੀਤਾ ਗਿਆ। 
ਇਸ ਐਲਾਨਨਾਮੇ ਵਿਚ ਉਠਾਏ ਅਹਿਮ ਨੁਕਤੇ ਕੁਝ ਇਸ 
ਪ੍ਰਕਾਰ ਹਨ : 

(1) ਇਹ ਸਿੱਖ ਸੰਮੇਲਨ ਸਰਬੱਤ ਦੇ ਭਲੇ ਅਤੇ ਮਾਨਵ 
ਕਲਿਆਣ ਦੇ ਆਦਰਸ਼ਾਂ ਦਾ ਧਾਰਨੀ ਹੈ। 

(2) ਇਹ ਸਿੱਖ ਸੈਮੇਲਨ ਆਪਣਾ ਨਿਸਚਾ ਜਾਤਿ ਵਰਣ 
ਦੇ ਵਿਤਕਰੇ ਤੋਂ ਰਹਿਤ ਸਚ, ਨਿਆਂ ਅਤੇ ਅਮਨ ਉਤੇ 
ਅਥਵਾ ਵਿਆਪਕ ਬਰਾਬਰੀ ਤੇ ਮਾਨਵ ਸਨਮਾਨ 
ਉਪਰ ਦ੍੍‌ੜ੍ਹ ਕਰਦਾ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਆਦਰਸ਼ਾਂ ਨੂੰ ਅਜੋਕੇ 
ਸਮੇਂ ਵਿਚ ਅਮਲੀ ਰੂਪ ਦੇਣ ਦੀ ਅਤਿ ਜ਼ਰੂਰਤ 
ਮਹਿਸੂਸ ਕਰਦਾ ਹੈ। 

(3) ਇਹ ਸਿੱਖ ਸੈਮੇਲਨ ਇਸ ਸਚ ਦਾ ਅਹਿਸਾਸ ਕਰਦਾ ਹੈ 
ਕਿ ਸਭ ਮਨੁੱਖ ਸੁਤੰਤਰ ਪੈਦਾ ਹੁੰਦੇ ਹਨ ਅਤੇ ਰੱਬੀ ਹੁਕਮ 
ਅਨੁਸਾਰ ਬਰਾਬਰ ਦੇ ਮਾਨਵੀ ਹੱਕਾਂ ਅਤੇ ਸਨਮਾਨ ਦੇ 
ਹਕਦਾਰ ਹੁੰਦੇ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਸਰਬ-ਵਿਆਪੀ ਹੱਕਾਂ ਦੀ 
ਪਾਲਣਾ ਦੀ ਚਿਤਾਵਨੀ ਦਿੰਦਿਆਂ ਉਨ੍ਹਾਂ ਸਮੂਹ 
ਗੁਰਸਿੱਖਾਂ ਦੀ ਬਿਨਾ ਸ਼ਰਤ ਰਿਹਾਈ ਦੀ ਮੰਗ ਕਰਦਾ 
ਹੈ, ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਬਿਨਾ ਕਿਸੇ ਕਾਨੂੰਨੀ ਕਾਰਵਾਈ ਦੇ 
ਕੇਵਲ ਅਨਿਆਈ ਢੰਗ ਨਾਲ ਭਾਰਤ ਜਾਂ ਦੂਜੇ ਕਿਸੇ 
ਵੀ ਦੇਸ਼ ਵਿਚ ਕੈਦ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। 

(4) ਇਹ ਸਿੱਖ ਸੈਮੇਲਨ ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਦੇ ਵਿਸ਼ਵ-ਵਿਆਪੀ 
ਪ੍ਚਾਰ-ਪ੍ਰਸਾਰ ਲਈ ਵਿਸ਼ਵ ਸਿੱਖ ਯੂਨੀਵਰਸਿਟੀ, 
ਸਿੱਖ ਕੌਂਸਲ ਆਦਿ ਸੈਸਥਾਵਾਂ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਦੀ 
ਘੋਸ਼ਣਾ ਕਰਦਾ ਹੈ। 

(5) ਇਹ ਸਿੱਖ ਸੈਮੇਲਨ ਸਭ ਸਿੱਖ ਕਹਾਉਣ ਵਾਲਿਆਂ 
ਨੂੰ ਸ਼ਰਾਬ ਅਤੇ ਹੋਰ ਨਸ਼ੀਲੇ ਪਦਾਰਥਾਂ ਅਤੇ ਕਰਮ- 
ਕਾਂਡੀ ਜੀਵਨ ਨੂੰ ਤਿਆਗਣ ਦੀ ਪੁਰਜ਼ੋਰ ਪ੍ਰੇਰਣਾ 
ਕਰਦਾ ਹੈ। 

(6) ਇਹ ਸਿੱਖ ਸੈਮੇਲਨ ਦੁਨੀਆ ਭਰ ਵਿਚ ਵਸਦੇ ਸਿੱਖਾਂ 
ਨੂੰ ਸਿੱਖੀ ਸਰੂਪ ਕਾਇਮ ਰਖਣ ਅਤੇ ਅੰਮਿਤਧਾਰੀ 
ਹੋਣ ਦੀ ਅਪੀਲ ਕਰਦਾ ਹੈ। 

(7) ਇਹ ਸਿੱਖ ਸੈਮੇਲਨ ਸਿੱਖਾਂ ਲਈ ਵਖਰਾ ਸਿਵਲ ਕੋਡ 
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ਬਣਾਉਣ ਦੀ ਮੰਗ ਕਰਦਾ ਹੈ। 
(8) ਇਹ ਸਿੱਖ ਸੰਮੇਲਨ ਅਕਾਲ ਤਖ਼ਤ ਦੀ ਸਰਬਉਚਤਾ 
ਅਤੇ ਮੀਰੀ-ਪੀਰੀ ਦੇ ਸਿੱਧਾਂਤ ਉਤੇ ਬਲ ਦਿੰਦਾ ਹੈ। 
ਉਥੇ ਮੌਜੂਦ ਸੂਝਵਾਨਾਂ ਨੇ ਚਾਹਿਆ ਕਿ ਇਸ 
ਸੰਮੇਲਨ ਦੇ ਐਲਾਨਨਾਮੇ ਵਿਚ ਦਰਸਾਏ ਸਾਰਿਆਂ ਮੁੱਦਿਆਂ 
ਬਾਰੇ ਸ਼੍ਰੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਬੈਧਕ ਕਮੇਟੀ ਦੇ ਪ੍ਰਧਾਨ ਸਾਹਿਬ 
ਅਤੇ ਅਕਾਲ ਤਖ਼ਤ ਦੇ ਜੱਥੇਦਾਰ ਸਾਹਿਬ ਅਮਲੀ ਕਦਮ 
ਉਠਾਉਣ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਕਰਨ। ਸਮੁੱਚੇ ਤੌਰ 'ਤੇ ਇਹ ਇਕ 
ਸਫਲ ਸੈਮੇਲਨ ਸੀ। ਪਰ ਇਸ ਦੀ ਸਹੀ ਸਫਲਤਾ ਉਦੋੱ 
ਬਾਰੇ ਸਹੀ ਦਿਸ਼ਾ ਵਿਚ ਕਦਮ ਉਠਾਏ ਜਾਣਗੇ। 


ਵਿਸ਼ਵ-ਬਧੁਤਾ : 'ਤੇਰੇ ਭਾਣੇ ਸਰਬੱਤ ਕਾ ਭਲਾ” ਸਿੱਧਾਂਤ 
ਵਿਚ ਵਿਸ਼ਵਾਸ ਰਖਣ ਵਾਲੇ ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਦੀ ਵਿਸ਼ਵ- 
ਬੈਧਤਾ ਦੀ ਭਾਵਨਾ ਦੇਸ਼ ਤੋਂ ਵਿਸ਼ਵ ਵਲ, ਰਾਸ਼ਟਰ ਤੱ 
ਅੰਤਰ-ਰਾਸ਼ਟਰ ਵਲ ਵਿਕਾਸ ਕਰਦੀ ਹੈ। ਸਭ ਤੋ' ਪਹਿਲਾਂ 
ਦੇਸ਼ ਅਥਵਾ ਰਾਸ਼ਟਰ ਪ੍ਰਤਿ ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੀ ਬਿਰਤੀ ਨੂੰ 
ਜਾਣਨਾ ਉਚਿਤ ਹੋਵੇਗਾ। ਧਰਮ-ਅੰਧੁਤਾ ਕਾਰਣ ਦੇਸ਼ ਉਤੇ 
ਹੋਏ ਬਾਹਰਲੇ ਆਕ੍ਮਣਾਂ ਦਾ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ 
“ਬਾਬਰਵਾਣੀ” (ਵੇਖੋ) ਪ੍ਰਕਰਣ ਵਿਚ ਬੜਾ ਸਜੀਵ ਚਿੜ੍ਣ 
ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਹੋਰ ਰਾਜਨੈਤਿਕ ਮਸਲਿਆਂ ਬਾਰੇ ਵੀ ਆਪਣਾ 
ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀਕੋਣ ਸਪੱਸ਼ਟ ਕੀਤਾ ਹੈ। ਇਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ ਆਪਣੀਆਂ 
ਸਮਾਜਿਕ, ਧਾਰਮਿਕ ਮਾਨਤਾਵਾਂ ਨੂੰ ਵੀ ਬੋਲ ਦਿੱਤੇ ਹਨ 
(ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਵਿਵਰਣ ਸੁਤੌਤਰ ਇੰਦਰਾਜਾਂ ਵਿਚ ਦਿੱਤਾ ਹੈ)। 
ਯੂਗੀਨ ਪਰਿਸਥਿਤੀਆਂ ਦਾ ਬਿੱਤਾਂਤ ਵੀ ਬੜਾ ਯਥਾਰਥ 
ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਪੱਖਾਂ ਉਤੇ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਪਾਉਣ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਗੁਰੂ 
ਨਾਨਕ ਦੇਵੇ ਜੀ ਨੇ ਆਪਣੇ ਸਭਿਆਚਾਰ ਬਾਰੇ ਵੀ ਲੋਕਾਂ 
ਨੂੰ ਸਚੇਤ ਕੀਤਾ ਹੈ। 

ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਦੇਸ਼ ਦੀ ਭਾਸ਼ਾ ਨੂੰ ਗੌਰਵ ਪ੍ਰਦਾਨ 
ਕਰਦਿਆਂ ਭਾਰਤ-ਵਾਸੀਆਂ ਨੂੰ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਵਿਵਹਾਰ ਤੋੱ 
ਜਾਣੂ ਕਰਾਉਂਦਿਆਂ ਕਿਹਾ ਹੈ--ਖੜ੍ ਆ ਤ ਧਰਮ ਛੀਂਡਆ 
ਮੱਲਛ ਭਾ/ਖੇਆ` ਗਹ?/ /ਸ੍ਰਿਸ਼ੰਟੇ ਸਭ /ਇਕ ਵਰਨ ਹੋਈ 
ਧਰਮ' ਕੀ ਗਤਿ ਰਹ? / (ਗੁ .ਰ੍ੰ.663); ਘ/ਨ ਘ/ਰ ਆਆ 
ਸਭਨਾਂ ਜੀਆ ਬੌਲੀਂ ਅਵਰ ਤੁਮਆਾਗੀ/ (ਗੁ.ਰੀ .1191)। 

ਆਪਣੀ ਰਹਿਤਲ, ਪਹਿਰਾਵੇ ਅਤੇ ਖਾਧ-ਖ਼ੁਰਾਕ 
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ਨੂੰ ਤਿਆਗ ਕੇ ਆਕ੍ਰਮਣਕਾਰੀਆਂ ਦੇ ਸਭਿਆਚਾਰ ਦਾ 
ਕਿਹਾ ਹੈ-ਨਨੈਲ ਵਸ਼ੜ ਪਹਿਰ ਹੋਵਹਿ ਪਰਵਾਣੁ / ਮਲੰਛ 
ਧਾਨ ਲੰ ਪੁਜ/ਹਿ ਪੁਰਾਣ / (ਗੁਰੀ.472); ਨਨੈਲ ਬਸਤ੍ਰ ਲੰ 
ਕਪੜੇ ਪਹਿਰੇ ਤਰਕ ਪਠਾਣ ਅਮਲ ਕੀਆ /(ਗੁ.ਰੀ੍‌ . 470); 
ਅਭਾਹਖਿਆ ਕਾ ਕੁਠਾ ਬਕਰਾ ਖਾਣਾ / ਚਉਂਕੇ ਉਪਰ /ਨੈਸੰ 
ਨ ਲਾਣਾ/(ਗੁ.ਰੰ.472)। 
ਨੂੰ ਛਡ ਕੇ ਡਰ ਦੇ ਮਾਰੋ' ਆਕ੍ਮਣਕਾਰੀਆਂ ਦੀਆਂ 
ਸਭਿਆਚਾਰਿਕ ਕੀਮਤਾਂ ਨੂੰ ਅਪਣਾਉਣਾ ਵੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ 
ਦੇਵ ਜੀ ਨੂੰ ਪਸੰਦ ਨਹੀਂ ਸੀ, ਇਸ ਲਈ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਦੇਸ਼- 
ਵਾਸੀਆਂ ਨੂੰ ਅਜਿਹਾ ਨ ਕਰਨ ਲਈ ਤਾੜਨਾ ਕੀਤੀ ਹੈ-- 
ਅੰਤਾਂ ਪੂਜਾ ਪੜ/ਹ ਕਤੇਬਾ ਸੰਜਮ ਤਰਕਾ ਭਾਈ / ਛੰਡਨਲ 
ਪਾਥੰਡਾ / ਨਾਉ ਲਈਆ ਲਾਏ ਤਰੰਦਾ / (ਗੁ ਗੰ .471)। 

ਪਰ ਇਹ ਸਾਰਾ ਚਿਤ੍ਣ ਦੇਸ਼ ਉਤੇ ਹੋਏ ਆਕ੍ਮਣ . 
ਦੇ ਫਲਸਰੂਪ ਪੈਦਾ ਹੋਈ ਨਿਘਾਰ ਦੀ ਸਥਿਤੀ ਤੋਂ' ਦੇਸ਼ 
ਵਾਸੀਆਂ ਨੂੰ ਉਬਾਰਨ ਲਈ ਸੀ। ਉੱਜ “ਜਪੁਜੀ” ਬਾਣੀ 
ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਮਾਤਾ ਧਗੰਤ' ਮਹਤੁ ਕਹਿ ਕੇ ਸਾਰੀ 
ਧਰਤੀ ਉਤੇ ਵਿਆਪਤ ਮਾਨਵਤਾ ਨੂੰ ਇਕ-ਇਕਾਈ ਵਿਚ 
ਪਰੋਇਆ ਹੈ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਸਾਰੀ ਸਿ੍‌ਸ਼ਟੀ ਨੂੰ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ 
ਆਪਣਾ ਰਾਸ਼ਟਰ ਸਮਝ ਕੇ ਸਾਰੀ ਮਨੁੱਖਤਾ ਲਈ ਸਾਂਝਾ 
ਉਪਦੇਸ਼ ਦਿੱਤਾ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਦਰਜ ਉਪਦੇਸ਼ 
ਅਤੇ ਮਾਨਤਾਵਾਂ ਕਿਸੇ ਇਕ ਦੇਸ਼ ਦੇ ਮਨੁੱਖਾਂ ਲਈ ਨਹੀਂ, 
ਸਗੋਂ ਸਾਰਿਆਂ ਲਈ ਸਾਂਝੀਆਂ ਹਨ। ਇਸੇ ਕਰਕੇ ਗੁਰਬਾਣੀ 
ਨੂੰ “ਸਰਬ-ਸਾਂਝੀ” ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ--ਸ਼ਭੇ ਸ਼ਾਝੀਫਾਲ 
ਸ਼ਦਾ/ਇ/ਨੈ ਤੂੰ /ਨੈਸੈ ਨ /ਦਸ਼ਹਿ ਬਾਹਰਾ ਜੀਉ / (ਗੁ.ਰੀ੍‌. 
97)। ਏਕਾ /ਮਤਾ ਏਕਸ਼ ਕੈ ਹਮ ਝਾ/ਠੇਕ ਕਹਿ ਕੇ ਇਹ ਵੀ 
ਸਪੱਸ਼ਟ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ ਕਿ ਸਾਰੇ ਮਨੁੱਖ ਇਕ-ਸਮਾਨ 
ਹਨ, ਕੋਈ ਚੰਗਾ ਜਾਂ ਮਾੜਾ ਨਹੀਂ ਹੈ। ਸਤ ਕਬੀਰ ਅਨੁਸਾਰ 
- ਏਕਾ ਨੂਰ ਤੇ ਸਭ ਜਗਾ ਉਪਜਿਆ ਕਉਨ ਭਲੋ ਕੇ ਮੰਦੇ / 
(ਗੁ ਗੁੰ.1349)। 

ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਨੇ ਸਮ-ਭਾਵਨਾ ਪੈਦਾ 
ਕਰਨ ਲਈ ਭੈ ਦੇਣਾ ਅਤੇ ਭੈ ਮੰਨਣਾ ਅਨੁਚਿਤ ਦਸਦਿਆਂ 
ਕਿਹਾ ਹੈ-ਡੈ ਕਾਨ ਕਉ ਦੌਤ ਨਹ ਨਹ ਭੈ ਆਨਤਾ ਆਨ/ 
(ਗੁ.ਗੰੰ.1427) ਅਤੇ ਪਰਾਏ ਹੱਕ ਨੂੰ ਧਰਮ ਅਨੁਸਾਰ 
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ਵਰਜਿਤ ਵਸਤੂ ਸਮਝ ਕੇ ਤਿਆਗਣ ਲਈ ਪ੍ਰਰਿਆ ਹੈ- 
ਹਕ ਪਰ/ਇਆ ਨਾਨਕਾ ਓਸ ਨੁਅਰ ਉਸ ਗਾਇ/ ਗ੍ਰ 
ਪੀਰ ਹਾਆ ਤਾ ਭਠੇ ਜਾ ਮੁਰਦਾਰ ਨ ਥਾ/ਇ/(ਗੁ ਗੰ .141)। 
ਪਰਾਈ ਵਸਤੂ ਨੂੰ ਮੁਰਦਾਰ ਕਹਿ ਕੇ ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ 
ਵਿਚ ਵੰਡ ਕੇ ਜੀਵਨ ਜੀਉਣਾ ਹੀ ਸਹੀ ਰਾਹ ਉਤੇ ਚਲਣਾ 
ਹੈ- ਘੱਲ ਖਾਇ /ਕੇਛੁ ਹਥਹ ਏੇ/ਹਿ/ ਨਾਨਕ ਰਾਹ 
ਪਛਾਣ/ਹ ਆਇ / (ਗੁ ਗੰ .1245)। 

ਸੈਖੇਪ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਸਾਰੇ ਉਪਦੇਸ਼ 
ਸਾਰੀ ਮਨੁੱਖਤਾ ਦੇ ਕਲਿਆਣ ਲਈ ਹਨ। ਇਸ ਲਈ ਇਨ੍ਹਾਂ 
ਦੁਆਰਾ ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਦੀ ਵਿਸ਼ਵ-ਬੈਧੁਤਾ ਦੀ ਭਾਵਨਾ ਦਾ 
ਪ੍ਸਾਰਣ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। 


ਵਿਸਾਖਾ ਸਿੰਘ, ਸੈਤ (1905-1968 ਈ.) : ਸਿੱਖ 
ਪਰਮ-ਸਾਧਕ, ਵਿਦਿਆ ਪੰਮੀ ਅਤੇ ਪ੍ਰਚਾਰਕ ਸੰਤ 
ਵਿਸਾਖਾ ਸਿੰਘ ਦਾ ਜਨਮ 13 ਅਪੈਲ 1903 ਈ. ਨੂੰ ਭਾਈ 
ਕਰਮ ਸਿੰਘ ਦੇ ਘਰ ਮਾਈ ਕਾਹਨ ਕੌਰ ਦੀ ਕੁੱਖੋਂ ਲੁਧਿਆਣੇ 
ਦੇ ਇਕ ਪਿੰਡ ਜਨੇਤਪੁਰਾ ਵਿਚ ਹੋਇਆ। ਪਿੰਡ ਦੇ 
ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦਾ ਪਾਠ ਅਤੇ 
ਕੀਰਤਨ ਕਰਨਾ ਸਿਖ ਕੇ ਇਹ ਧਰਮ-ਪ੍ਰਚਾਰ ਵਲ ਰੁਚਿਤ 
ਹੋ ਗਿਆ। ਪਰ 20 ਫਰਵਰੀ 1921 ਈ. ਨੂੰ ਨਨਕਾਣਾ 
ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਹੋਏ ਖ਼ੂਨੀ ਸਾਕੇ ਨੇ ਇਸ ਨੂੰ ਤਕੜਾ ਹਲੂਣਾ 
ਦਿੱਤਾ। ਅਕਾਲ ਤਖ਼ਤ ਤੋ ਅੰਮਿ੍‌ਤ ਪਾਨ ਕਰਕੇ ਇਹ 
ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸੁਧਾਰ ਲਹਿਰ ਵਿਚ ਕੁਦ ਪਿਆ। ਗੁਰੂ ਕਾ 
ਬਾਗ਼ ਅਤੇ ਜੈਤੋ ਦੇ ਮੋਰਚਿਆਂ ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਹੋ ਕੇ ਕੈਦ 
ਕਟੀ। ਜੈਤੋ ਦੇ ਮੋਰਚੇ ਦੀ ਸਮਾਪਤੀ 'ਤੇ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਟਿੱਬੀ 
ਸਾਹਿਬ” ਵਿਚ ਨਿਸ਼ਾਨ ਸਾਹਿਬ ਝੁਲਾਉਣ ਵਾਲੇ ਪੰਜ 
ਪਿਆਰਿਆਂ ਵਿਚ ਇਹ ਸ਼ਾਮਲ ਹੋਇਆ। ਇਸ ਦੀਆਂ 
ਸਿਪਾਹੀ” ਹੋਣ ਦਾ ਮਾਣ ਬਖ਼ਸ਼ਿਆ ਗਿਆ। 

ਅਕਾਲ ਤਖ਼ਤ ਤੋਂ ਸਨਮਾਨਿਤ ਹੋਣ ਤੋਂ ਬਾਦ 
ਇਸ ਨੇ ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਦਾ ਪ੍ਰਚਾਰ ਸ਼ੁਰੂ ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਅਤੇ ਸੈਨ 
1944 ਈ. ਵਿਚ ਫ਼ਿਰੋਜ਼ਪੁਰ ਜ਼ਿਲੂੰ ਦੇ ਕਿਸ਼ਨਖੁਰਾ ਕਲਾਂ 
ਪਿੰਡ ਵਿਚ “ਗੁਰਮਤ ਪ੍ਰਚਾਰਕ ਸਿੰਘ ਸਭਾ” ਦਾ ਕੇਂਦਰ 
ਸਥਾਪਿਤ ਕਰਕੇ ਕਈ ਪਿੰਡਾਂ ਵਿਚ ਉਸ ਦੀ ਸ਼ਾਖਾਵਾਂ 
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ਵਿਸਾਥੀ 


ਕਾਇਮ ਕੀਤੀਆਂ। ਇਸ ਤੋ ਇਲਾਵਾ ਇਸ ਨੇ ਫ਼ਿਰੋਜ਼ਪੁਰ 
ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ ਜਨੇਤ ਪਿੰਡ ਵਿਚ “ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਐਜੂਕੇਸ਼ਨ 
ਸੋਸਾਇਟੀ” ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਕੀਤੀ ਅਤੇ ਮਾਲਵੇ ਦੇ ਪਛੜੇ 
ਹੋਏ ਪਿੰਡਾਂ ਵਿਚ ਸਕੂਲ ਖੋਲ੍ਹੇ । ਇਸ ਦੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਉਦਮਾਂ ਦੀ 
ਬਹੁਤ ਸ਼ਲਾਘਾ ਹੋਈ। 

ਇਸ ਨੇ ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਅਤੇ ਅਧਿਆਤਮਿਕਤਾ 
ਬਾਰੇ ਬਹੁਤ ਸਾਰੇ ਟ੍ਰੈਕਟ ਲਿਖੇ ਅਤੇ ਛਾਪੇ। ਇਸ ਨੇ “ਮਾਲਵਾ 
ਇਤਿਹਾਸ” ਲਿਖ ਕੇ ਇਸ ਇਲਾਕੇ ਦੀਆਂ ਸਿੱਖ ਧਰਮ 
ਇਸ ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ 15 ਅਗਸਤ 1968 ਈ. ਨੂੰ ਕਿਸ਼ਨਪੁਰਾ 
ਵਿਚ ਹੋਇਆ। 


ਵਿਸਾਖੀ : ਇਹ ਵਿਸਾਖ ਮਹੀਨੇ ਦੀ ਪਹਿਲੀ ਤਾਰੀਖ਼ ਨੂੰ 
ਮੰਨਾਇਆ ਜਾਣ ਵਾਲਾ ਪੰਜਾਬ ਦਾ ਇਕ ਮੌਸਮੀ ਤਿਉਹਾਰ 
ਹੈ, ਕਿਉਂਕਿ ਇਸ ਦਿਨ ਪੰਜਾਬ ਦਾ ਕਿਸਾਨ ਆਪਣੀ 
ਪੱਕੀ ਹੋਈ ਫ਼ਸਲ ਨੂੰ ਵੇਖ ਕੇ ਆਨੰਦਿਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਅਤੇ 
ਇਸ ਦਿਨ ਨੂੰ ਕਣਕ ਦੀ ਫ਼ਸਲ ਨੂੰ ਸਮੇਟਣ ਦੀ ਕਾਰਵਾਈ 
ਸ਼ੁਰੂ ਕਰਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਦਿਨ ਫ਼ਸਲ ਨੂੰ “ਦਾਤੀ ਪਾਉਣ” ਦਾ 
ਸ਼ਗਨ ਵੀ ਕੀਤਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਮੌਸਮ ਨਾਲ ਸੈਬੈਧਿਤ ਹੋਣ 
ਕਰਕੇ ਚਿਰਾਂ ਤੋਂ ਇਹ ਪੰਜਾਬੀਆਂ ਦਾ ਸਰਵ-ਸਾਂਝਾ ਕੌਮੀ 
ਤਿਉਹਾਰ ਰਿਹਾ ਹੈ। ਜਲੈਧਰ ਜ਼ਿਲ੍ਹੋ ਵਿਚ ਵਿਸਾਖੀ ਵਾਲੇ 
ਦਿਨ 'ਵਸੋਆ” ਨਾਂ ਦਾ ਤਿਉਹਾਰ ਮੰਨਾਇਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 
“ਵਸੋਆ” ਵਿਸਾਖੀ ਸ਼ਬਦ ਦਾ ਹੀ ਪਰਿਵਰਤਿਤ ਰੂਪ ਪ੍ਰਤੀਤ 
ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਨੇ ਪਹਿਲੀ ਵਾਰ (ਪਉੜੀ 27) 
ਵਿਚ ਗੁਰੁ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਆਗਮਨ ਨਾਲ ਘਰ ਘਰ 
ਵਿਚ ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਮਾਹੌਲ ਪੈਦਾ ਹੋ ਜਾਣ ਵਲ ਸੰਕੇਤ 
ਕੀਤਾ ਹੈ--ਘ/ਨੈ ਘਨ ਅੰਦ/ਨ ਧਰਮਸ਼ਾਲ ਹੋਵੈ ਕੀਰਤਨੁ 
ਸ਼ਦਾ /ਵਿਸੋਆ/ 

ਭਾਰਤੀ ਮਿਥਿਹਾਸ ਵਿਚ ਵਿਸਾਖ ਦੇ ਮਹੀਨੇ 
ਵਿਚ ਇਸ਼ਨਾਨ ਕਰਨ ਅਤੇ ਬ੍ਰਤ ਧਾਰਣ ਕਰਨ ਦਾ ਬਹੁਤ 
ਮਹਾਤਮ ਦਸਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਇਹ ਵੀ ਰਵਾਇਤ ਹੈ ਕਿ 
ਇਸ ਦਿਨ ਵਿਆਸ ਰਿਸ਼ੀ ਨੇ ਬ੍ਹਮਾ ਵਲੋਂ ਰਚੇ ਚਾਰ ਵੇਦਾਂ 
ਦਾ ਪਹਿਲੀ ਵਾਰ ਪਾਠ ਕਰਕੇ ਭੋਗ ਪਾਇਆ ਸੀ। ਇਸੇ 
ਹੀ ਦਿਨ ਰਾਜਾ ਜਨਕ ਨੇ ਇਕ ਮਹਾਨ ਯੱਗ ਕੀਤਾ ਜਿਸ 
ਵਿਚ ਅਵਧੂਤ ਅਸ਼੍ਟਾਵਕੁ ਨੇ ਰਾਜੇ ਨੂੰ ਗਿਆਨ ਪ੍ਰਦਾਨ 
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ਵਿਜੈ ਵਿਨੋਦ 
ਕੀਤਾ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਅਨੇਕ ਧਾਰਮਿਕ ਪਰੈਪਰਾਵਾਂ ਅਤੇ 
ਅਨੁਸ਼ਠਾਨਾਂ ਦਾ ਸੈਬੋਧ ਵਿਸਾਖੀ ਦੇ ਦਿਨ ਨਾਲ ਚਿਰ-ਕਾਲ 
ਤੋਂ ਜੁੜਿਆ ਚਲਾ ਆ ਰਿਹਾ ਹੈ। ਹੁਣ ਵੀ ਦੇਸ਼ ਭਰ ਵਿਚ 
ਵਿਚ ਇਸ਼ਨਾਨ ਕਰਦੇ ਹਨ। ਪੰਜਾਬ ਵਿਚ ਵਿਸਾਖੀ ਦੇ 
ਮੌਕੇ ਦਰਬਾਰ ਸਾਹਿਬ, ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ, ਦਮਦਮਾ ਸਾਹਿਬ 
(ਤਲਵੈਡੀ ਸਾਬੋ), ਕਰਤਾਰਪੁਰ (ਜਲੈਧਰ) ਅਤੇ ਆਨੰਦਪੁਰ 
ਸਾਹਿਬ ਆਦਿ ਧਰਮ-ਧਾਮਾਂ `ਤੇ ਬੜੇ ਭਾਰੀ ਮੇਲੇ ਲਗਦੇ 
ਹਨ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਹਰ ਉਮਰ ਦੇ ਮਰਦ-ਔਰਤਾਂ ਸ਼ਾਮਲ ਹੋ 
ਕੇ ਆਪਣੀ ਖ਼ੁਸ਼ੀ ਦਾ ਪ੍ਰਗਟਾਵਾ ਕਰਦੇ ਹਨ- ਚੜ੍ਹੇ /ਵਸਾਖ, 
/ਵਿਸ਼ਾਖਾੀਂ ਆਈਆਲਾ ਵੋਖਣ ਤਗੀਂ ਲੁਕਾਈ/੫ੰਡ /ਵਿਚ, 
ਤੋੰ ਸ਼ਹਿਰ ਸ਼ਹਿਰ /ਵਚ/ਹੰਮ-ਹੰਆ ਕੰ ਦੇਣ ਵਧਾਈ/ 

ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਵਿਚ ਇਸ ਦੀ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਅਤੇ ਮਹੱਤਵ 
-ਪੂਰਣ ਸਥਿਤੀ ਹੈ। ਇਸ ਦਿਨ ਸੈਨ 1699 ਈ. ਵਿਚ 
ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਨੇ ਆਨੰਦਪੁਰ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ 
ਕੇਸਗੜ੍ਹ ਵਾਲੇ ਸਥਾਨ ਤੇ 'ਖ਼ਾਲਸਾ” (ਵੇਖੋ) ਦੀ ਸਿਰਜਨਾ 
ਕੀਤੀ, ਜਿਸ ਦੇ ਫਲਸਰੂਪ ਭਾਰਤੀਆਂ ਦੀ ਗ਼ੁਲਾਮ 
ਮਾਨਸਿਕਤਾ ਚੜ੍ਹਦੀ ਕਲਾ ਵਿਚ ਬਦਲ ਗਈ ਅਤੇ ਮੁਗ਼ਲ- 
ਪ੍ਰਸ਼ਾਸਕਾਂ ਵਿਰੁੱਧ ਜਨ-ਸੈਘਰਸ਼ ਦਾ ਬਿਗਲ ਵਜਣਾ ਸ਼ੁਰੂ 
ਹੋ ਗਿਆ। ਇਸ ਦਿਨ ਤੋਂ ਬਾਦ ਆਗਾਮੀ ਇਤਿਹਾਸ ਦੀ 
ਨੁਹਾਰ ਬਦਲ ਗਈ। ਇਸ ਲਈ ਸਿੱਖ-ਇਤਿਹਾਸ ਵਿਚ 
ਵਿਸਾਖੀ ਵਾਲਾ ਦਿਨ ਖ਼ਾਲਸੇ ਦੇ ਜਨਮ ਦਿਨ ਵਜੋਂ ਬੜੇ 
ਉਤਸਾਹ ਨਾਲ ਮੰਨਾਇਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 

ਦੇਸ਼ ਦੀ ਆਜ਼ਾਦੀ ਦੀ ਲੜਾਈ ਨਾਲ ਵੀ ਇਸ 
ਦਿਨ ਦਾ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਸੈਬੈਧ ਹੈ, ਕਿਉਂਕਿ ਇਸ ਦਿਨ ਸੈਨ 1919 
ਈ. ਨੂੰ ਜਲਿਆਂ ਵਾਲੇ ਬਾਗ਼ (ਵੇਖੋ) ਦਾ ਦੁਖਦਾਇਕ ਸਾਕਾ 
ਹੋਇਆ ਸੀ ਜਿਸ ਨਾਲ ਸਾਰੇ ਦੇਸ਼ ਵਿਚ ਰਾਸ਼ਟਰਵਾਦ ਦੀ 


ਭਾਵਨਾ ਇਕਦਮ ਪੱਕੇ ਪੈਰਾਂ ਉਤੇ ਹੋ ਗਈ ਸੀ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ . 


ਪੰਜਾਬੀਆਂ ਲਈ ਵਿਸਾਖੀ ਦਾ ਤਿਉਹਾਰ ਧਾਰਮਿਕ, 
ਸਮਾਜਿਕ, ਸਭਿਆਚਾਰਿਕ ਅਤੇ ਰਾਜਨੈਤਿਕ ਮਹੱਤਵ 
ਰਖਦਾ ਹੈ। 


ਵਿਜੈ ਵਿਨੋਦ (ਕਾਵਿ) : ਮਹਾਰਾਜਾ ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ ਦੀ 


ਮਿ੍‌ਤੂ ਤੋਂ ਬਾਦ ਲਾਹੌਰ ਦਰਬਾਰ ਦੀ ਗਤਿਵਿਧੀ ਨੂੰ ਚਿਤ੍ਣ 


ਵਾਲੇ ਇਸ ਕਾਵਿ ਦੀ ਰਚਨਾ ਸੈਨ 1844 ਈ. ਵਿਚ ਕਵੀ 
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ਵਿਦਿਆ 
ਗਵਾਲ ਨੇ ਕੀਤੀ, ਜੋ ਮਥੁਰਾ ਤੋਂ ਲਾਹੌਰ ਦਰਬਾਰ ਵਿਚ 
ਆਇਆ ਸੀ। ਉਸ ਨੂੰ ਇਹ ਕੈਮ ਰਾਜਾ ਹੀਰਾ ਸਿੰਘ ਡੋਗਰਾ 
ਦੇ ਸਲਾਹਕਾਰ ਪੰਡਿਤ ਜੱਲਾ ਦੁਆਰਾ ਸੌਂਪਿਆ ਗਿਆ। 
ਇਸ ਲਈ ਕੁਦਰਤੀ ਸੀ ਕਿ ਕਵੀ ਡੋਗਰਾ ਪ੍ਰਸ਼ਾਸਕਾਂ ਦੀ 
ਭਰਵੀਂ ਸਿਫ਼ਤ ਕਰਦਾ। ਇਸ ਦਾ ਆਰੋਭ ਦੇਵੀ ਸ਼ਾਰਦਾ, 
ਭਗਵਾਨ ਰਾਮ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਦੀ ਉਸਤਤ 
ਨਾਲ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਫਿਰ ਮਹਾਰਾਜਾ ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ ਦੀਆਂ 
ਜਿਤਾਂ, ਮੁਹਿੰਮਾਂ ਆਦਿ ਦਾ ਬਿੱਤਾਂਤ ਦਿੱਤਾ ਹੈ। ਇਸ ਨੇ 
ਮਹਾਰਾਜੇ ਨੂੰ ਸੀ ਕ੍ਰਿਸ਼ਣ ਦਾ ਅਵਤਾਰ ਦਸਿਆ ਹੈ ਅਤੇ 
ਧਿਆਨ ਸਿੰਘ ਦਾ ਅਰਜੁਨ ਨਾਲ ਮੁਕਾਬਲਾ ਕੀਤਾ ਹੈ। 
ਇਸ ਤੋਂ ਬਾਦ ਲਾਹੌਰ ਦਰਬਾਰ ਦੀ ਰਾਜਨੈਤਿਕ ਗਤਿਵਿਧੀ 
ਦਾ ਬਿਰਤਾਂਤ ਦਿੱਤਾ ਹੈ। ਫਿਰ ਸੈਧਾਵਾਲੀਆਂ ਦਾ ਲਾਹੌਰੇਂ 
ਭਜਣਾ, ਵਾਪਸ ਆਉਣਾ, ਮਹਾਰਾਜਾ ਸ਼ੇਰ ਸਿੰਘ ਅਤੇ 
ਕੰਵਰ ਪ੍ਰਤਾਪ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਕਤਲ ਕਰਨਾ ਆਦਿ ਘਟਨਾ- 
ਚਕਰ ਦਾ ਵਿਵਰਣ ਦਿੱਤਾ ਹੈ। ਇਸ ਦੇ ਨਾਲ ਹੀ ਭਾਈ 
ਬੀਰ ਸਿੰਘ ਦੇ ਨੌਰੈਗਾਬਾਦ ਸਥਿਤ ਡੋਰੇ ਉਪਰ ਹਮਲੇ ਅਤੇ 
ਲੜਾਈ ਦਾ ਬ੍ਰੱਤਾਂਤ ਦਰਜ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਇਥੋਂ ਹੀ ਹੀਰਾ 
ਸਿੰਘ ਦੀ ਬਰਬਾਦੀ ਦਾ ਅਧਿਆਇ ਸ਼ੁਰੂ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਪਰ 
ਕਵੀ ਆਖ਼ੀਰਲੀਆਂ ਘਟਨਾਵਾਂ ਦਾ ਚਿਤ੍ਣ ਨਹੀਂ ਕਰਦਾ, 
ਕਿਉਂਕਿ ਲਾਹੌਰ ਦਰਬਾਰ ਦੀ ਅਰਾਜਕਤਾ ਕਾਰਣ ਇਹ 
ਉਥੋਂ ਭਜ ਗਿਆ ਸੀ। ਬ੍ਜ ਭਾਸ਼ਾ ਵਿਚ ਲਿਖੀ 487 ਛੰਦਾਂ 
ਦੀ ਇਹ ਰਚਨਾ ਇਕ-ਪੱਖੀ ਅਤੇ ਡੋਗਰਿਆਂ ਦੀ ਗ਼ੈਰ- 
ਜ਼ਰੂਰੀ ਤਾਰੀਫ਼ ਨਾਲ ਭਰੀ ਹੋਈ ਹੈ ਜਿਸ ਨਾਲ ਇਤਿਹਾਸਿਕ 
ਘਟਨਾਵਾਂ ਦਾ ਵਜੂਦ ਧੁੰਦਲਾ ਹੋ ਗਿਆ ਹੈ। 


ਵਿਦਿਆ : ਇਹ “ਅਵਿਦਿਆ” ਦੀ ਵਿਪਰੀਤ-ਅਰਥਕ 
ਸ਼ਬਦ ਹੈ। ਬ੍ਰਹਮ ਅਤੇ ਮਾਯਾ (ਅਵਿਦਿਆ) ਦਾ ਗਿਆਨ 
ਹੀ “ਵਿਦਿਆ” ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਅਦੂਤ-ਵੇਦਾਂਤ ਵਿਚ 
ਗਿਆਨ ਅਥਵਾ ਵਿਦਿਆ ਨੂੰ ਮੋਖ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਦਾ ਸਾਧਨ 
ਮੰਨਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। 

ਵਿਦਿਆ ਦਾ ਮੂਲ ਅਰਥ ਹੈ ਸਤਿ ਦਾ ਗਿਆਨ, 
ਪਰਮਾਰਥ ਤੱਤ੍ਰ ਦਾ ਗਿਆਨ ਜਾਂ ਆਤਮ-ਗਿਆਨ। ਅਦੂੰਤ 
ਵੇਦਾਂਤ ਅਨੁਸਾਰ ਪਰਮਾਰਥ ਤੱਤ੍ਰ ਨੂੰ ਹੀ ਸਤਿ ਸਵੀਕਾਰ 
ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਬ੍ਹਮ ਅਤੇ ਆਤਮਾ ਵਿਚ ਕੋਈ ਅੰਤਰ 
ਨਹੀਂ। ਆਤਮਾ ਹੀ ਬ੍ਰਹਮ ਹੈ। ਇਹੀ ਕਾਰਣ ਹੈ ਕਿ 
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ਵਿਦਿਆ ਸਾਗਰ ਗੰਥ 


ਦਾਰਸ਼ਨਿਕ ਸ਼ਬਦਾਵਲੀ ਵਿਚ ਵਿਦਿਆ ਹੀ “ਬ੍ਹਮ- 
ਵਿਦਿਆ” ਹੈ। 

ਵਿਦਿਆ ਦੇ ਦੋ ਰੂਪ ਹਨ। ਇਕ “ਅਪਰਾ 
ਵਿਦਿਆ', ਜੋ ਨੀਵੇਂ ਦਰਜੇ ਦੀ ਵਿਦਿਆ ਮੰਨੀ ਗਈ ਹੈ। 
ਇਸ ਦਾ ਸੈਬੋਧ ਬ੍ਰਹਮ ਸੈਬਧੀ ਸਗੁਣ ਗਿਆਨ ਨਾਲ ਹੈ। ਇਸ 
_ਨਾਲ ਮੋਖ ਪ੍ਰਾਪਤ ਨਹੀਂ ਕੀਤਾ ਜਾ ਸਕਦਾ। ਦੂਜੀ “ਪਰਾ 
ਵਿਦਿਆ” ਰਾਹੀਂ ਮੋਖ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਨੂੰ “ਬ੍ਹਮ 
-ਵਿਦਿਆ” ਜਾਂ ਆਤਮ-ਵਿਦਿਆ” ਕਿਹਾ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ। 
ਕਾਮ, ਕਰੌਧ, ਲੋਭ, ਮੋਹ, ਅਹੈਕਾਰ ਆਦਿ ਦੁਰਵਿਿੱਤੀਆਂ ਅਥਵਾ 
ਵਿਕਾਰਾਂ ਦਾ ਦਮਨ ਕਰਕੇ ਵੇਦਾਂਤ ਦੀਆਂ ਸਿਖਿਆਵਾਂ ਦਾ 
ਪਾਲਨਾ ਕਰਨਾ ਇਸ ਵਿਦਿਆ ਦੇ ਅੰਗ ਹਨ। ਕਰਮ ਵਜੋਂ 
ਅਪਰਾ ਵਿਦਿਆ ਪਹਿਲੀ ਪੌੜੀ ਹੈ ਅਤੇ ਪਰਾ ਵਿਦਿਆ ਦੂਜੀ। 
ਸ਼੍ਵਣ, ਮਨਨ ਅਤੇ ਨਿਦਿਧ੍ਯਾਸਨ ਦੀ ਪ੍ਰਕ੍ਰਿਆ ਤੋਂ ਲੈਘਦਾ 
ਹੋਇਆ ਜਿਗਿਆਸੂ ਧਿਆਨ ਅਤੇ ਸਮਾਧੀ ਦੀ ਅਵਸਥਾ 
ਵਿਚ ਪਹੁੰਚ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਉਸ ਵੇਲੇ ਆਪਾ-ਪਰਕਾ ਭੇਦ ਮਿਟ 
ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਹ ਗਿਆਨ ਪਰਾ-ਵਿਦਿਆ ਅਖਵਾਉਂਦਾ ਹੈ। 

ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਦੂਜੀ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦੀ ਵਿਦਿਆ, 
“ਪਰਾ ਵਿਦਿਆ” ਨੂੰ ਉਚਿਤ ਠਹਿਰਾਇਆ ਗਿਆ ਹੈ। 
ਆਸਾ ਰਾਗ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਕਿਹਾ ਹੈ- 
/ਵ/ਦਿਆ ਵਾੀਚਾਗੀ ਤਾਂ ਪਰਉਪਕਾਨੰ / ਜਾਂ ਪੰਚ ਰਾਸੰ ਤਾਂ 
ਤੀਰਥ ਵਾਸਾ /(ਗੁ.ਰੰ.356)1 


ਵਿਦਿਆ ਸਾਗਰ ਰੀ੍‌ਥ : ਸਿੱਖ ਇਤਿਹਾਸ ਅਨੁਸਾਰ ਗੁਰੂ 
ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਨੇ ਨ ਕੇਵਲ ਆਪ ਬਾਣੀ ਰਚੀ, ਸਗੋ 
ਬੁਲਾ ਕੇ ਆਪਣੇ ਦਰਬਾਰ ਵਿਚ ਰਖਿਆ ਅਤੇ ਭਾਰਤੀ 
ਸਸਕ੍ਰਿਤੀ ਅਤੇ ਸਾਹਿਤ ਨਾਲ ਸੰਬੰਧਿਤ ਗ੍ਰੰਥਾਂ ਦਾ 
ਅਨੁਵਾਦ ਕਰਵਾਇਆ। ਇਸ ਬਾਰੇ ਬਾਬਾ ਸਰੂਪ ਦਾਸ ਭੱਲਾ 
ਦਾ ਮਹਿਮਾ ਪ੍ਰਕਾਸ਼” ਵਿਚ ਉਲੇਖ ਹੈ : 

ਨਨੂਆ ਬੈਰਾਗੀ ਸਿਆਮ ਕਬ ਬ੍ਰਹਮ ਭਾਟ ਜੇ ਆਹਾ/ 
ਭਾਈ /ਨਿਹਚਲ ਫਕਨਨ ਗੁਰ ਬਡੇ ਗੁਨਨ ਗਨ ਤਾਹਾ/੬/ 
#ਵਰ ਕੰਤਕਾ /ਤਿਨ ਨਾਮ ਨ ਜਾਨੋਂ / 

/&ਲੰ ਸਗਲ ਨੇ ਕਠੇ ਬਸ਼ਾਨੇੰ / 

ਚਾਰ ਝੰਦ ਦਸ ਅਸ਼ਟ ਪੁਰਾਨਾ/ 

ਛੇ ਸਾਸ਼ੜ ਸੰਮਤ ਆਨਾ/7/ 
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ਚੰਬੀਸ ਆਵਤਾਰ ਕੌ ਭਾਖਾ ਕੰਨਾ/ 

ਚਾਰ #ੰ ਚਾਰ ਚਲਤ ਨਵੀਨਾ/ 

ਭਾਖਾ ਬਨਾਈ ਪ੍ਰਭਾ ਸ਼ਫਨ ਕਰਾਈੰ/ 

ਭਾਏ ਪਰਸ਼ਨ ਸ਼ਤਗੁਰ ਆਨ ਭਾਈ /£ / 

ਸਤਾ ਸ਼ਹੰਸ਼ਲਿਤ ਭਾਖ਼ਾ ਕਗੀਂ / 

/ਸਦਿਆ ਸ਼ਾਗ਼ਰ /ਨ੍ਰੰਥ ਪਰ ਚੜ/ 
/ਲ/ਦਿਆ ਸ਼ਾਗਰ ਭਏ /ਤਿਆਰ / 

ਕਾਛ ਸੋਭਾ ਅੰਤ ਨਾ ਪਾਰਾਵਾਰ /੬/ 

ਨੋ ਵੀ ਇਸ ਗੰਥ ਦਾ ਉਲੇਖ ਕੀਤਾ ਹੈ। ਇਸ ਗ੍੍‌ੰਥ ਨੂੰ 
“ਵਿਦਿਆ ਸਾਗਰ ਰੀਥ” ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ 'ਵਿਦਿਆਧਰ ਗੰਥ", 
“ਸਮੁੰਦ ਸਾਗਰ ਗੰਥ” ਵੀ ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ 
ਇਸ ਗ੍ਰੰਥ ਦਾ ਵਜ਼ਨ ਨੌ ਮਣ ਸੀ, ਪਰ ਅਜੇ ਇਸ ਦੀ 
ਜਿਲਦ ਨਹੀਂ ਸੀ ਬਣੀ। ਜਦੋਂ ਆਨੰਦਪੁਰ ਦਾ ਕਿਲ੍ਹਾ ਛਡ 
ਕੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦਾ ਕਾਫ਼ਲਾ ਸਰਸਾ ਨਦੀ ਪਾਰ ਕਰਨ ਲਗਾ, 
ਤਾਂ ਹੜ੍ਹ ਕਾਰਣ ਹੋਰ ਸਾਮਾਨ ਦੇ ਨਾਲ ਇਹ ਗੰਥ ਵੀ ਰੁੜ੍ਹ 
ਗਿਆ। ਪਰ ਖੁਲ੍ਹੇ ਪੱਤਰੇ ਹੋਣ ਕਾਰਣ ਕੁਝ ਪੱਤਰੇ ਸਿੱਖਾਂ ਨੇ 
ਪਕੜ ਲਏ। ਇਹ ਪੱਤਰੇ 'ਖ਼ਾਸ ਦਸਖ਼ਤੀ ਪੱਤਰੇ (ਵੇਖੋ) 
ਵਜੋਂ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਹਨ ਅਤੇ “ਦਸਮ ਰਥ” ਦੀਆਂ ਕੁਝ ਪੁਰਾਤਨ 
ਬੀੜਾਂ ਵਿਚ ਸੰਭਾਲੇ ਹੋਏ ਹਨ। 

“ਵਿਦਿਆ ਸਾਗਰ” ਗਰੰਥ ਵਿਚ ਚੜ੍ਹਨ ਤੋ 
ਇਲਾਵਾ ਇਸ ਵਿਚਲੀਆਂ ਕਈਆਂ ਰਚਨਾਵਾਂ ਦੇ ਨਾਲ 
ਨਾਲ ਉਤਾਰੇ ਵੀ ਕੀਤੇ ਜਾਂਦੇ , ਜੋ ਸ਼ਰਧਾਲੂ ਆਪਣੇ ਪਾਸ 
ਸੈਭਾਲ ਲੈਂਦੇ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਉਤਾਰਾ ਪੋਥੀਆਂ ਨੂੰ ਹੀ ਭਿੰਨ ਭਿੰਨ 
ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਨੇ ਇਕੱਠਾ ਕਰਵਾ ਕੇ “ਦਸਮ ਰੀ੍‌ਥ” ਦੀਆਂ ਬੀੜਾਂ 
ਤਿਆਰ ਕਰਵਾਈਆਂ। “ਦਸਮ ਗੀ੍‌ਥ” ਤੋ' ਭਿਨ ਗੁਰੂ- ਦਰਬਾਰ 
ਵਿਚ ਰਚੀਆਂ ਗਈਆਂ ਕਈ ਕਾਵਿ-ਕ੍ਰਿਤਿਆਂ ਦੀਆਂ 
ਹੱਥ-ਲਿਖਿਤ ਪੋਥੀਆਂ ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਕਈ ਪੁਸਤਕਾਲਿਆਂ ਅਤੇ 
ਨਿਜੀ ਸੈਗੁਹਿਆਂ ਵਿਚ ਸੈਭਾਲੀਆਂ ਹੋਈਆਂ ਹਨ। ਵੇਖੋ 
“ਬਵੈਜਾ ਕਵੀ”। 


ਵਿਦੇਸ਼ਾਂ ਵਿਚ ਸਿੱਖ : ਵਿਦੇਸ਼ਾਂ ਵਿਚ ਸਿੱਖਾਂ ਦੇ ਜਾਣ ਦਾ 
ਕੰਮ ਸੈਨ 1850 ਈ. ਤੋਂ ਬਾਦ ਸ਼ੁਰੂ ਹੋਇਆ। ਇੰਗਲੈਂਡ 
ਸਿੰਘ ਸੀ, ਜਿਸ ਨੂੰ ਅੰਗ੍ਰੇਜ਼ ਇਕ ਤਰ੍ਹਾਂ ਨਾਲ ਬੰਦੀ ਬਣਾ 
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ਕੇ ਸੰਨ 1854 ਈ. ਵਿਚ ਉਥੇ ਲੈ ਗਏ। ਪੰਜਾਬ ਨੂੰ ਆਪਣੇ 
ਅਧੀਨ ਕਰ ਚੁਕਣ ਤੋ' ਬਾਦ ਅੰਗੌਜ਼ਾਂ ਨੇ ਸਿੱਖਾਂ ਦੀ 
ਬਹਾਦਰੀ ਨੂੰ ਸਮਝਦੇ ਹੋਇਆਂ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਪੁਲਿਸ ਅਤੇ ਫ਼ੌਜ 
ਵਿਚ ਭਰਤੀ ਕਰਨਾ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤਾ। ਸੈਨ 1897 ਈ. ਵਿਚ 
ਕੁਈਨ ਵਿਕਟੋਰੀਆ ਦੀ ਡਾਇਮੰਡ ਜੁਬਲੀ ਦੇ ਅਵਸਰ 
`ਤੇ ਸਿੱਖ ਸੈਨਿਕਾਂ ਨੂੰ ਸਲਾਮੀ ਲਈ ਇੰਗਲੈਂਡ ਲਿਆਉਂਦਾ 
ਗਿਆ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ ਬਾਦ ਵਿਚ ਕਈ ਉਥੇ ਹੀ ਟਿਕ ਗਏ। 
ਫਿਰ ਸਰਕਾਰੀ ਕੰਮਾਂ ਲਈ ਸਿੱਖ ਅਫ਼ਸਰ, ਬਰਤਾਨੀਆ 
ਅਤੇ ਰਾਜੇ-ਮਹਾਰਾਜੇ ਅਤੇ ਅਗੋਂ ਪੜ੍ਹਨ ਦੇ ਮੰਤਵ ਨਾਲ 
ਕਈ ਸਿੱਖ ਵਿਦਿਆਰਥੀ ਉਥੇ ਪਹੁੰਚਣ ਲਗ ਗਏ ਅਤੇ 
ਸਮਾਂ ਬੀਤਣ ਨਾਲ ਹੋਰ ਸਿੱਖ ਵੀ ਉਥੇ ਜਾਣ ਲਗ ਗਏ। 
ਪਹਿਲੇ ਵਿਸ਼ਵ ਯੁੱਧ ਨੇ ਸਿੱਖਾਂ ਲਈ ਇੰਗਲੈਂਡ ਦੇ ਦੁਆਰ 
ਖੋਲ੍ਹ ਦਿੱਤੇ। ਦੂਜੇ ਵਿਸ਼ਵ ਯੁੱਧ ਤੋਂ ਬਾਦ ਇੰਗਲੈਂਡ ਵਲ 
ਜਾਣ ਦਾ ਸਿੱਖਾਂ ਦਾ ਇਕ ਰੁਝਾਨ ਬਣ ਗਿਆ। ਇਸ ਰੁਝਾਨ 
ਦਾ ਵਿਸਤਾਰ ਹੋਰਨਾਂ ਯੋਰੁਪੀ ਦੇਸ਼ਾਂ ਵਲ ਵੀ ਹੋਇਆ ਅਤੇ 
ਜਰਮਨੀ, ਹਾਲੈਂਡ, ਬੈਲਜੀਅਮ, ਨਾਰਵੇ , ਸਵੀਡਨ, 
ਡੈਨਮਾਰਕ, ਸਵਿਟਜ਼ਰਲੈਂਡ, ਇਟਲੀ ਆਦਿ ਦੇਸ਼ਾਂ ਵਿਚ 
ਵੀ ਸਿੱਖ ਪਹੁੰਚ ਗਏ । ਅਫ਼ਰੀਕਾ ਦੀਆਂ ਅੰਗ੍ਰੇਜ਼ ਬਸਤੀਆਂ 
ਕੀਨੀਆ ਅਤੇ ਯੂਗਾਂਡਾ ਵਿਚ ਵੀ ਕਈ ਰਾਜ, ਮਿਸਤਰੀ, 
ਵਪਾਰੀ ਅਤੇ ਕਾਰੀਗਰ ਸਿੱਖ ਜਾ ਵਸੇ। 

ਜਾਂ ਫੈਕਟਰੀਆਂ ਵਿਚ ਮਜ਼ਦੂਰੀ ਕਰਨੀ ਪਈ, ਪਰ ਹੌਲੇ 
ਹੌਲੇ ਉਹ ਆਪਣੇ ਕੰਮ-ਕਾਜ ਕਰਨ ਲਗ ਗਏ ਅਤੇ ਸਹਿਜੇ 
ਲਗੇ। ਇਕ ਅਨੁਮਾਨ ਅਨੁਸਾਰ ਇਸ ਵੇਲੇ ਪੰਜ ਲੱਖ ਤੱ 
ਜ਼ਿਆਦਾ ਸਿੱਖ ਉਥੇ ਵਸੇ ਹੋਏ ਹਨ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਆਪਣੇ 
ਕਾਰੋਬਾਰ ਹਨ ਅਤੇ ਆਪਣੀ ਜਾਇਦਾਦਾਂ ਹਨ। ਧਰਮ 
ਪ੍ਚਾਰ ਲਈ ਅਨੇਕ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਬਣੇ ਹੋਏ ਹਨ। ਪਰ ਉਥੋਂ 
ਦੇ ਜੀਵਨ ਅਤੇ ਸਭਿਆਚਾਰ ਨੂੰ ਨਵੀਂ ਪੀੜ੍ਹੀ ਗ੍ਰਹਿਣ 
ਕਰਨ ਲਗ ਗਈ ਹੈ ਜਿਸ ਦੇ ਫਲਸਰੂਪ ਪ੍ਰਾਚੀਨਾਂ ਵਾਂਗ 
ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਸਿੱਖੀ ਆਚਾਰ ਨਹੀਂ ਰਹਿ ਸਕਿਆ। ਧਰਮ- 
ਪ੍ਚਾਰ ਦੀ ਸ਼ਿਦਤ ਦੇ ਅਭਾਵ ਕਾਰਣ ਨਵੀਂ ਪੀੜ੍ਹੀ ਸਿੱਖੀ 
ਅਸੂਲਾਂ, ਰਹਿਤ ਮਰਯਾਦਾ ਅਤੇ ਧਾਰਮਿਕ ਨਿਸ਼ਠਾ ਤੋਂ 
ਹਟਦੀ ਜਾ ਰਹੀ ਹੈ। 
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ਅੰਗੇਜ਼ਾਂ ਨੇ 19ਵੀਂ ਸਦੀ ਦੇ ਉਤਰਾਰਧ ਵਿਚ 
ਬਰਮਾ, ਹਾਂਗਕਾਂਗ, ਸਿੰਗਾਪੁਰ, ਮਲੇਸ਼ੀਆ, ਥਾਈਲੈਂਡ 
ਵਿਚ ਭਰਤੀ ਕਰਕੇ ਤਾਇਨਾਤ ਕੀਤਾ। ਗ਼ਦਰੀ ਬਾਬਿਆਂ 
ਨੇ ਵੀ ਕੈਨੇਡਾ, ਅਮਰੀਕਾ ਆਦਿ ਦੇਸ਼ਾਂ ਵਲ ਜਾਣ ਵੇਲੇ 
ਪਹਿਲਾ ਪੜਾ ਇਨ੍ਹਾਂ ਹੀ ਦੇਸ਼ਾਂ ਵਿਚ ਕੀਤਾ। ਨਾਮਧਾਰੀ 
ਬਾਬਾ (ਸਤਿਗੁਰੂ) ਰਾਮ ਸਿੰਘ ਦੀ ਰੈਗੂਨ ਵਲ ਹੋਈ _ 
ਨਜ਼ਰਬੰਦੀ ਨੇ ਵੀ ਨਾਮਧਾਰੀ ਸਿੰਘਾਂ ਨੂੰ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੇਸ਼ਾਂ ਵਲ 
ਜਾਣ ਲਈ ਪ੍ਰੇਰਿਤ ਕੀਤਾ, ਜਿਥੇ ਉਹ ਹੌਲੀ ਹੌਲੀ ਵਸਦੇ 
ਗਏ। ਦੋਹਾਂ ਵਿਸ਼ਵਯੁੱਧਾਂ ਵੇਲੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਇਲਾਕਿਆਂ ਵਿਚ 
ਅੰਗੇਜ਼ਾਂ ਵਲੋਂ ਲੜਨ ਵਾਲੀ ਅਧਿਕਤਰ ਸੈਨਾ ਸਿੱਖਾਂ ਦੀ 
ਹੀ ਸੀ। ਜਨਰਲ ਮੋਹਨ ਸਿੰਘ ਨੇ ਆਜ਼ਾਦ ਹਿੰਦ ਫ਼ੌਜ ਦਾ 
ਗਠਨ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੇਸ਼ਾਂ ਵਿਚ ਹੀ ਕੀਤਾ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੇਸ਼ਾਂ ਵਿਚੋਂ 
ਥਾਈਲੈਂਡ ਵਿਚ ਵਸਦੇ ਲਗਭਗ ਇਕ ਲੱਖ ਭਾਰਤੀਆਂ 
ਵਿਚੋਂ ਅਧਿਕਤਰ ਸਿੱਖ ਹਨ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਸਿੱਖਾਂ ਦੇ ਦੋ ਵਰਗ 
ਹਨ--ਇਕ ਆਮ ਸਿੱਖਾਂ ਦਾ ਅਤੇ ਦੂਜਾ ਨਾਮਧਾਰੀ ਸਿੱਖਾਂ 
ਦਾ। ਆਮ ਸਿੱਖਾਂ ਦੀ ਗਿਣਤੀ ਅਧਿਕ ਹੈ। ਨਾਮਧਾਰੀ ਸਿੱਖਾਂ 
ਦੀ ਗਿਣਤੀ ਸੈਨ 1934 ਈ. ਵਿਚ ਨਾਮਧਾਰੀ ਬਾਬਾ 
(ਸਤਿਗੁਰੂ) ਪ੍ਰਤਾਪ ਸਿੰਘ ਦੁਆਰਾ ਆਪਣੀ ਸੈਪ੍ਰਦਾਇ ਲਈ 
ਕੀਤੇ ਪ੍ਚਾਰ ਨਾਲ ਵਧੀ। ਪਿਛਲੇ ਸਵਾ ਸੌ ਸਾਲ ਤੋ ਉਥੇ 
ਸਿੱਖ ਵਸਦੇ ਆ ਰਹੇ ਹਨ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਅਧਿਕਾਂਸ਼ ਪੱਛਮੀ 
ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਗੁਜਰਾਂਵਾਲੇ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਤੋਂ ਗਏ ਸਨ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ 
ਕਪੜੇ ਦਾ ਕੈਮ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤਾ ਸੀ ਅਤੇ ਹੁਣ ਕਈ ਵੱਡੀਆਂ 
ਕਪੜਾ-ਮਿਲਾਂ ਦੇ ਮਾਲਕ ਹਨ। ਹੋਟਲ ਇੰਡਸਟਰੀ ਵਿਚ 
ਵੀ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਰੁਚੀ ਹੈ। ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਵਿਚ ਉਹ ਪੱਕੇ ਹਨ 
ਅਤੇ ਪੂਰੀ ਮਰਯਾਦਾ ਨਾਲ ਧਰਮ ਦੀ ਪਾਲਨਾ ਕਰਦੇ ਹਨ। 
ਬੈਂਗਕੌਕ ਵਿਚ ਸਿੱਖਾਂ ਦਾ ਬਹੁਤ ਸੁੰਦਰ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਹੈ 
ਅਤੇ ਸਕੂਲ ਵੀ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਆਪਣਾ ਖੋਲ੍ਹਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। 
ਖੇਡਾਂ ਵਿਚ ਉਥੋਂ ਦੇ ਸਿੱਖਾਂ ਦੀ ਬਹੁਤ ਰੁਚੀ ਹੈ। 
ਅਮਰੀਕਾ ਅਤੇ ਕੈਨੇਡਾ ਵਿਚ ਸਿੱਖਾਂ ਦੇ ਪਹੁੰਚਣ 
ਦਾ ਰਾਹ ਅੰਗੇਂਜ਼ਾਂ ਦੁਆਰਾ ਹੀ ਖੋਲ੍ਹਿਆ ਗਿਆ। ਸੈਨ 
1897 ਈ. ਵਿਚ ਮਲਕਾ ਵਿਕਟੋਰੀਆ ਵਲੋਂ ਮੰਨਾਈ ਗਈ 
ਡਾਇਮੰਡ ਜੁਬਲੀ ਸਮੇਂ ਸਿੱਖ ਫ਼ੌਜ ਉਥੇ ਗਈ। ਉਥੇ ਗਏ 
ਹਾਂਗਕਾਂਗ ਬਸਤੀ ਦੇ ਸਿੱਖ ਸਿਪਾਹੀਆਂ ਨੂੰ ਕੈਨੇਡਾ ਦੀ ਖੁਲ੍ਹੀ 
ਧਰਤੀ ਬਹੁਤ ਪਸੈਦ ਆਈ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ ਕੁਝ ਸਿੱਖ ਸਿਪਾਹੀ 
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ਯਾੜ੍ਾ ਦੌਰਾਨ ਹੀ ਕੈਨੇਡਾ ਦੇ ਜੈਗਲਾਂ ਵਿਚ ਜਾ ਵੜੇ। ਕੁਝ 
ਨੇ ਸੇਵਾ-ਮੁਕਤ ਹੋ ਕੇ ਸਾਂਫਾਾਂਸਿਸਕੋ ਅਤੇ ਵੈਨਕੂਵਰ ਵਲ 
ਰੁਖ ਮੋੜਿਆ। ਸਹਿਜੇ ਸਹਿਜੇ ਜਿਸ ਸਿੱਖ ਦਾ ਦਾਅ ਲਗਿਆ 
ਆਪਣੇ ਪਰਿਵਾਰ ਜਾਂ ਮਿਤਰ ਵਰਗ ਵਿਚੋਂ ਕਿਸੇ ਨ ਕਿਸੇ 
ਨੂੰ ਉਥੇ ਬੁਲਾਉਣ ਦਾ ਉਦਮ ਕੀਤਾ। ਉਥੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਫਾਰਮਾਂ 
ਅਤੇ ਆਰਾ-ਮਿਲਾਂ ਵਿਚ ਕੰਮ ਕਰਕੇ ਬਹੁਤ ਧਨ ਕਮਾਇਆ। 
_ ਉੱਥੇ ਅਗੋਂ ਪੜ੍ਨ ਲਈ ਕਈ ਵਿਦਿਆਰਥੀ ਵੀ ਪਹੁੰਚੇ। 
ਮਾੜਾ ਸਲੂਕ ਕਰਨ ਕਰਕੇ ਗ਼ਦਰੀ ਬਾਬਿਆਂ ਨੇ ਝੰਡੇ ਚੁਕ 
ਲਏ। ਕਿਤਨਿਆਂ ਨੂੰ ਗੋਲੀ ਨਾਲ ਉਡਾਇਆ ਗਿਆ, ਕਈ 
ਫ਼ਾਂਸੀ ਚੜ੍ਹ ਗਏ ਅਤੇ ਕਈ ਕਾਲੋਪਾਣੀ ਦੀਆਂ ਜੇਲ੍ਹਾਂ ਵਿਚ 
ਦਿਨ-ਕਟੀ ਕਰਦੇ ਰਹੇ। ਕਾਮਾਗਾਟਾ ਮਾਰੂ ਜਹਾਜ਼ ਦੀ 
ਘਟਨਾ ਵੀ ਇਸੇ ਦੁਰਵਿਵਹਾਰ ਦਾ ਪ੍ਰਤਿਕਰਮ ਹੈ। 

ਸੈਨ ੧947 ਈ. ਤੋ ਬਾਦ ਅਮਰੀਕਾ ਅਤੇ 
ਕੈਨੇਡਾ ਵਲੋਂ ਭਾਰਤੀਆਂ ਨੂੰ ਨਾਗਰਿਕਤਾ ਦੇ ਹੱਕ ਮਿਲਣ 
ਦੇ ਫਲਸਰੂਪ ਸਿੱਖਾਂ ਨੇ ਉਧਰ ਨੂੰ ਮੂੰਹ ਕਰ ਦਿੱਤਾ। ਇਕ 
ਅਨੁਮਾਨ ਅਨੁਸਾਰ ਹੁਣ ਅਮਰੀਕਾ ਅਤੇ ਕੈਨੇਡਾ ਵਿਚ 
ਸਿੱਖਾਂ ਦੀ ਗਿਣਤੀ 10 ਲੱਖ ਦੇ ਨੇੜੇ ਤੇੜੇ ਹੈ। ਇਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ 
ਆਸਟ੍ਰੇਲੀਆਂ ਵਿਚ ਵੀ ਸਿੱਖਾਂ ਨੇ ਪ੍ਰਵੇਸ਼ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਇਸ 
ਵੱਲੋਂ 15 ਹਜ਼ਾਰ ਸਿੱਖ ਉਸ ਮੁਲਕ ਵਿਚ ਵਸਦੇ ਹਨ। 
ਨਿਊਜ਼ੀਲੈਂਡ ਵਿਚ ਵੀ ਚਾਰ ਹਜ਼ਾਰ ਸਿੱਖ ਵਸ ਚੁਕੇ ਹਨ। 
ਇਨ੍ਹਾਂ ਮੁਲਕਾਂ ਵਿਚ ਜਾ ਕੇ ਵਸੇ ਸਿੱਖ ਆਪਣੀ ਮਿਹਨਤ 
ਦੇ ਸਦਕਾ ਬਹੁਤ ਕਾਮਯਾਬ ਹਨ। ਹਰ ਵਪਾਰ ਵਿਚ ਇਨ੍ਹਾਂ 
ਨੇ ਆਪਣੀ ਧਾਕ ਜਮਾਈ ਹੈ। ਰਾਜਨੈਤਿਕ ਅਤੇ 
ਪ੍ਰਸ਼ਾਸਨਿਕ ਵਿਵਸਥਾ ਵਿਚ ਵੀ ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਆਪਣੀ ਥਾਂ 
ਬਣਾਈ ਹੈ। ਵਿਦੇਸ਼ਾਂ ਵਿਚ ਵਸਦੇ ਸਿੱਖਾਂ ਬਾਰੇ ਸ. ਦਰਸਨ 
ਸਿੰਘ ਦੀ ਲਿਖੀ ਪੁਸਤਕ 8115 10 14001 &01€1123: 
11 /0010160 11011013[01% ਵਿਚ ਕਾਫ਼ੀ ਜਾਣਕਾਰੀ 
ਮਿਲਦੀ ਹੈ। ਸ. ਗੁਰਮੁਖ ਸਿੰਘ ਨੇ ਆਪਣੀ ਪੁਸਤਕ (110- 
031 1001811: 11੬ ੨15੦ 01 8105 #%0030 ਵਿਚ 
ਆਸਟ੍ਰੇਲੀਆ, ਨਿਊਜ਼ੀਲੈਂਡ, ਮਲੇਸ਼ੀਆ, ਯੋਰੁਪ, ਅਮਰੀਕਾ, 
ਕੈਨੇਡਾ ਅਤੇ ਇੰਗਲੈਂਡ ਵਿਚ ਵਸਦੇ ਸਿੱਖਾਂ ਦੇ ਪਰਿਵਾਰਾਂ 
ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਕੰਮ-ਕਾਜ ਦਾ ਸਰਵੇਖਣ ਕੀਤਾ ਹੈ ਅਤੇ 
ਡਾ. ਸੁਰਜੀਤ ਕੌਰ ਨੇ ਆਪਣੀ ਪੁਸਤਕ %॥੧00051 11੦ 
611-1080111£ ੮ 01੬ 51815 ਵਿਚ ਅਮਰੀਕਾ, 
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ਨੂੰ ਛੋਹਣ ਵਾਲੇ ਤੀਹ ਕੁ ਸਿੱਖਾਂ ਨੂੰ ਆਪਣੀ ਸਰਵੇ ਦਾ 
ਆਧਾਰ ਬਣਾਇਆ ਹੈ। 

ਪਿਛਲੇ 30 ਸਾਲ ਤੋ ਵਧ ਸਮੇਂ ਵਿਚ ਯੋਗੀ 
ਹਰਿਭਜਨ ਨੇ ਯੋਗ-ਸਾਧਨਾ ਰਾਹੀਂ ਅਮਰੀਕਨਾਂ ਵਿਚ ਸਿੱਖ 
ਧਰਮ ਦਾ ਪ੍ਰਚਾਰ ਕੀਤਾ ਹੈ ਅਤੇ ਅਨੋਕ ਅੰਗੇਜ਼ਾਂ ਨੂੰ ਸਿੱਖ 
ਬਣਾਇਆ ਹੈ। ਅਮਰੀਕਾ ਦੀ ਨਿਊ ਮੈਕਸੀਕੋ ਸਟੇਟ ਵਿਚ 
ਛੇ ਹਜ਼ਾਰ ਫੁਟ ਦੀ ਬੁਲੈਦੀ ਉਤੇ ਸਥਾਪਿਤ ਹੋਇਆ ਉਨ੍ਹਾਂ 
ਦਾ “ਐਸਪੇਨੋਲਾ” ਆਸ਼੍ਮ ਅਮਰੀਕਾ ਵਿਚ ਸਿੱਖੀ ਦਾ ਗੜ੍ਹ 
ਸਮਝਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਅਮਰੀਕਾ ਦੀ ਸਰਕਾਰ ਅਤੇ ਪਰਜਾ 
ਯੋਗੀ ਜੀ ਦੀ ਕਦਰ ਕਰਦੇ ਹਨ। ਪਤਾ ਲਗਿਆ ਹੈ ਕਿ 
ਨਿਊ ਮੈਕਸੀਕੋ ਸਟੇਟ ਦੀ ਸੈਨੇਟ ਅਤੇ ਅਸੈਂਬਲੀ ਦੇ ਇਜਲਾਸ 
ਦੀ ਆਰੈਭਿਕ ਅਰਦਾਸ ਯੋਗੀ ਹੋਰਾਂ ਤੋਂ ਕਰਵਾਈ ਜਾਂਦੀ 
ਹੈ। ਯੋਗੀ ਜੀ ਦੇ ਆਸ਼ਮ ਵਿਚ ਸਿੱਖੀ ਸੰਬਧੀ ਅਕਸਰ 
ਸੈਮੀਨਾਰ ਹੁੰਦੇ ਰਹਿੰਦੇ ਹਨ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਵਲੋਂ ਦੱਖਣੀ ਅਮਰੀਕਾ 
ਦੇ ਕਈ ਇਲਾਕਿਆਂ, ਖ਼ਾਸ ਕਰਕੇ ਅਰਜਨਟੀਨਾ, ਪੇਰਗੁਆ, 
ਬ੍ਰਾਜ਼ੀਲ ਵਿਚ ਯੋਗ-ਸਮਾਗਮਾਂ ਰਾਹੀਂ ਸਿੱਖੀ ਦਾ ਪ੍ਰਚਾਰ 
ਬੜੀ ਰੁਚੀ ਨਾਲ ਕੀਤਾ ਜਾ ਰਿਹਾ ਹੈ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਹੋਰ ਵੀ 
ਕਈ ਮੁਲਕਾਂ ਵਿਚ ਸਿੱਖ-ਧਰਮ-ਪ੍ਚਾਰ ਕੇਂਦਰ ਸਥਾਪਿਤ 
ਕੀਤੇ ਹਨ। ਅਜ ਕਲ ਉਹ ਲੈਬੀ ਬੀਮਾਰੀ ਕਾਰਣ 
ਮਰਣਾਸਨ ਹਨ। 

ਇਕ ਅਨੁਮਾਨ ਅਨੁਸਾਰ ਵਿਦੇਸ਼ਾਂ ਵਿਚ ਵਸਣ 
ਵਾਲੇ ਭਾਰਤੀਆਂ ਵਿਚੋਂ ਲਗਭਗ 40 ਫ਼ੀਸਦੀ ਲੌਗ ਸਿੱਖ 
ਹਨ। ਜਿਸ ਮੁਲਕ ਵਿਚ ਜਾਓ, ਉਥੇ ਸਿੱਖ ਮੌਜੂਦ ਹਨ। 
ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਆਪਣੀ ਅੰਤਰ-ਰਾਸ਼ਟਰੀ ਪਛਾਣ 
ਬਣਾ ਲਈ ਹੈ। ਇਸ ਸਭ ਦੇ ਕਈ ਕਾਰਣ ਹਨ। ਇਕ ਇਹ 
ਕਿ ਸਮੁੰਦਰ ਪਾਰ ਕਰਕੇ ਦੇਸ਼ੋਂ ਬਾਹਰ ਨ ਜਾਣ ਵਾਲੀ ਕਿਸੇ 
ਮਨਾਹੀ ਨੂੰ ਇਹ ਕੋਈ ਮਹੱਤਵ ਨਹੀਂ ਦਿੰਦੇ। ਦੂਜਾ, ਸੁਭਾਵਿਕ 
ਤੌਰ 'ਤੇ ਪ੍ਰਗਤੀਸ਼ੀਲ ਅਤੇ ਵਿਕਾਸਵਾਦੀ ਰੁਚੀਆਂ ਵਾਲੇ 
ਹਨ। ਤੀਜੇ, ਹਡ-ਕਾਠ ਦੇ ਤਕੜੇ ਹੋਣ ਕਾਰਣ ਮਿਹਨਤ 
ਮਜ਼ਦੂਰੀ ਕਰਨ ਤੋਂ' ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਕੋਈ ਸੈਕੋਚ ਨਹੀਂ ਹੈ। ਚੌਥੇ, 
ਇਹ ਅਸੁਵਿਧਾਵਾਂ ਨਾਲ ਜੂਝਣ ਤੋ ਪਿਛੇ ਨਹੀਂ ਹਟਦੇ। 

ਪ੍ਰਚਾਰ ਦੀ ਘਾਟ ਕਾਰਣ ਨਵੀਂ ਪੀੜ੍ਹੀ ਸਿੱਖੀ ਤੋਂ 
ਪਰੇ ਹਟਦੀ ਜਾ ਰਹੀ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਮੂਲ ਸਭਿਆਚਾਰ 
ਅਤੇ ਧਰਮ ਨਾਲ ਜੋੜੀ ਰਖਣ ਲਈ ਸਿੱਖ ਸਮਾਜ ਵਲੋਂ 
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ਵੀਰ ਸਿੰਘ ਬਲ 
ਕੋਈ ਰੀਭੀਰ ਉਪਰਾਲਾ ਨਹੀਂ ਕੀਤਾ ਜਾ ਰਿਹਾ। 


ਵੀਰ ਸਿੰਘ ਬਲ : ਕਵੀ ਵੀਰ ਸਿੰਘ ਨੇ ਬ੍ਰਜ ਅਤੇ ਪੰਜਾਬੀ 
ਦੋਹਾਂ ਭਾਸ਼ਾਵਾਂ ਵਿਚ ਅਧਿਕਾਰ ਨਾਲ ਲਿਖਿਆ। ਇਸ ਦਾ 
ਜਨਮ ਸਭਾ ਸਿੰਘ ਦੇ ਪੁੱਤਰ ਬਖਤਾ ਸਿੰਘ ਦੇ ਘਰ ਸਠਿਆਲੇ 
ਵਿਚ ਹੋਇਆ : 

ਕਾਲ # ਜਗ ਦੇਵ ਪਸ਼ਾਰਾ/ 

ਤਾ ਕੁਲ ਮੱ ਸਲ ਗੰਤ ਭਾਇਲੇਂ, 

ਸਤਾ /ਨੈੰਘ ਲਇਲੋਂ ਸ਼ ਮੰ ਅਵਤਾਰਾ / 

ਤਾਸ਼ ਸ਼ਪੂਤਾ ਭਾਇਯੋ ਝਖਤਾ /ਸੈਘ ਨੂ, 

ਜਸ਼ ਕੇ ਧਾ%੫ਗੀ ਸ਼ਠਾੀਲਾਰਾ/ 

ਤਾ ਸਤ ਵਨ /ਨੰਘ ਗੰਦ ਭਾ/ਇਲੋਂ, 

/ਨਿੰਘ ਸ਼ਾਗਰ /ਨ੍ਰਥ ਨੰਨਸ਼ੇ /#ੈਸ਼ਤਾਰਾ/ 

_ਇਸ ਦੀਆਂ ਕੁਲ ਛੇ ਰਚਨਾਵਾਂ ਉਪਲਬਧ ਹਨ, 
ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ ਦੋ ਪੰਜਾਬੀ ਵਿਚ-“ਹੀਰ ਰਾਂਝਾ” (1812 
ਈ.), “ਬਾਰਾਮਾਂਹ” (ਨਾਮਾਂਤਰ “ਜੰਗਨਾਮਾ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ 
ਸਿੰਘ)- ਵਿਚ ਹਨ ਅਤੇ ਚਾਰ--'ਗੁਰਕੀਰਤ ਪ੍ਰਕਾਸ਼” 
(1824 ਈ:) (ਵੇਖੋਂ), 'ਸਿੰਘ ਸਾਗਰ” (1827 ਈ.) (ਵੇਖੋ), 
“ਗੋਪੀ ਚੰਦ ਵੈਰਾਗ ਸ਼ਤਕ” (1842 ਈ.) ਅਤੇ “ਸੁਧਾ ਸਿੰਧੂ 
ਰਾਮਾਇਣ” (18531 ਈ.)-ਬ੍ਜ ਭਾਸ਼ਾ ਵਿਚ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ 
ਵਿਚੋਂ “ਗੁਰਕੀਰਤ ਪ੍ਰਕਾਸ਼” ਅਤੇ “ਸਿੰਘ ਸਾਗਰ” ਪੰਜਾਬੀ 
ਯੂਨੀਵਰਸਿਟੀ ਪਟਿਆਲਾ ਵਲੋ ਸੈਪਾਦਿਤ ਕਰਵਾ ਕੇ 
ਪ੍ਕਾਸ਼ਿਤ ਕੀਤੀਆਂ ਜਾ ਚੁਕੀਆਂ ਹਨ। ਇਸ ਵਿਵਰਣ 
ਤੋਂ ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ ਕਵੀ ਵੀਰ ਸਿੰਘ ਬਲ ਦਾ ਰਚਨਾ-ਕਾਲ 
ਸੈਨ 1812 ਤੋਂ 1851 ਈ. ਤਕ ਵਿਆਪਤ ਹੈ। ਇਸ 
ਆਧਾਰ 'ਤੇ ਅਨੁਮਾਨ ਹੈ ਕਿ ਉਸ ਦਾ ਜਨਮ 18ਵੀਂ ਸਦੀ 
ਦੀ ਅੰਤਿਮ ਚੌਥਾਈ ਵਿਚ ਹੋਇਆ ਹੋਵੇਗਾ। ਇਸ ਨੇ 
ਆਪਣੇ ਜੀਵਨ ਦਾ ਬਹੁਤ ਸਮਾਂ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਵਿਚ ਅਤੇ 
ਫਿਰ ਪਟਿਆਲਾ ਰਾਜ ਦਰਬਾਰ ਵਿਚ ਬਤੀਤ ਕੀਤਾ। 
“ਹੀਰ ਰਾਂਝੇ” ਦਾ ਕਿਸਾ ਕਵੀ ਅਨੁਸਾਰ ਸੈਨ 

1812 ਈ. (1869 ਬਿ.) ਵਿਚ ਕਥਨ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਅਤੇ 
ਲਗਭਗ 24 ਵਰ੍ਹਿਆਂ ਬਾਦ ਸੈਨ 1836 ਈ. ਵਿਚ 
ਪਟਿਆਲਾ ਨਗਰ ਵਿਚ ਲਿਖਿਆ ਗਿਆ। ਕਵੀ ਅਨੁਸਾਰ: 

ਕਾਥਾ ਠਾਰਾ ਸੰ ਸ਼ਾਲ ਉਣਤਣਨੇਂ ਮੈਂ, 
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ਵੀਰ ਸਿੰਘ ਬਲ 
/ਲਥ ਆਣ /ਤਰਾਣਵੇਂ ਸ਼ਾਲ ਭਾਈ / 
ਅਸ ਵਦੀ /ਲਿਤਾ ਸੰ ਸ਼ੁਭ ਵਾਰ ਮੰਗਲ, 
/ਲ਼ਥਾੰ ਸਾਹਿਰ ਟਾਲ ਸ਼ਧਾ/ਇ ਭਾਈ /2੭5 / 
ਹੱਥ-ਲਿਖਿਤ ਰੂਪ ਵਿਚ ਸੈੱਟ੍ਲ ਪਬਲਿਕ 
ਲਾਇਬ੍ਰੇਰੀ (ਨੰ.552) ਵਿਚ ਉਪਲਬਧ ਇਹ “ਹੀਰ” ਕਿਸੇ 
ਸਿੱਖ ਕਵੀ ਦਾ ਲਿਖਿਆ ਪਹਿਲਾ ਕਿੱਸਾ ਹੈ। ਕਵੀ ਨੇ ਸ਼ੁਰੂ 
ਵਿਚ ਗੁਰੁ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਪ੍ਰਤਿ ਬੈਦਨਾ ਕਰਦੇ ਹੋਇਆਂ 
ਜਲ ਅਤੇ ਮੀਨ ਦੇ ਪਰਸਪਰ ਆਸ਼ਰਿਤ ਸੈਬੈਧ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ 
ਕੀਤੀ ਹੈ : 
ਲੜਾ ਮਾਲਕ ਸ਼ਰਥ ਸ਼ਨੰਠ ਦਾ ਜ?/ 
ਲਾਨ ਨਾਲ ਕੁਰਥਾਨ ਗਰ ਗੀਝੈਂਦ /ਨਘ ਤੇ, 
ਸ਼ਾਨ ਜ਼ੋਰ ਗੀਝੰਦ /ਸੰਘ ਪਨ ਦਾ ਜਾ 
ਸਦਾ ਆਸਰਾ ਗੁਰ ਨੀਝੈਂਦ /ਸਿੰਘ ਦਾ, 
/ਜੋਕੂੰ ਆਨ ਠੰ ਆਸਰਾ ਨਨ ਦਾ ਜੀ/ 
ਇਸ ਨੇ ਭਾਵੇ' ਵਾਰਿਸ ਦੀ ਹੀਰ ਦੇ ਕਥਾਨਕ ਨੂੰ 
ਆਧਾਰ ਬਣਾਇਆ ਹੈ, ਪਰ ਸਭਿਆਚਾਰਿਕ ਅਤੇ ਧਾਰਮਿਕ 
ਪਿਛੋਕੜਾਂ ਦੇ ਅੰਤਰ ਕਰਕੇ ਇਸ ਦੀ ਹੀਰ ਦਾ ਕਥਾਨਕ 
ਗੁਰਮਤਿ ਤੋ' ਬਹੁਤ ਪ੍ਭਾਵਿਤ ਹੈ। ਇਸ ਨੇ ਹੀਰ ਦੀ ਕਥਾ 
ਲਈ “ਦਸਮਗੰਥ' ਵਿਚ ਸੈਕਲਿਤ “ਚਰਿਤੋਂ ਪਾਖਿਆਨ” ਦੇ 
ਹੀਰ ਪ੍ਰਸੈਗ ਦੇ ਮਿਥਿਹਾਸਿਕ ਪਿਛੋਕੜ ਨੂੰ ਸਵੀਕਾਰਿਆ 
ਹੈ। ਜੈਮਣਜਤੀ ਨਾਂ ਦੀ ਸੱਤਾ ਦੀ ਕਲਪਨਾ ਕਰਕੇ ਪੰਜ 
ਪੀਰਾਂ ਦੀ ਗਤਿਵਿਧੀ ਨੂੰ ਉਸ ਦੇ ਅਧੀਨ ਸੈਚਾਲਿਤ ਕੀਤਾ 
ਹੈ। ਰੱਬ ਦਾ ਹੁਕਮ ਮੰਨਣਾ, ਕਰਤਾਰ ਦੀ ਦਰਗਾਹ ਵਿਚ 
ਪੇਸ਼ ਹੋਣ, ਹੀਰ-ਰਾਂਝੇ ਲਈ “ਗੁਰਮੁਖ” ਸ਼ਬਦ ਵਰਤਣਾ 
ਗੁਰਮਤਿ ਅਤੇ ਸਿੱਖੀ-ਆਚਾਰ ਦਾ ਸਪੱਸ਼ਟ ਪ੍ਰਭਾਵ ਹੀ 
ਮੰਨਣਾ ਪਵੇਗਾ, ਜਿਵੇਂ : 
ਹੋਈ ਹੁਕਮ ਆਵਾਜ਼ ਕਰਤਾਰ ਦਾ ਜੀ, 
ਖੜੇ ਸ਼ ਨ ਫਕੀਨ ਸ਼ੱਤ / ਰ੍ 
ਨੱਢਾ ਹਰ ਭਿਆਲ ਦਾ ਨਾਲ ਅੱਤ / 
ਵੀਰ /ਨੰਘ ਪਰਵਾਹ ਕਾ ਗੁਰਮਖਾੰ ਨੂੰ, 
ਜਿਹੜੇ ਸ਼ਝਦਾ ਗੁਰਦੇਵ ਦੇ ਨਾਲ ਰਤੇ /20/ 
ਕੇਂਦਰੀ ਪੰਜਾਬੀ ਵਿਚ ਲਿਖੀ ਇਸ ਰਚਨਾ ਦੀ 
ਭਾਸ਼ਾ ਉਤੇ ਅਰਬੀ-ਫ਼ਾਰਸੀ ਦੇ ਸ਼ਬਦਾਵਲੀ ਦੇ ਪ੍ਰਭਾਵ ਤੋਂ 
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ਚੜ੍ਹਿਆ ਹੈ। ਇਸ ਕਿੱਸੇ ਵਿਚ ਕਵੀ ਨੇ ਸਿੱਖ ਮਰਯਾਦਾਵਾਦ 
ਦੇ ਕਲਾਵੇ ਵਿਚ ਰਹਿ ਕੇ ਅਸ਼ਲੀਲ ਅਤੇ ਭੜਕੀਲੇ ਪ੍ਰਸੰਗਾਂ 
ਦੇ ਵਰਣਨ ਤੋਂ ਸੈਕੋਚ ਕੀਤਾ ਹੈ। 

“ਬਾਰਹਮਾਂਹ” ਨਾਂ ਦੀ ਰਚਨਾ ਵਿਚ ਕਵੀ ਨੇ 
ਪੰਜਾਬੀ ਭਾਸ਼ਾ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਦੇ ਯੁੱਧਾਂ ਦਾ 
ਉਸਤਤਮਈ ਢੰਗ ਨਾਲ ਵਰਣਨ ਕੀਤਾ ਹੈ, ਪਰ ਕੋਈ ਤੱਥਕ 
ਸੂਚਨਾ ਜਾਂ ਬਿਿੱਤਾਂਤ ਨਹੀਂ ਦਿੱਤਾ। ਦੁਰਾਨੀਆਂ ਵਿਰੁੱਧ ਕੀਤੇ 
ਗਏ ਸਿੱਖ ਸੈਘਰਸ਼ ਨੂੰ ਵੀ ਬੜੀ ਭਾਵਨਾਮਈ ਸ਼ੈਲੀ ਵਿਚ 
ਚਿਤਰਿਆ ਹੈ। ਦੋਹਰਾ-ਅਦਭੁਤ ਛੰਦ-ਵਿਧਾਨ ਵਿਚ ਰਚੇ 
ਇਸ ਬਾਰਹਮਾਂਹ ਦਾ ਕੋਈ ਇਤਿਹਾਸਿਕ ਮਹੱਤਵ ਨਹੀਂ ਹੈ। 


ਵੀਰ ਸਿੰਘ, ਭਾਈ (1872-1957 ਈ.) : ਆਧੁਨਿਕ 
ਪੰਜਾਬੀ ਸਾਹਿਤ ਦੇ ਪਿਤਾਮਾ ਅਤੇ ਸਿੰਘ ਸਭਾ ਤੇ ਚੀਫ਼ 
ਖ਼ਾਲਸਾ ਦੀਵਾਨ ਦੇ ਸਾਹਿਤਕਾਰ-ਪ੍ਵਕਤਾ ਭਾਈ ਵੀਰ 
ਸਿੰਘ ਦਾ ਜਨਮ ਦੀਵਾਨ ਕੌੜਾ ਮੱਲ ਦੇ ਵੈਸਜ਼ ਡਾ. ਚਰਨ 
ਸਿੰਘ ਦੇ ਘਰ ਬੀਬੀ ਉੱਤਰ ਕੌਰ ਦੀ ਕੁੱਖੋਂ 5 ਦਸੈਬਰ, 
1872 ਈ. ਵਿਚ, ਕਟੜਾ ਗਰਬਾ ਸਿੰਘ, ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ ਵਿਚ 
ਹੋਇਆ। ਦੀਵਾਨ ਕੌੜਾ ਮੱਲ ਫ਼ਰਖ਼ਸੀਅਰ ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਵੇਲੇ 
ਪਹਿਲਾਂ ਲਾਹੌਰ ਵਿਚ ਦੀਵਾਨ ਸੀ ਅਤੇ ਫਿਰ ਸੈਨ 1750 
ਈ. ਵਿਚ ਮੁਲਤਾਨ ਦਾ ਹਾਕਮ ਨਿਯੁਕਤ ਹੋਇਆ। ਉਹ 
ਆਪਣੀ ਵਾਹ ਲਾ ਕੇ ਸਿੱਖਾਂ ਨੂੰ ਮੁਗ਼ਲ ਸਰਕਾਰ ਦੇ ਜ਼ੁਲਮਾਂ 
ਤੋਂ ਬਚਾਉਂਦਾ ਰਿਹਾ। ਇਸੇ ਕਰਕੇ ਇਸ ਖ਼ਾਨਦਾਨ ਨੂੰ ਸਿੱਖ 
ਸਮਾਜ ਵਿਚ ਸਤਕਾਰਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਭਾਈ ਵੀਰ ਸਿੰਘ ਦੇ 
ਵਾਲੇ ਗੰਭੀਰ ਵਿਦਵਾਨ ਸਨ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਵਿਦਵੱਤਾ, 
ਗੁਰਮਤਿ-ਗਿਆਨ ਅਤੇ ਸਿੱਖੀ ਆਚਰਣ ਭਾਈ ਵੀਰ ਸਿੰਘ 
ਨੂੰ ਵਿਰਸੇ ਵਿਚ ਮਿਲੇ। 

ਸ਼ੁਰੂ ਵਿਚ ਆਪ ਦੀ ਪੜ੍ਹਾਈ ਦਾ ਪ੍ਰਬੋਧ ਘਰ 
ਗਿਆਨੀ ਹਰਭਜਨ ਸਿੰਘ ਤੋਂ ਗੁਰਮਤਿ ਦਾ ਅਧਿਐਨ 
ਕੀਤਾ। ਦਸਵੀਂ ਤਕ ਦੀ ਪੜ੍ਹਾਈ, ਚਰਚ ਮਿਸ਼ਨ ਸਕੂਲ 
ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਵਿਚ ਕਰਕੇ , ਸੈਨ 1891 ਈ. ਵਿਚ ਮੁਕੌਮਲ 
ਕੀਤੀ। ਫਿਰ ਘਰ ਵਿਚ ਹੀ ਦਾਰਸ਼ਨਿਕ ਗ੍ਰੰਥਾਂ ਅਤੇ 
ਸਾਹਿਤਿਕ ਰਚਨਾਵਾਂ ਦਾ ਅਧਿਐਨ ਕੀਤਾ। ਭਾਈ ਵੀਰ 
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ਇਲਾਵਾ ਪਟਿਆਲਾ ਦੀ ਭਾਸ਼ਾ ਦਾ ਖੇਤਰੀ ਰੈਗ ਵੀ 


ਵੀਰ ਸਿੰਘ, ਭਾਈ 
ਸਿੰਘ ਦੀ ਸਾਹਿਤ-ਸਾਧਨਾ ਦਾ ਮੂਲ ਉੱਦੇਸ਼ ਸਿੱਖ-ਧਰਮ 
ਅਤੇ ਗੁਰਮਤਿ-ਦਰਸ਼ਨ ਦੀ ਸਮਕਾਲੀ ਪਰਿਸਥਿਤੀਆਂ ਦੇ 
ਸੰਦਰਭ ਵਿਚ ਨਵੀਨ ਵਿਆਖਿਆ ਕਰਨਾ ਸੀ। 

ਆਪ ਦਾ ਵਿਆਹ 17 ਸਾਲ ਦੀ ਉਮਰ ਵਿਚ 
ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ ਨਿਵਾਸੀ ਸ. ਨਰਾਇਣ ਸਿੰਘ ਦੀ ਪੁੱਤਰੀ ਬੀਬੀ 
ਚਤੁਰ ਕੌਰ ਨਾਲ ਹੋਇਆ। ਇਸ ਤੋਂ ਆਪ ਦੇ ਘਰ ਦੋ 
ਪੁੱਤਰੀਆਂ (ਕਰਤਾਰ ਕੌਰ ਅਤੇ ਸੁਸ਼ੀਲ ਕੌਰ) ਨੇ ਜਨਮ 
ਲਿਆ। ਆਪ ਦਾ ਛੋਟਾ ਭਰਾ ਡਾ. ਬਲਬੀਰ ਸਿੰਘ (ਵੇਖੋ) 
ਵੀ ਬੜਾ” ਸੂਝਵਾਨ ਵਿਗਿਆਨੀ ਅਤੇ ਗੁਰਮਤਿ ਦਾ 
ਵਿਆਖਿਆਕਾਰ ਸੀ। 

ਸਾਹਿਤ-ਸਿਰਜਨਾ ਦਾ ਕੰਮ ਆਪ ਨੇ 20 ਸਾਲਾਂ 
ਦੀ ਉਮਰ ਵਿਚ ਸੈਨ 1892 ਈ. ਤੋਂ ਸ਼ੁਰੂ ਕਰ ਦਿੱਤਾ, ਪਰ 
ਪਹਿਲੀ ਪੁਸਤਕ 'ਸੁੰਦਰੀ” ਸੈਨ 1898 ਈ. ਵਿਚ ਛਪ ਕੇ 
ਸਾਹਮਣੇ ਆਈ। ਇਸ ਤੋ ਬਾਦ ਰਚਨਾ-ਪਕ੍ਹਿਆ ਦੇਹਾਂਤ 
(10 ਜੂਨ 1957 ਈ.) ਤਕ ਚਲਦੀ ਰਹੀ। ਈਸਾਈ 
ਮਿਸ਼ਨਰੀਆਂ ਦੇ ਸਿੱਖ ਵਿਰੋਧੀ ਪ੍ਰਚਾਰ ਨੂੰ ਠਲ੍ਹ ਪਾਉਣ 
ਅਤੇ ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਦੇ ਸ਼ੁੱਧ ਸਰੂਪ ਨੂੰ ਕਾਇਮ ਰਖਣ ਲਈ 
ਹੋਂਦ ਵਿਚ ਆਈ ਸਿੰਘ ਸਭਾ ਲਹਿਰ ਦੇ ਪ੍ਰਭਾਵ ਹੇਠਾਂ 
ਭਾਈ ਵੀਰ ਸਿੰਘ ਨੇ ਸ. ਸਾਧੂ ਸਿੰਘ ਧੂਪੀਏ ਨਾਲ ਰਲ ਕੇ 
ਸੈਨ 1894 ਈ. ਵਿਚ 'ਖ਼ਾਲਸਾ ਟ੍ਰੈਕਟ ਸੁਸਾਇਟੀ” ਦੀ 
ਸਥਾਪਨਾ ਕੀਤੀ ਅਤੇ ਨਿੱਕੇ ਨਿੱਕੇ ਟੈਕਟਾਂ ਰਾਹੀਂ ਧਰਮ- 
ਪ੍ਰਚਾਰ ਦਾ ਆਰੈਭ ਕੀਤਾ। ਫਿਰ ਸੈਨ 1899 ਈ. ਵਿਚ 
“ਖ਼ਾਲਸਾ ਸਮਾਚਾਰ” ਨਾਂ ਦੀ ਸਪਤਾਹਿਕ ਪਤ੍ਰਿਕਾ ਵੀ ਸ਼ੁਰੂ 
ਕੀਤੀ ਜੋ ਹੁਣ ਤਕ ਛਪ ਰਹੀ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਫੈਕਟਾਂ ਅਤੇ 
“ਖ਼ਾਲਸਾ ਸਮਾਚਾਰ” ਤੇ “ਨਿਰਗੁਣਿਆਰਾ” ਪਤ੍ਰਕਾਵਾਂ 
ਦੁਆਰਾ ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਦਾ ਪ੍ਰਚਾਰ ਕੀਤਾ। ਆਪ ਨੇ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ 
ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਬਾਣੀ ਦੀ ਵਿਆਖਿਆ ਲਈ 'ਸੈਥ੍ਯਾ ਸੀ ਗੁਰੂ ` 
ਗ੍੍‌ਥ ਸਾਹਿਬ” (ਵੇਖੋ) ਦੀ ਰਚਨਾ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤੀ, ਪਰ 607 ਪੰਨੇ 
ਤਕ ਹੀ ਲਿਖੀ ਜਾ ਸਕੀ, ਕਿਉਕਿ ਤਦਉਪਰੈਤ ਆਪ ਦੀ 
ਮ੍ਰਿਤੂ ਹੋ ਗਈ। 

ਭਾਈ ਵੀਰ ਸਿੰਘ ਨੇ ਕਵਿਤਾ (ਦਿਲ ਤਰੈਗ, 
ਤੇਲ ਤੁਪਕੇ , ਲਹਿਰਾਂ ਦੇ ਹਾਰ, ਮਟਕ ਹੁਲਾਰੇ, ਬਿਜਲੀਆਂ 
ਦੇ ਹਾਰ, ਮੇਰੇ ਸਾਈਆਂ ਜੀਉ ਅਤੇ ਰਾਣਾ ਸੂਰਤ ਸਿੰਘ ਨਾਂ 
ਦੇ ਮਹਾਕਾਵਿ), ਨਾਵਲ (ਸੁੰਦਰੀ, ਬਿਜੈ ਸਿੰਘ, ਸਤਵੈਤ 
ਕੌਰ, ਬਾਬਾ ਨੌਧ ਸਿੰਘ), ਨਾਟਕ (ਰਾਜਾ ਲਖਦਾਤਾ ਸਿੰਘ), 
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ਵੀਰੋ , ਬੀਬੀ 


ਜੀਵਨੀਆਂ (ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਚਮਤਕਾਰ, ਅਸ਼ਟ ਗੁਰੂ 
ਚਮਤਕਾਰ, ਗੁਰੂ ਕਲਗੀਧਰ ਚਮਤਕਾਰ), ਨਿਬੰਧ ਆਦਿ 
ਮੌਲਿਕ ਰਚਨਾਵਾਂ ਸਿਰਜਨ ਤੋ' ਇਲਾਵਾ ਸੰਪਾਦਨ (ਸਿੱਖਾਂ 
ਦੀ ਭਗਤਮਾਲਾ, ਪੁਰਾਤਨ ਜਨਮਸਾਖੀ, ਪ੍ਰਾਚੀਨ ਪੰਥ 
ਪ੍ਰਕਾਸ਼, ਸਾਖੀ ਪੋਥੀ, ਗੁਰ ਪ੍ਰਤਾਪ ਸੂਰਜ ਆਦਿ), ਕੋਸ਼ਕਾਰੀ, 
ਟੀਕਾਕਾਰੀ, ਪੱਤਰਕਾਰੀ ਆਦਿ ਖੇਤਰਾਂ ਵਿਚ ਵੀ ਬਹੁਤ 
ਯੋਗਦਾਨ ਪਾਇਆ। ਆਪ ਦੀਆਂ ਰਲੀਆਂ ਮਿਲੀਆਂ ਤਿੰਨ 
ਦਰਜਨ ਰਚਨਾਵਾਂ ਉਪਲਬਧ ਹਨ। ਇਸ ਵੱਡਮੁਲੀ ਦੇਣ 
ਨੂੰ ਮੁਖ ਰਖਦਿਆਂ ਅਨੇਕ ਸੰਸਥਾਵਾਂ ਵਲੋ ਆਪ ਨੂੰ 
ਸਨਮਾਨਿਤ ਕੀਤਾ ਗਿਆ। ਸੈਨ 1949 ਈ. ਵਿਚ ਪੰਜਾਬ 
ਲਰਨਿੰਗ ਦੀ ਮਾਨਾਰਥ ਡਿਗਰੀ ਪ੍ਰਦਾਨ ਕੀਤੀ ਗਈ। 
ਸੈਨ 1951 ਈ. ਵਿਚ ਮਹਿਕਮਾ ਪੰਜਾਬੀ, ਪਟਿਆਲਾ 
ਵਲੋਂ ਸ਼ਿਰਮੋਣੀ ਸਾਹਿਤਕਾਰ ਦੇ ਰੂਪ ਵਿਚ ਸਨਮਾਨਿਤ 
ਕੀਤਾ ਗਿਆ। ਸੈਨ 1952 ਈ. ਵਿਚ ਆਪ ਨੂੰ ਪੰਜਾਬ 
ਵਿਧਾਨ ਪਰਿਸ਼ਦ ਦਾ ਮੈਂਬਰ ਨਾਮਜ਼ਦ ਕੀਤਾ ਗਿਆ। ਸੈਨ 
1955 ਈ. ਵਿਚ ਆਪ ਦੀ ਪੁਸਤਕ “ਮੇਰੇ ਸਾਈਆਂ ਜੀਓ” 
ਨੂੰ ਸਾਹਿਤ ਅਕਾਡਮੀ, ਨਵੀਂ ਦਿੱਲੀ ਵਲੋ ਪੁਰਸਕ੍ਿਤ 
ਕੀਤਾ ਗਿਆ। ਜਨਵਰੀ 1957 ਈ. ਵਿਚ ਭਾਰਤ ਸਰਕਾਰ 
ਵਲੋਂ ਪਦਮ-ਭੂਸ਼ਣ ਨਾਲ ਸਨਮਾਨਿਆ ਗਿਆ। 

ਵੀ ਸਨ। ਆਪ ਨੇ ਅਨੇਕ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦੀਆਂ ਸਮਾਜ-ਸੁਧਾਰਕ 
ਸੈਸਥਾਵਾਂ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਵਿਚ ਯੋਗਦਾਨ ਪਾਇਆ, ਜਿਵੇ' 
ਸੈਂਟਰਲ ਖ਼ਾਲਸਾ ਯਤੀਮਖ਼ਾਨਾ, ਸਿੱਖ ਐਜੂਕੇਸ਼ਨਲ ਕਮੇਟੀ, 
ਸੈਂਟਰਲ ਖ਼ਾਲਸਾ ਪ੍ਰਚਾਰਕ ਵਿਦਿਆਲਾ, ਗੁਰਦੁਆਰਾ 
ਐੱਡ` ਸਿੰਧ ਬੈਂਕ ਆਦਿ। ਆਪ ਸਹਿਜ ਬਿਰਤੀ ਦੇ ਇਕ 
ਡੂੰਘੇ ਚਿੰਤਕ ਅਤੇ ਲੋਕਾਂ ਦੇ ਦੁੱਖਾਂ ਦਾ ਅਹਿਸਾਸ ਕਰਨ 
ਵਾਲੇ ਹਮਦਰਦ ਸਾਹਿਤਕਾਰ ਸਨ। 


ਵੀਰੋ, ਬੀਬੀ (ਜ. 1615 ਈ.) : ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਥਿੰਦ ਸਾਹਿਬ 
ਦੀ ਪੁੱਤਰੀ ਜੋ ਮਾਤਾ ਦਮੋਦਰੀ ਦੀ ਕੁੱਖੋਂ 11 ਜੁਲਾਈ 1615 
ਈ. ਨੂੰ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਵਿਚ ਪੈਦਾ ਹੋਈ। ਇਸ ਦਾ ਵਿਆਹ 24 
ਮਈ 1629 ਈ. ਨੂੰ ਮੱਲਾ ਪਿੰਡ ਦੇ ਨਿਵਾਸੀ ਭਾਈ ਧਰਮੇ ਦੇ 
ਪੁੱਤਰ ਭਾਈ ਸਾਧੂ ਨਾਲ ਹੋਇਆ ਜੋ ਜਾਤਿ ਦਾ ਖੋਸਲਾ ਖੜ੍ਹੀ 
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ਸੀ। ਇਸ ਦੇ ਵਿਆਹ ਤੋਂ ਕੁਝ ਪਹਿਲਾਂ ਸ਼ਾਹਜਹਾਨ ਬਾਦਸ਼ਾਹ 
ਦੇ ਇਕ ਬਾਜ਼ ਪਿਛੇ ਸਿੱਖਾਂ ਅਤੇ ਸ਼ਾਹੀ ਸੈਨਾ ਵਿਚ ਝੜਪ ਹੋ 
ਗਈ। ਇਹ ਛੇਵੇਂ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਪਹਿਲੀ ਲੜਾਈ ਸੀ। ਇਸ 
ਲਈ ਵਿਆਹ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਕੁਝ ਗੜਬੜਾ ਗਈ। ਫਿਰ ਵੀ _ 
24 ਮਈ 1629 ਈ. ਨੂੰ ਇਹ ਵਿਆਹ ਪਿੰਡ ਝਬਾਲ, ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ 
ਅੰਮ੍ਰਤਸਰ ਵਿਚ ਸੈਪੰਨ ਹੋਇਆ। 

ਗੁਲਾਬ ਚੰਦ, ਜੀਤ ਮੱਲ, ਰੈਗਾ ਰਾਮ ਅਤੇ ਮਾਹਰੀ ਚੰਦ-ਨੇ 
ਜਨਮ ਲਿਆ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਸਾਰਿਆਂ ਨੇ ਭੰਗਾਣੀ ਦੇ ਯੁੱਧ ਵਿਚ 
ਹਿੱਸਾ ਲਿਆ ਅਤੇ ਆਪਣੀ ਬਹਾਦਰੀ ਦੀ ਧਾਕ ਜਮਾਈ। 
ਸ਼ਾਹ ਅਤੇ ਭਾਈ ਜੀਤ ਮੱਲ ਨੌ ਵੀਰ-ਗਤੀ ਪਾਪਤ ਕੀਤੀ। 


ਵੇਦਾਂਤ : ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਦੀ ਮੂਲ-ਭੂਤ ਵਿਚਾਰਧਾਰਾ ਵੇਦਾਂਤ 
ਨਾਲ ਦੂਰ ਤਕ ਸਮਾਨਤਾ ਰਖਦੀ ਹੈ। ਵੇਦਾਂਤ ਦੀਆਂ ਜੋ 
ਮਾਨਤਾਵਾਂ ਯੁਗ ਦੀਆਂ ਹਾਣੀ ਨ ਰਹੀਆਂ, ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ 
ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਕੋਈ ਮਾਨਤਾ ਨ ਮਿਲੀ, ਖ਼ਾਸ ਤੌਰ ਉਤੇ 
ਅਦੂੈਤਵਾਦ, ਦੂੰ ਤਾ-ਦੈਂਤਵਾਦ ਆਦਿ। ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਦੀ 
ਜ਼ਰੂਰੀ ਹੈ। 

ਵੇਦਾਂਤ ਦਰਸ਼ਨ ਦੇ ਸੰਸਥਾਪਕ ਦਾ ਨਾਂ 
ਬਾਦਰਾਯਣ ਮੰਨਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 'ਬਾਦਰਾਯਣ” ਤੋਂ ਆਮ 
ਤੌਰ 'ਤੇ ਦੋ ਭਾਵ ਕਢੇ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। ਇਕ “ਬਦਰ' (ਆਚਾਰਯ) 
ਦਾ ਵੈਸ਼ਜ ਅਤੇ ਦੂਜਾ ਬੇਰੀਆਂ ਦੇ ਝੁੰਡ ਜਾਂ ਬਦਰਿਕਾਸ਼ਮ 
ਵਿਚ ਰਹਿਣ ਵਾਲਾ। ਇਹ “'ਵਿਆਸ” ਦਾ ਹੀ ਨਾਮਾਂਤਰ 
ਹੈ। ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਨੇ ਵੀ ਵਿਆਸ ਨੂੰ ਹੀ ਵੇਦਾਂਤ ਦਰਸ਼ਨ 
ਦਾ ਮੋਢੀ ਮੰਨਿਆ ਹੈ- ਨਿਆਮ ਵੋਟ ਕਓਂ ਸੋਧ ਕੱਠੇ ਆੱਥ 
ਵੰਦਾਂਤ /ਝਿਆਨ ਸ਼ਣਾਇਆ (1/11)। 

ਇਸ ਦਰਸ਼ਨ ਦੀ ਉਤਪੱਤੀ ਦਾ ਮੂਲ ਸੋਮਾ 
ਆਪਣੇ ਸਿਖਰ 'ਤੇ ਪਹੁੰਚ ਗਈ ਸੀ। ਇਸ ਲਈ ਹੀ 
ਦਰਸ਼ਨ ਦਾ ਉਪਨਿਸ਼ਦਾਂ ਵਿਚ ਹੌਲੀ ਹੌਲੀ ਵਿਕਾਸ ਹੋਇਆ 
ਸੀ। ਫਿਰ ਬਾਦਰਾਯਣ ਨੇ ਵੇਦਾਂਤ ਦੇ ਮੂਲ- ਸਿੱਧਾਂਤਾਂ ਨੂੰ 
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ਵਦਾਤ ਸਿ 
ਆਪਣੇ 'ਬ੍ਹਮਸੂਤ੍” ਵਿਚ ਸੈਕਲਿਤ ਕੀਤਾ ਸੀ। ਕਿਉਂਕਿ 
ਇਸ ਦਰਸ਼ਨ ਵਿਚ ਸ਼ਰੀਰ ਅੰਦਰ ਸਥਿਤ ਅਵਿਨਾਸ਼ੀ 
ਆਤਮਾ ਨੂੰ ਕੇਂਦਰ ਮੰਨਿਆ ਗਿਆ ਹੈ, ਇਸ ਲਈ ਇਸ 
ਦਾ ਇਕ ਨਾਂ 'ਸ਼ਰੀਰਿਕ ਮੀਮਾਂਸਾ” ਵੀ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਹੋਇਆ ਹੈ। 

ਵੇਦ ਕਰਮ-ਪ੍ਧਾਨ ਹਨ ਜਾਂ ਗਿਆਨ-ਪ੍ਧਾਨ, 
ਇਸ ਵਿਸ਼ੇ 'ਤੇ ਬਹੁਤ ਪਹਿਲਾਂ ਤੋ ਵਾਦ-ਵਿਵਾਦ ਚਲਦਾ 
ਆ ਰਿਹਾ ਸੀ। ਜੈਮਿਨੀ ਨੇ ਪਹਿਲਾਂ ਵੇਦਾਂ ਨੂੰ ਕਰਮ-ਪ੍ਰਧਾਨ 
ਮੰਨ ਕੇ ਆਪਣੀ ਮੀਮਾਂਸਾ ਦੀ ਰਚਨਾ ਕੀਤੀ ਅਤੇ ਬਾਦ 
ਵਿਚ ਬਾਦਰਾਯਣ ਨੇ ਆਪਣੇ ਬ੍ਹਮਸੂਤ ਵਿਚ ਵੇਦਾਂ ਨੂੰ 
ਗਿਆਨ-ਪ੍ਧਾਨ ਮੰਨਿਆ। ਇਸ ਲਈ ਜੈਮਿਨੀ ਦੀ ਮੀਮਾਂਸਾ 
ਨੂੰ 'ਪੂਰਵ-ਮੀਮਾਂਸਾ” ਅਤੇ ਬਾਦਰਾਯਣ ਦੇ ਬ੍ਹਮ-ਸੂਤ੍‌ ਨੂੰ 

-ਮੀਮਾਂਸਾ” ਦਾ ਨਾਂ ਦਿੱਤਾ ਜਾਣ ਲਗਿਆ। 

ਵੇਦਾਂਤ ਦਰਸ਼ਨ ਦਾ ਮੂਲ ਵਿਸ਼ਾ ਹੈ ਬ੍ਹਮ। 
“ਰਿਗਵੇਦ” ਦੇ “ਪੁਰੁਸ਼-ਸੂਕ੍ਤ” ਵਿਚਲੀ ਪੁਰਸ਼ ਦੀ ਕਲਪਨਾ 
ਉਪਨਿਸ਼ਦਾਂ ਤਕ ਪਹੁੰਚਦਿਆਂ ਪਹੁੰਚਦਿਆਂ ਸਤਿ, ਆਤਮਾ 
ਅਤੇ ਬ੍ਹਮ ਵਰਗੇ ਸਮਾਨਾਰਥਕ ਸ਼ਬਦਾਂ ਰਾਹੀ' ਹੋਣ ਲਗੀ। 
ਬ੍ਹਮ ਦੇ ਸਰੂਪ ਨੂੰ ਸਪੱਸ਼ਟ ਕਰਦਿਆਂ 'ਬ੍ਹਮਸੂਤ੍' ਦੇ ਦੂਜੇ 
ਸੂਤ ਵਿਚ ਕਿਹਾ ਗਿਆ ਹੈ ਕਿ ਜਿਥੋਂ ਵਿਸ਼ਵ ਦੀ ਸਿਰ੍‌ਸ਼ਟੀ 
ਹੁੰਦੀ ਹੈ, ਜੋ ਵਿਸ਼ਵ ਦਾ ਧਾਰਕ (ਧਾਰਣ ਕਰਨ ਵਾਲਾ) ਹੈ 
ਅਤੇ ਵਿਸ਼ਵ ਦੇ ਲਯ ਹੋ ਜਾਣ ਤੋਂ ਬਾਦ ਜਿਸ ਵਿਚ ਸਭ 
ਵਸਤੂਆਂ ਸਮਾ ਜਾਂਦੀਆਂ ਹਨ, ਉਹੀ “ਬ੍ਰਹਮ” ਹੈ। 
ਬਾਦਰਾਯਣ ਨੇ ਜੜਵਾਦ, ਸਾਂਖ੍ਯ, ਵੈਸ਼ੇਸ਼ਿਕ, ਬੌਧ-ਮਤ 
ਅਤੇ ਹੋਰ ਮਤਾਂ ਜਾਂ` ਸਿੱਧਾਂਤਾਂ ਦਾ ਖੰਡਨ ਕਰਕੇ ਆਪਣੇ 
ਦਰਸ਼ਨ ਦੀ ਸੁਸਪੱਸ਼ਟ ਰੂਪ ਵਿਚ ਸਥਾਪਨਾ ਕੀਤੀ। ਬ੍ਹਮ 
ਸੈਬੰਧੀ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਮੂਲ ਬਿਰਤੀ ਅਦ੍ਰੈਤਵਾਦੀ ਹੈ। 

ਜਦੋਂ ਵੀ ਕਿਸੇ ਦਾਰਸ਼ਨਿਕ ਮਤ ਜਾਂ ਸਿੱਧਾਂਤ 
ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਹੁੰਦੀ ਹੈ ਤਾਂ ਉਨ੍ਹਾਂ ਸਿੱਧਾਂਤਾਂ ਦੀ ਸੂਤਰਾਂ ਵਿਚ 
ਰਚਨਾ ਕੀਤੀ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਸੂਤ] ਆਪਣੇ ਆਪ ਵਿਚ ਬਹੁਤ 
ਸੈਖਿਪਤ ਅਤੇ ਸੈਕੇਤਿਕ ਹੁੰਦੇ ਹਨ। ਇਸ ਲਈ ਵਖ ਵਖ 
ਵਿਦਵਾਨ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਆਪਣੇ ਆਪਣੇ ਢੰਗ ਨਾਲ 
ਵਿਆਖਿਆ ਕਰਦੇ ਹਨ। 'ਬ੍ਹਮਸੂਤ੍” ਦੇ ਸੂਤਰਾਂ ਦੀ 
ਵਿਆਖਿਆ ਭਿੰਨ ਭਿੰਨ ਢੰਗ ਨਾਲ ਕੀਤੀ ਜਾਣ ਲਗੀ। 
ਹਰ ਇਕ ਵਿਦਵਾਨ ਨੇ ਆਪਣੇ ਆਪਣੇ ਭਾਸ਼੍ਯ ਵਿਚ 
ਅਦੈਤ ਦਾ ਜਿਸ ਢੰਗ ਜਾਂ ਵਿਸ਼ਿਸ਼ਟਤਾ ਨਾਲ ਸਰੂਪ ਸਪੱਸ਼ਟ 
ਕੀਤਾ, ਉਸੇ ਦੇ ਆਧਾਰ 'ਤੇ ਉਸ ਦਾ ਵਾਦ ਪ੍ਚਲਿਤ 
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ਵੌਦਾਂਤ 
ਹੋਇਆ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ ਸ਼ੈਕਰਾਚਾਰਯ, ਰਾਮਾਨੁਜਾਚਾਰਯ 
ਆਦਿ ਦੇ ਭਾਸ਼੍ਯ ਅਤੇ ਅਦ੍ੈਤ ਸੈਬੈਧੀ ਸਥਾਪਨਾਵਾਂ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ 
ਉੱਲੇਖਯੋਗ ਹਨ। 

ਸ਼ੈਕਰਾਚਾਰਯ ਦੀ ਧਾਰਣਾ ਹੈ ਕਿ ਬ੍ਰਹਮ ਇਕ- 
ਮਾਤ ਸਤਿ ਹੈ। ਇਸ ਦਾ ਅਰਥ ਕੇਵਲ ਇਤਨਾ ਹੀ ਨਹੀਂ 
ਕਿ ਈਸ਼ਵਰ ਤੋਂ' ਇਲਾਵਾ ਹੋਰ ਕੋਈ ਸੱਤਾ ਨਹੀਂ ਹੈ, ਸਗੋਂ 
ਈਸ਼ਵਰ ਦੇ ਅੰਤਰਗਤ ਵੀ ਕੋਈ ਦੂਜੀ ਸੱਤਾ ਨਹੀਂ ਹੈ। 
ਸ਼ੈਕਰ ਨੇ ਈਸ਼ਵਰ ਨੂੰ ਮਾਯਾਵੀ ਮੰਨਿਆ ਹੈ ਜੋ ਆਪਣੀ 
ਮਾਯਾ ਸ਼ਕਤੀ ਰਾਹੀਂ ਸੈਸਾਰ ਦੀ ਰਚਨਾ ਕਰਦਾ ਹੈ। ਇਸ 
ਮਤ ਅਨੁਸਾਰ ਜੇ ਪਰਮਾਰਥਿਕ ਸੱਤਾ ਇਕ ਹੈ ਤਾਂ ਸੈਸਾਰ 
ਦੀ ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ, ਅਸਲ ਵਿਚ, ਸਿ੍‌ਸ਼ਟੀ ਨਹੀਂ ਹੈ। ਇਹ ਸਭ 
ਕੁਝ ਮਾਯਾਵੀ ਪਾਸਾਰ ਹੈ। ਕਈ ਵਾਰ ਰੱਸੀ ਨੂੰ ਵੇਖ ਕੇ ਸੱਪ 
ਦਾ ਭੁਲੇਖਾ ਪੈ ਜਾਂਦਾ ਹੈ, ਸਿਪ ਨੂੰ ਵੇਖ ਕੇ ਚਾਂਦੀ ਦਾ ਭਰਮ 
ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ ਸਾਰੇ ਭਰਮਾਂ ਜਾਂ ਭੁਲੇਖਿਆਂ 
ਦਾ ਇਕ ਆਧਾਰ (ਅਧਿਸ਼ਠਾਨ) ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਜੋ ਵਾਸਤਵਿਕ 
ਜਾਂ ਸਚਾ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਪਰ ਅਗਿਆਨ ਕਾਰਣ ਅਜਿਹੇ 
ਆਧਾਰਾਂ ਉਤੇ ਹੋਰਨਾਂ ਵਸਤੂਆਂ ਦਾ ਅਧਿਆਸ ਜਾਂ ਆਰੋਪ 
ਕਰ ਲਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਆਰੋਪਿਤ ਵਸਤੂ ਸਚੀ ਨਹੀਂ ਹੁੰਦੀ। 
ਸੈਸਾਰ ਦੀ ਅਨੇਕਰੁਪਤਾ ਦੀ ਵਿਆਖਿਆ ਇਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ ਕੀਤੀ 
ਜਾ ਸਕਦੀ ਹੈ। ਬ੍ਹਮ ਇਕ ਹੈ, ਪਰ ਅਗਿਆਨ ਜਾਂ 
ਅਵਿਦਿਆ ਕਾਰਣ ਉਸ ਵਿਚ ਅਨੋਕਤਾ ਦਾ ਅਹਿਸਾਸ 
ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਅਗਿਆਨ ਕਾਰਣ ਅਸੀਂ ਬ੍ਰਹਮ ਨੂੰ ਇਕ ਨਹੀਂ, 
ਅਨੇਕ ਰੂਪਾਂ ਵਿਚ ਵੇਖਦੇ ਹਾਂ। ਇਹ ਸਾਰਾ ਖੇਲ-ਪਸਾਰਾ 
ਇਕ ਬ੍ਰਹਮ ਦਾ ਹੈ, ਪਰ ਮਾਯਾ ਸ਼ਕਤੀ ਕਰਕੇ ਉਸ ਦੇ ਅਨੇਕ 
ਰੂਪ ਦਿਸ ਪੈਂਦੇ ਹਨ। ਪਰੰਤੂ ਜੇ ਸਾਡੇ ਵਿਚ ਅਗਿਆਨ 
(ਅਵਿਦਿਆ) ਨ ਰਹੇ ਤਾਂ ਬ੍ਹਮ ਦੀ ਅਨੇਕਰੂਪਤਾ ਦਾ ਭਰਮ 
ਖ਼ਤਮ ਹੋ ਜਾਏਗਾ। ਮਾਯਾ ਅਤੇ ਅਵਿਦਿਆ ਅਸਲੋਂ ਇਕ 
ਸ਼ਕਤੀ ਦੇ ਨਾਮਾਂਤਰ ਹਨ। ਇਸ ਲਈ ਮਾਯਾ ਨੂੰ “ਅਗਿਆਨ” 
ਵੀ ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 

ਜੇ ਸੈਸਾਰ ਦੀ ਅਨੇਕਰੂਪਤਾ ਨੂੰ ਸਚ ਮੰਨ ਲਿਆ 
ਜਾਏ ਤਾਂ ਈਸ਼ਵਰ ਨੂੰ ਸੈਸਾਰ ਦੀ ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਤੋ ਵੇਖਿਆਂ 
ਇਸ ਦੀ ਪ੍ਤੀਤੀ ਸਿਰਜਨਹਾਰ ਜਾਂ ਮਾਯਾਵੀ ਵਜੋ' ਹੋਵੇਗੀ। 
ਪਰ ਜਦੋਂ' ਸਿ੍‌ਸ਼ਟੀ ਦੇ ਮਿਥਿਆ ਹੋਣ ਦਾ ਗਿਆਨ ਹੋ ਜਾਂਦਾ 
ਹੈ ਤਾਂ ਈਸਵਰ ਦਾ ਸਿਰਜਨਹਾਰ ਰੂਪ ਵੀ ਅਰਥਹੀਨ ਹੋ 
ਜਾਂਦਾ ਹੈ।ਸ਼ੈਕਰਾਚਾਰਯ ਨੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੋ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦੀਆਂ ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀਆਂ 
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ਵਰਕਾ 
ਪਰਮਾਰਥਿਕ ਕਿਹਾ ਹੈ। ਵਿਵਹਾਰਿਕ ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਸਾਧਾਰਣ 
ਮਨੁੱਖਾਂ ਲਈ ਹੈ ਜੋ ਸੈਸਾਰ ਨੂੰ ਸਚਾ ਮੰਨਦੇ ਹਨ। ਈਸ਼ਵਰ 
ਇਸ ਦਾ ਸਰਵ-ਸ਼ਕਤੀਮਾਨ, ਰਖਿਅਕ ਅਤੇ ਸੈਘਾਰਕ ਹੈ। 
ਇਸ ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਤੋਂ ਈਸ਼ਵਰ ਦੇ ਅਨੇਕ ਗੁਣ ਹਨ। ਇਸ 
ਲਈ ਸਗੁਣ ਹੈ। ਇਸ ਪੱਖੋਂ ਸ਼ੋਕਰਾਚਾਰਯ ਅਨੁਸਾਰ ਬ੍ਹਮ 
ਸਗੁਣ ਬ੍ਹਮ ਜਾਂ ਈਸ਼ਵਰ ਹੈ। 

ਪਰਮਾਰਥਿਕ ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਗਿਆਨੀ ਲੋਕਾਂ ਦੀ ਹੈ 
ਸੈਸਾਰ ਉਨ੍ਹਾਂ ਲਈ ਮਾਯਾਵੀ ਜਾਂ ਮਿਥਿਕ ਹੈ। ਇਸ ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀ 
ਤੋਂ ਬ੍ਹਮ ਦੇ ਅਨੇਕ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ ਗੁਣ ਵੀ ਨਹੀਂ ਹਨ। ਇਸ 
ਲਈ ਉਹ ਨਿਰਵਿਕਲਪ ਹੈ, ਨਿਰਗੁਣ ਹੈ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ 
ਸ਼ਰੀਰ ਭ੍ਰਾਂਤੀ-ਮੁਲਕ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਆਤਮਾ ਅਤੇ ਬ੍ਰਹਮ 
ਵਿਚ ਕੋਈ ਅੰਤਰ ਨਹੀਂ ਰਹਿ ਜਾਂਦਾ। ਇਹ ਪਰਮਾਰਥਿਕ 
ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਅਵਿਦਿਆ ਦੇ ਦੂਰ ਹੋਣ 'ਤੇ ਹੀ ਸੰਭਵ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। 
ਅਵਿਦਿਆ ਨੂੰ ਦੂਰ ਕਰਨ ਲਈ ਮਨੁੱਖ ਨੂੰ ਇਦੀਆਂ ਅਤੇ 
ਮਨ ਉਤੇ ਸੈਜਮ ਰਖਣਾ ਪੈਂਦਾ ਹੈ, ਸੈਸਾਰਿਕ ਵਸਤੂਆਂ ਤੋ' 
ਵੈਰਾਗ ਦੀ ਭਾਵਨਾ ਵਿਕਸਿਤ ਕਰਨੀ ਹੁੰਦੀ ਹੈ ਅਤੇ 
ਮੁਕਤੀ ਲਈ ਪ੍ਰਬਲ ਇੱਛਾ ਹੋਣੀ ਚਾਹੀਦੀ ਹੈ। ਅਜਿਹਾ 
ਵਿਅਕਤੀ ਸੈਸਾਰ ਵਿਚ ਰਹਿੰਦਾ ਹੋਇਆ ਵੀ ਸੈਸਾਰ ਤੋ 
ਵਿਰਕਤ ਰਹਿੰਦਾ ਹੈ। ਮਿਥਿਆ ਗਿਆਨ ਕਾਰਣ ਪਹਿਲਾਂ 
ਉਹ ਆਪਣੇ ਆਪ ਨੂੰ ਬ੍ਹਮ ਤੋਂ ਵਖ ਸਮਝਦਾ ਹੈ। ਜਦੋਂ 
ਮਿਥਿਆ-ਗਿਆਨ ਦੂਰ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਤਾਂ ਦੁੱਖਾਂ ਦਾ ਅੰਤ 
ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਮੁਕਤ ਆਤਮਾ ਬ੍ਰਹਮ ਵਾਂਗ ਆਨੰਦ- 
ਸਰੂਪ ਹੋ ਜਾਂਦੀ ਹੈ।ਸ਼ੋਕਰ ਦੇ ਇਸ ਸਿੱਧਾਂਤ ਨੂੰ 'ਅਦ੍ਰੈਤਵਾਦ” 
ਦਾ ਨਾਂ ਦਿੱਤਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 

ਪਰਮਾਤਮਾ-ਆਤਮਾ ਸੰਬੰਧੀ ਅਦੈੰ ਤਵਾਦੀ 
ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀਕੋਣ ਅਤੇ ਸੈਸਾਰ ਦੇ ਵਿਵਹਾਰਿਕ ਤੇ ਪਰਮਾਰਥਿਕ 
ਰੂਪਾਂ ਦੀਆਂ ਸਥਾਪਨਾਵਾਂ ਗੁਰੂਬਾਣੀ ਵਿਚ ਆਮ ਮਿਲਦੀਆਂ 
ਹਨ। ਗੁਰਮਤ-ਦਰਸ਼ਨ ਅਤੇ ਵੇਦਾਂਤ ਦੇ ਸਮ-ਭਾਵੀ ਤੱਥਾਂ 
ਬਾਰੇ ਵੇਖੋਂ- 'ਗੁਰੁ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ : ਸਾਧਨਾ ਦਾ ਸਰੂਪ” ਅਤੇ 
'ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ : ਵਿਚਾਰਧਾਰਾ”। 


ਵੇਰਕਾ (ਕਸਬਾ) : ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ ਨਗਰ ਤੋਂ 9 
ਕਿ.ਮੀ. ਉੱਤਰ-ਪੂਰਬ ਵਲ ਵਸਿਆ ਇਕ ਕਸਬਾ ਜਿਸ 
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ਵੈਨਤੂਰਾ ਜੀਨ ਬੇਪਟਿਸਟੇ 
ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨਾਲ ਸੰਬੰਧਿਤ “ਗੁਰਦੁਆਰਾ 
ਨਾਨਕਸਰ” ਹੈ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਆਪਣੀ ਉਦਾਸੀ ਦੌਰਾਨ ਇਸ 
ਕਸਬੇ ਵਿਚ ਆਏ ਸਨ ਅਤੇ ਪਿੰਡ ਦੇ ਪੱਛਮ ਵਾਲੋਂ ਪਾਸੇ 
ਇਕ ਟੋਭੇ ਦੇ ਕੰਢੇ ਠਹਿਰੇ ਸਨ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਆਮਦ ਦੀ 
ਯਾਦ ਵਿਚ ਪਹਿਲਾਂ ਉਥੇ ਇਕ ਥੜਾ ਸਾਹਿਬ ਬਣਾਇਆ 
ਗਿਆ। ਸੈਨ 1899 ਈ. ਵਿਚ ਉਸੇ ਥਾਂ ਉਤੇ ਗੁਰਦੁਆਰੇ 
ਦੀ ਇਮਾਰਤ ਬਣਵਾਈ ਗਈ। ਬਾਦ ਵਿਚ ਸ਼ਰਧਾਲੂਆਂ 
ਨੇ ਸੈਨ 1926 ਈ. ਵਿਚ ਨਵੀਂ ਇਮਾਰਤ ਉਸਰਵਾਈ। 
ਇਸ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਦੀ ਵਰਤਮਾਨ ਇਮਾਰਤ ਸੈਨ 1973 
ਈ. ਵਿਚ ਸਿਰਜੀ ਗਈ। ਮੁੱਖ ਭਵਨ ਦੇ ਖੱਬੇ ਪਾਸੇ ਸਰੋਵਰ 
ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ ਅਤੇ ਪਿਛਲੇ ਪਾਸੇ 'ਗੁਰੂ ਕਾ ਲੈਗਰ” 
ਉਸਰਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਇਹ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸ਼੍ਰੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ 
ਪ੍ਰਬੰਧਕ ਕਮੇਟੀ ਨਾਲ ਸੈਬੰਧਿਤ ਹੈ, ਪਰ ਇਸ ਦੀ ਦੇਖ-ਭਾਲ 
ਸਥਾਨਕ ਕਮੇਟੀ ਕਰਦੀ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੀ 
ਆਮਦ ਵਾਲੇ ਦਿਨ 25 ਮਾਰਚ ਨੂੰ ਹਰ ਸਾਲ ਵੱਡਾ ਧਾਰਮਿਕ 
ਮੇਲਾ ਲਗਦਾ ਹੈ। 


ਵੈਨਤੂਰਾ ਜੀਨ ਬੇਪਟਿਸਟੇ (1792-1858 ਈ.): ਸਿੱਖ 
ਫ਼ੌਜ ਦਾ ਇਕ ਇਟੈਲੀਅਨ ਜਰਨੈਲ, ਜਿਸ ਦਾ ਜਨਮ 
1792 ਈ. ਵਿਚ ਇਟਲੀ ਦੇ ਇਕ ਕੈਥੋਲਿਕ ਪਰਿਵਾਰ 
ਵਿਚ ਹੋਇਆ ਸੀ। ਸੈਨ 1809 ਈ. ਵਿਚ ਇਹ ਫਰਾਂਸ ਦੀ 
ਫ਼ੌਜ ਵਿਚ ਭਰਤੀ ਹੋ ਗਿਆ। ਸੈਨ 1810 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ 
ਨੂੰ ਲੈਫਟੀਨੈਂਟ ਦਾ ਦਰਜਾ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। ਇਸ ਨੇ ਆਪਣੀ 


ਹਿੱਸਾ ਲਿਆ ਅਤੇ ਆਪਣੀ ਬਹਾਦਰੀ ਦਾ ਪ੍ਰ ਦਰਸ਼ਨ 
ਕੀਤਾ। ਵਾਟਰਲੂ ਦੀ ਜੈਗ ਵੇਲੇ ਇਹ ਕਰਨਲ ਦੇ ਅਹੁਦੇ 
ਉਪਰ ਸੀ। ਨੈਪੋਲੀਅਨ ਦੀ ਹਾਰ ਤੱ ਬਾਦ ਇਹ ਫਰਾਂਸ ਤੋ 
ਨਿਕਲ ਆਇਆ ਅਤੇ ਆਪਣੇ ਰੋਜ਼ਗਾਰ ਲਈ ਮਿਸਰ, 
ਈਰਾਨ ਆਦਿ ਕਈ ਦੇਸ਼ਾਂ ਵਿਚ ਫਿਰਦਾ ਰਿਹਾ। ਇਸ 
ਦੌਰਾਨ ਤਹਿਰਾਨ ਵਿਚ ਇਸ ਦਾ ਮੋਲ ਐਲਾਰਡ ਨਾਲ 
ਹੋਇਆ। ਦੋਵੇਂ 10 ਮਾਰਚ 1822 ਈ. ਨੂੰ ਲਾਹੌਰ ਵਿਚ 
ਆਏ। ਜਦੋਂ' ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਜਾਂਚ ਪੜਤਾਲ ਕਰਕੇ ਮਹਾਰਾਜਾ 
ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ ਪੂਰੀ ਤਰ੍ਹਾਂ ਵਿਸ਼ਵਸਤ ਹੋ ਗਿਆ ਤਾਂ 2500 
ਮਹੀਨਾ ਦੀ ਤਨਖ਼ਾਹ 'ਤੇ ਆਪਣੀ ਮੁਲਾਜ਼ਮਤ ਵਿਚ ਰਖ 
ਲਿਆ। ਨਾਲ ਸ਼ਰਤਾਂ ਇਹ ਰਖੀਆਂ ਕਿ ਦਾਹੜੀ ਨੂੰ ਸੁੱਚਾ 
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ਵੈਨੜੂਰਾ ਜੀਨ ਬੇਪਟਿਸਟੇ 


ਰਖਣਾ ਹੋਵੇਗਾ। ਗਊ ਦਾ ਮਾਸ ਵਰਤਣ ਦੀ ਮਨਾਹੀ ਹੋਵੇਗੀ। 
ਤੰਬਾਕੂ ਨਹੀਂ ਵਰਤਿਆ ਜਾਵੇਗਾ ਅਤੇ ਜੇ ਸੈਕਟ ਆ 
ਬਣਿਆ ਤਾਂ ਯੋਰੁਪ ਦੀ ਕਿਸੇ ਸ਼ਕਤੀ, ਦੇਸ਼ ਜਾਂ ਕੌਮ ਪ੍ਰਤਿ 
ਹੋਵੇਗਾ। 

ਮਹਾਰਾਜਾ ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ ਨੇ ਇਸ ਨੂੰ ਯੋਰੁਪੀਅਨ 
ਢੰਗ ਨਾਲ ਪੈਦਲ ਫ਼ੌਜ ਨੂੰ ਸਿਖਲਾਈ ਦੇਣ ਦੀ ਡਿਊਟੀ 
ਸੌਂਪੀ। ਇਸ ਨੇ ਫ਼ੌਜ-ਏ-ਖ਼ਾਸ ਦੀਆਂ ਚਾਰ ਰੈਜਮੈਂਟਾਂ 
ਖੜੀਆਂ ਕਰਨ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਕੀਤੀ, ਜਿਸ ਦੀ ਵਖਰੀ 
ਬਰਦੀ ਅਤੇ ਨਿਵੇਕਲੀ ਸ਼ਾਨ ਸੀ। ਇਸ ਫ਼ੌਜ ਨਾਲ ਦੋਂ 
ਘੋੜ-ਸਵਾਰ ਰੈਜਮੈਂਟਾਂ ਵੀ ਸੈਬਧਿਤ ਕੀਤੀਆਂ ਗਈਆਂ। 
ਇਸ ਨੂੰ ਰਿਹਾਇਸ਼ ਲਈ ਅਨਾਰਕਲੀ ਦਾ ਮਕਬਰਾ ਦਿੱਤਾ 
ਗਿਆ। ਕੁਝ ਸਮੇਂ ਬਾਦ ਇਸ ਨੂੰ ਫ਼ੌਜੀ ਮੁਹਿੰਮਾਂ ਉਤੇ 
ਭੇਜਿਆ ਜਾਣ ਲਗਾ। ਇਸ ਨੇ ਨੌਸ਼ਹਿਰੇ ਅਤੇ ਪਿਸ਼ਾਵਰ 
ਦੀਆਂ ਲੜਾਈਆਂ ਵਿਚ ਭਾਗ ਲਿਆ। ਇਸ ਨੂੰ ਸੈਨ 
1832 ਈ. ਵਿਚ ਡੇਰਾਜਾਤ ਵਿਚ ਅਮਨ ਕਾਇਮ ਲਈ 
ਭੇਜਿਆ ਗਿਆ। ਇਹ ਸੈਨ 1835 ਈ. ਵਿਚ ਦੋ ਸਾਲਾਂ 
ਲਈ ਲਾਹੌਰ ਦਾ ਨਿਆਇ-ਅਧੀਸ਼ (ਕਾਜ਼ੀ) ਵੀ ਨਿਯੁਕਤ 
ਕੀਤਾ ਗਿਆ। ਦਸੰਬਰ 1836 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਨੂੰ ਜਰਨੈਲ 
ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ। ਇਸ ਨੂੰ ਅਕਸਰ ਵਿਦੇਸ਼ੀ ਮਹਿਮਾਨਾਂ 
ਦੀ ਆਉ ਭਗਤ ਦੀ ਜ਼ਿੰਮੇਵਾਰੀ ਸੌਂਪੀ ਜਾਂਦੀ। ਇਸ ਨੇ 
ਸੁਤੋਤਰ ਰੂਪ ਵਿਚ ਲੜਾਈ ਲੜ ਕੇ ਕੋਈ ਖ਼ਾਸ ਜਿਤ ਪ੍ਰਾਪਤ 
ਨਹੀਂ ਕੀਤੀ। ਅਸਲ ਵਿਚ ਇਹ ਆਪਣੀ ਗਤਿਵਿਧੀ ਨੂੰ 
ਮਾਲੀਆ ਇਕੱਠਾ ਕਰਨ ਤਕ ਹੀ ਸੀਮਿਤ ਰਖਦਾ। ਸਿਵਲ 
ਦੇ ਕੰਮ ਵਿਚ ਇਸ ਨੂੰ ਇਸ ਲਈ ਲਗਾਇਆ ਜਾਂਦਾ ਸੀ 
ਕਿ ਵਿਦੇਸ਼ੀ ਤੋ ਕਿਸੇ ਖ਼ਾਸ ਧਿਰ ਪ੍ਰਤਿ ਮੋਹ ਦੀ ਗੰ ਜਾਇਸ਼ 
ਨਹੀਂ ਹੁੰਦੀ ਸੀ। 

ਇਸ ਨੇ ਇਕ ਆਰਮੀਨੀਅਨ ਇਸਤਰੀ ਨਾਲ 
ਵਿਆਹ ਕੀਤਾ। ਵਿਆਹ ਤੋ ਬਾਦ ਮਹਾਰਾਜਾ ਨੇ ਇਸ ਦੀ 
ਤਨਖ਼ਾਹ ਤਿੰਨ ਹਜ਼ਾਰ ਰੁਪਏ ਮਹੀਨਾ ਕਰ ਦਿੱਤਾ, ਜਿਸ 
ਨਾਲ ਇਹ ਬੜੇ ਠਾਠ ਨਾਲ ਰਹਿੰਦਾ ਸੀ। ਇਸ ਵਿਆਹ 
ਤੋਂ ਇਸ ਦੀ ਇਕ ਲੜਕੀ ਵਿਕਟੋਰੀਆ ਪੈਦਾ ਹੋਈ। ਸੈਨ 
1837 ਈ. ਵਿਚ ਇਹ ਦੋ ਸਾਲ ਦੀ ਛੁਟੀ 'ਤੇ ਦੇਸ਼ ਵਾਪਸ 
ਚਲਾ ਗਿਆ। ਉਥੇ ਹੀ ਇਸ ਨੂੰ ਮਹਾਰਾਜੇ ਦੀ ਬੀਮਾਰੀ ਦਾ 
ਪਤਾ ਲਗਾ ਅਤੇ ਤੁਰਤ ਪੰਜਾਬ ਪਰਤ ਆਇਆ। ਆਉਣ 
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`ਤੇ ਇਸ ਨੂੰ ਪਿਸ਼ਾਵਰ ਭੇਜਿਆ ਗਿਆ। ਮਹਾਰਾਜੇ ਦੇ 
ਗਿਆ। ਮਹਾਰਾਜਾ ਸ਼ੇਰ ਸਿੰਘ ਨੇ ਸੈਨ 1841 ਈ. ਵਿਚ 
ਇਸ ਨੂੰ ਲਾਹੌਰ ਤੋਂ ਫਿਰ ਪਿਸ਼ਾਵਰ ਬਦਲ ਦਿੱਤਾ, ਪਰ 
ਪਿਸ਼ਾਵਰ ਜਾਣ ਦਾ ਇਹ ਸਾਹਸ ਨ ਕਰ ਸਕਿਆ। ਇਸ ਨੇ 
ਅਸਤੀਫ਼ਾ ਦਿੱਤਾ, ਜਿਸ ਦੇ ਮਨਜ਼ੂਰ ਨ ਹੋਣ 'ਤੇ ਇਹ 
ਲਾਹੌਰੋਂ ਖਿਸਕ ਕੇ ਲੁਧਿਆਣੇ ਆ ਗਿਆ ਅਤੇ ਆਪਣੇ 
ਨਾਲ ਲਿਆਉਂਦਾ ਸਾਮਾਨ ਅੰਗੇਜ਼ ਸਰਕਾਰ ਪਾਸ ਵੇਚ 
ਦਿੱਤਾ। ਸੈਨ 1845 ਈ. ਵਿਚ ਇਹ ਕਲਕੱਤੇ ਰਾਹੀਂ ਫਰਾਂਸ 
ਪਹੁੰਚਿਆ। ਉਥੇ ਮਕਾਨ ਖ਼ਰੀਦ ਕੇ ਰਹਿਣ ਲਗ ਗਿਆ। 
3 ਅਪ੍ਰੈਲ 1858 ਈ. ਵਿਚ ਇਸ ਦਾ ਪੈਰਿਸ ਵਿਚ ਦੇਹਾਂਤ 
ਹੋ ਗਿਆ। ਕੁਲ ਮਿਲਾ ਕੇ ਇਹ ਸਿੱਖ ਰਾਜ ਦੀ ਨੌਕਰੀ 
ਕਰਦਾ ਹੋਇਆ ਵੀ ਖ਼ੁਫ਼ੀਆ ਢੰਗ ਨਾਲ ਈਸਟ ਇੰਡੀਆ 
ਕੰਪਨੀ ਦੇ ਕਰਮਚਾਰੀਆਂ ਨੂੰ ਲਾਹੌਰ ਦਰਬਾਰ ਦੀਆਂ ਖ਼ਬਰਾਂ 
ਪਹੁੰਚਾਉਂਦਾ ਰਹਿੰਦਾ ਸੀ। 


ਵੈਰਾਗ : ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਵਿਚ ਵੈਰਾਗ ਦਾ ਸੈਕਲਪ ਲਕੀਰ 
ਤੋਂ ਹਟ ਕੇ ਹੈ। ਗੁਰਮਤਿ ਦਾ ਮੂਲ ਉਦੇਸ਼ ਹੈ ਜੀਵਾਤਮਾ ਦਾ 
ਪਰਮਾਤਮਾ ਨੂੰ ਪਾਪਤ ਕਰਨਾ। ਮੋਹ ਮਾਇਆ ਵਿਚ 
ਘਿਰਿਆ ਹੋਇਆ ਚੇਤਨ ਵਿਅਕਤੀ ਸਦਾ ਆਪਣੀਆਂ 
ਭੌਤਿਕ ਸੀਮਾਵਾਂ ਨੂੰ ਪਾਰ ਕਰਕੇ ਪਰਮ-ਤੱਤ੍ਰ ਵਿਚ ਮਿਲਣ 
ਲਈ ਯਤਨਸ਼ੀਲ ਰਹਿੰਦਾ ਹੈ, ਪਰ ਸੈਸਾਰਿਕ ਪ੍ਰਪੰਚ ਤੋ 
ਉੱਚਾ ਉਠਣਾ, ਜਾਂ ਇਸ ਦਾ ਤਿਆਗ ਕਰਨਾ ਕੌਈ ਸਰਲ 
ਕਾਰਜ ਨਹੀਂ ਹੈ। ਇਸ ਮਾਇਆ-ਜਾਲ ਨੂੰ ਉਹੀ ਵਿਅਕਤੀ 
ਕਟ ਸਕਦਾ ਹੈ ਜੋ ਆਪਣੀਆਂ ਚਿੱਤ-ਵ੍ਰੱਤੀਆਂ ਉਤੇ ਕਾਬੂ 
ਪਾ ਲੈਂਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਆਪਣੇ ਜੀਵਨ-ਉਦੇਸ਼ ਸੈਬੈਧੀ ਬਿਲਕੁਲ 
ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਦੁਬਿਧਾ ਵਿਚ ਗੁਸਿਆ ਵਿਅਕਤੀ 
ਪ੍ਭੂ-ਪਾਪਤੀ ਮਾਰਗ ਉਤੇ ਸਹਿਜ ਭਾਵ ਨਾਲ ਅਗੇ ਨਹੀਂ 
ਵਧ ਸਕਦਾ। ਦੁਬਿਧਾ ਨੂੰ ਦੂਰ ਕਰਨ ਲਈ ਵੈਰਾਗ ਦੀ 
ਭਾਵਨਾ ਨੂੰ ਵਿਕਸਿਤ ਕਰਨਾ ਅਤਿ ਜ਼ਰੂਰੀ ਹੈ। 

ਪ੍ਸ਼ਨ ਉਠਦਾ ਹੈ ਕਿ ਵੈਰਾਗ ਕੀ ਹੈ ? ਸੈਸਾਰਿਕ 
ਵਿਸ਼ੇ ਭੋਗਾਂ ਜਾਂ ਇੱਛਾਵਾਂ ਪ੍ਤਿ ਉਦਾਸੀਨਤਾ ਹੀ “ਵੈਰਾਗ” 
ਹੈ ਜਾਂ ਲੋਕ ਪਰਲੋਕ ਦੇ ਫਲ-ਭੋਗਾਂ ਤੋਂ ਪੈਦਾ ਹੋਣ ਵਾਲੀ 
ਉਪਰਾਮਤਾ ਦੀ ਭਾਵਨਾ “ਵੈਰਾਗ” ਹੈ। 

ਸ਼ਰੀਰ ਦੇ ਸੰਪਰਕ ਵਿਚ ਆਉਣ ਨਾਲ 
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ਜੀਵਾਤਮਾ ਵਿਚ ਦੈਤ-ਭਾਵਨਾ ਪੈਦਾ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਇਹੀ 
ਵਿਅਕਤੀ ਦੇ ਹੈਕਾਰ ਦਾ ਕਾਰਣ ਹੈ। ਇਸ ਢ੍ਰੈਤ-ਬੁੱਧੀ ਨੂੰ 
ਦੂਰ ਕਰਨ ਨਾਲ ਹੀ ਵੈਰਾਗ ਦੀ ਭਾਵਨਾ ਦਾ ਵਿਕਾਸ 
ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਕਿਹਾ ਹੈ- ਏੁ/ੜਿਧਾ 
/ਫਾਚ ਬੰਰਾਗੁ ਨ ਹੋਵੀ ਲਝ ਲਗ ਦੂਜਾ ਰਾਈ /ਦੁਬਿਧਾ ਨੂੰ 
ਦੂਰ ਕਰਨ ਦੇ ਤਿੰਨ ਉਪਾ ਹਨ-ਇਕ, ਸੈਸਾਰ ਪ੍ਰਤਿ 
ਉਪਰਾਮਤਾ ਦੀ ਭਾਵਨਾ। ਦੂਜਾ, ਸੰਸਾਰ ਨੂੰ ਵਿਵੇਕ ਬੁੱਧੀ 
ਰਾਹੀਂ ਮਿਥਿਆ ਸਮਝਣਾ। ਅਤੇ ਤੀਜਾ, ਨਾਮ-ਸਿਮਰਨ 
ਰਾਹੀਂ ਮਨ ਨੂੰ ਪਰਮਾਤਮਾ ਵਲ ਮੋੜਨਾ। ਮੱਧ-ਯੁਗ ਦੇ 
ਸੰਤਾਂ, ਸਾਧਾਂ, ਭਗਤਾਂ ਨੇ ਭਾਵੇਂ ਨਾਮ-ਸਿਮਰਨ ਅਤੇ 
ਭਗਤੀ ਨੂੰ ਸਰਬ ਸ੍ਰੇਸ਼ਠ ਉਪਾ ਮੰਨਿਆ ਹੈ ਪਰ ਸੈਸਾਰ ਪ੍ਰਤਿ 
ਉਪਰਾਮਤਾ ਅਤੇ ਵਿਵੇਕ ਤੀਜੇ ਉਪਾ ਦੇ ਸਹਾਇਕ ਜਾਂ 
ਮੁੱਢਲੇ ਸਾਧਨ ਹਨ। ਤੀਜਾ ਉਪਾ ਇਨ੍ਹਾਂ ਉਪਰ ਨਿਰਭਰ 
ਕਰਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਵੈਰਾਗ ਤਿੰਨਾਂ ਦਾ ਸਮੁੱਚ ਹੈ। ਇਹ 
ਵੈਰਾਗ ਨ ਆਤਮ-ਤਿਆਗ ਵਾਲਾ ਹੈ, ਨ ਕਰਮ-ਵਿਹੀਨ 
ਹੈ ਅਤੇ ਨ ਹੀ ਸੰਨਿਆਸੀ ਬਿਰਤੀ ਵਾਲਾ ਹੈ। ਇਸ ਨੂੰ 
ਨਿਵਿੱਤੀ ਮਾਰਗੀ ਵੈਰਾਗ ਵੀ ਨਹੀਂ ਕਿਹਾ ਜਾ ਸਕਦਾ। 
ਇਹ ਤਾਂ ਮਨੁੱਖ ਦੀ ਉਹ ਸਹਿਜ ਬਿਰਤੀ ਹੈ ਜਿਸ ਕਰਕੇ 
ਮਾਇਆ-ਯੁਕਤ ਸੈਸਾਰ ਵਿਚ ਰਹਿੰਦੇ ਹੋਇਆਂ ਵੀ ਉਹ 
ਇਸ ਦੇ ਪ੍ਭਾਵ ਤੋਂ ਮੁਕਤ ਹੈ। ਇਹ ਵੈਰਾਗ ਬਿਰਤੀ 
ਸੈਸਾਰਿਕਤਾ ਤੋਂ ਭਾਂਜ ਦੀ ਨਹੀਂ, ਨਿਰਲੋਪਤਾ ਦੀ ਹੈ। ਇਸ 
ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ ਵੈਰਾਗ ਦਾ ਮਹੱਤਵ ਲਗਭਗ ਸਾਰੇ ਧਰਮਾਂ 
ਵਾਲਿਆਂ ਨੇ ਮੁੱਢ-ਕਦੀਮ ਤੋਂ ਮੰਨਿਆ ਹੈ, ਪਰ ਉਸ ਦੇ 
ਰੂੜ੍ਹ ਰੁਪ ਜਾਂ ਸੈਪ੍ਰਦਾਈ ਆਚਾਰ ਨੇ ਇਸ ਦਾ ਮੌਲਿਕ ਉਦੇਸ਼ 
ਸਦਾ ਧੁੰਧਲਾ ਕਰੀ ਰਖਿਆ ਹੈ। 

ਵਿਵਹਾਰ ਵਿਚ ਵੈਰਾਗ ਦੋ ਰੂਪਾਂ ਵਿਚ ਸਾਹਮਣੇ 
ਆਇਆ ਹੈ। ਇਕ ਰੂਪ ਤਾਂ ਉਹ ਹੈ ਜਿਸ ਵਿਚ ਵਿਅਕਤੀ 
ਆਪਣਾ ਸਭ ਕੁਝ ਛਡ ਛਡਾ ਕੇ ਸੈਨਿਆਸ ਧਾਰਣ ਕਰ 
ਲੈਂਦਾ ਹੈ। ਪਰ ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ ਸੈਨਿਆਸ 
ਦਾ ਖੰਡਨ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ, ਕਿਉਕਿ ਇਹ ਸਾਰਾ ਦਿਖਾਵਾ 
ਹੈ, ਦਿਲੋਂ ਧਾਰਣ ਕੀਤਾ ਸੈਨਿਆਸ ਨਹੀਂ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ 
ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਇਸ ਸੈਬੈਧ ਵਿਚ ਫ਼ਰਮਾਇਆ ਹੈ ਕਿ ਸਿਰ 
ਮੂੰਹ ਮੁਨਾ ਕੇ ਜਾਂ ਸਿਰ ਉਤੇ ਜਟਾਵਾਂ ਰਖ ਕੇ ਜਾਂ ਮੋਨ 
ਧਾਰਣ ਕਰਕੇ ਵਿਅਕਤੀ ਹਉਮੈ ਤੋ ਬਚ ਨਹੀ ਸਕਦਾ, 
ਜਿਸ ਕਰਕੇ ਉਸ ਦਾ ਮਨ ਸਥਿਰ ਨਹੀਂ ਹੁੰਦਾ ਅਤੇ ਉਹ 
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ਆਤਮ-ਗਿਆਨ ਵਿਚ ਲੀਨ ਨਹੀ ਹੋ ਸਕਦਾ। ਅਸਲ 
ਛਡ ਕੇ ਬਿਖ ਦਾ ਸੇਵਨ ਕਰਦਾ ਹੈ-ਮੰਡ' #ਡਾ/ਇ ਜਟਾ 
/ਨੈਖ ਝਾਠੀ ਆਨੇ ਰਹ ਆਭਿਆਨਾ/ ਮਨੂਆ ਡੋਲੇ ਦਹ /ਦਸ਼ 
ਧਾਵੈ /ਝ੍‌ਨ ਰਤ ਆਤਮ /ਗਿਆਨਾ/ ਆੰਮ੍ਿਤ ਛਡਿ ਹਾ 
ਬੁ ਪੀਵੈ ਆਇਆ ਕਾ ਦੇਵਾਨਾ/ /ਕੈਰਤ ਨ ਟਈ 
ਹਕਮ' ਨ ਝੁਝੀ ਪਸੂਆ ਆਹੇ ਸਮਾਨਾ /(ਗੁ.ਰੰ.1013)। 

ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਨੇ ਵੀ ਮਨ ਨੂੰ ਸੈਬੋਧਨ 
ਕਰਦਿਆਂ ਸੈਨਿਆਸ ਦਾ ਸਰੂਪ ਕੁਝ ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦਿੜ੍ਹਿ ਕੀਤਾ 
ਹੈ-ਨੇ ਮਨ ਔਸ਼ੋਂ ਕੰਨ ਸੰਨੇਆਸ਼ਾ/ ਥਨ` ਸੈ ਸ਼ਟਨ ਸਬੈ 
ਕਾਰ ਸ਼ਮਡਹ ਮਨ ਹੀ ਮਹ ਓੰਦਾਸ਼ਾ/.. ਕਾਮ ਲੰਗ ਹੰਕਾਰ 
ਲੈਂਡ ਹਠ #ਹ ਨ ਮਨ ਨੋ ਲਿਆਵੈ / ਤਝ ਹੀ ਆਤਮ ਤਤ 
ਕੌ ਦਰਸ ਪਰਮ ਪਰਖ ਕਹ ਪਾਵੈ /(ਦਸਮ-ਗੰਥ)। 

ਵੈਰਾਗ ਦਾ ਦੂਜਾ ਰੂਪ ਹੈ ਗਿਰਹਸਥ ਵਿਚ ਹੀ 
ਨਿਰਲਿਪਤ ਭਾਵ ਨਾਲ ਰਹਿਣਾ ਅਤੇ ਹਿਰਦੇ ਤੋਂ ਸਾਰੀਆਂ 
ਵਾਸਨਾਵਾਂ ਦਾ ਤਿਆਗ ਕਰਕੇ ਉਸ ਨੂੰ ਹਰਿ ਨਾਲ ਜੋੜਨਾ। 
ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ ਵੈਰਾਗ ਦਾ ਪ੍ਰਤਿਪਾਦਨ 
ਹੋਇਆ ਹੈ। ਵੈਰਾਗ ਦੀ ਇਸ ਭਾਵਨਾ ਦਾ ਸੈਚਾਰ ਗੁਰੂ 
ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਤੋਂ ਸ਼ੁਰੂ ਹੋ ਗਿਆ ਸੀ। ਸੈਸਾਰਿਕ ਸੇਬੰਧਾਂ 
ਤੋਂ ਨਿਰਲਿਪਤ ਹੋ ਕੇ ਧਰਮ ਪ੍ਰਚਾਰ ਲਈ ਉਦਾਸੀਆਂ ਉਤੇ 
ਜਾਣਾ ਵੈਰਾਗ ਲਈ ਪੁਟਿਆ ਪਹਿਲਾ ਅਤੇ ਮਹੱਤਵਪੂਰਣ 
ਕਦਮ ਸੀ। ਉਸ ਉਪਰੈਤ ਸਾਰੇ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ ਨੇ ਆਪਣੀ 
ਧਰਮ-ਸਾਧਨਾ ਵਿਚ ਵੈਰਾਗ ਨੂੰ ਬਹੁਤ ਮਹੱਤਵ ਦਿੱਤਾ ਹੈ। 
ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਇਹ ਭਾਵਨਾ 
ਅਧਿਕ ਉਘੜੀ ਹੈ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਅਨੁਸਾਰ ਇਹ ਵੈਰਾਗ ਸੈਸਾਰਿਕ 
ਪਰਪੰਚ ਤੋਂ ਹਟ ਕੇ ਜੈਗਲਾਂ ਵਿਚ ਭਟਕਣ ਨਾਲ ਪਾਪਤ 
ਨਹੀਂ ਹੁੰਦਾ, ਕਿਉਂਕਿ ਜਿਸ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਦੀ 
ਇੱਛਾ ਹੈ, ਉਹ ਤਾਂ ਫੁਲ ਵਿਚ ਸਮੋਈ ਖ਼ੁਸ਼ਬੂ ਅਤੇ ਦਰਪਣ 
ਵਿਚਲੀ ਪਰਛਾਈ ਵਾਂਗ ਮਨੁੱਖ ਦੇ ਹਿਰਦੇ ਵਿਚ ਹੀ ਸਦਾ 
ਉਪਲਬਧ ਹੈ--ਕਾਹੇ ਠੇ ਸਨ ਜਨ ਲਾਈ / ਸ਼ਰਸ਼ /ਨਿਵਾਸਾ 
ਸ਼ਦਾ ਅਲੰਪਾ ਤੀਹਿ ਸੰਗਿ ਸ਼ਈ / ਆਹਪ ਆਹ /ਜਿਓਂ ਥਾਲ 
ਬਸਤ ਹੈ #ਕਰ ਮਾ/ਨਿ ਜੈਸੇ ਛਾਈ/ ਤੈਸੇ 27 ਗਹਿ ਬਸੈ 
/ਨੋਰੰਤਰ ਘਟ' ਗੀ ਖੌਜਹ ਭਾਈ / (ਗੁ ਰੰ .684)। 

ਬਾਬਾ ਫ਼ਰੀਦ ਨੇ ਵੀ ਕਿਹਾ ਹੈ ਕਿ ਹੇ ਪਾਣੀ ਰੱਬ 
ਤਾਂ ਤੇਰੇ ਹਿਰਦੇ ਵਿਚ ਵਸਦਾ ਹੈ, ਤੂੰ ਜੈਗਲਾਂ ਵਿਚ ਫਿਰ 


ਭ/0/0/.5110005100.2011) 


ਵੈਰਾਗ 


ਕੈ ਕੀ ਲਭ ਰਿਹਾ ਹੈ-- ਫਗੀਦਾ ਜੰਗਲ਼ ਜੰਗਲ ਕਿਆ ਵਾਹ 
ਵਾਟਿ ਕੰਡਾ ਮੌੜੇਹਿ / ਵਸ ਰਝ /ਹਿਆਣੀਆ ਜੰਗਲ਼ ਕਿਆ 
ਢੁਢੀ/ਹ / (ਗੁ .ਗ੍ੰ .378)। 
ਮਨੁੱਖ ਦੇ ਮਨ ਵਿਚ ਵੈਰਾਗ ਦੀ ਭਾਵਨਾ ਨੂੰ ਜਗਾਉਣਾ 
ਸਰਲ ਨਹੀਂ ਹੈ। ਸਭ ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ ਮੋਹ-ਮਾਇਆ ਵਿਚ ਗ੍ਸੇ 
ਜੀਵ ਨੂੰ ਸੈਸਾਰਿਕਤਾ ਦਾ ਸਹੀ ਰੂਪ ਦਰਸਾਉਣਾ ਹੈ। 
ਸੈਸਾਰਿਕ ਪਰਪੰਚ ਮਿਥਿਆ ਹੈ, ਇਹ ਗੱਲ ਮਨੁੱਖ ਦੇ ਮਨ 
ਵਿਚ ਵਸਾਉਣੀ ਹੈ ਤਦ ਹੀ ਉਹ ਇਸ ਪ੍ਰਤਿ ਉਪਰਾਮ ਹੋ 
ਕੇ ਧਰਮ ਆਚਰਣ ਵਿਚ ਲੀਨ ਹੋ ਸਕਦਾ ਹੈ। ਜਿਉ' ਜਿਉ 
ਧਰਮ ਆਚਰਣ ਦਿੜ੍ਹ ਹੁੰਦਾ ਜਾਏਗਾ, ਤਿਉ' ਤਿਉ ਵੈਰਾਗ 
ਦੀ ਭਾਵਨਾ ਦਾ ਵਿਕਾਸ ਹੁੰਦਾ ਜਾਏਗਾ। ਇਸ ਲਈ ਸਭ 
ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ ਮਿਥਿਆ ਤੱਤ੍ਰ ਦਾ ਗਿਆਨ ਕਰਾਉਣਾ ਜ਼ਰੂਰੀ 
ਹੈ। ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ ਵੈਰਾਗ ਦੇ ਮਾਰਗ ਉਤੇ ਗਿਆਨ ਦਾ, 
ਵਿਵੇਕ ਦਾ ਸਹਾਰਾ ਲਏ ਬਿਨਾ ਮੰਜ਼ਿਲ ਤਕ ਪਹੁੰਚਿਆ 
ਨਹੀ ਜਾ ਸਕਦਾ। ਫਲਸਰੂਪ ਸਭ ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ ਇਸ ਤੱਥ 
ਦਾ ਬੋਧ ਹੋਣਾ ਜ਼ਰੂਰੀ ਹੈ ਕਿ ਸੈਸਾਰ ਦਾ ਸਾਰਾ ਖੇਲ, ਸਮੁੱਚਾ 
ਵਿਵਹਾਰ ਸੁਪਨੇ ਵਾਂਗ ਹੈ, ਨਾਸ਼ਮਾਨ ਹੈ। ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ 
ਵਿਵਹਾਰਿਕ ਤੌਰ 'ਤੇ ਸੰਸਾਰ ਨੂੰ ਭਾਵੇਂ ਸਚ ਮੰਨ ਲਿਆ 
ਗਿਆ ਹੈ, ਪਰ ਪਰਮਾਰਥਿਕ ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਤੋਂ ਇਹ ਸੈਸਾਰ ਛਿਣ 
ਭੰਗਰ ਹੈ, ਅਸਥਾਈ ਹੈ। ਦੁਨਨਆ ਮੁਕਾਮ ਫਾਨੰ ਕਹਿ ਕੇ 
ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਇਹੀ ਗੱਲ ਦ੍ਰਿੜ੍ਹ ਕਰਾਈ ਹੈ। 
ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਵੀ ਪ੍ਰਾਣੀ ਨੂੰ 
ਸਮਝਾਇਆ ਹੈ ਕਿ ਇਹ ਸੈਸਾਰ ਸੁਪਨੇ ਵਰਗਾ ਹੈ। ਜੋ ਕੁਝ 
ਦਿਸਦਾ ਹੈ, ਉਹ ਸਭ ਨਾਸ਼ਮਾਨ ਹੈ- ਜੰਸ਼ਾਂ ਸ਼ਪਨਾਂ ਰੈਨਿ 
_ ਕਾ ਤੌਸ਼ਾ ਸੰਸ਼ਾਰ/ /ਦ੍ਰਿਸ਼ਟਿਮਾਨ ਸਭੁ /#ਿਨਲੀਐ /ਕੇਆ 
ਲਗਨ ਗਵਾਰ / (ਗੁ.ਰੰ.੧08)। ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਸੈਸਾਰ 
ਨੂੰ ਮਿਥਿਆ ਜਾਂ ਕੂੜਾ ਵੀ ਕਿਹਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਰਾਜਾ-ਪਰਜਾ, 
ਮੰਡਪ-ਮਾੜੀ, ਸੋਨਾ-ਚਾਂਦੀ, ਮੀਆਂ-ਬੀਵੀ, ਗਹਿਣੇ- 
ਕਪੜੇ ਸਭ ਕੂੜੇ ਹਨ। ਪਰ ਅਸਚਰਜ ਦੀ ਗੱਲ ਇਹ ਹੈ ਕਿ 
ਇਕ ਮਿਥਿਆ ਤੱਤ੍ਰ ਨੇ ਦੂਜੇ ਮਿਥਿਆ ਤੱਤ੍ਰ ਨਾਲ ਪ੍ਰੇਮ 
ਪਾਇਆ ਹੋਇਆ ਹੈ- ਕੁੜੇ ਕੂੜੈ ਨੰਹੁ ਲਗਾ /ਵਸ਼ਰਿਆ 
ਕਰਤਾਰ //ਕੈਸ਼ ਨਲ ਕੀਚੈ ਦੋਸਤੀ ਸਭੁ ਜਗੁ ਚਲਣਹਾ / 
(ਗੁ.ਰ੍‌.468)। ਸੈਸਾਰ ਦੀ ਨਾਸ਼ਮਾਨਤਾ ਦੇ ਨਾਲ ਨਾਲ 
ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਸ਼ਰੀਰ ਨੂੰ ਨਾਸ਼ਮਾਨ ਦਸਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। 
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ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਨੇ ਸ਼ਰੀਰ ਨੂੰ ਕਾਗ਼ਜ਼ ਵਾਂਗ ਨਾਸ਼ਮਾਨ 
ਦਸ ਕੇ ਇਹ ਵੀ ਦਿੜ੍ਹ ਕਰਾਇਆ ਹੈ ਕਿ ਨਾਮ ਦੇ ਨਿਵਾਸ 
ਨਾਲ ਇਹੀ ਮਹਾਨ ਬਣ ਸਕਦਾ ਹੈ-ਦੇਗੀੰ ਕਾਚੀ ਕਾਗਦ 
/ਮਕਾਦਾਰਾ /ਝੂੰਦਾ ਪਵੈ /#ਨਸੈ ਵਹਤ ਨ ਲਾਗੀ ਝਾਰਾ/ ਕੰਚਨ 
ਕਾਇਆ ਗੁਰਮਾ/ਖ ਬੂਝੈ ਜਿਸ਼ ਅੰਤਰਿ ਨਾਮ ਨਿਵਾਸੀ ਹੈ/ 
(ਗੁ.ਰੰ.1048)। 

ਅਜਿਹੇ ਨਾਸ਼ਮਾਂਨ ਸੰਸਾਰ ਜਾਂ ਇਸ ਦੀਆਂ 
ਵਸਤੂਆਂ ਨਾਲ ਮੋਹ ਪਾਣਾ ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਵਰਜਿਤ ਹੈ। 
ਜੋਗੀ ਨੂੰ ਸੰਬੋਧਨ ਕਰਦਿਆਂ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ 
ਮਾਇਆ-ਯੁਕਤ ਸੈਸਾਰ ਵਿਚ ਮਾਇਆ-ਮੁਕਤ ਅਵਸਥਾ 
ਵਿਚ ਰਹਿਣ ਦੀ ਤਾਕੀਦ ਕੀਤੀ ਹੈ--ਅੰਜਨ ਮਹਿ ਨਿਰੰਜਨ 
ਰਹੀਐ ਜੌਗ ਜ਼ਗ/ਤਿ ਇਵ ਪਾਈਐ /(ਗੁ ਰੀ. 730)। ਮਨੁੱਖ 
ਨੂੰ ਸੈਸਰ ਤੋਂ ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਵਿਰਕਤ ਰਹਿਣਾ ਚਾਹੀਦਾ ਹੈ ਜਿਵੇਂ 
ਜਲ ਵਿਚ ਕਮਲ ਅਤੇ ਨਦੀ ਵਿਚ ਮੁਰਗ਼ਾਬੀ ਦੀ ਸਥਿਤੀ 
ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਸੁਰਤ ਨੂੰ ਸ਼ਬਦ ਵਿਚ ਜੋੜਨ ਨਾਲ ਹੀ ਭਵ-ਸਾਂਗੇਰ 
ਤਰਿਆਂ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ- ਜੈਸ਼ੇ ਜਲ ਆਹ ਕਮਲ /ਨੈਰਾਲਮ 
ਮਰਗਾਈ ਨੰਸ਼ਾਣੇ /#ਗ/ਤਿ ਸ਼ਬਦ ਭਾਵ ਸਾਗਰ ਤਗੀਐ ਨਾਨਕਾ 
ਨ ਵਖਾਣੰ/(ਗੁ. ਰੀ.੭38)। 

ਸੁਰਤ ਜੋੜਨ ਦੀ ਪ੍ਕ੍ਰਿਆ ਦੇ ਮੂਲ ਵਿਚ ਵੈਰਾਗ 
ਦੀ ਭਾਵਨਾ ਦਾ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਸਥਾਨ ਹੈ, ਕਿਉਂਕਿ ਦੁਬਿਧਾ ਵਿਚ 
ਵੈਰਾਗ ਦੀ ਭਾਵਨਾ ਪੈਦਾ ਨਹੀਂ ਹੋ ਸਕਦੀ। ਗੁਰਬਾਂਣੀ 
ਵਿਚ ਸੈਸਾਰਿਕਤਾ ਵਿਚ ਲੀਨ ਹੋਣ ਨਾਲ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੋਣ 
ਵਾਲੇ ਦੁਖਾਂ, ਕਸ਼ਟਾਂ ਦਾ ਥਾਂ ਥਾਂ ਬੜੇ ਵਿਸਤਾਰ ਨਾਲ 
ਵਰਣਨ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਪਰ ਜੋ ਲੋਕ ਸੈਸਾਰਿਕਤਾ ਤੋ ਮੁਕਤੇ 
ਹੋ ਜਾਂਦੇ ਹਨ, ਉਨ੍ਹਾਂ ਲਈ ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਮਾਰਗ ਮੋਕਲਾ 
ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਉਹ ਸਹਿਜ ਵਿਚ ਏਕਾਕਾਰ ਅਵਸਥਾ ਪ੍ਰਾਪਤ 
ਕਰ ਲੈਂਦੇ ਹਨ। ਇਥੇ ਇਹ ਗੱਲ ਧਿਆਨ ਰਖਣ ਦੀ ਹੈ ਕਿ 
ਗੁਰਬਾਂਣੀ ਵਿਚ ਕਰਮ ਕਰਨ ਦੇ ਪਤਿ ਵੈਰਾਗ ਬਿਲਕੁਲ 
ਨਹੀਂ ਹੈ। ਸਗੋ ਵਿਹਲੇ ਬਹਿਣਾ, ਕੰਮ ਤੋ' ਜੀ ਚੁਰਾਉਣਾ, 
ਆਲਸ ਕਰਨਾ ਆਦਿ ਬਿਰਤੀਆਂ ਨੂੰ ਤਿਆਗਣਾ ਹੀ ਸਹੀ 
ਵੈਰਾਗ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਕਿਹਾ ਹੈ ਕਿ ਘੱਲ 
ਖ7ਇ ,ਕਿਛ ਹਥਹੁ ਟੇਇ/ ਨਾਨਕ ਰਾਹ ਪਛਾਣਾਹਿ ਸਇ/ 
(ਗੁ.ਗੰ.1245)। ਗੁਰੁ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਵੀ ਮਨੁੱਖ ਨੂੰ ਸੁਝਾ 
ਦਿੰਦੇ ਹਨ ਕਿ ਉਦਮ ਕਗੇਂਦਿਆ ਜੀਉ ਤੂੰ ਕਮਾਵ/ਦਆ 
ਸ਼ਖ਼ ਭੰਚ / (ਗੁ.ਰੀ.522)। ਅਸਲ ਵਿਚ, ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੇ 
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ਵੈਰਾਗ ਦਾ ਸਹੀ ਰੂਪ ਹੈ--ਕਿਰਤ ਕਰਨਾ, ਵੰਡ ਛਕਣਾ 
ਅਤੇ ਨਾਮ ਜਪਣਾ। ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਜੀਵਨ- 
ਜੁਗਤ ਦੀ ਸੈਪੰਨਤਾ ਬਾਰੇ ਬਿਲਕੁਲ ਸਥਿਤੀ ਸਪੱਸ਼ਟ ਕਰ 
ਦਿੱਤੀ ਹੈ- ਨਾਨਕ ਸਤਿਗੁਰ ਡੇਟਿਐ &ਗਾੰ ਹੋਵੈ ਲੁਗ/ਤਿ / 


ਮਕਾਤਾ / (ਗੁ .ਗ੍ਰੰ.522)। 

ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀ ਵੈਰਾਗ ਦੀ ਭਾਵਨਾ ਮਨੁੱਖ ਦੇ 
ਵਿਅਕਤਿਤਵ ਨੂੰ ਹੀ ਬਦਲ ਦਿੰਦੀ ਹੈ। ਉਸ ਲਈ ਦੁਖ- 
ਸੁਖ, ਮਾਨ-ਅਪਮਾਨ, ਹਰਖ-ਸੋਗ, ਸੋਨਾ-ਮਿੱਟੀ ਸਭ ਇਕ 
ਸਮਾਨ ਹਨ। ਉਹ ਇਸ ਸੈਸਾਰ ਵਿਚ ਵਿਚਰਦਾ ਹੋਇਆ 
ਵੀ ਸੈਸਾਰਿਕ ਪ੍ਰਪੰਚ ਤੋਂ ਮੁਕਤ ਹੈ। ਅਜਿਹੇ ਵਿਅਕਤੀ ਦੇ 
ਸਰੂਪ ਨੂੰ ਸਪੱਸ਼ਟ ਕਰਦਿਆਂ ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਨੇ 
ਫਰਮਾਇਆ ਹੈ-ਜੋ ਨਰ ਦੁਖ ਮੈਂ ਫਖ਼ ਨਹੀ ਮਾਨ / ਸ਼ਖ 
ਸਨੇਹ ਆਰ ਭੈ ਨਹੀ ਜਾ ਕੈ ਕੰਚਨ ਆਟਾ ਮਾਨੰ/ ਨਹ 
/ਨਂਦਿਆ ਨਹ ਉਸ਼ਤਾ/ਤ ਜਾ ਕੰ ਲੋਡ ਮੰਹ ਆਭਿਆਨਾ/ 
ਹਰਸ` ਸੋਗ ਤੇ ਰਹ ਨਿਆਰਉਂ ਨਹ ਆਨ ਅਪਮਆਾਨਾ/ 
ਆਸਾ ਮਨਸ਼ਾ ਸਗਲ /ਤਿਆਗੰ ਲਗ ਤੇ ਰਹੈ /ਨੈਰਾਜਾ/ 
ਕਾਮ ਜੰ /ਜਿਹ ਪਰਸੈ ਠਾਹਨਿ /ਤਹ ਘਟ ਝੁਹਮ /ਨੇਵਾਜਾ/ 
(ਗੁ ਗੁੰ.633-34)। 

ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਨੇ ਸਚਾ ਵੈਰਾਗ ਧਾਰਣ 
ਕਰਨ ਲਈ ਪ੍ਰਰਣਾ ਦਿੰਦਿਆਂ ਜਿਗਿਆਸੂ ਨੂੰ ਕਿਹਾ ਹੈ 
ਕਿ ਪਾਖੰਡ ਛਡ ਕੇ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦਾ ਹੁਕਮ ਮੰਨਣਾ ਚਾਹੀਦਾ 
ਹੈ ਅਤੇ ਉਸ ਵਿਚ ਸਦਾ ਲਿਵ ਲਗਾਉਣੀ ਚਾਹੀਦੀ ਹੈ-- 
ਕਾ ਬੰਰਾਗਾ ਦੂੰ ਛੱਡ ਪਾਖੰਡ ਸੋਂ ਸਹ ਸਭ ਕੈਛੁ ਜਾਣਏ / 
ਨਲ ਘੱਲ “ਹੀਆ/ਲ ਏਕੇ ਲੋਈ ਗੁਰਮਖ ਹਕਮੁ ਪਛਾਣਏ / 
ਜਿਨੇ ਹਕਮ' ਪਛਾਤਾ ਹਠੀ ਕਰਾ ਸੋਈ ਸ਼ਰਲ ਸ਼ਖ ਪਾਵਏ / 
ਇਵ ਕਹੈ ਨਾਨਕ ਸੋ ਬੈਰਾਗੀ ਅਨਾਂਦਿਨ ਗਨ /ਲਿਵ 
ਲਾਵਏ / (ਗੁ ਗੰ .440)। 

ਸਚੇ ਵੈਰਾਗੀ/ਬੈਰਾਗੀ ਦਾ ਸਰੂਪ ਚਿਤਰਦਿਆਂ 
ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਕਹਾ ਹੈ ਕਿ /ਨੈਫਤਾੀ ਰਤਾ ਸ਼ਦਾ 
ਬੰਰਾਗਾ ਜੂਆੰ ਜਨਮੁ ਨ ਹਾਨੈ / (ਗੁ ਗੰ .360)। ਗੁਰੂ 
ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਅਨੁਸਾਰ ਜੋ “ਨ ਆਗੰਹੇ ਆਪਣਾ ਸ ਰਸ 
ਬੰਰਾਗਾ ਰਾ#/ (ਗੁ ਗੰ .569)। ਗੁਰੂ ਰਾਮਦਾਸ ਜੀ ਨੇ 
ਫ਼ਰਮਾਇਆ ਹੈ ਕਿ ਜੋ ਵਿਅਕਤੀ ਘਰ-ਪਰਿਵਾਰ ਵਿਚ 
ਸਹਿਜ ਸਮਾਧੀ ਦੀ ਅਵਸਥਾ ਵਿਚ ਰਹਿੰਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਸਦਾ 
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ਰੇ 
ਨਾਮ ਵਿਚ ਰਤਾ ਰਹਿੰਦਾ ਹੈ, ਉਹੀ ਸਚਾ ਬੈਰਾਗੀ ਹੈ-- 
/ਗਾਰਹ ਕਾਟੰਝ ਆਹ ਸਹਜਿ ਸ਼ਾ / ਨਾਨਕ ਨਾ ਰਤੇ ਸੇ 
#ੱਚੋ' ਝੰਰਾਗ? / (ਗੁ .ਰੰ.1246)। ਰ 

ਸੈਖੇਪ ਵਿਚ ਕਿਹਾ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ ਕਿ ਸੈਸਾਰ ਦੇ 
ਮੋਹ ਮਾਇਆ ਪ੍ਰਤਿ ਵੈਰਾਗ ਦੀ ਭਾਵਨਾ ਪੈਦਾ ਕਰਨ ਨਾਲ 
ਹੀ ਵਿਅਕਤੀ ਪਰਮਾਤਮਾ ਨੂੰ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰਨ ਦੇ ਮਾਰਗ 
ਉਤੇ ਅਗੇ ਵਧ ਸਕਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਤੋਂ ਬਿਨਾ ਕੋਈ ਸਾਧਨਾ 
ਸਫਲ ਨਹੀਂ ਹੋ ਸਕਦੀ। ਇਸ ਸੈਬੈਧ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ 
ਜੀ ਦੀ ਸਪੱਸ਼ਟ ਧਾਰਣਾ ਹੈ ਕਿ ਜਦੋ ਮਨ ਵਿਚ ਪਰਮਾਤਮਾ 
ਦਾ ਭਉ ਪੈਦਾ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਤਾਂ ਮਨ ਵਿਚ ਵੈਰਾਗ ਉਤਪੰਨ 
ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਫਿਰ ਇਸੇ ਵੈਰਾਗ ਰਾਹੀਂ ਹਰਿ ਦੀ ਪਾਪਤੀ 
ਹੁੰਦੀ ਹੈ ਅਤੇ ਜੀਵਾਤਮਾ ਪੂਰੀ ਤਰ੍ਹਾਂ ਪਰਮਾਤਮਾ ਵਿਚ 
ਲੀਨ ਹੋ ਜਾਂਦੀ ਹੈ-ਜਾ ਭਉਂ ਪਾਏ ਆਪਣਾ ਸ਼ੰਰਾਗ ਓਪਜੰ 
ਮਨਿ ਆਹਇ/ ਬੌਰਾਗੰ ਤੇ ਗੰਨੇ ਪਾਈਆ ਗੰਠੇ ਲਿਉ ਰਹੈ 
ਮਸ਼/ਇ/ (ਗੁ .ਗੁੰ.490)। 


ਵੈਰਾਗੀ : ਵੈਰਾਗ ਧਾਰਣ ਕਰਨ ਵਾਲਾ ਵਿਅਕਤੀ। ਵੇਖੋ 
“ਵੈਰਾਗ”। 


ਵੈਰੋਕੇ (ਪਿੰਡ) : ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਜ਼ਿਲ੍ਹੈ ਦਾ ਇਕ ਪਿੰਡ ਜੋ 
ਲੋਪੋਕੇ ਤੋਂ 3 ਕਿ.ਮੀ. ਪੱਛਮ ਵਾਲੇ ਪਾਸੇ ਹੈ। ਸਥਾਨਕ 
ਰਵਾਇਤ ਅਨੁਸਾਰ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਉਦਾਸੀ ਦੌਰਾਨ 
ਇਥੇ ਰੁਕੇ ਸਨ ਅਤੇ ਇਕ ਬੇਰ ਦੇ ਸੁੱਕੇ ਹੋਏ ਤਣੇ ਉਤੇ ਬੈਠ 
ਕੇ ਸ਼ਾਹ ਬਖ਼ਤਿਆਰ ਨਾਂ ਦੇ ਮੁਸਲਮਾਨ ਫ਼ਕੀਰ ਨਾਲ ਗੋਸਟਿ 
ਕੀਤੀ ਸੀ। ਬਾਦ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਆਮਦ ਦੀ ਯਾਦ 
ਵਿਚ ਸਮਾਰਕ ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ, ਜੋ “ਬਾਬੇ ਦੀ ਬੇਰ” 
ਵਜੋਂ ਪ੍ਸਿੱਧ ਹੋਇਆ। ਸੈਨ 1920 ਈ. ਵਿਚ ਵਰਤਮਾਨ 
ਇਮਾਰਤ ਦੀ ਉਸਾਰੀ ਕੀਤੀ ਗਈ। ਹੁਣ ਇਸ ਦਾ ਨਾਂ 
“ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਬਾਬੇ ਦੀ ਬੇਰ ਸਾਹਿਬ” ਪ੍ਚਲਿਤ ਹੈ। ਕਹਿੰਦੇ 
ਹਨ ਕਿ ਜਿਸ ਸੁਕੇ ਤਣੇ ਉਤੇ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਬੈਠੇ ਸਨ, ਉਸ 
ਨੂੰ ਬਾਦ ਵਿਚ ਦੋ ਫੁਟਾਰੇ ਪੈ ਗਏ ਅਤੇ ਉਹ ਦੋਵੇਂ ਬੇਰ ਬ੍ਛਿ 
ਹੁਣ ਵੀ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ ਵਿਚ ਮੌਜੂਦ ਹਨ। ਹਰ ਪੂਰਣਮਾਸੀ 
ਵਾਲੇ ਦਿਨ ਇਥੇ ਵੱਡਾ ਧਾਰਮਿਕ ਮੇਲਾ ਲਗਦਾ ਹੈ। ਸ਼ਾਹ 
ਬਖ਼ਤਿਆਰ ਦਾ ਮਜ਼ਾਰ ਵੀ ਪਿੰਡ ਦੀ ਪੂਰਬੀ ਬਾਹੀ ਵਲ 
ਮੌਜੂਦ ਹੈ। 
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ਵਿਸ਼ੇ-ਅਨੁਕਰਮ 


ਭਾਰ - 1 ਊਧਮ ਸਿੰਘ, ਸ਼ਹੀਦ 14 ਅਕਾਲੀ 30 

ਊਧਮ ਸਿੰਘ ਨਾਗੋਕੇ 15 _ ਅਕਾਲੀ (ਅਖ਼ਬਾਰ) 30 

ਉ ਊਨਾ (ਨਗਰ) 16 ਅਕਾਲੀਆਂ ਦੀ ਛਾਵਣੀ 30 

ਉਗਾਣੀ (ਪਿੰਡ) 1 _ਓਅੰ/ਓਅੰਕਾਰ 16 ਅਕਾਲੀ ਦਲ 31 
ਉਗ੍ਰਦੰਤੀ (ਕਾਵਿ) 1 _ ਓਅੰਕਾਰ (ਤੀਰਥ/ਮੰਦਿਰ) 37 _ ਅਕਾਲੀ ਦਲ ਖਰਾ ਸੌਦਾ ਬਾਰ 31 
ਉੱਚ ਕਾ ਪੀਰ 1 ਓਅੰਕਾਰ (ਬਾਣੀ) 17  ਅਕਿਰਤਘਣ 31 
ਉੱਚਾਰਣ (ਬਾਣੀ) 2 _ ਓਠੀਆਂ (ਪਿੰਡ) 19 _ ਅਕੋਈ (ਪਿੰਡ) 31 
ਉਜਲ ਸਿੰਘ, ਸਰਦਾਰ ਬਹਾਦਰ 2 ਅੱਖਰ 32 
ਉਤਰ ਪ੍ਰਦੇਸ਼ ਸਿੱਖ ਪ੍ਰਤਿਨਿਧ ਬੋਰਡ _ 3 ਅੰ ਅਥਾੜਾ 32 
ਉਥਾਨਕਾ/ਉਥਾਨਿਕਾ 3  ਅਸ਼ਟਪਦੀ 19  ਅਖੰਡ-ਪਾਠ 32 
ਉਦਮ 4 _ ਅਸ਼ਟਮੀ 12  ਅਗਮਪੁਰ 33 
ਉਦਾਸੀ ਅਖਾੜੇ 5 _ ਅਸ਼ਟਾਂਗ ਪ੍ਰਣਾਮ 20 _ ਅਗਾਧ 33 
ਉਦਾਸੀ/ਸੈਨਿਆਸੀ ਸਾਧੂ 6 _ ਅਸਵਾਰਾ ਸਾਹਿਬ 20 _ ਅਗੋਚਰ ਰ੍ 33 
ਉਦਾਸੀ ਮਤ/ਸੈਪੁਦਾਇ 6 _ ਅਸੈਤ 20 _ ਅਗੌਲ (ਪਿੰਡ) 33 
ਉਦੈ ਸਿੰਘ 8 _ ਅਹਿਮਦ ਸ਼ਾਹ ਦੁਰਾਨੀ (ਅਬਦਾਲੀ) 20 _ ਅਚਲ ਬਟਾਲਾ/ਵਟਾਲਾ (ਤੀਰਥ) 34 
ਉਦੈ ਸਿੰਘ, ਭਾਈ 8 __ ਅਹਿਮਦੀਆ ਫ਼ਿਰਕਾ 21  ਅੱਛਰ ਸਿੰਘ, ਜੱਥੇਦਾਰ 34 
ਉੱਦੋਕੇ (ਪਿੰਡ) 9 _ ਅਹਿਰੋਰਾ (ਕਸਬਾ) 22 _ ਅਜਪਾ ਜਪ/ਅਜਪਾ ਜਾਪ 35 
ਉਨਮਨਿ/ਉਨਮਨੀ ਅਵਸਥਾ 5 ਅਹਿੰਸਾ 22 ਅਜਮੇਰ ਸਿੰਘ, ਭਾਈ 35 
ਉਪ-ਅਵਤਾਰ 9 _ ਅਹੀਆਪੁਰ ਵਾਲੀ ਪੇਥੀ 23  ਅਜਰਾਨਾ ਕਲਾਂ (ਪਿੰਡ) 35 
ਉਪਦੇਸ਼ 10 ਅਹੰਕਾਰ 23  ਅਜਿਤਾ ਰੈਧਾਵਾ 35 
ਉਪਦੇਸ਼ਕ ੧0 _ ਅਕਬਰਪੁਰ ਖੁਡਾਲ (ਪਿੰਡ) 23  ਅਜ਼ੀਜ਼ੁੱਦੀਨ , ਫ਼ਕੀਰ 36 
ਉਪਨਿਸ਼ਦ ਸਾਹਿਤ 1੧ ਅਕਬਰ, ਬਾਦਸ਼ਾਹ 23 ਅਜੀਤ ਸਿੰਘ, ਸਰਦਾਰ 36 
ਉਪਾਉ 12 ਅਕਾਲ 24 _ ਅਜੀਤ ਸਿੰਘ, ਸਾਹਿਬਜ਼ਾਦਾ 37 
ਉਪਾਸਨਾ 12 ਅਕਾਲ ਉਸਤਤਿ (ਬਾਣੀ) 25 ਅਜੀਤ ਸਿੰਘ ਸੈਧਾਵਾਲੀਆ 38 
ਉਲਟਬਾਂਸੀ (ਕਾਵਿ ਵਨਗੀ) 12 ਅਕਾਲ ਸਹੰਸ੍ਨਾਮ (ਬਾਣੀ) 28 ਅਜੀਤ ਸਿੰਘ, ਪਾਲਿਤ 39 
ਉੜੀ (ਕਸਬਾ) 13 ਅਕਾਲ-ਤਖ਼ਤ 28 _ ਅਜੀਤ ਸਿੰਘ, ਰਾਜਾ 39 
ਉਚੀ ਬਾਣੀ 13 ਅਕਾਲ ਪੁਰਖ 29 _ ਅਜੂਨੀ/ਅਜੋਨੀ 40 
ਊਦਾ, ਭਾਈ 14 ਅਕਾਲ ਬੁੰਗਾ 29 ਅਟਕ (ਨਦੀ) 40 
ਊਧ-ਕਮਲ 14 _ ਅਕਾਲ-ਮੂਰਤਿ 29 ਅਟਲ ਰਾਇ, ਬਾਬਾ ਰੇ 41 
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ਅਠਸਠ-ਤੀਰਥ 41 _ ਅਮਰਦਾਸ, ਗੁਰੂ 59 _ ਆਹਲੂਵਾਲੀਆ ਮਿਸਲ 92 
ਅੱਡਣਸ਼ਾਹ, ਭਾਈ 42 _ ਅਮਰਾਪਦ 64 _ ਆਂਕੱੜੋਂ (ਪਿੰਡ) 93 
ਅਣੀ ਰਾਇ, ਕਵੀ 43 _ ਅਮਰੋਂ , ਬੀਬੀ 64 _ ਆਗਮ 93 
ਅਣੀ ਰਾਇ, ਬਾਬਾ 45 _ ਅਮਲ 65 _ ਆਗਰਾ (ਨਗਰ) 94 
ਅਣੌਖੀ, ਬੀਬੀ 45 _ ਅਮਾਵਸ 65 _ ਆਂਗਿਆ ਰਾਮ, ਭਾਈ 95 
ਅਤਰ ਸਿੰਘ, ਸੈਤ ਮਸਤੂਆਣਾ 45 _ ਅਮ੍ਰਿਤ ਰਾਇ 65 _ ਆਜ਼ਾਦ ਹਿੰਦ ਫ਼ੌਜ 95 
ਅਤਰ ਸਿੰਘ, ਸੈਤ ਰੇਰੂ ਸਾਹਿਬ 46 _ ਅਮ੍ਰਿਤ-ਵੇਲਾ 65 _ ਆਤਮ-ਸੁਖ 97 
ਅਤਰ ਸਿੰਘ ਸੈਧਾਵਾਲੀਆਂ 47 ਅਮਿ੍‌ਤਾ ਸ਼ੇਰਗਿਲ 65 _ ਆਤਮ-ਚੀਨਣ 97 
ਅਤਰ ਸਿੰਘ ਭਦੌੜੀਆ 4? ਅਮੀਰ ਸਿੰਘ, ਗਿਆਨੀ 66 _ ਆਤਮਾ 99 
ਅਤਿ ਅਖੰਡ-ਪਾਠ 48 _ ਅਯੋਧਿਆ (ਨਗਰ) 67 _ ਆਤਮਾ ਸਿੰਘ 103 
ਅਦਲੀ, ਭਾਈ 48 _ ਅਰਜਨ ਸਿੰਘ ਗੜਗੱਜ 67 _ ਆਤਮਾਂ ਸਿੰਘ, ਰਾਗੀ 104 
ਅਦੀਨਾ ਬੇਗ ਖ਼ਾਨ 49 _ ਅਰਜਨ ਸਿੰਘ, ਭਾਈ 68 _ ਆਦਿ ਸਾਖੀਆਂ (ਰਚਨਾ) 104 
ਅਧਿਆਤਮ ਕਰਮ 49 ਅਰਜਨ ਦੇਵ, ਗੁਰੂ 69 _ਆਂਦਿ-ਗੰਥ 106 
'ਅਨਹਤ/ਅਨਹਦ/ਅਨਾਹਤ ਨਾਦ' _ 50 _ ਅਰਦੋਮਨ ਸਿੰਘ, ਭਾਈ 77 _ ਆਦਿ-ਰੀ੍‌ਥ : ਸ਼ਬਦ- 
ਅਨੰਤਨਾਗ (ਨਗਰ) 51 ਅਰਦਾਸ 78 ਅਨੁਕੁਮਣਿਕਾ (ਪੁਸਤਕ) 106 
ਅਨੰਦੁ (ਬਾਣੀ) 5) _ ਅਰਨੌਲੀ ਰਿਆਸਤ 80 _ ਆਨੌੰਦਘਨ, ਸੁਆਮੀ 107 
ਅਪਰਸ ਰ੍ 53 _ ਅਰੂੜ ਸਿੰਘ, ਸਰ ਰ 80 _ ਆਨੰਦਪੁਰ ਸਾਹਿਬ 107 
ਅਪਰਾਧ 53 _ ਅਲੱਖ 81 _ ਆਨੰਦਪੁਰ ਸਾਹਿਬ ਮੱਤਾ 109 
ਅਪਰੇਪਾਰ 53 _ ਅਲਮਸਤ, ਬਾਬਾ 81 ਆਨੰਦਪੁਰ ਦੀ ਵਾਰ 111 
ਅਫ਼ਗ਼ਾਨਿਸਤਾਨ ਵਿਚ ਸਿੱਖ 53 _ ਅਲਾਹਣੀਆਂ (ਬਾਣੀ) 82 _ ਆਨੰਦ, ਬਾਬਾ 111 
ਅਬਦੁਲ ਸਮਦ ਖ਼ਾਨ 54  ਅਲਾਹਯਾਰ ਖ਼ਾਨ 83 _ ਆਨੰਦ-ਮੈਰਿਜ ਐਕਟ 111 
ਅਬਦੁੱਲਾ, ਭਾਈ 55 _ ਅਲਾਹਾਬਾਦ (ਨਗਰ) 84 _ ਆਨੰਦਵਾਦ ਦਾ ਸਿੱਖ ਸੈਦਰਭ 113 
ਅਬਿਚਲ ਨਗਰ 55 _ ਅਲੀਸ਼ੇਰ (ਪਿੰਡ) 84 _ ਆਨੰਦ ਵਿਆਹ (ਇਤਿਹਾਸ) 117 
ਅਬਿਨਾਸੀ ਰ੍ 55 _ ਅਲੀਵਾਲ/ਆਲੀਵਾਲ (ਪਿੰਡ) 84 _ ਆਨੰਦ ਵਿਆਹ (ਵਿਧੀ) 118 
ਅਬੂਤਬੇਲਾ 55 ਅਵਤਾਰ 85 _ ਆਪੇ ਗੁਰ ਚੇਲਾ 120 
ਅਭ-ਭਗਤੀ 55 _ ਅਵਤਾਰ ਸਿੰਘ ਵਹੀਰੀਆ `86 ਆਰਤੀ 120 
ਅਭਿਆਗਤ 55 _ ਅਵਤਾਰਵਾਦ 87 _ ਆਲਸੂਨ (ਪਿੰਡ) 323 
ਅਭੈਦਾਨ 56 _ ਅਵਿਦਿਆ 87 _ ਆਲਮ ਸਿੰਘ ਨੱਚਣਾ 121 
ਅਭੈਪਦ 56 _ ਆਈ ਪੰਥ 88 _ ਆਲਮਗੀਰ (ਪਿੰਡ) 122 
- ਅਮਰ ਸਿੰਘ, ਸ਼ੇਰੇ ਪੰਜਾਬ 56 _ ਆਸਨ 88 _ ਆਲਮਪੁਰ (ਪਿੰਡ) 122 
ਅਮਰ ਸਿੰਘ ਝਬਾਲ 57 _ ਆਸਾ ਕੀ ਵਾਰ ਮਹਲਾ ੧ 88 _ ਆਲਾ ਸਿੰਘ, ਬਾਬਾ 123 
ਅਮਰ ਸਿੰਘ, ਰਾਜਾ 58 _ ਆਸਾ-ਮਨਸਾ 90 _ ਆਲੀ ਸਿੰਘ ” ... ਤੱਤ 
ਅਮਰ ਸਿਧੂ (ਪਿੰਡ) 58 _ ਆਸਾਮੀ ਸਿੱਖ 90 _ ਆਲੋਹਰਖ (ਪਿੰਡ) 123 
ਅਮਰ ਕਥਾ (ਰਚਨਾਂ) 58 _ ਆਸਾ ਰਾਗ (ਬਾਣੀ) 91  ਆਵਾਗਵਣ/ਆਵਾਗੌਣ 123 
ਅਮਰਗੜ੍ਹ (ਪਿੰਡ) 59 _ ਆਸਾਵਰੀ ਰ੍ 92 ਆਵੀਤਬੀਲ ਪਾਉਲੋ ਦੀ ਟੋਲੋਮੀਉ 124 
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ਐਸ.ਜੀ.ਠਾਕੁਰ ਸਿੰਘ, ਆਰਟਿਸਟ 124 


ਰ੍ (ਪ੍ਰੋ. ਹਰਬੈਸ ਸਿੰਘ) 124 
ਐਨਸਾਈਕਲੋਪੀਡੀਆਂ ਆਫ਼ ਸਿਖਿਜ਼ਮ 

(ਡਾ. ਰਘਬੀਰ ਸਿੰਘ ਬੈੱਸ) 125 
ਐਮਰਜੈਂਸੀ ਵਿਰੁਧ ਮੋਰਚਾ 125 
ਐਲਾਰਡ ਜੀਨ ਫਰਾਂਸਿਸ 127 
ਔਰੈਗਜ਼ੇਬ, ਬਾਂਦਸ਼ਾਹ 127 
ਔਰੈਗਾਬਾਦ (ਨਗਰ) 128 
ਅੰਗਦ ਦੇਵ, ਗੁਰੁ 12੭ 
ਅੰਗ੍ਰਂਜ਼ਾਂ ਅਤੇ ਸਿੱਖਾਂ ਦੀ 

ਦੂਜੀ ਲੜਾਈ 132 
ਅੰਗਜ਼ਾਂ ਅਤੇ ਸਿੱਖਾਂ ਦੀ 

ਪਹਿਲੀ ਲੜਾਈ 134 
ਅੰਜਲੀਆਂ ਮਹਲਾ ੫ (ਬਾਣੀ) 136 
ਅੰਬਾਲਾ (ਨਗਰ) 136 
ਅੰਮ੍ਰਿਤ (ਰਸ) 138 
ਅੰਮ੍ਰਿਤ (ਪਾਹੁਲ) 138 
ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ (ਨਗਰ) 139 
ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ ਦੇ ਸਿੱਖ-ਧਰਮ-ਧਾਮ __141 
ਅੰਮਿ੍‌ਤ ਸੋਸਕਾਂਰ 144 
ਅੰਮਿ੍‌ਤਧਾਰੀ 147 

4 

ਇਆਲੀ ਕਲਾਂ (ਪਿੰਡ) 147 
ਇਸਤਰੀ-ਗੌਰਵ 148 
ਇਸ਼ਨਾਨ 148 
ਇਕ-੧ 143 
ਇਕਤੁਕਾ 150 
ਇਕੁਲਾਹਾਂ (ਕਸਥਾਂ) 150 
ਇਤਿਹਾਸ ਗੁਰੂ ਖ਼ਾਲਸਾ (ਰਚਨਾ) _ 150 
ਇੰਦੀਆਂ 153 
ਇਬਰਾਹੀਮ, ਸ਼ੇਖ 151 
ਈਸਟ ਇੰਡੀਆ ਕੰਪਨੀ 152 


ਈਸ਼ਰ ਸਿੰਘ, ਸੰਤ ਰਾੜੇਵਾਲੇ 153 
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ਈਸ਼ਰ ਸਿੰਘ, ਗ਼ਦਰੀ ਬਾਬਾ 
ਈਸ਼ਰ ਸਿਘ, ਭਾਈ, ਜੱਥੇਦਾਰ 
ਈਸ਼ਰ ਸਿੰਘ ਮਝੈਲ 


ਈਸੜੂ (ਪਿੰਡ) 


ਏਕਾਦਸੀ 
ਏਟਾਵਾ (ਨਗਰ) 
ਏਮਨਾਬਾਦ (ਨਗਰ) 


ਸਸੜ੍੍‌ ਨਾਮ ਮਾਲਾ (ਕਾਵਿ) 


ਸਹਾਂਰੀ ਮੱਲ, ਭਾਈ 
ਸਹਿਜ ਸੁਖ 

ਸਹਿਜਧਾਰੀ ਸਿੱਖ 
ਸਹਿਜ-ਯੋਗ (ਗੁਰਮਤਿ) 
ਸਹਿਜ-ਯੋਗ (ਪਰੈਪਰਾ) 
ਸਹਿਜ ਰਾਂਮ, ਭਾਈ 


ਸ਼ਹੀਦਗੈਜ 
ਸ਼ਹੀਦਗੈਜ ਸੈਘਰਸ਼ 
ਸ਼ਹੀਦਾਂ ਵਾਲੀ ਮਿਸਲ 


ਸ਼ਹੀਦੀ ਦੇਗ 
ਸਹੇੜੀ (ਪਿੰਡ) 
ਸ਼ਕਤੀ ਦੇਵੀ 


ਸਗੁਣ/ਸਰਗੁਣ ਭਗਤੀ 
ਸੱਚਾ ਸੌਦਾ 

ਸੱਚਾ ਤਖ਼ਤ 

ਸੱਚਾ ਪਾਤਿਸ਼ਾਹ 
ਸੱਚੀ ਬਾਣੀ 


153 
154 
154 


 ਿੰਪ 
158 
158 


258 
1060 
160 
160 
160 
162. 
162. 
165 
165 
166 
167 
167 
168 
168 
168 
2632 
1632 
170 
171 
[72 
172 
173 
173 


ਸਤੋ-ਗੁਣ 

ਸਦ (ਰਚਨਾ) 

ਸਦਾ ਸਿੰਘ, ਪੰਡਿਤ 
ਸਦਾ ਕੌਰ, ਸਰਦਾਰਨੀ 
ਸਦਾ ਕੌਰ, ਬੀਬੀ 
ਸਧਨਾਂ, ਭਗਤ 
ਸਧਾਰ (ਕਸਬਾ) 
ਸਨਮੁਖ 

ਸ਼ਨੀਗ੍ਹ 

ਸਨ੍ਰੋਰ (ਪਿੰਡ) 
ਸਪਤ-ਸਿੰਗ 
ਸਪਤਾਹਿਕ ਪਾਠ 
ਸ਼ਬਦ (ਪਦ) 

ਸ਼ਬਦ (ਬ੍ਰਹਮ) 
ਸ਼ਬਦ ਸੁਰਤਿ 


ਜ਼ਬਦ-ਸੁਰਤਿ-ਯੋਗ 


186 


- 186 


. 186 
187 
188 
188 


ਸ਼ਬਦ-ਹਜ਼ਾਰੇ (ਗੁਰੂ ਗੰਥ ਸਾਹਿਬ) 190 


ਸ਼ਬਦ-ਹਜ਼ਾਰੇ (ਦਸਮ ਗ੍ਰੰਥ) 
ਸ਼ਬਦ-ਗੁਰੂ 
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ਸ਼ਬਦਾਰਥ ਸੀ ਗੁਰੂ ਗੰਥ ਸਰਬਲੋਹ ਗਰੰਥ _ 207 _ ਸਾਹਿਬ ਸਿੰਘ ਭੰਗੀ 227 
ਸਾਹਿਬ ਜੀ (ਹਿੰਦੀ) 191  ਸਰਮੁਖ ਸਿੰਘ ਝਬਾਲ 209 _ ਸਾਹਿਬ ਸਿੰਘ ਮਿ੍‌ਰਿੰਦ 227 
ਸ਼ਬਦਾਰਥ ਸੀ ਗੁਰੂ ਗੰਥ ਸਰਾਇ ਨਾਂਗਾ 210 ਸਾਹਿਬ ਕੌਰ, ਮਾਤਾ 228 
ਸਾਹਿਬ ਜੀ (ਪੰਜਾਬੀ) __192  ਸ਼ਰਾਧ 210 ਸਾਹਿਬ ਚੰਦ 228 
ਸ਼ਬਦਾਰਥ ਦਸਮ ਗੰਥ ਸਾਹਿਬ 192 _ਸਰਪੂ ਦਾਸ ਭੱਲਾ, ਬਾਵਾ 231 ਸਾਹਿਬ ਚੰਦ (ਪਿੰਡ) 229 
ਸਬੇਗ ਸਿੰਘ/ਸੁਬੇਗ ਸਿੰਘ 193  ਸਰੋਪਾ 211 ਸਾਹਿਬਜ਼ਾਦੇ 229 
ਸਭਾ 393 ਸਰੋਵਰ 231 ਸ਼ਾਹੀ ਟਿੱਥੀ 230 
ਸ਼ਮਸ਼ੇਰ ਸਿੰਘ ਅਸ਼ੋਕ 194 _ ਸਲੂਰੀ (ਪਿੰਡ) 212  ਸਾਹੋਵਾਲ (ਪਿੰਡ) 230 
ਸਮਦਰਸੀ 195 _ ਸਲੋਕ 212 ਸ਼ਾਕਤ ਮਤ 230 
ਸਮਨ, ਭਾਈ 195 ਸਲੋਕ ਸਹਸਕ੍ਰਿਤੀ (ਬਾਣੀ) 212 ਸਾਕਾ ਪੰਜਾ ਸਾਹਿਬ 232 
ਸਮਾਓ/ਸਮਹਾਓ (ਪਿੰਡ) 195 ਸਲੋਕ ਸੇਖ ਫਰੀਦ ਕੇ 213 _ ਸਾਖੀ (ਕਾਵਿ-ਰੂਪ) 232 
ਸਮਾਣਾ (ਨਗਰ) 195 ਸਲੋਕ ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀਉ ਕੇ 234 ਸਾਖੀਆਂ ਦਸਾਂ ਪਾਤਸ਼ਾਹੀਆਂ ਕੀਆਂ 233 
ਸਮਾਧ ਭਾਈ (ਪਿੰਡ) 196 _ ਸਲੋਕ ਮਹਲਾ ੯ 214 ਸਾਖੀਆਂ ਭਾਈ ਅੱਡਣਸ਼ਾਹ ਜੀ __233 
ਸਮਾਧਿ/ਸਮਾਧੀ 196 _ ਸਲੋਕ ਵਾਰਾ ਤੇ ਵਧੀਕ 216 ਸਾਖੀ ਪੋਥੀ 235 
ਸਮੁੰਦ ਸਿਘ, ਭਾਈ 196 _ ਸਲ੍ਹ (ਭੱਟ) 217 _ ਸਾਧ/ਸਾਧੂ 235 
ਸਰਸਾ/ਸਿਰਸਾ (ਨਗਰ) 197 _ ਸਵਈਏ ਭੱਟਾਂ ਕੇ 217 ਸਾਧ -ਸੈਗ 236 
ਸਰਸਾ (ਨਦੀ) 197 _ ਸਵਯੇ ਸੀ ਮੁਖ ਬਾਕ੍ਹ ਮਹਲਾ ੫ __237  ਸਾਧ-ਸੈਗਤ 236 
ਸਰਹਦੀ ਸੂਬੇ ਦੇ ਵੀਰ ਸਾਕੇ 198 _ ਸਵਰਗ 218 ਸਾਧਾਰਣ, ਸੈਤ 236 
ਸਰਹਾਲਾ/ਸਰਾਲਾ (ਪਿੰਡ) 198 _ ਸਵਰਨ ਸਿੰਘ, ਸਰਦਾਰ 219 ਸਾਧਾਰਣ ਪਾਠ (ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ 
ਸਰਹਾਲੀ ਕਲਾਂ (ਕਸਬਾ) 198 _ ਸਵੈਯੇ, ਤ੍ਰਪ੍ਸਾਦਿ 220 ਸਾਹਿਬ ਦਾ) 236 
ਸਰਹਿੰਦ (ਨਗਰ) 198 _ ਸਵੈਯੇ ੩੩ (ਦਸਮ ਗੰਥ) 220 _ ਸਾਧੂ ਸਿੰਘ ਹਮਦਰਦ 237 
ਸਰਹੀਣਾ (ਪਿੰਡ) 199 ਸਾਈਂਦਾਸ, ਭਾਈ 221 ਸਾਧੂ ਸਿੰਘ, ਪੰਡਿਤ 237 
ਸਰਣਾਗਤਿ 199 _ ਸਾਂਸੀ ਸਿੱਖ 221 ਸਾਧੂ ਸਿੰਘ ਭੌਰਾ, ਜੱਥੇਦਾਰ 238 
ਸਰਥਲੀ (ਪਿੰਡ) 200 _ ਸ਼ਾਹ ਹੁਸੈਨ, ਸਾਈ' 221  ਸਾਧੂਜਨ , ਬਾਬਾ 239 
ਸਰਦਾਰ 200 _ ਸ਼ਾਹ ਜਹਾਂ, ਬਾਦਸ਼ਾਹ 222 ਸਾਧੂ ਬੇਲਾ (ਤੀਰਥ) 241 
ਸਰਦੂਲ ਸਿੰਘ ਕਵੀਸ਼ਰ 201 ਸ਼ਾਹ ਦੌਲਾ 223 ਸਾਬੋ ਕੀ ਤਲਵੰਡੀ 241 
ਸਰਦੂਲ ਸਿੰਘ, ਗਿਆਨੀ 201 ਸ਼ਾਹਪੁਰ ਕਲਾਂ (ਪਿੰਡ) 223 ਸ਼ਾਮ ਸਿੰਘ ਅਟਾਰੀਵਾਲਾ, ਸਰਦਾਰ 241 
ਸ਼ਰਧਾ 202 ਸ਼ਾਹਬਾਜ਼ ਸਿੰਘ 223 ਸ਼ਾਮ ਸਿੰਘ, ਸੈਤ 242 
ਸ਼ਰਧਾ ਰਾਮ ਫਿਲੌਰੀ 203 _ ਸ਼ਾਹ ਭੀਖ 223 ਸ਼ਾਮ ਸਿੰਘ, ਨਿਹੰਗ 242 
ਸ਼ਜਨ ਕੌਰ, ਬੀਬੀ 203 _ ਸ਼ਾਹ ਮਸਤਾਨਾ 223  ਸਾਰਾਗੜ੍ਹੀ 243 
ਸਰਬ ਸਿੰਘ, ਭਾਈ, ਡਾਕਟਰ 204 ਸ਼ਾਹ ਮੁਹੈਮਦ (ਕਵੀ) 224 ਸਾਰੰਗ ਕੀ ਵਾਰ ਮਹਲਾ ੪ 243 
ਸਰਬ ਹਿੰਦ ਸਿੱਖ ਮਿਸ਼ਨ 205 _ ਸ਼ਾਹਾਬਾਦ ਮਾਰਕੰਡਾ (ਨਗਰ) 224 _ ਸਾਰੈਗ ਰਾਗ (ਬਾਣੀ) 244 
ਸਰਬੱਤ ਕਾ ਭਲਾ 205 ਸਾਹਿਬ ਸਿੰਘ, ਪ੍ਰੰਫੈਸਰ 225 _ ਸਾਲਸ ਰਾਇ ਜੌਹਰੀ 244 
ਸਰਬੱਤ ਖ਼ਾਲਸਾ 206 _ ਸਾਹਿਬ ਸਿੰਘ ਬੇਦੀ, ਬਾਬਾ 226 ਸਾਲੂਂ, ਭਾਈ 245 
ਸਰਬਲੋਹ ਕੀ ਵਾਰ 207 ਸਾਹਿਬ ਸਿੰਘ, ਭਾਈ 226 ਸਾਵਣ ਮੱਲ, ਭਾਈ 245 
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ਸਿਆਣਾ ਸੈਯਦਾਂ (ਪਿੰਡ) 245 
ਸ਼ਿਆਮ ਸਿੰਘ ਸੋਢੀ 246 
ਸਿਆਲਕੋਟ (ਨਗਰ) 246 
ਸ਼ਿਆੜ੍ਹ (ਪਿੰਡ) 246 
ਸਿਕਲੀਗਰ ਸਿੱਖ 247 
ਸਿਕੰਦਰਾ (ਕਸਬਾ) 247 
ਸਿੱਖ 248 
ਸਿੱਖ ਅਤੇ ਸੁਤੰਤਰਤਾ-ਸੰਗਾਮ 250 
ਸਿੱਖ ਐਜੂਕੇਸ਼ਨਲ ਕਾਨਫੰਸ 250 
ਸਿੱਖ ਇਤਿਹਾਸਿਕ ਕਾਵਿ 251 
ਸਿੱਖ ਇਮਾਰਤਸਾਜ਼ੀ 

(ਵਾਸਤੂ-ਕਲਾ) 253 
ਸਿੱਖ ਸਟੂਡੈਂਟਸ ਫੈਡਰੇਸ਼ਨ 255 
ਸਿੱਖ ਸਦਾਚਾਰ ੍ 256 
ਸਿੱਖ ਸਭਿਅਚਾਰਿਕ ਚੇਤਨਾ 257 
ਸਿੱਖ ਸਮਾਜਿਕ ਮਾਨਤਾਵਾਂ 265 
ਸਿੱਖ ਸਿੱਕੇ 266 
ਸਿੱਖ ਸੈਪੁਦਾਵਾਂ 267 
ਸਿੱਖ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਐਕਟ 1925 ਈ. 268 
ਸਿੱਖ-ਗੁਰੂ ਸੈਥਧ 263 
ਸਿੱਖ ਚਿਤਰ-ਕਲਾ 269 
ਸਿੱਖ ਧਰਮ 271 
ਸਿੱਖ ਧਰਮ-ਸੁਧਾਰਿਕ ਲਹਿਰਾਂ 271 
ਸਿੱਖ ਨੈਸ਼ਨਲ ਲੀਗ 274 
ਸਿੱਖ ਪੱਤਰਕਾਰੀ (ਮੁਢਲੀ ਅਵਸਥਾ) 274 
ਸਿੱਖ ਬਨਾਮ ਅਫ਼ਗ਼ਾਨ 277 
ਸਿੱਖ ਭਗਤੀ 279 
ਸਿੱਖ ਰਹਿਤ-ਮਰਯਾਦਾ (ਪੁਸਤਿਕਾ) 279 
ਸਿੱਖ ਰਿਆਸੜਾਂ 279 
ਸਿੱਖ ਰੈਫੈੱਸ ਲਾਇਬੇਰੀ 280 
ਸਿੱਖਾਂ ਅਤੇ ਅੰਗੇਜ਼ਾਂ ਦੀ 

ਦੂਜੀ ਲੜਾਈ 281 
ਸਿੱਖਾਂ ਅਤੇ ਅੰਗੇਜ਼ਾਂ ਦੀ 

ਪਹਿਲੀ ਲੜਾਈ 281 
ਸਿੱਖਾਂ ਦੀ ਭਗਤਮਾਲਾ 281 
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ਸਿੱਖਾਂ ਦੇ ਰਾਜ ਦੀ 
ਵਿਥਿਆ (ਪੁਸਤਕ) 
ਸਿੱਖੀ 
ਸਿੰਗਲਾਦੀਪ/ਸਿੰਘਲਦੀਪ 
ਸਿੰਗਾਪੁਰ ਸਿੱਖ ਮਿਸ਼ਨਰੀ 
`ਟੈਕਟ ਸੋਸਾਇਟੀ 


ਸਿੰਘ ਸਭਾ, ਭਸੌੜ 
ਸਿੰਘ ਸਭਾ ਲਹਿਰ 
ਸਿੰਘ ਸਾਗਰ (ਕਾਵਿ) 
ਸਿੰਘਪੁਰਾ (ਪਿੰਡ) 
ਸਿੰਘਪੁਰੀਆ ਮਿਸਲ 
ਸਿੰਘਾ, ਭਾਈ 
ਸਿੰਘਾਂ ਦੇ ਬੋਲੇ 
ਸਿਧ-ਗੋਸਟਿ ਮਹਲਾ ੧ 
ਸਿਧਵਾਂ ਕਲਾਂ (ਪਿੰਡ) 
ਸਿੱਧੀਆਂ 

ਸਿੰਧੀ ਸਿੱਖ 


ਸਿਰੀ ਰਾਗ (ਬਾਣੀ) 

ਸਿਰੀ ਰਾਗ ਕੀ ਵਾਰ ਮਹਲਾ ੪ 

ਸਿਲਹਟ (ਨਗਰ) 

ਸ਼ਿਵਨਾਭ, ਰਾਜਾ 

ਸ਼ਿਵਰਾਮ, ਬਾਬਾ 

ਸੀਓਕੇ (ਪਿੰਡ) 

ਸੀਸਰੀਜ, ਗੁਰਦੁਆਰਾ 
(ਕਾਵਿ) 

ਸੀਹਰਫ਼ੀ ਸਰਦਾਰ ਹਰੀ ਸਿੰਘ 
ਨਲਵਾ (ਕਾਵਿ) 

ਸੀਹਰਫ਼ੀ ਗੁਰੂ ਖਾਲਸੇ ਸ਼ਾਹ ਕੀ 
(ਕਾਵਿ) 

ਸ਼ੀਹਾਂ ਛੀਂਬਾ, ਭਾਈ 


283 
283, 
283. 


282 
282 
283 
283 
285 
286 
286 
287 
287 
287 
289 
289 
290 
291 
292. 
292 
253 
294 
294 
234 
2925 
295 


295 


295 


296 


296 
296 


ਸ਼ੀਹਾਂ ਮਸੈਦ 296 
ਸੀਂਭੜੇ (ਪਿੰਡ) ਕ੍ 297 
ਸੀਲੋਆਣਾ/ਸੀਲੋਆਣੀ (ਪਿੰਡ) _ 297 
ਸੁਹਾਗਣ,/ਸੋਹਾਗਣਿ 297 
ਸੁਕਰਚਕੀਆ ਮਿਸਲ _ 297 
ਸੁਖ 298 
ਸੁਖਦੇਵ ਸਿੰਘ, ਬਾਬਾ 298 
ਸੁਖ਼ਨ ਫ਼ਕੀਰਾਂ ਕੇ 299 
ਸੁਖਬਾਸੀ ਰਾਇ (ਰਾਮ) ਬੇਦੀ 299 
ਸੁਖਮਨੀ (ਬਾਣੀ) 299 
ਸੁਖਮਨੀ ਸਹੈਸਰਨਾਮ ਪਰਮਾਰਥ __ 301 
ਸੁਖਾ ਸਿੰਘ, ਕਵੀ 301 
ਸੁਖਾ ਸਿੰਘ, ਭਾਈ ਨੈ. 308 
ਸੁਚਜੀ (ਬਾਣੀ) 304 
ਸੁੱਚਾ ਸਿੰਘ, ਪੰਡਿਤ, ਸੀ ਮਹੈਤ __304 
ਸੁੱਚਾਨੰਦ '`` 30$ 
ਸੁਚੇਤ ਸਿੰਘ, ਰਾਜਾ =. 306 
ਸੁਜਾਨ ਸਿੰਘ ਸੋਢੀ` “306 
ਸੁਢੇਲ (ਪਿੰਡ) 307 
ਸੁਣਿਐ (ਭਗਤੀ ਭੇਦ) 307 
ਸੁਥਰੇ ਸ਼ਾਹ ਰ੍ 309 
ਸੁਥਰੇਸ਼ਾਹੀ ਸੈਪਦਾਇ 310 
ਸੁੰਦਰ ਸਿੰਘ, ਸੈਤ 310 


ਸੁੰਦਰ ਸਿੰਘ ਮਜੀਠੀਆ, ਸਰ 311 
ਸੁੰਦਰ ਸਿੰਘ ਲਾਇਲਪੁਰੀ, ਮਾਸਟਰ 311 


ਸੁੰਦਰ, ਬਾਬਾ 912 
ਸੁੰਦਰੀ, ਮਾਤਾ “313 
ਸ਼ੁੱਧੀ ਸਭਾ 314 
ਸੁੰਨ ਸਮਾਧਿ ਦੇ 314 
ਸੁਨਹਿਰੀਆ, ਭਾਈ __ 316 
ਸੁਨਾਮ (ਨਗਰ) 316 
ਸੁਮੇਰ ਸਿੰਘ, ਬਾਵਾ 316 
ਸੁਰਜੀਤ ਸਿੰਘ ਮਜੀਠੀਆ 317 
ਸੁਰਿੰਦਰ ਸਿੰਘ ਕੋਹਲੀ, ਡਾ. 318 
ਸੁਲਹੀ ਖ਼ਾਨ 318 
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ਸੁਲਖਣੀ, ਮਾਤਾ 
ਸੁਲਤਾਨਪੁਰ ਲੋਧੀ (ਨਗਰ) 
ਸੁਲਤਾਨਵਿੰਡ (ਪਿੰਡ) 
ਸੁਲਬੀ ਖ਼ਾਨ 


ਸੂਹੀ ਕੀ ਵਾਰ ਮਹਲਾ ੩ 
ਸੂਹੀ ਰਾਗ (ਬਾਣੀ) 


ਸੂਰਜ ਮੱਲ ਸੋਢੀ 

ਸੂਰਜ-ਵੈਸ਼ 

ਸੂਰਤ ਸਿੰਘ ਮਜੀਠੀਆ, ਰਾਜਾ 
ਸੂਰਦਾਸ, ਭਗਤ 

ਸੂਲ੍ੂਰ (ਪਿੰਡ) 

ਸੇਹਰਾ ਸਾਹਿਬ, ਗੁਰਦੁਆਰਾ 
ਸੇਖਾ (ਪਿੰਡ) 

ਸ਼ੇਰ ਸਿੰਘ ਅਟਾਰੀਵਾਲਾ 

ਸ਼ੇਰ ਸਿੰਘ, ਗਿਆਨੀ, 

ਸ਼ੇਰ ਸਿੰਘ, ਭਾਈ, ਕਸ਼ਮੀਰ ਵਾਲੇ 
ਸ਼ੇਰ ਸਿੰਘ, ਮਹਾਰਾਜਾ 


ਸ਼ੇਰਗਾਹ ਸਾਹਿਬ, ਗੁਰਦੁਆਰਾ 
ਸ਼ੇਰ ਮੁਹੰਮਦ ਖ਼ਾਨ, ਨਵਾਬ 
ਸ਼ੇਰੇ ਪੰਜਾਬ 

ਸੇਵਾ ਸਿੰਘ ਠੀਕਰੀਵਾਲਾ 
ਸੇਵਾ-ਪੰਥ 

ਸੇਵਾਪੰਥੀ ਸੈਪੁਦਾਇ 

ਸੇਵਾਂ, ਮਾਈ 

ਸੈਂਟੂਲ ਅਕਾਲੀ ਦਲ 

ਸੈਂਟਲ ਸਿੱਖ ਲੀਗ 

ਸੈਂਟਲ ਖ਼ਾਲਸਾ ਯਤੀਮਖ਼ਾਨਾ 
ਸੈਂਟੂਲ ਮਾਝਾ ਖ਼ਾਲਸਾ ਦੀਵਾਨ 
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ਸੈਦਬੇਗ 

ਸੈਦੋ , ਭਾਈ 

ਸੈਨਾਪਤਿ (ਕਵੀ) 

ਸੈਫ਼ ਖ਼ਾਨ 

ਸੁਹੇਵਾ (ਪਿੰਡ) 

ਸੈਭੰ 

ਸੋਹਣ ਸਿੰਘ ਸੀਤਲ, ਗਿਆਨੀ 
ਸੋਹਨ ਸਿੰਘ ਭਕਨਾ, ਬਾਬਾ 
ਸੋਹਿਲਾ 

ਸੋਹੈ ___ 

ਸੋਢੀ (ਉਪ-ਜਾਤਿ) 
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ਸੋਪੁਰਖ (ਬਾਣੀ) 

ਸੋਭਾ ਸਿੰਘ, ਸਰ 

ਸੋਭਾ ਰਾਮ, ਭਾਈ 
ਸੋਮਾਸਰ ਸਾਹਿਬ, ਗੁਰਦੁਆਰਾ 
ਸੋਰਠਿ ਕੀ ਵਾਰ ਮਹਲਾ ੪ 
ਸੋਰਠਿ ਰਾਗ (ਬਾਣੀ) 
ਸੋਲਹੇ (ਬਾਣੀ) 

ਸੌ ਸਾਖੀ (ਰਚਨਾ) 

ਸਂਟੀ (ਪਿੰਡ) 

ਸੋਂਧਾ ਸਿੰਘ, ਕਵੀ 
ਸਸਕਾਰ 

ਸੈਸਰਾਮ, ਬਾਬਾ 

ਜੈਸਾਹਰ ਸੁਖਮਨਾ 
ਸ਼ੋਕਰਗੜ੍ਹ (ਕਿਲ੍ਹਾ) 
ਸੈਗਤ 

ਸੈਗਤ ਸਾਹਿਬ 
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ਸੈਗਤ ਸਿੰਘ, ਭਾਈ 


ਸੈਗਰੂਰ ਵਾਲੀ ਬੀੜ 
ਸੈਗੀਤ, ਗੁਰਬਾਣੀ 


` ਸੈਗੋਸ਼ਾਹ/ਸੈਗ੍ਰਾਮ ਸ਼ਾਹ 


ਸੈਘੇੜੀ (ਪਿੰਡ) 


ਸੰਤ ਸਿੰਘ, ਗਿਆਨੀ 

ਸੰਤ ਸਿਪਾਹੀ 

ਸੈਤ-ਖ਼ਾਲਸਾ 

ਸੈਤ-ਮਾਲ (ਰਚਨਾ) 

ਸੈਤ ਰੇਣ 

ਸੈਤੋਖ ਸਿੰਘ, ਭਾਈ 

ਸੰਤੋਖ ਸਿੰਘ, ਭਾਈ, ਮਹਾਕਵੀ 
ਸੈਤੋਖਣਾ` 

ਸੈਥ੍ਯਾ ਸੀ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ 
ਸੰਧਵਾਂ (ਪਿੰਡ) ਰ੍ 
ਸੰਪੁਟ-ਪਾਠ 


_ਸੈਪੂਰਨ ਸਿੰਘ ਰਾਮਾਂ, ਜੱਥੇਦਾਰ 


ਸੰਪ੍ਰਦਾਈ ਟੀਕਾ ਸੀ੍‌ ਗੁਰੂ ਗੰਥ 
ਸਾਹਿਬ ਜੀ ਕੀ 

ਸੰਮਨ ਬੁਰਜ 

ਸੰਮਨ, ਭਾਈ 

ਸ਼ਵਣ (ਭਗਤੀ ਭੇਦ) 

ਸਿ੍‌ਸ਼ਟੀ 

ਸੀ ਸਤਿਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਮੂੰਹ 
ਦੀਆਂ ਸਾਖੀਆਂ 

ਸੀ ਸੈਤ ਰਤਨ ਮਾਲ (ਪੁਸਤਕ) 

ਸੀ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦਪੁਰ (ਕਸਬਾ) 

ਸੀ ਗੁਰ ਸੋਭਾ (ਕਾਵਿ) 
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ਸੀ ਗੁਰ ਕਥਾ (ਕਾਵਿ) 379  ਹਰਕਿਸ਼ਨ ਸਿੰਘ, ਬਾਵਾ 401 ਹੜੱਪਾ (ਨਗਰ) 421 
ਸੀ ਗੁਰੂ ਉਪਕਾਰ ਪ੍ਚਾਰਨੀ ਸਭਾ _381 _ ਹਰਗਣਾ (ਪਿੰਡ) 401  ਹਾਂਡੀ ਸਾਹਿਬ, ਗੁਰਦੁਆਰਾ 422 
ਸੀ ਗੁਰੂ ਗੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦਰਪਣ 381 _ਹਰਚੌਦ ਸਿੰਘ 402 ਹਿੰਸਾ ਰ੍ 422 
ਸੀ ਗੁਰੂ ਪੰਥ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ (ਕਾਵਿ) 382 ਹਰਚੰਦ ਸਿੰਘ ਲੌਂਗੋਵਾਲ, ਸੈਤ ___402 ਹਿਕਾਇਤਾਂ (ਰਚਨਾ) 422 
ਸੀ ਗੋਬਿੰਦਪੁਰ (ਕਸਬਾ) 382 ਹਰਦਿਆਲ, ਪੰਡਿਤ ` 403 ਹਿੰਦੁਸਤਾਨ ” 422 
ਸੀਚੰਦ, ਬਾਬਾ 382 ਹਰਦਿਤ ਸਿੰਘ, ਮਲਿਕ 403 _ ਹਿੰਦੂ ਰ 423 
ਸੀਨਗਰ (ਸ਼ਹਿਰ) 383 _ ਹਰਨਾਮ ਸਿੰਘ ਟੁੰਡੀਲਾਟ 404 _ ਹਿੰਦੂ ਧਰਮ 424 
ਸੀ ਬੀਰ ਮਿ੍‌ਗੇਸ਼ ਗੁਰਬਿਲਾਸ ਹਰਨਾਮ ਸਿੰਘ, ਬਾਬਾ 405 ਹਿੰਮਤ ਸਿੰਘ ਜਲੇਵਾਲੀਆ 424 
ਦੇਵ ਤਰੂ (ਗ੍ਰੰਥ) 383 _ ਹਰਨਾਮ ਕੌਰ, ਬੀਬੀ 406 _ ਹਿੰਮਤ ਸਿੰਘ, ਭਾਈ 425 
ਸੀ ਮੁਖ ਬਾਕ/ਸੀ ਮੁਖਵਾਕ 383 _ ਹਰਪਾਲਪੁਰ (ਪਿੰਡ) 406 _ ਹਿਰਦੇ ਰਾਮ ਭੱਲਾ (ਕਵੀ) 425 
ਸ਼ੋਮਣੀ ਅਕਾਲੀ ਦਲ 383 _ ਹਰਬੈਸ 407 ਹੀਰਾ ਸਿੰਘ, ਗ਼ਦਰੀ ਬਾਬਾ 426 
ਸ਼੍ਰੋਮਣੀ ਖ਼ਾਲਸਾ ਦੀਵਾਨ ਹਰਬੈਸ ਸਿੰਘ ਅਟਾਰੀ 407 _ ਹੀਰਾ ਸਿੰਘ ਡੋਗਰਾ 426 
(ਸਰਹੱਦੀ ਸੂਬਾ) 385 ਹਰਾਮ 407 ਹੀਰਾ ਸਿੰਘ ਦਰਦ, ਗਿਆਨੀ _`__ 427 
ਸ਼ੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਬੰਧਕ ਕਮੇਟੀ 386 _ ਹਰਿਕ੍ਰਿਸ਼ਨ, ਗੁਰੂ 407 _ ਹੀਰਾ ਸਿੰਘ ਨਕੈਈ 7 428 
ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ, ਗੁਰੂ 408 _ ਹੀਰਾ ਸਿੰਘ ਭੱਠਲ, ਬਾਬਾ _- _428 
ਹ ਹਰਿਜਸ ਗੰਥ 430 ਹੀਰਾ ਸਿੰਘ, ਭਾਈ, ਰਾਗੀ _“ _ 429. 
ਹਉਮੈ ਰ੍ 388 _ਹਰਿਜੀ ਸੋਢੀ 416 ਹੀਰਾ ਸਿੰਘ, ਮਹਾਰਾਜਾ 429 
ਹਸਨ ਅਬਦਾਲ (ਕਸਬਾ) 391  ਹਰਿਦਾਸ ਵੈਦ 417 ਹੀਰਾ-ਘਾਟ ਗੁਰਦੁਆਰਾ 429 
ਹਸਨਪੁਰ-ਕਬੂਲਪੁਰ (ਪਿੰਡ) 391 ਹਰਿਦੁਆਰ (ਤੀਰਥ) 412 ਹੁਕਮ _ ..! - 429 
ਹਸੂ ਲੁਹਾਰ 391  ਹਰਿਨਾਮ ਸਿੰਘ, ਬਾਬਾ 432 ਹੁਕਮ ਸਿੰਘ, ਸਰਦਾਰ 432 
ਹਕੀਕਤ ਰਾਇ, ਸ਼ਹੀਦ 391  ਹਰਿਬੈਸ (ਭੱਟ) 412 ਹੁਕਮਨਾਮਾ __ ' ਜੇ 433 
ਹਕੀਕਤ ਰਾਹ ਮੁਕਾਮ ਰਾਜੇ ਹਰਿਭਜਨ ਸਿੰਘ, ਡਾ 432 ਹੁਕਮ-ਰਜ਼ਾ-ਭਾਣਾ _ 435 
ਸਿਵਨਾਭ ਕੀ (ਰਚਨਾ) _ 392 ਹਰਿਮੰਦਿਰ ਸਾਹਿਬ 414 ਹੁਕਮ ਲੈਣਾ 436 
ਹਕੀਮਪੁਰ (ਪਿੰਡ) 392 ਹਰਿਰਾਇ, ਗੁਰੂ 414 ਹੁਕਮਾ ਸਿੰਘ ਚਿਮਨੀ 436 
ਹਜ਼ਾਰਾ ਸਿੰਘ, ਕਾਮਰੇਡ 393 _ ਹਰਿਰਾਇ ਪੁਰ (ਪਿੰਡ) 415 ਹੁਕਮੀ 437 
ਹਜ਼ਾਰਾ ਸਿੰਘ, ਗਿਆਨੀ 393 _ ਹਰੀਆ, ਬਾਬਾ 416 _ਹੁਡਿਆਰਾ (ਪਿੰਡ) 437 
ਹਜ਼ੂਰ ਸਾਹਿਬ 394 _ ਹਰੀਆਂ ਵੇਲਾਂ, ਗੁਰਦੁਆਰਾ 4318 _ਹੁਮਾਯੂੰ ਨਸੀਰੁੱਦੀਨ ਮੁਹੰਮਦ 437 
ਹਠ-ਯੋਗ ਬਨਾਮ ਸਿੱਖ-ਸਾਧਨਾ __394 ਹਰੀ ਸਿੰਘ ਕਹਾਰਪੁਰੀ, ਸੈਤ 419 ਹੇਹਰਾਂ (ਪਿੰਡ) 438 
ਹਠੀ ਸਿੰਘ 399 ਹਰੀ ਸਿੰਘ ਨਲਵਾ, ਸਰਦਾਰ 419 ਹੇਮਕੁੰਟ ਪਰਬਤ 438 
ਹਠੂਰ (ਪਿੰਡ) 399 _ ਹਰੀ ਸਿੰਘ, ਬਾਬਾ 420 _ ਹੋਠੀਆਂ (ਪਿੰਡ) 439 
ਹਡੀਆਬਾਦ (ਪਿੰਡ) ਰ੍ 399 ਹਰੀ ਸਿੰਘ ਭੰਗੀ ਰ੍ 420 _ਹੋਲਗੜ੍ਹ (ਕਿਲ੍ਹਾ) 439 
ਹਢਿਆਇਆ/ਹੈਢਿਆਇਆ ਹਰੀ ਚੰਦ, ਭਾਈ 420 _ ਹੋਲਾ-ਮਹੱਲਾ 439 
(ਪਿੰਡ) 399 _ ਹਰੀਪੁਰ (ਨਗਰ) 421 ਹੋਲੀ 440 
ਹਨੂਮਾਨ ਨਾਟਕ (ਰਚਨਾ) 400 _ਹਰੀਪੁਰਾ (ਪਿੰਡ) 421 ਹੰਕਾਰ 441 
ਹਮੀਰ ਸਿੰਘ, ਰਾਜਾ 401 ਹਲਾਲ 421  ਹੌਦਾਲ, ਬਾਬਾ 441 
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ਕ ਕਰਤਾ-ਪੁਰਖ 463 _ ਕਲਗੀਧਰ ਦੀਵਾਨ ਮਲਾਇਆ __ 483 
ਕਸ਼ਮੀਰ 442. ਕਰਤਾਰ 464 _ ਕਲਮਪੁਰਾ (ਪਿੰਡ) 484 
ਕਸ਼ਮੀਰਾ ਸਿੰਘ, ਕੰਵਰ 443 ਕਰਤਾਰ ਸਿੰਘ ਸਰਾਂਭਾ 465 _ ਕਲਮੋਟ (ਪਿੰਡ) 484 
ਕਕਾਰ 443 _ ਕਰਤਾਰ ਸਿੰਘ, ਸਤ ਭਿੰਡਰਾਂਵਾਲੇ 465 _ ਕਲਿਆਣ ਚੋਦ, ਬਾਬਾ 485 
ਕੱਚੀ ਬਾਣੀ (ਪਰੰਪਰਾ ਅਤੇ ਸਰੂਪ) 444 _ ਕਰਤਾਰ ਸਿੰਘ ਕਲਾਸਵਾਲੀਆ __466 _ ਕਲਿਆਣ ਰਾਗ (ਬਾਣੀ) 485 
ਕੱਛ/ਕਛਹਿਰਾ 448 _ ਕਰਤਾਰ ਸਿੰਘ, ਗਿਆਨੀ 467 _ ਕਲਿਆਣਾ, ਭਾਈ 485 
ਕਟਕ (ਨਗਰ) 448 _ ਕਰਤਾਰ ਸਿੰਘ ਝੱਬਰ 468 _ ਕਲਿਯੁਗ 486 
ਕਟਾਣਾ ਸਾਹਿਬ (ਗੁਰੂ-ਧਾਮ) 448 _ ਕਰਤਾਰ ਸਿੰਘ ਦਾਖਾ, ਪੰਡਿਤ __469 _ਕਲੌੜ (ਪਿੰਡ) 487 
ਕਟਾਣੀ ਕਲਾਂ (ਪਿੰਡ) 449 _ ਕਰਤਾਰ ਸਿੰਘ ਬਾਵਾ 470 _ ਕਲ੍ਹਸਹਾਰ (ਭੱਟ) 487 
ਕਟੂ (ਪਿੰਡ) 449 _ ਕਰਤਾਰਪੁਰ-1 ਰ੍ 470 _ ਕਲ੍ਹਾ ਰਾਏ (ਜਾਗੀਰਦਾਰ) 487 
ਕਠਾਈ (ਪਿੰਡ) 449 _ ਕਰਤਾਰਪੁਰ-2 473 _ ਕਵੀਸ਼ਰੀ 487 
ਕਣਕਵਾਲ ਕਲਾਂ (ਪਿੰਡ) 449 _ ਕਰਤਾਰਪੁਰੀ ਬੀੜ 472 ਕੜਾ (ਕਸਬਾ) 488 
ਕਥਨੀ-ਕਰਨੀ 449 _ ਕਰਤਾਰਪੁਰੀ ਬੀੜ ਦੇ ਦਰਸ਼ਨ ਕੜਾਹ-ਪ੍ਸਾਦਿ 489 
ਕਥਾ 450 (ਪੁਸਤਕ) 473 _ ਕਾਉਂਕੇ (ਕਸਬਾ) 489 
ਕਨਖਲ (ਤੀਰਥ) 451 ਕਰਨਾਲ (ਨਗਰ) 473 ਕਾਸ਼ੀ (ਤੀਰਥ) 489 
ਕਨੇਚ (ਪਿੰਡ) 451  ਕਰਨੀਨਾਮਾ (ਕਾਵਿ) 474 _ ਕਾਸ਼ੀ ਗੁਰੂ ਕੀ 492 
ਕਨ੍ਹੀਆ, ਭਾਈ 451 ਕਰਨੈਲ ਸਿੰਘ ਸ਼ਹੀਦ, ਈਸੜੂ ___ 474 _ ਕਾਹਨ ਸਿੰਘ, ਬਾਬਾ 491 
ਕਨ੍ਹੀਆ ਮਿਸਲ 451 ਕਰਨੈਲ ਸਿੰਘ, ਸਰਦਾਰ ਬਹਾਦਰ _ 474 _ ਕਾਂਗੜ (ਪਿੰਡ) 492 
ਕਪਟ 452 _ ਕਰਮ (ਸਿੱਧਾਂਤ) 475 _ ਕਾਂਝਲਾ (ਪਿੰਡ) 493 
ਕਪਟੀ 452 ਕਰਮ (ਕ੍ਰਿਪਾ) 476 _ ਕਾਦਿਆਨੀ ਜਫ਼ਿਰਕਾ 493 
ਕਪਾਲ ਮੋਚਨ (ਤੀਰਥ) 452 ਕਰਮ ਸਿੰਘ, ਸੈਤ 476 ਕਾਨਪੁਰ (ਨਗਰ) 493 
ਕਪੂਰ ਸਿੰਘ, ਨਵਾਬ 453 ਕਰਮ ਸਿੰਘ ਸੰਧੂ 477 ਕਾਨੜਾ ਰਾਗ (ਬਾਣੀ) 493 
ਕਪੂਰ ਸਿੰਘ, ਭਾਈ ਸਾਹਿਬ 454 ਕਰਮ ਸਿੰਘ, ਹਿਸਟੋਰੀਅਨ 477 _ਕਾਨੜੇ ਕੀ ਵਾਰ ਮਹਲਾ ੪ 493 
ਕਪੂਰਥਲਾ (ਨਗਰ) 455 ਕਰਮ ਸਿੰਘ, ਬਬਰ ਰ 478 ਕਾਨ੍ਹ ਸਿੰਘ 494 
ਕਪੂਰਥਲਾ ਰਿਆਸਤ 455 ਕਰਮ ਸਿੰਘ, ਭਾਈ 479 _ ਕਾਨੂ ਸਿੰਘ ਘਰਜਾਪੀਆ 494 
ਕਪੂਰ ਦੇਵ, ਭਾਈ 456 _ ਕਰਮ ਸਿੰਘ, ਮਹਾਰਾਜਾ 479  ਕਾਨੂ ਸਿੰਘ ਨਾਭਾ, ਭਾਈ 495 
ਕਪੂਰਾ ਬਰਾੜ, ਚੌਧਰੀ _. 456 _ ਕਰਮ-ਕਾਂਡ 479 ਕਾਫ਼ੀ 496 
ਕਬਿੱਤ-ਸਵੈਯੇ ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ __457 ਕਰਮੇਂ 4806 _ ਕਾਮ (ਮਨੋ-ਵਿਕਾਰ) 497 
ਕਬੀਰ, ਸੈਤ 457 _ ਕਰਾਮਾਤ 480 _ ਕਾਮਨਾ 498 
ਕਬੀਰਪੰਥੀ 461 ਕਰੁਣਾ 481 _ ਕਾਮਾ ਗਾਟਾ ਮਾਰੂ (ਜਹਾਜ਼) 499 
ਕਮਾਲਪੁਰ (ਪਿੰਡ) 462 _ ਕਰੋੜਸਿੰਘੀਆ (ਕਰੋੜੀਆ) ਮਿਸਲ 483 _ਕਾਰ-ਸੇਵਾ 499 
ਕਰਹਲੇ (ਬਾਣੀ) 462 _ ਕਰੋੜੀਆ (ਸਿੱਖ ਸਾਧਕ) 482 _ ਕਾਰਣ-ਸ਼ਰੀਰ 499 
ਕਰਹਾ ਸਾਹਿਬ (ਪਿੰਡ) 462 _ ਕਲਸੀਆ ਰਿਆਸਤ 482 _ ਕਾਰ-ਭੇਟ 500 
ਕਰਹਾਲੀ (ਪਿੰਡ) 463 _ ਕਲਕੱਤਾ (ਕੋਲਕਾਤਾ) 483 ਕਾਲ 500 
ਕਰਖੇ ਪਾਤਿਸ਼ਾਹ ਦਸਵੇ' ਕੇ (ਕਾਵਿ) 463 _ਕਲਕੀ ਅਵਤਾਰ 483 _ ਕਾਲ-ਝਰਾਣੀ (ਪਿੰਡ) 501 
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ਕੇਸਰ ਸਿੰਘ, ਬਾਬਾ 

ਕੇਹਰ ਸਿੰਘ, ਗ਼ਦਰੀ ਬਾਬਾ 
ਕੇਦਾਰਾ ਰਾਗ (ਬਾਣੀ) 
ਕੇਰ ਸਾਹਿਬ, ਗੁਰਦੁਆਰਾ 
ਕੇਵਲ (ਪਿੰਡ) 

ਕੈਥਲ (ਨਗਰ) 

ਕੈਥਲ ਰਿਆਸਤ 

ਕੈਰੋਂ (ਪਿੰਡ) 


%੨.-੩- 


ਕਹੰਟੂਰ 

ਕੋਟ ਸ਼ਮੀਰ (ਪਿੰਡ) 
ਕੋਟ-ਕਪੂਰਾ (ਨਗਰ) 

ਕੋਟ ਧਰਮੂ (ਪਿੰਡ) 

ਕੋਟ ਭਾਈ (ਪਿੰਡ) 
ਕੋਟਲਾ ਨਿਹੰਗ ਖ਼ਾਨ (ਪਿੰਡ) 
ਕੋਟਾਂ (ਪਿੰਡ) 

ਕੋਠਾ ਸਿੰਘ, ਭਾਈ 

ਕੋਠਾ ਗੁਰੂ (ਪਿੰਡ), 

ਕੰਡਾ ਰਾਖਸ਼ 

ਕੌਰ 

ਕੌਰ ਸਿੰਘ ਨਿਹੰਗ, ਅਕਾਲੀ 
ਕੌੜਾ ਮੱਲ, ਦੀਵਾਨ ਰ 
ਕੌੰਗਣਪੁਰ (ਕਸਬਾ) 
ਕੰਵਲ ਨੈਨ ਸੋਢੀ 
ਕ੍ਰਿਸ਼ਨ ਕੌਰ, ਮਾਤਾ 
ਕ੍ਰਿਸ਼ਨ ਲਾਲ, ਕਵੀ 
ਕਿਸ਼ਨਾਵਤਾਰ (ਕਾਵਿ) 
ਕ੍ਰਿਪਾਨ 
ਕਿਪਾ ਰਾਮ, ਪੰਡਿਤ 
ਕ੍ਰਿਪਾਲ ਸਿੰਘ, ਆਰਟਿਸਟ 
ਕ੍ਰਿਪਾਲ ਸਿੰਘ, ਗਿਆਨੀ 
ਕ੍ਰਿਪਾਲ ਸਿੰਘ, ਚੀਫ਼ੀਆ 
ਕ੍ਰਿਪਾਲ ਚੰਦ 


ਕ੍ਰਿਪਾਲ ਦਾਸ (ਸਿੰਘ) ਭੱਲਾ, ਬਾਵਾ 
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ਕ੍ਰੌੱਧ 536 
ਖ਼ 

ਖਸਮ 537 
ਖਸਮ ਕੀ ਬਾਣੀ 538 
ਖਹਿਰਾ (ਪਿੰਡ) 538 
ਖਟਕੜ (ਪਿੰਡ) 538 
ਖਡੂਰ ਸਾਹਿਬ (ਕਸਬਾ) 539 
ਖਣਡੂਰ (ਪਿੰਡ) 539 
ਖ੍ਤ੍ਰੀ 539 
ਖਰਕ-ਭੂਰਾ (ਪਿੰਡ) 540 
ਖੜਕ ਸਿੰਘ (ਦੇਸ਼ ਭਗਤ) 540 
ਖੜਕ ਸਿੰਘ, ਬਾਬਾ 540 

ਕਾਰਸੇਵਾ ਵਾਲੇ 542 
ਖੜਕ ਸਿੰਘ, ਮਹਾਰਾਜਾ 542 
ਖ਼ਾਸ ਦਸਖ਼ਤੀ ਪੱਤਰੇ 543 
ਖ਼ਾਸ ਲਿਪੀ 544 
ਖ਼ਾਸ ਲਿਪੀ ਵਿਚ ਲਿਖੀਆਂ ਪੋਥੀਆਂ 545 
ਖ਼ਾਸ ਲਿਪੀ ਵਿਚ ਲਿਖੀ ਬੀੜ 546 
ਖ਼ਾਨ ਛਾਪਰੀ (ਪਿੰਡ) 546 
ਖਾਰਾ (ਪਿੰਡ) 546 
ਖਾਰਾ ਸਾਹਿਬ, ਗੁਰਦੁਆਰਾ 547 
ਖਾਰੀ ਬੀੜ 547 
ਖ਼ਾਲਸਾ 547 
ਖ਼ਾਲਸਾਈ ਖੇਡਾਂ 549 
ਖ਼ਾਲਸਾ ਉਪਦੇਸ਼ਕ ਮਹਾਵਿਦਿਆਲਾ, 

ਘਰਜਾਖ 549 
ਖ਼ਾਲਸਾ ਸੈਂਟਲ ਕੇਂਸਲ 549 
ਖ਼ਾਲਸਾ ਕਾਲਜ, ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ 549 
ਖ਼ਾਲਸਾ ਟੈਕਟ ਸੁਸਾਇਟੀ 550 
ਖ਼ਾਲਸਾ ਡਿਫੈਂਸ ਆਫ਼ ਇੰਡੀਆ 

ਲੀਗ 551 
ਖ਼ਾਲਸਾ ਦਰਬਾਰ 551 
ਖ਼ਾਲਸਾ ਦੀਵਾਨ, ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ 9 
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ਖ਼ਾਲਸਾ ਦੀਵਾਨ ਸੋਸਾਇਟੀ, ਖੇਮ ਸਿੰਘ ਬੇਦੀ, ਬਾਵਾ 571  ਗਾਗਾ (ਪਿੰਡ) 588 

ਵੈਨਕੂ ਵਰ 553 _ ਖੇਮਕਰਨ (ਕਸਬਾ) 572 _ ਗਾਥਾ ਮਹਲਾ ੫ (ਬਾਣੀ) 588 
ਖ਼ਾਲਸਾ ਦੀਵਾਨ ਖਰਾ ਸੌਦਾ ਬਾਰ _553 _ ਸ਼ੈਬਰ ਦੱਰਾ 573 _ ਗਿਆਨ 589 
ਖ਼ਾਲਸਾ ਦੀਵਾਨ, ਨਾਭਾ 553  ਸ਼ੋਰਾਬਾਦ (ਪਿੰਡ) 573 ਗਿਆਨ ਸਿੰਘ, ਗਿਆਨੀ 589 
ਖ਼ਾਲਸਾ ਦੀਵਾਨ, ਮਲਾਇਆ 553 _ ਖੋਸਾ ਕੋਟਲਾ (ਪਿੰਡ) 574 ਗਿਆਨ ਸਿੰਘ ਨਕਾਸ਼ 590 
ਖ਼ਾਲਸਾ ਦੀਵਾਨ, ਮਾਝਾ 554 ਖੰਡਾ 574 ਗਿਆਨ ਸਿੰਘ ਰਾੜੇਵਾਲਾ 591 
ਖ਼ਾਲਸਾ ਦੀਵਾਨ, ਲਾਹੌਰ 555 _ ਖੰਡੇ ਦਾ ਅੰਮ੍ਰਿਤ 574 _ ਗਿਆਨ-ਖੰਡ 592 
ਖ਼ਾਲਸਾ ਧਰਮ ਸ਼ਾਸਤਰ (ਪੁਸਤਕ) 555 ਗਿਆਨ ਪ੍ਰਬੋਧ (ਕਾਵਿ) 592 
ਖ਼ਾਲਸਾ ਨੈਸ਼ਨਲ ਪਾਰਟੀ 556 ਗ ਗਿਆਨ ਰਤਨਾਵਲੀ (ਰਚਨਾ) __593 
ਖ਼ਾਲਸਾ ਪ੍ਰਚਾਰਕ ਵਿਦਿਆਲਾ, ਗਉੜੀ ਕੀ ਵਾਰ ਮਹਲਾ ੪ 574 ਗਿਆਨੀ 593 

_ ਤਰਨਤਾਰਨ 557 _ ਗਉੜੀ ਕੀ ਵਾਰ ਮਹਲਾ ੫ 575 _ਗਿਰਧਾਰੀ, ਭਾਈ _ 594 
ਖ਼ਾਲਸਾ ਬਰਾਦਰੀ 557 ਗਉੜੀ ਰਾਗ (ਬਾਣੀ) 575 ਗਿਲ ਕਲਾਂ (ਪਿੰਡ) 594 
ਖ਼ਾਲਸਾ ਮਹਿਮਾ 558 _ ਗਹਲ (ਪਿੰਡ) 576 ਗੁਜਰ ਸਿੰਘ, ਗ਼ਦਰੀ ਬਾਬਾ 594 
ਖ਼ਾਲਸਾ ਰਾਜ ਦੇ ਵਲੈਤੀ ਕਰਮਚਾਰੀ 55੭ _ ਗਹਿਰ-ਰੀਭੀਰੀਏ (ਉਪ-ਸੰਪ੍ਦਾਇ) 577 _ ਗੁਜਰਵਾਲ (ਕਸਬਾ) 595 
ਖ਼ਾਲਸਾ ਵਿਰਾਸਤ ਕੰਪਲੈਕਸ ਗੱਗੋਬੂਹਾ (ਪਿੰਡ) 577 ਗੁਜਰਾਤ (ਨਗਰ) 596 

(ਆਨੰਦਪੁਰ) 560 _ ਗਜਪਤ/ਗਜਪਤਿ ਸਿੰਘ, ਰਾਜਾ _ 577 ਗੁਜਰੀ, ਮਾਤਾ 596 
ਖ਼ਾਲਸੇ ਦੀਅ ਖੇਡਾਂ 561 _ ਗੱਜਾ ਸਿੰਘ, ਮਹੰਤ 578 ਗੁਟਕਾ 597 
ਖ਼ਾਲਸੇ ਦੀ ਮਾਤਾ 561 ਗਣ (ਗੌਣ ਦੇਵਤੇ) 578 ਗੁਣਵੰਤੀ ਮਹਲਾ ੫ (ਬਾਣੀ) 598 
ਖ਼ਾਲਸੇ ਦੇ ਬੋਲੇ 561 _ ਗਣਦਢੂਆਂ (ਪਿੰਡ) 578 _ ਗੁਣੀਕੇ (ਪਿੰਡ) 598 
ਖ਼ਾਲਸੇ ਨੂੰ ਗੁਰਤਾ 562 ਗ਼ਦਰ ਬਨਾਮ ਸਿੱਖ 579 ਗੁਪਾਲਾ, ਭਾਈ 598 
ਖਾਲੜਾ (ਪਿੰਡ) 562 ਗ਼ਦਰ ਲਹਿਰ 580 _ ਗੁਰ-ਸ਼ਤਾਬਦੀਆਂ 599 
ਖਿਆਲਾ ਕਲਾਂ (ਕਸਬਾ) 562 _ ਗਨੀ ਖਾਂ, ਨੱਥੀ ਖਾਂ 582 ਗੁਰ ਸੇਵਕ ਸਭਾ 599 
ਖਿਜ਼ਰਾਬਾਦ (ਪਿੰਡ) 563 _ ਗਯਾ (ਤੀਰਥ) 583 ਗੁਰ ਸ਼ੋਭਾ (ਕਾਵਿ) 599 
ਖੀਵਾ ਕਲਾਂ (ਪਿੰਡ) 563 _ ਗਯੰਦ (ਭੱਟ) 583 ਗੁਰ ਕੀਰਤ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ (ਕਾਵਿ) 599 
ਖੀਵੀ, ਮਾਤਾ ਰ੍ 563 _ ਗਰਨਾ ਸਾਹਿਬ, ਗੁਰਦੁਆਰਾ 583 ਗੁਰਚਰਨ ਸਿੰਘ ਟੌਹੜਾ, ਜੱਥੇਦਾਰ 600 
ਖ਼ੁਸ਼ਹਾਲ ਸਿੰਘ, ਜਮਾਂਦਾਰ 564 _ ਗਰਬ 583 ਗੁਰਦਾਸ, ਭਾਈ 601 
ਖ਼ੁਸ਼ਦੇਵ ਸਿੰਘ, ਡਾਕਟਰ 565 ਗਰਬ ਗੌਜਨੀ ਟੀਕਾ 584 ਗੁਰਦਾਸ, ਭਾਈ (ਦੂਜਾ) 605 
ਖੁਸਰੇ, ਸ਼ਹਿਜ਼ਾਦਾ 566 _ ਗਲੋਟੀਆਂ ਖ਼ੁਰਦ (ਪਿੰਡ) 585 ਗੁਰਦਿਆਲ ਸਿੰਘ, ਜੱਥੇਦਾਰ 605 
ਖੁਡਾਲ ਅਕਬਰਵਾਲੀ (ਪਿੰਡ) 566 _ ਗਲੌਰਾ, ਭਾਈ 585 ਗੁਰਦਿਆਲ ਸਿੰਘ ਢਿਲੋਂ 606 
ਖੁਦਾ ਸਿੰਘ, ਬਾਬਾ 566 _ ਗਵਾਲੀਅਰ (ਨਗਰ) 585 _ ਗੁਰਦਿਤ ਸਿੰਘ, ਬਾਬਾ 607 
ਖੁਰਾਸਾਨ (ਦੇਸ਼) 567 _ ਗੜਗੱਜ ਅਕਾਲੀ ਜੱਥਾ 586 ਰੱਤਾ, ਬਾਬਾ 607 
ਖੁਰਾਣਾ (ਪਿੰਡ) 567 ਗੜਗੱਜ ਬੋਲੇ 586 _ ਗੁਰਦਿੱਤਾ, ਭਾਈ 608 
ਖੁਲ੍ਹਾ-ਪਾਠ 567 _ ਗੜ੍ਹੀਆ, ਭਾਈ 586 _ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ' 608 
ਖੇਡਾਂ (ਪਰੈਪਰਿਕ) 568 _ ਗੜ੍ਹੀ ਨਜ਼ੀਰ (ਪਿੰਡ) 587 ਗੁਰਦੁਆਰਾ “ਸਿੱਖਾਂ ਕੀ ਬਗੀਚੀ” _ 609 
ਖੇਡਾਂ (ਆਧੁਨਿਕ) 569 _ਗਾਇਤੜ੍ੀ/ਗਾਯਤ੍ਰੀ ਮੰਤੁ 587 _ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸੀਸਰੀਜ 609 
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ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸੁਧਾਰ ਲਹਿਰ 609 (ਕਵੀ ਸੁਖਾ ਸਿੰਘ) 628 ਗੁਰੂ ਕਾ ਬਾਗ਼ ਮੋਰਚਾ 654 
ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸੈਗਤ ਸਾਹਿਬ 6360 ਗੁਰਬਿਲਾਸ ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ ੧੦ ਗੁਰੂ ਕਾ ਲਾਹੌਰ (ਪਿੰਡ) 655 
ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸੀ ਸੁਖਚੈਨਆਣਾ (ਕੌਇਰ ਸਿੰਘ) 628 _ ਗੁਰੂ ਕਾ ਲੈਗਰ 655 
ਸਾਹਿਬ 610 _ ਗੁਰਬਿਲਾਸ ਬਾਬਾ ਸਾਹਿਬ ਸਿੰਘ ਗੁਰੂ ਕੀਆਂ ਸਾਖੀਆਂ (ਰਚਨਾ) __655 
ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਸੀ ਨਾਨਕ ਝੀਰਾ ਬੇਦੀ (ਕਾਵਿ) 628 ਗੁਰੂ ਕੀ ਕਾਸ਼ੀ 656 
ਸਾਹਿਬ 630 ਗੁਰਮਤ/ਗੁਰਮਤਿ 629 ਗੁਰੂ ਕੀ ਗੋਲਕ 656 
ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਡੇਰਾ ਸਾਹਿਬ 610 _ ਗੁਰਮਤ ਗੰਥ ਪ੍ਚਾਰਕ ਸਭਾ 630 _ ਗੁਰੂ ਕੀ ਟਾਹਲੀਆਂ (ਪਿੰਡ) 656 
ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਬੁਰਜ ਸਾਹਿਬ 6360 ਗੁਰਮਤ ਟੈਕਟ ਸੁਸਾਇਟੀ 630 _ ਗੁਰੂ ਕੀ ਢਾਬ 656 
ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਬੈਗਲਾ ਸਾਹਿਬ 611  ਗੁਰਮੱਤਾ 631 ਗੁਰੂ ਕੀ ਮਸੀਤ 657 
ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਮੈਂਹਦੇਆਣਾ ਸਾਹਿਬ _611  ਗੁਰਮਤਿ-ਸੈਗੀਤ 631 ਗੁਰੂ ਕੀ ਵਡਾਲੀ (ਕਸਬਾ) 657 
ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਰਕਾਬ-ਰਜ 611 ਗੁਰਮਤਿ ਕਾਲਜ, ਪਟਿਆਲਾ 632 ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਦੀ ਵਾਰ __657 
ਗੁਰ ਨਾਨਕ ਵਿਜੈ (ਗੰਥ) 61] ਗੁਰਮਤਿ ਨਿਰਣਯ ਸਾਗਰ (ਪੁਸਤਕ)633 _ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਫਾਊਂਡੇਸ਼ਨ 658 
ਗੁਰਨੇ ਕਲਾਂ (ਪਿੰਡ) 611 ਗੁਰਮਤਿ ਭਗਤੀ 633 _ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਮਾਰਗ 658 
ਗੁਰਪਦ ਪ੍ਰੋਮ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ (ਕਾਵਿ) 611 ਗੁਰਮਤਿ ਰਹਿਣੀ 633 _ ਗੁਰੂ ਗੰਥ (ਸ਼ਬਦਾਰਥ) ਕੋਸ਼ 659 
ਗੁਰਪੁਰ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ (ਕਾਵਿ) 611 ਗੁਰਮੁਖ 634 ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ 659 
ਗੁਰਪੁਰਬ 611 ਗੁਰਮੁਖ ਸਿੰਘ, ਸੈਤ 636 _ ਗੁਰੂ ਗੰਥ ਸਾਹਿਬ : 
ਗੁਰਪ੍ਰਸਾਦਿ 632 ਗੁਰਮੁਖ ਸਿੰਘ, ਸੈਤ ਕਾਰ ਆਧੁਨਿਕ ਟੀਕਾਕਾਰੀ _ 661 
ਗੁਰਪ੍ਣਾਲੀ 632 ਸੇਵਾ ਵਾਲੇ 636 _ ਗੁਰੂ ਗੰਥ ਸਾਹਿਬ : 
ਗੁਰਬਖ਼ਸ਼ ਸਿੰਘ (ਰਾਮਕੁੰ ਵਰ) 613 ਗੁਰਮੁਖ ਸਿੰਘ, ਪ੍ਰੋਫੈਸਰ, ਭਾਈ 637 ਅੰਗਰੇਜੀ ਅਨੁਵਾਦ 663 
ਗੁਰਬਖ਼ਸ਼ ਸਿੰਘ, ਸੈਤ 613 ਗੁਰਮੁਖ ਸਿੰਘ, ਬਾਬਾ 639 ਗੁਰੂ ਗੰਥ ਸਾਹਿਬ : 
ਗੁਰਬਖ਼ਸ਼ ਸਿੰਘ ਪੀਤਲੜੀ 613 ਗੁਰਮੁਖ ਸਿੰਘ ਮੁਸਾਫ਼ਰ, ਗਿਆਨੀ 639 ਸਾਧਨਾ ਮਾਰਗ 664 
ਗੁਰਬਖ਼ਸ਼ ਸਿੰਘ, ਭਾਈ 615 ਗੁਰਮੁਖੀ-ਲਿਪੀ 641 ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ : 
ਗੁਰਬਖ਼ਸ਼ ਦਾਸ, ਉਦਾਸੀ 616 _ ਗੁਰਮੰਤ 643 ਸੈਪਾਦਨ ਤਕਨੀਕ '__665 
ਗੁਰਬਖ਼ਸ਼, ਭਾਈ 636 _ ਗੁਰੁਸ਼ਬਦ ਰਤਨਾਕਰ ਮਹਾਨਕੋਸ਼ _ 644 ਗੁਰੂ ਗੰਥ ਸਾਹਿਬ : 
ਗੁਰਬਚਨ ਸਿੰਘ ਖ਼ਾਲਸਾ, ਗੁਰੁ ਗਿਰਾਰਥ ਕੋਸ਼ 644 ਸੈਪਾਦਨ ਦਾ ਇਤਿਹਾਸ 669 
ਭਿੰਡਰਾਂਵਾਲੇ 616 ਗੁਰੁ ਪ੍ਰਤਾਪ ਸੂਰਜ (ਗੰਥ) 644 _ ਗੁਰੂ ਗੰਥ ਸਾਹਿਬ : ਹਿੰਦੀ ਅਨੁਵਾਦ 676 
ਗੁਰਬਚਨ ਸਿੰਘ ਤਾਲਿਬ, ਪ੍ਰੋਫੈਸਰ 617 ਗੁਰਮਤ ਮਾਰਤੰਡ (ਗੰਥ) 647 _ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ : ਹੋਰ ਅਨੁਵਾਦ 677 
ਗੁਰਬਾਣੀ-ਉੱਚਾਰਣ 618 ਗੁਰੂ 647 ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਨੂੰ ਗੁਰੂ-ਪਦਵੀ 677 
ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੀ ਕੁੰਜੀ 639 _ ਗੁਰੂਆਣਾ (ਪਿੰਡ) 650 _ ਗੁਰੂ ਰਥ ਵਿਸ਼ਵਕੋਸ਼ 678 
ਗੁੱਰਬਾਣੀ ਦੇ ਵਾਰਤਕ ਟੀਕੇ/ ਗੁਰੂ-ਸ਼ਬਦ 650 _ ਗੁਰੁ ਗੰਥ ਸਾਹਿਬ : ਵਿਚਾਰਧਾਰਾ _ 679 
ਪਰਮਾਰਥ 623 _ ਗੁਰੂਸਰ (ਪਿੰਡ) 651 ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ (ਗੰਥ) 683 
ਗੁਰਬਾਣੀ ਬਨਾਮ ਕਾਵਿ 624 _ ਗੁਰੂਸਰ ਸਤਲਾਣੀ (ਪਿੰਡ) 652 _ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਫਾਊਂਡੇਸ਼ਨ 684 
ਗੁਰਬਿਲਾਸ (ਕਾਵਿ-ਵਿਧਾ) 625 ਗੁਰੂ-ਸੇਵਾ 652 ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਬੈਸ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ (ਕਾਵਿ) 684 
ਗੁਰਬਿਲਾਸ ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ ੬ (ਕਾਵਿ) 626 ਗੁਰੂ ਹਰਿ ਸਹਾਇ ਵਾਲੀ ਪੋਥੀ 653 _ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਵਿਦਿਅਕ ਸੁਸਾਇਟੀ 685 
ਗੁਰਬਿਲਾਸ ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ ੧੦ . ਗੁਰੂ ਕਾ ਚੱਕ 654 _ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਵਿਦਿਆ ਭੈਡਾਰ ਟਰਸਟ. 685 
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ਗੁਰੂ-ਪੰਥ 

ਗੁਰੂ-ਮਾਂਗਟ (ਪਿੰਡ) 
ਗੁਲਜ਼ਾਰ ਸਿੰਘ, ਭਾਈ 
ਗੁਲਾਬ ਸਿੰਘ ਸੋਢੀ 
ਗੁਲਾਬ ਸਿੰਘ ਘੋਲੀਆ, ਸੈਤ 
ਗੁਲਾਬ ਸਿੰਘ ਡਲੇਵਾਲੀਆ 
ਗੁਲਾਬ ਸਿੰਘ ਡੋਗਰਾ 
ਗੁਲਾਬ ਚੋਦ 

ਗੁਲਾਬ ਸਿੰਘ, ਪੰਡਿਤ 
ਗੁਲਾਬ ਸਿੰਘ ਬਖ਼ਸ਼ੀ 
ਗੁਲਾਬਦਾਸੀ ਸੈਪ੍ਦਾਇ 
ਗੁਲਾਬਾ 
ਗੂਜਰੀ ਕੀ ਵਾਰ ਮਹਲਾ ਤੇ 
ਗੂਜਰੀ ਕੀ ਵਾਰ ਮਹਲਾ ੫ 
ਗੂਜਰੀ ਰਾਗ (ਬਾਣੀ) 
ਗੋਇੰਦ, ਉਦਾਸੀ ਸਾਧ 
ਗੋਇੰਦਵਾਲ (ਕਸਬਾ) 


ਗੋਸਟਾਂ ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਕੀਆਂ 


ਗੌਸਟਾਂ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਸੰਬਧੀ 
ਗੋਸਟਿ (ਸਾਹਿਤ ਵਿਧਾ) 
ਗੋਸਟਿ ਮਕੇ ਮਦੀਨੇ ਕੀ 
ਗੋਦੜੀਆ, ਭਾਈ 

ਗੋੱਦਪੁਰ (ਪਿੰਡ) 

ਗੋਂਦਾ, ਚੌਧਰੀ 

ਗੋਂਦਾ, ਭਾਈ 

ਗੋਦਾਵਰੀ (ਨਦੀ) 

ਗੋਪਾਲ 

ਗੋਪਾਲ ਸਿੰਘ 

ਗੋਪਾਲ ਸਿੰਘ ਦਰਦੀ, ਡਾਕਟਰ 
ਗੋਬਿਦ/ਗੋਵਿੰਦ 

ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ, ਗੁਰੂ 
ਗੋਬਿੰਦਗੜ੍ਹ (ਕਿਲ੍ਹਾ) 
ਗੋਬਿੰਦਗੜ੍ਹ ਮੰਡੀ 
ਗੋਬਿੰਦ ਗੀਤਾ (ਕਾਵਿ) 
ਗੋਬਿਦਪੁਰਾ (ਪਿੰਡ) 
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682 
682 
686 
686 
686 
687 
687 
688 
688 
689 
689 
690 
691. 
69]. 
692 
692 
693 
693 
626 
696 
697 
699 
693 
699 
699 
699 
700 
700 


. 70] 


702 
702 
707 
707 
708 
708 
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ਆ 


ਗੋਂਡ ਰਾਗ (ਬਾਣੀ) 

ਗੋਰਾ, ਭਾਈ 

ਗਗਸਰ, ਗੁਰਦੁਆਰਾ 
ਗੈਗਾ (ਨਦੀ) 

ਗੈਗਾ, ਮਾਤਾ 

ਰੀਗਾ ਰਾਮ 

ਗੋਗਾ ਰਾਮ, ਭਾਈ 
ਗੀਗੂਸ਼ਾਹੀ (ਉਪ-ਸੰਪ੍ਦਾਇ) 


ਗੰਡਾ ਸਿੰਘ, ਲਾਕਟਰ 
ਗਿ੍‌ਹਸਥ (ਆਸ਼ਰਮ) 


ਗੰਥੀ 


ਘਨਈਆ, ਭਾਈ 
ਘਨੌਰ ਜੱਟਾਂ (ਪਿੰਡ) 
ਘਨੌਲਾ (ਪਿੰਡ) 

ਘਰ (ਰਾਗ ਸੈਬੰਧੀ) 
ਘੱਲ ਕਲਾਂ (ਪਿੰਡ) 
ਘੱਲੂਘਾਰਾ ਛੋਟਾ 
ਘੱਲੂਘਾਰਾ ਨੀਲਾ ਤਾਰਾ 
ਘੱਲੂਘਾਰਾ ਵੱਡਾ 
ਘਵਿੰਡੀ (ਪਿੰਡ) 
ਘੜ੍ਹਆਂ (ਪਿੰਡ) 

ਘਾਲ (ਕਰਮ ਅਤੇ ਕਿਰਤ) 
ਘੁੱਕੇਵਾਲੀ (ਪਿੰਡ) 
ਘੰਮਾਣ (ਪਿੰਡ) 

ਘੁਲਾਲ (ਪਿੰਡ) 

ਘੁੜਾਣ ਕਲਾਂ (ਪਿੰਡ) 
ਘੋੜੀਆਂ (ਬਾਣੀ) 


708 
710 
710 
733 
711. 


.732 


713 
713 
713 


` 24 
714. 


714 
716 
716 
707 
717 


727 
712 
712 
712 
7392 
720 
720 
720 
722 
722. 
722, 
724 
725 
725 
725 
726 


ਦੁ 
ਚਉਪਦੇ 
ਚਉਥੋਲੇ ਮਹਲਾ ੫ (ਬਾਣੀ) 
ਚੱਕ ਨਾਨਕੀ 
ਚੱਕ-ਪੋ੍‌ਮਾ (ਪਿੰਡ) 
ਚੱਕ ਫਤਹਿਸਿੰਘ ਵਾਲਾ (ਪਿੰਡ) 
ਚੱਕਰ (ਪਿੰਡ) 
ਚੱਚਾ ਵੱਗੋ/ਫਾਗੇ 
ਚਠਿਆਂ ਦੀ ਵਾਰ 
ਚਤਰ ਸਿੰਘ ਅਟਾਰੀਵਾਲਾ 
ਚਤੁਰਭੁਜ 
ਚਤੁਰਭੁਜ ਪੌਥੀ 
ਚਪੜ-ਚਿੜੀ (ਪਿੰਡ) 
ਚੱਬਾ (ਪਿੰਡ) 
ਚਮਕੌਰ ਸਾਹਿਬ 
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727 
727 
729 
729 
729 
730 
730 
730 
731 
732 
732 
732 
732 
733 
733 
734 
735 
736 
736 
736 
739 
739 
740 
741 
741 
741 
742 
742 
743 
743 
743 
743 
744 
744 


ਚਾਰ ਪਦਾਰਥ 
ਚਾਰ ਬਾਣੀਆਂ 

ਚਾਲੀ ਮੁਕਤੇ 
ਚਿਟਗਾਂਗ/ਚਿੱਟਾਗਾਂਗ (ਨਗਰ) 
ਚਿੰਤਾ 

ਚਿਤ੍ਾਲ (ਕਸਬਾ) 

ਚੀਕਾ (ਪਿੰਡ) 

ਚੀਫ਼ ਖ਼ਾਲਸਾ ਦੀਵਾਨ 
ਚੁੱਲੀ 

ਚੁੱਲੇ ਦਾ ਪਾਠ 

ਚੂਹੜਵਾਲ (ਪਿੰਡ) 

ਚੇਤ ਸਿੰਘ, ਗਿਆਨੀ 

ਚੇਤ ਸਿੰਘ ਥਾਜਵਾ 

ਚੇਲਾ ਰਾਮ, ਭਾਈ, ਦਾਦਾ 
ਚੇਲਿਆਂ ਵਾਲਾ (ਪਿੰਡ) 
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੭4 
੭4 
745 
745 
745 
746 
747 
747 
748 
743 
742 
742 
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753, 
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ਲਾ ੪ 


ਚੈਨਣ ਸਿੰਘ, ਸੈਤ 


ਛਕਾ ਭਗਉਤੀ ਜੂ ਕਾ 
ਛਕੇ-ਛੰਤ (ਬਾਣੀ) 
ਛਛਰੌਲੀ (ਕਸਬਾ) 
ਛੱਤੇਆਣਾ (ਪਿੰਡ) 
ਛਨਿਚਰ/ਛਨਿਛਰ 
ਛਾਪਰੀ (ਪਿੰਡ) 
ਛੇਹਰਟਾ ਸਾਹਿਬ 
ਛੇਕਣਾ (ਪੰਥ ਤੋਂ) 

ਛੋਟਾ ਘੱਲੂਘਾਰਾ 

ਛੋਟਾ ਨਨਕਾਣਾ (ਗੁਰੂ-ਧਾਮ) 
ਛੋਟਾ ਮਾਰਵਾ (ਪਿੰਡ) 
ਛੋਟਾ ਮਿਰਜ਼ਾਪੁਰ (ਪਿੰਡ) 


ਜਸਪਤ ਰਾਏ , ਦੀਵਾਨ 


ਜਸਵੰਤ ਸਿੰਘ 


ਜੱਸਾ ਸਿੰਘ ਆਹਲੂਵਾਲੀਆ 
ਜੱਸਾ ਸਿੰਘ ਰਾਮਗੜ੍ਹੀਆ 
ਜੱਸੀ (ਪਿੰਡ) 

ਜਹਾਂਗੀਰ, ਬਾਦਸ਼ਾਹ 
ਜ਼ਕਰੀਆ ਖ਼ਾਨ 


ਜਗਤ ਸਿੰਘ, ਗ਼ਦਰੀ ਬਾਬਾ 
ਜਗਜੀਤ ਸਿੰਘ, ਮਹਾਰਾਜਾ 
ਜਗਤ ਦਾ ਅੰਤ 
ਜਗਤ ਦਾ ਸਰੂਪ 
ਜਗਤ ਦਾ ਰਚੈਤਾ 
ਜਗਤ ਦੀ ਉਤਪੱਤੀ 


771 
772 


773 
773 
773 
774 
774 
774 
775 
775 
776 
776 
776 
776 
776 
776 


777 
777 
778 
779 
780 
781 
782 
782 
784 
785 
785 
“82 
788 
7892 


ਜਗਤ ਦੀ ਅਨੰਤਤਾ 

ਜਗਤ ਦੀ ਪੂਰਬਾਵਸਥਾ 

ਜਗਤ-ਰਚਨਾ ਦਾ ਸਮਾਂ 

ਜਗਤ-ਰਚਨਾ ਦੀ ਪ੍ਕਿਆ 

ਜਗਾਧਰੀ (ਨਗਰ) 

ਜਗਿਆਸੂ (ਉਪ-ਸੰਪ੍ਦਾਇ) 

ਜਗੇੜਾ (ਪਿੰਡ) 

ਜਗੰਨਾਥ ਪੁਰੀ 

ਜੱਟ ਸਿੱਖ 

ਜੱਟਪੁਰਾ (ਪਿੰਡ) 

ਜਟੌਲੀ (ਪਿੰਡ) 

ਜੱਥਾ 

ਜੱਥੇਦਾਰ 

ਜਨਮਸਾਖੀਆਂ (ਰਲਗਡ) 

ਜਨਮਸਾਖੀ ਸਾਹਿਤ 

ਜਨਮਸਾਖੀ ਸੀ ਗੁਰੁ ਨਾਨਕ 
ਸ਼ਾਹ ਕੀ 

ਜਨਮਸਾਖੀ ਸੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ 
ਦੇਵ ਜੀ (ਬੀ-40) 

ਜਨਮ ਤੇ ਨਾਮ ਸਸਕਾਰ 

ਜਨੇਊ 

ਜਪ/ਜਾਪ 

ਜਪੁਜੀ (ਬਾਣੀ) 

ਜਪੁ ਪਰਮਾਰਥ (ਰਚਨਾ) 

ਜ਼ਫ਼ਰਨਾਮਾ (ਪੱਤਰ) 

ਜ਼ਮਜ਼ਮਾ (ਤੋਪ) 

ਜਮਰੌਧ (ਕਿਲ੍ਹਾ) 

ਜਮਾਲ, ਮੀਆਂ 

ਜਰਗ (ਪਿੰਡ) 

ਜਰਨੈਲ ਸਿੰਘ (ਫੁਟਬਾਲਰ) 


ਜਰਨੈਲ ਸਿੰਘ ਭਿੰਡਰਾਂਵਾਲਾ, ਸੰਤ 


ਜੱਲਾ, ਪੰਡਿਤ 
ਜਲਾਲਾਬਾਦ (ਨਗਰ) 


790 
790 
791 
791 
792 
792 
793 
793 
794 
795 
795 
795 
796 
796 
796 


800 


803 
802 
802 
803 
805 
808 
808 
810 
810 
820 
810 
811 
811. 
833 
8]3 
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ਜਵਾਹਰ ਸਿੰਘ, ਭਾਈ 
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ਜਵਾਹਰ ਸਿੰਘ (ਵਜ਼ੀਰ) 
ਜਵਾਲਾ ਸਿੰਘ, ਸੈਤ 
ਜਵਾਲਾ ਸਿੰਘ, ਗ਼ਦਰੀ ਬਾਬਾ 
ਜਵਾਲਾ ਸਿੰਘ, ਭਾਈ 
ਜਵੇਹਰ ਮੱਲ, ਭਾਈ 
ਜਾਹਮਣ (ਪਿੰਡ) 
ਜ਼ਾਹਿਰਾ ਜ਼ਹੂਰ, ਗੁਰਦੁਆਰਾ 
ਜਾਤਿ ਭੇਦ-ਭਾਵ 

ਜਾਤੀ ਮਲਿਕ 

ਜਾਪੁ ਸਾਹਿਬ (ਬਾਣੀ) 
ਜ਼ਾਬਤਾ ਖ਼ਾਨ ਰੋਹੇਲਾ 
ਜਾਲਪ (ਭੱਟ) 


ਜੀਵ-ਸੈਖਿਆ 


ਵਾਲੇ , ਬਾਬਾ 
ਜੀਵਨ ਸਿੰਘ, ਭਾਈ 
ਜੀਵਨਸਿੰਘ ਵਾਲਾ (ਪਿੰਡ) 
ਜੀਵਨ, ਕਾਜ਼ੀ 
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816 
816 
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827 
828 
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830 
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831. 
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832. 


832 
833 
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ਜੀਵਨ-ਮੁਕਤ 
ਜੀਵ-ਪਰਵਸ਼ਤਾ 


ਜੁਗਾਵਲੀ (ਰਚਨਾ) 
ਜੁਝਾਰ ਸਿੰਘ, ਬਾਬਾ 
ਜੇਠਾ, ਭਾਈ 

ਜੈ ਸਿੰਘ ਕਨ੍ਹੀਆ 

ਜੈ ਸਿੰਘ, ਡਾਕਟਰ 

ਜੈ ਸਿੰਘ ਰਾਜਾ, ਮਿਰਜ਼ਾ 


ਜੈਜਾਵੰਤੀ ਰਾਗ (ਬਾਣੀ) 
ਜੈਤਸਰੀ ਕੀ ਵਾਰ ਮਹਲਾ ੫ 
ਜੈਤਸਰੀ ਰਾਗ (ਬਾਣੀ) 
ਜੈਤਾ, ਭਾਈ 

ਜੈਤੇਵਾਲ (ਪਿੰਡ) 

ਜੈਤੋ (ਨਗਰ) 
ਜੈਤੋ ਦਾ ਮੋਰਚਾ 

ਜੈਦੇਵ, ਭਗਤ 


ਜ਼ੈਨ ਖ਼ਾਨ 

ਜੈਨਾਪੁਰ (ਪਿੰਡ) 

ਜੈਮਲ ਸਿੰਘ ਭੂਰੀਵਾਲੇ , ਸੈਤ 
ਜੈਰਾਮ ਪਲਤਾ 

ਜ਼ੈਲ ਸਿੰਘ, ਗਿਆਨੀ 
ਜੋਗਾ (ਪਿੰਡ) 

ਜੋਗਾ ਸਿੰਘ, ਭਾਈ 
ਜੋਗਿੰਦਾ ਸਿੰਘ, ਸਰ 
ਜੋਤਿ-ਸਰੂਪ 

ਜੋਤਿ-ਮੰਤੁ 

ਜੋਧ ਸਿੰਘ, ਭਾਈ 

ਜੋਧ ਸਿੰਘ ਰਾਮਗੜ੍ਹੀਆ 
ਜੋਧਾਂ (ਪਿੰਡ) 

ਜ਼ੋਰਾਵਰ ਸਿੰਘ, ਜਨਰਲ 
ਜ਼ੋਰਾਵਰ ਸਿੰਘ, ਪਾਲਿਤ 
ਜ਼ੋਰਾਵਰ ਸਿੰਘ, ਬਾਬਾ 


833 
834 
836 


, ਉਤੈਓ 


837 
838 
838 
838 
838 
832 
839 
839 
839 
840 
840 
84] 
841 
842 
843 
845 
846 
846 
846 
846 
847 
848 
848 
849 
850 
850 
852, 
852. 
852 
853 
853 


ਜੌਨਪੁਰ (ਨਗਰ) 

ਜੰਗ ਸਿੰਘਾਂ ਤੇ ਫ਼ਰੈਗੀਆਂ 
ਦਾ (ਕਾਵਿ) 

ਜੈਗਨਾਮਾ ਸਰਦਾਰ ਹਰੀ 
ਸਿੰਘ (ਕਾਵਿ) 

ਜੈਗਨਾਮਾ ਸਿੰਘਾਂ ਅਤੇ 
ਫ਼ਰੰਗੀਆਂ (ਕਾਵਿ) 

ਜੰਗਨਾਮਾ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ 

ਜੈਗਨਾਮਾ ਭੰਗਾਣੀ 

ਜੈਗੀਰ ਸਿੰਘ ਜੋਗਾ, ਕਾਮਰੇਡ 

ਜੈਡ ਸਾਹਿਬ, ਗੁਰਦੁਆਰੇ 

ਜੈਡਾਲੀ (ਪਿੰਡ) 

ਜੰਡੂ ਸਿੰਘਾ (ਪਿੰਡ) 

ਜੋਬਰ ਕਲਾਂ (ਪਿੰਡ) 

ਜੈਮੂ ਰਿਆਸਤ 


ਭ///੪/.51610000100.501) 


853 


853 


854. 


855 
627 


860 
863 
861 
863 
863 
862 
862 
862 
862 
863 
863 
863 


863 
863 
864 
864 


ਟੋਡਰ ਮੱਲ, ਸੇਠ 
ਟੋਡੀ ਰਾਗ (ਬਾਣੀ) 
ਟੌਪ 


ਠੱਟਾ (ਪਿੰਡ) 
ਠਰਵਾ (ਪਿੰਡ) 
ਠਾਕੁਰ 


865 
865 
865 
865 
865 
865 
866 
867 
868 
868 
870 
871 
872 
873 
874 
874 
874 
874 
874 


875 
876 
876 


ਠਾਕੁਰ ਸਿੰਘ ਐਸ.ਜੀ., ਆਰਟਿਸਟ 876 


ਠਾਕੁਰ ਸਿੰਘ ਸੈਧਾਵਾਲੀਆ 
ਠਾਕੁਰ ਸਿੰਘ, ਗਿਆਨੀ 


ਡਾ 


ਡਖਣੇ ਸਲੋਕ (ਬਾਣੀ) 
ਡਗੂਰ (ਪਿੰਡ) 
ਡਰੌਲੀ ਭਾਈ (ਕਸਬਾ) 
ਡੱਲਾ (ਪਿੰਡ) 
ਡੱਲਾ, ਭਾਈ 


੮੩0੬ 808 


877 
877 


878 
878 
8793 
880 
880 
88]. 
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ਡਲੇਵਾਲੀਆ ਮਿਸਲ 
ਡਿਖ (ਪਿੰਡ) 

ਡੁਘਰੀ (ਪਿੰਡ) 
ਛੁੱਢੀ (ਪਿੰਡ) 
ਡੁਮੋਲੀ (ਪਿੰਡ) 


_ ਡੁਰਲੀ ਜੱਥਾ 


ਡੇਹਰਾ ਸਾਹਿਬ, ਗੁਰਦੁਆਰਾ 
ਡੇਹਲੋ' (ਕਸਬਾ) 

ਡੇਰਾ ਸੱਚਾ ਸੌਦਾ 

ਡੇਰਾ ਨੰਗਾਲੀ ਸਾਹਿਬ 
ਡੇਰਾ ਬਾਬਾ ਨਾਨਕ (ਨਗਰ) 
ਡੋਂਡ (ਪਿੰਡ) 

ਡੰਡੌਤ ਬੰਦਨਾ 


ਢਕੌਲੀ (ਪਿੰਡ) 
ਢਡ/ਢਢ 

ਢੱਡੇ (ਪਿੰਡ) 

ਢਾਕਾ (ਨਗਰ) 
ਢਾਡੀ/ਢਾਢੀ 
ਢਿਲਵਾਂ (ਪਿੰਡ) 
ਢਿਲਵਾਂ ਕਲਾਂ (ਪਿੰਡ) 
ਢੰਡ (ਪਿੰਡ) 


ਤਸਿੰਬਲੀ (ਪਿੰਡ) 


ਤਖ਼ਤ ਸਿੰਘ, ਭਾਈ 
ਤਖ਼ਤ ਮੱਲ (ਮਸੈਦ) 
ਤਖ਼ਤੂਪੁਰਾ (ਪਿੰਡ) 
ਤੱਤ-ਖ਼ਾਲਸਾ 
ਤਨਖ਼ਾਹ (ਦੰਡ) 


ਤਨਖ਼ਾਹੀ/ਤਨਖ਼ਾਹੀਆ 


88] 
882 
882 
882 
882 
882 
883 
883 
883 
884 
884 
885 
885 


886 
886 
886 
886 
886 
887 
888 


888 
888 
889 
882 
889 
890 


891. 


892. 
892 
892. 


ਤਪਾ (ਪਿੰਡ) 
ਤਰਗਾ/ਤਰਗੇ (ਪਿੰਡ) 
ਤਰਨਤਾਰਨ (ਗੁਰੂ-ਧਾਮ) 
ਤਰਾਉੜੀ/ਤਾਵੜੀ (ਕਸਬਾ) 
ਤਰੁਣਾ ਦਲ 
ਤਲਵਾੜਾ (ਪਿੰਡ) 
ਤਲਵੰਡੀ ਸਾਬੋ ਕੀ (ਪਿੰਡ) 
ਤਲਵੰਡੀ ਰਾਇ ਭੋਇ ਭੱਟੀ 
ਕੀ (ਪਿੰਡ) 
ਤਾਰਨ ਸਿੰਘ, ਡਾਕਟਰ 
ਤਾਰਾ ਸਿੰਘ ਗ਼ੈਬਾ 


`_ਤਾਰਾ ਸਿੰਘ, ਜੱਜ 


ਤਾਰਾ ਸਿੰਘ ਨਰੋਤਮ, ਪੰਡਿਤ 
ਤਾਰਾ ਸਿੰਘ, ਮਾਸਟਰ 
ਤਾਰਾ ਸਿੰਘ ਵਾਂ, ਭਾਈ 
ਤਾਰਾ ਚੰਦ, ਭਾਈ 
ਤਾਰਾਪੁਰ (ਪਿੰਡ) 

ਤਾਰੂ ਸਿੰਘ, ਭਾਈ 
ਤਾਲਾਪੁਰ (ਪਿੰਡ) 


ਤਿਆਰ ਬਰ ਤਿਆਰ 


ਤਿਲੋਕ ਸਿੰਘ 
ਤਿਲੈਗ ਰਾਗ (ਬਾਣੀ) 
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`_ਡੁੜ (ਪਿੰਡ) 910 ਦਸਤਾਰ 933 _ਦਵਾਰਕਾ ਦਾਸ, ਬਾਬਾ 957 
ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ, ਗੁਰੂ 9੧0 _ ਦਸਤਾਰਬੈਦੀ 935 ਦਾਸੂ 957 
ਤੋਜ/ਤੇਜਾ ਸਿੰਘ, ਰਾਜਾ 916 ਦਸਮ ਗਰੰਥ 935 ਦਾੜੂ 957 
ਤੇਜ ਭਾਨ, ਬਾਬਾ 916 ਦਸਮ ਗੰਥ : ਅਨੁਵਾਦ (ਅੰਗੇਜ਼ੀ) 938 ਦਾਦੂ , ਭਗਤ 957 
ਤੇਜਾ ਸਿੰਘ ਅਕਰਪੁਰੀ, ਜੱਥੇਦਾਰ _916 ਦਸਮ ਗ੍ਰੰਥ : ਅਨੁਵਾਦ (ਹਿੰਦੀ) _ 939 ਦਾਨ 958 
ਤੇਜਾ ਸਿੰਘ ਸਮੁੰਦਰੀ 917 _ ਦਸਮ ਗ੍ਰੰਥ ਸੋਧਕ ਕਮੇਟੀ ਰਿਪੋਰਟ _939 ਦਾਨ ਸਿੰਘ 959 
ਤੇਜਾ ਸਿੰਘ ਸੁਤੇਤਰ 918 _ ਦਸਮ ਗੰਥ : ਟੀਕਾਕਾਰੀ (ਪੰਜਾਬੀ) 940 ਦਾਰਾ ਸ਼ਕੋਹ, ਸ਼ਹਿਜ਼ਾਦਾ 960 
ਤੇਜਾ ਸਿੰਘ, ਸੈਤ 919 ਦਸਮ-ਦੁਆਰ 940 _ ਦਿਆਲਪੁਰਾ ਭਾਈ ਕਾ (ਪਿੰਡ) __960 
ਤੇਜਾ ਸਿੰਘ ਹਜ਼ੂਰੀਆ, ਭਾਈ 919 ਦਸਵੈਧ 941 ਦਿਆਲ, ਬਾਬਾ 961 
ਤੇਜਾ ਸਿੰਘ, ਜਸਟਿਸ, `___ਦਸੋਂਧਾ ਸਿੰਘ 942 ਦਿਆਲਾ, ਭਾਈ 962 

ਸਰਦਾਰ ਬਹਾਦਰ 920 _ ਦੱਕਨ ਖ਼ਾਲਸਾ ਦੀਵਾਨ 942 ਦਿੱਤ ਸਿੰਘ, ਗਿਆਨੀ 962 
ਤੇਜਾ ਸਿੰਘ, ਪ੍ਰੋਫ਼ੈਸਰ 9231 ਦੱਖਣੀ ਸਿੱਖ ਰ੍ 943 _ ਦਿਨ-ਰੈਣਿ ਮਹਲਾ ੫ (ਬਾਣੀ) __963 
ਤੇਜਾ ਸਿੰਘ, ਬਾਬੂ 922. _ ਦੱਖਣੀ ਰਾਇ ਸੋਢੀ 944 _ ਦਿੱਲੀ (ਮਹਾਨਗਰ) 964 
ਤੇਜਾ ਸਿੰਘ ਡੁੱਚਰ 923  ਦਖਿਣਾ _ 944 _ ਦਿੱਲੀ ਸਿੱਖ ਗੁਰਦੁਆਰਾ 
ਤੈਮੂਰ ਸ਼ਾਹ 924 _ਦੱਗੋ, ਭਾਈ 945 ਪ੍ਰਬੈਧਕ ਕਮੇਟੀ . 965 
ਤੋਸ਼ਾਖਾਨਾ 925 _ ਦਮਦਮਾ ਸਾਹਿਬ 945 _ ਦਿੱਲੀ ਦੇ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ 966 
ਤ੍ਰਸ਼ਿਨਾ 925 _ ਦਮਦਮੀ ਬੀੜ 946 _ ਦਿਵਾਨਾ ਸੰਪ੍ਰਦਾਇ 969 
ਤ੍ਰਿਪਤਾ, ਮਾਤਾ ੍ 926 _ ਦਮੋਦਰੀ, ਮਾਤਾ 947 _ਦਿਵਾਲੀ/ਦੀਵਾਲੀ 970 
ਤ੍ਲੋਚਨ, ਭਗਤ 926 _ ਦਯਾ/ਦਇਆ 947 _ ਦਿੜਬਾ (ਕਸਬਾ) 970 
ਤੋੋਹਣ (ਉਪ-ਜਾਤਿ) 927 _ ਦਯਾਂ ਸਿੰਘ, ਭਾਈ __ 948 _ ਦੀਨਾ (ਪਿੰਡ) 970 
ਤੇ ਤਾ-ਯੁਗ 927 _ ਦਯਾ ਰਾਮ 948 _ ਦੀਨਾ ਨਾਥ, ਪੰਡਿਤ 971 
ਤੈ-ਗੁਣ 927 _ਦਯਾਲ ਸਿੰਘ ਮਜੀਠੀਆ 948 _ ਦੀਪ ਸਿੰਘ ਸ਼ਹੀਦ, ਬਾਬਾ 971 
ਡ੍-ਪ੍ਸਾਦ 928 _ ਦਰਸ਼ਨ ਸਿੰਘ ਫੇਰੂਮਾਨ 949 _ ਦੀਪਾਲਪੁਰ (ਨਗਰ) 973, 

ਦਰਸ਼ਨ, ਭਗਤ 949 ਦੀਵਾਨ 971 

`ਥ ਦਰਗਾਹ 953 _ਦੀਵਾਨਿ ਗੋਯਾ 972 

ਥਾਨੇੌਸਰ (ਤੀਰਥ) 928 _ ਦਰਗਾਹ ਮੱਲ, ਦੀਵਾਨ 951  ਦੁਆਪਰ/ਦ੍ਰਾਪਰ ਯੁਗ 972 
ਬਿਤੀ ਕਬੀਰ ਜੀ ਕੀ (ਬਾਣੀ) 929 _ ਦਰਗਾਹਾ ਸਿੰਘ, ਭਾਈ 951 ਦੁਆਬਾ (ਇਲਾਕਾ) 972 
ਬਿਤੀ ਮਹਲਾ ੧ (ਬਾਣੀ) 930 _ ਦਰਬਾਰ 952 ਦੁਸਾਂਝ ਕਲਾਂ (ਪਿੰਡ) 973 
ਥਿਤੀ ਮਹਲਾ ੫ (ਬਾਣੀ) __ 931 _ ਦਰਬਾਰ ਸਾਹਿਬ 952 ਦੁਸਾਂਝ ਖ਼ੁਰਦ (ਪਿੰਡ) 973 
ਬੇਹੜੀ (ਪਿੰਡ) 932 _ ਦਰਬਾਰਾ ਸਿੰਘ, ਬਾਬਾ 952. _ ਦੁਹਾਗਣਪ/ਦੁਹਾਗਨਿ 973 
ਦਰਬਾਰੀ, ਭਾਈ 953 ਦੁਖ-ਸੁਖ 974 

ਦ ਦਲ ਖ਼ਾਲਸਾ 953 ਦੁਖ ਭੰਜਨ, ਭਾਈ 976 

ਦਸ ਗੁਰ-ਇਕਾ ਜੋਤਿ 932 ਦਲੀਪ ਸਿੰਘ, ਸ਼ਹੀਦ 954 _ਦੁਤੁਕਾ/ਦੁਤੁਕੀਆ 976 
ਦਸ ਗੁਰ ਕਥਾ (ਕਾਵਿ) 933 _ ਦਲੀਪ ਸਿੰਘ, ਸੈਤ 955 ਦੁਨੀ ਚੰਦ 976 
ਦਸਗ੍ੰਥੀ (ਪੋਥੀ) 933 _ ਦਲੀਪ ਸਿੰਘ, ਮਹਾਰਾਜਾ _ 956 ਦੁਬਿਧਾ 977 


੮੩0੬ 809 ੧/ਭ/੪/.51610006%੮00.0011 
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ਧਰਮ ਸਿੰਘ, ਸਰਦਾਰ ਬਹਾਦਰ 
ਧਰਮ ਸਿੰਘ, ਭਾਈ 

ਧਰਮ ਸਿੰਘ ਰੋਹੇਲਾ 

ਧਰਮਚੰਦ ਬੇਦੀ 

ਧਰਮ-ਧੁਜਾ 

ਧਰਮ-ਰਾਜ 

ਧਲੇਉ (ਪਿੰਡ) 

ਧਾਲੀਆਂ (ਪਿੰਡ) 

ਧਿਆਨ 

ਧਿਆਨ ਸਿੰਘ ਡੋਗਰਾ, ਰਾਜਾ 
ਧੀਰਮੱਲ ਸੋਢੀ 

ਧੀਰਮੱਲੀਏ 

ਧੁਨਿ/ਧੁਨੀ 

ਧੁਰ ਕੀ ਬਾਣੀ 

ਧੂਆਂ/ਧੂਣਾ 


ਧੂਬਰੀ/ਧੂਬੜੀ (ਨਗਰ) 
ਧੌਲਾ (ਪਿੰਡ) 

ਧੰਨਾ ਸਿੰਘ, ਭਾਈ 
ਧੰਨਾ, ਭਗਤ 


ਨ 
ਨਸ਼ੇ 
ਨਕੈਈਆਂ ਦੀ ਮਿਸਲ 
ਨਗਰੌਲੀ (ਪਿੰਡ) 
ਨਗਾਹੀਆਂ ਭਾਈ 
ਨਗਾਹੀਆ, ਭਾਈ (ਵਣਜਾਰਾ) 
ਨਟ-ਨਾਰਾਇਨ ਰਾਗ (ਬਾਣੀ) 
ਨੱਤੀ, ਮਾਤਾ 
ਨੱਥਾ ਸਿੰਘ, ਬਾਬਾ 
ਨੱਥਾ, ਭਾਈ (ਉਦਾਸੀ) 
ਨੱਥਾ, ਭਾਈ (ਢਾਡੀ) 
ਨਥਾਣਾ/ਨਿਥਾਣਾ (ਕਸਬਾ) 
ਨਥਾਣਾ ਸਾਹਿਬ (ਗੁਰੂ-ਧਾਮ) 
ਨਦਰ 
ਨਦੌਣ (ਨਗਰ) 


994 
994 
99 
995 
995 
935 
935 
296 
996 
996 
927 
998 
998 
998 
998 
993 
999 
999 
3000 


1001 


1002 
1002 
2002 
3003 


- 3003 


1003 
1003 
1003 
1004 
1004 
1004 
1005 
1008 


ਨਨਹੇੜੀ (ਪਿੰਡ) 1008 
ਨਨਕਾਣਾ ਸਾਹਿਬ 1008 
ਨਨਕਾਣਾ ਸਾਹਿਬ : ਸ਼ਹੀਦੀ ਸਾਕਾ1030 
ਨਨੂਆ, ਭਗਤ 1012 
ਨੱਬੀ ਖ਼ਾਂ 1014 
ਨਰਕ 1014 
ਨਰੈਣ ਸਿੰਘ, ਧਨਾਢ 1015 
ਨਲੂਛੀ (ਪਿੰਡ) 1015 
ਨਲ੍ਹੂ (ਭੱਟ) 1015 
ਨੜਾਲੀ (ਪਿੰਡ) 1016 
ਨਾਹਨ (ਨਗਰ) _ 1016 
ਨਾਗਰਾ (ਪਿੰਡ) 1016 
ਨਾਂਗੇ ਦੀ ਸਰਾਇ (ਪਿੰਡ) 1016 
ਨਾਡਾ ਸਾਹਿਬ, ਗੁਰਦੁਆਰਾ 1016 
ਨਾਥ ਮਤ 1017 
ਨਾਦਰਸ਼ਾਹ 1018 
ਨਾਂਦੇੜ (ਨਗਰ) 1019 
ਨਾਨਕਸ਼ਾਹੀ ਕੈਲੰਡਰ 1021 
ਨਾਨਕ ਸਿੰਘ, ਭਾਈ, ਨਾਵਲਕਾਰ 1024 
ਨਾਨਕ ਸੂਰਜੋਦੈ ਜਨਮਸਾਖੀ 1025 
ਨਾਨਕ ਝੀਰਾ ਸਾਹਿਬ, ਗੁਰਦੁਆਰਾ 1025 
ਨਾਨਕ ਦੇਵ, ਗੁਰੂ 1025 
ਨਾਨਕ-ਪੰਥੀ 1036 
ਨਾਨਕ-ਮਤਾ (ਗੁਰੂ ਧਾਮ) 1037 
ਨਾਨਕਿਆਣਾ ਸਾਹਿਬ, 

ਗੁਰਦੁਆਰਾ 1038 
ਨਾਨਕੀ, ਬੇਬੇ -1038 
ਨਾਨਕੀ, ਮਾਤਾ 1039 
ਨਾਭਾ (ਨਗਰ) 1040 
ਨਾਭਾ ਸਾਹਿਬ (ਪਿੰਡ) 1040 
ਨਾਭਾ ਰਿਆਸਤ 1040 
ਨਾਮ 1042 
ਨਾਮ-ਸਾਧਨਾ 1042 
ਨਾਮਕਰਣ ਸੈਸਕਾਰ 1047 
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ਨਾਮ ਜਪਣਾ, ਕਿਰਤ ਕਰਨੀ, ਨਿਰਭਉ 1081  ਪਹੇਵਾ/ਪਹੋਆ (ਤੀਰਥ) 1102 


ਵੰਡ ਛਕਣਾ 1047 ਨਿਰਮਲ ਸੰਪ੍ਰਦਾਇ 1082 ਪੱਕਾਕਲਾਂ (ਪਿੰਡ) 1103 
ਨਾਮਦੇਵ, ਭਗਤ 1048 _ ਨਿਰਮਲਜੀਤ ਸਿੰਘ ਸੇਖੋ' 1084 _ ਪੱਥੋਕੇ ਰੰਧਾਵੇ (ਪਿੰਡ) 1103 
ਨਾਮਧਾਰੀ ਸ਼ਹੀਦੀ ਸਾਕੇ 1052 ਨਿਰਮਲ ਪੰਚਾਇਤੀ ਅਖਾੜਾ __ 3084 _ ਪੱਗ/ਪਗੜੀ 1103 
ਨਾਮਧਾਰੀ ਲਹਿਰ (ਸੈਪ੍ਦਾਇ) __1055 _ ਨਿਰਮੋਹਗੜ੍ਹ ਸਾਹਿਬ, ਗੁਰਦੁਆਰਾ 1085 _ ਪਟਨਾ (ਨਗਰ) 1103 
ਨਾਮ ਮਹਾਰਸ 1059 _ ਨਿਰਵਿਰੜੀ 1085 _ ਪਟਨੇ ਵਾਲੀ ਬੀੜ (ਦਸਮ ਗੰਥ) 1105 
ਨਾਮਾ ਸਾਹਿਤ 1060 _ ਨਿਰਵੈਰ 1086 _ ਪਟਿਆਲਾ (ਨਗਰ) 1106 
ਨਾਰਲੀ (ਪਿੰਡ) 1062 _ਨਿਰੁਕਤ ਸੀ ਗੁਰੂ ਗੰਥ ਸਾਹਿਬ _ 1086 _ ਪਟਿਆਲਾ ਰਿਆਸਤ 1107 
ਨਾਰਾਇਣਾ (ਪਿੰਡ) 1062 ਨਿਰੈਕਾਰੀ 1087 _ ਪਟੀ ਮਹਲਾ ੧ (ਬਾਣੀ) 1109 
ਨਾਰੀ-ਚੇਤਨਾ 1062 _ ਨਿਰੰਕਾਰੀ ਸੰਪ੍ਦਾਇ 1087 _ ਪਟੀ ਮਹਲਾ ੩ (ਬਾਣੀ) ੬੧1 
ਨਿਸ਼ਕਾਮ ਭਗਤੀ 1065 ਨਿਰੰਜਨ 1089 _ ਪਢਾਣਾ (ਪਿੰਡ) 1111 
ਨਿਸਚਲ ਸਿੰਘ, ਸਤ, ਪੰਡਿਤ __ 1065 _ ਨਿਰੋਜਨ ਸਿੰਘ, ਪ੍ਰੋਫੈਸਰ 1089 _ ਪਤ/ਪਤਿ 11੧1 
ਨਿਸ਼ਾਨ ਸਾਹਿਬ 1066 _ ਨਿਰੈਜਨੀ ਸੰਪ੍ਦਾਇ ₹ 1090  ਪੱਤਰਾ ਪਾਠ 1112 
ਨਿਸ਼ਾਨਾਂ ਵਾਲੀ ਮਿਸਲ 1067 _ ਨੀਸਾਣ 1091  ਪਤਿਤਪੁਣਾ 1112 
ਨਿਹਕਲੈਕੀ ਅਵਤਾਰ 1068 _ ਨੀਲਾ ਤਾਰਾ ਸੈਨਿਕ ਕਾਰਵਾਈ _ 1092 _ ਪੱਤੋ ਹੀਰਾ ਸਿੰਘ (ਪਿੰਡ) 1113 
ਨਿਹਾਲ ਸਿੰਘ ਅਟਾਰੀਵਾਲਾ 1068 _ ਨੁਹਾਰ (ਕਸਬਾ) 1094 ਪੱਥਰ ਸਾਹਿਬ, ਗੁਰਦੁਆਰਾ 1113 
ਨਿਹਾਲ ਸਿੰਘ ਕੈਰੋਂ 1068 _ ਨੇਸਤ/ਨੇਸਟਾ 1094 _ ਪਦ-ਛੇਦ 1113 
ਨਿਹਾਲ ਸਿੰਘ ਠਾਕੁਰ 1069 _ ਨੌਤਰਹੀਣ ਸੈਗੀਤ ਵਿਦਿਆਲਾ ਪਰਉਪਕਾਰ 1114 
ਨਿਹਾਲ ਸਿੰਘ ਦਮਦਮੀਆ 1069 (ਆਨੰਦਪੁਰ ਸਾਹਿਬ) _1094 _ ਪਰਚੀ (ਸਾਹਿਤ-ਵਿਧਾ) 1114 
ਨਿਹੰਗ ਸਿੰਘ 1070 ਨੈਣਾ ਸਿੰਘ, ਅਕਾਲੀ 1095 _ ਪਰਚੀਆਂ ਪਾਤਸ਼ਾਹੀ ਦਸ ਕੀਆਂ 1115 
ਨਿਹੰਗ ਬੋਲੇ 1071 _ਨੌਨਿਹਾਲ ਸਿੰਘ, ਕੰਵਰ ੧095 _ ਪਰਚੀਆਂ ਪ੍ਰੇਮ ਭਗਤਾਂ ਕੀਆਂ 3117 
ਨਿਗੁਰਾ (ਵਿਅਕਤੀ) 1072 ਨੌਂ ਨਿਧੀਆਂ 1096 _ ਪਰਚੀ ਬਾਬਾ ਹੰਦਾਲ ਕੀ 1117 
ਨਿਜਘਰ 1072 _ ਨੌਰੈਗਾਬਾਦ (ਪਿੰਡ) 1096 _ ਪਰਚੀ ਭਾਈ ਅੱਡਣ ਜੀ ਕੀ 1118 
ਨਿਜ਼ਾਮਾਬਾਦ (ਕਸਬਾ) 1073 - ਨੌ ਲੱਖਾ (ਪਿੰਡ) 1097 _ ਪਰਚੀ ਭਾਈ ਸੇਵਾ ਰਾਮ 11੧8 
ਨਿੱਤਨੇਮ 1073 ਨੰਦ ਸਿੰਘ (ਬਬਰ ਅਕਾਲੀ) 1097 _ ਪਰਚੀ ਭਾਈ ਕਨ੍ਹੀਆ ਜੀ 1118 
ਨਿੱਤਨੇਮ ਬਾਣੀ-ਭਾਗ 1074 ਨੰਦ ਸਿੰਘ ਕਲੇਰਾਂ ਵਾਲੇ, ਸੰਤ __1097 _ ਪਰਧਾਨ ਕੌਰ, ਬੀਬੀ 1119 
ਨਿੰਦਕ 1075 ਨੰਦ ਚੋਦ 1098 _ ਪਰਮਾਤਮਾ 1120 
ਨਿੰਦਾ/ਨਿੰਦਿਆ 1075 _ ਨੰਦਪੁਰ (ਪਿੰਡ) 1098 _ ਪਰਮਾਨੰਦ (ਭੱਟ) 1120 
ਨਿਧਾਨ ਸਿੰਘ, ਸੈਤ 1076 ਨੰਦ ਲਾਲ 'ਗੋਯਾ', ਭਾਈ 1098 _ ਪਰਮਾਨੰਦ, ਭਗਤ 1120 
ਨਿਧਾਨ ਸਿੰਘ ਚੁਘਾ 1076 ਪਰਮਾਰਥ (ਸਾਹਿਤ ਵਨਗੀ) ੧121 
ਨਿਧਾਨ ਸਿੰਘ ਪੰਜਹੱਥਾ 1077 ਪ ਪ੍ਰਵਿਰਤੀ 1121 
ਨਿਰਗੁਣ ਬ੍ਰਹਮ 1077 ਪਉੜੀ 1100 ਪਰਾਇਆ ਹੱਕ 1121 
ਨਿਰਗੁਣ ਭਗਤੀ 1079 ਪਉੜੀਆਂ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਪਰਿਵਾਰ ਵਿਛੋੜਾ, ਗੁਰਦੁਆਰਾ 1122 
ਨਿਰਬਾਣ-ਪਦ 1081 ਕੀਆਂ (ਕਾਵਿ) 1101  ਪਲਾਹ ਸਾਹਿਬ, ਗੁਰਦੁਆਰਾ 1123 
ਨਿਰਬਾਣੀ 1081  ਪਹਰੇ (ਬਾਣੀ) 1101 ਪਲਾਹੀ (ਪਿੰਡ) 1123 
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ਪੜਤਾਲ 1123 ਪੁਰਾਤਨ ਬੀੜਾਂ (ਸੀ ਗੁਰੂ ਪੰਜੋਖਰਾ ਸਾਹਿਬ, ਗੁਰਦੁਆਰਾ _ 1173 
ਪਾਉੱਟਾ/ਪਾਂਵਟਾ ਸਾਹਿਬ 1124 ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ) 1141 ਪੰਥ 1174 
ਪਾਇਲ (ਪਿੰਡ) 1125 . ਪੁਰਾਤਨ ਬੀੜਾਂ (ਖੋਜ) 1142 ਪੰਥਕ ਪ੍ਰਤਿਨਿਧੀ ਬੋਰਡ 1175 
ਪਾਹੁਲ 1125 ਪੁਰਾਤਨ ਬੀੜਾਂ (ਦਸਮ ਗੰਥ) __1142 ਪੰਥ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ (ਕਾਵਿ) 1176 
ਪਾਕਪਟਨ (ਨਗਰ) 1125 ਪੁਲਵਾਮਾ (ਪਿੰਡ) 1143 ਪੰਧੇਰ (ਪਿੰਡ) ਨ 
ਪਾਖੰਡ 1125 ਪੂਜਾ 1143 ਪਰਸਾਦੀ ਹਾਥੀ 1177 
ਪਾਖੰਡੀ ਗੁਰੂ 1126  ਪੁਰਣਮਾਸ਼ੀ 1143 ਪ੍ਰਹਿਲਾਦ ਸਿੰਘ, ਭਾਈ 1177 
ਪਾਠ (ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦਾ) 1127 ਪੂਰਨ ਸਿੰਘ, ਪ੍ਰੋਫੈਸਰ 1144 ਪ੍ਰਤਾਪ ਸਿੰਘ, ਕਥਾਕਾਰ 1178 
ਪਾਤਾਲ 112? ਪੂਰਨ ਸਿੰਘ, ਭਗਤ 1145 ਪ੍ਰਤਾਪ ਸਿੰਘ ਕੈਰੋਂ 1178 
ਪਾਤਾਲਪੁਰੀ 1127 _ ਪੈੱਤੀਸ ਅੱਖਰੀ (ਰਚਨਾ) 1146 ਪ੍ਰਤਾਪ ਸਿੰਘ, ਕੰ ਵਰ 1179 
ਪਾਪ 1127 ਪੈਂਦਾ ਖ਼ਾਨ 1146 ਪ੍ਰਤਾਪ ਸਿੰਘ, ਗਿਆਨੀ 1180 
ਪਾਪੀ 1128 ਪੈਪਸੂ (ਪ੍ਰਦੇਸ਼) 1147 ਪ੍ਰਤਾਪ ਸਿੰਘ, ਬਾਬਾ 1180 
ਪਾਰਸਭਾਗ (ਰਚਨਾ) 1128  ਪੇਠੋਹਾਰ (ਇਲਾਕਾ) 2148 ਪ੍ਰਤਾਪ ਸਿੰਘ, ਭਾਈ 1181 
ਪਾਰਬ੍ਹਮ 1130 ਪੋਬੀ 1149 ਪ੍ਰਭਾਤੀ ਰਾਗ (ਬਾਣੀ) 1181 
ਪਾਰੋ, ਭਾਈ 1130 ਪੌਥੀ ਆਸਾਵਰੀਆਂ 1149 ਪ੍ਰਯਾਗ 1182 
ਪਾਲ ਸਿੰਘ ਆਰਿਫ਼, ਸੈਤ 1130 _ ਪੋਥੀਆਂ ਗੋਇੰਦਵਾਲ ਵਾਲੀਆਂ 1151 ਪ੍ਯਾਯ (ਸੀ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ) 1182 
ਪਿਸ਼ੌਰਾ ਸਿੰਘ, ਕੰਵਰ 1131 ਪੰਗਤ 1151 ਪ੍ਲਯ 1183 
ਪਿੰਗਲਵਾੜਾ (ਸੈਸਥਾ) 1131 ਪੰਚ-ਸ਼ਬਦ 13152 ਪ੍ਰਾਚੀਨ ਜਨਮਸਾਖੀ 1183 
ਪਿੰਜੌਰ (ਕਸਬਾ) 1133 ਪੰਚ ਖ਼ਾਲਸਾ ਦੀਵਾਨ 1152 ਪ੍ਰਾਚੀਨ ਪੰਥ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ (ਕਾਵਿ) 1184 
ਪਿੰਜੌਰ ਵਾਲੀ ਪੋਥੀ 1133 ਪੰਜ ਕਕਾਰ 1153 ਪ੍ਾਣਸੈਗਲੀ 1185 
ਪੀਪਾ, ਭਗਤ 1133 ਪੰਜ ਖੰਡ 1153 ਪਿਥਵੀ 1186 
ਪੀਰ 1134  ਪੰਜ-ਗੁੰਥੀ 1154 ਪਿ੍‌ਥੀ ਚੰਦ 1187 
ਪੀੜ੍ਹੀਆਂ 1134 ਪੰਜ ਪਿਆਰੇ 1155  ਪੀਤਮ ਸਿੰਘ ਗੋਜਰਾਂ, ਜੱਥੇਦਾਰ 1187 
ਪੀੜ੍ਹੇ 1134 ਪੰਜ ਬਾਣੀਆਂ 1155  ਪੀਤਮਦਾਸ, ਸੁਆਮੀ 1188 ` 
ਪੁਆਤ (ਪਿੰਡ) 1134 ਪੰਜ ਮੁਕਤੇ 1155 ਪ੍ੀਤਮਦਾਸ ਨਿਰਬਾਣ, ਮਹੌਤ __1188 
ਪੁਆਧੜਾ/ਪਵਾਦੜਾ (ਪਿੰਡ) 1134 ਪੰਜ ਵਿਕਾਰ 1155 ਪ੍ਰੇਮ 1189 
ਪੁਸ਼ਕਰ (ਤੀਰਥ) 1135 ਪੰਜਾ ਸਾਹਿਬ 1156 ਪ੍ਰੈਮ ਅੰਬੋਧ (ਪਰਚੀ ਸੰਗ੍ਰਹਿ) __ 1191 
ਪੁੰਨ 1136 ਪੰਜਾਬ 1157 ਪ੍ਰੰਮ ਸਿੰਘ ਸੈਤਰੇਣ 1191 
ਪੁਰਹੀਰਾਂ (ਪਿੰਡ) 1136 ਪੰਜਾਬ ਐੱਡ ਸਿੰਧ ਬੈਂਕ 1160 ਪ੍ਰੌਮ ਸਿੰਘ ਹੋਤੀ, ਬਾਵਾ 1192 
ਪੁਰਖ 1136 ਪੰਜਾਬ ਕੌਰ 1161 ਪ੍ਰੰਮ ਸਿੰਘ ਮੁਰਾਲੇਵਾਲੇ , ਸੈਤ 1193 
ਪੁਰਾਤਨ ਸਿੱਖ ਨਾਮਾਵਲੀ 1137 ਪੰਜਾਬ ਦੀ ਵੰਡ (ਬਟਵਾਰਾ) 1161 ਪ੍ਰੰਮ ਸੁਮਾਰਗ ਗ੍ਰੰਥ 1194 
ਪੁਰਾਤਨ ਜਨਮਸਾਖੀ 1137 ਪੰਜਾਬੀ ਸੂਬਾ 1164 ਪ੍ਰੰਮ ਕੌਰ, ਬਾਣੀ 1195 
ਪੁਰਾਤਨ ਜਨਮਸਾਖੀ ਸੀ ਗੁਰੂ ਪੰਜਾਬੀ ਸੂਬਾ ਮੋਰਚਾ 1164 ਪ੍ਰੌਮ-ਭਗਤੀ 1195 
ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਕੀ __1140 ਪੰਜਾਬੀ ਭਾਸ਼ਾ 1166 ਪੌਮਾ, ਭਾਈ 1196 
ਪੰਜਾਬੀ ਯੂਨੀਵਰਸਿਟੀ 1173 
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ਫ਼ ਬ ਬਬੇਕਸਾਰ (ਰਚਨਾ) 1239 
ਫਗਵਾੜਾ (ਨਗਰ) 1197 _ ਬਸਾਲੀ (ਪਿੰਡ) 1220 ਬਰਗਾੜੀ (ਪਿੰਡ) 1240 
ਫਗੂਵਾਲੀਆ (ਪਿੰਡ) 1197 _ ਬਸੀ ਕਲਾਂ (ਪਿੰਡ) 1220 _ ਬਰ੍ਹਾ/ਬਰ੍ਹੇ (ਪਿੰਡ) 1240 
ਫੱਗੋ, ਭਾਈ __ 1197 _ ਬਸੈਤ ਸਿੰਘ, ਪੰਡਿਤ 1220 ਬਲਦੇਵ ਸਿੰਘ, ਸਰਦਾਰ 1240 
ਫ਼ਤਹਨਾਮਹ (ਕਾਵਿ) ੧198 _ਬਸੈਤ ਸਿੰਘ, ਭਾਈ 1221 ਬਲਬੀਰ ਸਿੰਘ, ਡਾਕਟਰ 1241 
ਫਤਰਨਾਮਾ (ਪੱਤਰ-ਕਾਵਿ) 1198 _ ਬਸੈਤ ਕੀ ਵਾਰ ਮਹਲਾ ੫ ੧221 _ਬਲਵੈਤ ਸਿੰਘ, ਭਾਈ, 
ਫਤਹਨਾਮਾ ਗੁਰੂ ਖਾਲਸਾ ਬਸੈਤ ਤਿਉਹਾਰ 1221 ਕੈਨੇਡੀਅਨ 1242 
ਜੀ ਕਾ (ਕਾਵਿ) 1199  ਬਸੈਤ ਰਾਗ (ਬਾਣੀ) 1222  ਬਲਾਚੌਰ (ਪਿੰਡ) 1243 
ਫਤਹਿ ਸਿੰਘ ਆਹਲੂਵਾਲੀਆ 1199  ਬਹਾਦਰਗੜ੍ਹ (ਕਿਲ੍ਹਾ) 1223 _ਬਲਿਦਾਨ 1243 
ਫਤਹਿ ਸਿੰਘ, ਸੈਤ 1200 _ ਬਹਾਦੁਰਸ਼ਾਹ, ਬਾਦਸ਼ਾਹ 1223  ਬੱਲੂ, ਭਾਈ 1243 
ਫਤਹਿ ਸਿੰਘ, ਬਾਬਾ 1203 ` ਬਹਿਸ਼ਤ 1224 ਬਲੂ (ਭੱਟ) 1244 
ਫਤਹਿਗੜ੍ਹ ਸਾਹਿਬ, ਗੁਰਦੁਆਰਾ 1201 _ ਬਹਿਬਲ ਕਲਾਂ (ਪਿੰਡ) 1225 _ ਬਵੌਜਾ/ਬਾਵਨ ਕਵੀ 1244 
ਫਤਹਿਚੰਦ ਮੈਨੀ, ਰਾਜਾ 1203 ਬਹਿਰ ਜੱਖ (ਪਿੰਡ) 1225  ਬੜ੍ਹ (ਨਗਰ) 1245 
ਫਤੇ ਕੌਰ, ਰਾਣੀ 1203 _ ਬਹਿਲੋਂ, ਭਾਈ 1225  ਬਾਈਧਾਰ ਦੇ ਰਾਜੇ 1246 
ਫੱਤੇ ਨੰਗਲ (ਪਿੰਡ) 1203 _ ਬਹਿਲੋਲ, ਭਾਈ 1226 ਬਾਈ ਮੰਜੀਆਂ 1246 
ਫਰਵਾਹੀ (ਪਿੰਡ) 1204  ਬਹੌੜੂ, ਭਾਈ __ 1226 _ ਬਾਸਰਕੇ ਗਿਲਾਂ (ਪਿੰਡ) 1246 
ਫਰਾਲਾ (ਪਿੰਡ) 1204 _ ਬਕਾਪੁਰ ਸਮਾਗਮ 1226  ਬਾਗੜੀਆਂ (ਪਿੰਡ) 1247 
ਫ਼ਰੀਦਕੋਟ (ਨਗਰ) 1204 _ ਬਗ਼ਦਾਦ (ਨਗਰ) 1227 _ ਬਾਘਾ ਭੈਣੀ (ਪਿੰਡ) 1247 
ਫ਼ਰੀਦਕੋਟ ਰਿਆਸਤ 1204 _ ਬਘੇਲ ਸਿੰਘ 1228 ਬਾਜ ਸਿੰਘ 1247 
ਫ਼ਰੀਦਕੋਟੀ ਟੀਕਾ 1205 _ ਬਘੌਰ (ਕਸਬਾ) 1229  ਬਾਜਕ (ਪਿੰਡ) 1247 
ਫ਼ਰੀਦ, ਬਾਬਾ 1206 _ ਬਚਨ ਸਾਈਂ ਲੋਕਾਂ ਕੇ (ਰਚਨਾ) 1229 ਬਾਜੀਗਰ ਸਿੱਖ 1248 
ਫ਼ਰੀਦ-ਬਾਣੀ (ਪ੍ਰਮਾਣਿਕਤਾ) __1212 ਬਚਨ ਗੋਬਿੰਦ ਲੋਕਾਂ ਕੇ (ਰਚਨਾ) 1229 ਬਾਣੀ 1248 
ਫ਼ਰੁੱਖ਼ਸੀਅਰ, ਬਾਦਸ਼ਾਹ 1214  ਬਚਿਤ ਸਿੰਘ, ਭਾਈ 1230 ਬਾਣੀ-ਬਿਉਰਾ 1249 
ਫੱਲੇਵਾਲ (ਪਿੰਡ) 1215 ਬਚਿਤ੍ਰ ਨਾਟਕ (ਕਾਵਿ) 1231 ਬਾਬੂ (ਪਿੰਡ) 125) 
ਫੁਨਹੇ ਮਹਲਾ ੫ (ਬਾਣੀ) 1215  ਬੱਛੋਆਣਾ (ਪਿੰਡ) 1234 ਬਾਂਦਰ (ਪਿੰਡ) 1252 
ਫੁਲ ਤਾਰਨੇ/ਫੁਲ ਪਾਉਣੇ 1216 _ ਬਜਬਜ ਘਾਟ 1234 ਬਾਬਕ, ਭਾਈ 1252 
ਫੂਲ/ਫੁਲਸ਼ਾਹ (ਉਦਾਸੀ) 1216 ਬਜੀਦਪੁਰ/ਬਾਜੀਦਪੁਰ (ਪਿੰਡ) _ 1235 _ ਬਾਬਰ, ਬਾਦਸ਼ਾਹ 1252 
ਫੂਲ, ਬਾਬਾ 1216 ਬਟਾਲਾ (ਨਗਰ) 1235 _ ਬਾਬਰਵਾਣੀ 1253 
ਫੂਲਕੀਆਂ ਮਿਸਲ 1218 _ ਬਠਿੰਡਾ/ਭਟਿੰਡਾ (ਨਗਰ) 1236 ਬਾਬਾ 1253 
ਫੂਲ ਵੈਸ਼ 1218  ਬੱਡੋਂ' (ਪਿੰਡ) 1237 _ ਬਾਬਾ ਬਕਾਲਾ (ਨਗਰ) 1254 
ਫੂਲਾ ਸਿੰਘ ਅਕਾਲੀ 1218 _ ਬੱਢਲ ਕੋਟਲਾ (ਪਿੰਡ) 1237 _ ਬਾਬਾ ਬੁੱਢਾ ਬੰਸਾਵਲੀ (ਰਚਨਾ) _ 1254 
ਫੇਰੂ, ਭਾਈ 1219 ਬਨਖੰਡੀ, ਬਾਬਾ 1237 ਬਾਬੇ ਮੋਹਨ ਵਾਲੀਆਂ ਪੋਥੀਆਂ 1255 
ਫੇਰੂ ਮੱਲ, ਬਾਬਾ 1219 ਬਨਾਰਸ 1238 _ ਬਾਬੇ ਮੋਹਨ ਵਾਲੀਆਂ ਪੋਥੀਆਂ 
ਬਨੀ-ਬਦਰਪਖੁਰ (ਪਿੰਡ) 1238 (ਪੁਸਤਕ) 1258 ੪ 
ਬਬਰ ਅਕਾਲੀ ਅੰਦੋਲਨ 1238 _ ਬਾਰਹਮਾਹ ਮਹਲਾ ੧ (ਬਾਣੀ) 1258 
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ਬਾਰਹਮਾਹ ਮਹਲਾ ੫ (ਬਾਣੀ) 
ਬਾਰਠ (ਕਸਬਾ) 

ਬਾਰਨਾ (ਪਿੰਡ) 
ਬਾਰਾਮੂਲਾ (ਨਗਰ) 

ਬਾਰ੍ਹਾਂ ਮਿਸਲਾਂ 

ਬਾਲਕ ਸਿੰਘ, ਬਾਬਾ 
ਬਾਲਾ ਸਾਹਿਬ, ਗੁਰਦੁਆਰਾ 
ਬਾਲਾ ਸਿਧੂ 

ਬਾਲਾ, ਭਾਈ 

ਬਾਲੁ ਹਸਨਾ 

ਬਾਲੇ ਵਾਲੀ ਜਨਮਸਾਖੀ 


1259 
1260 
1263. 
2263 
1263 


1262 


1262 
1263 
1263 
1263 
1264 


ਬਾਵਨ ਅਖਰੀ ਸੋਤ ਕਬੀਰ (ਬਾਣੀ) 1264 
ਬਾਵਨ ਅਖਰੀ ਮਹਲਾ ੫ (ਬਾਣੀ) 1265 


ਬਾਵਲੀ ਸਾਹਿਬ 

ਬਿਸ਼ਨ ਸਿੰਘ, ਸੈਤ 

ਬਿਸਨਪਦ/ਬਿਸਨਪਦਾ 

ਬਿਸਮਾਦ/ਵਿਸਮਾਦ 

ਬਿਹਾਗੜਾ ਰਾਗ (ਬਾਣੀ) 

ਬਿਹਾਗੜੇ ਕੀ ਵਾਰ ਮਹਲਾ ੪ 

ਬਿਹੰਗਮ 

ਬਿਕੁਮ ਸਿੰਘ, ਰਾਜਾ 

ਬਿਦਰ (ਨਗਰ) 

ਬਿਧੀ ਚੰਦ, ਭਾਈ 

ਬਿਨੋਦ ਸਿੰਘ, ਬਾਵਾ 

ਬਿਬੇਕ/ਵਿਵੇਕ 

ਬਿਬੇਕੀ/ਵਿਵੇਕੀ 

ਬਿਭੌਰ (ਪਿੰਡ) 

ਬਿਰਹੜੇ ਮਹਲਾ ੫ (ਬਾਣੀ) 

ਬਿਰਕ (ਪਿੰਡ) 

ਬਿਰਧ ਬੀੜਾਂ (ਸੈਭਾਲ ਅਤੇ 
ਸਸਕਾਰ) 

ਬਿਲਗਾ (ਪਿੰਡ) 
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1266 
1266 
1266 
1267 
2267 
1268 
1268 
126% 
1269 
1269 
2270 
1270 
1273 
1272 
1273 
3273 
2੭ 3 
1272 
1274 


1274 
1275 
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ਬਿਲਾਸਪੁਰ (ਕਸਬਾ) 
ਬਿਲਾਵਲ ਕੀ ਵਾਰ ਮਹਲਾ ੪ 
ਬਿਲਾਵਲ ਰਾਗ (ਬਾਣੀ) 
ਬੀਕਾਨੇਰ (ਨਗਰ) 
ਬੀਜ-ਮੰਤ੍ 
ਬੀਬੀਪੁਰ ਖ਼ੁਰਦ (ਪਿੰਡ) 
ਬੀਬੀ ਭਾਨੀ 

ਬੀਬੀ ਰੂਪ ਕੌਰ ਵਾਲੀ ਪੋਥੀ 
ਬੀਰ ਸਿੰਘ, ਬਾਬਾ 

ਬੀਰ ਮਿਿਗੇਸ਼ (ਗੰਥ) 
ਬੀਰਵਾਹ (ਨਗਰ) 

ਬੀੜ 

ਬੀੜ (ਵੱਡਾ ਬਾਬਾ) 


ਬੀੜ ਟਿਕਾਣਾ ਭਾਈ ਰਾਮ ਕਿਸ਼ਨ 


ਬੀੜ ਡੇਰਾ ਬਾਬਾ ਰਾਮ ਰਾਇ 
ਬੀੜ-ਪ੍ਕਾਸ਼ਨ (ਛਪਾਈ) 


1275 
1275 
1276 
1277 
1277 
3277 
1277 
1277 
| ਉਪ 
1278 
1279 
1279 
1279 
1280 
1280 
1281 


ਬੀੜ ਬਾਬਾ ਬੁੱਢਾ ਜੀ, ਗੁਰਦੁਆਰਾ 1282 


ਬੁੰਗਾ (ਪਿੰਡ) 
ਪੰਗੇ 


ਤੋ 


ਬੁੱਚੇਕੇ (ਪਿੰਡ) 

ਬੁੱਢਨ ਸ਼ਾਹ, ਪੀਰ 
ਬੁੱਢਾ ਸਿੰਘ 

ਬੁੱਢਾ ਸਿੰਘ, ਭਾਈ 
ਬੁੱਢਾ ਜੌਹੜ, ਗੁਰਦੁਆਰਾ 
ਬੁੱਢਾ ਦਲ 

ਬੁੱਢਾ, ਬਾਬਾ 

ਬੁਤਾਲਾ (ਪਿੰਡ) 

ਬੁੱਧ ਸਿੰਘ 

ਬੁੱਧ ਸਿੰਘ, ਬਾਬਾ 
ਬੁੱਧਮਾਰ (ਪਿੰਡ) 

ਬੁੱਧੀ 

ਬੁੱਧੂਸ਼ਾਹ, ਪੀਰ 

ਬੁਧੂ ਦਾ ਆਵਾ (ਭੱਠਾ) 
ਬੁਰਹਾਨਪੁਰ 


ਬੁਰਜ ਅਕਾਲੀ ਫੂਲਾ ਸਿੰਘ 


1282 
1282 
1283 
1283 
1283 
1283 
1284 
1284 
1285 
1286 
2287 
1287 
1288 
1288 
1288 
1289 
1290 
1291 


ਬੁਲਾਕੀ ਦਾਸ, ਭਾਈ 1291 
ਬੂਟਾ ਸਿੰਘ, ਦੀਵਾਨ 1291 
ਬੂਲਾ ਪਾਂਧਾ, ਭਾਈ 1292 
ਬੁੜਮਾਜਰਾ/ਬੂਰਮਾਜਰਾ (ਪਿੰਡ) _ 1292 
ਬੂੜੀਆ (ਨਗਰ) ਰ੍ 1292 
ਬੇਣੀ, ਭਗਤ 1292 
ਬੇਦਾਵਾ 1293 
ਬੇਦੀ (ਵੈਸ਼) 1293 
ਬੇਰ ਸਾਹਿਬ, ਗੁਰਦੁਆਰਾ 1294 
ਬੈਹੜਵਾਲ (ਪਿੰਡ) 1294 
ਬੈਕੁੰਠ 1294 
ਬੈਂਤਾਂ ਸ਼ੇਰ ਸਿੰਘ ਕੀਆਂ (ਕਾਵਿ) 1295 

ਕੀਆਂ (ਕਾਵਿ) 1295 
ਬੈਰਾਗੀ (ਸਾਧੂ) 1295 
ਬੈਰਾੜੀ ਰਾਗ (ਬਾਣੀ) 1295 
ਬੋਤਾ ਸਿੰਘ, ਸ਼ਹੀਦ 1296 
ਬੋਦਲ (ਪਿੰਡ) 1296 
ਬੋਲੇ ਸੋ ਨਿਹਾਲ... 1296 
ਬੌੜਾਂ ਕਲਾਂ (ਪਿੰਡ) 1296 
ਬੈਸਾਵਲੀਨਾਮਾ ਦਸਾਂ ਪਾਤਸ਼ਾਹੀਆਂ 

ਕਾ (ਕਾਵਿ) 1297 
ਬੈਗਲਾ ਸਾਹਿਬ, ਗੁਰਦੁਆਰਾ 1298 
ਬੈਗਲਾ ਦੇਸ਼ ਦੇ ਗੁਰੂ-ਧਾਮ 1298 


ਬੈਤਾ ਸਿੰਘ, ਗ਼ਦਰ-ਇਨਕਲਾਬੀ 1299 


ਬੈਦਈ ਖ਼ਾਲਸਾ 1300 
ਬੰਦਗੀ 1300 
ਬੋਦਾ ਸਿੰਘ ਬਹਾਦਰ 1300 
ਬਦੀ ਛੋੜ 1301 
ਬੰਨੋ, ਭਾਈ 1301 
ਬੋਬੀਹਾ (ਪਿੰਡ) 1302 
ਬੈਬੇਲੀ (ਪਿੰਡ) 1302 
ਬ੍ਹਮ ਗਿਆਨ (ਰਚਨਾ) 1302 
ਬ੍ਹਮ ਗਿਆਨੀ 1303 
ਬ੍ਹਮਾ ਅਵਤਾਰ 1305 
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ਬ੍ਹਮੰਡ 1305 
ਬਾਹਮਣ 1306 
ਬਾਹਮਣ ਮਾਜਰਾ (ਪਿੰਡ) 1307 
ਭ 
ਭਉਮ/ਭੈ 1307 
ਭਸੌੜ ਸਿੰਘ ਸਭਾ 1309 
ਭਗਤ 1309 
ਭਗਤ ਸਿੰਘ, ਸ਼ਹੀਦ 1310 
ਭਗਤ-ਪੰਥੀ (ਉਪ-ਸੈਪਦਾਇ) _ 1311 
ਭਗਤ ਰਤਨਾਵਲੀ (ਰਚਨਾ) 1312 
ਭਗਤਾਂ ਕੀ ਬਾਣੀ 1315 
ਭਗਤਾ ਭਾਈ ਕਾ (ਪਿੰਡੇ) 1316 
ਭਗਤੀ ਦਾ ਸਰੂਪ 1317 
ਭਗਤੀ (ਗੁਰਮਤਿ) ਦਾ ਸਰੂਪ __ 1318 
ਭਗਤੀ-ਰਸ 1327 
ਭਗੜੂ , ਭਾਈ 1330 
ਭਗਵਾਨ 1330 
ਭਗਵਾਨ ਸਿੰਘ ਪੀਤਮ, ਗਿਆਨੀ 1331 
ਭਗਵਾਨ ਸਿੰਘ ਲੌਂਗੋਵਾਲੀਆ _ 3332 
ਭਗਵੰਤ ਸਿੰਘ ਹਰੀ 1332 
ਭਗੜਾਣਾ (ਪਿੰਡ) 1332 
ਭਗੀਰਥ , ਭਾਈ 1333 
ਭਗੌਤੀ/ਭਗਉਤੀ 1333 
ਭਜਨ 1334 
ਭੱਟ-ਬਾਣੀ 1334 
ਭੱਟ- ਵਹੀਆਂ ੧334 
` ਭੱਟਾਂ ਕੇ ਸਵਈਏ 1335 
ਭੱਠਾ ਸਾਹਿਬ, ਗੁਰਦੁਆਰਾ 1337 
ਭਦੌੜ (ਕਸਬਾ) 1337 
ਭਰਤਗੜ੍ਹ (ਪਿੰਡ) 1338 
ਭਰਥਰੀ, ਜੋਗੀ 1338 
ਭਰੋਵਾਲ (ਪਿੰਡ) 1338 
ਭੱਲਾ (ਉਪ-ਜਾਤਿ) 1339 
ਭਲਾਨ (ਪਿੰਡ) 1339 
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ਭਲ੍ਹ (ਭੱਟ) 


ਭਵਾਨੀਗੜ੍ਹ (ਨਗਰ) _ 
ਭਾਉ-ਭਗਤੀ 


ਭਾਈ ਫੇਰੂ, ਗੁਰਦੁਆਰਾ 

ਭਾਈ ਫੇਰੂ ਮੋਰਚਾ 

ਭਾਈ ਬਾਲੇ ਵਾਲੀ ਜਨਮਸਾਖੀ 
ਭਾਈ ਬੈਨੋ ਵਾਲੀ ਬੀੜ 

ਭਾਈ ਮਨੀ ਸਿੰਘ ਵਾਲੀ ਚਿੱਠੀ 
ਭਾਈ ਮਨੀ ਸਿੰਘ ਵਾਲੀ 


ਭਾਈ ਮਨੀ ਸਿੰਘ ਵਾਲੀ ਬੀੜ 
ਭਾਈ ਰੂਪਾ (ਪਿੰਡ) 

ਭਾਈ ਵੀਰ ਸਿੰਘ ਸਾਹਿਤ ਸਦਨ 
ਭਾਗ ਸਿੰਘ, ਸੈਤ 

ਭਾਗ ਸਿੰਘ, ਭਾਈ 
ਭਾਗਭਰੀ, ਮਾਈ 
ਭਾਗਲਪੁਰ (ਨਗਰ) 

ਭਾਗੀ ਬਾਂਦਰ (ਪਿੰਡ) 

ਭਾਗੂ (ਪਿੰਡ) 

ਭਾਗੋ, ਮਲਿਕ 

ਭਾਗੋ, ਮਾਈ 


ਦਾ ਹਾ 


ਭਾਟੜੇ ਸਿੱਖ 


ਭਾਦਰਾ (ਨਗਰ) 
ਭਾਨਾ, ਭਾਈ 

ਭਾਨੀ, ਬੀਬੀ 
ਭਾਨੋਖੋੜੀ (ਪਿੰਡ) 
ਭਾਲੇਂਦਰ ਸਿੰਘ, ਰਾਜਾ 
ਭਿਖਾ (ਭੱਟ) 

ਭਿਖਾਰੀ, ਭਾਈ 
ਭਿਖਿਆ ਬਿਰਤੀ 
ਭਿੱਖੀ (ਨਗਰੀ) 
ਭਿਰਾਈ, ਮਾਈ 


13393 
1339 
133% 
3340 
13340 
1340 
1341, 
1341. 
1345 
1346 


2347 
1350 
1352 
1352 
1352 
1353 
1353 
1353 
3354 
1354 
1354 
1354 
1356 
1356 
1359 
2359 
1359 
2360 
3360 
14363. 
1363 
1361 
1362 
1362 


ਭੈਗਰਨਾਥ , ਜੋਗੀ 
ਭੰਗਾਣੀ (ਪਿੰਡ) 
ਭੰਗਾਣੀ ਦਾ ਯੁੱਧ 


ਮਹਾਂ ਸਿੰਘ ਸੁਕਰਚਕੀਆ 
ਮਹਾਂ ਸਿੰਘ, ਜੱਥੇਦਾਰ 


ਮਹਾਦੇਵ, ਬਾਬਾ 
ਮਹਾਦੇਵੀ, ਮਾਤਾ 
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1363 
1363 
2364 
1364 
1364 
1365 
1365 
1365 
1362 
1365 
1366 
1366 
1366 
1367 
1367 
1367 
3367 
1368 
1368 
13658 
13692 
13370 


1370 
1371 
13723 
1372 
9 ਦਿ 
ਉਹ 
1373 
1374 
1374 
1374 
1374 


ਮਹਾਪ੍ਸਾਦ 1374 ਮਥੁਰਾ (ਨਗਰ) 13930 ਮਾਂਸ ਖਾਣਾ 1414 
ਮਹਾਮੰਤ 1374 ਮਥੋਂ ਮੁਰਾਰੀ 1391  ਮਾਹਰੀ ਚੰਦ 1415 
ਮਹਾਰਾਜ ਸਿੰਘ, ਭਾਈ 1374 ਮਦਨ ਸਿੰਘ, ਭਾਈ 1391;  ਮਾਖੋਵਾਲ 1415 
ਮਹਿਤਾਬ ਸਿੰਘ, ਸਰਦਾਰ ਬਹਾਦਰ 1375 _ ਮੱਦੋਕੇ (ਪਿੰਡ) 1392 _ ਮਾਂਗਾ (ਪਿੰਡ) 1415 
ਮਹਿਤਾਬ ਸਿੰਘ, ਹੈਡਮਾਸਟਰ __ 1376 _ ਮਦ /ਮਦਰ (ਪਿੰਡ) 1392 ਮਾਘੀ (ਤਿਉਹਾਰ) 1415 
ਮਹਿਤਾਬ ਸਿੰਘ, ਮਹੰਤ 1376  ਮਧੋਂਹ (ਪਿਡ) 1392 ਮਾਛੀਵਾੜਾ (ਕਸਬਾ) 1416 
ਮਹਿਤਾਬ ਕੌਰ, ਮਹਾਰਾਣੀ 1377 ਮਨ 1392 ਮਾਝ ਕੀ ਵਾਰ ਮਹਲਾ ੧ 1416 
ਮਹਿੰਦਰ ਸਿੰਘ, ਬਾਬਾ, ਜੱਥੇਦਾਰ 1377 _ ਮਨਸਾ ਦੇਵੀ, ਮਾਤਾ 1393 ਮਾਝ ਰਾਗ (ਬਾਣੀ) 1417 
ਮਹਿੰਦਰ ਸਿੰਘ ਰੈਧਾਵਾ, ਡਾਕਟਰ 1378 _ ਮਨਸੁਖ (ਵਪਾਰੀ) 1394 ਮਾਝਾ (ਇਲਾਕਾ) . 1418 
ਮਹਿਮਾ ਸ਼ਾਹਾਂਵਾਲਾ (ਪਿੰਡ) 2379  ਮਨਸੂਰਪੁਰ (ਪਿੰਡ) 1394 ਮਾਣਕ ਚੰਦ ਜੀਵੜਾ 1418 
ਮਹਿਮਾਸ਼ਾਹੀਏ 1380 _ ਮਨਨ (ਭਗਤੀ) 1395 ਮਾਣਕ ਟਬਰਾ (ਪਿੰਡ) 1419 
ਮਹਿਮਾ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ (ਕਾਵਿ) 1380 _ ਮਨ-ਮਾਰਨਾ 1395 ਮਾਣਕ ਦੇਕੇ (ਪਿੰਡ) 1415 
ਮਹਿਮਾ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ (ਵਾਰਤਕ) 1380 _ ਮਨਮਾੜ (ਨਗਰ) 1398 _ਮਾਣੂਕਾ (ਪਿੰਡ) 1419 
ਮਹਿਰੋਂ (ਪਿੰਡ) 1381 ਮਨਮੁਖ ੍ 1398 ਮਾੜਾ ਬਾਬੇ ਸੀ ਚੰਦ ਕਾ 1419 
ਮਹੇਸ਼ਾ, ਭਾਈ 1381 ਮਨੀ ਸਿੰਘ, ਭਾਈ 1400 _ ਮਾਧੋ ਸਿੰਘਾਣਾ (ਪਿੰਡ) ੧420 
ਮਹੇਂਦ ਸਿੰਘ, ਮਹਾਰਾਜਾ 1381 ਮਨੀ ਮਾਜਰਾ (ਕਸਬਾ) 1401 ਮਾਨ ਸਿੰਘ, ਜੱਜ 1421 
ਮਹੰਤ 1381 ਮਨੁੱਖਤਾ ਦਾ ਭਲਾ 1401 ਮਾਨ ਸਿੰਘ, ਭਾਈ 1421 
ਮੱਕਾ 1382 ਮਨੁੱਖ ਦੇ ਭੇਦ 1404 _ ਮਾਰੂ ਕੀ ਵਾਰ ਮਹਲਾ ੩ 1421 
ਮਕਾਰੋਂਪੁਰ (ਪਿੰਡ) 1383  ਮਨੈ (ਭਗਤੀ-ਭੇਦ) 1406 _ ਮਾਰੂ ਕੀ ਵਾਰ ਮਹਲਾ ੫ 1422 
ਮਕਾਲਿਫ਼ ਐਮ.ਏ . 1383 _ ਮਨੋਹਰਦਾਸ ਮਿਹਰਬਾਨ 1406 ਮਾਰੂ ਰਾਗ (ਬਾਣੀ) 1422 
ਮਕੇ ਮਦੀਨੇ ਦੀ ਗੋਸਟਿ 1384 ਮਮਤਾ 1406 _ ਮਾਲਕੌਸ ਕੀ ਵਾਰ 1423 
ਮਕੋਰੜ (ਪਿੰਡ) 1384  ਮੱਯਾ ਸਿੰਘ, ਭਾਈ 1406 _ ਮਾਲਦਾ (ਨਗਰ) 1423 
ਮੱਖਣਸ਼ਾਹ ਲੁਬਾਣਾ 1385 ਮਰਦਾਨਾ, ਭਾਈ 1407 ਮਾਲਵਾ (ਇਲਾਕਾ) 1424 
ਮਘਰ ਸਿੰਘ, ਸੈਤ 1385  ਮਰਦੋਂ' (ਪਿੰਡ) 1408 _ ਮਾਲਵਾ ਦੇਸ਼ ਰਟਨ ਦੀ ਸਾਖੀ ਪੋਥੀ 1424 
ਮਛਿੰਦੁਨਾਬ 1385 _ ਮੱਲਣ (ਪਿੰਡ) 1408 _ ਮਾਲਵਾ ਰਿਆਸਤੀ ਅਕਾਲੀ ਦਲ 1424. 
ਮਜਨੂੰ ਟਿੱਲਾ, ਗੁਰਦੁਆਰਾ 1386 _ ਮਲਾਰ ਕੀ ਵਾਰ ਮਹਲਾ ੧ 1408 _ ਮਾਲੜੀ (ਪਿੰਡ) 1425 
ਮਜ਼ਹਬੀ ਸਿੱਖ 1387 ਮਲਾਰ ਰਾਗ (ਬਾਣੀ) 1409 _ ਮਾਲੀਗਉੜਾ ਰਾਗ (ਬਾਣੀ) 1425 
ਮਟਨ (ਨਗਰ) 1387 ਮਲੂਕਾ (ਪਿੰਡ) 1410 ਮਿਸਲਾਂ 1425 
ਮੱਟੂ ਭਾਈ ਕੇ (ਪਿੰਡ) 1387 ਮਲੇਰਕੋਟਲਾ ਰਿਆਸਤ 1410 ਮਿਹਤਰ ਸਿੱਖ 1427 
ਮੱਤਾ (ਪਿੰਡ) 1388  ਮਲ੍ਹਾ (ਪਿੰਡ) 1411 ਮਿਹਰਬਾਨ ਵਾਲੀ ਜਨਮਸਾਖੀ __1427 
ਮਤਾਬ ਸਿੰਘ ਮੀਰਾਕੋਟੀਆ 1388 _ ਮਾਇਆਪਮਮਾਯਾ 1411 ਮਿਹਰਾ, ਭਾਈ 1430 
ਮਤੀਦਾਸ, ਭਾਈ 1388  ਮਾਈਸਰ ਖ਼ਾਨਾ (ਪਿੰਡ) 1414  ਮਿਰਜ਼ਾਪੁਰ (ਨਗਰ) 1431 
ਮਤੇ ਦੀ ਸਰਾਇ (ਪਿੰਡ) 1389 ਮਾਈ ਸੇਵਾਂ 14314 ਮਿਰਜ਼ਾ ਬੇਗ 1431 
ਮਥਰਾ (ਭੱਟ) 1389 ਮਾਈ ਦਾਸ 1414 ਮੀਆਂ ਮੀਰ, ਹਜ਼ਰਤ 1431 
ਮਥਰਾ ਸਿੰਘ, ਡਾਕਟਰ 13895 ਮਾਈ-ਪੋਤਰੇ 1414 ਮੀਹਾਂਸ਼ਾਹੀ ਉਦਾਸੀ 1432 
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ਮੀਹਾਂ, ਭਾਈ 
ਮੀਣਾ ਸੈਪਦਾਇ 
ਮੀਰ ਮੰਨੂ 


ਮੀਰੀ ਸਿੰਘ 
ਮੀਰੀ-ਪੀਰੀ 
ਮੁਹਕਮ ਸਿੰਘ, ਭਾਈ 
ਮੁਹਕਮ ਚੋਦ, ਦੀਵਾਨ 


ਮੁਕਤਸਰ (ਨਗਰ) 
ਮੁਕਤਿਨਾਮਹ/ਮੁਕਤਿਨਾਮਾ 


ਮੁਖ਼ਲਿਸਗੜ੍ਹ (ਕਿਲ੍ਹਾ) 
ਮੁਗਲੂ, ਭਾਈ 

ਮੁੰਘੇਰ (ਨਗਰ) 

ਮੁਜ਼ੈਗ (ਬਸਤੀ) 
ਮੁੰਦਾਵਣੀ ਮਹਲਾ ੫ (ਬਾਣੀ) 
ਮੁਨੀਅਰਪੁਰ (ਪਿੰਡ) 
ਮੁਲਤਾਨ (ਨਗਰ) 
ਮੁਲਤਾਨ ਦੀ ਵਾਰ 
ਮੁਲਤਾਨਾ ਸਿੰਘ, ਕੰਵਰ 
ਮੂਸਨ (ਇਕ ਸਿੱਖ) 
ਮੂਣਕ (ਕਸਬਾ) 
ਮੂਣਕ ਕਲਾਂ (ਪਿੰਡ) 
ਮੂਲ ਸਿੰਘ, ਮਹੰਤ 
ਮੂਲਚੰਦ, ਭਾਈ 

ਮੂਲ ਰਾਜ, ਦੀਵਾਨ 
ਮੂਲਾ ਕਿਰਾੜ 


ਮੂਲੋਵਾਲ (ਪਿੰਡ) 
ਮੇਹਰਾਜ (ਕਸਬਾ) 
ਮੋਦਿਨੀ ਪ੍ਰਕਾਸ਼, ਰਾਜਾ 
ਮੇਲਾ ਸਿੰਘ, ਭਾਈ, ਸੈਤ 


੮੩0੦ 817 


1432 
1432 
1433 
1434 
1435 
1435 
1436 
1436 
1436 
1436 
1438 
1438 
1440 
1440 
1441 
1441 
1441 
੧441 
1442 
1442 
1443 
1443 
1444 
1444 
1445 
1445 
1446 
1446 
1446 
1447 
1447 
1448 
1448 
1449 
14495 


1638 


1450 


ਸੈਂਹਦੇਆਣਾ ਸਾਹਿਬ, ਗੁਰਦੁਆਰਾ 1450 


ਮੈਨੀ ਸੈਗਤਿ 


ਮੋਹਨ ਸਿੰਘ, ਸਰਦਾਰ ਬਹਾਦਰ 

ਮੋਹਨ ਸਿੰਘ, ਜਨਰਲ 

ਮੋਹਨ ਸਿੰਘ ਤੁੜ, ਜੱਥੇਦਾਰ 

ਮੋਹਨ ਸਿੰਘ ਦੀਵਾਨਾ, ਡਾ, 

ਮੋਹਨ ਸਿੰਘ ਨਾਗੋਕੇ , ਜੱਥੇਦਾਰ 

ਮੋਹਨ ਸਿੰਘ ਵੈਦ, ਭਾਈ 

ਮੋਹਨ, ਬਾਬਾ 

ਮੋਹਰ ਸਿੰਘ ਮਹਿਮਾਸ਼ਾਹੀਆ 

ਮੋਹਰੀ, ਬਾਬਾ 

ਮੋਹੀ (ਪਿੰਡ) 

ਮੋਤਾ ਸਿੰਘ, ਮਾਸਟਰ 

ਮੋਤੀ ਬਾਗ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਵਾਲੀ 
ਬੀੜ (ਦਸਮ ਗੰਥ) 

ਮੋਤੀ ਰਾਮ ਮਹਿਰਾ, ਬਾਬਾ 

ਮੈਲੀ ੍ 


ਮੋਰਿੰਡਾ (ਕਸਬਾ) 
ਮੋ/ਮਉ (ਪਿੰਡ) 
ਮੌੜ (ਪਿੰਡ) 

ਮੌੜ ਕਲਾਂ (ਪਿੰਡ) 


[1 


ਮੰਗਲ ਸਿੰਘ, ਸਰਦਾਰ 
ਮੰਜੀ ਸਾਹਿਬ ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ 
ਛੇਵੀ', ਗੁਰਦੁਆਰਾ 
ਮੰਝ, ਭਾਈ 

ਮੰਡੀ (ਨਗਰ) 

ਮੰਡੀ ਗੋਬਿੰਦਗੜ੍ਹ 


ਮ੍ਰਿਤਕ ਸੈਸਕਾਰ 
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1466 
1467 


ਮਿ੍‌ਤੂ ਉਪਰੈਤ ਸਥਿਤੀ 


ਯਹੀਯਾ ਖ਼ਾਨ 
ਯਮੁਨਾ/ਜਮਨਾ 
ਯਾਦਵਿੰਦਰ ਸਿੰਘ, ਮਹਾਰਾਜਾ 
ਯੁਗਮ/ਜੁਗ 


ਯੋਗ ਵਾਸਿਸ਼ਟ 


ਰਹਿਰਾਸ (ਬਾਣੀ) 
ਰਕਬਾ (ਪਿੰਡ) 
ਰਕਾਬਰੀਜ ਮੋਰਚਾ 


ਰਘਬੀਰ ਸਿੰਘ ਦੁਗਲ , ਡਾਕਟਰ 


ਰਪੂਪਤ ਰਾਇ ਨਿੱਝਰ 
ਰਜਨੀ, ਬੀਬੀ 


ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ, ਮਹਾਰਾਜਾ 
ਰਣਜੀਤ ਨਗਾਰਾ 
ਰਣਜੋਧ ਸਿੰਘ ਮਜੀਠੀਆ 
ਰਣਝੰਝਨੜਾ 

ਰਣਧੀਰ ਸਿੰਘ, ਭਾਈ 
ਰਮਦਾਸ (ਪਿੰਡ) 

ਰੱਲਾ (ਪਿੰਡ) 

ਰਵਾਲਸਰ (ਤੀਰਥ) 
ਰਵਿਦਾਸ, ਭਗਤ 
ਰਾਇਸਾ ਮਹਲਾ ੧ (ਬਾਣੀ) 
ਰਾਇਪੁਰ (ਪਿੰਡ) 
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1469 
1462 
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ਰਾਇਪੁਰ ਰਾਣੀ (ਕਸਬਾ) 1494 _ ਰਾਮਗੜ੍ਹੀਆ ਮਿਸਲ 1521  ਰੋਹਲਾ ਸਾਹਿਬ (ਗੁਰੂ-ਧਾਮ) 1543 
ਰਾਇ ਬਲਵੈਡ ਅਤੇ ਸੱਤਾ ਛੂਮ _ 1494 ਰਾਮਦਾਸ ਸਮਰਥ, ਸੁਆਮੀ 1521 ਰੋਚਾ ਸਿੰਘ, ਸੈਤ 1544 
ਰਾਇ ਬੁਲਾਰ 1495 ਰਾਮਦਾਸ ਸਰੋਵਰ 1522 ਰੋਜ਼ਾਨਾ ਅਕਾਲੀ (ਅਖ਼ਬਾਰ) 1544 
ਰਾਏ ਕਲ੍ਹਾ 1495 ਰਾਮਦਾਸ, ਗੁਰੁ 1522  ਰੌਣੀ (ਪਿੰਡ) 1545 
ਰਾਏਕੋਟ (ਨਗਰ) 1496 _ ਰਾਮਦਾਸਪੁਰ ਰ੍ 1528 
ਰਾਖ਼ਸ਼ 1496 ਰਾਮਦਾਸ, ਬਾਵਾ 1529 ਲੇ 
ਰਾਖੀ ਅਮਲਦਾਰੀ 1497 _ ਰਾਮਦਾਸੀਏ ਸਿੱਖ 1529 ਲਸ਼ਕਰੇ ਹਿੰਦ 1545 
ਰਾਗ ___ 1497  ਰਾਮ-ਨਾਮ 1530 ਲਹਿਣਾ ਸਿੰਘ ਸੈਧਾਵਾਲੀਆ 1546 
ਰਾਗ ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੇ 1499 ਰਾਮਪੁਰ (ਪਿੰਡ) 1530 ਲਹਿਣਾ ਸਿੰਘ ਭੰਗੀ 1546 
ਰਾਗ-ਬੱਧ ਬਾਣੀ `1505 ਰਾਮਪੁਰਾ ਕਲਾਂ (ਪਿੰਡ) 1531 ਲਹਿਣਾ ਸਿੰਘ ਮਜੀਠੀਆ 1546 
ਰਾਗਮਾਲਾ 1506 ਰਾਮ ਰਾਇ, ਬਾਬਾ 1531  ਲਹਿਲ ਕਲਾਂ (ਪਿੰਡ) 1547 
ਰਾਗ-ਮੁਕਤ ਬਾਣੀ 1508 _ ਰਾਮਰਾਈਆ 1531  ਲਹਿਲੀ ਕਲਾਂ (ਪਿੰਡ) 1547 
ਰਾਜ ਕਰੇਗਾ ਖ਼ਾਲਸਾ 1508 _ ਰਾਮ ਰੌਣੀ (ਗੜ੍ਹੀ) 1532 ਲਕਸ਼ਮਣ ਸਿੰਘ, ਭਗਤ 1548 
ਰਾਜ ਕੌਰ, ਮਾਈ 1508 ਰਾਮਾਨੰਦ, ਸੁਆਮੀ 1532 ਲਕਸ਼ਮੀਪੁਰ (ਪਿੰਡ) 1548 
ਰਾਜਗੜ੍ਹ (ਪਿੰਡ) 1509 ਰਾਮਾ, ਬਾਬਾ 1534 _ ਲਖਨੌਰ (ਕਸਬਾ) 1548 
ਰਾਜ ਮਹਲ (ਨਗਰ) 1509 ਰਾਮਾਵਤਾਰ (ਕਾਵਿ) 1534  ਲਖਪਤ ਰਾਇ, ਦੀਵਾਨ 1549 
ਰਾਜਿੰਦਰ ਕੌਰ, ਡਾਕਟਰ 1509  ਰਾਮੇਆਣਾ (ਪਿੰਡ) 1534 ਲਖਬੀਰ ਸਿੰਘ, ਸੈਤ _. 1550 
ਰਾਜਿੰਦਰ ਕੌਰ, ਬੀਬੀ 1510 ਰਾੜਾ (ਪਿੰਡ) 1534 ਲਖਮੀਦਾਸ, ਬਾਬਾ 1551 
ਰਾਜੀਵ-ਲੰਗੋਵਾਲ ਸਮਝੱਤਾ ___1530  ਰਿਆਸਤੀ ਅਕਾਲੀ ਦਲ 1534 _ਲੱਖੀਸਰ 1551 
ਰਾਜੋਆਣਾ (ਪਿੰਡ) 1512 ਰਿਆਸਤੀ ਪ੍ਰਜਾ-ਮੰਡਲ 1534 ਲੱਖੀ ਸ਼ਾਹ ਵਣਜਾਰਾ 1551 
ਰਾਜੋਮਾਜਰਾ (ਪਿੰਡ) 1512  ਰਿਜਨਲ ਫਾਰਮੂਲਾ 1534 _ ਲੱਖੀ ਜੋਗਲ 1552 
ਰਾਣਵਾਂ (ਪਿੰਡ) 1512  ਰਿਪੁਦਮਨ ਸਿੰਘ, ਮਹਾਰਾਜਾ 1534 ਲਗਨ 1552 
ਰਾਣੀ ਮਾਜਰਾ (ਪਿੰਡ) 1513 ਰੀਠਾ ਸਾਹਿਬ, ਗੁਰਦੁਆਰਾ 1535  ਲੱਛਮਣ ਸਿੰਘ ਗਿਲ 1552 
ਰਾਧਾ ਸੁਆਮੀ ਸਤਿਸੰਗ 1513 ਰੁਕਨੁੱਦੀਨ , ਕਾਜ਼ੀ 1536  ਲੱਛਮਣ ਸਿੰਘ ਧਾਰੇਵਾਲੀ, ਸ਼ਹੀਦ 1553 
ਰਾਮ ਸਿੰਘ 1534 ਰੁਤੀ ਮਹਲਾ ੫ (ਬਾਣੀ) 1536  ਲੱਢਾਖ 1555 
ਰਾਮ ਸਿੰਘ ਸੋਹਲ, ਆਰਕਿਟੈਕਟ 1514 ਰੁਦ ਅਵਤਾਰ 1537 ਲਧਾ, ਭਾਈ 1555 
ਰਾਮ ਸਿੰਘ, ਚੌਧਰੀ ਰ੍ 1515 ਰੁਪਾਣਾ (ਪਿੰਡ) 1538 _ ਲਾਹੌਰ (ਨਗਰ) 1555 
ਰਾਮ ਸਿੰਘ, ਬਾਬਾ 1516 ਰੂਪ ਕੌਰ, ਬੀਬੀ 1538 ਲਾਹੌਰ ਗੁਰੂ ਕਾ 1557 
` ਰਾਮ ਸਿੰਘ, ਭਾਈ 1517 ਰੂਪ ਚੰਦ, ਭਾਈ 1539 ਲਾਹੌਰ ਦੀ ਖ਼ਾਨਾਜੈਗੀ (ਕਾਵਿ) 1558 
ਰਾਮ ਸਿੰਘ, ਰਾਜਾ 1537 ਰੇਣ, ਸੋਤ 1540 _ ਲਾਖਨ ਮਾਜਰਾ (ਪਿੰਡ) 1558 
ਰਾਮਕਲੀ ਕੀ ਵਾਰ ਮਹਲਾ ੩ __1518  ਰੇਲੀ (ਪਿੰਡ) 1542 ਲਾਚੀ ਬੇਰ 1558 
ਰਾਮਕਲੀ ਕੀ ਵਾਰ ਮਹਲਾ ੫ 1519  ਰੇਲੋਂ (ਪਿੰਡ) 1542 ਲਾਭ ਸਿੰਘ, ਬਾਬੂ 1558 
ਰਾਮਕਲੀ ਰਾਗ (ਬਾਣੀ) 1519  ਰੋਹਟਾ (ਪਿੰਡ) 1543 ਲਾਲ ਸਿੰਘ, ਗਿਆਨੀ, ਸੈਗਰੂਰ 1559 
ਰਾਮ ਕੁੰ ਵਰ, ਭਾਈ 1520 ਰੋਹਤਕ (ਨਗਰ) 1543 ਲਾਲ ਸਿੰਘ ਨਰੋਤਮ 1560 
ਰਾਮਗੜ੍ਹ __ 1520 ਰੋਹਤਾਸ (ਨਗਰ) 1543 ਲਾਲ ਸਿੰਘ,ਰਾਜਾ _ . 1561 
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ਲਾਲ ਕਲਾਂ (ਪਿੰਡ) 1561 ਵਡਾਲੀ ਗੁਰੂ ਕੀ (ਪਿੰਡ) 1574 ਵਾਰ ਭੰਗਾਣੀ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ 
ਲਾਲ ਕਿਲ੍ਹਾ 1561 _ ਵਣਜਾਰਾ ਮਹਲਾ ੪ (ਬਾਣੀ) 1575 ਸਿੰਘ ਜੀ 1595 
ਲਾਲੋ , ਭਾਈ 1562. ਵਣਜਾਰੇ ਸਿੱਖ 1575 ਵਾਰ ਮਲਕ ਮੁਰੀਦ ਤਥਾ 
ਲਾਵਾਂ (ਬਾਣੀ) 1563 _ ਵਰਣ (ਚਾਰ) ਰ੍ 1576 ਚੰਦ੍ਹੜਾ ਸੋਹੀਆ ਕੀ _ 1595 
ਲਿੱਤਰ (ਪਿੰਡ) 1563 _ ਵਰਤ 1577 ਵਾਰ ਮੂਸੇ ਕੀ 1596 
ਲਿਵ 1563 _ ਵਰਿਆਮ ਸਿੰਘ, ਬਾਬਾ 1577 ਵਾਰ ਰਾਇ ਕਮਾਲ ਦੀ ਮੌਜ ਦੀ _1596 
ਲਿਵ-ਜਪ 1564 _ ਵੱਲਾ (ਪਿੰਡ) 1578 ਵਾਰ ਰਾਇ ਬਲਵੈਡਿ ਤਥਾ 
ਲੁਧਿਆਣਾ (ਨਗਰ) 1564 _ ਵਲੀ ਕੰਧਾਰੀ 1579 ਸਤੈ ਡੂਮਿ ਆਖੀ 1596 
ਲੇਹ/ਲਹਿ (ਨਗਰ) 1564 _ਵਾਹਗੁਰੂ/ਵਾਹਿਗੁਰੂ 1579 ਵਾਰ ਰਾਇ ਮਹਮੇ ਹਸਨੇ ਦੀ 1596 
ਲੌਹ-ਸਿੰਬਲੀ (ਪਿੰਡ) 1564 ਵਾਹਿਗੁਰੂ ਜੀ ਕੀ ਫਤਹਿ 1580 ਵਾਰ ਰਾਣੇ ਕੈਲਾਸ ਤਥਾ 
ਲੋਹਗੜ੍ਹ (ਕਿਲ੍ਹਾ) 1565 ਵਾਕ 1580 ਮਾਲਦੇ ਕੀ 1597 
ਲੋਹਾਰੀਪਾ 1565 _ ਵਾਕ ਲੈਣਾ 1580 _ ਵਾਰ ਲਲਾ ਬਹਲੀਮਾ ਕੀ 1597 
ਲੌਕ 1565 _ ਵਾਜਬੁਲ ਅਰਜ਼ (ਰਚਨਾ) . 1580 ਵਾਰਾਂ ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ 1598 
ਲੌਪੇ' (ਪਿੰਡ) 1566 _ ਵਾਰ ਅਮਰ ਸਿੰਘ ਕੀ 1582 ਵਿਸ਼ਵ ਸਿੱਖ ਸੈਮੋਲਨ 1598 
ਲੋਭ 1566 _ ਵਾਰ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਕੀ 1582 ਵਿਸ਼ਵ ਬੈਧੁਤਾ 1599 
ਲੰਗ (ਪਿੰਡ) 1566 ਵਾਰ ਸਤ ਸੈਤ ਕਬੀਰ (ਬਾਣੀ) _ 1583 ਵਿਸਾਖਾ ਸਿੰਘ, ਸੈਤ 1600 
ਲੰਗਰ ਸਿੰਘ, ਬਾਬਾਂ 1567 ਵਾਰ ਸਤ ਮਹਲਾ ੩ (ਬਾਣੀ) 1584 ਵਿਸਾਖੀ 1600 
ਲੈਗਰ ਛੰਨੀ (ਪਿੰਡ) 1567 ਵਾਰ ਸਰਦਾਰ ਹਰੀ ਸਿੰਘ ਨਲਵਾ ਵਿਜੈ ਵਿਨੋਦ (ਕਾਵਿ) 1601 
ਲੈਗਰ ਗੁਰੂ ਕਾ 1567 _ (ਕ੍ਰਿਤ ਸਹਾਈ ਸਿੰਘ) 1584 ਵਿਦਿਆ 1603 
ਲੰਗਾਹ, ਭਾਈ 1568 _ ਵਾਰ ਸਰਦਾਰ ਹਰੀ ਸਿੰਘ ਨਲਵਾ ਵਿਦਿਆ ਸਾਗਰ ਗੰਥ 1602 
ਲੈਬਵਾਲੀ (ਪਿੰਡ) 1568 (ਕ੍ਰਿਤ ਕਾਦਰਯਾਰ) __1585 ਵਿਦੇਸ਼ਾਂ ਵਿਚ ਸਿੱਖ 1602 
ਲੈਬੇ (ਪਿੰਡ) 1568 _ ਵਾਰ ਸਰਬਲੋਹ ਕੀ 1585 ਵੀਰ ਸਿੰਘ ਬਲ 1605 
ਲੰਮੇ (ਪਿੰਡ) 1568 ਵਾਰ ਸ਼ਾਹ ਮੁਹੈਮਦ 1586 ਵੀਰ ਸਿੰਘ, ਭਾਈ 1606 
ਵਾਰ ਸਿਕੌਦਰ ਬਰਾਹਮ ਕੀ 1586 _ਵੀਰੋਂ , ਬੀਬੀ 1607 
ਵ ਵਾਰ ਸੈਧਾਵਾਲੀਆਂ 1586 ਵੇਦਾਂਤ 1607 
ਵਸਾਖਾ ਸਿੰਘ, ਬਾਬਾ 1570 ਵਾਰ ਹਕੀਕਤ ਰਾਇ 1587 ਵੇਰਕਾ (ਕਸਬਾ) 1609 
ਵਚਨ ਗੋਬਿੰਦ ਲੋਕਾਂ ਕੇ 1571 ਵਾਰ ਕਬੀਰ ਜੀਉ ਕੇ ੭ 1588 _ ਵੈਨਤੂਰਾ ਜੀਨ ਬੇਪਟਿਸਟੇ 1609 
ਵਜ਼ੀਰਖ਼ਾਨ, ਹਕੀਮ 1571 ਵਾਰ (ਕਾਵਿ-ਰੂਪ) 1588 ਵੈਰਾਗ ` 1610 
ਵਜ਼ੀਰਖ਼ਾਨ, ਨਵਾਬ 1571 ਵਾਰ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਦੀ 1589 _ਵੈਰਾਗੀ 1613 
ਵਜ਼ੀਰਾਬਾਦ (ਨਗਰ). 1572 ਵਾਰ ਜੋਧੈ ਵੀਰੈ ਪੂਰਬਾਣੀ ਕੀ __3590 _ਵੈਰੋਕੇ (ਪਿੰਡ) 1613 
ਵਡਹੈਸ ਕੀ ਵਾਰ ਮਹਲਾ ੩ 1572 ਵਾਰ ਟੁੰਡੇ ਅਸ ਰਾਜੇ ਕੀ 1591 
ਵਡਹੌਸ ਰਾਗ (ਬਾਣੀ) 1573 ਵਾਰ ਦੁਰਗਾ ਕੀ 1591 
ਵਡਭਾਗ ਸਿੰਘ ਸੋਢੀ 1574 ਵਾਰ ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ ਦਸਵੀਂ ਕੀ 1593 
ਵੱਡਾ ਘਰ (ਪਿੰਡ) 1574 ਵਾਰ ਭੇੜੇ ਕੀ ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ ੧੦ _ 1594 
ਵੱਡਾ ਘੱਲੂਘਾਰਾ 1574 
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ਸ਼ਬਦਾਰਥ ਸ੍ਰ ਗੁਨੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸ਼ਾਹ ਜਨ, ਤੇਜਾ ਸਿੰਘ ਤੇ ਹੋਰ, ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ, 1996 

ਸ਼ਮਸ਼ੇਰ ਸਿੰਘ ਅਸ਼ੋਕ, ਸ਼੍ਰੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪੁਝੰਧਕਾ ਕਮੇਟੀ ਦਾ ਪੰਜਾਹ ਸ਼ਾਲਾ /ਇ/ਤਿਹਾਸ਼, ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ, 1982 
ਸ਼ ਪੰਜਾਬ ਦੀਆਂ ਲਹਿਰਾਂ, ਪਟਿਆਲਾ 1974 

ਸਰੂਪ ਦਾਸ ਭੱਲਾ, ਬਾਬਾ, ਆਹਮਾ ਪ੍ਕਾਸ਼, ਪਟਿਆਲਾ, 1971 

#ਸ਼ਾਹਤਾ ਕੋਸ਼ (ਪਾਰਿਭਾਸ਼ਿਕ ਸ਼ਬਦਾਵਲੀ), ਰਤਨ ਸਿੰਘ ਜੱਗੀ, ਡਾ., (ਸੈਪਾ.), ਪਟਿਆਲਾ, 1989 

ਸਾਹਿਬ ਸਿੰਘ, ਪੌੰ., ਸੰ ਗਰ ਗੁੱਥ ਸ਼ਹੰਹਿਝ ਦਰਪਣ, ਜਲੈਧਰ, 10 ਭਾਗ 

ਸੁਖਾ ਸਿੰਘ ਭਾਈ ,ਗੁਗਝਇਲਾਸ਼ ੫॥ਤਿਸ਼ਾਹੀ ੧੦, (ਸੈਪਾ. ਡਾ. ਗੁਰਸ਼ਰਨ ਕੌਰ ਜੱਗੀ), ਪਟਿਆਲਾ, 1989 

ਸੋਹਨ ਸਿੰਘ ਸੀਤਲ, ਲਿੱਖ ਨਸਲਾਂ, ਲੁਧਿਆਣਾ, 1952 

ਸੋਹਨ ਸਿੰਘ ਜੋਸ਼, ਅਕਾਲੀ #ਗੰਚਆਂ ਦਾ /ਇ/ਤਿਹਾਸ਼, ਦਿੱਲੀ, 1972 


. ਸੈਤੋਖ ਸਿੰਘ ਭਾਈ, ਗੁਰਪ੍ਰਤਾਪ ਨੂਰਜ ਗੁੰਥਾਵਲ?, (ਸੈਪਾ. ਭਾਈ ਵੀਰ ਸਿੰਘ), ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ, 1954-55 
- ਸੁੰਦਰ ਸਿੰਘ ਬਬਰ, /ਇ/ਤਹਾਸ਼ ਝਬਰ ਅਕਾਲੀ ਲਹਿਰ, ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ, 1970 

. ਹੀਰਾ ਸਿੰਘ ਦਰਦ, ਕਰਮ /ਨੰਘ /ਹਸ਼ਟੋਨੀਅਨ ਦਾ /ਇ/ਤਿਹਾ/ਨੈਕ ਖੋਜ, ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ 

. ਕਰਮ ਸਿੰਘ, ਬਹੁਮੁੱਲੋ ਲੱਖ, ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ, 1963 

. ਕਾਨ੍ਹ ਸਿੰਘ ਨਾਭਾ, ਗੁਰਲ਼ਝਦ' ਰਤਨਾਕਰ ਮਹਾਨਕੌਸ਼, ਪਟਿਆਲਾ, 1960 


ਕੁ ਗਾਰਮਤਾ ਆਰਤੰਡ, ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ, 1962 


. ਕੁਇਰ ਸਿੰਘ, ਗਗੰਝਿਲਾਸ਼ ਪਾਤਸ਼ਾਹੀ ੧੦, (ਸੈਪਾ. ਸ਼ਮਸ਼ੇਰ ਸਿੰਘ ਅਸ਼ੋਕ), ਪਟਿਆਲਾ, 1968 
. ਗਿਆਨ ਸਿੰਘ ਗਿਆਨੀ, ਤਵਾਗੀੰਖ ਗਰਵਾਆ/ਨਆਂ, ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ 


ਤਾਵਾਗੀਖ ਗੁਨ ਖਾਲਸਾ, ਪਟਿਆਲਾ, 1970 
/ਨੈਰ/ਲ ਪੰਥ ਪ੍ਦਨਪਿਕਾ, ਕਨਖਲ, 1962 
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21. ਗੁਰਚਰਨ ਸਿੰਘ ਸੈਂਸਰਾ, ਗਦਰ ਪਾਰਟੀ ਦਾ /ਇ/ਤਹਾਸ਼, ਜਲੈਧਰ, 1969 
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